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PARIENTES, COMPADRES Y COMUNEROS EN
CUSIPATA (PERU}!

-Jacques Malengreau®

La gente de Cusipata debe ser considerada como un todo en
‘relacidon a la tierra. Este todo debe verse como una empresa colectiva
continua, .de la cual la fiesta es el simbolo activo central. La
pachamama, considerada como la madre proveedora de alimentos, es
un &rea delimitada, que puede {lamarse territorio. Es el punto de
referencia comun de las actividades, instituciones y valores del
mundo de los cusipatefios. La gente se ha organizado como.
comuneros de acuerdo a su relacion comdn a un territorio limitado,
que debe ser defendido de individuos fordneos locales. Los parientes,
padrinos, ahijados, compadres y los demas status que existen en el
drea ocupada por la comunidad de Cusipta, deben ubicarse de
acuerdo a lo gue hace de los cusipatefios miembros del mismo
universo. Se pueden relacionar muchos otros status con otra
estructura social, presente inevitablemente en un mundo y sometido
a muchas situaciones conflictivas. Muchas de las relaciones, de los
hombres con la tierra, estan parcialmente dispersas fuera de la
comunidad, debido al aislamiento de la familia nuclear, de lazos
solidarios interindividuales, y al poder individual y externo ejercido
sobre la tenencia de la tierra y sobre el trabajo de los hijos de la
comunidad. Ademas de esto, la gran cantidad de lazos de afinidad y

Jacques Malengreau: encargado de investigaciones del Fond National de Rechérche
cientifigue; doctorado en la Universidad de Bruselas, Bélgica. Realiz6 investigaciones’
en Cuzco v en el departamento de Amazonas. Publicé en el Peri “Comuneros y
empresarios en el intercambio’’ y otros articulos.

1 Este documento se basa en un trabajo de campo llevado a cabo por el autor en
Cusipata, una aldea de pequefios. propietarios y agricultores, organizada como
-comunidad, en el Cuzco, al sur de los Andes peruanos, de noviembre de 1967 a
noviembre de 1968, y de marzo de 1970 a agosto de 1970. L.a estructura y ias bases
de la comunidad en Cusipata, fueron estudiadas en una investigacion llevada a cabo
con la ayuda financiera de! Fonds National Belge de la Recherche Scientifique, para
12 tesis doctoral del autor, Les Limites de la Communauté @ Gusipata, un Village des
Andes Péruviennes (556 ps); presentada en la Universidad de Bruselas en marzo de
1972, Muchos de los conceptos utilizados aquf, fueron ampliamente desarroilados en
ese trabajo. El presente docurmento es una version revisada y ampliada del presentado
en el simposium sobre Parentesco y Matrimonio Andino, sustentado en e! Meeting of
the American Anthropological Association, Toronto, 1972,
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de descendencia no juegan rol alguno, como tales, para mantener la
~comunidad de Cusipata .como unaunidad. Los lazos de afinidad y de
-descendencia mas importantes, en ‘términos de la comunidad, se
extienden frecuentemente fuera de la-estructura comunal,.amenazan-
-do esta Gltima. Sin embargo, los lazos de afinidad y de descendencia
“-aseguran -‘una -continuidad en la distribucion de tierras entre los
~individuos de la comunidad de unageneraciona otra, como veremaos
-en este trabajo. Estos vinculos también proveen de una red de ayuda
a la que se puede acudir en caso de necesidad.

Las personas vinculadas a través de la extension del parentesco,
se reconocen como parientes, sin énfasis especifico en un lazo
‘particular de parentesco. Pero un pariente, en el uso comin de la
“palabra, se distingue tanto de 108 consanguineos y afines cercanos?
como de las demas personas. El parentesco cercano forma una
parentela egocentrada en la que se puede notar cierta interaccion
permanente. La familia extensa forma una categoria de personas
entre las cuales una de ellas escogeria a otras, a las que puede pedir
ayuda ocasional. El compadrazgo, como institucion, ayuda a ampliar
la categoria de personas a las que se puede solicitar ayuda en la vida
social y economica regional o comunitaria. En este documento
trataremos de sefialar la relativa importancia de diferentes lazos de
parentesco y vinculos de compadrazgo/padrinazgo, en su relacion
con la estructura regional y comunal.

Parentesco nuclear y extenso en relacién con la comunidad

En la actualidad, la familia nuclear es en si misma una unidad
determinante en Cusipata. Generalmente es el centro de una unidad
residencial. Llamo familia nuclear a un hombre, su esposa y sus hijos.
La unidad residencial estd compuesta por la familia nuclear, sin
contar a los hijos casados, y, ocasionalmente, de ciertos parientes
cercanos, el padre y la madre, o el padre,o la madre de cualquiera de

2 Como en el caso de Alccavitoria, presentado por Glynn Custred, en este tomo, fa
gente' de Cusipta -distingue claramente entre parentesco cercano y extendido,
utilizando témminos quechuas para los primeros, y ‘espafioles para los segundos,
habiendo en estos -Gitimos, menos minuciosidad en la descripciébn de los vinculos
biolbgicos con .ego. La diferenciacibn linglifstica descansa en reglas estructurales
vinculadas al rol de las relaciones de parentesco, dentro del marco de la comunidad
como totalidad. Ademé&s, como se verd mds adelante en este mismo documento, la
familia extensa no tiene un rol esencial en ia estructura comunal.
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los conyuges, y a veces un hermano o hermana soltera de ese
-conyuge. El trabajo diario de cada uno de estos individuos en el
campo es generalmente llevado a cabo por los miembros masculinos
de la unidad residencial. Las mujeres de ésta, comparten las tareas
domésticas y el pastorep. Los miembros de dicha unidad comparten
un <dormitorio -comun, pero en -algunos casos, los nifios pueden
-dormir aparte, cuando la familia tiene espacio suficiente; también
comparten las comidas y participan en eventos familiares y ritos de
fertilidad de la tierra y-de los animales. Ayudan al padre-esposo en
sus actividades-comunitarias.

La familia nuclear es la célula de reproduccion y de socializa-
cion de los miembros de {a comunidad y también la mds pequefia
unidad econdémica de aquélla. Todas las actividades econdmicas
dentro de la célula de la familia nuclear estan en complementariedad
permanente para hacer de ella {a unidad mds productiva y consumi-
dora de los mismos bienes, fuera de los canales de distribuciort. Asi la
familia nuclear crea en grah parte a5 condiciones de su reproduccion
econdmica y cocial.- Todos los servicios realizados dentro de la
familia .nuclear, de acuerdo a la especializacion dentro del grupo de
parentesco, son realizados sin otra retribucion que la redistribucion,
efectuada por la familia como un todo, de los productos de su
trabajo entre sus miembros. Todas las actividades realizadas dentro
de la familia nuclear son ayuda o yanapa, esto es, ayuda sin
devolucion directa y sin pedido especifico. Estos términos, incluyen
todos los servicios realizados sin retribucion directa a la comunidad.
Al igual que la familia, la comunidad hace una redistribucion de
bienes y derechos de usufructo de la tierra. Asi pues, la familia
nuctear, reproduce las reglas de la comun’idad, en la educacion y
~socializacion de sus miembros. -

La familia nuclear tomada como la célula primaria de educa-
cibn, y de acuerdo al orden social mas amplio con el cual esta
realacionada, puede orientar a sus miembros hacia la comunidad, as/’
como también hacia la estructura socia! regional. Es la familia nuclear
gue conforma la unidad elemental, la que, a través del padre-esposo,
otorga a la comunidad las actividades necesarias, y la que recibe de
-ésta lo que la comunidad proporciona a sus miembros.

La familia nuclear estd basada en la asociacion de un hombre y
“una mujer de dos familias diferentes y no de dos linajes que se
definirian en relacion a ancestros particulares. Asf, al formar una
nueva familia, cada uno de los esposos cumple obligaciones con tres
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Tipo Quechua Castellano Personas
signadas con
este termino

Pana (cuando
-ego es mascu- Hermana  Sibling femenino
lino) de ego masculino

Nafia (cuando  Hermana  Sibling femenino de

ego es feme- ego femenino
nino)
Compaiieros
de la gene; . , , e
racion de ego _
Primo wauqe Primo HJO.HNO.P.
(ego masculino) HJO.HNA.P.
HJO.HNA.M.
Primo turi Primo HJO.HNO.P.
(ego feme- ‘ HJO.HNA.P.
nino) HJO.HNA.M,
HJO.HNO.M.
Prima pana Prima HJA.HNO.P.
{(ego mascu- HJA.HNA.P.
lino) ~ HJAHNO.M.
. HJA.HNA.M.
- Prima fiafia . Prima HJAHNO.P.
(ego feme- HJA.HNA.P.
nino) HJA.HNO.M.
: HJA.HNA.M.
Tayta Padre P. ..
: Mama Madre M.
Personas
de la gene-
racion de
los padres ‘
.deego 497



Tipo

Abuelos
de ego

Genera-

cion de
los hijos
de ego

Genera-
cion de
los hijos
de los
hijos de
" ego
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Quechua:

Tio

' Tia

Machula/
Aoquichay

Aulla/

- Qawachay

Ch'uri

(ego mascu-
lino)

Ususi

(ego mascu-
lino)

-Wawa -
" (ego feme-

nino)

mamagh

-(ego feme-

nino)

Mamagh ususi
{(ego femenino)

Sobrino’

Machulampa- -

‘gaway

Abuelam pa-
gaway

Castellano

Tio
Tia

Abuelo

Abuela

Hijo

Hija

Hijo-Hija

Hijo

Hija

Sobrino

Nieto
Nieta

Nieto -
Nieta

Personas
signadas con
este término

HNO.M.
‘HNO.P.
HNA.M.
HNA.P.
P.P.
P.M.

M.M.
M.P.

HJO.

HJA.

HJO.HJA. de ego
femenino.

HJO. de ego feme-
nino

HJA. de ego femenino.

‘HJO.HNO.; HIO.HNO.ESA.;

HJO.HNA.; HIO.HNA.ESA ;
HJO.HNO.ESO.;HJO.HNA.
ESO.

HJO.HJO.

'HJA.HJO.

HJO.HJA.
HJA.HJA.



Tipo

"~ Genera-
cién de
ego

Genera-

cion de
los padres

de ego

Genera-
cién de

los hijos
‘de ego.

Quechua

Castellano

Términos de afinidad

Qosa -

_Huarmey

Cufiado

Concufiado
Concufiada
Suegrq. |

Suegra

Q'atay
Q'achun

Esposo

Esposa
Cuiiado
Concufiado
Concuifiada
Suegro

Suegra

Yerno
Nuera

Personas
signadas con
este término

ESO.
ESA.
HNO.ESA.
HNO.ESO.
HNA.ESO.

ESO.HNA.ESO.
ESO.HNA.ESA.

ESA.HNO.ESO.
ESA.HNO.ESA.

P.ESO.

M.ESO.
M.ESA.

ESO.HJA.
ESA.HJO.

Conforme nos alejamos de los vfnculos-de parentesco cercanos,
encontramos relaciones de parentesco mucho mds flexibles. Sin
embargo éstos forman una categorfa exogarnica de personas: {que
seran definidas mas adelante) en relacién a ego. Este Gltimo debe
dirigirse fuera de esta-categorfa, tanto para encontrar conyuge como
para escoger compadres y padnnos Esta regla estd en base de la
formacion de un orden social mds amplio, la sociedad comunal o
regional, de acuerdo a las reglas de interaccion social consideradas.
Como cada grupo de siblings tiene'su propia categorfa exogdmica se
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debe construir, sobre una base comdn, una compleja red de

‘relaciones, sociales, un polo de intercambio generalizado, que

conforme una unidad que en nuestro caso es la comunidad. Para
existir como unidad, la comunidad somete o excluye todo lo que sea
extrafio a ese polo; excluye al individuo, a la familia nuclear y a la
familia extensa ‘como unidades independientes, pero somete a la
familia nuclear en su relacidn con el polo, que en este caso es la tierra
comunitaria, o pachamama, Madre Tierra; impide a todas las .
unidades sociales externas dividir el polo por intereses particulares o
para cualquier finalldad extrafia a la comunidad. La comunidad est4
edificada sobre unafucha contra todo lo que la amenaza; descansa en
sus |fmites, que son cualquier relacion diadica interindividual,
cualquier relacién de parentesco, o cualquier relacién-de una familia
nuclear con otra familia nuclear; para que la comunidad se realice
como tal, las relaciones particulares deben coincidir con todo el
sistema de intercambio generalizado a través del polo, institucionali-
zados en la fiesta. Esta Gltima solo puede existir por la estructuracion
de actividades sociales particulares, cada una de . ellas pareciendo
dfada en su aspecto diario.3 .

-La famllla extensa es la unidad exogarmca que permite que se
lleve a cabo ‘el intercambio generalizado. A lo Iargo de su ciclo vital,

* cada mlembro de la familia a través de sucesivas ceremonias, debe

extender sus relaciones hacia el grupo més amplio de la.comunidad y

fuera del grupo constituido por su familia extensa para poder

construir la comunidad. Esta Gltima es la condicion para el acceso
continuo a la tierra de los diversos miembros de la familia. Sin
embargo, ‘a través de sus mecanismos de intercambio generalizado y

polarizado, impide cualquier dominio individual en su territorio, ya

_sea de uno de sus miembros, o de un extrafio. La estrechez de grupo

familiar, al igual que la gran extensién de una sociedad ilimitada,
tomada como ‘‘sociedad fronteriza’’, impedirfa el acceso de un
individuo particular a la posesion econdmica esencial: la tierra. La
familia, en cualquier caso, es un elemento esencial en la formacién de
la comunidad. Sin embargo, como veremos,. sus miembros no son
automaticamente miembros de la comunidad, porque la comunidad:
se basa en cumplimientos comunes de cada uno de sus miembros
potenciales durante su vida. Cada miembro de la familia nuclear serd
miembro de la comunidad cuando forme una nueva familia nuclear a

3 J. MALENGREAU, Op. cit., ps. 533-543.
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través del matrimonio; sélo por matrimonio, un miembro participa
de las relaciones de afinidad que analizaremos mds adelante y que
conforman una cadena de relaciones a lo largo de la comunidad; es
soOlo a través del movimiento que extiende su relacion fuera del.grupo
-exogdmico, y solamente en ese momento escoge compadres; a partir
-de entonces, se !e puede considerar candidato a los cargos principales
de la fiesta y a volverse carguyoc, esto es, a representar ceremonial-
mente el polo de la comunidad; todas las otras tareas de la
comunidad, tales como la limpieza de canales de irrigacion, seran su
‘obligaciéon -después de su matrimonio. Se llama a realizar tareas

comunales, solamente: a los hombres; s6lo los hombres pueden ser

: considerados “‘comuneros’. Ademaés, la gente habla frecuentemente
de “‘comuneros’, pero nunca de ‘‘comuneras’”’. Como vimos, la
familia nuclear es la célula mlmma de la comunidad, representada
por el padre-esposo.

Sin embargo, aunque cualquier persona puede ser llamada para
ayudar al carguyoc gue esté desempefiando su “cargo de fiesta'’, que
constituye el rol prominente del intercambio generalizado, -se -daré

.. preferencia a los afines cercanos y a los parientes consanguineos
cercanos y lejanos, asi como también a los compadres. La ayuda de
los parientes cercanos para obligaciones de la comunidad, es
automdtica y se da en forma de ayuda o yanapa, cualguier otra clase
de ayuda de parientes, compadres u otros, se solicita formal y
ritualmente como ayuda o yanapa a la comunidad o a su representan-
te, el carguyoc. Cualquier comunero es llamado para hacer yanapa a
la comunidad, en caso de trabajos plblicos tradicionales. En estos
trabajos, en los cuales no hay ningln tipo de iniciativa individual, no
se dan relaciones preferenciales entre parientes.

" Un individuo que no se compromete en trabajos comunales, no
es_considerado comunero; pero sus parientes cercanos, fuera de su
esposa e hijos solteros, no estdn en la misma situacion en el caso de
que participen en actividades comunales. Por otro lado, un foréneo
puede, tedricamente, a través del matrimonio con una persoria de la
comunidad, convertirse en comunero y ser tratado como tal, si la
comunidad Ip considera responsable. Esto quiere decir que participa
de los “‘cargos de fiesta’, trabaja en las tareas publicas de la
comunidad y utiliza la tierra de acuerdo a las reglas comunales. Sin
embargo, como veremos mds adelante, esto no es posible en la
practica, porque esta persona basaria su economia en la tierra de su
conyuge y, en parte, en el comercio y la compra de tierra, actitudes
ambas que se oponen a las reglas comunales. Los mestizos que lo

501



hicieron, no son considerados comuneros. Por otro lado, una persona
pariente de mucha gente de la comunidad, que ha emigrado de ésta,
olvidandola, serd considerado como foraneo por la mayoria de los
habitantes, aunque mantenga relaciones cercanas con su familia. A
comienzos del presente siglo, la comunidad distribuia la tierra cada
-afio a las familias nucleares, de acuerdo a sus necesidades. Esto se
llamaba “‘reparticion’’. La comunidad era la Gnica propietaria de
tierras, -que se distribuian a cada familia nuclear, de acuerdo a la
‘participacion del esposo-padre en la comunidad y sin tener en cuenta
relaciones de parentesco. Una persona dependia de la comunidad y
no de sus parientes, en cuanto al usufructo de tierras. Siguiendo esta
misma regla, una persona a la que le tocaba el “cargo de fiesta”
ganaba el usufructo de una parcela especial de tierra,- durante el
tiempo que ejercia el cargo. e

Hoy en dfa, las parcelas sor propiedad individual de los
miembros de |4 comunidad. El acceso a la tierra no tiene lugar por
redistribucion, sino por herencia de padres a hijos. Esto hace a un
individuo mds dependiente de su familia nuclear y menos de la
comunidad. No obstante, la comunidad continta siendo la Unica
propietaria de las tierras de pastoreo y del agua, la que se distribuye a
través de un sistema de irrigacion que funciona sobre bases
comunales. La comunidad controla ademas algunos usos de Ia tierra,
tales como la forma correcta de trabajarla, elpastoreof.c':omunal en
tierra ya cosechada y la costumbre de consumo colectivo de algunos
productos de la tierra en las fiestas o grandes actividades en el campo.
Los valores comunales se oponen fuertemente a la venta de tierras a
foraneos, o a personas que, viviendo en la comunidad, no observan
las reglas comunales referentes al uso de la tierra, ni asumen las
responsabilidades comunales. Las sanciones mas comunes que aplica
la comunidad, -aunque los comuneros no las especifican ‘en estos
‘términos, a aquellos que buscan intereses individuales en su utiliza-
cion de la tierra, y que no contribuyen para la fiesta, faena o
cooperacidon popular, son el robo, y para productos comerciales, la
destruccion parcial de éstos (por ejemplo drboles).

La estructura comunal mantiene sus propias reglas, pero
requiere la familia nuclear como -unidad ‘bésica de produccidén y
_ socializacion y como wun -primer paso hacia relaciones mas amplias.

Ademds del hecho de que 'su naturaleza exogdmica implica las
-relaciones del miembro de una familia con el orden social mayor, el
parentesco extenso puede ser’ considerado .como un elemento que
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refuerza la comunidad. Se puede decif. lo mismo del compadrazgo,
que analizaremos mas adelante. Cuando alguien asume una responsa-
bilidad en una tarea comunal, tal como el “cargo de fiesta”, pued2
esperar la ayuda de sus parientes y compadres, mds que de cualquier
otro de la comunidad, a pesar de que las reglas comunales obligan a
todos los miembros al yanapa. El parentesco y el compadrazgo
incentivan la realizacion de la vida comunal. Ademds, los parientes y
comipadres que prestan ayuda al que estd desempefiando el cargo, en
tanto que participan de la fiesta, pueden-ser presionados a desempe-
fiar el cargo; por los demds participantes. Por otro lado, se da
preferencia a parierites o compadres cuando se busca ayuda para
tareas agricolas, cuidado de animales, préstamos y otros servicios
personales, que no estén relacionados, como tales, con respon-
sabilidades comunales; también se llama a parientes o compadres
cuando se requiere ayuda para la construccion de una casa, que es
una tarea realizada bajo la forma de yanapa por parientes cercanos.

Las relaciones dentro de la comunidad tienden a ser segmenta-
das, ya que ésta tiene un poder limitado, aunque real, sobre la tierra.
Sin embargo, el parentesco no parece ser un factor determinante de
esta segmentacion. Esta (ltima es la expresion de una participacion
desigual de los comuneros en el sistema comunal y en el sistema
comercial externo, lo mismo que de una diferenciacién econdmica
dentro de la aldea. Asi, las personas que llevan parte de su
produccién fuera de la red comunal de intercambio, :;pueden extraer
mayor riqueza individual y les es més dificil intercambiar servicios
basados en la ayuda mutua. Tienen gue intercambiar por dinero,
utilizando el comercio y pagando salarios (peones, jornaies) en sus
campos. Pueden intercambiar ayuda s6lo con personas de igual
rigueza y esencialmente tierra en igual cantidad, asi como con
aquellos que tienen el mismo grado de participacion en la estructura
comunal. A veces pueden descuidar cualquier clase de ayuda mutua
de tipo tradicional. Su trabajo y relaciones sociales. tenderan a
destruir la solidaridad comunal, y a favorecer relaciones interindi-
viduales de tipo mercantil o capitalista, a nivel regional. Para los que
trabajan como peones, son sus empleadores quienes representan la
maxima seguridad social, teniendo en cuenta la relacién de dependen-
cia en que se encuentran junto con sus familia cercana. Esto refuerza
la separacion de la familia nuclear de la comunidad; al mismo tiempo
reduce el intercambio polarizado a interindividual.. La familia
nuclear lleva entoncés a sus miembros de una relacion comunal
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solidaria a una relacion patron-cliente, Para poder comprender la
naturaleza del matrimonio y de las relaciones especificas de -
parentesco de ego con sus parientes cercanos, como dentro del orden
social mas amplio, debemos analizar primero las relaciones que
prevalecen en el territorio comunal, o sea, relaciones comunales asf
como relaciones interindividuales, referentes tanto a la estructura
comunal como a la regional. Veremos que relaciones :interindi-
viduales de significados estructurales diferentes; pueden coincidir. en
el compadrazgo .por un lado,y en el padrinazgo,por el otro.

Relacibnes. comunales y .compadrazga: .

La pertenencia a una red de parentesco no implica automatica-
mente la inclusion en la comunidad. Un individuo nace dentro de una
familia, y tiene automaticamente muchos parientes. Sin embargo,
tiene que extender su familia a través del matrimonio y actualizar su
pertenencia a la comunidad, a través de su participacién en la misma
a lo largo de. su vida. También formaréd y reforzard relaciones .
mterfndmdua!ez‘rs con otros individuos de la aldea, y hasta con
foréneos, por medio del compadrazgo, en momentos cruciales de su
vida.

Un hombre (y una mujer sélo como cc’myuge),como todos: los
que: viven en la comunidad, es un-miembro potencial de la misma.
Asumird el “‘cargo de fiesta” por iniciativa propia, aunque siempre
esté bajo la presién de otros comuneros, porque como ha nacido en
una familia de la aldea, se espera de él que afronte sus responsa-
bilidades. La participacién de un hombre en la cooperacion popular,
trabajo comunal, principalmente para mantener y limpiar el sistema
de irrigacion, tiene las mismas reglas. Estas son las del yanapa o
servicio a la comunidad, sin retorno directo del servicio al individuo;
el retorno se hard por medio de la redistribucién generalizada hecha
por la comunidad en la fiesta, por medio de la distribucién de agua y
tierras y otras ventajas ofrecidas por !a comunidad. En la fiestay en
la cooperacién, todos ios comuneros iferman un todo en su relacidn
con la tierra de la comunidad y los productos de ésta. La realizacion
de otras tareas puUblicas-‘depende de un sistema de poder que es
impuesto por la estructura colonial regional y bastante independiznte
de la estructura. comunal. Esta estructura regional fdm*ﬁm el
otorgamiento -de ventajas especiales a los parientes deias des
fuera de los logros comunales.
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E! intercambio centralizado o yanapa, es la regla fundamental
para la realizacion permanente de la comunidad, representada por un
centro efectivo y simbblico, el carguyoc o autoridad tradicional, que
actia como intermediario entre los comuneros como un todo, y la
pachamama o los santos, quienes proveen la fertilidad y la cohesion
social para asegurarla. Nos enfrentamos aqui con lo que M. Sahlins .
llama ““mancomunidad” (pooling) o “‘redistribucién’’ por medio de-
un “centro social donde se concentran los bienes y de donde fluyen,
y una frontera social, dentro de la que las personas (o sub grupos)
estan vinculados cooperativamente’’. Sahlins opone esto a la “reci-
procidad”’, o relaciones mutuas entre dos partes*. Debido a la escasa
literatura antropologica sobre la “‘mancomunidad” en los Andes, se
limita err6neamente el intercambio de servicios. a intercambios
“reciprocos” en un sentido - restringido. ‘La mayoria de estas
relaciones reciprocas deben explicarse en términos de la comunidad
considerada como un todo social. El aislamiento de la reciprocidad
del pole comunal transforma la reciprocidad en relaciones patron-
cliente, ya que los actores ho estin sometidos a comportamuentos
polarizados, ni a'la “‘redistribucidn”.

‘Miestras que un individuo adquiere su status de comunero, a
través del yanapa a la' comunidad, también extiende su-red de
relaciones sociales dentro de la comunidad con otros comuneros,
estableciendo vinculos rituales de compadrazgo. Estos vinculos
rituales en los que las mujeres estdn implicadas al igual que los
hombres, se crean en etapas fijadas-de la vida, principalmente en el
bautizo, primer “corte de pelo” 'y matrimonio; sirven como un.
camino hacia servicios interindividuales. Estos Gltimos se llevan a
cabo principalmente entre los padres de un nifio, o la pareja casada, y
el padrino de la ceremonia. Asi, un comunero construye alrededor de
él cierta seguridad social:y afectiva, de acuerdo a su experiencia
personal y fuera de su propia familia. Como vimas, sus compadres no
pueden ser parientes; sin embargo, esta regla no es respetada siempre.

Las relaciones de compadrazgo no deben tener ninguna tension
interindividual. El padrino de una ceremonia siempre tiene derecho a
una consideracién y respeto especiales. Sin embargo, este respeto es

4  M.D. SAHLINS,, 1965 ‘’On the Sociology of Primitive Exchange’’ donde se diferencia
la reciprocidad de ‘mancomunidad”’, “’poolind™, reciprocidad siendo definida por
Sahllns como un ““movimiento en ambas direcciones eéntre dos partes’, en “Slmetria
y dualidad social’’, sin intermediarios nj centros comunes a ambas partes.
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resultado de una eIeccnon y se debe diferenciar del respeto, debido a
los padres, que es sty por la familia. Las relaciones de una
persona con sus compadres son mas flexibles en cuanto a las
variaciones de la vida en los sentimientos de un individuo.

Raramente se elige compadres de entre los parientes de
cualquiera de los conyuges; y, como regla general, los compadres
deben ser extrafios al grupo de parentesco exogamico. Parece que los
compadres son excluidos de la categoria de posibles conyuges de ego.
Asi, cuando se los escoge, se amplia el grupo exogdmico. Se escoge
como padrino de una ceremonia particular del nifio, a otro comunero
que por lo general no es un pariente, ni cercano, ni lejano. El vinculo
de compadrazgo implica la realizacién de obligaciones reciprocas y
simétricas. El establecimiento mismo de un lazo particular de
compadrazgo por medio de una ceremonia es asimétrico: las personas
no se escogen mutuamente para apadrinar la misma ceremonia de sus
respectivos hijos. La persona escogida para apadrinar el matrimonia o
bautizo, serd quien haya adquirido més responsabilidades comunales
que la pareja que se casa, o que el padre del nifio bautizado. Asi, la
- persona elegida como padrino es siempre de un status superior. Este
status es estrictamente comunitario, ya que toda la gente de la
comunidad, a través de la familia nuclear, es atraida por la
comunidad hacia status cada vez més altos. En consecuencia, si el
establecimiento “de un ‘‘compadrazgo de matrimonio’’ o de un
“‘compadrazgo de bautizo’ crea una diferencia de status, ya estd
basada en una asimetria previa. Esta situacién, sin embargo, es
enteramente diferente de la asimetria relacionada con el padrinazgo,
que consideraremos mas adelante, ya que_en ot compadrazgo. las:
servicios intercambiados son similares, yegrly misma cantldad

El compadrazgo que se establece en el primer “‘corte pelo” de
un nifio es diferente; en cuanto a su naturaleza, del de matrimonio o
bautizo: las obligaciones son también_simétricas y el establecimiento
de una relacion de compadrazgo por el primer corte de pelo, no
implica una ceremonia reciproca idéntica, no mas que el compadraz-
go :de bautizo o matrimonio. Pero, en el primer “corte pelo”, el
compadre escogido por los cusipatefios es alguien de aldeas cuya
produccion es complementaria a la de Cusipata. Los apadrinados son
siempre cusipatefios y los padrinos de las aldeas cercanas. Estas estdn
en -la puna o en el area de qolla, en el departamento de Puno. De
éstas areas, la gente de Cusipata se abastece de queso, papas, carne,
ollas de barro, cambidndolas en trueque por maiz. Este trueque es
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muy frecuente entre los cusipatefios y los padrinos del ‘’corte pelo”
de sus hijos. Cuando se visitan, los compadres se hospedan vy
alimentan mutuamente e intercambian sus productos. A veces un
artesano mestizo. puede ser llamado para apadrinar un “corte pelo”
cuando se espera de él algiin favor especial en artesania. A cambio del
“padrinazgo en el “corte pelo”, la gente de la puna hara que los
cusipatefios apadnnen el bautlzo o matrimonio de sus hijos. En este
caso, los cusipatefios son considerados de un status social més alto,
por ser ciudadanos de la capital del distrito, el que incluye areas de
puna, con cuyos habitantes truecan los cusipatefios. Se usa la misma
relacién de compadrazgo, en el usiffuctéde Fetierra ‘“al partir”, entre
los habitantes de la puna y los de la zona de Cusipata. Por esta
relacion, opuesta a las reglas comunales, los cusipatefios adquieren la
propiedad de algunas tierras de la puna. Dejan el cultive de la tierra a
los habitantes de la puna, y les dan semillas y comida para ayudantes
eventuales; todo esto es intercambiado por la mitad de los productos
de la tierra. En este caso, el compadrazgo se convierte en una relacion
‘de clientelaje: el padrino de un nifio de la puna se convierte en
patron del padre del mismo, su compadre.

Asi, ademas de reforzar los lazos interindividuales dentro de la
comunidad, el compadrazgo también vincula a las personas en una
red mas amplia de relaciones diadicas fuera de la comunidad; esos
vinculos estan mas directamente relacionadas con propésitos econ6- -
micos especificos, en los que el intercambio de servicios, fuera del
sisterna “al partir’’, es simétrico, aunque no lo sean los status de la
gente involucrada. ‘

Los lazos de compadrazgo de bautizo y matrimonio relacionan
al padrino de la ceremonia, a su conyuge ¢ hijos, con la pareja casada
y apadrinada y los hijos de ésta, asi como también con ei nifio
bautizado y sus padres. En algunos casos relacionados con elecciones
personales, estos vinculos pueden prolongarse a otras generaciones.
El compadrazgo del ‘’corte pelo” parece ligar solamente al padrino
con los padres del nifio. El padrino de una joven pareja recién casada
es escogido frecuentemente como padrino de bautizo de uno de sus
hijos. Por otro lado, los hijos del padrino de ego frecuentemente son
considerados como compadres de ego .(no como padrino, porque en
esta generacion no hay diferencia de status). El compadrazgo
también parece ser un rasgo intergeneracional. N§ obstante, no
mantendra su significado sino hasta dos o tres generaciones después
de aquella en la que se establecié la relacion. De cualquier manera, ia
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alianza mas efectiva es la que mantiene una pareja y su padrino de
matrimonio y la existente entre los padres de un nifio y su padrino, o
sea, las relaciones entre adultos.

Generalmente se escogen diferentes compadres para el primer
corte de pelo de un nifio. El que da el primer corte es, sin embargo, el
méas importante. Cada compadre tiene que hacer un regalo al nifio
por cada mechén de pelo que corta. La ceremonia puede repetirse
con nuevos compadres. Las parejas jovenes pueden incrementar
rdpidamente el nGmero de compadres de corte de pelo, y en
diferentes dreas; esto constituye una estrategia econdmica. Podemos
notar que los cusipatefios y algunos amigos o comparfieros econc')mi-
cos regulares de estas dreas se llaman unos a otros “‘compadre”, s
que se haya reahzado una previa ceremonia que los relacmne como
tales.

En-el compadrazgo de corte de pelo, el término utilizado tanto
por el padrino, como por el ahijado y sus padres, para dirigirse unos a
otros, es ‘‘compadre”. En el compadrazgo de bautizo, el término
““compadre” se usa por los padres del nifio y el ~padrino;:: de
bautizo para referirse y dirigitse:- “uno a otro. En el compadrazgo de
bautizo y en el de matrimonio, se llama “padrino’ al de la
ceremonia, y ‘‘ahijado” a los contrayentes. Los hijos y a veces los
nietos, tanto. del padrino como del ahijado, son, por lo general,
mutuamente compadres.

Los vinculos de compadrazgo no abarcan toda la comunidad en
una sola red, en la que cada comunero estarfa relacionado con otro,
como tiende a ser en las relaciones comunales, tales como la fiesta,
cooperacién. popular y funerales. Los compadres no conforman un
grupo, tal como lo hace la comunidad. A diferencia de los comuneros
que estan vinculados en relaciones poliddicas, los compadres estan
unidos por relaciones diadicas5, independientes como tales de la
comunidad, que se extienden més alld de la misma, a lo largo de una
. red de intercambios econdmicos. La ayuda entre compadres siempre
se refiere a relaciones mutuas entre dos individuos. Una persona
puede tener diferentes compadres de /os que tiene uno de sus
compadres, mientras que en la familia, dos personas vinculadas tienen

5 De acuerdo a la definicién dada a los términos ‘’diadico’’y ‘‘poliaddico’ por E. Wolf,
en Peasants (1966:81) una relacién diaddica es aquella entre dos personas o grupos, v
una polqédlca, aquella entre varias personas o grupos.
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las mismas relaciones de parentesco, fuera de la categoria de alianza
extensa. Sin embargo, el compadrazgo, como vimos en el presente
documento, sirve como un medio poderoso para inducir a la gente
hacia un cumplimiento comunal. También implica un intercambio
reciproco y simétrico quese adec(ia a la estructura comunal. Se
preferird ayudar a los compadres, cuando éstos realizan una fiesta.
Una fiesta particular, sin embargo, no agrupa a toda la comunidad.
Esta Gitima solo puede ser considerada comoc un todo, a través del
sistema de fiesta. Como institucidn Unica, la fiesta agrupa a toda la
comunidad a través de la suma de todas las fiestas particulares de los
santos patronos; cada comunero tiene su turno en las responsa-
bilidades comunales del cargo en una de estas ceremonias particulares
de la fiesta. La fiesta simboliza y realiza a la comunidad a través de
una participacion generalizada de sus miembros v de la integracidn de
todos los aspectos de la vida de la comunidad, en torno a una
refacion comiin entre la tierra y los comuneres, como una totalidad.
Como tal, impide la tenencia individual de la tierra y la utilizacion
comercial del producto de ésta. El carguyoc, o persona encargada de
la fiesta, representa, como vimos, a todos los comuneros unidos por
la tierra. y es el centro de la redistribucién generalizada de productos
de la relacion hombre-tierra en la comunidad. las preferencias
otorgadas a los compadres y a los parientes en estas relaciones son
recuperadas por la comunidad, pero al mismo tiempo constituyen
una amenaza al mantenimiento de la comunidad, porcue pueden ser
reorientadas hacia una estructura regional estratificada de relaciones
interindividuales. Esta Gitima se expresa en el padrinazgo.

Como el compadrazgo resulta de una participacion continua y
activa de un individuo en sus relaciones con otros comuneros
(mientras que las relaciones de parentesco son adscritas a un
individuo al momento de su nacimiento) y como ademas no se
relaciona con conflictos de herencia individual de la tierra dentro de
la familia, puede ser considerado como un elemento efectivo,
complementario al parentesco, en la construccion de la comunidad.
El compadrazgo implica uria participacion activa en las relaciones
sociales dentro de la comunidad. Esta participacion activa, y de
alguna manera voluntaria, es una compensacién importante para las
relaciones adscritas de parentesco. Como ya he sefialado, el individuo
nace en una familia, pero nadie nace reaimente en una comunidad: se
tiene que adquirir el status comunal. Asi el padre vy el hijo casado
tiene cada uno distintos compadres y cada uno en distintas familias.
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El compadrazgo se expresa particularmente en.el ayn/. £l ayni
es un intercambio diddico interindividual que se requiere formal-
mente y se realiza sobre la base de servicios mutuos locales y no
especializados, idénticos y equivalentes. La ayuda debe ser devuelta
en un periodo corto. S6lo se intercambia ayn/ entre hombres, que
son los Gnicos que realizan el yanapa comunal. La division sexual de.
roles es muy clara. Las actuaciones sociales de Ias@ujeresféelimitan al
yanapa, a parientes cercanos y a comadres. En este caso, no hay regla
alguna de retribucion. El ayni entre compadres se lleva a cabo
generalmente para actividades tales como trabajo agricola, préstamo
de animales, instrumentos de trabajo, asi como para el intercambio
de bebidas. El yanapa de, o hacia, comadres abarca actividades tales
como el cuidado de la casa y el préstamo de utensilios de cocina. Sin
embargo, ésto Gltimo, cuando se realiza en situaciones urgentes o
relacionadas con actividades ceremoniales especiales, se vincul@ con el
ayni de los ésposos. La ‘“ayuda’” de las mujeres también se practica
para el pastoreo de animales, en el caso que una de las mujeres esté
comprometida en actividades sociales especiales y ocasionales. La
ayuda ocasional o yanapa entre mujeres parientes o comadres se
relaciona mds directamente a responsabilidades comunales, y de
alguna manera se puede vincular al yanapa comunal o alguna forma
de servicio para la comunidad. Generalmente no se hace ayn/ entre
padrino y ahijado; rara vez el ahijado debe ayudar al padrino en su
trabajo; el primero debe recibir consejo y ayuda ocasional en asuntos
morales y financieros; como vimos, las relaciones son mucho mas
importantes entre los compadres. Debido a que un individuo de
status social mas alto sera frecuentemente elegido como padrino de
ceremonia, tendrd una mas amplia categoria de personas con las
cuales intercambiar ayni. A pesarde.esto; np mantendfa necesariamente
intercambios interindividuales con todos ellos, en caso de no
necesitar de la cooperacion de todos; en cualquier caso dispondra de
una seguridad social mas adecuada a su status comunal. El intercam-
bio tendré lugar s6lo cuando se necesite intercambio simétrico, y éste
pueda ser devuelto por ambas partes.

De esta manera, la comunidad se desarrolla continuamente por
medio del yanapa de cada comunero. Pero la comunidad puede verse
reforzada por el ayni que sirve como expresion activa del compadraz-
go. La comunidad se ve constantemente amenazada por relaciones
que son especialmente interindividuales, las que, fuera del mecanismo
de la fiesta y de cooperacion popular, podrian limitarse a la familia
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nuclear o a las relaciones de autoridad: y comercio con el mundo
externo a la comunidad. E! padrinazgo es la expresién de esta
amenaza. El ayni puede ser considerado como el Iimite diddico de la
comunidad. Esta ‘Gititra hace el ayn/ comunitario a través  dei
yanapa, como cuando un hombre ayuda a su compadre carguyoc a
preparar una fiesta. El ayn/ también se puede orientar fuera de la
comunidad, como en el caso del padriniazgn, v volverse una rminka™.
E! compadrazgo se distinguird mas adelante del padrinazgo.

Relaciones comunales y padrinazgo

Un lazo privilegiado, similar al de compadrazgo, pero muy
diferente de éste, es el de padrinazgo. El padrinazgo se relaciona
frecuentemente con un intercambio interindividual llamado mink‘a.
El padrinazgo puede estabiecerse en lugar del compadrazgo, en el
bautismo y matrimonio, siendo el padrino de ego. aguel que apadrina
la ceremonia; el ahijado de ego es la persona por la cual se readlize:la
ceremonia que ego apadrina. El padrinazgo se extiende a los mismos
. parientes cercanos que abarca el compadrazgo.

Ei compadrazgo relaciona comuneros, principalmente de status
'indigena, o sea, personas que participan en el mismo grado de la
tradicion comunal, mientras que e! padrinazgo relaciona personas de
distintas estructuras y categorias sociales. Estos estan involucrados,et:
la mayoria de sus actividades y valiores, en distintos sistemas sociales.
Su asociacidon debe ser considerada como una relacion de clientelaje
interindividual. En esta relacion el indigena, un comunero, es la
persona por la cual se realiza la ceremonia, o el padre de esta persona;
en ambos casos él es el ahijado. La persona que apadrina la
ceremonia, es un mestizo de clase méas alta; él es el padrino. Los
mestizos de clases mas bajas, 0 los que estin vinculados con la
comunidad, también pueden ser padrinos, dado que gozan de una
posicion mas estratégica en el mundo exterior a la comunidad. gue su
ahijado. En el padrinazgo, los términos “padrino” y ““ahijado” sirven
también para sefialar a aquellos que serfan ‘‘compadres’ en el
compadrazgo. Sin embargo, el t€érmino de direccién utilizado entre
cualquiera de las personas relacionada por una ceremonia es
frecuentemente ‘‘compadre.” ,como en el compadrazgo. La diferencia
que se puede establecer entre términos de direccién y de referencia
en el padrinazgo, sefiala la ambigledad en la que descansa la relacion
de clientelaje. En la ideologia impuesta por los mestizos, estas

* Ver nota 3.
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relaciones son asimiladas al compadrazgo.

En el estudio de lo que se !lama ““compadrazgo’, la literatura
antropolégica de los Andes ha seguido generalmente el modelo
establecido por H. Martinez, en su estudio sobre “Compadrazgo en
una comunidad indigena altipldnica” (1962)6. Este modelo confunde
padrinazgo y compadrazgo. H. Martinez establece que el status social
y econémico es un criterio importante en el nimero de compadres
que un hombre, especialmente mestizo, tiene. De hecho, el status al
que se refiere Martinez puede ser de naturaleza diferente al caso
considerado. Alguien que tiene mdas compadres que otros serd de
status mas elevado. Pero el status de un mestizo se define en términos
de su supremacia econdmica y politica individual sobre los indigenas,
y -de acuerdo a su independencia de la comunidad. En tanto que el
status del indigena es exactamente lo contrario; éste descansa en sus
realizaciones _comunales, tales como el nimero -de cargos desempa-
fiados, y se opone a cualquier supremacia y politica individual sobre
los indigenas.

As{, mientras que una Unica ceremonia de compadrazgo implica
intercambio simétrico dentro de la comunidad y también en un
sistema de intercambio intercomunal, una ceremonia de padrinazgo
implica intercambio asimétrico. La simetrfa sdlo sefiala el intercam-
bio de servicios equitativos entre compadres y logros comunes e
iguales en la comunidad, a lo largo de la vida, considerando el nivel
de la comunidad entera. En este caso, el padre del nifio apadrinado,
cuando esté en condiciones de afrontar de manera mas completa sus
relaciones con la comunidad, patrocinard una ceremonia de compa-
drazgo de otro nifio, de acuerdo a la regla de intercambio
generalizado a nivel comunal, polarizada en su institucion mas
representativa, la fiesta. Un mestizo define su propio status de
acuerdo al nimero de ahijados indigenas que tenga, sobre los cuaies
ejerce su autoridad de mestizo, en forma paternalista; mientras que
un indigena define su propio status de acuerdo al nGmero de
compadres que tiene entre los otros indigenas, con los que mantiene
un intercambio de servicios simétrico. En el primer caso tenemos
padrinazgo; en el segundo.compadrazgo.

El sistema descrito por Martinez, que él Ilama compadrazgo es

6 Ver. H. MARTINEZ, “Compadrazgo en una comunidad indigena altiplanica’’
1963:22-23.
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lo que en realidad deberia llamarse padrinazgo, y 1o que el mestizo
llama compadrazgo para justificar lo que es contradictorio al sistema
de la comunidad. Como escribieron Sydney W. Mintz vy E. Wolf en
1950: “la caracterfstica mas importante del mecanismo del compa-
drazgo, es su adaptabilidad a diferentes situaciones. Como cambia la
estructura de la situacion, se puede esperar que este mecanismo sirva
para diferentes propositos’. Los autores distinguen entre compadraz-
go vertical y horizontal, segin vinculen personas de distintas clases
sociales de igual clase social, respectivamente. Mintz y Wolf diferen-
“cian un compadrazgo horizontal, que aquf llamo compadrazgo, en
comunidades " homogéneas, y un compadrazgo vertical, que aquf
llamo padrinazgo, en una comunidad de diferentes clases sociales’.
Vemos en Cusipata, tanto el compadrazgo como el padrinazgo; ya
que existe una estructura comunal opuesta a las relaciones de
clientelaje, ambos sistemas descansan mutuamente el uno en el otro
por lo que he hablado de los “Ifmites de la comunidad”*, o
relaciones diadicas interindividuales, que pueden coincidir con la
estructura comunal o con relaciones regionales individualistas. La
comunidad es* una proteccion contra estas Ultimas, que tienden a
crear una relacion dominantes-dominados. La estructura comunal, en
si misma, mantiene fuera de competencia, con los de clase “social mas
alta a los de clase social baja, 0 sea a los comuneros.
Todas las relaciones de compadrazgo y padrinazgo pueden
formalizarse en relacion a la estructura de la comunidad, como se ve
en, el cuadro 1. ’

7 S-W. Mintz y E. Wolf, “An Analysis of Ritual Co-parenthood’’ (1950).
Ver nota 3.
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- CUADRO |

Significado estructural del éompadrazgo y del

‘padrinazgo
Pachamama - Trueque intercomunal  Explotacién y
(tierra comunal) - de base simétrica comercio de tie-
Lo sin acumulacion in- rray productos
O-“ Redistribu- dividual de medios . individuales. 4
> ci6n a todos id i i
> \ » de produccién, ni de
los comu- productos
neros. -3
Fiesta
Irrigacién
Usos comunes
de la tierra
Carguyoc Indfgena " (compadre)
Indfgena (ahijado)
comunero-yanapa
compadre/
pariente-yanapa
v

Vecino/ |

indfgena (compadre) T Pad rinazgo—
Indfgena (ahijado) —» Mink‘a negociante
N (padriQ.o)

Nota: - indica mtercamblo aslmétnco (hacia afuera y hacna adentro

de la estructura comunal).
<—> indica intercambio simétrico (adentro de la estructura

. comunal).
Lo subrayado indica la forma de la prestac:on
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El padrino elegido puede ser un “vecino’’. Este es un mestizo de
clase social .mads alta, situado en una pesicidii = estratégica en las
instituciones locales de poder polftico, administrativo y judicial;
generalmente es un campesino. El padrino también puede ser alguien
muy involucrado en actividades comerciales. Como ahijado de un
vecino, un comunero puede servir a este (ltimo como “pedn” o
“jornal” cuando se lo pida, y en el dfa fijado por el vecino. El pedn
se compromete por un dia de trabajo; se le paga algo de dineroy
también comidas y bebidas durante el dia. Se puede pedir a una
mujer, ahijada, que ayude a la esposa del vecino a preparar comida y
chicha para el dfa, y a cambio se le dara algo de comida. Trabajar de
esta manera es contradictorio a las reglas de la comunidad.
Generalmente se llama mink’a, que es un servicio extrafio a la
comunidad. Como el padrino que convoca para trabajar, tiene una
posicion estratégica en el sistema de decisiones impuesto en la
comunidad por-el-orden social més amplio, el ahijado mantizne -cierta
obediencia hacia el padrino. Este ltimo lo podra ayudar en caso de
conflictos familiares relacionados a la herencia de |a tierra; el padrino
también puede facilitar sus relaciones con la administracién nacional
o proporcionarle ayuda material en caso de necesidad. El vecino
puede reforzar su poder, debido a la competencia que existe entre sus
diferentes ahijados por obtener sus favores. El vecino no participa en
las instituciones comunales tradicionales, tales como la fiesta o la
cooperaciéon popular; es la (nica autoridad que decide qué trabajo
piblico debe hacerse, como, dénde y por quiénes; puede usar el
producto de su tierra y de sus decisiones para hacer inversiones en el
orden social mayor. Como no participa de la propiedad comin de la
tierra, puede utilizar esta.ultima para su propio beneficio y acumular
tanto tierra como dinero en efectivo, vendiendo sus productos. Por
otro lado, e! ahijado o comunero, debe ejecutar tareas comunales y
no puede acumular para su propio beneficio. La comunidad protege a
los miembros. contra cualquier clase de deterioro proveniente de
aquellos que actian individualistamente. A pesar de esto, no tiene
control sobre los vecinos que tienen mayor autoridad politica. Asi, la
relacion de los vecinos con los comuneros tiene un efecto pertur-
bador en la comunidad, perc al mismo tiempo dan relevancia a las
reglas comunales, haciéndolas necesarias como reaccién contra la
supremacia individual.

Los comerciantes y especialistas que viven en la aldea, o estén
de paso en elia, tienen una situacién similar a la del vecino, como
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padrinos. Sin embargo, en vez de poder politico, tienen poder
comercial sobre los comuneros. Tienen un bajo grado de participa-,
cibn en la estructura comunal, ¢ intercambian ayn/ con pocos
comunerocs. Ademds, debido a su especializacién, $6la. pueden
realizar tareas por dinero en efectivo, y tienen poca participacion en
el intercambio tradicional. Asi, los ahijados venderan priorita-
riamente sus productos a los comerciantes que conocen, y que
frecuentemente son sus padfinos. Los ahijados les venderan los
productos vitales, tales como carne, huevos y leche. Gastan el dinero
adquirido en ropa, sal, azlcar, café, kerosene y otros bienes; pero una
gran cantidad del dinero”ahorrado en mink’a, rabajo asalariado, y en
la venta de algunos de sus productos vitales, se gastara en bebidas
alcohodlicas y coca, asi como también en juicios por herencias de
tierras, relacionados con el rompimiento de las reglas.comunales. Los
abogados comunales obtienen- un beneficio considerable de estos
juicios, que pueden durar muchos afios. Los ingresos de los
comerciantes y de las tiendas pequefias provienen principalmente de
la venta de alcohol y coca. Muchas personas adictas al alcohol y a la
coca sienten la necesidad de continuar vendiendo sus bienes de
subsistencia. Esto es esencial para el negocio de los comerciantes.
Ciertos productos artesanales o trabajos manuales relacionados con
las necesidades mestizas de consumo, tales como carpinteria,
herreria, albafiileria, estdn también en manos de pocas personas que
pueden sacar ventaja de esta posicion, frecuentemente institucio-
nalizada bajo la forma de padrinazgo con los comuneros. Estos
trabajos manuales se realizan por dinero en efectivo, el que es
utilizado por los artesanos, fuera del canal comunitario de intercam-
bio. Ellos también tienen un origen foraneo. Otros trabajos manuales
mds- tradicionales, tales como la confeccion de herramientas agricolas
o de tejidos, son realizados como un yanapa familiar obligatorio, o a
cambio de regalos de comida y bebida y también a cambio de mayor
consideracion social en la comunidad.

El ayni, que es el servicio intercambiado enire parientes
(término que excluye a la familia nuclear) o entre compadres, es muy
diferente de la mink’a,que es el servicio intercambiado entre padrinos
y ahijados. La diferencia entre ambos es la expresion de una
naturaleza distintiva entre padrinazgo y compadrazgo. Los bienes y
servicios intercambiados en ayn/ son pares de elementos idénticos.
No son especializados y siempre estan relacionados a las actividades
habituales del comunero. No estan vinculados con : ‘ninguna Gnica y
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especifica posicion en la comunidad de los participantes. Se
relacionan con productos de la comunidad y nunca estan crientados
hacia ninguna clase de beneficio individual o actividad comercial.
Implican un casi idéntico nivel de iniciativa de los participantes en la
tarea realizada para uno de ellos. No se utiliza dinero en efactivo. En
esta relacion nadie puede estar en una posicién de poder permanen-
temente. '

Los bienes y servicios intercambiados en la minka son
diferentes unos de otros. El comunero presta un servicio local no
especializado; y el mestizo, dinero en efectivo 0 una actividad
especializada (comercial o politica). De esta manera el mestizo tiene
una especie de posicion exclusiva en su propia actividad, mientras
que el comunero puede ser facilmente reemplazable en el servicio que
presta (mink‘a significa reemplazo en quechua). Los servicios
prestados por los comuneros estdn orientados hacia fuera de la
comunidad y pueden ser utilizados por el mestizo fuera de la red de
intercambio comunal para su propio beneficio. La recompensa dada
al ejecutante de la tarea puede ser utilizada por el comunero tanto
para el consumo comercial como en gastos para la comunidad. Estos
gastos comunales arriesgan cualquier ‘incentivo del comunero para
competir con el poder del comerciante o del vecino, vecino que
frecuentemente ‘es un propietario rico. La persona que convoca a una
mink’a es la que decide la forma en que los peones realizaréan la tarea.
Estos Gltimos generalmente procuran no trabajar mucho y piden
bebidas frecuentemente. Por lo general, muchos trabajadores estan
borrachos antes que el trabajo sea cubierto y no lo pueden terminar.
Esto no sucede cuando se realiza un ayni. Se paga a los trabajadores
en dinero, comida y bebidas. Ademas, por medio de sus funciones,
los mestizos gozan de una posicion dominante sobre cada uno de sus
peones. Son artesanos o vendedores de bebidas alcohdlicas, juez de
paz, gobernador, consejales municipales o profesores de escuela.

Las relaciones de mink ‘a,estrechamente vinculadas al padrinazgo
y diferentes de las relaciones de ayn/, relacionadas con el compadraz-
go, son una amenaza considerable para el mantenimientode¥d
comunidad. Ademads, muchas actividades y productos que se supone
deben intervenir en el intercambio polarizado y en instituciones que
existen sb6lo en un grupo de relaciones ni especializadas, ni
individualizadas, y en un territorio definido, son llevadas fuera de la
comunidad. Cortan las relaciones hombre-tierra y hacen que cual-
quiera que no esté relacionado con la comunidad tenga acceso a la
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tierra y a sus productos. Esta. segmentacion de las relaciones
hombre-tierra sustituye juicios costosos a las soluciones comunitarias
tradicionales. Esto se tipifica en las relaciones de padrinazgo, con las
cuales el padrino toma su poder del debilitamiento de la comunidad.
Estas relaciones neutralizan el poder efectivo de los comuneros -
dentro de la comunidad. La organizacion de las relaciones sociales de
los comuneros con el territorio es disputada tanto por la comunidad
como por el poder administrativo foraneo; este (ltimo lg&)ora
cualqmer cosa que no sea la dependencia directa de cada individuo’
. respecto del poder central. .La autoridad que en un principio estaba
en manos de las personas que habian completado muchos cargos de
fiesta parece estar ahora en manos de los vecinos. El intercambio de
bienes y servicios es ampliamente controlado por los comerciantes.
Las relaciones de yanapa o de cooperacién popular son reemplazadas
en gran parte por impuestos o trabajos publicos requeridos por las
autoridades, los vecinos. Las relaciones de ayni sdlo pueden ser
ejecutadas en circulos més estrechos, ya que la diferenciacion en las
posiciones estratégicas que existe en la estructura regional no permite
participar en una red de ayni que abarque toda la comunidad. De esta
menera, el ayn/ puede convertirse facilmente en algo semejante a la
mink’a. En algunos casos, hasta esad‘ffc?‘dnferencnarlas Sin embargo,
las relacnones tipo mink‘a, tipicas del padrinazgo, descansan en un-
minimo mantenimiento de -las reglas comunales, ya que éstas,
particularmente a través de la fiesta que conlleva un gasto considera-
ble, combinado con la limitada cantidad de tierra accesible a los
comuneros debido a una desigual distribucién de la tierra, limita la
participacion - de los mdlgenas en el mundo regional comercial y
politico. Por la misma razén, los mdlgenas no pueden competir con
los mestizos, Por otro lado, las reglas. comunaies constituyen un
rompumlento y una reaccion en contra de una difundida utilizacién
individual de la tlerra que. destruiria todo lo “que queda de la
responsabilidad profundamente arraigada de los campesinos con
respecto a la tierra, reduciendo al campesino al rol de un instrumento
en la explotacién de la tierra, para beneficio foraneo. Cualquier
utilizacién de la tierra y sus productos, fuera del sistema comunal, o
sea, cualquier utilizacién individual y comercial, permitiria a una
persona mejorar su posicion econdmica en relacion a los demas
comuneros. Gracias a su supremacia econdmica, podria presionar a
los demas, para lograr que le vendan las tierras, el medio esencial de
produccién, - en caso de necesidad. Casos como éste han sido
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frecuentes en Cusipata. De cualquier manera, los mestizos pueden
obetner beneficios de las .actividades especializadas, solamente
alejandose de las reglas-comunales. Esto los exceptla de la ejecucion
de tareas agricolas, que se encargan a peones, reforzando esto a través
del padrinazgo. La ‘‘imagen de! bien-limitado’’, frecuentemente
interpretado de manera simplista como una supersticién campesina,
no ‘es otra cosa que un simbolo racional de amenazas reales a las
reglas comunales y a la seguridad de cada comunero.

En Cusipata estamos frente a una ‘estructura colonial. Se
sobreponen dos diferentes sistemas de relaciones sociales; uno de
ellos de origen fordneo, que utiliza aspectos formales del otro y
destruye su naturaleza. En la actualidad los comuneros dependen
individualmente y en gran parte de los representantes de un orden
social .diferente y particularmente de los padrines. Estos Gltimos
toman ventaja de su posicién estratégica en este orden dominante,
como también del mantenimiento de la débil estructura politica y
econémica comunal. De esta manera, muchos comuneros se ven
tentados a incrementar su independencia de la comunidad, y a hacer
de su institucion central, la fiesta, una especie de consumo
conspicuo, y a comercializar su relacion con la tierra y el producto de
su trabajo. Esto los hace mas dependientes del orden social externo y
de sus agentes dentro de la comunidad. .

Relaciones de clientelaje y familia nuclear

La familia tiene que ser considerada en el marco de la
ambivalencia de la relacion de clientelaje que rompe la articulacién
comunal, utilizando la relacion formal de la comunidad, y dando
lugar a una estructura colonial en la aldea. Por medio de las
relaciones interindividuales de padrinazgo, la familia extensa se
divide por alianzas interindividuales competitivas entre cada uno de
sus miembros por un lado, y, por otro lado, unos cuantos mestizos;
hasta la célula minima de la comunidad, la familia nuclear, esta
sometida a la posibilidad de conflictos relacionados al sistema de
herencia de tierras y tenencia de la misma bajo patrones externos que
hacen bastante inoperante el sistema comunitario tradicional.

La cohesion de la familia nuclear se relaja debido a presiones
econdmicas y a los lazos del padrinazgo. El padrinazgo constituye
frecuentemente la oportunidad del padrino de sustituir de alguna
manera al padre de la familia indigena. Algunos mestizos adoptan a
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los hijos de campesinos pobres o de la puna. Los hijos adoptados, o
sus padres, son generalimente ahijados de estos mestizos. Los padrinos
llevan a los ahijados a sus casas cuando los padres no tienen la
posibilidad deeducarlos. Los ahijados, entonces, se convierten en
sirvientes de la casa de sus padrinos, quienesvelan por su educacion
hasta que llegan a ser aduitos. El padrino puede pedir a los padres del
nifio cierta extension de, terreno durante el-tiempo que cuidan de su
educacion. Tengo conocimiento de algunos :casos de mestizos que
han adoptado nifios provenientes de familias del mismo Cusipata.
Esta practica se relaciona con la tendencia de las familias mestizas
hacia actividades -extrafamiliares y extracomunales, y, de esta
manera, a cierta especializacion profesional los mestizos s6lo pueden
dedlcarse en parte a las funciones domésticas, y por ello requieren los
servicios de otras personas. -

Los padrinos pueden tener. reIacnones sexuales con sus ahuadas
y tener muchos hijos de diferentes mujeres; tendrén cierto control
social sobre estos nifios, a los que proveen de asistencia material. El
trabajo asalariado del ahijado fuera de la aldea es frecuentemente una
buena oportunidad del padrino para relaciones de este tipo. Sin
embargo, el ahijado sera considerado generalmente como el padre, vy
pueden surgir conflictos relacionados con la ‘herencia de los hijos
extramatrimoniales,, quienes basaran su economia en la tierra de su
madre y en los servicios -realizados en grandes propiedades o en el
trabajo asalariado fuera de la aldea. Asf, la relacion de la familia con
la comunidad se combina con la de clientelaje individual con cada
miembro de la familia. Un mestizo puede adoptar a algunos de sus
hijos fuera de su familia reconocida.

Este tipo de relaciones entre padrino y ahijado no se limitaala -
familia nuclear. Se extiende al sistema de autoridad de la sociedad
mads amplia que contiene a Cusipata. LLos administradores de una
-empresa ajena a la comunidad, las autoridades regionales, politicas y
judiciales, y el gobierno nacional, estan en la misma .situacion
ambigua que el padrino. Este Gltimo constituye una especie de
simbolo de la autoridad mestiza, que al mismo tiempo es objeto de
respeto, temor y -desconfianza, y que 'siempre -constituye la Ultima
fuente de poder. Se considera la resignacion la -Ginica ‘manera de
enfrentar a esta autoridad, que frecuentemente se presenta como la
imagen de Dios.
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Matrimonio, relaciones de parentesco consangufneas y afinales y
sistema de herencia

Las relaciones de parentesco de Cusipata, deben ser comprendi-
das en el marco de vinculos ambivaientes: con la estructura
comunal, a través de un intercambio polarizado, y con la estructura
individualista regional constituida por relaciones patrén-cliente. Esta
situacion ambivalente esta presente en relacién a la tierra; es parte de
la comunidad y se la puede encontrar en su célula minima, la familia
nuclear con sus relaciones consanguineas y afinales.

El parentesco contemporaneo en Cusipata, como en otras areas
andinas, es un sistema bilateral egocentrado. Este sistema es similar al
europeo-mestizo y parece que hoy en dia, si bien no.en el pasado, es
com(in a todos los cusipatefios, sean indigenas ¢ mestizos. Sin
embargo, las relaciones afinales y consanguineas, analizadas mas
adelante, son vilidas solamente para los indigenas como miembros
reales o potenciales de la comunidad. Asi, al formar una nueva familia
nuclear, los vecinos no siguen el modelo de relaciones afinales,
analizado mas adelante,y forman una unidad econémica regimente
independiente que frecuentemente compite con otras familias nuclea-
res de los vecinos. Sélo las reglas exogamicas son comunes a todos los
habitantes de la aldea; sin embargo, com¢ son menos numerosos y
por razones que veremos mas adeiante, os vecinos siguen menos
estrictamente estas reglas. El grupo exogamico de ego se extiende
alrededor de él, incluyendo a todas las mujeres (hombres) que estan
mas cerca de él que la hija (hijo) de la prima (primo) de primer grado,
tanto de su padre, como de su madre, incluyendo & esa mujer
(hombre) y a las personas que tengan igual relacidn con ego. El grupo
exogdmico de ego incluye a sus compadres, padrinos y ahijados. La
figura representada en el cuadro Il indica el grupo exogdmico_de ego,
exclusivamente desde el punto de vista del parentesco.

, Como parte de la debilidad de la familia extensa en cuanto
grupo, el matrimonio. es principalmente entre dos familias nucleares.
Como no hay linajes reconocidos, no hay matrimonios preferenciales.
Ademas de esto hay cierta presion de parte de los padres de la novia;:
un joven o una joven. no se casarfa con alguien no considerado
~"honrado”, o de poca dedicacién a la agricultura o al trabajo
doméstico, actividades esenciales para la subsistencia de la familia y
de los padres anciapos, entre otros. Frecuentemente, debido a la
. oposicién familiar a la realizacion de un matrimonio, una pareja
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puede huir a la ciudad o a alguna plantacién durante un tiempo, y
regresar con un hijo, para pcder ser aceptada como una nueva familia
nuclear en la aldea donde tienen acceso a la tierra familiar.
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Un territorio limitado sirve como. principio unificador de la
comunidad, al empujar a sus miembros a cumplir - las obligaciones
comunales para poder acceder a la tierra. El mismo principio se
observa en la relacion de padres e hijos, sean éstos casados o no.
Como la unidad de la tierra esta rota por la existencia de propiedad
individual, y hay un modelo de herencia de padres a hijos de ambos
sexos, los padres presionan a sus hijos como herederos potenciales de
la tierra. El propietario de la tierra, hombre o mujer, o en términos
de la comunidad, el que usufrutGala tierra, puede distribuir sus tierras
y otros bienes como desee entre sus hijos, y hasta entre sus sobrinos.
Da su tierra en “interés” o preherencia; en el momento que los
herederos potenciales fundan su propia familia nuclear. Esta tierra
puede volver a manos de los ascendientes, padre o madre, en cualquier
momento. En este caso, puede ser dada en herencia,mas adelante,a
cualquier otra persona. La herencia se entrega oralmente ante
testigos. Debido a esta costumbre, los hijos deben ayudar a sus padres
y a los de sus conyuges, er: las labores agricolas y domésticas, Asf la:
familia nuclear y los afinales permanecen juntos debido al patrén de
herencia de la tierra, El matrimonio y las relaciones con los parientes:
consanguineos y afinales deben ser entendidos dentro del sistema
general de acceso al principal medio de produccidn, la tierra.

" El formar una nueva familia nuclear por, matrimonio 0
“’convivencia”, relaciona a personas que son miembros de diferentes
familias y contindan siéndolo. Los vinculos consangufneos permane-

~cen después del matrimonio. Hombres ymujeres mantienen relaciones
estrechas con su familia nuclear de origen, donde quiera que sea la
residencia de la nueva familia. Padres e hijos,como también siblings
casados, continGan cooperando en el trabajo de los campos y en el
cuidado de los animales. Sin embargo, no cooperan en las actividades
especializadas que pueda realizar un miembro de la familia. Un
hombre y su esposa dében efectuar actividades en sus respectivas
familias consangufneas‘y en la familia nuclear que estan formando en
comin. Un hombre ayuda a sus padres en el cuidado de los campos,
en ocasiones de actividades comunales o en casos especiales. Su
esposa también atiende a sus padres de ella en las tareas domésticas y
‘deberes comunales. Los siblings casados se ayudan unos a otros sin
regla especifica de retribucién; no més que en el caso de la ayuda
otorgada a sus padres, o la de éstos a sus hijos, solteros o casados.
Ademas de esto, el esposo y la esposa deben efectuar tareas para sus
suegros. Debido al sistema de herencia bilateral, descrito anterior--
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mente, y a que, a través de la familia nuclear, un hombre y una mujer
tienen intereses complementarios en la herencia de ambas parejas de
padres, tienen obligaciones hacia sus padres, tanto como hacia sus
suegros. La pareja casada espera herencia de ambos en el futuro.
Debido a la divisién sexual de tareas, el hombre trabaja en las tierras
que €l y su: esposa reciben en “‘interés” o por otros medios, asi como
en las tierras de sus padres y suegros; la mujer realiza tareas
domésticas y pastoreo en su propia familia nuclear, en la de sus
padres y en la de sus suegros.

De acuerdo a la divisidn sexual de tareas, un hombre trabaja con
los hombres de su propia familia «consanguinea'y con' losde la afinal;
una mujer con las mujeres de su familia consanguinea y con las de la
afinal; pero, de acuerdo al patrdén de herencia bilateral, tanto el
hombre como la mujer,heredan de cuaiquier item,relacionado con el
trabajo de ambos, cada uno de su familia consanguinea.

Tanto las reglas de division sexual del trabajo como las de
herencia bilateral hacen importantes y necesarias las relaciones
afinales de ambos conyuges, que se analizardn mas adeiante. Una
persona ayuda a sus afines por el hecho de que —en razén de la
division sexual del trabajo— debe realizar tareas en propiedades de su
cényuge, a fin de facilitar la herencia de esas propiedades por este
conyuge. Por esta misma razén el hombre ayuda en la yanapa o
participa en la “ayuda” solamente de personas especificas de su
familia afinal con las que compite por la sucesiéon, asi como en
bienes, y particularmente tierras, objetos de competencia entre él y
los afinales para los que se realiza ggftarea. Se aplica la misma regla al
hombre y a su esposa en la relacion de cada uno con sus parientes
afinales. Las reglas de division sexual del trabajo y de herencia
bilateral hacen importante y necesaria la cooperacién entre hermanos
como entre hermanas, ya #quecs: éstos siblings estan trabajando en
propiedades que serdn heredadas de la misma pareja, sus padres.-

Sin embargo, las reglas estructurales presentadas, fundamentales
para las relaciones de parentesco de Cusipata, no tienen el mismo -
grado de aplicabilidad para hombresy mujeres.; Los hermanos se
ayudan mds frecuentemente que las hermanas. Tedricamente enton- -
ces, se esperarfa que las esposas de éstos cooperen de igual manera:A
pesar del hecho de que se da la cooperacién, no es igual a la de los
hermanos. En efecto, la unidad residencial general es la familia
nuclear con su propia cocina aparte, cada mujer cocinando para su
familia nuclear, asi como para todos los hombres que trabajan con su
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esposo en sus campos o en los de su esposo. Por otro lado, las
mujeres sélo ayudan a sus parientes femeninas con las que tienen una
relacién especifica fya descrita en relacién al sistema de herencia) en
ocasiones especiales, tales como las fiestas o grandes actividades
agricolas realizadas por aquellos parientes mujeres o sus esposos, o en
casos: de' necesidades extraordinarias (enfermedades, vejez, problemas
familiares. . .). No sélo los hermanos, sino también otros parientes
consanguineos y afinales de sexo masculino trabajan juntos mas
frecuentemente que las parientes mujeres. El nGmero de hombres
trabajando en la misma tarea (masculina) por lo general sobrepasa al
ndmero de mujeres que trabajan en la misma tarea (femenina). En
este sentido, tanto la consanguinidad y la afinidad, asi como el
compadrazgo, son mas relevantes en la cooperacion masculina que en
la femenina, cualquiera que sea la clase de trabajo, ya sea ayuda a la
familia o a la comunidad, ayni o mink‘a. Esta diferenciaciéon sexual
en cuanto al grado de cooperacibn es muy importante para el
intercambio entre familias nucleares, como lo vamos a ver.

Dejando de lado por el momento la diferenciacién sexual en el
grado de cooperacién, podemos decir que entre hombres asi como
entre mujeres, la consanguinidad y la alianza parecen estar equilibra-
das pero son mas importantes que el compadrazgo o padrinazgo en el

" total de actividades observadas. E! compadrazgo y el padrinazgo
sobrepasan a las relaciones de parentesco solamente en grandes
actividades, siendo entonces el compadrazgo un lazo entre el
individuo y la comunidad, y el padrlnazgo entre el individuo y el
orden social mas amplio de la regién.

Veamos ahora las relaciones consangumeas y afinales més
especificas para ego masculino y femenino en particular. Como ya
sefialamos, tantodadivision sexual del trabajo y el sistema de herencia
bilateral; estdn relacionados basicamente con los lazos especificos de
ayuda dé ego hacia algin pariente; también definen qué pariente
afinal o consanguineo espera ayuda de cada ego masculino o
femenino.

En este sistema la ayuda es realizada por una persona hacia otra
del mismo sexo; a su padre (ego masculino), a-su madre (ego
femenino), a su suegro (ego masculino), a su suegra (ego femenino),
hasta la muerte de éstos; a sus siblings consanguineos y -afinales,
quienes por la regla de la division sexual del trabajo, realizan la
misma tarea de cuya herencia él o ella reclaman parte, para él o su
conyuge. Podemos sefialar entonces cada una de las obligaciones y
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derechos de ayuda de ego femenino y masculino. Se supone que el
mismo sistema continua intergeneracionalmente. Sin embargo, debe
mencionarse que la comunidad tenia control mas directo sobre el
sistema de herencia a comienzos de siglo, ya que redistribuia
periodicamente la tierra a cada comunero, de acuerdo a las
necesidades de su familia nuclear y a su status comunal. E| sistema
aqui analizado. es contemporaneo y puede tener reglas estructurales
mas profundas que las actuales relaciones del sistema de herencia
‘bilateral. Las primeras pueden estar representadas, en parte, por la
desigualdad que -presentan la cantidad de actividades masculinas y
femeninas, asi como por la asimetria -existente en el intercambio
-.entre grupos de familias afinales. o

De acuerdo a estas reglas, el sistema de ‘‘ayuda’” afinal se
puede representar como lo hacemos en el cuadro I1l.

" " La "“ayuda’’ de, y a, consanguineos y afinales cercanos no puede
considerarse como ayuda voluntaria entre parientes ‘‘que se sienten
parientes mas cercanos unos a otros’8. Los términos yanapa y
“ayuda’’ se utilizan tanto para ayuda a la comunidad como a
parientes (en el primer caso, para el mantenimiento del sistema de
irrigacion, y en el sequndo, para la ayuda al carguyoc, por ejemplo).
En el caso de las relaciones comunales, como en el caso de las
relaciones de parentesco, se hace la ayuda por una retribucidn
indirecta: la yanapa o ayuda es realizada por una polarizacion de
personas, que se beneficiarande la redistribucién de esta polarizagién.
De esta manera, ningun individuo, a través de alianzas matrimoniales,
ni-ninguna familia nuclear en particular, puede asumir una posicién
dominante sobre ningin miembro dei grupo de parentesco, ni sobre

- ninguna otra familia nuclear; de no ser asi, se perturbaria inevitable-
mente toda la estructura comunal. De este modo la familia toma
por ser algunas de las reglas esenciales y elementales de la estructura
comunal, La familia es también la primera en socializar e introducir
al individuo a la comunidad y a susreglas.

8 Como lo ha interpretado para Tangor E. Mayer en este tomo 1. Esta interpretacidn se
relaciona con el hecho de que las actitudes observadas no se sitGan con respecto al
intercambio polarizado como lo ha definido M. Sahlins; este intercambio golgr!zado
parece Ser el mecanismo central de la comunidad, y parece darle el significado
estructural a la "ayuda” entre parientes cercanos, consangufneos y afinales, como
intenta dem ostrar el presente-documento: .
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CUADRO 11l

“Ayuda” de, y a, consanguineos

‘ .--Ego masculino
~Egodaa ~ "P.—HNO.

Ego recibe de HNO.-HJO.
**Ayuda de, y a, afinales

Nota.— La persona -indicada
por la flecha, recibe
ayuda de la persona de
la que parte la flecha;

~...indica ayuda mascu-
lina; indica ayuda fe-
menina.

Ego masculino
Egodaa P.ESA.
HNO.ESA.

ESO.HNA.ESA.

Ego recibede ESO.HNA.

- ESA.HNA.ESA.

ESO.HJA.

oL
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- Ego 'fenienino

M.—HNA.
“HNA.=HJA.

Ego femenino
‘M.ESO.

HNA_ ESO.
ESA . HNO.ESO.

ESA.HNO. -
ESA.HNO.ESO.
ESA.HJO.




La combinacion de. la familia nuclear como una unidad
econdmica integrada, la divisién sexual del trabajo y el sistema de
herencia, hace operativas las reglas comunales de intercambio
polarizado en las relaciones entre parientes cercanos, afinales vy
consanguineos. Ademds, e! sistema bilateral de herencia de bienes, y
especialmente de la tierra, junto con la division sexual del trabajc que
debe ser realizada al interior de la familia nuclear como unidad
econdmica integrada, hace necesario que el hombre realice las tareas
masculinas tanto para su padre, como para su suegro; y que la mujer
realice las tareas femeninas, tanto para su madre como para su suegra.
Ademds, los padres y lossuegros son la fuente de la herencia que
esperan los conyuges de la familia nuclear. A través de la division
sexual del trabajo, cada hombre y mujer deben prestar sus servicios a
ambas familias de origen. Las tareas efectuadas para !os afinales y-
consanguineos mantienen a través de la actividad diaria la red de
relaciones entre las familias nucleares. Se ayuda a los consangu ineos
cercanos del mismo sexd: como- también a los afinales cercanos,
quienes esperan recibir la misma herencia que el que ayuda pretende
para su conyuge.

Es necesario observar que séio es recfproca la ayuda a hermanos
y hermanas, asi’ como a concufiados y concufiadas; sin embargo ésta
no es una reciprocidad estrictamente balanceada. Este tipo de
recuprocndad se debe al hecho de que los siblings y los concufiados
estdn en idéntica pos:cnon en relacion al ascendiente del que y&e¥ a
heredar. La “ayuda” a otros parientes va en una sola direccién; la
recompensa es la redistribucién a lo largo de la vida.

A pesar de que tanto el esposo como la esposa tienen
obligaciones especfficas con sus parientes consanguineos y afinales,
como vimos an{eriormente, hay un mayor nimero de actividades
masculinas que femeninas. Por los tanto, hay mds “ayuda’ de un
hombre a su familia afinal: y,en consecuencia, una relacién asimétrica
entre ambas familias aliadas. Por lo demas, el matrimonio se establéce
de manera tal, que pone al hombre y a su familia en una posicién de
demanda; y ad@ mujer; y su familia,en una de oferta o rechazo. Todos
los hombres del grupo dador de esposas de la misma o diferente
generacion que el futuro esposo, si éste es aceptade, adoptan hacia él
una actitud de consejo y hospitalidad.

El hombre y sus padres tienen obligaciones especiales para con
los padres de la mujer que el hombre desea despesar. Durante o
después de los arreglos mutuos e individuales para el matrimonio de .
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un hombre y una mujer, el primero debe demostrar su capacidad de
trabajo y su valia personal al padre de su amada, ayudandolo en su
trabajo. Cuando el futuro esposo siente que es aceptado por los
padres, y si sus propios padres estan de acuerdo con el matrimonio,
estos Ultimos irdn donde los padres de la joven y la pedirdn
formalmente en matimonio para su hijo. Ambas parejas de padres por
io general son los que arreglan el matrimonio de los hijos. A partir de
este momento, la joven pareja puede vivir junta. Generalmente pasan
varios afios antes de la ceremonia formal de matrimonio, en la que se
lleva a cabo la institucion del compadrazgo de matrimonio, si es que
esta ceremonia llega a tener lugar. Algunas parejas de ancianos nunca
realizaron la ceremonia de matrimonio. Este no es entonces un acto
ceremonial que deba realizarse en un determinado momento; es una
relacion que se desarrolla entre un grupo familiar dador de mujeres y
otro recibidor de mujeres. De esta manera, tanto en el matrimonio
como en los lazas- afinales que se relacionan con -éste, existe una
asimetria entre las actividades de un hombre para con sus parientes
politicos y las de la mujer para con los suyos, a través de las cuales
estard mds en deuda con sus afinales el hombre que la mujer. Esta
relacion asimétrica es paralela al grupo de deberes afinales para con el
“grupo dador de esposas’, analizado por S. Webster en otra zona dei
departemento del Cuzco®. El hecho de que la mujer realice menos
actividades al interior de su familiaconsanguinea que su esposo al
interior de la suya, parece ser relevante en la estructura de
intercambio entre grupos dadores y recibidores de esposas, intercam-
bio en el cual un grupo daesposas a otro que realiza actividades para
el -primero. El hombre realiza actividades para sus afinales y
reemplaza a su esposa en las relaciones consanguineas de ésta,
mientras que da ayuda a sus propios consanguineos. Una mujer
realiza actividades para sus afinales y ayuda ocasionalmente a sus

9 Ver S. W. Webster @n1 este tomo. Community. De acuerdo a la informacién dada por
Webster, la relaciébn asimétrica entre el grupo dador de esposa y el recibidor de esposa
_entre los Q’eros est4 relacionada a.la utilizacion del término kaka para el P.ESA., no

" habiehdo- equivaiente para ia M.ESO.! cuyo término eéxacto no aparece claramente en
el documento de Webster. Este ‘‘desiquilibrio’” entre P.ESA. y M.ESO. en los
términos utilizados para nombrarios est4 en el origen de los desarrollos te6ricos sobre
sistemas de parentesco histéricos en los Andes, realizados por T. Zuidema (en este
tomo). Cualesquiera sean las reglas de parentesco inherentes, a este hecho, la
estructura comunal, tal como aqufl se presenta, parece hacer necesario eSte
‘desequilibrio’ para la formacién del intercambio polarizado, observado en Cusipata,
y para evitar la tenencia individual y comercial de |a tierra de la comunidad.

o
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consanguineos. Ademds, como vimos, la cooperacién masculina
sobrepasa a la femenina. No podemos entonces establecer preeminen-
cia alguna ni de la afinidad, ni de la consanguinidad 1?0 lo que se da
son reglas de direccién de las actividades relacionadas con el parentes-
co. No hay patrilateralidad, ni siquiera asumiendo o tonsiderando.
la cooperacion entre hermanos, ya que dicha ayuda se extiende
‘hacia los parlentes afinalés masculinos cercanos,y porque las mujeres
no realizan mas actividades parasus patientes: afinales que las que
realizan para sus consanguineos.

La asimetria en las relaciones afinales parece ser un medio
importante de intercambio mdultiple entre familias, en una cadena
gue tiende a extenderse en toda la comunidad.

Por lo general, al momento de casarse o de formar una pareja,
un hombre y una mujer viven en la casa de los padres de uno de eiios,
y después de unos afios, pueden construir una nueva casa en las
tierras pertenecientes a cualquiera de los padres. E3 menos frecuente
que la construyan en otro sitio. La residencia se establece de acuerdo
-al'proposito de los padres de dar a cualquiera de su hijos derechos
preferenciales sobre fa tierra en que habitan, pudiendo dar otras tierras
a sus otros hijos. De esta manera la residencia es indiferenciada, y en
algunos casos es noeliocal, de acuerdo al criterio de cada familia. Sin
embargo, las parejas jovenes forman por lo general una unidad aparte
de su familia de origen, especialmente por el hecho de que, aunque
continGian perteneciendé@ area.residencial de uno de su padres y de
que pueder; cooperar con éstosen los campos, tendran con frecuencia
en forma separada la cocina y los productos de la tierra. La familia
nuclear estd delimitada por el patrén residencial y ablerta a lazos
consangu ineos y afinales.

El matrimonio generalmente es endogdmico. La endogamla en
este caso abarca a personas de la comunidad que por estar
involucradas en ésta sélo se casan entre sf, tomando en cuenta las

10 G. Custred (en este tomo), establece para Alccavitoria que ‘‘los lazos més fuertes al
interior de una generacién son los lazos entre siblings, 'V parecs Vér en ‘@sta situacion
una cierta tendencia patrilateral; por otro lado, E. Mayer {(en este tomo), enfatiza
fuertemente la afinidad; estos autores no establecen distincidon entre la cooperaciébn
masculina y femenina en relacién al parentesco consangufneo y afinal; me parece que

. tanto la relacién asimétrica entre familias nucleares aliadas, como la preeminencia de
la cooperacién entre hombres, debieran tomarse en cuenta. Cada actividad particular
parece adquirir pleno significado en el intercambio polarizado, Yanapa o “ayuda’’, a
nivel de la estructura comunal, siendo el yanapa el mecanismo esencial de la
comunidad.
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reglas de incesto presentadas antes. No se debe confundir endogamia
de comunidad con endogamia de aldea, ya que todos los que viven en
ésta, como lo define la administracién nacional, no son necesa-
riamente miembros de la comunidad. La endogamia que aquf
mencionamos es comunal.

Hay varios casos de matrlmonlo entre comuneros y foraneos,
pero el foraneo que se casa con alguien de la comunidad y vive en ella
debe volverse comunero. Un foraneo debe introducirse en el sistema
de cumplimientos comunales sobre la tierra junto con los otros
comuneros, pero si quiere conservar sus derechos en otra comunidad,
debe cumplir con las reglas de esta Ultima. Pero, no puede
comprometerse totalmente con las dos comunidades, y con frecuen-
cia adquirird mds obligaciones en su comunidad de residencia,
disponiendo solamente de unos pocos meses al afio para trabajar la
tierra de sus padres en su comunidad de origen. Si no tiene tierras en
el lugar dei cua! proviene, sélo tendra acceso a la tierra de su cdnyuge
y se vera obligado a realizar regularmente actividades comerciales; sin
embargo esto no le permite el comportamiento propio de un.
comunero. Debera hacer uso de la mink‘a en su propia tierra, Esto,
por supuesto, no estd de acuerdo con las reglas de la comunidad tal
como se entienden enCusipata. Por otra parte, los cusipatefios que
dejan la aldea para vivir en otro lugar, ya sea por matrimonio u otra
razén, contintan teniende la propiedad de su tierra y utilizan la
mink’a o el sisterna “‘al partir’’, que consiste en compartir la cosecha
de un terreno entre el duefio y el que la trabaja. Por este sistema, el
propietario de la tierra da las semillas y algo de ayuda material para el
trabajo, y quien comparte la.cosecha, pone el trabajo. Cada uno toma
la mitad de la cosecha. No obstante, ciertas personas que dejan la
comunidad pierden sus derechos a la tierra, debido a que no cumplen
con sus obligaciones comunales’y a que, de acuerdo con el sistema
de herencia anteriormente descrito, los padres dan la tierra a los
siblings de los emigrantes; ademas, se prefiere dar la tierra en herencia
a los hijos que permanecen en las tierras y ayudan a los padres que
estan ancianos.

Por razones snmﬂares a las que impiden el matrimonio entre un
comunero y un fordneo (endogamia comunal), los matrimonios entre
indigenas y mestizos de clases mas altas que no participan.en la
comunidad no son frecuentes. Como es corriente que sea el hombre
el responsable del - trabajo agricola, y teniendo en cuenta la
supremacia econdmica y politica del vecino sobre el comunero, se
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realizaran matrimonios entre un vecino o mestizo de clase social mas
alta y una mujer indigena; sin embargo, no ocurrira lo contrario. Esto
permite a los vecinos el acceso a la tierra del indigena, e impide a
éste, hacer lo propio con la tierra del vecino. La mujer adquiere el
status de su esposo mestizo y no realiza las actividades afinales
estipuladas anteriormente. La endogamia de la estructura comunal
también prohfbe el matrimonio entre un comerciante mestizo y una
campesina indigena. A pesar de esto, hay varios casos de este tipo de
matrimonio.

Vemos que en Cusipata se da un tipo de matrimonio basado
principalmente en la endogamia comunal, y que implica obligaciones
relacionadas con el sistema de parentesco bilateral y con {a relacién
asimétrica entre familias, debido a la supremacia de la ayuda
masculina tanto a los parientes afinales y consanguineos, como a las
actividades comunales.

El cambio que se advierte desde comienzos de S|glo, de un
sistema de redistribucion periddica de la tierra por la comunidad a los
miembros que cumplen con- las cbligaciones comunales hacia un
sistema de herencia familiar e individual, se- relaciona con el
resquebrajamiento de la estructura comunal. y, por lo tanto, con la
disminucién de la endogamia comunal. La autoridad del padre y del
suegro en cuanto acceso a la tierra actualmente sustituye en gran
medida a la autoridad comunal. Esta Gitima mantiene su poder
principalmente en cuanto a la reglamentacion del usufructo de la
tierra. Si la comunidad prefiere que los matrimonios se realicen entre
sus miembros, lo que implica que vivan en la misma aldea, para asi
defender la utilizaciébn comunitaria de la tierra, ia familia como tal
sélo favorece la endogamia a nivel de aldea, defendiendo de esta
manera la adquisicién prictica de obligaciones de los hombres hacia
sus parientes polfticos. El matrimonio de miembros activos de la
comunidad con mestizos, que en realidad se da, constituye un
rompimiento de la endogamia comunal; estc se relaciona con la
transferencia de la autoridad comunal a la familiar, paralela a la -
separacion entre reciprocidades de ayni ‘inié¥Individuales y la
comunidad.

Luego que, a comienzos de siglo, la comunidad dejé de
redistribuir periédicamente la tierra a cada hombre casado, se instal6
un sistema transitorio de herencia. Este era un doble sistema de
herencia, por el que la tierra se transmitfa paralelamente a través de
la linea de descendencia directa masculina y femenina. Las parcelas
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individuales estaban menos dispersas que ahora, ya que en vez de
dividirse entre todos los hijos se dividia solamente entre los hijos del
mismo sexo. Sin embargo, el matrimonio con un foraneo y con
habitantes de la aldea que constitufan una clase social local superior
—cuando la aldea fue capital de distrito (1940)— y que no cumplfan
las obligaciones comunales en cuanto a la utilizacién de la tierra, ni
sus cargos de fiesta, dio por resultado la extraccion de cierta
extensién de tierras del sistema comunal. Esto atentaba contra la
endogamia comunal; se reforzaron asi también las condiciones en
favor de la aplicacién de leyes nacionales en cuanto a herencia de
tierras. Estas leyes todavfa interfieren con la estrcutura comunal,
dando méas poder sobre la tierra a los ascendientes y a las autoridades
mestizas locales que a la comunidad, facilitando asi la comercializa-
cion del uso de la tierra y hasta la venta de ésta, enteramente
separada de la comunidad. Este debilitamiento de la endogamia
comunal se relaciona con la extension de las relaciones de mink’a y
con la creciente importancia del padrinazgo (como opuesto al
.compadrazgo).

En tanto que entre los comuneros la importancia de las
relaciones con los parientes politicos en el sistema de herencia ayuda
a mantener la estructura comunal, entre los mestizos o vecinos, el
debilitamiento de las relacwnes%fmales representan una vinculacion
individualista y comercial corf la tierra y un rompimiento de la
estructura comunal. Los vinculos de parentesco estan relacionados a -
una estructura mdas amplia, sea ésta la comunidad o la estructura
regional mestiza; los lazos de parentesco representan y perpettian
cada una de estas estructuras.

Frecuentemente surgen entre los siblings conflictos relac10nados
con la herencia. El poder de la comunidad sobre la tierra y las reglas
de herencia ha recaido en los vecinos locales, o sea en los mestizos de
clase social mds alta, para solucionar los requerimientos de los
siblings en conflicto. Algunos de los cuales no se adectan a las reglas
de la comunidad, o a la solaridad familiar interna. Los vecinos
resuelven los problemas de herencia sobre la base de cierta
especializacion e individualizacion de las relaciones con la tierra; esto
los ayuda a reforzar su posicién de padrinos. Ademds, debido a su
concepcion de justicia,. introducen normas de herencia basadas en
leyes nacionales de empresa individual. Ellos no toman en cuenta el
o@mplimiento comunal y parental de los individuos que pretenden
obtener la parcela en cuestion y no adquieren su poder a través de la
comunidad. No particpan en los “’cargos de fiesta’’, en tanto que la
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autoridad tradicional comunal se obtiene de las actividaaes en 10s
""cargos de fiesta’’. Las fiests realizadas por los mestizos tienen un
cardcter estrictamente religioso y familiar, o también una significa-
cién comercial. Los vecinos propician, en contra de las reglas
comunales, la compra y venta de tierras, especialmente cuando puede
incrementar su propiedad dentro de la aldea.

Conclusiones

La endogamia comunal, e! sistema de herencia condicional y
bilateral de padres a hijos, combinadas con las relaciones afinales
asimétricas, ayudan, tal como el compadrazgo, a crear una red de
relaciones interindividuales de fécil adgptacién a la realizacién
comunitatia. Las relaciones interindividualescon la tierra de la
comunidad estdn sometidas, en gran parte, a la cooperacién comunal
en actividades vitales (tales como la irrigacién), a cierta redistribucion
de los productos de la tierra dentro de la comunidad, a través de la
fiesta, y al mantenimiento de toda la tierra dentro de los l[imites del
territorio comunal. Por otro lado, el padrinazgo, matrimonio con
fordneos, el aislamiento de la familia nuclear de las relaciones
afinales, el empleo en actividades ajenas a la comunidad, la venta de
derechos individuales sobre la tierra a fordneos y vecinos, asi como la
especializacién del poder y del intercambio, refuerzan una estructura
de tipo colonial, donde los elementos de la comunidad, especial-
mente :la’ —tierra;, son instrumentos de especiatizacién y beneficio
individual. La funcioén del territorio, como integrador de la comuni-
dad, debe ser considerada, frente a la segmentacién de la tierray a las
relaciones verticales que defienden un orden socia! de vinculos ajenos
a los cusipatefios, los que sucesivamente, y en cualquier orden, o
simultaneamente, son comuneros, compadres, padrinos, ahijados,
parientes y peones, por lo general, de acuerdo al poder de un extrafio
y al de laestructura foranea dominante. La familia nuclear, como
célula minima de la comunidad, y el ayn/ entre compadres,
considerados éstos como comuneros (intercambio recn’proco “de
servicios, intercambio que la comunidad transforma en yanapa, a 1{:&
vés de un intercambio reciproco y directo por medio del poo constituido
por la pachamama vy la fiesta), constitiyen; ansbos, sistemas bésicos de
relaciones que pueden transfomarse en relaciones de clientelaje,
vinculados a la estructurasocial regional. La estructura indigena de
parentesco, a diferencia de la mestiza, reproduce el yanapa: comuni-
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tario. El compadrazgo a diferencia del padrinazgo, se concretiza en
las relaciones de ayni entre individuos que adquueren su status de
comunero a través def yvanapa.
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