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Presentacion

Luego de una pausa por motivos ajenos a toda voluntad, el Instituto de Investigaciones
Antropoldgicas y Museo Arqueolodgico de la Universidad Mayor de San Simoén, tiene
el agrado de retomar y continuar poniendo a disposicion de académicos y publico en
general, la Revista arqueoantropologicas, proyectada desde un inicio para dar a conocer
resultados de investigaciones en el amplio campo de la antropologia, que incluye
arqueologia, historia, etnohistoria, etnografia, lingiiistica, bioantropologia, museologia,
museografia, patrimonio, asi como de paleontologia.

Esta nueva entrega esta dedicada, como merecido homenaje, a la memoria de nuestro
querido colega y amigo, Ramén Sanzetenea Rocha.

Continuando con la estructura disefiada, se tiene una primera seccion central de articulos
de investigacion cientifica y ensayos, seguida de una seccion en la que se publica un
informe interno del INIAM vy, finalmente se cuenta con una seccion misceldnea.

En el primer articulo, Attila Pentek, Janos Gyarmati y Carola Condarco, presentan 22
herramientas agricolas fabricadas en roca volcanica y sedimentaria procedentes de
prospecciones y excavaciones en diferentes sitios arqueoldgicos de la cuenca de Paria,
Oruro, y sus posibles fuentes geoldgicas, colocandolas en un contexto mas amplio de
los artefactos liticos sur andinos. Es un aporte importante y necesario, dado que no
existen en la literatura arqueoldgica, trabajos que caractericen con tanta precision los
materiales liticos.

En el segundo articulo, Rubén Mamani a través de arqueologia experimental realiza
un acercamiento a las herramientas, métodos y técnicas utilizadas para realizar
perforaciones en elementos arquitectonicos asociados a frisos de la puerta III de
Pumapunku y del dintel de Kantatayita de Tiwanaku. Las evidencias de su analisis de
los surcos lo llevan a sugerir las herramientas con las que se perfor6 la andesita y al
desarrollo de un protocolo experimental para reproducir las perforaciones. Se trata de
un tema novedoso y una contribucién importante del autor, ya que es un pionero en
términos de experimentacion sistematica.

En el tercer articulo, Zulema Terceros y Karen Anderson, dan cuenta del uso de
materiales botanicos como parte de rituales de enterramiento, en contextos funerarios
del Horizonte Medio en el sitio arqueoldgico de Pinami, Cochabamba, cuyo analisis
permite el acercamiento a la identificacion taxondémica y comparacion de contextos
funerarios. Es un trabajo sistematico con resultados sorprendentes e importantes, puesto
que al dar cuenta de la materia prima con que se elaboraron los fardos funerarios de los
entierros en el periodo mencionado, toca un aspecto del registro arqueoldgico mortuorio
del pasado prehispanico de Cochabamba, no estudiado previamente en Bolivia.
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En el cuarto articulo, David Trigo y Sarah Baitzel, presentan un analisis comparativo
de las caracteristicas del ente “Sacrificador Camélido”, presente en diversos materiales
prehispanicos, registros coloniales y etnografia contemporanea, develando a este
personaje en distintos momentos en actos de inversion y rebelién contra la humanidad
en los Andes, cuando el sacrificio que asegura la fertilidad de los camélidos no es
realizado por los humanos; esto obliga a restaurar la relacion humano-no humano por
medio del sacrificio humano ejecutado por el camélido. Es un articulo muy importante,
que revitaliza el interés por la imagen y el concepto de la iconografia Tiwanaku, desde
el analisis concreto del camélido sacrificador, su trascendencia y vigencia incluso en la
actualidad.

El quinto articulo, de Genaro Huarita, da cuenta de la funcion oracular de dos grandes
dados o “chunkanas”, en tanto comunicadores con las almas de los difuntos, en la
ceremonia mortuoria llamada chunkana, asi como en la fiesta de Todos Santos en la
comunidad de Horenco, Oruro. En un estudio de largo alcance, el autor nos lleva a
constatar desde fuentes arqueoldgicas y etnohistoricas, la continuidad de este rito
oracular prehispanico vigente todavia hoy y su funcion en los Andes. Se trata de un
estudio muy novedoso, sobre la amplia, fértil y siempre presente tradicion andina de los
juegos-augurios en contexto sagrado.

Finalizando esta seccion, el sexto articulo de Augusto Coaguila, remarca y sustenta -a
partir de documentos de archivo inéditos-, cronistas y otras fuentes, la importancia de
la tecnologia de los molinos hidraulicos en Cochabamba y su rol en la economia, los
conflictos étnicos y la vida cotidiana generados alrededor de los mismos, desde inicios
de la época colonial hasta el siglo XVIII. Se trata de una importante contribucion, no
solamente por el recorrido historico, sino especialmente como primera aproximacion
del autor a los molinos como espacios de socializacion en Cochabamba.

El informe interno seleccionado esta vez, es de Maria de los Angeles Mufioz sobre el
Sitio arqueologico Incarracaycito o Tambo de Pocona, cuya importancia radica en que
por primera vez se publica el levantamiento topografico que da cuenta de la totalidad del
complejo y el detalle de cada una de las estructuras, evidenciando el grado de deterioro
sufrido. Finalmente y de suma importancia es que permite asignar mas certeramente en
base a evidencias recientes, la funcion de al menos la Estructura 7, con un cambio radical
de habitacion a silo de almacenaje que presenta una tecnologia y manejo hidraulico sin
precedentes en la region.

En la seccién Miscelanea, se privilegia el Homenaje a Ramon Sanzetenea escrito por
el ex Director del INIAM, David Pereira, con quien nuestro querido colega y amigo
Ramon trabajé muchos afios y razon justa por la que fue invitado a realizar este tributo;
merecido y afectivo homenaje al que todos y cada uno de quienes también compartimos
muchos afios con Ramoén nos adherimos plenamente.
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El Instituto de Investigaciones Antropologicas y Museo Arqueologico de la UMSS,
manifiesta su profundo agradecimiento a los autores y muy especialmente a los
pares académicos -algunas de cuyas palabras hice mias en esta presentacion-, por su
desinteresada colaboracion en la revision de los articulos y su valioso aporte de alto
nivel cientifico que realza nuestra Revista; al arquitecto Luis Yuricevic, por toda la
colaboracion brindada para el logro de la presente publicacion.

Maria de los Angeles Muiioz C.
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HERRAMIENTAS AGRICOLAS DE PIEDRA DE LA CUENCA
DE PARIA (DEPARTAMENTO DE ORURO, BOLIVIA)
Recibido: 18/02/2022. Aceptado: 02/08/2022

Attila Péntek', Janos Gyarmati?
y L. Carola Condarco C.?

“We can expect many such tool-design parallels, that is tools of very different
design being used for identical tasks, but this is not to say that they are
functionally isomorphic since they are clearly designed for very different
intended roles within the technology”

(Binford, L. R. 1979. Organization and formation processes: Looking at curated
technologies).
Resumen

El Proyecto Arqueologico de Paria (PAP) realizo prospecciones arqueologicas y
excavaciones en la Cuenca de Paria (Provincia Cercado, Dep. Oruro), sobre todo
en el centro administrativo incaico de Paria entre 2004 y 2006. Durante estas
investigaciones fueron recuperadas varias herramientas agricolas fabricadas
de roca volcanica y roca sedimentaria. En el presente articulo presentamos 22
herramientas pertenecientes a diferentes sitios arqueologicos y sus posibles fuentes
geologicas, colocdndolas en un contexto mas amplio de los artefactos liticos sur
andinos.

Palabras clave: Cuenca de Paria, inca, agricultura, herramientas agricolas
Introduccion

El objetivo principal del PAP* fue prospectar la cuenca de Paria para ubicar sus sitios
arqueologicos para poder conocer el patron de asentamiento de los periodos prehispanicos,
localizar el centro administrativo incaico de Paria e investigar su papel en la administracion
del Imperio Inca. En 2004 fue prospectado un area de 95,5 km? cubriendo tres diferentes zonas
ambientales: los piedemontes hasta 4.050 msnm, el Altiplano al oeste de los piedemontes y los
valles de rios y sus laderas. En el curso de la prospeccion se localizaron 109 sitios arqueologicos
complementando los cinco sitios publicados anteriormente (Fig. 1). En 2005 y 2006 se llevaron
a cabo una serie de excavaciones en el centro provincial Inca y en algunos otros sitios (Gyarmati
y Condarco 2014).

Investigador independiente. E-mail: attila.pentek@yahoo.com
Museo de Etnografia de Budapest. E-mail: gyarmati@neprajz.hu
Investigador independiente. E-mail: Icarolacondarco@gmail.com

AW N~

La prospeccion arqueologica fue realizada gracias a las subvenciones del Fondo de Investigacion Cientifica de Hungria
(OTKA Grants T 047048), la Fundacion Curtiss T. Brennan & Mary G. Brennan y el Programa de Arqueologia
Latinoamericana Heinz (Universidad de Pittsburgh) con el permiso de la Direccion Nacional de Arqueologia de Bolivia
(DINAR AUT. N°27/04, 030/05, COM. EXT. 228/06).
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Figura 1. Sitios arqueoldgicos con herramientas agricolas.

Caracteristicas geologicas de la Cuenca de Paria

En la Cuenca de Paria y sus alrededores, existen rocas sedimentarias siliciclasticas paleo-
mesozoicas (lutitas del Ordovicico-Devonico-limolitas-areniscas, areniscas del Jurasico-
Cretacico) como producto de la formacion de flysch. Posteriormente, se formaron rocas
sedimentarias y volcdnicas clasticas del Pale6geno-Nedgeno (volcanitas-piroclasticas
conectadas a la actividad volcanica efusiva del Mioceno relacionada con la subduccion) y
finalmente sedimentos cuaternarios fluviales y lacustres de arcilla-limo-arena-grava (GEOBOL
1992 y 1994). En términos de nuestra investigacion, las formaciones mas importantes para la
posible obtencion de materias primas para las herramientas agricolas, son las lutitas-limolitas-
areniscas siluricas y los piroclasticos y volcanitas del Mioceno.

En sentido estricto, los sedimentos de la Cuenca de Paria tienen su fuente directa solo de la
secuencia sedimentaria siliciclastica del Silurico, ya que este es el Ginico material que puede
erosionarse dentro de los 5 km del sitio arqueoldgico principal, en los bordes de la cuenca
aluvial. La secuencia relativamente monoétona de las lutitas-limolitas-areniscas grises siluricas
fue sometida a un metamorfismo de bajo grado (Ibid.). En el campo, las rocas siltricas forman
crestas erosionadas construidas con estructuras estratificadas (débilmente plegadas). La
secuencia ciclica y gruesa (capas alternas de grano mas fino y méas grueso) forma una fuente
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relativamente homogénea para los productos de alteracion. Segun Ivan Monrroy y colaboradores
(1994: 330), las rocas mas antiguas existentes en el area son rocas sedimentarias paleozoicas de
edad Silarica (Formacion Catavi), que emergen en un area restringida entre el sector occidental
del macizo de Esquentaque y el flanco este de Cerro La Joya. Estas rocas consisten en areniscas
micaceas (ricas en mica) de color gris verdoso bien estratificadas en bancos con espesores
entre aproximadamente 20 y 70 cm, afectadas localmente por pequefias fallas gravitacionales.
Los piroclasticos y volcanitas del Mioceno se conectan con algunas estructuras y actividades
principales que se describen a continuacion.

Figura 2. El cintur6n de estafio boliviano y los campos volcanicos de Morococala y
Los Frailes segiin George E. Ericksen y colegas (1987, Figs. 1-2).

George E. Ericksen y colaboradores (1985) realizaron un estudio geoquimico preliminar de las
tobas de los campos volcanicos Morococala y Los Frailes. El Campo Volcanico Morococala
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es parte del llamado Cinturén de Estanio de Bolivia y esta ubicado en la Cordillera Oriental,
aproximadamente a 20 km al este de Oruro. Se encuentra a 15 km al sureste de Paria y esta en
conexion con el area de la Cuenca de Paria a través del rio Jachcha Uma. Morococala se formo
durante el Mioceno tardio-Plioceno temprano (hace 8-5 Ma) (Ericksen et al. 1985; Morgan et
al. 1998). Consiste en un altiplano extremadamente erosionado formado por tobas riodaciticas
soldadas y no soldadas (ignimbrita), que fueron depositadas en el complejo basamento. Estos
forman secuencias con espesores en promedio inferiores a 100 metros. Las tobas son de gris a
blanco y tipicamente ricas en cristales en una matriz mayoritariamente desvitrificada. Las rocas
de Morococala son predominantemente dacita y riodacita. Se ha inferido la presencia de dos
calderas, una en Tankha Tankha en la parte norte del campo volcénico y otra en Condoriri en
la parte sur del campo volcanico. Alain Lavenu y colegas (1989) recolectaron dos muestras del
volcan dacitico Cerro Tankha Tankha, que arrojo edades de 5,8 = 0,3 Ma a 6,3 + 0,3 Ma.

La Meseta de Los Frailes se situa mas al sur a una distancia de unos 120 km al sureste de
Oruro. Las rocas de la Meseta, como los campos volcanicos de Morococala y algunos pequefios
campos satélites, consisten predominantemente en una secuencia de laminas de toba silicica
no soldadas a soldadas de flujo de cenizas que se colocaron durante la segunda etapa de la
actividad magmatica (8-6 Ma). Las tobas generalmente de gris claro a medio son cominmente
ricas en cristales, con fenocristales prominentes de biotita, cuarzo y dos feldespatos en una
matriz vitrea a desvitrificada.

El articulo de Stewart D. Redwood (1987) describié por primera vez la caldera de Soledad y
el grupo de pequenos Stocks denominados “Stocks La Joya” con su mineralizacion asociada.
La Caldera de Soledad se encuentra en la llanura del Altiplano, a 20 km al noroeste de Oruro,
entre el rio Desaguadero y Caracollo. Se encuentra a 30 km al oeste del sitio arqueoldgico de
Paria. La Caldera de Soledad es algo alargada con dimensiones de 14 por 22 km. Contiene un
lago efimero, Lago Soledad. Las tobas de Soledad estan expuestas en particular en el margen
oriental de la caldera, donde forman depdsitos daciticos con espesores de mas de 130 metros.
En el lado sur, un grupo de coladas de lava forma el complejo Esquentaque. Su estructura es una
caldera de tipo flujo de ceniza no resurgente de bajo volumen (Redwood 1987) que se forméd
durante el Mioceno (hace 15-5 Ma). La muestra, que fue tomada por Alain Lavenu y colegas
(1989) en Cerro Pukara, al norte de Soledad, donde los depositos piroclasticos cenicientos no
consolidados estan incrustados con los sedimentos lacustres. La muestra de estos depositos
arrojo edades de 4,6 + 0,2 Ma a 5,2 + 0,3 Ma confirmando su edad Pliocena.

El grupo de “Stocks La Joya” de siete pequefias Stocks de daciticos intruye los sedimentos
de la Formacion Siltrico Catavi con direccion noroeste alrededor del pueblo de La Joya, a
una distancia de unos 50 km al noroeste de Oruro. Estos Stocks se consideran las raices de
las ctpulas, en lugar de las poblaciones subvolcanicas. El grupo esta dominado por el Cerro
La Joya, ubicado a 6 km al oeste del margen de la caldera. En la cumbre y el lado oeste, un
enorme Stock de daciticos aflora y corta los sedimentos siluricos de inmersion noreste. Hay una
brecha hidrotermal en el contacto este del stock. La cresta norte, Cerro Isahuara, es una apofisis
de dacita de tendencia norte, que dio una fecha del Mioceno medio de 14,3 = 0,4 Ma. Todas
las cepas del grupo La Joya son cuarzo-biotita-plagioclasa-sanidina-dacitas porfidicas, con
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hornblenda accesoria en algunas, y matrices félsicas equigranulares holocristalinas (Redwood
1987: 397-398; Monrroy et al. 1994).

Figura 3. La Caldera Soledad y el grupo de pequefios Stocks denominados “Stocks La Joya”
segin Stewart D. Redwood (1987, Fig. 2).

La apariencia de los sedimentos Cuaternarios en la Cuenca de Paria es muy heterogénea en
cuanto a tamafio de grano, consolidacion/cementacion, porosidad y tejido/estructura. Todos
ellos estan relacionados con procesos antiguos lacustres, fluviales o edlicos recientes (GEOBOL
1992 y 1994). En el campo, estas formaciones aparecen en valles con incisiones variadas o areas
de llanuras inundadas de agua estacionalmente.
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Uso de herramientas agricolas de piedra desde el Periodo Formativo
en el Altiplano boliviano y la Cuenca de Titicaca

Segun JasonR. Fox (2007: 159-160), los abundantes bifaces grandes encontrados en los conjuntos
liticos de la Cultura Wankarani (aproximadamente 1500 a.C.—400 d.C.) fueron considerados
en general como restos de azadas de piedra. Es de suponer que estas herramientas estaban
hechas con astas de madera o hueso. Los bifaces generalmente se recuperaron fragmentados,
con roturas que se produjeron transversalmente al eje largo de la herramienta. Este patron de
rotura es consistente con lo que se esperaria en azadas con pedunculo (ver por ejemplo, Haber
y Gastaldi 2006: 294, 5; Pérez 2010a: 411, Figs. 4-5; Avalos 2010: 1647). Por estas razones, se
han utilizado grandes bifaces como indice de intensidad agricola en los estudios de Wankarani
(Bermann y Estevez 1995; Bermann 1997: 102). Incluso sin estudios microscopicos de uso
y desgaste, parece probable que estas herramientas bifaciales de Wankarani se usaron para
varias funciones relacionadas con las actividades agricolas (labranza, siembra) y residenciales
(limpieza de basureros, excavacion de pozos para almacenamiento). Las herramientas bifaciales
mas importantes fueron presumiblemente las azadas. En los sitios de Wankarani, los bifaces
se produjeron principalmente de piedra sedimentaria local que estaba disponible cerca de las
comunidades, o de rocas igneas locales que estaban disponibles dentro de unos pocos kilometros
de las comunidades y, finalmente, de basalto negro vitreo que fue importado desde distancias
considerables. Todas estas materias primas fueron reducidas al menos parcialmente antes de
ser llevadas al sitio en forma de lascas o nucleos grandes, ligeramente tallados. En Tiwanaku,
la mayor parte de la materia prima utilizada es el basalto negro, mientras que en Lukurmata es
la pizarra, una roca metamorfica homogénea, foliada y de grano fino. La andesita, la cuarcita
y algunas rocas metamorficas de grano mas fino no identificadas también se utilizaron para
fabricar grandes bifaces (azadas). Aparte del basalto, la andesita estd documentada como
materia prima de azadas bifaciales en toda la zona centro-sur de los Andes, particularmente en
la Cuenca de Titicaca (Bandy 2001 y 2005; Bermann y Estevez 1995; Giesso 2011; Steadman
1995).

En el Periodo Formativo Medio podria haber existido intercambio dentro de la Cuenca de Titicaca
y con regiones inmediatamente adyacentes tomando en cuenta las grandes cantidades de basalto
olivino exoético. Esta materia prima proviene de afloramientos cercanos a Incatunahuari, justo
al norte del pueblo de Chucuito, Pertl. Esta materia fue importada en forma de herramientas
agricolas terminadas (Bandy 2001: 141-142, 147; 2005: 96, Fig. 6.4). Este basalto olivino es una
roca gris homogénea de textura fina que incluye frecuentes fenocristales de olivino amarillos o
blancos. Se diferencia de la andesita mas comun, que tiene un color muy similar, pero contiene
inclusiones de feldespato plagioclasa, asi como biotita y generalmente es mas porosa y de grano
grueso. El feldespato no esta presente en el basalto olivino. Otros tipos de basalto estan presentes
en Chiripa, incluida una variedad vitrea negra, posiblemente de la cantera de Queremita cerca
del lago Poopo. El comercio de azadas de basalto olivino parece haber disminuido drasticamente
durante el Formativo Tardio, aunque se conocen algunas de esas azadas en Khonkho Wankane
y posiblemente en Karwanpata (Bandy 2001: 144; Callisaya Medina 2010: 225; Giesso 2006:
205). Otras azadas del Formativo Tardio se hicieron de diferentes materias primas, a menudo
pizarra gris.
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Figura 4. La Caldera Soledad y el grupo de pequefios Stocks denominados “Stocks La Joya”
segin Stewart D. Redwood (1987, Fig. 4).

La abundancia de artefactos de piedra entre los hallazgos de la superficie en los sitios de
Wankarani indica que la poblacion tenia acceso igual e ilimitado a las materias primas necesarias
para la produccion de diversas herramientas e implementos. Sin embargo, la abundancia de
estos implementos en casi todos los sitios no significa necesariamente que cada asentamiento
haya estado involucrado en la manufactura en la misma medida.

Laimportancia del basalto negro en el area de La Joya parece haber sido particularmente marcada
durante el Periodo Intermedio Tardio (Fox 2007: 163). En el sitio de Jachakala (Departamento
de Oruro, Bolivia), ocupado entre ca. 170-1200 d.C., las grandes azadas lascadas, fabricadas
de basalto negro se encuentran entre las herramientas mas comunes producidas a lo largo de la
historia del sitio. Se analizo una seleccion de artefactos liticos bifaciales de basalto negro del
sitio para reconstruir sus sistemas de produccion y uso. El analisis de uso y desgaste indicd que
estas herramientas eran multifuncionales. Entre los 29 artefactos, que fueron seleccionados para
el andlisis de uso-desgaste, 27 artefactos muestran las huellas de pulido en el extremo distal
de los bifaces, por su friccion con el terreno (Aoyama 1995: 4). Algunos de los bifaces que
funcionaban como herramientas agricolas también muestran rastros de procesamiento del cuero
en sus bordes (Beaule 2002: 58).
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El aumento de la produccion y del uso de bifaces que se encuentran en el parte central de
Tiwanaku puede estar correlacionado con el clima mas favorable y la expansion de la agricultura
después del 300 d.C. Estos bifaces probablemente se utilizaron como herramientas agricolas
y son similares a las piezas encontradas en otros sitios del Periodo Formativo del Altiplano,
como en San Andrés (Oruro) (Bermann y Estévez 1995). En el sitio Iwavi las azadas de la
¢época Tiwanaku son delgadas y tienen una forma casi rectangular, la mayoria exhibe un pulido
suave y brillante en el extremo distal y un pedinculo en el extremo proximal. La mayor parte
de estas herramientas fue fabricada de basalto. Aunque las azadas de basalto comprenden el
3,6% de las herramientas liticas, y menos del 2% de los desechos de tallado litico (productos
de desecho) son de basalto, lo que sugiere que estas herramientas se produjeron en otro lugar
y se llevaron al sitio como herramientas terminadas. El basalto no es una materia prima tipica
de la zona, por lo que no estaba facilmente disponible (Bencic 2000: 100-101).

En el valle de Katari, las azadas de pizarra gris y cuarcita eran comunes en Qeya Kuntu,
Urikatu y Kirawi. En el sitio de Kirawi, se localiz6 un area de produccion de azadones (Janusek
y Kolata 2003: 141-142, 145). En Khonkho Wankane, se encontraron azadones en la superficie
y durante la excavacion de la mayoria de los sectores del sitio (Giesso 2006: 205; Marsh 2006:
150, Figura 10). John W. Janusek y Alan L. Kolata (2003: 138, Fig. 6.9) publicaron azadas de
cuarcita del Formativo Medio de Qeya Kuntu. La mayoria de las herramientas ilustradas tienen
una forma ovalada de lados paralelos o convexos, seguida de formas sub-rectangulares y en
forma de huevo. En la Fig. 6.20 (Janusek y Kolata 2003: 145) hay varios ejemplos de azadas
de piedra recuperadas de contextos del Formativo Tardio en la Cuenca de Katari. Aparte de dos
o tres azadones ovalados, la mayoria de las herramientas intactas tienen forma sub-rectangular.
Las azadas de pizarra generalmente eran mas delgadas y mas rectangulares que las azadas de
cuarcita.

Martti Pérssinen (1999) presenta un complejo arqueoldgico del Formativo Tardio anteriormente
desconocido (Pajcha Pata) en Caquiaviri (0-375 d.C.). El sitio esta situado en el Altiplano,
entre la zona de las culturas Tiwanaku y Wankarani. La mayoria de las azadas presentan tipos
similares a los de Wankarani (Bermann y Estévez 1995: 396, Fig.10), y formas similares
también se conocen en Tumatumani (en el distrito Juli, Pert) (Stanish et al.1994: 104, Figs.
166-167). Dichas azadas estan hechas de pizarra o basalto, lascados en sus bordes en forma
oblonga (trapezoide alargado) o conica, con el cuerpo expandiéndose hacia el borde. Algunas
de ellas son casi triangulares mientras tanto otras son casi rectangulares (Péarssinen 1999: 190-
191, Figs. 12-13). Entre los implementos representados, los artefactos con pedinculos no estan
presentes.

El complejo de monticulos gemelos en Tumatumani, en el suroeste de la Cuenca de Titicaca,
estuvo ocupado por lo menos desde el afio 500 a.C. (Stanish et al. 1994: 2). Entre las
herramientas agricolas existen pocos ejemplares completos, la gran mayoria son fragmentos
de herramientas rotas. Matthew T. Seddon (1994) midio el largo, el ancho y el grosor de los
fragmentos para clasificarlos como fragmentos de azadon o azuela. En los fragmentos no
se realizé ningin analisis de uso-desgaste, sin embargo, Seddon afirmé que los fragmentos
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generalmente poseian pulido, estrias y/o superficies desgastadas, lo que indica que provienen
de azadas o azuelas. La mayoria de las herramientas fueron producidas de andesita gris, con
un pequefio namero fabricado de basalto negro oscuro (Stanish et al. 1994: 67). Matthew S.
Bandy asumio6 (2001: 142) que la “andesita gris” reportada por Seddon, que constituye mas del
90% de la muestra litica en el sitio Sillumocco Temprano y Tardio y en el Tiwanaku periodo de
Tumatumani (Stanish et al. 1994: 70), es posiblemente basalto olivino.

En la fase “Qaluyu I temprano” de Camata en la cuenca norte del Lago Titicaca, Lee Steadman
(1995: 7) encontré azadas hechas de andesita gris; y piezas similares fueron recuperadas
también en Huatta (Zapata Benites 2016: 47 después de Erickson 1996: 253). Del Valle de
Quilcamayo-Tintiri (Departamento de Puno, Pert) Henry Tantalean (2010) menciond varias
azadas de andesita gris. En el sitio Sillumocco-Huaquina, ubicado en la margen suroeste del
Lago Titicaca, se encontraron varias azadas o fragmentos de andesita, basalto y cuarcita (de la
Vega 2005a).

En el sitio de Taraco (Zapata Benites 2016: 47 después de de la Vega 2005b) estas herramientas,
generalmente hechas de andesita, son bastante comunes. Hay azadas elaboradas de basalto
olivino, que procede de la cantera Ichu-Incatunuhuiri y, sobre todo, su mayor uso en la
cuenca norte del Lago Titicaca pertenece mas bien al periodo Pukara (Bandy 2001). Estos
artefactos tienen una forma ovalada que tiende a la triangularidad (Zapata Benites 2016: 47,
Fig. 24 después de Steadman 1995, Figs. 18-19). En los asentamientos de Pukara los artefactos
bastante frecuentes son las azadas, hechas de basalto olivino, como las encontradas por Clark
L. Erickson en Huatta (Erickson 1988: 12). También se han identificado azadas en el sitio
Taraco-Puno (Chavez Justo 2007: 11-12), algunas hechas de andesita gris y verde (de la Vega
2005b: 16-17). El uso de estas herramientas agricolas parece estar mas extendido en el periodo
Pukara. En el caso de Huatacoa, solo se registran azadas asociadas a Pukara y no a Qaluyu.
En Taraco-Puno aparece un incremento de azadas en el periodo Pukara (citado en Zapata
Benites 2016: 46, 53 después de de la Vega 2005b: 16-17 y Cohen 2010: 224). Durante las
excavaciones en el sitio de Chaupisawakasi, también se registraron azadas hechas de basalto
olivino, asociadas tanto con los estratos Qaluyu como Pukara (Zapata Benites 2016: 270,
Fig.225 arriba).

Descripcion de las herramientas agricolas de piedra de la Cuenca de
Paria y region de La Joya

UTILIZACION DE MATERIAS PRIMAS

Las materias primas liticas de las herramientas analizadas se categorizaron de acuerdo con
varias caracteristicas, como color, textura, inclusiones, dureza y susceptibilidad magnética.

A) La materia prima litica mas comun en los sitios de la Cuenca de Paria estd compuesta por
rocas igneas intrusivas.
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Figura 5. Artefactos seleccionados (1A—1B = sitio Ce 10, 2A—2B =sitio Ce 112, 3A—-3B = sitio Ce 100).

1) El primer tipo es una roca volcanica de color gris oscuro medio a negro variable, llamada
basalto amigdaloidal de probable origen regional. Los magmas generalmente contienen gas
disuelto, que puede formar burbujas en el magma a medida que se libera la presion sobre la
erupcion. Estas burbujas pueden quedar atrapadas en la roca solidificada. Después de un tiempo,
el agua subterranea o las soluciones calientes conectadas con la actividad volcanica pasan a
través de la lava porosa y depositan cristales en las cavidades abiertas, que gradualmente se
llenan de cuarzo, calcita (carbonato de calcio) u otros minerales llamados zeolitas. Las cavidades
llenas de las lavas se denominan amigdalas, que suelen tener un color blanco. Las amigdalas
de las rocas se llamaran amigdaloidales. El uso de basalto amigdaloidal esta documentado en
el sitio Ce 20 (Fig. 6, 1A-1B, 2A-2B; Fig. 9, 1 A-1B), y también hay tres hallazgos extraviados
(Fig. 8, 1A-1B; Fig. 10, 2A-2B; Fig. 11, 1A-1B).

2) El segundo tipo no es tan caracteristico en su apariencia, por lo que generalmente se le puede
llamar como andesita basaltica. Este tipo de roca es de color gris oscuro. La fractura es rugosa
e irregular. La estructura del mismo es granulada fina y compacta, caracteristicas que le otorgan
rigidez mayor resistencia al desgaste. Esta materia prima esta presente en dos sitios (Ce 10
(Fig. 5, 1A-1B) y Ce 100 (Fig. 5, 3A-3B; Fig. 8, 2A-2B). En cuanto a la zona cercana de La
Joya, segtiin Fox (2007: 162), sin ningin analisis petrologico o geoquimico, las materias primas
mas utilizadas para la produccion de azadas bifaciales se pueden caracterizar como andesita o
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dacita, siendo de medio-fino a textura media, con pocas inclusiones criptocristalinas. Andesitas
y dacitas estan disponibles localmente en el area de La Joya.

Figura 6. Artefactos seleccionados del sitio Ce 20.

3) El tercer tipo de vulcanitas es el basalto negro vitreo, que se clasifica como materia prima
de larga distancia. La principal fuente de basalto negro en el altiplano boliviano fue la mina
Querimita. Se encuentra en la ribera suroeste del lago Poop6 en Oruro (Ponce y Mogrovejo
1970) a unos 200 km de La Joya y la Cuenca de Paria. Grandes cantidades de desechos de
basalto todavia cubren la superficie del afloramiento de Querimita. Estd documentado que la
extraccion de basalto comenzo en el Periodo Formativo desde que se identificaron ceramicas
Wankarani en Querimita (Kolata 1996: 369). Seglin Fox (2007: 161), los Wankarani también
participaron en el intercambio de basalto a larga distancia. El basalto negro tiene una textura
muy vitrea, una estructura muy homogénea y produce superficies afiladas en lascas, debido a
esto, podria ser muy valioso para los usuarios. Dada la gran distancia a la mina Querimita, la
materia prima de basalto negro probablemente fue importada a La Joya y la Cuenca de Paria en
un estado semi-reducido, es decir, en forma de herramientas limpias en bruto y lascas grandes
sin desecho cortical (Aoyama 1995; Fox 2007; Beaule 2002).

En la Cuenca de Paria, el basalto negro estd presente en cinco sitios Ce 1 (Fig. 12, 2A-2B),
Ce 43 (Fig. 9, 2A-2B; Fig. 11, 2A-2B; Fig. 12, 1A-1B), Ce 72 (Fig. 13, 2A-2B), Ce 83 (Fig.
15, 1A-1B, 2A-2B) en forma de herramientas agricolas de uso muy intensivo, pero hay varios
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fragmentos pequeios. Estas piezas, sin embargo, no son desechos de manufactura, algunos de
ellos muestran huellas de uso, lo que implica que los fragmentos son partes de herramientas
agricolas rotas. Es muy probable que incluso los fragmentos mas pequefios se hayan reutilizado
como herramientas utiles.

B) La segunda categoria de materia prima mas importante es la de las rocas sedimentarias, que
contienen principalmente arenisca. La roca arenisca se compone de granos del tamafio de la
arena de material mineral, rocoso u organico. También contiene un material cementante que
une los granos de arena y puede contener una matriz de particulas del tamafio de limo o arcilla
que ocupan los espacios entre los granos de arena. Los granos minerales de las areniscas suelen
ser de cuarzo. A veces, el contenido de cuarzo de estas arenas puede ser muy alto, hasta el 90%
o mas. La piedra arenisca que contiene cuarzo se puede transformar en cuarcita a través del
metamorfismo, generalmente relacionado con la compresion tectonica dentro de los cinturones
orogenicos.

Figura 7. Artefactos seleccionados (1A—1B =sitio Ce 20, 2A—2B = hallazgo disperso).

Segun Fox (2007: 162) las rocas sedimentarias, localmente disponibles, fueron las mas utilizadas
en el area de La Joya. Durante el Periodo Formativo se utilizé principalmente este material para
la produccion de lascas. Se trata de una herramienta que se fabrica cuando se necesita para una
tarea especifica, se usa una vez para esa tarea y luego se desecha. En la Cuenca de Paria, el
uso de arenisca de grano fino parece ser muy comun en todos los periodos arqueoldgicos: en el
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Periodo Formativo en el sitio de Ce 20 (Fig.7, 1A-1B; ver también Gyarmati y Condarco 2014,
Lamina XV, e), en el sitio de Ce 43 (Uspa Uspa; Fig.10, 1A-1B ); en el Periodo Intermedio
Tardio en el sitio de Ce 41 (Fig.14; ver también Gyarmati y Condarco 2014, Lamina XV, h), en
el sitio de Ce 51 (Fig.13, 1A-1B); en el Horizonte Tardio en el sitio de Ce 112 (Fig. 5, 2A-2B).
También publicamos un hallazgo de arenisca de grano fino sin sitio, que es una herramienta
agricola ovalada tabular (laminar) (Fig. 4, 2A-2B).

CATEGORIAS MORFOLOGICAS

Entre las herramientas agricolas de la Cuenca de Paria, independientemente de cualquier
posible transformacién morfoldgica a través de actividades de mantenimiento y reparacion, se
definieron dos categorias morfoldgicas principales.

Figura 8. Artefactos seleccionados (1A—1B = hallazgo disperso, 2A—2B = sitio Ce 100).

1) HERRAMIENTAS SIN PEDUNCULO

En cuanto a las herramientas mensurables casi intactas, la primera categoria morfologica
principal es aquella en la que la herramienta no tiene pedtinculo.

Entre las 11 herramientas sin pedinculo de la Cuenca de Paria, se clasificaron tres tipos de
formas diferentes.



28 Attila Péntek, Janos Gyarmati & Carola Condarco

Forma 1) Dos herramientas tienen forma ovoide algo rechoncha. Las relaciones L/A (relacion
de largo a ancho) y L/AP (relacion entre longitud y anchura proximal)’ son relativamente bajas,
con valores medios de 1,43 y 2,28 respectivamente. Ambas herramientas fueron realizadas en
arenisca de grano fino (Fig. 7, 1A-1B).

Forma 2) Cuatro herramientas tienen forma ovalada alargada. El largo varia entre 78,5 y 134,0
mm; el valor medio es 112,88 mm con una desviacion estandar bastante alta de 24,65 mm. El
ancho varia entre 46,5 y 82,0 mm, el promedio es 61,88 mm, la desviacion estandar es 15,3 mm.
Las relaciones L/A y L/AP son un poco mas altas que en la forma anterior, los valores medios
son 1,86 y 2,57 respectivamente. Dos herramientas fueron hechas de arenisca de grano fino
(Fig.7, 1A-1B, 2A-2B), las otras dos herramientas de roca ignea (basalto amigdaloidal (Fig.9,
1A-1B) y andesita basaltica (Fig.8, 2A-2B).

Forma 3) Cinco herramientas tienen forma sub-triangular alargada en forma de lagrima. El
largo y el ancho son variables, pero varian en intervalos relativamente estrechos, entre §9,8-
106,7 mm y 47,0-66,5 mm respectivamente. Las desviaciones estandar son moderadas, 7,25 y
9,92 mm. La relacion L/A es aproximadamente la misma que para la Forma 2, el valor medio es
1,74. La relacion L/AP es significativamente mayor con un valor medio de 3,12. Hay un valor
atipico, una herramienta extremadamente alargada con una relacion L/AP de 3.82 (Fig. 9, 1A-
1B).

Figura 9. Artefactos seleccionados (1A—1B = Ce 20, 2A—2B = sitio Ce 43).

5 L/A: relacién de largo a ancho; L/AP: relacion entre longitud y anchura proximal.
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La diferencia sustancial entre la Forma 2 y la Forma 3 es que esta ultima tiene una parte
proximal convergente mas estrecha. Ambas formas parecen haber sido fabricadas de manera
estandarizada. Para todas las formas, el extremo mas estrecho resultd ser la parte proximal
del pedunculo de la herramienta. Segun las hipdtesis formuladas por Pérez (2008: 207), las
diferencias morfologicas (tanto dentro del mismo patréon morfoldégico como entre Formativo
Temprano vs. Formativo Tardio) de las palas y/o los azadones estarian asociadas a diferentes
modos de accidn. Las palas y/o los azadones utilizados con diferentes modos de accion presentan
trazas de desgaste diferencial, como por ejemplo estrias (marcas de rayado) con diferente
orientacion y extension en el borde activo, que permiten aislar indicadores funcionales. Sin un
analisis detallado del uso y desgaste, es dificil discernir las funciones agricolas asumidas que
se llevaron a cabo con las herramientas. Las tres formas arriba mencionadas pueden indicar
diferentes funciones o diferentes periodos de uso de la misma herramienta. Por alguna razon, el
extremo proximal para enmangar se estrechd gradualmente.

Con base en la literatura disponible, durante el Periodo Formativo en Bolivia las formas ovaladas
parecen ser muy comunes (Bermann y Estévez 1995: 396, Fig. 10; Bermann 1997: 100, Fig. 5,
c; Parssinen 1999: 190- 191, figuras 12-13; Beaule 2002: 57, 295). Los datos morfométricos
disponibles para herramientas sin pedinculo son bastante escasos. Marc Bermann y José
Estévez Castillo (1995) presentaron investigaciones del sitio “Complejo Wankarani” de San
Andrés. Las excavaciones revelaron, entre otros artefactos, bifaces de piedra tallada (azadas) en
contextos domésticos. Los bifaces estaban hechos de basalto negro de la cantera Querimita del
lago Poopo. Todos los bifaces median entre 70 y 150 mm de largo. En la Figura 10 (Bermann y
Estévez 1995: 396), se represent6d una muestra de bifaces encontrados en el contexto de depot.
La mayoria de las herramientas tienen forma ovalada o de lagrima. Las dimensiones de la
herramienta mas grande son 122 x 75 x 16 mm. Christine Beaule publicé (2002: 57, Fig. 10)
una muestra de azadas o hachas de mano bifaciales de basalto negro del sitio Jachakala. Los dos
ejemplos intactos tienen formas ovaladas. También publicé una azada bifacial o hacha de mano
de forma ovoide (Beaule 2002: 295, Fig. 71). Segun Giesso (2011: 229, Fig. 16), los grandes
bifaces de la ocupacion de Lukurmata del Periodo Formativo anterior a Tiwanaku tienen una
forma algo asimétrica semejante a una lagrima. “Una azada de piedra astillada” de Lukurmata
(Bermann 1997: 100, Fig. 5, c), tiene forma ovoide. En el Valle Alto del Desaguadero (Bolivia),
en el Sector 2 del sitio Cerro Chijcha, se revel6 una azada de andesita ovalada grande (Smith
et al. 2014: 110, Fig. 4, c). En las terrazas de cultivo agricola de “Pumiri Loma”, también se
encontraron azadas sin pedunculo de diferentes formas de la época Inca (Méncias Bedoya 2007:
91, Fotografia 10.). Entre las formas discernibles de los implementos relativamente completos,
domina la forma ovalada. Del sitio Qaluyu de Callacoyo en el Valle de Quilcamayo-Tintiri,
ubicado en la parte norte de la cuenca del Titicaca, Henry Tantalean (2010: 338, Fig. 303)
public6 una ancha azada ovalada hecha en andesita gris. En el sitio Formativo de Chiquero en
el Valle del Colca en la gran muestra de azadas recuperadas, aparecen azadas de gran tamafio y
de forma ovalada alargada (Wernke 2011: 211, Fig. 7). Hay ejemplos ovalados del Sillumocco
Temprano y Tardio (900 a. C.-200 d. C. y 200 d. C.-400 d. C.) y Tiwanaku del sitio Tumatumani.
La azada completa publicada por Stanish y colaboradores (1994: 104, Fig. 166) tiene una forma
ovalada con una base rectilinea.
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La forma de lagrima parece ser bastante rara. Algunos ejemplos estan representados en
la Cuenca del Titicaca, de Pajcha Pata de Caquiaviri (Pérssinen 1999: 190-191, Figs. 12-
13) y Lukurmata (Giesso 2011: 229, Fig. 16). Del sitio Wankarani de San Andrés, entre las
herramientas depositadas, hay algunos especimenes relativamente pequenos (100-120 mm de
largo) que tienen forma de lagrima (Bermann y Estévez 1995: 396, Fig. 10). Las dimensiones
mas grandes de la herramienta en forma de lagrima son 113 x 54 X 12 mm, con una relacion L/A
de 2,09. El gran artefacto publicado por Zapata Benites (2016: 47, Fig. 24 a la izquierda; segiin
Steadman 1995, Figs. 18-19) de la era Qaluyu de Camata tiene una forma alargada ovalada o
de lagrima, extraordinaria. Las dimensiones son 413 x 160 x 32 mm. El ancho maximo es igual
al ancho proximal, habiéndose medido al 20% del largo desde el extremo proximal al distal. La
relacion L/A o L/AP es de 2,58, que es bastante caracteristica de las formas ovaladas.

Julio C. Avalos publicé una “herramienta agricola lanceolada” procedente de la recoleccion de
superficie de Ojo de Agua, Puna de Jujuy, Noroeste de Argentina (Avalos 1998: 294, Fig. 3,
2A-2B). Es una herramienta bastante grande, el largo es de 202,5 mm y el ancho es de 97 mm.
Sus dimensiones superan significativamente a las de las herramientas conocidas de Bolivia; sin
embargo, sus indices morfométricos, las relaciones L/A y L/AP, son casi los mismos.

Figura 10. Artefactos seleccionados (1A—1B = sitio Ce 43, 2A—2B = hallazgo disperso).

2) HERRAMIENTAS PEDUNCULADAS

La segunda categoria morfologica principal es cuando la herramienta tiene un pedinculo para
fines de enmangue. Entre las herramientas pedunculadas, la chaqui taclla fue considerada
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generalmente como el invento tecnologico mas importante, el cual tiene una tradicion muy
larga en todos los Andes (Donkin 1970: 514-519; Gade y Rios 1972; Bourliaud et al. 1986;
1988; Morlon 2007). No hay informacion explicita sobre el tamafo de una taclla, que podria
haber sido variable, seguin la funcionalidad asignada. Las chaqui tacllas varian en forma y uso,
lo que puede reflejar diferentes cualidades del suelo. Las diversas formas se adaptan a diferentes
actividades agricolas, como una hoja ancha para voltear el césped y una hoja puntiaguda para
plantar. En general, se puede suponer que la hoja de chaqui taclla puede haber tenido un largo
de entre 40 y 50 cm (por ejemplo, Bourliaud et al. 1988: 20, Fig.2, segiin Rivero Luque 1987:
24, Fig.4). En el estudio de Galindez Or¢ se representan varios tipos de chaqui taclla con hoja
de metal de 30-40 cm de largo (1981: 39-40, Figs. 7-8). Después de Rivero Luque (1987: 12-
13), Stanish y sus colegas (1994: 66) mencionaron la maqui taclla més pequena, herramienta de
mano usada para excavar tubérculos, muy parecida a la paleta de un jardinero.

Aunque no se tiene informacion sobre la ocurrencia de las herramientas con pedunculo en el
Periodo Formativo, no necesariamente significa que no las hubo. Puede ser el resultado de
cierta pausa en la investigacion o la falta de informacion sobre las piezas existentes, pero no
analizadas.

Figura 11. Artefactos seleccionados (1A—1B = hallazgo disperso, 2A—2B = sitio Ce 43).

En el sitio Ce 43 (Uspa Uspa), perteneciente al Periodo Formativo, la presencia de la
herramienta con pedunculo (Fig.11, 2A-2B; ver también Gyarmati y Condarco 2014, Lamina
XV, b) y las dos pequeiias puntas taclla (Fig. 6, 2A-2B; Fig. 12, 1A-1B) parecerian contradecir
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las consideraciones anteriores. No se puede excluir que la pequeiia punta de faclla de la Cuenca
de Paria también fuera una herramienta de mano.

En la Cuenca de Paria fueron identificadas s6lo cinco herramientas con pedinculo intacto. Una
pieza fragmentada de basalto negro podria haber sido originalmente el pedunculo de una azada,
y hay una pequeiia punta de taclla realizada en basalto negro. Las otras dos herramientas con
pedinculo estan hechas de roca ignea, de basalto amigdaloidal (Fig. 8, 1A-1B) y basalto negro
(Fig. 8, 2A-2B). Segun una clasificacion generalizada, estas herramientas pueden denominarse
azadas. La figura 15, 1A-1B, muestra la pequefia punta de taclla hecha en basalto negro; a
continuacion, en la figura 15, 2A-2B, la azada hecha también en el mismo material.

Las herramientas agricolas de piedra de los sitios arqueoldgicos de la
Cuenca de Paria

De los 109 sitios identificados por el PAP, examinamos herramientas agricolas de piedra de un
total de 10 sitios. A continuacion, en el orden cronoldgico se dara una breve descripcion de estas
herramientas®.

EL PERIODO FORMATIVO (1500 a.C.—400 d.C.)
Ce 20 (Condarco y Gyarmati 2009: 77; Gyarmati y Condarco 2014: 32)

Se tiene una herramienta en forma de lagrima (Fig. 7, 1 A-1B; ver también Gyarmati y Condarco
2014, Lamina XV,e) hecha sobre una pieza plana de materia prima de arenisca de grano fino.
Todo el borde esta tallado de manera tosca y bifacial. El extremo proximal se adelgaza con
cierta precision en ambas caras, para un enmangue eficaz de la herramienta. No hay huellas de
uso visibles a simple vista. Las dimensiones son 126,8 x 64,5 x 18,0 mm.

EnlaFig. 6, 1A-1B, la herramienta en forma de lagrima fue hecha en basalto amigdaloidal. Los
bordes laterales estan tallados bifacialmente con levantamientos anchos y planos. El extremo
distal asimétrico y la parte distal de los bordes laterales estan sin trabajar pero intensamente
redondeados debido al uso. Las partes sobresalientes de ambas caras estan alisadas y presentan
finas estrias y marcas de raspadura. Las dimensiones son 95,4 x 52,0 x 10,0 mm.

En la Fig. 6, 2A-2B, también se muestra una herramienta en forma de lagrima de basalto
amigdaloidal. Toda la superficie de la cara B estd intemperizada. Los bordes laterales estan
toscamente tallados por ambas caras con levantamientos irregulares. El extremo distal y la parte
distal de los bordes laterales se redondean intensamente debido al uso. El perfil longitudinal
del extremo distal es asimétrico en forma de cuila, se inclina oblicuamente hacia la Cara B.
La parte distal en ambas caras esta alisada y presenta finas estrias y marcas de raspaduras. Las
dimensiones son 106,7 x 53,5 x 11,0 mm.

La cuarta herramienta del sitio (Fig. 9, 1A-1B) tiene una forma de lagrima bastante alargada.

La materia prima también es basalto amigdaloidal. Los bordes laterales muestran huellas de

6 Bajo el término de la dimension de un artefacto dado, deben entenderse el largo, el ancho y el grosor. Los datos medidos
entre paréntesis indican herramienta rota.
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modificaciones necesarias a través de levantamientos de tamano variable. El extremo distal casi
puntiagudo es asimétrico y el borde distal esta redondeado intensamente. En la cara A (Fig. 9,
1A), la parte distal esta intensamente pulida, con densas marcas de rayado. Estas marcas tienen
un patron algo irregular y confuso, ya que también hay varias marcas transversales u oblicuas.
En la cara B, solamente el extremo de la herramienta es alisada debido al uso. Las dimensiones
son 89,8 x 47,0 x 11,5 mm.

Ce 43
Este sitio Formativo fue excavado por Carola Condarco en 2000 (Condarco et al. 2002).

Se cuenta con una herramienta agricola con pedunculo grueso (Fig. 11, 2A-2B; ver también
Gyarmati y Condarco 2014, Lamina XV, b) hecha de basalto negro con cuerpo cuadrangular/
rectangular irregular. Los bordes laterales del pedunculo estan ligeramente curvados y se
ensanchan hacia el cuerpo. La elaboracion de los hombros es tosca y tienen diferentes longitudes.
El pedunculo puntiagudo de lados convergentes esta tallado bifacialmente. Los lados del
pedunculo tienen diferentes longitudes; ambos hombros tienen una forma aproximada a través
de un levantamiento adecuado en forma de escotadura. A excepcion del pedinculo, todos los
bordes estan pulidos y redondeados intensamente. Originalmente, las herramientas tendrian
una silueta semicircular. Visto desde la cara A, el borde distal y el borde lateral izquierdo tienen
varias astillas. La parte distal pulida del borde derecho es el posible resultado de la fabricacion
de la herramienta. Probablemente debido a la preparaciéon del pedunculo su parte media es
brillante.

Toda el area distal de la cara B estda muy pulida y cubierta por marcas de raspaduras. El largo de
la herramienta es de 88,5 mm, el ancho es de 75,0 mm, el grosor es de 10,5 mm. El ancho del
pedunculo en los hombros es de 42,0 mm.

En el sitio, hay una pequeia punta de tac/la hecha de basalto negro (Fig. 12, 1A-1B). Su forma
es asimétrica al eje longitudinal, la base es oblicua y las alas tienen diferentes formas. Aparecen
huellas de varios ajustes y renovaciones de la herramienta. El borde distal en forma de “V” esta
redondeado y tiene algunas astillas. La parte distal izquierda sobresaliente de la cara A estd
intensamente pulida y rayada. En la parte distal izquierda de la cara B, solo hay una pequeiia
area pulida. Las huellas de enmangue no son visibles. Las dimensiones aproximadas son: largo
87,0 mm, el ancho es 51,0 mm, el grosor es 11,0 mm.

En la Fig. 9, 2A-2B, hay otra pequena punta de tac/la hecha sobre una lasca de basalto negro.
Visto desde la cara A, el borde lateral izquierdo presenta una fractura en linea recta, el borde
derecho esta tallado bifacialmente. En la Cara B, el bulbo de la lasca se eliminé a través de un
amplio levantamiento oblicuo, provocando un profundo negativo de levantamiento en la base.
La parte distal de ambos bordes y la punta estd redondeada. Se puede observar las huellas de
un uso intenso solamente en el extremo de la cara B, cerca de la punta. Las dimensiones son
80,5 x 44,0 x 9,0 mm.



34 Attila Péntek, Janos Gyarmati & Carola Condarco

Figura 12. Artefactos seleccionados (1A—1B = sitio Ce 43, 2A—2B = Ce 1, 3 =ssitio Ce 43, 4 = sitio Ce 100).

En la Fig. 10, 1A-1B, la herramienta tiene forma ovoide y se hizo sobre una losa delgada de
arenisca de grano fino. Los bordes laterales estan finamente tallados mediante levantamientos
bifaciales. El borde distal esta algo dafiado (astillado) y redondeado. En ambas superficies se
aprecian leves huellas de uso. Las dimensiones son 84,9 x 66,5 x 5,0 mm.

El artefacto de la Fig. 10, 2A-2B (ver también Gyarmati y Condarco 2014, Lamina XV, ¢) tiene
una forma de lagrima. Esta herramienta agricola también estaba hecha de basalto amigdaloidal.
A excepcion del borde distal, ambos bordes laterales curvos estan tallados bifacialmente a través
de levantamientos algo irregulares. El borde distal parcialmente danado de la cara B muestra
algunos levantamientos. La parte distal de la cara A esta alisada y cubierta principalmente por
raspaduras longitudinales. En la parte proximal de la cara B, hay huellas bastante vagas de
enmangue. Las dimensiones son 105,15 x 66,5 X 12,0 mm

Hay un pequefio trozo de basalto negro, sin tener las caracteristicas de una lasca (sin talon o
bulbo visible) puede ser un fragmento de una herramienta rota. A lo largo de los bordes, hay
levantamientos finos esporadicos, lo que hace que la herramienta sea similar a un raspador. Las
dimensiones aproximadas son (48,5) x (38,0) x (8,5) mm.
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Figura 13. Artefactos seleccionados (1A—1B = Ce 51, 2A—2B =ssitio Ce 72).

Ce 83 (Condarco y Gyarmati 2009: 77; Gyarmati y Condarco 2014: 30-31)

En breve se discutiran dos herramientas agricolas hechas de basalto negro del sitio de Ce
83. Segun la dispersion superficial de los hallazgos, varios sitios pueden clasificarse como
asentamientos nucleados. Este sitio, o al menos su nucleo, era un monticulo parecido a un tell,
que se ajustaba a la mayoria de los asentamientos del Periodo Formativo y cuya ocupacion se
extendia por varios siglos.

El artefacto en la Fig. 15, 1A-1B (ver también Gyarmati y Condarco 2014: 31, Figura III.2
arriba) es una punta de chaqui taclla. En cuanto a la técnica de manufactura, se puede decir lo
mismo que observd Pérez en relacion con algunas herramientas en el sitio de Rio Doncellas
(Puna de Jujuy, Noroeste de Argentina). En el caso de algunas herramientas, el formateado
se realizé mediante pulido (Pérez 2010b: 12, Fig.5) en la parte correspondiente al borde de
trabajo activo y por técnica de lascados retalla y retoque marginal bifacial en el resto del
perimetro (segmentos laterales del cuerpo, cuerpo de inflexién/pedinculo y pedunculo), siendo
fabricado por percusion directa. La herramienta del sitio de Ce 83 tiene una forma algo inusual,
es decir, su pedunculo es ancho y la union entre el cuerpo y el pedunculo no es pronunciada.
Los bordes laterales convergentes, aproximadamente rectos, del pedinculo estan fabricados
bifacialmente. En la foto del lado derecho de la figura, se puede observar el pulido de los
bordes. Las dimensiones son 150,3 x 89.0 mm.
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Enla Fig. 15, 2A-2B, la herramienta (ver también Gyarmati y Condarco 2014: 31, Figura I11.2
a continuacion) es una azada. Se hizo en una lasca de tamafio considerable. En la figura, en el
lado izquierdo, se puede ver la cara inferior (ventral) de la lasca, caracterizada por un bulbo
difuso y un esquirlado del bulbo. En el lado derecho, la cara superior (dorsal) de la lasca,
hay un negativo de levantamiento, el rastro del levantamiento anterior. El borde, a lo largo
de todo su perimetro, estd retocado bifacialmente. La herramienta tiene una forma ovalada
inusual, que es una transicion entre una herramienta sin pedinculo y con pedinculo. En este
caso, el pedinculo no es pronunciado, pero la parte proximal (la base) de la herramienta (en la
parte superior de la ilustracion) es marcadamente estrecha. El borde distal muestra huellas de
astillado y la parte distal de la cara inferior esta intensamente pulida debido al desgaste. Las
dimensiones son 125,0 x 84,0 mm.

En relacion con el sitio Ce 83, que es el asentamiento mas grande del Periodo Formativo en el
area de prospeccion, vale la pena mencionar que, aunque en la Cuenca de Paria se encontraron
desechos de produccion de herramientas en varios sitios, los restos liticos estaban representados
en alta proporcion. Este hecho sugeriria que el sitio habia funcionado como un importante
centro de produccion de herramientas y que quizas hubo algin tipo de division del trabajo
entre los asentamientos del Periodo Formativo de la Cuenca de Paria. En general, a juzgar
por la relativa escasez de productos de desecho de talla en los sitios de la Cuenca de Paria, es
posible que al menos la mayoria de las herramientas se hayan manufacturado fuera del sitio. La
marcada diferencia entre fragmentos y residuos recuperados estaria indicando que el proceso de
reduccion se habria realizado fuera de los asentamientos, ya sea en canteras o talleres.

EL HORIZONTE MEDIO (La Epoca Tiwanaku, 400—1000 d.C.)
Ce 10 (Condarco y Gyarmati 2009: 78; Gyarmati y Condarco 2014: 34).

En el sitio, hay una sola herramienta (Fig. 5, 1A-1B). Su base rota es casi recta. En comparacion
con toda la superficie de la herramienta, la superficie de rotura no esta tan desgastada. Pero en
cualquier caso, la herramienta parece estar rota desde hace mucho tiempo. Su forma original
puede haber sido ovalada, después de la rotura, que probablemente sucedié durante el uso, la
herramienta se volvi6 a utilizar. En la cara A, hay cepas esporadicas de color claro del sedimento
incrustado. La parte proximal de ambos bordes laterales se trabajo bifacialmente mediante
levantamientos cortos y anchos. El extremo distal tiene 11 mm de espesor, éste y la parte distal
de los bordes laterales estan redondeados y pulidos. El brillo causado por el uso intenso tiene
casi la misma extension e intensidad en ambas caras.

En la zona cubierta por el alisado se aprecian finas estrias longitudinales. En la cara A, junto
a la base, se ve una pequefia mancha alisada. En la cara B, también junto a la base, hay un
area mas grande y larga alisada. Estas areas pueden estar relacionadas con el enmangue de la
herramienta. La materia prima es andesita basaltica. La herramienta tiene unas dimensiones de
95,0 x 67,0 x 13,35 mm.
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Ce 100 (Condarco y Gyarmati 2009: 78).

En la Fig. 8, 2A-2B, se observa una herramienta agricola grande e intacta hecha en andesita
basaltica. En ambas caras, especialmente en la Cara A, hay cepas esporadicas de color
marron claro del sedimento incrustado. A excepcion de la parte proximal, el borde se trabaja
bifacialmente a través de levantamientos irregulares y rugosos. A simple vista, no se aprecia
ningun rastro de uso. Las dimensiones son 134,0 x 82,0 x 20,0 mm.

En la Fig. 5, 3A-3B, se ve el extremo distal roto de la punta de una pequefia taclla hecha en
andesita basaltica. La superficie superior, cara A (Fig. 5, 3A) esta moderadamente alisada. En
la cara B (Fig. 5, 3B) es identificable la superficie de escision. La fractura habria ocurrido
accidentalmente. El borde se trabajo a través de pequefios y finos levantamientos. Las medidas
actuales son (48,0) x (40,0) x (5,0) mm.

Figura 14. Artefacto seleccionado del sitio Ce 41.

Del mismo sitio fue recolectada una pequeia pieza fragmentada hecha de basalto negro ((49,0)
mm x (23,0) mm x (7,0) mm). Una superficie del fragmento esta alisada intensamente, su borde
esta redondeado. La pieza puede haberse astillado del extremo distal curvo de una herramienta
agricola de tamafio pequefio cuando la herramienta golpe6 un objeto duro. Durante la Epoca
Tiwanaku, la utilizacion de basalto negro esta bien documentada. En general, es probable que
se trajeran al sitio fragmentos rotos de herramientas agricolas para reutilizarlos como pequenas
herramientas domésticas: raspadores de extremos o lascas retocadas.
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EL PERIODO INTERMEDIO TARDIO (1000—1400/1450 d.C.)
Ce 41 (Condarco y Gyarmati 2009: 79; Gyarmati y Condarco 2014: 32).

De este sitio fue recuperada una herramienta ovalada asimétrica de enorme tamaio (Fig. 14, ver
Gyarmati y Condarco 2014, Lamina XV, h), hecha de arenisca de grano fino. A lo largo de los
bordes, no aparecen huellas de elaboracion fina. Los bordes, incluso la parte quebrada en linea
recta del borde izquierdo, estan redondeados. El extremo distal de la cara superior esta dafiado.
Este dafo y los bordes redondeados pueden ser el resultado de una intensa actividad laboral. La
herramienta tiene unas dimensiones de 205,1 x 130,0 x 18,75 mm.

Ce 51 (Condarco y Gyarmati 2009: 80).

Se trata de una herramienta (Fig. 13, 1A-1B) hecha de arenisca de grano fino. El artefacto
tiene una fractura transversal aproximadamente recta, que es perpendicular al eje longitudinal.
La superficie de rotura es irregular. La orientacion de la herramienta no se puede determinar
de forma inequivoca. En lo sucesivo, esta parte rota se denominara parte proximal. El borde
en forma de “U” se elaboré aproximadamente a través de levantamientos bifaciales y no
presenta huellas de uso. Al mismo tiempo, en el lado izquierdo de la Cara A, se observa una
hendidura larga. Su largo actual es de 49 mm, el ancho es de 39 mm y la profundidad es de
aproximadamente 1 mm. La superficie de la parte inferior de la escotadura muestra evidencia
de algun tipo de actividad de pulido o frotamiento. La posible biografia de la herramienta debe
ser la siguiente: primero la herramienta se utilizdo como herramienta agricola (azadon), después
de la rotura, el resto de la herramienta pudo haber servido como piedra de amolar para objetos
mas pequefios (por ejemplo huesos o fragmentos del mismo), por fin, probablemente durante el
uso, la herramienta se rompi6 nuevamente y fue descartada. Las medidas actuales son (79,0) X
(96,5) x (15,0) mm.

Ce 72 (Gyarmati y Condarco 2014: 32)

En la Fig. 13, 2A-2B (ver también Gyarmati y Condarco 2014, Lamina XV, d), se ve una
herramienta intacta en forma de lagrima, hecha en basalto negro. Se trata de una herramienta
tosca, en el borde, no hay huellas de trabajo adicional. Una pequefia mancha sobresaliente
esta pulida moderadamente, sin embargo, no se observan huellas de uso. Las dimensiones son
94,8 x 70,0 x 13,5 mm.

EL HORIZONTE TARDIO (La Epoca Incaica; 1400/1450—1535 d.C.)

Ce 1 (Centro provincial incaico de Paria) (Condarco y Gyarmati 2009: 77, 80-81; Gyarmati
y Condarco 2014: 29)

Se tiene un fragmento de una herramienta hecha en basalto negro (Fig. 12, 2A-2B). Se trata
probablemente de un fragmento mesial de una herramienta pedunculada. Visto desde la cara A,
el borde derecho esta pulido y redondeado intensamente. Casi toda la superficie de la cara B esta
muy lisa. Las dimensiones actuales son (51,0) % (72,0) x (9,0) mm.
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Figura 15. Artefactos seleccionados del sitio Ce 83.

Ce 112 (Tambo de Condorchinoca) (Condarco y Gyarmati 2009: 81-82).

La tnica herramienta del sitio (Fig. 5, 2A-2B) esta hecha de arenisca aleuritica de grano muy
fino. El artefacto tiene una fractura transversal “en languette” aproximadamente de linea
recta, que es perpendicular al eje longitudinal. La fractura habria ocurrido durante el uso de la
herramienta. Fracturas similares se deben a esfuerzos de inflexion, en los que se ejerce presion
a lo largo de toda la hoja y, en tales casos, la fractura no cae necesariamente cerca del punto de
contacto con el material modificado. La superficie de rotura es irregular. El borde en forma de
“U” esta pulido como resultado de la fabricacion y redondeado debido al uso. Ambas caras se
suavizan con la misma intensidad. Especialmente, en la cara B, en la zona alisada, se pueden ver
finas estrias longitudinales. Las medidas actuales son (48,0) x (51,5) x (9,0) mm.

Descripcion de las herramientas agricolas de piedra sin sitios

Durante las prospecciones arqueologicas realizadas por el PAP, se encontraron tres herramientas,
las cuales no pueden ser asociadas a ninguno de los sitios arqueoldgicos, pueden ser consideradas
como hallazgos aislados.
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En la Fig. 8, 1A-1B, hay una herramienta agricola ovalada de tamafio pequefio hecha de
basalto amigdaloidal. Los bordes laterales estan tallados bifacialmente. El borde distal en
forma de “U” esta parcialmente dafiado (astillado) pero muy redondeado. La parte distal de
ambas caras esta pulida. En la cara B se pueden ver partes intemperizadas. Las dimensiones
son 78,5 x 46,5 x 11,5 mm

En la Fig. 11, 1A-1B (ver también Gyarmati y Condarco 2014, Lamina XV, g), se observa
una pequefia herramienta agricola pedunculada hecha de basalto amigdaloidal. La herramienta
tiene un extremo distal curvado pronunciado, el pedinculo oblicuo es grueso. Los hombros,
los puntos de contacto entre el cuerpo y el pedinculo estan finamente curvados. En general,
el cuerpo tiene forma semicircular. El pedinculo esta algo torcido, la base es oblicua. En los
bordes, solo se realizaron los ajustes mas necesarios. El borde semicircular esta redondeado.
Ambas caras del artefacto, junto al borde estan pulidas. El area distal izquierda de la cara B
esta cubierta por una capa de patina. En el pedunculo, no se ven huellas de enmangue. Las
dimensiones son 91,5 x 62,0 x 11,5 mm.

La herramienta agricola ovalada de la Fig. 7, 2A-2B se hizo sobre una pieza de arenisca de
grano fino tabular (laminar). Los bordes estan tallados de forma rugosa y bifacial. El borde
distal de linea recta esta redondeado. La parte distal de la cara A esta parcialmente rayada. Visto
desde la cara A, en la parte izquierda de la superficie, hay una depresion alargada, sugiriendo
que esta area podria haber servido también para la funcion de pulir o frotar. Las dimensiones
son 112,2 x 54,5 X 9,5 mm.

Discusion

Los hallazgos descritos representan piezas caracteristicas de las herramientas agricolas
recolectadas y excavadas por el PAP. Con respecto a la utilizacion de la materia prima en la
Cuenca de Paria en la manufactura de las herramientas bifaciales, solo se puede hacer una
declaracion radical. Al igual que en los sitios de Wankarani, los bifaces se produjeron a partir
de piedras sedimentarias locales o de rocas igneas locales que estaban disponibles a pocos
kiléometros de las comunidades, y de basalto negro vitreo que se importaba desde distancias
considerables. Sin embargo, se desprende claramente de la Tabla 1 que no hay una tendencia
clara en términos del periodo arqueologico y la materia prima utilizada. Como no existe ningin
cambio reconocible en la utilizacidén de la materia prima, la técnica de manufactura también
parece ser constante durante un largo periodo. Por razones obvias, cuanto mas fina era la materia
prima utilizada, mas precisa era la elaboracion de las herramientas.

Como leccion aprendida de los analisis realizados, es necesario hacer algunos comentarios
generales sobre las herramientas agricolas de piedra de los Andes centrales-sur.
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Puede surgir la pregunta si las caracteristicas morfologicas, morfométricas, el tamafio y las
diferencias de peso de las herramientas pueden interpretarse como una especie de marcador
cronoldgico. O quizas debido a tradiciones culturales, las diferencias en los procesos y
tecnologias de cultivo agricola (estructura del suelo, naturaleza de las plantas cultivadas, etc.)
las justifican.

En relacion con las herramientas brevemente descritas, las formas derivadas no parecen ser
conocidas ni en la Cuenca del Titicaca ni en el sur de Peru, pero se encuentran por ejemplo en
la cultura Wanka en el centro de Peru (Russell 1988: 140, Fig. 4.1; 238, Fig. 6.2). Al mismo
tiempo, en el noroeste de Argentina, la mayoria de las herramientas agricolas son formas con
pedinculo; la forma “lanceolada” publicada por Julio C. Avalos (1998: 294, Fig. 3, 2A-2B) es
excepcional.

Independientemente de la materia prima y las diferencias de forma, las herramientas agricolas
del sur de Pert y noroeste de Argentina son generalmente de mayor tamaio que las bolivianas
encontradas. Se puede suponer que estas herramientas agricolas que difieren significativamente
en dimensiones deberian haber tenido funciones agricolas diferentes (si las hubiera) o pudieron
haberse utilizado en condiciones diferentes. En el curso del proyecto de investigacion en el
Valle Alto del Mantaro (region de Junin de la sierra central del Pert), Glenn S. Russell (1988)
realizé un andlisis exhaustivo de una variedad de artefactos recuperados de excavaciones de
unidades residenciales Wanka de la fase Wanka II (1350-1460 d.C.). La herramienta agricola
mas importante hecha de piedra, es la azada con pedunculo de forma semicircular (Russell,
1988: 140, Fig. 4.1; 238, Fig. 6.2) que se encuentra cominmente en los sitios de habitacion del
Periodo Intermedio Temprano. Estas azadas varian en tamafo y forma; la longitud varia entre
10 cm y 20 cm y el ancho entre 8 cm y 15 cm. Segiin Russell, dado el tamafio relativamente
pequeno de la hoja de la azada y la fragilidad relativa de la piedra utilizada para hacer las
azadas (materiales volcanicos intrusivos de grano grande, rocas volcanicas de grano fino, rocas
sedimentarias altamente vitrificadas, filita (lutita metamorfizada), no es probable que se hayan
utilizado azadones para romper la tierra u otras practicas agricolas pesadas de movimiento de
tierras. Es mas probable que esta herramienta sirviera como herramienta de cultivo, utilizada
para plantar, hacer monticulos, surcar, desyerbar y cosechar.

Conclusion

A diferencia de otros hallazgos, como la ceramica, los artefactos liticos, cuya interpretacion y
datacion es mucho mas dificil, reciben mucha menos atencion en la investigacion arqueologica.
Asi, existen pocas publicaciones que describan en detalle estos tipos de hallazgos. Las
excepciones incluyen una tesis no publicada de Kazuo Aoyama (1995) sobre el analisis de
azadones de basalto negro de Jachakala. En este articulo, nos gustaria pagar parte de esta
deuda, al menos en la medida en que se publique una descripcion de una muestra seleccionada
de herramientas agricolas pertenecientes a los sitios de la Cuenca de Paria entre el periodo
Formativo y Horizonte Tardio y se compare con los artefactos similares procedentes del Sur
del Perti y Noroeste de Argentina. Se midieron en gramos catorce herramientas de la Cuenca
de Paria, consideradas completas. El peso varia en un rango muy amplio, entre 34 gy 182 g. El
valor medio es de 84 g, con una desviacion estandar de 45,96 g y un alto coeficiente de variacion
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de 0,55. Estos datos plantean la pregunta de qué posibles actividades de trabajo podrian haberse
ejecutado con herramientas tan livianas.

Una comparacion de las herramientas agricolas publicadas aqui de la Cuenca del Paria y del
Sur de Pert y el Noroeste de Argentina muestra que estas tltimas son generalmente de mayor
tamafio, independientemente de sus diferentes formas y de materia prima. Se puede suponer
que estos artefactos, en sus tamaios significativamente diferentes, tenian diferentes funciones
agricolas o se los usaban en diferentes condiciones (por ejemplo, en diferentes condiciones del
suelo).

Con suerte, la breve descripcion anterior de las herramientas agricolas de la Cuenca de Paria, ha
demostrado lanecesidad de procesar y publicar algunos otros conjuntos liticos comparativamente
mas grandes y morfoldégicamente mas variados, para obtener mayor informacion sobre las
posibles conexiones culturales de los diferentes periodos arqueoldgicos.
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Resumen

En este articulo se realiza un acercamiento a través de arqueologia experimental, a
las herramientas, métodos y técnicas utilizadas para realizar perforaciones en los
elementos arquitectonicos de Pumapunku y Kantatayita. Dichas perforaciones estin
asociadas a frisos con decoraciones iconogrdficas finamente talladas en alto relieve,
como en el caso de la puerta Il de Pumapunku, donde se pueden observar solo
alrededor de un motivo decorativo un total de 80 perforaciones; en el caso del dintel
de Kantatayita se tiene al menos 160 en toda la extension del friso. Segun algunos
autores estas perforaciones cumplian la funcion de engarce para asegurar placas
de metal (oro) para resaltar los motivos iconogrdficos de estas piezas. Si bien no se
cuenta con el material utilizado para la produccion de herramientas de perforacion,
el analisis realizado a las perforaciones de las dos piezas mencionadas, evidencia
surcos que fueron dejados por las herramientas con las que perforaron la andesita.
Con este antecedente se desarrolla un protocolo experimental para reproducir las
perforaciones, elaborando perforadores en basalto, silex, obsidiana y cristal de
cuarzo en forma natural, enmangadndolos todos y realizando las perforaciones con un
taladro de bailarina. Durante la experimentacion se pudo observar la efectividad de
estas materias primas para perforar la andesita, permitiendo un primer acercamiento
a la posible tecnologia utilizada por los especialistas de Tiwanaku para realizar esas
perforaciones.

Palabras clave: arqueologia experimental, Pumapunku, Kantatayita, perforadores, taladros
Introduccion

Tiwanaku es uno de los sitios arqueoldgicos mas importantes del area centro sur andina, se
encuentra en la provincia Ingavi del departamento de La Paz, a una distancia aproximada de
23 kilémetros del lago Titicaca y 53 km de la ciudad de La Paz. El centro civico ceremonial de
Tiwanaku est4 constituido por un complejo de edificios monumentales emplazados a una altitud
de 3842 m. Entre sus principales estructuras se encuentran la pirdmide de Akapana, Kantatayita,
el Templete Semisubterraneo, el palacio de Putuni, Kheri Kala, el templo de Kalasasaya y la
piramide de Pumapunku. Estas estructuras actualmente requieren para su comprension un
ejercicio de observacion, documentacion y reflexion ya que a primera vista es muy dificil la

1 Investigador independiente. E-mail: rubensergioarq@gmail.com
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interpretacion, debido al estado de conservacion actual (Berenguer 2000:7). Tiwanaku tiene
una infinidad de estudios arqueolédgicos de gran valor, realizados por investigadores nacionales
y extranjeros, pero algunos aspectos tecnologicos de la produccion y elaboracion de objetos y
utiles siguen siendo un enigma. Este articulo trata de arrojar luz sobre una incoégnita y pregunta
recurrente respecto a la serie de pequenas perforaciones presentes en dos elementos liticos de
andesita que se encuentran en Pumapunku (puerta I1I) y Kantatayita (dintel de Kantatayita).

Pumapunku es considerada como una piramide y es ademas una de las estructuras mas importantes
de Tiwanaku, esta compuesta por tres plataformas elevadas y en su interior alberga bloques de
andesita finamente tallados (Protzen y Nair 2016:122). Arquitectonicamente sus plataformas
incluyen sillares colocados en filas horizontales sobre un terreno previamente compactado. Esta
estructura posee canales de desagiie ubicados en las esquinas norte y sureste, los bloques que
conforman el canal tienen una pendiente aproximada de 12°; debido a esa inclinacion fueron
sujetadas con grapas de cobre (Escalante 2013). Segun recientes investigaciones realizadas con
drones equipados con camaras infrarrojas, se pudieron obtener Modelos Digitales del Terreno
(MDT) donde es posible apreciar que esta estructura es mas compleja de lo que se pensaba,
presentando al menos dos plataformas inferiores adicionales a las que se conocen (Gallego
y Pérez 2018:117). Pumapunku tiene una longitud de 115 x 112 m; posiblemente sus pisos
estuvieron pintados de rojo, verde y azul. En su interior se encuentran enormes bloques liticos
de arenisca que pesan mas de 100 t (Albarracin-Jordan 2007:142); otro aspecto que llama la
atencion es la presencia de puertas liticas similares a la Puerta del Sol.

Kantatayita es un recinto de forma rectangular, algunas partes del piso se encuentran cubiertas
con losas y en su interior esta ubicado un inmenso bloque de andesita que posiblemente sea la
maqueta de una estructura que atn no ha sido descubierta. Dentro de esta estructura resalta el
denominado dintel de Kantatayita que es una pieza tallada en andesita, que presenta una serie
de figuras miticas en alto relieve y una serie de perforaciones alrededor del borde y en los
bajorrelieves. Ademas, se encontraron residuos de pintura en las acanaladuras de las figuras,
que probablemente sirvieron para resaltar las representaciones del dintel. Esta estructura forma
parte de un complejo mayor de plataformas que conducian a la pirdmide de Akapana; pese a
que demarcaria uno de los ingresos al escenario ceremonial de la élite Tiwanaku es uno de los
menos investigados al presente (Albarracin-Jordan 2007:130).

En este articulo nos centraremos en las perforaciones que tienen en comun, la denominada puerta
IIT de Pumapunku (Protzen y Nair 2016:201) y el dintel o arquitrabe de Kantatayita, realizadas
en andesita. Estas perforaciones tienen unas dimensiones parecidas en ambas estructuras, de no
mas de cuatro mm de ancho y 15 a 20 mm de profundidad; perforaciones que son enigmaticas
dado que hasta ahora no se conoce la tecnologia con la que fueron realizadas, ni mucho menos
los utiles o herramientas que fueron utilizados para realizarlas. Posnansky (1945) y Conklin
(1991) proponen que el fondo rebajado, donde se encuentran las perforaciones asociadas a
superficies levemente talladas servia para sostener una incrustacion de metal mediante clavos
de oro, Posnanky incluso menciona un bloque que se encontraba en el Museo Nacional de
Arqueologia que aun contenia cuatro o cinco clavos de oro en las perforaciones. Al margen
de la funcién o utilidad que desempenaban estas perforaciones, en lo que nos centraremos
en este articulo es en el como y con qué utiles o herramientas se lograron realizar. En todo
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caso las dos piezas seleccionadas, son referenciales, considerando que en Pumapunku también
existen diferentes bloques de andesita que tienen las mismas perforaciones. En las bodegas
del Museo Nacional de Arqueologia MUNARQ), también se encuentra el denominado dintel
Linares fragmentado en cinco partes, que presenta al menos once perforaciones visibles hoy
(Huanca 2018:77) que posiblemente debieron ser mas, ya que el friso esta en un estado de
deterioro muy avanzado.

Estas perforaciones presentes en las dos piezas mencionadas llaman mucho la atencién y
son sujeto de especulaciones respecto no solo a las piezas liticas de Tiwanaku, sino también
sobre todo el sitio. Lamentablemente en Tiwanaku existe escasa informacion sobre utiles,
herramientas y procesos de produccion de elementos liticos. Uno de los primeros acercamientos
en este sentido es el abordado por Mamani (2020), que establece el proceso de produccion de
sillares de arenisca y andesita de la piramide de Akapana mediante arqueologia experimental. El
autor identifica asi, percutores de cuarcita y pulidores de arenisca, utilizando los primeros para
elaborar las preformas de sillares y los segundos para pulir la superficie de estos. Al margen
de ello, los estudios tecnoldgicos en Tiwanaku son casi inexistentes y la literatura cientifica
no da luces sobre los procedimientos de produccion de elementos liticos (monolitos, bloques
y recipientes liticos entre otros). Hasta ahora no existen registros de talleres liticos y mucho
menos se habla de las técnicas y tecnologias que utilizaban los especialistas de Tiwanaku
para trabajar el material litico, y peor aun, para realizar las pequenas perforaciones de los
elementos arquitectonicos elaborados en andesita. La investigacion cientifica en el sitio de
Tiwanaku siempre estuvo orientada hacia otros puntos de interés como la cronologia del sitio,
las secuencias ceramicas, los grandes hallazgos, el tipo de organizacion o estratificacion social
(Albarracin - Jordan, 2007; Janusek, 2004; Kolata, 1993; Williams et al., 2015; Ponce, 1976)
entre otros temas, dejandose de lado los aspectos técnicos y tecnoldgicos que hacen a este
complejo monumental.

Giesso (2011:23) sugiere con gran acierto que las investigaciones arqueologicas referentes al
material litico en Tiwanaku fueron desplazadas a un segundo plano, ya que los investigadores
solo describieron e ilustraron algunos tipos de instrumentos liticos que eran de facil identificacion
como puntas de proyectil, raspadores, bolas e instrumentos de molienda, haciendo énfasis
en instrumentos alisados y pulidos y dejando el resto de material litico porque al parecer no
brindaban informacion importante. Vale la pena remarcar la afirmacion de Giesso en el sentido
de que entre los materiales bifaciales elaborados en Tiwanaku, consistentes en puntas de
proyectil y las materias primas exdticas como la obsidiana, silex y el basalto negro, se presentan
solamente en areas residenciales y de la élite (Giesso 2011:66,67), las puntas de proyectil y esas
materias primas se encuentran, con rarisimas excepciones, en todo el sitio de Tiwanaku.

Si bien hasta el momento no existen registros arqueologicos de herramientas y utiles de
perforacion, el analisis de los elementos arquitectonicos que presentan estas perforaciones nos
hace pensar que para realizarlas eran necesarios perforadores y taladros, es decir un medio
mecanico por el cual se lograban realizar giros de mas de 360° con un nivel de precision alto. Por
tal razon, se disend un protocolo experimental, para lograr un acercamiento a las herramientas,
métodos y tecnologias, que pudieron haber utilizado los especialistas de Tiwanaku en las
perforaciones de los elementos arquitecténicos de Puma Punku y Kantatayita, que ademas
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permita dar respuesta a las siguientes interrogantes: jcon qué herramientas se realizaron las
perforaciones en andesita?, ;de qué materia prima eran los perforadores?, ;cuanto tiempo
llevaba hacer una perforacion?, ;la perforacion fue manual o mecanica?

Herramientas liticas para realizar perforaciones

A lo largo de la historia de la humanidad es recurrente ver en el registro arqueolégico objetos de
diversos materiales con perforaciones. Las herramientas liticas para realizar perforaciones fueron
desarrolladas desde épocas muy tempranas, existiendo asi referentes bibliograficos que denotan
su fabricacion y uso en casi todo el mundo. Algunos autores como Henshilwood y Lombard
(2013) sostienen que la tradicion de perforar materiales se remonta a los inicios de los humanos
modernos en Africa. Las herramientas para perforar estan registradas en diferentes partes del
mundo y asociadas a la produccion de cuentas de collar de material litico, dseo, ceramica,
concha entre otros. Segiin Gutiérrez (2017) el motivo principal de realizar perforaciones en los
objetos posiblemente fue, para ser colgados mediante un cordel a modo de collares o sujetarlos
en alglin ropaje para adornarlos.

El estudio del método por el cual se realizaban las perforaciones en los diferentes materiales
antes mencionados tiene una larga tradicion en Europa y normalmente esta ligada a la
experimentacion arqueologica. Noain (1986:52,53), en su trabajo de analisis y experimentacion
de las cuentas de collar elaboradas en variscita de las minas prehispanicas de Gava, menciona
que para la elaboracion de las cuentas de collar se requeria una serie de pasos que comprenden,
en primer lugar, la aproximacion a la forma de la cuenta mediante el aserrado por percusion,
posteriormente se realizaba el pulido para obtener la forma final de la cuenta, y para finalizar
se realizaba la perforacion utilizando brocas de silex mediante un taladro de arco y de disco.
Asimismo, la autora categoriza con gran acierto los diferentes tipos de perforaciones presentes
en las cuentas de collar pudiendo ser: troncoconicas o biconicas, perforaciones en forma de U
y perforacion cilindrica.

Gurova et al (2013) realiza un trabajo experimental para acercarse a las habilidades prehistoricas
de perforacion en un contexto de produccion de cuentas en un sitio Neolitico de los Balcanes,
elaborando un protocolo experimental para trabajar con micro perforadores y barrenos
enmangados en el taladro de bailarina para perforar diferentes materias primas liticas, 6seos
y minerales. Los resultados a los que lleg6 hacen énfasis en la relacion que existe entre la
morfologia de los perforadores y el perforado, denotando también que las perforaciones son
mas eficientes con abrasivos de agua y arena fina. Si bien en primera instancia su programa
experimental pretendia acumular un conjunto de datos empiricos sobre tareas concretas como
perforar materiales de distinta dureza (liticos, 6seos, minerales), asi como acercarse a la
produccion de cuentas y técnicas de perforacion, los resultados obtenidos generaron nuevas
preguntas que no hubieran sido formuladas sin el desarrollo de su protocolo experimental.

Gutiérrez et al (2017) realizé un estudio muy completo mediante un protocolo experimental
para verificar la eficiencia de las perforaciones ejecutadas de forma mecanica y manual, para
posteriormente analizar las huellas dejadas por la accion de cada una de ellas. En su trabajo
compararon la eficiencia de dos medios mecanicos de perforacion: un taladro de arco y otro de
bailarina versus la perforacion manual, es asi como llegaron a la conclusioén de que el mejor
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medio para la perforacion es el taladro de bailarina por su facilidad de manejo, precision y
eficiencia, especialmente si se aflade agua al trabajo de perforacion.

En ambos casos Gurova et al (2013) y Gutiérrez et al (2017) mencionan las estrias que deja la
perforacion mecanica y su facil reconocimiento en el material perforado, ya que las mismas
tienen una traza que podria dar dos o mas vueltas enteras, esto depende de la longitud de la
cuerda (mientras mas larga es la cuerda mas vuelta puede dar el taladro de bailarina). De igual
manera ambos estudios nos hablan de las fracturas que sufren los perforadores durante su
uso, siendo que, si la factura se produce en la punta, resulta beneficioso porque supone una
reactivacion de la parte activa; de lo contrario, terminaria su vida util.

Elementos con perforaciones en contextos americanos e inmediatos a
Tiwanaku

Vilches (2013) reporta un taller de produccion de objetos malacologicos en el sector denominado
Cabeza de Vaca ubicado en Tumbes, a medio kilémetro al este de la Huaca del Sol. Este sitio
fue excavado gracias al proyecto Qapaq Nan del Peri. En este taller se fabricaban pequefias
figurillas de material malacologico, registrando toda la cadena de produccion de éstas. Entre
las herramientas liticas identificadas en las fases del proceso de produccion se encuentran
pulidores, percutores, yunques, cortadores e instrumentos de cuarzo entre los que sobresalen
los denominados micro taladros, que eran utilizados para hacer perforaciones. Segln la autora
estas brocas de cuarzo son similares a las registradas por Carter (2008) abajo descritas. Moore
y Vilches (2016), afiaden que existian también una nueva categoria de herramientas para
perforar, que serian los cristales de cuarzo utilizados de forma natural, aprovechando su forma
y cualidades fisicas para perforar el material malacologico.

Carter (2008) en su trabajo de tesis doctoral analiz6é el material de 6 sitios arqueologicos
de la Loma de los Cangrejitos, de la cultura denominada Mantefio (800 al 1532 d.C.) de la
costa del Ecuador. Estos sitios estaban asociados a la produccion de artefactos malacologicos,
identificando entre todos los materiales utilizados para la producciéon de cuentas de collar,
un total de 996 micro perforadores liticos finamente elaborados, algunos con una punta de
Imm de ancho. Tanto Carter (2008) como Vilches (2013), More y Vilches (2016), mencionan
perforadores liticos, los mismos que son denominados de diversas formas (micro perforadores,
brocas o taladros), es interesante que la mayoria de ellos fueron trabajados finamente y que
requieren una gran especializacion en la talla por presion, pero también se aprovecho la forma
natural del cristal de cuarzo con una punta afilada y un apice recto.

Horta y Faundes (2018) realizaron una investigacion relacionada con la manufactura de cuentas
de mineral de cobre en el salar de Atacama durante el Periodo Medio (400 al 1000 d.C.). Dicho
estudio muestra como antecedentes algunos entierros con ajuares funerarios que comprendian
materia prima para la elaboracion de cuentas de mineral de cobre, y herramientas ligadas a la
perforacion, como perforadores y micro perforadores elaborados en cuarzo. Asociados a éstos
también se identificaron desechos de talla y algunos ntcleos destinados a la produccién de estos
perforadores. Algo verdaderamente interesante fue el registro de al menos 50 micro perforadores
de cuarzo con épice alargado procedentes de la coleccion del Instituto de Antropologia-
Arqueologia y Museo, que seglin los autores podrian corresponder al contenido de una cajita
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de cafa que contenia 57 perforadores (Le Paige 1964). Como resultado de su estudio lograron
establecer la secuencia de produccion de cuentas de mineral de cobre y establecer que para ello
era necesaria la especializacion de personas en la produccion de bienes lapidarios. Ademas,
gracias a la arqueologia experimental los autores establecen los gestos técnicos necesarios para
la produccion de las cuentas de mineral de cobre (Horta y Faundes 2018).

Hasta aqui, una mirada a los estudios experimentales en relacién con las herramientas para
realizar perforaciones en diferentes partes del mundo (Gutiérrez 20117, Gurova et al 2013).
También hemos visto contextos de talleres que involucraban las actividades de perforado con
herramientas especializadas (Carter 2008, Vilches 2013 y More y Vilches 2016), asi como
estudios experimentales para la produccion de cuentas de mineral de cobre (Horta y Faundes
2018). Estos estudios nos demuestran la importancia técnica que tuvo el perforado de diferentes
objetos y en diversas materias primas en sociedades del Viejo y Nuevo Mundo.

Como vimos al igual que en el Viejo Mundo, en América se tienen el mismo tipo de materiales
y objetos perforados, reportados desde periodos tan tempranos como el Arcaico. Este tipo de
industria se acrecent6 durante el Periodo Formativo, y durante el Horizonte Medio, llegando en
este ultimo, a un alto desarrollo. En Tiwanaku se pueden encontrar objetos con perforaciones
finamente trabajadas, cuentas de collar de diferentes materias primas, remarcando especialmente
lo que aqui nos interesa: las perforaciones de los elementos arquitectonicos de Pumapunku y
Kantatayita.

Es pues por estos datos que el estudio aqui planteado tiene un valor importante para dilucidar
las actividades tecnologicas de la perforacion de elementos arquitectonicos de andesita en
Tiwanaku.

Analisis de las perforaciones de los elementos arquitectonicos Tiwanaku

Como mencionamos en Tiwanaku existen objetos y elementos perforados con gran habilidad,
pero actualmente no se tienen evidencias materiales de las herramientas utilizadas en las
perforaciones. La traceologia estudia las trazas o surcos que dejaron las herramientas en las
perforaciones.

La traceologia permite estudiar las huellas que se generan en los instrumentos debido a su
utilizacion, y establecer zonas activas de las herramientas, el tipo de accion ejecutada, materia
trabajada y tiempo de uso entre otros (Martin 2014:16). Como se menciond anteriormente, si
bien al momento no se tienen las herramientas de perforacion, si tenemos a disposicion las
huellas que dejaron las mismas en el material perforado, para nuestro caso en los elementos
arquitectonicos de Kantatayita y Pumapunku. El analisis de esas estrias es nuestro punto de
partida.

Analisis de las perforaciones de los elementos arquitectonicos de Pumapunku y Kantatayita

Adentrandonos en nuestro tema de estudio, en general las perforaciones de los elementos
arquitectonicos de Kantatayita y Pumapunku tienen un rango de profundidad de 15 y 20 mm y
un ancho promedio de 4 mm. Estas medidas fueron obtenidas mediante la ayuda de un calibrador
digital, las estrias presentes en las perforaciones tienen un recorrido horizontal de mas de 360° y
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segun la categorizacion de Noain (1986:52) corresponden a “perforacion cilindrica”, adicional
a ello se puede observar que algunas perforaciones tienen un fondo plano.

El analisis microscopico fue llevado a cabo con la ayuda de un estereomicroscopio digital a
70X. Este analisis mostrd que las perforaciones presentes en la puerta III de Pumapunku y el
dintel de Kantatayita son estandarizadas, lo que significa que los perforadores seguramente
tenian un apice alargado y recto que debid estar enmangado a un medio mecanico con una
capacidad de rotacion mayor a 360°, ya que los surcos dejados por el perforador tienen una
longitud que indica que podia dar mas de una vuelta. El analisis microscdpico hizo descartar a
priori una perforacion manual, ya que este tipo de perforacion esta limitada por el movimiento
del antebrazo y la muiieca, logrando una rotacion promedio de 90°. Este hecho sugiere que el
unico medio para realizar las perforaciones tuvo que haber sido un medio mecanico que pudiera
dar mas de una vuelta, hipotetizando que el mismo seria un taladro de arco o de bailarina.

Fig. 1. Dintel de Kantatayita y sus perforaciones. Elaboracion propia.

Fig. 2. Puerta III de Pumapunku con detalle del fragmento de friso y sus perforaciones. Elaboracion propia.
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Materiales y metodologia

Este trabajo se basa en la arqueologia experimental que ayuda en gran manera a reinterpretar
y descubrir nuevos datos del registro arqueolédgico, ya que tradicionalmente se asumia que las
contrastaciones de hipotesis e interpretaciones arqueoldgicas estaban ligadas exclusivamente
al registro arqueoldgico. El método experimental como analisis de contrastacion para la
arqueologia es un protocolo que permite verificar las hipotesis formuladas desde el presente
sobre la formacion de registro arqueolédgico o de la realidad social del pasado (Morgado et al.,
2011:17).

Los experimentos en arqueologia estan plenamente integrados, experimentar el pasado desde
una perspectiva presente es posible gracias a los principios de actualismo y uniformidad,
mediante los cuales podemos determinar que bajo condiciones concretas los procesos técnicos
socioculturales y los procesos de formacién del registro arqueoldgico pueden ser reproducidos
en el presente. Asimismo, existe otro principio que es la simulacion, que establece que, dada
la conservacion de los elementos del registro arqueologico, una vez interpretado y formuladas
las diferentes variables, éstas pueden ser estudiadas en el presente mediante la simulacion de la
interaccion de dichas variables en funcion al tiempo. La experimentacion no es solo un método
de constatacion de hipdtesis, sino también un método de descubrimiento, para el caso de la
arqueologia puede implicar un papel en el descubrimiento de la explicacidon del pasado y la
formulacion del registro arqueologico (Morgado y Baena Preysler 2011:22,23).

El procedimiento que siguié nuestro protocolo experimental fue realizado siguiendo las normas
generales mencionadas por Nami (1982:6) en las que detalla que los materiales utilizados en
los experimentos deben ser los mismos que usaron los miembros de la sociedad de estudio, que
las técnicas empleadas no deben exceder a aquellas que disponia la sociedad de estudio y que
dichas técnicas deben ser aplicadas por especialistas diestros en la materia, las técnicas modernas
no deben intervenir en el desarrollo de los experimentos, salvo que sean usadas para hacer
mediciones y documentaciones. Igualmente, el autor menciona que los experimentos se deben
realizar repetidas veces para que el resultado tenga valor estadistico. El mismo autor menciona
que los experimentos en arqueologia deben ser evaluados en términos de confiabilidad, por eso
mismo se puso énfasis en cumplir con la escala de confiabilidad de los experimentos, tratando
de adscribir el protocolo experimental a los experimentos denominados confiables y altamente
confiables (Nami 2011:40).

Con base en esas propuestas se realizd nuestro protocolo experimental para acercarnos a los
posibles métodos, técnicas y herramientas utilizadas en la produccion de las perforaciones que
presentan el friso de la puerta 111 de Pumapunku y el dintel de Kantatayita.

La materia prima utilizada en el protocolo experimental fue recolectada por el proyecto de
creacion del Laboratorio de Litica de la Carrera de Arqueologia de la Universidad Mayor de
San Andrés, gracias a recursos concursables del Impuesto Directo a los Hidrocarburos (IDH).

La andesita, que es la materia prima base donde se realizaron las perforaciones, fue recolectada
de diferentes fuentes, de la peninsula de Copacabana. En base a estudios geoldgicos (Ponce y
Mogrovejo 1970), y analisis petroquimicos de Difraccion de Rayos X y geoquimicos (Williams
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et al 2015: 45-48) se establecid que dichas canteras fueron utilizadas en la época Tiwanaku para
la construccion de estructuras y elementos ornamentales de Tiwanaku. Las materias primas
para elaborar los perforadores provienen de fuentes documentadas por estudios similares. El
basalto fue recolectado de la cantera de Pallini en el departamento de Oruro. La obsidiana fue
recolectada de la cantera de Sora Sora. Esta cantera fue descrita como una de las cuatro fuentes
identificadas mediante un estudio de activacion neutronica realizada por Giesso (2011:60) en la
Universidad de Missouri. El silex fue obtenido gracias al arquedlogo chileno Wilfredo Faundez,
quien lo recolectd de la region de Tamarugal cerca de Quillaguaya, aunque el silex utilizado
durante época Tiwanaku es de origen local (Giesso 2011:56). En el estudio también utilizamos
silex recolectado de algunas quebradas cerca del sitio de Tiwanaku, pero lamentablemente éste
no fue de buena calidad. Por tltimo, el cristal de cuarzo fue adquirido en el mercado de la calle
Linares de la ciudad de La Paz.

Los perforadores de basalto fueron elaborados sobre lascas y hojas extraidas de un ntcleo
mediante percusion directa con percutor duro y blando (asta de cérvido y arenisca). Para el
caso del silex y la obsidiana se formatizaron los niicleos mediante percusion directa, logrando
una plataforma de la que se pueda extraer hojas y laminas mediante la técnica de talla por
presion; esta metodologia de talla fue identificada gracias al trabajo de Giesso (2011:64). Una
vez obtenidos los soportes para la elaboracion de los perforadores se trabajé integramente
mediante talla por presion sorteando, en la medida de lo posible, la percusion directa durante el
adelgazamiento para evitar la fractura de las preformas de perforador.

Para regularizar el apice alargado de los perforadores se trabajo tinicamente con talla por
presion con herramientas de hueso de camélido y astas de cérvidos con puntas muy aguzadas
(Figura 3). Los perforadores con mejor acabado fueron obtenidos en obsidiana y silex, esto
por las propiedades fisicas de fractura y su facilidad de talla. El basalto por su parte fue muy
dificil de trabajar, adelgazar y formatizar, debido a la dureza de ese material, obteniendo asi
perforadores con un acabado no muy regular, cabe mencionar que durante la produccion se
llegaron a fracturar las preformas o los perforadores casi acabados. El inico material que no fue
modificado fue el cristal de cuarzo que se utilizd de forma natural al igual que en el taller de
objetos malacoldgicos de Cabeza de Vaca en Tumbes (More y Vilchez 2016).

Todos los perforadores elaborados para el experimento fueron enmangados en astiles de madera
(Figura 4) previamente preparados. Para asegurar el enmangue se utilizaron fibras vegetales;
posteriormente fueron integrados en los taladros de arco y bailarina (Figura 5) para realizar las
perforaciones de forma mecénica.

El protocolo experimental consistiéo en una etapa previa de acumulacion de datos empiricos
que permitieron discernir y tratar de reconstruir las habilidades y destrezas que poseian los
especialistas de Tiwanaku que se dedicaban a realizar las pequenas perforaciones en los
elementos arquitectonicos de andesita. Este primer acercamiento se realiz6 en colaboracion
de Fabricio Alfaro y Alberto Saavedra (estudiantes de la carrera de arqueologia de la UMSA).
Los resultados de este trabajo se presentaron durante la Reunion Anual de Etnologia (RAE) el
ano 2018. Durante este primer acercamiento se trabajoé solamente con el taladro de arco, con
perforadores liticos elaborados en basalto, ya que el basalto era la materia prima mas abundante
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frente al silex y la obsidiana. Este ejercicio previo sirvid para establecer la importancia de la
estandarizacion de los apices de los perforadores, es decir, los perforadores deben tener un apice
recto y alargado para no generar perforaciones conicas sino mas bien tubulares como las que
se pueden observar en la puerta III de Pumapunku (Figura 2) y el dintel de Kantatayita (Figura
1). También se not6 que el taladro de arco no es tan eficiente para realizar las perforaciones en
andesita, basicamente debido a que su forma de trabajo que requiere dos fuerzas, una de presion y
otra de tiro perpendicular al astil del perforador, accion que desestabiliza el punto de perforacion
y que a veces puede causar la fractura del perforador. Por tltimo, mostro la importancia del agua
para evitar las fracturas de los perforadores y acelerar el tiempo de perforado.

Posterior a este acercamiento y acumulacion de habilidades se procedi¢ a trabajar con un
taladro de bailarina, corroborando las afirmaciones de Gutiérrez et al (2017) respecto a esta
herramienta, siendo la misma de facil manejo, con buena precision y eficiencia frente al taladro
de arco. Con los datos recogidos hasta ese momento, se trabajé nuevamente en la elaboracion de
los perforadores para que los mismos sean lo mas estandarizados posible, con apices largos y de
un grosor uniforme, este hecho requiere de mucha habilidad y destreza ademas de herramientas
especializadas para la talla por presion.

Fig. 3. Arriba. Produccion de perforador de silex mediante talla por presion. Abajo. Ejemplares de silex (de izquierda a
derecha del 1 al 7) y basalto (8) fracturados durante la produccion, seguido de perforadores terminados de obsidiana silex
y basalto. Elaboracion propia.
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Fig. 4. Perforadores enmangados: A. Perforador de obsidiana. B. Perforador de cristal de cuarzo. C. Perforador de silex.
Elaboracion propia.

Fig. 5. Taladro de bailarina y herramientas de talla utilizados para percusion directa y talla por presion (astas de cérvido).
Elaboracion propia.
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Aplicacion metodologica experimental
1. Perforacion con taladro de bailarina

La segunda parte del protocolo experimental consistio en probar la eficiencia de los perforadores
de basalto, obsidiana, silex y cristal de cuarzo enmangados en el taladro de bailarina, realizando
las perforaciones en la andesita. Cada uno de los perforadores fue utilizado procurando realizar
una profundidad similar a las perforaciones de los elementos arquitectonicos de Pumapunku y
Kantatayita y registrando la calidad de los resultados obtenidos.

El bloque de andesita a perforar fue trabajado previamente regularizando y puliendo la superficie
dispuesta para realizar las perforaciones. Este trabajo fue realizado en base a la propuesta
tecnoldgica descrita por Mamani (2020:111), donde se describe el proceso para regularizar y
pulir la superficie de los sillares de andesita.

2. Perforadores de obsidiana

El uso de los perforadores de obsidiana estuvo condicionado por la presencia recurrente de esta
materia prima en sitios arqueoldgicos de filiacion Tiwanaku. Durante las pruebas se evidencio
que esta materia prima tiende a micro fracturarse en la parte activa del filo hasta agotarse por
completo en la superficie de andesita muy rapidamente, sin siquiera dejar una huella visible
sobre la superficie de ésta. Este resultado se repitio durante todas las pruebas, evidenciando que
los perforadores de obsidiana utilizados en el taladro de bailarina tienen un tiempo de vida muy
corto (20 segundos en promedio), lo que demuestra que la obsidiana no es una materia prima
idonea para perforar la andesita, por lo que fue descartada como posible perforador.

3. Perforadores de basalto

Los perforadores de basalto demostraron un alto grado de efectividad para los trabajos de
perforacion de andesita. Estos perforadores pueden realizar una perforacion de una profundidad
de 3mm en un promedio de dos minutos, pero si se trabaja de manera constante, la friccion
genera un ascenso de temperatura muy elevado provocando que se fracturen debido a un choque
térmico; estas fracturas normalmente se generan a la mitad del apice, limitando en gran medida
su vida util. Otro factor para tomar en cuenta es el pulido y el embotamiento que sufre la parte
activa del perforador que reduce su efectividad para el perforado. El embotamiento y el pulido
de la parte activa se da a los dos o tres minutos de haber iniciado el proceso de perforacion vy,
reactivar el filo requiere realizar pequefios retoques por presion en la parte activa, accion que
de alguna forma va agotando paulatinamente esta herramienta; el reactivado del filo de la parte
activa lleva consigo un riesgo latente de fractura que puede dar por terminada su vida util.

Realizar la perforacion con un aditivo de agua ayuda a acelerar el proceso de perforacion (Ver
tabla 1) y a evitar el riesgo de fractura por choque térmico, pudiendo realizar una perforacion
constante durante un lapso mayor a los dos minutos que es el tiempo registrado antes de la
fractura o embotamiento durante la perforacion en seco. El agua es un poderoso abrasivo y
refrigerante, que disminuye la temperatura generada por la friccion durante la perforacion con
el taladro de bailarina, ademés aumenta la eficacia del perforado lograndose una profundidad
de entre 5 a 6 milimetros en aproximadamente dos minutos.
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4. Perforadores de silex

El silex es también una materia prima efectiva para realizar el perforado de la andesita. A
diferencia del basalto, el silex puede perforar en seco sin sufrir fracturas por choque térmico ya
que aguanta muy bien las altas temperaturas generadas por la friccion durante la perforacion
con el taladro de bailarina, pero el perforado en seco requiere de mayor esfuerzo y cuidado. El
tiempo necesario para alcanzar una profundidad de tres milimetros es similar al del basalto,
pero este tiempo puede ser acelerado adicionando agua durante la perforacion. A medida que
se va perforando con el taladro de bailarina, el silex va sufriendo fracturas y desconchados en
la parte activa, pero como explican Gurova et al (2013) y Gutiérrez et al (2017) estas fracturas
resultan favorables porque supone una reactivacion del filo de la parte activa del perforador;
sin embargo, también causan el agotamiento paulatino del mismo y eso implica el cambio y uso
de un nuevo perforador, aunque los desconchados y las fracturas en la parte activa no son una
constante, ya que al igual que en el caso del basalto en la parte activa también se produce el
embotamiento y pulido que reduce la efectividad del perforador, lo que hace necesario realizar la
reactivacion del filo mediante retoque por presion. En algunas ocasiones realizar la reactivacion
del filo mediante el retoque por presion requiere desenmangar el perforador.

Fig. 6. Perforacion con silex.

5. Perforadores de cristal de cuarzo.

Durante las pruebas con el cristal de cuarzo (dureza: 7) se obtuvieron excelentes resultados. El
cristal de cuarzo al ser una materia prima que de forma natural tiene un apice alargado, regular
y uniforme es capaz de generar una perforacion también muy regular. Esta materia prima al
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igual que el basalto, es sensible a los cambios de temperatura generados por la friccion, cuando
la temperatura sube, el perforador de cristal de cuarzo puede llegar a fracturarse por choque
térmico, para evitar este problema se puede trabajar en seco en intervalos de 30 segundos
reduciendo el riesgo de fractura, si bien es posible realizar perforaciones en seco en la andesita,
trabajar de ese modo no es eficiente, ademds que el riesgo de fractura esta latente.

Al igual que con las otras materias primas, se realizaron pruebas usando agua como abrasivo,
como ya sabemos el agua no solo sirve como abrasivo para acelerar el tiempo de perforacion,
sino también como refrigerante para poder ejecutar la perforacion por mas tiempo evitando el
riesgo de fractura. Algo inevitable al igual que con los perforadores de silex son las fracturas y
desconchados en la parte activa, que si bien van reactivando el filo de forma automatica también
van agotando paulatinamente la herramienta. Por otra parte, los problemas de embotamiento y
pulido de la parte activa del perforador no son muy comunes en el cristal de cuarzo.

Fig. 7. Perforacion con cristal de cuarzo con abrasivo de agua.

Tabla 1. Comparativa de perforacion con las diferentes materias primas y tiempo de ejecucion.

DELPERFORADOR | PERFORADA  APITIVOS  TIEMPO  RESULTADO  [GrprlRicion
Obsidiana Andesita Sin aditivo 30 seg. Negativo

Silex Andesita Sin aditivo 15 min. Positivo 15 mm
Silex Andesita Agua 10 min. Positivo 15 mm
Basalto Andesita Sin aditivo 17 min. Positivo 15 mm
Basalto Andesita Agua 10 min. Positivo 15 mm
Cristal de Cuarzo Andesita Sin aditivo 15 min. Positivo 17 mm
Cristal de Cuarzo Andesita Agua 8 min. Positivo 17 mm
EXPERIMENTOS TOTALES: 25
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6. Analisis de resultados

Todo el trabajo hasta aqui desarrollado muestra que es posible realizar perforaciones en
andesita con perforadores de basalto, silex y cristal de cuarzo, pero esto requiere de un alto
grado de habilidad y conocimiento para evitar fracturas y maximizar el tiempo de vida de los
perforadores elaborados en las materias primas antes mencionadas. Otro aspecto importante
es generar las capacidades técnicas para reactivar el filo mediante retoque por presion en la
parte activa del perforador, esto por la generacion de embotamiento y pulido que disminuyen
la capacidad de perforacion de los perforadores. La técnica del retoque por presion es la mejor
forma para reactivar el filo de la parte activa, aunque esta tarea requiere en algunas ocasiones
desenmangar el perforador del astil. También es importante notar la relevancia del uso de
agua durante la perforacion ya que este aditivo acelera la perforacion y refrigera el perforador
evitando asi las fracturas por choque térmico. Todas las actividades antes mencionadas
requieren de un alto grado de especializacion para la elaboracion de perforadores, para
ejecutar las perforaciones y para dar mantenimiento y reactivar el filo de éstos. El alto grado
de especializacion mencionado lineas arriba se refiere basicamente un nivel de conocimiento,
experiencia y habilidad que debe tener el artesano, para en principio extraer hojas o laminas
de un nucleo formatizado, elaborar los perforadores mediante talla por percusion directa y
presion y finalmente ejecutar las perforaciones en andesita tratando de extender la vida util del
perforador el mayor tiempo posible, sin llegar a fracturarlo sino mas bien agotarlo por el uso.
Por esta razon se piensa que el especialista Tiwanaku encargado de realizar las perforaciones
requiri6 de un conjunto de conocimientos y habilidades para realizar su trabajo. En virtud de lo
anterior, queda claro que realizar perforaciones en andesita requiere una secuencia de trabajo
muy bien planificada y realizada por artesanos especialistas.

El realizar una perforacion de 15 milimetros requiere en algunos casos del uso de hasta tres
perforadores (esto tal vez podria reducirse con un grado de habilidad mas alto), debido al
paulatino agotamiento de los perforadores y/o por las fracturas durante esta actividad. Las
fracturas en la mitad del apice o por debajo del enmangue son muchas veces inesperadas
y otras veces se dan por una mala utilizacion del taladro de bailarina, posiblemente estas
fracturas se pueden evitar al alcanzar un alto grado de destreza. Lo que no se puede evitar es el
paulatino desconchado y las microfracturas generadas en la parte activa que esta en contacto
con la andesita, ya que ésta presenta gran resistencia a la perforacion.

A nivel general se verific la eficiencia de las diferentes materias liticas para realizar
perforaciones en la andesita, que al ser una roca de origen igneo y tener una dureza de 6.5
en la escala de Mohs representa un verdadero desafio trabajar sobre ella. De esta manera,
se logro tener un acercamiento y posible reconstruccidon de las habilidades y destrezas de
los especialistas de Tiwanaku que se dedicaban a la tarea de realizar perforaciones en los
frisos liticos de andesita, pero este acercamiento solo acaba de comenzar. Las perforaciones
obtenidas hasta ahora mediante el protocolo experimental se parecen bastante en caracteristicas
morfologicas en relacion con los surcos de mas de 360° observados, pero no alcanzan a la
calidad y uniformidad que se constatan en las perforaciones presentes en los elementos liticos
de Tiwanaku, sin lugar a duda esto se debe a lo siguiente: las perforaciones eran ejecutadas por
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artesanos expertos que tenian a disposicion perforadores finamente elaborados, con el apice
completamente regular y uniforme, en otras palabras, verdaderas brocas liticas.

Fig. 8. A. Perforacion de dintel de Kantatayita. B. Perforacion experimental con cristal de cuarzo. C. Perforacion
experimental con basalto. D. Perforacion experimental con silex. Notese los distintos tipos de acabado que
presentan los diferentes materiales utilizados para la perforacion. Elaboracion propia.

De las tres materias primas utilizadas durante este estudio, las perforaciones con cristal de cuarzo
son las que mas se acercan a las perforaciones ejecutadas en época Tiwanaku. En segundo lugar,
se encuentran las perforaciones realizadas con silex, esta materia prima es muy noble durante
el tallado y se pueden obtener unos perforadores muy regulares. Finalmente se encuentran los
perforadores de basalto, debido a que el basalto es una materia dificil de tallar resultando en
unos perforadores no muy regulares, lo que repercute en la calidad de la perforacion.

En Tiwanaku el uso del silex (algunos silex pueden haberse obtenido localmente), el basalto
y la obsidiana esta bien documentado, estos materiales son considerados como exoticos y su
presencia esta restringida a areas residenciales y de élite, pero es clara la ausencia del cristal de
cuarzo que no aparece en el registro arqueologico, o posiblemente su ausencia se deba a que
al ser una materia prima que se puede usar en estado natural no fue tomada en cuenta por los
investigadores por no estar en ninguna de las categorias de los instrumentos liticos pulidos o
tallados, en este caso es importante realizar una reevaluacion de los trabajos o de los materiales
de excavacion para poder verificar la existencia o ausencia de esta materia prima. Si tomamos
en cuenta que el cristal de cuarzo no requiere ninglin trabajo o modificacion para utilizarlo
como perforador y que a la vez fue utilizado por especialistas, podria existir la posibilidad de
que los perforadores de cristal de cuarzo fueran utilizados hasta agotarlos casi por completo
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(durante los trabajos experimentales cuando los perforadores se agotan solo queda la parte del
enmangue y un apice que sobresale unos dos o tres milimetros del mismo) dejando evidencia
que solo puede ser identificada mediante flotacion, por el diminuto tamafio de los desconchados
y micro fracturas que se generan durante la perforacion.

El agotamiento por desconchado y microfracturas en el silex, el basalto y cristal de cuarzo es
un aspecto muy importante para tomar en cuenta, ya que puede ser la clave de la ausencia e
invisibilidad de perforadores en el registro arqueoldgico, por otra parte, existe la posibilidad de
que la parte distal de los perforadores agotados pueda ser confundido con preformas o puntas
de proyectil fracturadas.

Un aspecto para tomar en cuenta en correspondencia con este estudio es la notable ausencia del
material organico en el registro arqueologico de Tiwanaku, haciendo invisible la concepcion
de herramientas compuestas como el taladro de bailarina, lo mas probable es que ese tipo de
herramientas si existieron en Tiwanaku, asi como los arcos, ya que tienen una fuerte evidencia
relacionada a las puntas de proyectil. Por esa razon no es descabellado pensar en el uso de un
taladro ya sea de arco o de bailarina para realizar las perforaciones no solo en los elementos
arquitectdnicos liticos sino también en la industria lapidaria de Tiwanaku.

Conclusiones

La tecnologia utilizada para la produccion de las perforaciones en los elementos arquitectonicos
liticos de andesita de Pumapunku y Kantatayita esta asociada a perforadores liticos y al uso de
un medio mecanico como el taladro de bailarina, este hecho es corroborado por la similitud
de los surcos y trazas de una longitud mayor a los 360°, generadas durante la perforacion
en la andesita. Si bien durante el protocolo experimental no se logro alcanzar la calidad de
las perforaciones que se pueden ver en Tiwanaku, este acercamiento sirvid para determinar
que las perforaciones en los elementos arquitectonicos de andesita pueden ser realizadas con
perforadores liticos, siendo el proceso descrito en el protocolo experimental solamente un paso
en la cadena de produccion de las perforaciones en andesita ya que seguramente existia un
paso mas para regularizar las perforaciones. Siguiendo la idea de Gurova et al (2013) puede
que existan otros procesos adicionales para regularizar la perforacion; en este sentido, el paso
siguiente podria ser la rectificacion utilizando para ello perforadores ain mas regulares y
estandarizados. Tal vez el rectificado se pueda realizar con alguna herramienta de cobre, aunque
esta idea es solo una hipotesis. Es posible que aprovechando la ductilidad del cobre se pudieran
elaborar perforadores o rectificadores para regularizar las perforaciones realizadas con liticos,
si ese fuera el caso se debera indagar en el registro arqueoldgico en busca de estas posibles
herramientas y por otra parte realizar analisis para verificar si en las perforaciones de Tiwanaku
existen residuos de este metal para corroborar o descartar esta hipotesis.

Para finalizar, este trabajo de investigacion es un aporte mas al conocimiento de la tecnologia
litica de Tiwanaku y no pretende ser la palabra final respecto al proceso de produccion de
las perforaciones de los elementos arquitectonicos de andesita presentes en Pumapunku y
Kantatayita, sino mds bien ser el inicio de futuras investigaciones respecto a las mismas y asi
ir llenando los vacios de informacion en relacion con los estudios tecnoldgicos liticos del sitio.
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Zulema Terceros Céspedes?
y Karen Anderson’

Resumen

El uso de plantas como parte de los rituales de enterramiento, ha sido reportado
en Cochabamba desde excavaciones realizadas en la primera mitad del siglo
pasado, que dan cuenta de materiales botanicos como cortezas o ‘films* en los
contextos funerarios asociados con el Horizonte Medio, aunque sin incidir en los
detalles de este uso o realizar un andlisis de los restos vegetales encontrados.
El sitio arqueoldgico de Pifiami, un monticulo de larga ocupacion cultural en
Cochabamba que muestra bastante influencia Tiwanaku, ha sido investigado
en distintas fases. Los materiales botanicos analizados y que son objeto de este
articulo, corresponden a contextos funerarios del Horizonte Medio de este sitio.
El analisis de las muestras recolectadas en las excavaciones de 2002 a 2005 se
realizo con el uso de un estereomicroscopio, permitiendo el acercamiento a la
identificacion taxonomica y la comparacion de los registros y descripciones entre
los contextos funerarios. En este articulo se presentan resultados preliminares
sobre estos materiales vegetales en dichos contextos, su inédito y sorprendente
uso como envoltorio de cuerpos y ofrendas surgiendo una primera tipologia de
tratamiento, asi como una somera comparacion con la evidencia registrada en
Tiwanaku y sus sitios de influencia; concluyendo inicialmente que los materiales
vegetales en rituales mortuorios del Horizonte Medio en Pifiami, son claramente
un importante y poco reportado material.

Palabras clave: Arqueoetnobotanica, Envoltorios funerarios, Pifiami, Tiwanaku, Cochabamba
Introduccion

El EstadoTiwanaku, estd ubicado en las tierras altas de los Andes de Bolivia centrado al sur del
lago Titicaca (Anderson 2019:1), se fue desarrollando durante muchos afios desde su periodo
Formativo (1500 a.C. — 100 d.C.) (Alconini 1993:10) (Albarracin-Jordan 1996:80), y fue,
segun Rivera Casanovas que durante Tiwanaku III (100-400 d.C.) se sientan las bases para

1 Modificacion de la presentacion “Plants Remains and Mortuary Customs during the Middle Horizon in Cochabamba:
The evidence from Pinami” del Annual Meetings of the Society for American Archaeology, April 25-29, 2007 Austin,
Texas.

Co-Directora Proyecto Arqueoldgico Pifiami Por el INIAM zuterces@gmail.com
3 Directora Proyecto Arqueolégico Pinami. kanderson@msnucleus.org
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el desarrollo del Estado Tiwanaku (Rivera Casanovas 1994:22) pero es durante el Horizonte
Medio (400-1000 d.C.) que se constituy6 en una de las entidades politicas mas importantes en
los Andes Centro Sur (Rivera Casanovas 1994: 21).

Estudios y analisis de C-14 posteriores, muestran una cronologia para este periodo en Tiwanaku
y la cuenca sur del lago Titicaca un tanto diferente, Anderson (2019) basandose en la cronologia
propuesta por Janusek (2004) indica que el Horizonte Medio en Tiwanaku comienza con
Tiwanaku IV (500 d. C. a 800 d. C.), con el desarrollo del Estado y termina con Tiwanaku V
(800 d. C. a 1100 d. C)., con el abandono de la capital (Anderson 2019: 29 citando a Janusek
2004). Es en el Horizonte Medio que El Estado Tiwanaku se expande hacia otras ecozonas
(Alconini 1993: 15) o periferias circundantes, incluidos los Valles de Cochabamba (Anderson
2019:1).

El Horizonte Medio en el Valle Central de Cochabamba (600d.C. — 1100d.C.) (Muifioz Collazos
2021:14) esta definido por el Contacto con el Estado Tiwanaku y subdividido en dos subfases
mayores: [llataco y Pifiami (Céspedes, 2000) y que luego Anderson subdividiria la fase Pifiami
en temprana y tardia de acuerdo a los cambios en la ceramica, la densidad habitacional y los
patrones mortuorios encontrados en Pifiami (Anderson 2013: 90).

En el Valle Central de Cochabamba, en la época de esta expansion ya existian ocupaciones
verticales de menor y mayor altura. Los investigadores del Museo Arqueologico registraron
mas de 50 monticulos en los afios 70 (Céspedes 2000:2) y uno de ellos -que a la llegada de
Tiwanaku no era muy alto- es el Monticulo de Pinami, el cual es uno de los pocos que aun se
encuentra en pie, pese a que, como la mayoria de ellos, también ha sido destruido a través del
tiempo por el crecimiento urbano.

Antecedentes

El Monticulo Arqueolégico Pifiami, (Fotografia 1) de 4.50 m de altura (3.10 m de la superficie
actual), esta ubicado en el Municipio de Quillacollo, en el Barrio Quechisla, en el kildémetro
10,5 de la avenida Blanco Galindo entrando hacia el norte. El monticulo de Piflami contaba,
en el afo 1988 segun Céspedes (2000), con una superficie de 5200 m?; hoy cuenta con tan solo
1000 m?. El sitio ha sido objeto de cuatro grandes intervenciones arqueoldgicas: la primera, en
1988 por investigadores del Instituto de Investigaciones Antropologicas y Museo Arqueologico
de la Universidad Mayor de San Siméon (INIAM-UMSS); la segunda, una intervencion de
rescate realizada el ano 2002 a solicitud del Barrio Quechisla y con mano de obra del PLANE?;
la tercera, realizada del 2002 al 2005 por el Proyecto Arqueoldgico Pifiami bajo la direccion
de Karen Anderson y Zulema Terceros; la cuarta que fue realizada entre los meses de octubre
y noviembre del 2007 y enero y mayo de 2008 por el mismo Proyecto, fue la intervencion de
rescate en areas destinadas a los cimientos de las columnas de un tinglado protector que iba a
ser efectuado gracias a las gestiones del Proyecto Museo Comunitario Arqueoldgico Pifiami;
este rescate estuvo a cargo de Zulema Terceros. Todas las intervenciones contaron con la
autorizacion y supervision del INTAM.

4 Dos unidades de excavacion de 10 x 15 m y 3.60 m de profundidad, denominados sectores Ay B.
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Las excavaciones revelaron que pese a la pérdida de superficie, el monticulo ha proporcionado
una gran cantidad de datos acerca de la vida cotidiana y costumbres de la gente que habitd
Pifiami por al menos 1300 afios. Las evidencias arqueologicas muestran la continua y dinamica
ocupacion del sitio, reflejada en la estratigrafia y los mas de 500 rasgos encontrados, asi
como las diversas funciones que cumplio: habitacionales (arquitectura doméstica, pisos,
fogones, basurales, etc.), ceremoniales (nimero de fogones de gran tamafio, posiblemente para
preparacion de alimentos para grupos grandes, Anderson 2004: 21) y rituales (reflejadas en
arquitectura funeraria, 77 entierros y toda su parafernalia mortuoria, excavados en el sitio), en
todas las intervenciones desde el 2002.

Proyecto Arqueologico

Fotografia 1. El Monticulo de Pifiami al momento de la llegada del Proyecto Arqueologico Pifiami. Proyecto
Arqueologico Pinami 2002.

Los primeros habitantes del monticulo fueron grupos locales pertenecientes al Periodo Formativo
medio (200a.C. —200d.C.) (Anderson 2019:37) posteriormente del 200 d.C. al 700 d.C. (Mufoz
2021:8-9) aproximadamente se asentaron grupos regionales. Sin embargo, la ocupacion en este
periodo no fue muy densa, aspecto que cambio rotundamente a partir de la llegada de Tiwanaku
a la zona (700-1100 d.C.) (Anderson 2019: 47), quienes en un lapso de aproximadamente 400
aflos cambiaron los usos y costumbres de los habitantes previos dejando una increible cantidad
de evidencia de su estadia en el sitio. A la caida del Estado Tiwanaku (Alconini 1993:12-13),
su influencia desaparecid y emergieron nuevos grupos regionales (1100-1450 d.C.) (Mufioz
2021:18-19) cambiando nuevamente la ceramica y varias costumbres (Anderson 2019:40).
La influencia del Imperio Inca (1470-1532 d.C.) (Muifioz 2021:22-27; Anderson 2019:41) en
Pifiami no fue muy fuerte. Para la época colonial se observa la intrusion de materiales coloniales,
producto de grandes excavaciones en el monticulo (posiblemente incluso para servir como
basurales o depositos durante un corto tiempo que fueron rellenados luego), sin evidencia de
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haber sido habitado por los espafoles, confirmando asi que la mayor ocupacion del monticulo
fue durante la época Tiwanaku (cf. Anderson, 2004).

Los restos arqueoldgicos encontrados desde el 2002 se traducen en mas de 92 mil fragmentos
de ceramica (Anderson 2019:36) y mas de 200 vasijas enteras, muestras de restos vegetales
carbonizados, fibras vegetales, liticos, huesos de animales como camélidos, roedores, peces y
aves, 77 contextos funerarios ademas de la primera evidencia de arquitectura de tipo tapial de la
época de Tiwanaku encontrada hasta ese momento en el valle. (Anderson 2004).

Los restos vegetales que se encontraron en el monticulo de Pifiami, son muy variados, desde
macrorrestos botanicos carbonizados, como semilllas, carbon hasta fibras vegetales no
carbonizadas, cortezas, etc., que fueron encontrados en la variedad de rasgos arriba mencionados.
A los restos vegetales encontrados en los contextos funerarios es a los que nos dedicamos en el
presente articulo, con el objetivo de hacer visible su existencia como método de tratamiento en
los rituales funerarios del Horizonte Medio, describiéndolos, analizandolos y proponiendo una
tipologia que no se ha realizado hasta la fecha y que es muy importante pues podria considerarse
quizas un antecedente de los patrones mortuorios del Intermedio Tardio.

Desarrollo

De los 77 contextos funerarios® de Pifiami, para este trabajo se tomaron en cuenta aquellos
encontrados en la intervencion de rescate realizada el afio 2002, asi como los excavados como
parte del Proyecto Arqueoldgico Pifiami (2002-2005) restando los 9 hallados en la excavacion
de rescate de 2007-2008°%, por lo tanto, en total son 68.

De estos 68 contextos funerarios, 42 entierros pertenecen al Horizonte Medio (Anderson 2013),
29 de ellos mostraron restos vegetales en su tratamiento mortuorio, lo que posiblemente se deba
a la mala conservacion por factores tafonémicos de este delicado material o a la falta de reporte
del mismo en investigaciones previas.

Tipos de Contextos funerarios en el Monticulo de Pifiami

La clasificacion y organizacion de los tipos de contextos funerarios para el monticulo de Pifiami
la realizaron Anderson y Echevarria (2005)” explicitando® que la tipologia que usaron estaba
basada en la disposicion del cuerpo; empero, después de un analisis de los mismos se observa
que el soporte también jugd un papel importante para esta tipologia.

Los contextos funerarios fueron tipificados por los autores como sigue:

L Entierro (Soporte Indeterminado)
II.  Entierro en pozo

5 Entotal se registraron 79 contextos funerarios, pero 2 fueron donados por vecinos y se les asigno un nimero de contexto
para que no quedaran sin registrar, y por razones de desconocimiento de la ubicacion y contexto de los mismos no los
tomaremos en cuenta en este el articulo.

6  Aun no se pudo analizar sus muestras, pero segun fotografias podrian presentar las mismas caracteristicas.
7  Documento interno del Proyecto Arqueologico Pinami.
8 Ennota de pie de pagina de dicho documento.
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III.  Urna enterrada

IV.  Cuerpo depositado en Tumba

V.  Indeterminado (posible cuerpo depositado en tumba)

VI.  Indeterminado

VII. Cuerpo depositado a nivel con cubiertas de piedra

VIII. Entierro a nivel

IX. Cuerpo depositado en pozo y cubierto con bloques de arcilla
X.  Entierro en pozo (soporte ambiguo)

De estos diez tipos de contextos funerarios, en siete de ellos se presentd tratamiento con restos
vegetales.

Sin embargo, tiempo después, Anderson (2013) publicoé un analisis mds preciso para los
entierros pertenecientes al Horizonte Medio e identificod los tipos de entierros mas comunes
para este periodo en:

L Sentado flexionado

II.  Flexionado echado a un lado (decubito lateral flexionado)
III.  Entierro en urna

IV.  Entierro secundario

Y usando esta tipologia’ se puede apreciar mejor la presencia de restos vegetales en los contextos
funerarios.

Con base en esta identificacion, en el Grafico 1, se puede ver la presencia de restos vegetales en la
mayoria de estos 4 tipos de entierros identificados para el Horizonte Medio, de la cual podemos
desagregar y ver en el siguiente grafico, el porcentaje de la presencia de restos vegetales en cada
uno de los tipos de entierros, teniendo asi una relacion por tipo de entierro; por ejemplo, un 56%
de presencia en los entierros en posicion sentada flexionada (ver Graficol inciso a), un 87% en
los entierros en posicion flexionada echada a un lado (decubito lateral flexionado) (ver Graficol
inciso b), un 12% en los entierros en urna (Ver Grafico 1 inciso ¢) y un 50% en los entierros
secundarios (Ver Graficol inciso d).

Es importante destacar que al observar los incisos a., b., c., d. del grafico 1, podemos notar
que en estos cuatro tipos de enterramiento asignados al Horizonte Medio, existe la especial
vinculacidon de la presencia de material vegetal en el tratamiento mortuorio y que es en los
entierros de posicion “flexionada echada a un lado” (decubito lateral flexionado) en los que
mas se ha presentado el tratamiento con materiales vegetales; por su parte, donde menos se ha
notado este tratamiento, es en los entierros en urnas.

9 Karen Anderson en su tesis doctoral (2019) realizo una nueva tipologia basada en ésta, pero mucho mas completa y
compleja motivo por el cual no se usara en este articulo.
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Grafico 1: Tipos de entierro y porcentajes de presencia de restos vegetales en cada uno de ellos. a) Tipo de Entierro:
Sentado flexionado; b) Tipo de entierro: Flexionado echado a un lado (Decubito lateral flexionado); ¢) Tipo de entierro:
En Urna; d) Tipo de entierro: Entierro secundario.

Descripcion de la presencia de restos vegetales en los Contextos
Funerarios

Este acapite esta basado en la “Descripcion General de Contextos Funerarios”, documento
interno del Proyecto Arqueoldgico Pifiami, arriba citado. En dicha lista los autores realizan la
descripcion de cada contexto previamente registrado con su respectivo codigo en:

- Tipo

- Condiciones

- Soporte

- Posicion del cuerpo
- Tratamiento

- Asociacion

Para este trabajo, se han considerado las categorias de tipo, posicion del cuerpo y tratamiento,
remarcando especialmente la forma en que se encontraron los restos vegetales en cada uno de
ellos seglin los analisis realizados. Asimismo, se elabor6 a partir de la lista de los autores, las
categorias de subtipo y variantes de subtipos, basadas en los datos de su categoria soporte.

A continuacion, la descripcion de los contextos funerarios que presentaron restos vegetales en
su tratamiento:
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Analisis de restos vegetales en los Contextos Funerarios
1. Fibras Vegetales

En la mayoria de los contextos funerarios se cuenta con fibras vegetales; en muchos de ellos,
asociadas a otro tipo de restos vegetales. Sin embargo, resulta claro que son las fibras vegetales
las que se utilizan en contacto directo con el cuerpo y los materiales asociados al rito funerario.

Se cuenta con una variedad de tipos de fibras; algunas de ellas fueron identificadas mediante
un analisis macroscopico realizado mediante el estereomicroscopio'’. A través de este analisis
se pudo reconocer que la mayoria de las fibras encontradas son monocotiledoneas de la familia
de las Poaceae (gramineas que en general son pastos), aunque no se pudo identificar especies.
En el Valle Central de Cochabamba y otros valles, se encuentran varios tipos de gramineas que
podrian corresponder a las especias usadas en estos contextos.

Por otra parte, existen algunas fibras que podrian pertenecer a la familia de las Ciperaceas,
mas propiamente a la Totora (Schoenoplectus Californicus), aunque esto esta todavia sujeto a
verificacion.

Aunque las fibras no fueron tejidas, estas fueron claramente preparadas y mostraron un patrén
de posicion y superposicion. Ver figura 1. En algunos casos, la evidencia sugiere que las fibras
han sido depositadas sobre una base plana o a manera de piso, siguiendo un sentido, para colocar
enseguida otra capa pegada a la anterior, perpendicularmente a ésta, y asi sucesivamente una y
otra vez, hasta alcanzar el espesor deseado que normalmente varia de 2 a 5 mm.

Figura 1. CF-3; CF26; CF27. Capas de Fibras al estereomicroscopio colocadas en contacto con el cuerpo.
Zulema Terceros Céspedes.

10 Con la colaboracion de MA. Mirtha Cadima y Lic. Marco Antonio Bustamante (Bi6logos).
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Lo que es importante recalcar es que, en algunos casos, son las fibras vegetales las que se utilizan
en contacto directo con el cuerpo, constituyendo una especie de «envoltorio mortuorio», pues
se las encontro alrededor de los cuerpos y también cubriendo las ofrendas ceramicas por fuera
y por dentro. En algunas tumbas este material se encontré en concentraciones mas densas cerca
a las ofrendas. Ver figura 2 y figura 3.

Figura 2. (a) Fibras envolviendo la ofrenda (puku) vista con acercamiento desde arriba CF-27; (b) Fibras envolviendo la
ofrenda (puku) vista lateral oblicua CF-27; (¢) Fibras envolviendo una ollita CF-39a. Proyecto Arqueoldgico Pinami.

Figura 3. (a) Fibras cubriendo el cuerpo y ofrendas CF-39a; (b) Acercamiento fibras que cubrian el cuerpo CF- 38; (d)
Fibras envolviendo el cuerpo CF-38. Proyecto Arqueoldgico Pinami.
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Y también se encontraron fibras combinadas con corteza realizando un envoltorio mas compacto.
Ver Figura 4.

Figura 4. Fibras combinadas con corteza envolviendo los cuerpos (a) CF-1a.(b) CF-29 (c) CF-34.
Proyecto Arqueoldgico Piflami.

En otros casos, se han encontrado fibras en zonas alrededor de los cuerpos, sin envolverlos
totalmente, lo que sugiere un tipo de preparacion tanto del lecho en que va a ser depositado
el cuerpo, como de la forma de cubrir éste, luego de haber sido depositado, con la misma
preparacion que lo hicieron con el lecho o base. Ver figura 5.

Figura 5. Fibras sobre el cuerpo (a) y bajo el cuerpo (b) CF-9 (c) Fibras cubriendo el cuerpo casi ya se ven como
improntas. Proyecto Arqueologico Pifiami.
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2. Hojas completas

Uno de los ejemplos mas notables del uso de hojas enteras se da en el contexto funerario 27,
en el cual se observa el envoltorio de un kero con una hoja completa identificada como hoja de
maiz (Zea mays). (Ver Figura 6.)

Figura 6. Hoja completa de Maiz (Zea mays) alrededor de un Kero (a) y (b) Hoja envolviendo la boca del Kero. Proyecto
Arqueologico Pifiami (fotografia tomada a simple vista)

Este ejemplo nos da evidencia clara de un procedimiento ritual del envoltorio de una vasija-
ofrenda. Se trata de un kero envuelto en hoja de maiz antes de ser colocado en la tumba, siendo
posteriormente protegido (no envuelto) con fibras cortadas al igual que el resto de ofrendas

(Ver Figura 6 y 7). Todas las vasijas de este contexto, tenian este tipo de fibras cortadas cerca
de ellas.
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Figura 7. Vasijas que forman parte de las ofrendas del CF-27 y que fueron cubiertas con fibras cortadas.
Proyecto Arqueologico Pinami.

Si bien este ejemplo es el mas obvio y mejor conservado, también se tiene evidencias de hojas
de maiz pegadas a otras vasijas.
3. Cesteria

Al ser el subsuelo del Valle Central humedo, es muy dificil que los restos vegetales no
carbonizados se conserven. Pese a ello, se tienen algunos ejemplos de restos de cesteria. En la
figura 8, se observa un tipo bastante fino asociado al contexto funerario 27 (CF-27), mostrando
los restos de cesteria pegados al interior del kero.

Figura 8. Base de canasta al interior de un kero CF-27. Proyecto Arqueoldgico Pifiami.
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Asimismo, se encontraron otros ejemplos, donde se nota la evidencia de restos de fibras en
espiral. Ver figura 9. Toda la evidencia se encuentra en materiales que estuvieron protegidos
gracias a la superposicion de vasijas.

Figura 9. (a) Restos de Cesteria en espiral debajo de la base de una vasija CF-36, (b)Base de Puku con restos de fibras en
espiral. Proyecto Arqueoldgico Pifiami.

4. Corteza

La corteza en contextos funerarios ya fue reportada en Cochabamba en 1936 por Bennet, quien
encontr6 en el sitio Arani I varias tumbas con corteza asociadas a Tiwanaku (Bennet 1936:378).

En el monticulo de Pifiami, en 8 de los 68 contextos funerarios documentados, se registraron
fragmentos (laminas tratadas) de corteza de diferentes tamafios. Varios ejemplos fueron
analizados al estereomicroscopio e identificados como corteza de la Kewifia (Polylepis besseri),
un arbol que se caracteriza porque su corteza presenta un sinniumero de capas muy delgadas.
Esta caracteristica le da su nombre comun de “arbol de papel”. La evidencia muestra que se uso
la corteza para cubrir el cuerpo, en varias capas. Ver figura 10. Si pensamos que la corteza de la
kewiia estaba completamente seca, seguramente se realizé algun tipo de tratamiento especial
para que las mismas sean maleables y puedan conformar ese envoltorio que encontramos. La
corteza en la mayoria de los casos estuvo acompafiada de las fibras vegetales descritas arriba
y utilizadas generalmente (cuando se presenta esta asociacion) para cubrir y/o envolver todo,
tanto el cuerpo como las ofrendas.
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Figura 10. (a) Corteza al interior de una ofrenda (acercamiento); (b) Corteza cubriendo cuerpo y ofrendas; (¢) Cuerpo
envuelto con Corteza de Kewifia. Proyecto Arqueoldgico Pifiami.

Los arboles del Género Polylepis resultaron y resultan llamativos para los pobladores del Valle
Central cochabambino; todas sus especies en la Cordillera de Cochabamba crecen sobre los
3000 - 4100 metros de altitud (cf. Fernandez, 1997). Este arbol, ha sido utilizado como un
recurso muy valioso tanto por dureza, propiedades de combustion, propiedades medicinales
(Girault 1987:223; Vandebroek, Thomas y AMETRAC 2003:215-216) asi como por lo visto,
por la flexibilidad de su corteza. Este arbol tiene madera muy dura y es usada hoy en dia
por los campesinos como material para construir casas, hacer lefia e instrumentos musicales
y colorantes para tejidos. (Patterson 2002). Segin Fernandez (1997) las areas de distribucion
potencial de los bosques de Polylepis en la actualidad, estan reducidas a pequeiias manchas
forestales diseminadas, que son restos de la primitiva vegetacion, y que se encuentran en lugares
de dificil acceso como quebradas abruptas. (Fernandez 1997:49-50) Un dato interesante es que,
en aquellas épocas, el valle en el que esta emplazado el monticulo de Pifiami presentaba una
vegetacion compuesta por Ceibos (Erithryna falcata), Taras (Caesalpinia spinosa) y Jarcas
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(Acacia visco), arboles de 10 a 15 metros de altura (cf. De la Barra, 1997) que tienen un uso
también como lena y para construccion. Sin embargo, la evidencia sugiere que los habitantes de
aquel entonces preferian subir a las alturas para conseguir la lena y cortezas de Kewiila y darle
el uso, que describimos aqui, totalmente inédito hasta hoy.

5. Restos Vegetales Carbonizados

Se han encontrado restos vegetales carbonizados en algunas vasijas ofrendadas al difunto como
se observa en el inciso (b) de la figura 11 y en el incensario en forma de llama del contexto
funerario 11 (CF-11) como se ve en el inciso (a) de la figura 11. Los restos vegetales dentro
el incensario constan de tallos y hojas que se pueden distinguir a simple vista, pero no se han
podido identificar aun. Ademas, en 7 contextos funerarios se encontraron restos vegetales
carbonizados cerca al cuerpo (ver Tabla 1). Y en algunos como el CF-11 y el CF- 16 si se
identificaron al momento de la excavacién como maiz (Zea Mays). Un dato interesante del CF-
16 es que, segun el estudio realizado por Lucas en 2012, los restos corresponden a una mujer
migrante de las tierras altas del Cuzco (Lucas 2012:65).

Figura 11. (a) Incensario en forma de llama con material carbonizado al interior después del andlisis ceramico conservando
en su interior los restos vegetales CF-11. (b) Vasija con carbon en el interior CF-29. Proyecto Arqueolégico Pifiami.

Tipos de tratamiento con Restos Vegetales

Al analizar los restos vegetales, arriba descritos, de los contextos funerarios del Monticulo de
Pifiami, se vio que entre ellos habia diferencias de uso, si bien el patron de elaboracion es el
mismo, la forma en la que se lo empleo variaba, por lo tanto, se realiz6 una primera tipologia del
tratamiento empleado para proteger los cuerpos depositados en los diferentes tipos de entierro.
Esta tipologia, esperamos sea la base para futuras investigaciones.

Tipo 1. Envoltorio con corteza y fibras vegetales: segln la evidencia el cuerpo fue envuelto con
la corteza de la Kewina, y posteriormente se envolvid con fibras vegetales formando como un
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paquete muy compacto, el ejemplo mejor conservado de este tipo es el CF-36 (Ver Cuadro 1.)
el cual es descrito de esta forma:

“Extensivamente tratado, y probablemente el mas documentado al respecto. Incluyo un
envoltorio con bark (corteza), fibras blancas, y material blanco pastoso. Se registraron laminas
cobertoras plateadas muy finas y gruesas capas de material esponjoso oscuro asociado, entre
otros. El cuerpo, parte del, incluyendo las ofrendas, fueron profusamente envueltos en esta capa
compleja de material funerario” (Descripcion de contextos funerarios, 2005).

Contamos con 8 Contextos Funerarios de este tipo, 3 de ellos ademas presentan un polvo
blanco alrededor del cuerpo (CF-1a; CF-26; CF-36) y 5 de ellos presentaron una base preparada
quemada antes de poner el cuerpo ya envuelto (CF-1a; CF-3; CF-19 CF-26; CF-29). Los
contextos funerarios que tienen este tipo de envoltura son: CF-1a; CF-3; CF-17; CF-19; CF-26;
CF-29; CF-34; CF-36.

Tipo II. Envoltorio con fibras vegetales: segun los restos encontrados, los cuerpos fueron
envueltos solo en fibras vegetales, pero éstas no fueron tejidas, siguen un patrén particular,
descrito arriba, en la descripcion del andlisis realizado. Contamos con 7 contextos funerarios
que presentaron este tipo, 5 de los cuales tenian ademas un polvo blanco o una pasta blanca
(CF-5; CF-27a; CF-27b; CF-38; CF-39b) y uno presentaba restos de quema sobre el cuerpo y
carbon (CF-15). Los contextos funerarios pertenecientes a este tipo son: CF-5; CF-15; CF-27a;
CF-27b; CF-38; CF-39a; CF-39b.

Tipo I1I. Base y Cubierta con Fibras vegetales: segin la evidencia analizada, estas fibras
fueron puestas primero en un sentido y luego en otro perpendicularmente, una y otra vez,
posteriormente fue colocado el cuerpo y sus ofrendas y ambos fueron cubiertos con fibras
vegetales con la misma técnica. Contamos con 11 contextos funerarios de este tipo, de los
cuales 4 presentaron ademads polvo blanco (CF-9; CF-16; CF-28; CF-31), otros 3 presentaron
carbon (CF-9; CF-11; CF-16) y 4 mas presentaron una base preparada quemada (CF-8; CF-9;
CF-18; CF-28). Los contextos funerarios pertenecientes a este tipo son: CF-8; CF-9; CF-10b;
CF-11; CF-13; CF-16; CF-18; CF-28; CF-31; CF-33 y CF-45.

Tipo IV. Fibras vegetales solo en la base: segin la evidencia que fue poca, solo se encontrd
fibras vegetales blancas bajo el cuerpo en la base de la tumba. Los contextos funerarios que
pertenecen a este tipo son: CF-20a y CF-21.

Tipo V. Fibras vegetales solo envolviendo ofrendas: segin la evidencia este contexto funerario
fue el tnico que no presentaba fibras vegetales en el cuerpo tampoco polvo blanco, pero si en
las ofrendas (esto puede deberse a la mala conservacion, sin embargo, la dejamos como un
tipo extra hasta verificar en excavaciones futuras si hay contextos iguales a éste). El contexto
funerario perteneciente a este tipo es: CF-47.
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Tabla 1. Tipos de tratamiento con restos vegetales. Datos Proyecto Arqueologico Pifiami
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Contexto
Funerario

Tipo L.
Corteza
y fibras

Tipo II.
Envoltura
de fibras

Tipo III.
Base y
cubierta
de fibras

Tipo IV.
Base de
fibras
sin
quema

Tipo V.
Fibras
solo
en las
ofrendas

Otras caracteristicas que presentan
los Contextos funerarios

Fibras

con
Polvo Carbén | quema
Blanco

en la

base

Quema
sobre el

cuerpo

CF-47

CF-38 X
CF-39a

CF-39b X X
CF-45
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Comparacion con la evidencia encontrada en el drea circumtiticaca asociada con Tiwanaku
y Cochabamba en diversos periodos

Hasta ahora hay una unica evidencia registrada de restos vegetales usados en las tumbas del
Formativo en Cochabamba, mas especificamente en una tumba del Formativo Medio en Sierra
Mokho, Déllerer (2013) encontrd material que parecia restos de cesteria a un lado del cuerpo
(Do6llerer 2013:284) pero que atin no han sido analizados!'. La poca referencia a este material
puede deberse a la falta de conservacion o de registro por especialistas. Las referencias a restos
vegetales en los contextos funerarios en el altiplano tampoco son muy comunes pero se puede
advertir el uso de una variedad de restos vegetales similar a la documentada en Pifiami en
Cochabamba.

a. Pastos (Fibras)

Pastos fueron identificados en tumbas Tiwanaku en Chiripa por Bennett, quien encontrd
entierros de la época Tiwanaku Decadente que fueron cubiertos con piedras y “Grass-lined” (cf.
Bennett 1936). Blom y Bandy excavaron en la peninsula de Taraco y encontraron una tumba del
Periodo Formativo en Chiripa con material vegetal similar al descrito por Bennett que podrian
ser de “mats” (canastas planas), textiles o cordones (Blom y Bandy 1999:118), quienes ademas
seflalan que este patron de material vegetal fue usado en el Formativo (Blom y Bandy 1999:118
citando a Cardona 1997). Igualmente encontraron dos tumbas de la época Tiwanaku con restos
de material vegetal, sugiriendo que el material vegetal es una muestra de continuidad de la
€poca anterior.

b. Corteza

La corteza fue encontrada en algunas de las tumbas en la Isla del Sol por Seddon, la cual fue
identificada como polylepis incana. Las ofrendas en las tumbas fueron del estilo Tiwanaku, por
lo que suponen fueron importadas de alli (Korpisaari 2006:96; Seddon 1998:234-237).

¢. Restos vegetales carbonizados

En varios lugares se encuentran plantas quemadas (carbonizadas). Es comtn encontrarlas dentro
de incensarios utilizados como ofrendas como en Lukurmata (Bermann 1990, 1994; Janusek
2005:176), donde también se encontraron varias vasijas con material vegetal carbonizado en su
interior, que no fue quemado alli (Janusek 2005:176) al igual que en Churijahuira (Korpisaari
2006 citando a Liendo 1957:23-27).

d. Cesteria

Saliéndonos de la region circumtiticaca, al este del Salar de Uyuni, también Cruz (2009) reportod
en el sitio Yanaqaqa, atuendos (gorro con cuatro apéndices, fragmentos de tejidos), y ofrendas
de recipientes en cerdmica y en cesteria en tumbas del Horizonte Medio (Cruz 2009: 4-5).

11 Comunicacién personal, 2022
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Discusion
Origen del uso de plantas en Contextos Funerarios en Cochabamba

Es dificil argumentar con la informacion con la que se cuenta ahora, si el hecho del uso de restos
vegetales en las tradiciones mortuorias, es una practica local o si estuviera relacionada con
Tiwanaku exclusivamente. Sin embargo, a pesar de lo limitado de la informacién obtenida hasta
el momento, el patron de uso de restos vegetales hallados en Pifiami podria ser una extraordinaria
tradicion local, aunque ciertos tipos de restos vegetales sean similares a los reportados en el
altiplano.

Solo existe un reporte de presencia de restos vegetales en las tumbas, en la época del Formativo
en Cochabamba, como se citd arriba este se registro en Sierra Mokho pero puede deberse a la
mala preservacion o a la falta de registro de las mismas, o puede ser que tenian un uso diferente
para los restos vegetales en esa época y no las usaban de la misma manera.

Después de realizar el analisis del que es objeto este articulo, se ha podido notar que en donde
mas se ha observado restos vegetales es en los entierros de posicion “flexionada echada a un
lado™ (decubito lateral flexionado) vinculados al Horizonte Medio, y a su vez, donde menos
se ha notado este tratamiento, es en los entierros en urnas que generalmente se los asocid al
Periodo Formativo.

Ahora es dificil distinguir, pero si resulta que no usaban restos vegetales de la forma descrita
en Pifami, en el Formativo local, la informacion de los restos vegetales en Pifiami puede ser
un indicador de influencia Tiwanaku en atin mas detalles de la vida local hasta ahora pensados.

Es evidente que el material comparativo es necesario, sin embargo, la informacion obtenida en
Pifami demuestra ampliamente la importancia de estos estudios Arqueoetnobotanicos.

Conclusiones

Con los datos analizados en este articulo, sobre los restos vegetales que se obtuvieron del
Monticulo de Pifilami en los contextos funerarios se llegd a las siguientes conclusiones y
sugerencias para investigaciones futuras.

Los restos vegetales en los contextos funerarios de Pifiami son claramente un importante y poco
reportado material, y tuvieron gran importancia dentro de los rituales mortuorios del Horizonte
Medio en Cochabamba, se encontraron fibras de pastos y totoras en un patrén nunca antes
presentado con tanto detalle, corteza de Kewina, restos de cesteria y material carbonizado desde
las tumbas mds tempranas hasta las mas tardias en este periodo.

Los restos vegetales fueron usados también como ofrenda pues se encontré evidencia de cesteria
y aun mas importante, fueron parte del “proceso funerario” usadas para envoltorios, material de
empaque, cordones, etc.

El uso de los restos vegetales como una especie de “envoltura” fue comun pues se las
encontrd alrededor de los cuerpos y en las ofrendas ceramicas por fuera y por dentro,
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y en algunas tumbas este material se encontrd en concentraciones mas densas cerca de
las ofrendas. Y en otras se combind dos tipos de restos vegetales como ser la corteza
y las fibras, lo que nos permiti6 realizar la primera tipologia de tratamiento con restos
vegetales en los contextos funerarios del monticulo de Pinami.

Si bien no es nuevo para epocas posteriores como el Intermedio Tardio donde el uso
de restos vegetales se ha desarrollado mas y se tienen ejemplos muy bien conservados
en otros lugares. Es algo novedoso para el Horizonte Medio y para el Valle Central de
Cochabamba y quizas estos usos presentados en el monticulo sean los primeros pasos
hacia aquellos mas posteriores.

Al ser la posicidn flexionada echada a un lado (decubito lateral flexionado) la posicion que
tenia mas presencia de restos vegetales, se ha podido detectar una especial vinculacion entre
la presencia de Restos vegetales y la filiacion del contexto funerario al Horizonte Medio, sin
embargo, aun es dificil argumentar ahora, con los datos preliminares que tenemos, que el uso
de restos vegetales dentro de los contextos funerarios fue un rasgo introducido por Tiwanaku a
Cochabamba o si es una costumbre local, eso todavia queda sujeto a investigaciones futuras en
las que se vera si existe la presencia de plantas, de la forma descrita en el presente articulo, en
el Formativo.

A pesar de lo limitado de la informacion obtenida hasta el momento, la presencia del
uso de plantas halladas en Pifiami en contextos funerarios es similar a lo hallado en
el altiplano.
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Resumen

Desde temas iconograficos prehispanicos en Tiwanaku hasta relatos indigenas de
la colonia hispana y de mediados del siglo XX, el mito del Camélido Sacrificador
de humanos evoca un acto de inversion y rebelion en los Andes, asociado
a diversos artefactos y ritos de propiciacion de la fertilidad de los camélidos,
donde estos artefactos e imagenes brindan la “corporeidad” a este ser, dejando
de ser percibidos como “objetos” para serlo como “sujetos” activos en los ritos
humanos. La presente investigacion, analiza comparativamente las caracteristicas
de un amplio conjunto de estas manifestaciones, sugiriendo puntos de conexion y
de divergencia, que permiten una comprension mas profunda y heuristica de este
personaje y su mito inserto en la compleja relacion de intercambio de dones entre
seres humanos y seres no humanos (camélidos y conopas) por medio del sacrificio,
asi como el precio de la transgresion a esa interrelacion ritual.

Palabras Claves: Camélido, sacrificador, devorador, tiwanaku, conopas

Introduccion

97

Este articulo presenta los resultados investigativos sobre el origen prehispanico y los cambios
y pervivencia en el periodo colonial y el siglo XX del mito andino del Camélido Sacrificador,
cuyo atributo principal es la inversion del rol del camélido como victima de los humanos a ser el
victimador de los humanos. Se retoma inicialmente las investigaciones originales de su version
prehispanica en Tiwanaku denominada “Sacrificador Camélido Tiwanaku” o TCS (Baitzel y
Trigo 2019 a 'y b), considerando su vigencia en periodos posteriores y los cambios que ha tenido
dicho “mito” (Baitzel y Trigo 2021, Trigo 2021) ampliando su analisis con nuevas evidencias
etnohistoricas y etnograficas.
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Se analiza y define mediante el estudio iconografico clasico (Panofsky 1983) la diferencia de
género de las representaciones de camélidos del arte Tiwanaku y sus significados asociados,
ampliando el estudio a los géneros del TCS. Adicionalmente se identifica al “cautivo” humano
del TCS sugiriendo que se trata de un personaje vinculado con las caravanas de camélidos,
detalle nada menor, ya que en tiempos posteriores los humanos pastores son también las victimas
del Camélido Sacrificador.

Fig. 1. a. Ritual de Wilancha con llama blanca en Monterani, Curahuara de Carangas (Foto: Organizacion “Khana Marka”
2009, gentileza de Genaro Huarita Choque 2022); b. Sacrificio de camélido a los idolos y huacas del Collasuyo, y c. Rito
de extraccion del corazon de la llama (extraidos De Ayala, 2015: 149 y 522 [1615: 270 y 880]).
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Fig. 2: a. Craneo de camélido 1lama macho adulto con los caninos en forma de ganchos y molares pronunciados;
b. Craneo de camélido llama hembra adulto con los caninos no pronunciados (Fotos cortesia del Laboratorio de
Arqueozoologia de la Carrera de Arqueologia de la UMSA, 2018).

99
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Las evidencias etnohistoricas y etnograficas exponen un cambio en la “corporeidad” del
Cam¢lido Sacrificador, asi como nuevas formas de sacrificio, aunque las intencionalidades y los
ejes de relacion con la humanidad practicamente no han cambiado (sacrificio y propiciacion de la
fertilidad de los camélidos) y se basan en un intercambio de dones como formas de reciprocidad
(Mauss 1979, Pazzarelli 2020). Para realizar una interpretacion iconologica coherente y precisa
de este ser, se ha recurrido al uso de multiples enfoques que expliquen la relacion entre humanos
(pastores, caravaneros y chamanes) y no humanos (camélidos como animales y como idolos)
considerando cambios de perspectivas (Viveiros 2004) y la perspectiva andina animista en la
cual ciertos materiales se perciben como “sujetos” y no asi “objetos”, dentro de relaciones
rituales y sociales (Allen 2018 y 2020), todo ello para entender las diferentes corporeidades y
tipos de relacion que el Camélido Sacrificador establecié con la humanidad.

El Camélido como victima y ofrenda, generalidades

Los diversos grupos andinos actuales (sobre todo aymaras y quechuas) realizan ritos donde
el camélido es “sacrificado” y “ofrendado”, como por ejemplo en la “wilancha” (fig. 1a), en
dichos ritos el camélido es degollado y su sangre es utilizada como ofrenda con diferentes
propositos. Evidentemente se trata de ceremonias con antecedentes prehispanicos, asi como
coloniales (Molina 1574, Arriaga 1621), donde el sacrificio del camélido con diferentes fines es
generalizado (fig. 1by c¢). En las ofrendas actuales o “mesas” andinas que poseen igualmente una
diversidad de propositos, la presencia del camélido como “ofrenda” sacrificada se materializa
en el elemento del “sullu” o feto de llama, que es un tipo de alimento de las deidades (Girault
1987: 202-211), un uso también de antecedentes prehispanicos (Janusek 2003a: 286-287 su fig.
10.26).

En Tiwanaku, cultura cuyos temas iconograficos en torno a camélidos analizaremos a
continuacion, los camélidos tuvieron una gran importancia socio-econdémica por articular
sus redes de comercio, donde los gremios de caravaneros poseian cierta autonomia en su
organizacion y estructura (Browman 1984, Nuiiez y Dillehay 1995, Smith y Janusek 2014,
Stanish et al. 2010, Vining y Williams 2020). Los camélidos asimismo fueron base de
subsistencia (alimento), materia prima (textileria, artefactos dseos, etc.) y elemento central
de la religion Tiwanaku donde se observa el sacrificio del camélido como ofrenda (Webster y
Janusek 2003), pero también su aparicion como “sacrificador” (Baitzel y Trigo 2019 a y b).

Los camélidos en el arte Tiwanaku: Géneros y roles

Las representaciones iconograficas de cameélidos en la cuenca del Titicaca tienen importantes
antecedentes en el periodo Formativo entre 200 a.C.-200 d.C. en Pucara (Chavez 2002: fig.
2.2¢) y 150-500 d.C. en la iconografia de las estelas de Khonkho Wankane (Ohnstand 2013:
figs. 5.3 y 5.5). En esta seccion analizaremos solo algunos de los temas convencionalizados de



arqueoantropologicas Afio 7 N°7. 2022 101

camélidos del arte Tiwanaku durante el Horizonte Medio (500-1150 d.C.), enfocandonos en
los géneros y roles construidos culturalmente para estos temas, y posteriormente su relacion de
atributos con el TCS.

Los atributos bioldgicos del dimorfismo sexual macho y hembra de los camélidos han sido
mantenidos en diferentes grados en las representaciones iconograficas Tiwanaku, y se han
sumado atributos culturales (motivo de plantas, indumentaria, etc.), resultando en conjuntos de
temas convencionalizados. Probablemente, el arte Tiwanaku se ha focalizado en representar a
las llamas (Lama glama) por ser el camélido que tuvo la mayor importancia socio-econdmica
en esta cultura, sobre todo los machos como animales caravaneros. El atributo sexual mas
reconocible es el dentario, entre otros también considerados en trabajos previos (ver Baitzel y
Trigo 2019 ay b). Los camélidos machos poseen los caninos en forma de ganchos pronunciados
que usan como “arma’” en sus combates por el derecho al apareamiento y las hembras casi no
los presentan, aunque ambos comparten molares pronunciados (Wheeler 1982) (véase la fig.
2ay b). Esta division es muy especifica en las representaciones masculinas y femeninas de los
camélidos en el arte Tiwanaku.

1. Camélidos machos: incensarios, relieves en lito-escultura, laminas y tabletas

El incensario-efigie de camélido, evoca una llama macho invariablemente por la dentadura y
nariz circular, y expone al animal en posicion de pie (véase la fig. 3b, ¢ y e), siendo un tipo
de pieza datada entre los afios 500-800/1000 d.C. (Janusek 2003; Bermann 1994). Su funcion
fue la de portar materias vegetales que se quemaban en su interior, logrando que emergieran
humos o vapores de la seccion de la espalda de la efigie, todo ello en rituales especificos,
siendo posteriormente este tipo de incensarios depuestos como ofrendas. Este tipo de piezas
se difundieron en la cuenca del Titicaca en Tiwanaku y Lukurmata asociandose a contextos
rituales, incluyéndose su presencia como ofrenda en tumbas (Janusek 2003: 71-72, Bermann
1994:199-204). Fuera de esta region, estas piezas se importaron unicamente a Cochabamba
(Pifiami) entre 650-950 d.C. (Anderson 2018: 254), donde también son recreadas.

En la estela antropomorfa Bennett, datada entre los afos 550/700 d.C.-1000/1050 d.C. (Isbell
y Knobloch 2009), se pueden apreciar varias escenas que conforman un corpus integrado,
una de éstas se despliega en su espalda (fig. 3a y b). Alli la deidad de rostro radiado aparece
frontalmente sujetando dos objetos en una postura que seiala algtin tipo de libacion o sahumerio,
desplegandose a sus costados dos conjuntos de tres personajes: dos acompafiantes alados
antropomorfos y, en medio de éstos, un camélido. Similares en atributos a los camélidos de los
incensarios y de la estela Bennett las [aminas de metal, objetos de ofrenda, presentan muchos de
sus atributos exceptuando el bulto de planta (ver Baitzel y Trigo 2019 a: 39 fig. 7).
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Fig. 3: a. Despliegue de una seccion de la espalda de la estela Bennett (adaptado de Posnansky 1945 T. II: su fig. 117); b.
Detalle del camélido de la anterior escena (ibid.); c. Incensario con forma de camélido de la coleccion Buck (extraido de
Posnansky 1957 T.III: Plancha XLI.C. a); d. Llamas con adornos “tikas”, camino a Cocapata Cochabamba (cortesia de M.
A. Muioz, 2022); e. Incensario con forma de camélido proveniente de Lukurmata (Codigo 000715 MRT, Museo Regional
de Tiwanaku, Foto DT).
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Los incensarios-efigies de camélidos por sus atributos iconograficos son similares a los camélidos
de la estela Bennett (fig. 3c y e): nariz circular, dentadura de molares y caninos pronunciados,
soga en el cuello, y las patas con pezuia de dos dedos, etc., ademas de los motivos de cabeza
con apéndices de plantas y el bulto de planta en el lomo. Estas plantas se han interpretado
como el Trichocereus pachanoi un cactus alucinégeno, aunque Torres (2018) invalida esta
interpretacion. También existen versiones de estos camélidos en tabletas para consumo de
alucinogenos (Anadenanthera colubrina) del norte chileno (Torres 2004). Si bien la especie de
planta del lomo de los camélidos no ha sido identificada, existen representaciones de mazorcas
de maiz en el cuerpo de los camélidos de la estela Bennett y en el talon del camélido de una
tableta (Torres 2004: fig. 7 tableta de Coyo Oriente, T. 4049-50).

Este tipo de representaciones plagadas de parafernalia y plantas, parecen aludir a camélidos
divinizados y su participacion en algunas ceremonias, como por ejemplo, la actual ceremonia
de la Llama-tinka, que implica el adornar a los camélidos con adornos textiles que aluden a
plantas (fig. 3d).

2. Camélidos hembra: vasijas de distribucién, consumo y ofrenda

A diferencia de los casos anteriores, donde se alude a camélidos macho, cumpliendo la
funcion de incensarios, las vasijas-efigie de camélidos con piton (fig. 4a y b) funcionan
como recipientes para el consumo de bebidas (probablemente chicha), y aluden claramente
a camélidos hembras prefiadas como apuntaba Villanueva (2016: 172-173), existiendo casos
donde presentan una tnica boca con borde y una ausencia del piton de consumo, lo que sugiere
también existieron variantes con la funcion de distribucion de bebida. Ampliando los atributos
descritos por Villanueva, se observa que las vasijas-efigie de camélidos hembras son mucho mas
naturalistas que en los incensarios macho y, a excepcion de algiin caso que presenta iconografia
(concretamente el rostro radiado en la boca de la vasija o una cuerda en el cuello) cominmente
no tienen representaciones de motivos o disefios iconograficos. Ademas, si bien pueden estar
representadas de pie, mayormente estan echadas de costado expresando el cansancio por el
estado de gestacion y muestran una dentadura sin caninos (ver Korpisaari y Parssinen 2011: Plate
22 ay b, Villanueva, 2016: su fig. 8) o no muestran su dentadura habiéndose representado sus
bocas cerradas (fig. 4a y b), siendo los ollares de sus narices realistas y ligeramente delineados
y no cilindros pronunciados. El piton siempre esta en su parte posterior casi entre la cola, las
piernas o incluso la seccion del érgano reproductivo, con posibles implicancias rituales en torno
a la fertilidad.

Este tipo de vasijas se encuentran restringidas a la cuenca del Titicaca en diferentes contextos:
como ofrenda funeraria en Ch’iji Jawira entre 600-1150 d.C. (ver C. Rivera 2003, 1994: 74-75
fig. 8.8); y como ceramica votiva en dos conjuntos de ofrendas:
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Piton
Boca, bordes y cuello del

recipiente en el lomo de efigie

Boca de la efigie aludiendo
a estar cerrada y sin exponer
la dentadura

Vientre de la efigie abultado
aludiendo a embarazo

Fig. 4: a. Seis de las 9 Vasijas efigie de camélidos hembras prefiadas provenientes de La Karafia (Codigos 708, 710, 711,
697, 702 y 706 del Museo Regional de Tiwanaku) b. Detalles de la Vasija efigie cod. 702 de La Karana. (Fotos DT).
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a) En La Karafa donde O. Rivera (1996: 512) enumera 9 de estas piezas: 6 efigies de camélidos
echados y 3 de pie (véase la fig. 4a y b).

b) En tres ejemplares dentro de la ofrenda de la isla Pariti (Villanueva y Korpisaari 2013: fig.
7), fechados entre 980-1025 d.C. (Korpisaari y Parssinen 2011: 71-72, Korpisaari, et al. 2012),
donde también se ofrendaron cerca de 33 camélidos jovenes (Korpisaari y Sagarnaga 2007:19).

El Sacrificador Camélido Tiwanaku (TCS): ampliando ejemplos e
interpretaciones

En trabajos previos (Baitzel y Trigo 2019 a y b) se determinod que las representaciones
heterogéneas del TCS mantienen la presencia en diferentes grados de los atributos biologicos
(nariz circular, hocico, orejas, dentadura, pezufias con dos dedos, etc.) y culturales (tocado,
cetro, bulto de planta o alas en la espalda, etc.) principalmente de los camélidos machos
del arte Tiwanaku. Sin embargo, de estudios recientes han emergido interpretaciones que
permitirian ampliar el repertorio de ejemplos del TCS y considerar nuevas facetas del mismo
que previamente no se habian considerado, como veremos adelante.

La definicion del Sacrificador Camélido Tiwanaku o TCS (Baitzel y Trigo 2019 a y b) constituyo
inicialmente un estudio iconografico con horizontes bastante complejos del rol del camélido en
el avatar del sacrificador con atributos mixtos de ser humano y animal, que sacrifica a un ser
humano. Su desarrollo se da entre 150-1000 d.C. asocidndose a la importancia que Tiwanaku
dio a los camélidos en sus diferentes facetas (religiosa, socio-politica y econdémica), y sobre
todo enmarcado en la relacion ser humano-camélido de forma especifica. La aparicion del TCS
en objetos portables, de diferente materiales y funcionalidad (tubos de hueso, tabletas, textiles,
vasijas) y pocos casos liticos (los monolitos de Khonkho Wankane y el dintel de Hettner),
junto con su amplia distribucion geografica (Cuenca del Titicaca, Cochabamba y Moquegua),
implicaron la reproduccion del tema con modificaciones que se realizaban unas veces de manera
completa o parcial, debido a los diferentes artistas y convenciones regionales.

1. E1 TCS Hembra

Recientemente Burkholder (2018: 612 fig.20.13) ha interpretado a un personaje que sujeta
con una de sus manos (;?) una figura humana (;?), presente en un par de challadores de la
ofrenda de isla Pariti (véase fig.5 a y b); sugiere que se trata de un camélido hembra negro
y antropomorfizado, que se hallaria en actitud de parto, y que sostendria un infante humano
en una mano, mientras se observan alusiones a liquidos y/o sangre cercanos a sus piernas y
desplazandose hacia dicho infante. Previamente Korpisaari y Pirssinen (2011: Plancha 39D)
sugirieron que se trataba de un ser con cabeza de venado (por la seccion de la oreja con
apéndices) o canido, y que el ser que sujeta es un “cautivo”.



106 David E. Trigo Rodriquez & Sarah 1. Baitzel

Fig. 5: a. Uno de los dos Vasos-Embudo o Challadores Tiwanaku de Pariti, Co6d. 9959 PRT 00111 del MUNARQ;
b. Redibujado del Camélido Antropomorfo de una de las secciones de la pieza anterior.

(Foto y dibujo DT).

Sin embargo, la interpretacion de Burkholder nos parece muy sugerente y la tomamos
en consideracion, ya que el personaje guarda atributos mixtos (humanos y animales) que
efectivamente podrian asociarse a los camélidos. La presencia de adornos en sus orejas se
observa en otras representaciones de camélidos del arte Tiwanaku (fig. 8c), andlogos a las
tikas o “flores” que son unos adornos textiles de los camélidos de ritos actuales (Sagarnaga
1987) como la Llama-tinka actual (Tomoeda 2013), pero no visibles en las orejas de cérvidos
o canidos. Los apéndices de las orejas son del mismo color que las orejas y el cuerpo y no se
distinguen tanto como astas de cérvido (ver Trigo e Hidalgo 2018), sino que parecen ser parte
de estas orejas (jaluden a su corte?). Al igual que las efigies de camélidos hembra que estan
en gestacion, este personaje no posee decoracion de disefios geométricos ni otros motivos en
su interior, siendo el parto del camélido antropomorfo de Pariti el tinico asociado al final de la
gestacion, este hecho lo hace particular, considerando que en dicha ofrenda existen personajes
antropomorfos similares que aluden al embarazo (Saavedra 2019, Burkholder ibid.). Si bien
la boca de este camélido antropomorfo esta abierta, no delata caninos pronunciados aunque si
molares muy parecidos a los de los camélidos pero poco detallados, y su nariz no figura como
un ollar circular.

Pero ;es este personaje catalogable como una version del TCS? La respuesta probable es que si,
aunque en un grado diferente ya que constituye una fusion de atributos de camélido y humano,
pero no ejerce la violencia del sacrificio y decapitacion de un humano, sino que su nacimiento,
aparentemente alude a un mito de procreacion y fertilidad humanas. Aun el TCS macho se
halla en un estado de “transformacion” continuamente “emergente” entre humano y camélido
(Baitzel y Trigo 2019 a'y b), en este caso el TCS hembra mantendria esta caracteristica mediante
sus atributos humanos y zoomorfos ademas del nacimiento de un ser que cruza los estados de
humano/animal.
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Borde, boca
Jinete antropo y cuello de
zoomorfo recipiente

Prisionero
humano siendo
decapitado
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camélido (¢?)

Soportes de
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Fig. 6. Piezas del Museo Regional de Tiwanaku: a y b. Vasija efigie con representacion del “Chacha-Karwa” proveniente
de La Karana (Codigo TWK-MC-01150 MRTI 3653); c. Wako Retrato proveniente de Ch’iji Jawira (Cod. TWK-
MC-00338); y d. Kero Tiwanaku proveniente de Ch’iji Jawira (Codigo 000706 MRT).

(Fotos David Trigo).
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2. E1 TCS macho en vasijas: jarray jinete, wako, kero

La evidente dicotomia funcional y convencionalizada de las vasijas que representan camélidos
machos (incensarios) y hembras (recipientes de consumo y distribucion de bebida), se suma
a otras convenciones en ceramica Tiwanaku. Por ejemplo, Villanueva (2016) percibe que en
Pariti las vasijas efigie antropomorfas femeninas son para distribucion de bebida, mientras
las masculinas son para consumo, salvo una vasija de un tercer género con ambas funciones.
Esta convencion de género/funcion de este conjunto de vasijas-efigie no aplica a otros
conjuntos ceramicos como las vasijas-efigie zoomorfas que presentan sus propias reglas de
representacion.

Las representaciones del TCS no solo son heterogéneas entre si, sino que en el caso de las
vasijas-efigies el género y/o sexo del TCS es mayormente masculino, y sus representaciones
aparecen en vasijas que sirven tanto para el consumo y distribucion de bebidas. Considerando
que el TCS presenta atributos mixtos de humano y animal, es evidente que no responde ni a
las convenciones de vasijas-efigies antropomorfas ni a las zoomorfas, sino que constituiria un
conjunto de vasijas-efigie con su propia convencion.

El TCS de una vasija vidriada (fig. 6a y b) de la ofrenda de La Karafia (O. Rivera 1996,
Baitzel y Trigo 2019 a y b) se habia considerado con los recaudos respectivos en cuanto a
su autenticidad, aunque actualmente se conoce ceramica vidriada Tiwanaku contextualizada
(Sagarnaga 2007) que apoyaria a considerarla con mas seriedad. Este TCS reviste dos
facetas simbolicas: una por su funcionalidad y su articulacion con otras vasijas de camélidos
de su propio contexto (registrado parcialmente), y otra por su contenido iconografico. La
funcionalidad de esta vasija es la de contener y distribuir liquidos o bebidas, ya que posee
solo una boca ancha y no asi piton que sugiera su uso como vasija de consumo. Si el conjunto
de vasijas de esta ofrenda hubiera funcionado al mismo tiempo, probablemente el que una
vasija con la efigie de un TCS sirviera para distribuir bebida a vasijas de consumo con forma
de camélidos hembras (fig. 4a y b), se relacionaria con alguna metafora del apareamiento
y propiciacion de la fertilidad de los camélidos. Recordemos que incluso el atributo de los
caninos en gancho pronunciados del TCS alude a los camélidos machos, y constituye un tipo
de arma natural que usan estos en sus duelos por el derecho de aparearse con las hembras
(Wheeler 1982).

Alconini (1995:189-204) interpretaba la existencia de una dualidad hombre-camélido
representada en las vasijas de Ch’iji Jawira, que resaltaba la importancia del camélido como
particularidad ideologica, ritual y econdmica para la poblacion de este sector a los margenes de
la urbe Tiwanaku. Los ejemplos de esta dualidad son bastante concretos: dos keros exponiendo
versiones de camélidos mitificados o sobrenaturales con denticion de camélido macho, con
cabezas (/trofeo?) pintadas en sus cuerpos (fig. 6d), que incluso presentaban en su contexto de
hallazgo, efigies ceramicas de cabezas humanas, dentro de los keros (Alconini ibid., C. Rivera
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1994:93,2003: 300), esta asociacion jsefalaria alguna alusion a la decapitacion ritual? (Baitzel
y Trigo ibid.). Otro ejemplo es un vaso efigie (wako retrato) de una cabeza antropomorfa
realista con una nariguera cilindrica que Alconini (ibid.) asimila como la alusion a la nariz
con ollar circular del camélido (fig. 6¢), siendo una representacion humana con atributos de
camélido. Asimismo, del mismo contexto se tienen tazones con camélidos con carga y cuerdas
(C. Rivera 2003: 310 su fig. 11.26).

Es posible que los dos primeros ejemplos referidos de vasijas de Ch’iji Jawira utilizadas para
el consumo de bebida, con elementos, motivos y asociaciones que aluden a la decapitacion
sean también versiones del TCS menos antropomorfizadas (keros) o menos zoomorfas (wako).
Uno de los keros (fig. 6d) posee algunos atributos similares a los camélidos machos de la estela
Bennett (el tocado, denticion y nariz, la cuerda), incluyendo adornos en sus orejas analogos a
las tikas referidas para otras representaciones de camélidos, y es de color negro.

Por otra parte, la efigie del TCS de La Karafa (fig. 6a y b), evoca ciertamente los atributos
mixtos de camélido y ser humano en un personaje en accion de degollar/decapitar a un cautivo
humano (Baitzel y Trigo 2019 a y b). Pero el personaje es representado a manera de “jinete”
montando un cuerpo de camélido circular y cilindrico o toroide, con cuatro extremidades de
camélido (patas con dos ufias), que carece de cabeza, entendiéndose que el jinete lo completa
y complementa. Efigies ceramicas de “jinetes” humanos adultos y nifios montando camélidos
son, aunque escasas, existentes en otros repertorios culturales, como el caso Moche, Chimu ¢
Inca y aludirian a inusuales situaciones donde el camélido ayudaria a los pastores a cruzar rios
(Flores Ochoa et. al. 1994:115,168-169 y 183). Actualmente, existen ejemplos de nifios que
son transportados por llamas en distancias cortas.’ En la iconografia Moche existen también
representaciones de esqueletos de camélidos siendo montados por esqueletos humanos, que
aluden a conceptos del inframundo y del camélido como ayuda/transporte del alma del muerto
en su transicion al otro mundo, lo que seria coherente con el hecho de encontrar camélidos
enteros o partes sobrantes de estos fruto de festines rituales (patas y cabeza) como ofrendas
en tumbas (ver Goepfert 2008:240-242, fig. 5). Posiblemente, el TCS de La Karafa tiene mas
caracteristicas comunes con estas escasas representaciones de jinetes de camélidos de otras
culturas que con los temas Tiwanaku, aunque el turbante o gorro que posee es similar al que
lleva el personaje del wako de Ch’iji Jawira mostrando cierta coherencia con esta version
humana con atributos de camélido que seria parte del tema del TCS en ceramica.

3 Recientemente en 2022 la noticia de un nifio ecuatoriano que monta una llama para ir diariamente a su escuela
ejemplifica que esto puede ser inusual sin dejar de ser cotidiano:

https://www.elcomercio.com/tendencias/nino-viaja-llama-escuela-cotopaxi.html
https://www.youtube.com/watch?v=9626UwzeCLo
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Fig. 7. Ejemplos de TCS y el cautivo de gorro o chuco: a. Tapiz de Rio Muerto M43 A (Dibujo DT y foto detalle cautivo
cortesia de P. Goldstein, 2021); b. Tapiz de tumba M10S-16, Omo M 10 (Dibujo y foto de detalle S. B.); c. Tubo de hueso
grabado de Mizque-Cochabamba (Codigo 03607-INIAM-UMSS, dibujo de D T en base a fotos del original).

3. Identificacion del personaje humano que es decapitado por el TCS

Las diferentes versiones del TCS analizadas y descritas en trabajos previos (Baitzel y Trigo
2019 a y b) presentan atributos comunes con el conjunto de representaciones masculinas de
camélidos Tiwanaku (fig.7 a-c), siendo la dentadura uno de los atributos mas notorios, que en
ciertos ejemplos como el dintel Hettner y textiles (fig.7a) contienen el resto de los atributos
del TCS, pero la representacion de los caninos no en gancho como los camélidos machos, sino
mas bien como de los felinos, una innovacion de los artistas que produjeron estas versiones,
previamente habiamos considerado que el TCS puede ser representado con alguno o todos sus
atributos, por lo que estos cambios eran parte de este fenomeno (ibid.).

Sin embargo, un motivo no analizado a profundidad previamente es el del personaje humano
que constituye la victima del TCS, ya sea bajo la forma de “cautivo” y/o “cabeza trofeo”, resulta
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muy probable que al identificarlo, definirlo y analizarlo se pueda vislumbrar no solo su identidad
sino quizas también la causa de su sometimiento y muerte a manos del TCS. Este “cautivo” y
“decapitado” es diferente en los ejemplos del TCS considerados en nuestros trabajos previos, y
se divide en dos conjuntos:

3.1. Cautivos y cabezas trofeo sin indumentaria. Las cabezas de los personajes de este conjunto
solo presentan rasgos humanos (0jos, boca, oreja, con o sin cabellera) sin adornos o aditamentos
(Baitzel y Trigo 2019 a: figs. 8-12). Una cabeza trofeo del TCS (ibid.: fig. 14) presenta ojos
cerrados y labios cosidos (muy similar a las cabezas trofeo Nazca), ejemplo que expone al
cautivo a veces representado vivo (ojos abiertos) y a veces muerto (ojos cerrados). Seria dificil
definir a estos personajes, ya que son motivos comunes y reiterados de forma genérica en otros
temas iconograficos.

3.2. Cautivos y cabezas trofeo con gorro o turbante. Consideraremos tres ejemplos del TCS
que presentan especificamente este tipo de cautivos y cabezas que provienen de diferentes
piezas y contextos: 1. Un textil (fig. 7a) proveniente de una tumba de infante del cementerio
Rio Muerto M44A de Moquegua de los afios 800-1000 d.C. (Plunger 2009: fig. 33); 2. Un
textil (fig. 7b) proveniente igualmente de la tumba de un infante del cementerio OMO M10
de Moquegua de los afios 772-981 d.C. (Baitzel y Goldstein 2014: fig. 6b); y 3. Un tubo de
hueso (fig. 7c) de Mizque Cochabamba (INIAM-UMSS Catélogo 4: 221-223, Ibarra Grasso
1973:209-210, 242-243) de los afios 650-750 d.C. (Baitzel y Trigo 2019 a: 43 fig. 13).

Los cautivos y cabezas trofeo de este conjunto poseen la particularidad de tener un tipo de
turbante o de Chuco (gorro) de franjas horizontales con un bulto circular en la parte posterior del
mismo, ademas de un sujetador que se extiende del menton de la cabeza del personaje a dicho
gorro. Lo que interpretamos puede aludir a que se trata de un mismo personaje representado de
diferentes formas, ya sea como cautivo con las manos en la espalda y las costillas resaltadas (fig.
7a), de torso (fig. 7b), o como cabeza decapitada (fig. 7¢) siempre bajo el cetro del TCS. Siendo
un motivo secundario y accesorio del TCS, que denota diferentes grados de representacion
desde un motivo completo hasta motivos mas parciales del personaje. Existiendo para nosotros
dos posibles temas y personajes que guardan atributos comunes con este personaje:

a) El personaje con Chuco en efigie, representado por una efigie masculina cuyo tema no ha
sido definido y que puede asociarse incluso al personaje Arquero, con un gorro de caracteristicas
similares (fig.8a) y proveniente de la ofrenda Pariti (Korpisaari y Pérssinen 2011: 175-176 Plate
48E, Trigo 2013).

b) Un personaje que presenta un gorro o turbante de similares caracteristicas (véase las figs.8b-d)
del estilo Tiwanaku Derivado de Cochabamba, definido como el Arquero Tiwanaku (Trigo 2013
y 2019) o Sedente (Villanueva 2021), que entre sus convenciones de representacion tiene una
“parcializacion” similar al cautivo con gorro del TCS: versiones de cuerpo completo, torso o
cabeza aislada.
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Fig. 8: a. Efigie de la ofrenda de Pariti, Cod. PRT 00174 (foto cortesia de Antti Korpisaari, 2021); b. Kero Tiwanaku
Derivado, Ciaco-Arani, Cod. 219 INIAM-UMSS (foto DT); c. Tazon proveniente de Tiwanaku, c6d. CFB 1331 del MMP
(foto y despliegue DT); d. Kero de la Iglesia de Tiwanaku, cod. 2664 del MRT (foto y despliegue DT).

Mismo que aparece en tazones (fig.8c) como guia de una caravana de camélidos interconectados
con cuerdas (Trigo ibid.), motivos zoomorfos con nariz circular y orejas adornadas con tikas
(Sagarnaga 1987) y una carga en el lomo de secciones rectangulares analogas a las “talegas”
utilizadas actualmente para las cargas de las llamas y ritos (Cereceda 2010). Existen escenas
donde este personaje porta sus respectivas armas y parece proteger un pequeilo grupo de
crias de camélidos igualmente interconectadas con cuerdas (fig.8d) (Janusek 2003b:79 fig.
3.76, Trigo, ibid.). Es importante considerar que tazones con este contenido iconografico,
exceptuando al personaje antropomorfo, aparecen también en Ch’iji Jawira donde existen varias
representaciones que aluden al TCS.

El Arquero es un personaje con una compleja interaccion con los sacrificadores antropo-
zoomorfos del arte Tiwanaku que ha sido objeto de diversos debates e interpretaciones,
algunas de ellas sugieren que el Arquero apareceria como victima de los sacrificadores. Siendo
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decapitado por el Hombre Felino (Trigo 2019), o en el caso del Sacrificador Venado el Arquero
expondria una relacion del cazador que es decapitado por este personaje, pero que también
puede convertirse en dicho sacrificador en un tipo de metamorfosis grafica analoga a mitos
indigenas coloniales y contemporaneos segun la propuesta de Villanueva (2021). Y finalmente
el Arquero puede asumir el rol de un cautivo que es decapitado por el TCS (ver Trigo 2013:
265-269), propuesta en la que no solo revestiria la cualidad de un caravanero, exponiendo la
relacion del camélido y el humano/pastor/caravanero de forma muy analoga a la estructura del
camélido como victimador y el pastor como victima que se observa en las etnografias del siglo
XX analizadas adelante, y cuyas causas podrian ser ciertas transgresiones en la interaccion de
estos dos seres.

4. Las illas o conopas de camélidos: prehispanicas, coloniales y actuales

Con el colapso del Estado Tiwanaku también cesa la produccion iconografica del TCS y de
las representaciones de camélidos de estilo Tiwanaku en general. En su lugar, entre 1450-
1532 d.C., bajo el imperio inca, aunque no necesariamente instauradas en esa época, aparecen
pequetias efigies de llamas y alpacas talladas en piedra que eran a su vez recipientes con un
pequeio agujero en la seccion de su lomo (véase las figs. 9 a y b). Se trata de las denominadas
“conopas” o “illas”, elementos centrales de cultos domésticos que aseguraban la reproduccion
y bienestar del ganado camélido, incluso repartidas por el Estado inca y depositadas en algunas
de sus infraestructuras estatales, o en ciertos periodos cortos junto a las Huacas (Sillar 2016).
Sillar (ibid.) sugiere que el ritual asociado a estos idolos tiene origenes mas antiguos, ya que
el orificio tallado en la espalda de estas efigies de camélido, es analogo a la “boca” de ciertos
recipientes ceramicos de efigie de camélidos de Tiwanaku y Wari, ya que estd ubicada también
en la espalda de éstos. Resulta curioso que Tiwanaku no gener6 idolos de piedra aludiendo a
camélidos, sino que la sacralizacion del camélido se manifestd en otro tipo de artefactos de
caracter religioso como las vasijas que detallamos previamente y que son a las que Sillar hace
alusion.

Para Sillar (ibid.) al ser las conopas idolos domésticos, su manufactura y distribucion por el
imperio inca, articulaba simultineamente una relacion entre el Estado inca, la Huaca local
comunal, y el culto privado donde se realizaban rituales domésticos familiares. Aunque el
culto de las conopas era privado y familiar, el chaman o sacerdote interactuaba ritualmente
con éstas (Arriaga [1621] 1999:42) (ver Cuadro 1), ya que las conopas eran objeto también
de un culto asociado al de la Huaca central de la comunidad. Existian rebafos de camélidos
que eran propiedad de esta Huaca en las comunidades indigenas coloniales, que también eran
sacrificados en diversos ritos (ibid. 51), siendo su encargado el chaman (Hernandez Principe
[1622] 2021: 139).

En el periodo colonial hispano en los Andes, los registros escritos permiten generar un corpus
muy puntual en torno a la definicion, usos y significados de este tipo de idolos de camélido,
dando cuenta de la continuidad de su culto.
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Fig. 9: ay b. Conopa o Illa prehispanica de piedra proveniente del altiplano de Oruro, Cod. NN09-47 (Fotos cortesia
del INTAM-UMSS); c. Imagen del Santuario de San Antonio de Huancané, Challapata (Foto cortesia de Genaro Huarita
Choque 2022).

Son diversos los nombres especificos de estos idolos dentro la categoria de conopas: “illa
llama”, “bezoar”, “caullama’ y “carnero” como una descripcion genérica cuando no se remite
alguno de estos términos y que empero alude a los camélidos y no solo al ganado ovino
introducido en el tiempo colonial, no sin generar cierta ambigiiedad y confusion.* Entre 1560
a 1622 las descripciones mas someras de estos idolos son rescatadas por los extirpadores de
idolatria catdlicos, aunque no exclusivamente (ver Cuadro 1). Casi todas convergen en que su
culto se enfoca en la propiciacion de la fertilidad y proteccion de los rebafios de camélidos,
siendo estos idolos representados en piedras ya sean del tipo “bezoar” (provenientes del cuerpo
de los camélidos) o de otros tipos con o sin la forma de camélidos, de pequenias dimensiones y

portables.

4 ... También ofrecen llamas, que son los que llamamos los caneros de la tierra...” (Arriaga, 1999: 51 [1621]).
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Cuadro 1: Descripciones coloniales de las Illas y/o conopas con forma de camélidos

Aiio

Descripcion

Fuente

1560-1561

... También para multiplicar las ovejas tienen otra que se llama
Illa Llama, es una piedra que se les haze a las ovejas en el vientre
de comer tierra salobre o salitre porque en esta tierra ay gran cantidad
de salitrales y éstas siempre las tienen en una guaca que se llama
Cavramago. A ésta mochan y adoran y suelen aver gran cantidad
dellas...”

De San Pedro, Juan,
[1560-1561]1992: 126

1581-1585

“...Bezoar...Y ansimismo en los ganados de la tierra que llaman
llamas, se hallan unas piedras que nosotros llamamos besares,

que en alguna [s] dellas hay piedras de grandor y peso; a estas

las han guardado y guardan donde hay ganados de la tierra y las
mochan con mucha reverencia llamandolas yllas llamas. ...usan
de muchas supresticiones con ellas y crehen que, mochando a esta
piedra, ninguna oveja abortara, ni subceder4 mal a ninguno de
sus ganados... y mas las grandes que las pequefias que hallan con
facilidad las dan, no sabiendo la virtud que tenian...”

Albornoz, [1581-1585]
1989: 165-166

1581-1585

“...Uilca...Tienen otro género de guacas que llaman uilcas, que aunque
la uilca es un género de fruta poncofiosa que nace y se da en los Andes
tierra caliente, de hechura de una blanca de cobre de Castilla, cliranse
y purganse con ella y se entierran con ella en las mas provincias deste
reino. Ase de advertir que unas figuras como carneros de maderay
piedra y [que] tienen un hueco como tientero, ques donde se muele
esta uilca, se a de procurar buscar y destruir. Lldmase el tintero
uilcana y la adoran y reverencian. Es esta uilcana hecha de muchas
diferencias de piedras hermosas y de maderas fuertes. Tienen,

fuera desta uilca, otros muy muchos géneros de medicinas que les
llaman uilcas, en especial de purgas. Ay muchos géneros de médicos
que todos son hechizeros que usan de curar e invocan al demonio
primero que comiencen a curar, y esto es ciertoy...”

Albornoz, [1581-1585]
1989: 172.

1608

- Yyani. Moler en mortero.
- Yyana. Mano de mortero, o de almirez.

- Ylla. La piedra vezar grande, o notable como vn hueuo, o mayor, que
trayan consigo por abusion para ser ricos y venturosos.

- Yllayoc runa. El hombre muy rico y venturoso, que tiene y guarda
tesoro.

- Ylla huaci. Casa rica y abundante y dichosa que tiene ylla.

- Ylla. Todo lo que es antiguo de muchos afios guardado.

Gonzales Holguin,
[1608] (1989): 366-367.

1621

“Hay también Conopas mas particulares...otras para el aumento del
ganado que llaman Caullama que algunas veces son de figuras de
Carneros... A todas las Conopas, de cualquiera manera que sean, se
les da la misma adoracion que a las Huacas, solo que la de estas es
publica, y comun de toda la Provincia, de todo el pueblo, o de todo el
Ayllo, segun es la Huaca, y la de las Conopas es secreta, y particular de
los de cada casa. Este culto y veneracion, o se la dan ellos mismos por
sus personas, ofreciéndoles las cosas que después diremos, o llaman
para ella el Hechicero que les parece, y assi los Hechiceros saben las
Conopas, que tienen todos los del pueblo, y dan las sefias de ellas...”

Arriaga, [1621] (1999):
35-37.
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...huaca Caméc...era la huaca poco menos que un dedo, con sus
faiciones, descabezado de una piedra blanca...acompafiaban a esta
mucha cantidad de conchas...y unos carneritos de piedra negray

1621 media hanega de dioses caseros. Hernandez Principe,
[1621] (2021): 222.
...huaca Llamoc...a quien acompaiiava su hermano Aurin, quera a

modo de un zapo de piedra negra, dioses penates de carnerillos, y para
el sustento de los maizes y papas, y gran cantidad de otros idolillos...

Casa de piedras besares. Tenian en beneracion la casa de las piedras
besares que llaman yllahuaci, ofrecido al Rayo para el aumento de los
carneros de la tierra y tenian depossitario para ello... Hernandez Principe

1622 [1622] (2021): 121-124.

Cada qual tenia sus ydolos menores junto al simulacro don//f.77// de
adoraban al Rayo sobre tincurpas de plata y mahuas de oro bajo, y
piedras vesares para el aumento de los carneros de tierra...

Sus contextos de uso religioso y donde yacen temporalmente en constante dindmica se remiten a
los corrales de camélidos, el hogar o casa familiar, un templo donde son resguardadas con otras
illas (Illa Wasi) y donde yacen temporalmente con la Huaca o deidad central de la comunidad
(Sillar 2016), (ver Cuadro 1). Tal vez por ello en la actualidad en algunas regiones del altiplano
boliviano la imagen del camélido permanece junto a las deidades, que aunque con la forma
catolica de santos poseen otros significados religiosos que antes fueron propios de las Huacas
(fig. 9¢) (G. Huarita com. Pers. 2022).

De forma muy aparte a la descripcion de las illas de camélidos bajo el denominativo de “Bezares”
(sic.), Albornoz ([1581-1585] 1989: 172) describe un tipo de idolos llamados vilcanas que
también parecen tratarse de una variante de las conopas en forma de camélido. A diferencia de
otras descripciones donde no se remiten los atributos especificos de este tipo de conopas, en la
descripcion de las vilcanas se detalla el agujero “como tintero” de estas efigies de “carneros de
madera y piedra”, que sirven para moler la vilca (Anadenanthera colubrina), con fines médicos
y magicos por parte de hechiceros (ver Cuadro 1). Las conopas incas y coloniales presentan
precisamente un hoyo de pequefias dimensiones en su lomo (Sillar 2016) que podria ser el
agujero al que alude Albornoz, mismo que es un espacio para alojar un contenido que no esta
especificado en las fuentes coloniales a excepcion de la descripcion de Albornoz.

Para apoyar esta interpretacion de la vilcana como conopa o illa, podemos considerar por
ejemplo a Gonzales Holguin (ver Cuadro 1), quien en 1608 define las palabras “Yyani” e
“Yyana” para describir la accion de moler en mortero y la mano de mortero respectivamente.
En este caso su relacion con la palabra illa seria mas clara si se considera la vilcana como un
objeto que puede ser una illa y a la vez un “mortero”. Polia (2017: 247) ya afirmaba que el
término “vilcana” alude a estatuillas de camélidos o a las tabletas con mangos escultdricos,
que servian para moler y consumir vilca prehispanicamente respectivamente. La vilca es una
planta con efectos alucindgenos, usada en ritos prehispanicos incluso previos a los incas por los
chamanes, curiosamente en Tiwanaku las tabletas de rapé usadas para su consumo pueden incluir
iconografia de camélidos machos (Torres 2018). Hidalgo (2011) al analizar las descripciones
coloniales de la vilca se percata que existen cambios en su uso dentro de las sociedades indigenas
andinas, ya que Unicamente los relatos tempranos remiten su cualidad alucindgena vinculada a
ritos chamanicos, mientras los mas tardios le atribuyen fines medicinales diversos.
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5. La rebelion de los camélidos y los batanes: ;Relacion animal-objeto?

La posible relacion entre illas y conopas de camélidos del tipo vilcana y su funcién como
morteros, es una interpretacion que podria hacer comprensibles ciertos pasajes de otros relatos
coloniales, que de hecho articularan el concepto del Camélido Sacrificador de humanos
prehispanico al Camélido Sacrificador/Devorador de humanos actual (ver adelante), por medio
de un eslabon probable como puede ser el Camélido como Perseguidor/(;Devorador?) de
humanos, segiin descripciones como la siguiente:

“(2) Se cuenta que, en los tiempos antiguos, murié el sol. (3) La oscuridad dur6 cinco dias. (4)
Entonces, las piedras se golpeaban unas contra otras y (5) los morteros [que llaman] muchas,
asi como los batanes, empezaron a comerse a la gente. (6) De igual manera, las llamas
comenzaron a perseguir a los hombres.”? (Choquecassa [1608], version de Taylor 1999: 39,
las negrillas son nuestras).

Esta descripcion del manuscrito de Huarochiri, cuyo autor es el cacique indigena Cristobal
Choquecassa (De la Puente Luna y Martinez Céspedes 2021), debe ser tomada con cautela
ya que no existen estudios profundos del quechua colonial en que fue escrita, y de hecho esta
descripcion es disimil con la traduccion de Arguedas y Duviols (2012:33) donde este suceso
es traducido como un mito de origen de las herramientas y la domesticacion de los camélidos.
Ademas, la antigiiedad del manuscrito todavia es fruto de debate sugiriéndose los afios de 1598
(Arguedas y Duviols 2012), y mas probablemente 1608 (Taylor 1999: XIII-XV, De la Puente
Luna y Martinez Céspedes 2021:73).

Sin embargo, la version de Taylor del manuscrito de Huarochiri no solo ofrece una evidente
relacion con el famoso tema iconografico prehispanico (Moche) de la rebelion de los objetos
contra sus duefios (Taylor 1999: 39, Quilter 1990), donde curiosamente los camélidos no
figuran, sino que también deja expuesta una relacion entre los utensilios de piedra para molienda
(morteros y batanes) y los camélidos (animales) como bando dentro de una rebelion contra la
humanidad. Esta rebelion causada por la ausencia de luz y calor con una oscuridad mitica
prolongada en cinco dias, conllevd hacia acciones de devorar (morteros y batanes) y perseguir
(llamas) a la humanidad. Lo que sucede especificamente con los humanos perseguidos por los
camélidos no es descrito, pero podria aludir a un destino similar al que tienen con los batanes y
morteros: /serian devorados? Esta relacion camélido-objeto o artefacto con una accion mitica
de perseguir-devorar a la humanidad, invirtiendo nuevamente el orden establecido, se clarifica
a mediados del siglo XX en etnografias de sociedades andinas agro pastoriles que se analizan
a continuacion.

5 Laversion en quechua del segmento en negrillas refiere: “... (5) chaymantas cay mortero muhcacunari (15) chaymanta
kay maracuna <pas> runacta micuyta callaririr (16) can(n) (6) llama horcocunare ynatac runacta fia catirircan...”
(Extraido de la version de Taylor, 1999: 38). Una traduccion que brinda Genaro Huarita (com. Pers. 2022) es que la cita
en negrillas se traduciria en quechua actual como: “...De la misma manera las llamas machos comenzaron a perseguir
a las personas...”, el término “horco” aludiria al género masculino de los camélidos en esta frase, algo ya referido por
Urioste (en Quilter 1990: 46) mientras en la version de Arguedas y Duviols (2012:33) se traduce como que las llamas
bajan de los cerros (horco), lo que podria ser errado.
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6. Las illas de camélidos que devoran a los humanos

El uso de las illas y/o conopas de camélidos prehispanicas se ha mantenido vigente; €stas son
heredadas o encontradas y reactivadas por las comunidades indigenas andinas de la actualidad,
aunque su culto y ritos, que también delatan continuidad, sufrieron cambios en diferentes grados,
incluyendo la aparicion de illas liticas de especies animales introducidas durante la colonia
hispana con un culto anéalogo al de los camélidos (Tomoeda 2013: 69-160, 143, Allen 2016).
Las etnografias que realizaron Flores Ochoa en 1974 y Tomoeda (2013) entre 1979 y 1981
en Peru describen la capacidad de estas illas de camélidos (y de otros animales) de “devorar”
humanos dentro de ciertas condiciones rituales, capacidad que parece haberse mantenido en las
illas registradas en Bolivia, especialmente en ciertos casos del norte de Potosi (Lecoq y Fidel
2003, ver Stobart 2015: 206 en Allen 2020: 212). De alli que dentro de las ontologias andinas
actuales estas i/las no son percibidas como “objetos” sino como “sujetos” (Allen 2020).

El rito de la “Llama-tinka”, de “tinku” o “tinkay” en quechua, es un encuentro de humanos y no
humanos, donde abundan las ofrendas de alimentos, licores, coca y otros para la reproduccion
del ganado camélido y vacuno. Incluye a veces el uso de artefactos prehispanicos como la
illa litica de camélido (inca), junto con un kero y un cuchillo tumi (Tomoeda 2013:70-88).
Durante el rito se vierten licores en la i//la de camélido y agua y chicha en el lomos y frentes de
los camélidos a los que adornan con coca, ello no es arbitrario ya que los indigenas creen que
la coca puede devolver tanto a los camélidos como a ellos la fuerza, y porque los camélidos
representan para ellos conceptos analogos a los de la agricultura, esto es que se relacionan
metaforicamente con las plantas (ibid.).

Las illas de animales pueden ser figuras de piedra natural o elaborada y barro, de pequenas
dimensiones que yacen debajo de la tierra o en una seccion de la vivienda, o ser de dimensiones
mayores como aquella de Cora Cora Ayacucho que es una montaiia, que si no recibe ofrendas
“se come los corazones del brujo y de otros” (Tomoeda 2013: 150). Las pequefias conopas de
camélidos también presentan la capacidad de devorar:

“En el pueblo de Chumbivilcas, en Cuzco, el rito de los animales comienza por desarmar el
paquete que contiene la figura pequena llamada iwayri o illa, que estaba guardada todo el afio,
y sacarla. Las illas tienen forma de carnero (y oveja), alpaca y llama, son figuras de piedra
y poseen un agujero llamado qoca en la parte del lomo, donde se deposita un bloque
de grasa. Si dejan vacia esta zona por descuido, los espiritus de los animales domésticos
se comen el corazén del propietario y lo matan. El cantaro de forma animal se usa como
recipiente del licor, se llama también iwayri.” (Tomoeda 2013: 146, ver su fig. 143, las negrillas
son nuestras).

El agujero del lomo de las illas, denominado también gocha o laguna en la ceremonia del
Haywarisqa (Flores Ochoa 1974: 252), es por donde estas ingieren su alimento: un bloque de
grasa animal que contiene esencia vital (Molini¢ 1991), denominado también & intu (tres hojas
de coca pegadas con grasa de llama) ademas de licores (vino, chicha y alcohol) (Flores Ochoa
ibid.). No alimentar a las i/las tendria una doble consecuencia ya que “si no se realiza la fiesta,
no aumentan los animales domésticos; y si no le entregan ofrendas, la illa podria comerse el
corazon de los propietarios” (Tomoeda 2013: 151 fig. 143). El poder de las illas de camélidos
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para generar vida no es permanente y requiere ser renovado con estos “alimentos/ofrendas”,
explicandose que su ausencia implica un tipo de “hambre” para estos no humanos que causaria
que devorasen a sus propietarios. Las illas que estan en ruinas prehispanicas al carecer de
alimento renovado han ido perdiendo su poder, sin valor o interés ceremonial para los indigenas
actuales, pero siendo muy peligrosas por estar “hambrientas” (Flores Ochoa 1974:254, Allen
2020: 219-222).

De acuerdo a la mitologia las i/las no permanecen en la forma de piedras, sino que pueden
cambiar su estado al de un animal real y viceversa, siendo el humano que las pueda capturar,
su portador y poseedor de su esencia magica que procura la fertilidad del ganado camélido
(Tomoeda 2013: 152-159). Engaychu parece ser otro denominativo de la illa, y ambos
denominativos aluden a que son contenedores de “enga’ que parece ser la raiz de la vida, esto
es la fertilidad, pero no solo para los camélidos, sino también directa o indirectamente de los
humanos (Flores Ochoa 1974), un tipo de fuerza vital que como en otros casos vincula humanos
y no humanos (Pazzarelli 2020: 89).

7. Interpretacion iconolégica

Considerando el desarrollo del analisis iconografico realizado en trabajos previos (Baitzel y
Trigo 2019 a y b) y en las primeras secciones de este trabajo, conforme a las etapas de estudio
de lenguajes visuales clasicas (Panofsky 1983), se puede ahora realizar una mejor interpretacion
iconologica sobre el TCS prehispanico y su relacion con el Camélido Sacrificador como se
desarrolla a continuacion.

7.1. El Camélido Sacrificador

Es posible que el tema iconografico del TCS prehispanico y el mito del Camélido Devorador
contemporaneo aludan a un mismo concepto o mito, y para poder sustentar dicha hipotesis
debemos preguntarnos: ;Cuales son las caracteristicas que permiten correlacionar al TCS
prehispanico con el Camélido Devorador contemporaneo? La principal cualidad de ambos es
el acto de “sacrificar”, ya que el sacrificio es el eje mediante el cual camélidos y humanos
interactuan ritualmente para propiciar la fertilidad de los primeros en beneficio de los segundos.

El Camélido Devorador de las etnografias del siglo XX, devora el corazon de sus propietarios
(pastores) y del brujo, si estos no realizan ritos de ofrenda y “sacrificio” o si estos ritos no fueron
adecuados. El hecho de que este camélido mitico extraiga y devore el “corazon” se relaciona
intimamente y de forma invertida, con el rito de “sacrificio” donde el humano extrae el corazon
del camélido (véase la fig. 1la y c) dibujado por Guaman Poma ([1615: 880] 2015: 522) y
actualmente vigente, siendo el corazon del camélido devorado posteriormente por chamanes
(sacerdotes o ministros de culto andinos) o comensales en diversos ritos:

“...0frecen llamas, que son los que llamamos los carneros de la tierra, y esto suele ser
siempre en las fiestas mas solemnes de las huacas...Atan a la llama de una piedra grande,
hacenla dar cinco o seis vueltas a la redonda y luego la abren por el lado del corazéon y
se le sacan, y le suelen comer crudo a bocados, y con sangre asperjan a la huaca, y la
carne reparte entre los ministros del sacrificio, y también suelen dar de ella a los demas
indios...” (Arriaga [1621] 1999: 51, las negrillas son nuestras).
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“...hazen por la ventura del re/cien nacido, por la salud degiiellan vn carnero, y entre todos
le comen sin de/xar pelo, ni gueso. Por vida degiiellan el carnero, y sin tocar ael per/zona
particular, le quitan el coradon, y lo lleuan al sacerdote del Idolo / para q. el selo coma...”
(Mastrilio ARSI 1638: ff. 127-155v en Polia 2017: 412, las negrillas son nuestras).

La extraccion del corazén del camélido también se asocia a ritos de los difuntos (Pedro
Pumaguraz 1656-1658: fol. 84v-85 en Duviols 2003: 44), o a ritos de lectura de oraculos del
futuro donde los camélidos eran sacrificados y les extraian los bofes para dicha lectura, mientras
en otros ritos se utiliza la sangre del camélido sacrificado para rociar a las conopas o illas para
propiciar la fertilidad de los camélidos (Ayala ARSI 1614: ff. 258-262 en Polia 2017: 328-329,
Hernandez Principe [1622] en Duviols 2003:771).

Dentro de un escenario similar en las etnografias contemporaneas antes descritas, un sacrificio
inadecuado o incumplido, haria que el camélido asuma el rol de sacrificador y realice
miticamente el sacrificio requerido con caracteristicas andlogas al sacrificio del que era victima
en los ritos coloniales. Es decir, el “Camélido Devorador” es conceptualmente también un
“Camélido Sacrificador” como su version prehispanica (TCS), aunque paraddjicamente
no de la misma forma (decapitacion vs extraccién del corazén). Por otra parte el TCS
realiza en tiempos prehispanicos y de manera grafica los actos de aprisionar y decapitar o
“sacrificar” a un ser humano, y en algunos casos mas especificos a un personaje que alude a
actividades de pastoralismo y mas abiertamente caravaneo con camélidos. La “decapitacion”
podria relacionarse aqui con el “degollamiento” que realizaban a los camélidos los chamanes
o sacerdotes andinos como el Nacac (degollador) un ministro especial de la ofrendas animales
(Andénimo 2017: 239[1590]) que incluso es un procedimiento usual en el sacrificio actual de
cameélidos por parte de los sacerdotes actuales (ver fig. 1a, y Mora y Goytia 2016: su fig. 6), lo
que muestra que aun este tipo de sacrificio esta presente en el TCS remarcando en su inversion
la cualidad de “sacrificador” de la encarnacion Tiwanaku del Camélido Sacrificador.

Este patron podria ser el mismo que se observaria posteriormente con el Camélido Sacrificador/
Devorador, y quizas narraria en Tiwanaku el costo de una transgresion ritual en el intercambio
de dones con los no humanos. La “ingesta o el devorar” de este Camélido Sacrificador es hasta
mediados del siglo XX andloga, y enunciada de forma muy literal, a los ritos coloniales de
extraccion del corazdn, pero desconocemos si en otros lugares y tiempos este ser tuvo otros
tipos de ingesta, por ejemplo, mediante enfermedades que es la ingesta que realizan otros entes
no humanos (Pazzarelli 2020: 94-95) una posibilidad que debe ser tomada en cuenta.

7.2. El espiritu de las cosas: transacciones con los no humanos.

Enunciar que el espiritu del Camélido Sacrificador estd presente en su imagen o idolo (conopa
o illa) parece tan verosimil como enunciar que “es” este mismo, dentro las ontologias andinas
las illas son percibidas como “sujetos” no humanos en lugar de “objetos” (Allen 2018 y 2020,
Viveiros 2004), una perspectiva muy parecida a parte de la propuesta de Debray (1994: 175-
182) para el estudio de los lenguajes visuales en occidente. La necesidad de alimento ritual
o la consecuencia de alimentarse de quien no lo provee, por parte del Camélido Sacrificador
de los relatos del siglo XX, ejemplifica cuan real se considera a este sujeto no humano en las
convenciones sociales andinas de los pastores.
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El Camélido Sacrificador y la imagen del TCS giran en torno al sacrificio de los humanos.
Mauss (1979: 166-176) analizaba que el “sacrificio” no es mas que el intercambio de dones
entre humanidad y deidades. Por ejemplo, en el caso Maori (ibid.) los objetos o regalos tienen
un espiritu llamado “Hau” que obliga a la retribucién tanto porque un don recibido reemplaza
el espacio que ocupaba un don entregado, como porque las cosas de un lugar tratan de volver al
mismo mediante dones, incluyendo severas consecuencias al incumplimiento de la retribucion
de dones como dafios y muerte a los humanos transgresores por parte del Hau.

En los casos analizados el “cuerpo” (conopa o illa) del Camélido Sacrificador “es” el no humano
con el que la humanidad realiza un intercambio de dones, sus versiones mas antiguas (TCS) o
recientes (conopas y oralidad) sefialan la consecuencia del incumplimiento o transgresion del
intercambio entre humanidad y no humanos. En el contexto andino tanto animales salvajes como
domésticos son criados por entes no humanos (4pus) y humanos, la ausencia del “pago” que
asegure el contrato o pacto entre los humanos cazadores o pastores con los entes no humanos,
conlleva a la “masticacion o ingestion” metaforica y magica del cazador o pastor bajo formas
como enfermedades mortales y locura (Pazzarelli 2020: 94-95), los animales son en ultima
instancia “prestados” a la humanidad por los entes no humanos que los crian (Flores Ochoa
1974). Si no existen relaciones de intercambio con los no humanos, la produccién no es posible,
sean animales o plantas, y sin un intercambio de puntos de vista entre humanos y no humanos la
comprension de dicho intercambio comercial/ritual es también imposible (Viveiros 2004: 478).

Es importante considerar que existen otras perspectivas desde la cuales también se puede
explicar la rebelion del Camélido Sacrificador: una asimétrica en donde la humanidad sacrifica
camélidos a los no humanos camélidos para propiciar la fertilidad y reproduccion de dichos
animales, algo que en cierto grado sucede, y una version idealmente simétrica en la cual el
sacrificio humano, aunque ficticio, es coherente ya que la humanidad sacrificaria ficticiamente
humanos a los no humanos camélidos para propiciar en retribucion la reproduccion de los
no humanos (animales). En ambos escenarios la transgresion a dicho intercambio originaria
al Camélido Sacrificador. Otra explicacion es que la capacidad de los animales domésticos
de volver a su estado salvaje siempre es latente y en consecuencia su insubordinaciéon a la
humanidad responde a su resurgimiento, en este marco pastoreo y predacion son aspectos
interdependientes (Pazzarelli 2020: 91 y 107).

7.3. La relacion del Camélido Procreador con el Camélido Sacrificador

El TCS hembra en accion de parto de un humano se puede considerar no solo como un TCS
antagonico en género y acciones (dar vida) sino complementario al TCS masculino, que si bien
quita la vida a los humanos, lo hace para asegurar mediante el sacrificio la propiciacion de la
fertilidad de los camélidos cuando los humanos fallan. Empero, en la actualidad el Camélido
Sacrificador mas alld de proseguir ejerciendo el sacrificio humano como advertencia, es un ser
bisexual que asume el rol masculino del inseminador y el femenino maternal en los ritos para
propiciar la fertilidad de los camélidos, en donde es corporeo en las conopas (véase Flores
Ochoa 1974:253, Tomoeda 2013: 151, Allen 2020:196-197). Es decir, asume dos géneros que
en sus versiones prehispanicas (TCS) estaban convencionalmente separados y definidos, aunque
la iconografia Tiwanaku también poseyo personajes de un tercer género aparte del masculino
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y femenino (Villanueva 2016, Korpisaari y Pérssinen 2011), y el TCS no presento este tipo de
género.

El TCS hembra también podria aludir a un mito de origen de un grupo humano de Tiwanaku,
ya que relatos coloniales describen huacas con nombres traducibles a camélidos como la llama,
que originan grupos humanos, por ejemplo la Huaca Huari Carhua cuyo nombre alude a “Llama
salvaje” procrea a la humanidad y los camélidos del ayllu Picos segtn el registro de Hernandez
Principe (2021:130 [1622]). En los Andes actuales este fendémeno se enmarca en las relaciones
de mutualidad o “crianzas mutuas” que establecen parentesco conceptual entre humanos
y animales, incluyendo origenes ‘“no humanos” de los bebes humanos hasta ser marcados
como miembros de un Ayllu (ver Pazzarelli 2020: 89 y 93, Allen 2020:200) incluso desde
el “perspectivismo” eso se relaciona con el intercambio de perspectivas con los no humanos
(Viveiros 2004: 473).

7.4. El contexto: La fiesta, el rito, el sacrificio y la fertilidad del camélido

La ceremonia de la Llama-tinka contemporanea articula varios ritos y sacrificios para propiciar
la fertilidad de los camélidos, en esta ceremonia el rol del Camélido Sacrificador corporeo en la
illa o conopa, es asegurar el intercambio de dones entre humanidad y no humanos, por medio
del miedo a las consecuencias negativas que puede traer no realizarlo, siendo una advertencia
mitica. A ello se suman ritos donde los camélidos son adornados con adornos textiles que
evocan plantas y flores o fikas en orejas y otros elementos mas en sus cuerpos (Lecoq y Fidel
2003, Tomoeda 2013), ademas de ofrendas de licores y alimentos que satisfagan a las deidades
y espiritus de los camélidos (ibid.).

Una interpretacion en retrospectiva a los temas iconograficos de camélidos Tiwanaku con base en
una analogia con la Llama-tinka resulta sugestiva, ya que las representaciones de los camélidos
macho plagados de parafernalia y plantas, atributos comunes con los TCS masculinos, parecen
evocar un tipo de ceremonia parecida en la que el TCS jugaria un rol homologo. A ello debe
sumarse que el conjunto de representaciones del TCS masculino y camélidos hembra en vasijas
de distribucion y consumo de bebidas aluden a la importancia de este tipo de ofrendas dentro de
estos ritos Tiwanaku para la fertilidad de los camélidos casi de forma articulada.

7.5. El pastor, el chaman y los camélidos sacrificadores

Graficamente en Tiwanaku el Sacrificador Venado “devora” piernas humanas y parece tornarse
visualmente en el cazador o Arquero que también es su victima (Villanueva, 2021). Sin embargo,
este ultimo personaje cambia de cazador a caravanero en el tema del TCS, del cual sera victima
y sin ninguna metamorfosis de uno en otro. El Camélido Sacrificador no devora en las historias
graficas prehispanicas a su caravanero, sino que lo decapita, y mas tarde sustituye esta capacidad
por la de devorar. Y sin embargo, el TCS también es un ser en transicion o transformacién entre
los estados animal y humano aspecto relacionable con el chamanismo (Baitzel y Trigo 2019 a
y b), pues el TCS también aparece en artefactos para ingesta de alucindgenos usados por los
chamanes en sus ritos para entrar en trance (ibid.), a ello podria sumarse la posibilidad de que
en tiempos incas y coloniales las conopas del tipo vilcana encarnaran al Camélido Sacrificador
pero también tuvieran un uso similar al de los artefactos Tiwanaku referidos.



arqueoantropologicas Afio 7 N°7. 2022 123

El chaman ejerce, y probablemente en Tiwanaku ejercid, un rol de mediador entre el Camélido
Sacrificador y la sociedad para realizar el intercambio de dones. El “perspectivismo” de Viveiros
(2004: 468) plantea que los humanos y los no humanos tienen diferentes “perspectivas” unos
de otros, y el chaman cruza los limites ontoldgicos de ambos mundos buscando adoptar la
perspectiva del no humano, logrando una administracion efectiva de la relacion de ambos
tipos de seres al obtener un punto de vista diferente. Este enfoque podria explicar el rol no
solo del chaman prehispanico Tiwanaku en torno al Camélido Sacrificador, sino también la
“perspectiva” de este no humano: desde su mirada los humanos son las victimas y no asi los
camélidos. Incluso la concepcion del TCS con un cuerpo humano y el resto de sus atributos de
camélido, parecen propios de la vision de los chamanes que consideran a los animales como un

tipo de vestimenta de un algo interno siempre humano y se ven a si mismos de la misma manera
(ibid., 476).

En las etnografias analizadas pastores y chamanes parecen ser roles separados, pero los
ejecutores de los ritos que son muy domésticos en el caso de las conopas, pueden ser los pastores
o personas comunes. Empero debemos considerar que en los periodos colonial y prehispéanico,
los chamanes estaban encargados de los rebafios de camélidos de la Huaca (Hernandez Principe
2021: 139 [1622]) y podrian simultaneamente haber sido pastores. Lo que deja en debate para
Tiwanaku, el si ambos roles estaban separados o podian llegar a juntarse en la figura de un
oficiante de ritos encargado de un rebafo sacralizado. La intima relacion del pastor con un no
humano como el camélido, permite conocer efectivamente la perspectiva de este ultimo que
puede percibir cosas que el pastor no: En el manuscrito de Huarochiri una llama habla con su
pastor y le advierte de un inminente diluvio (Taylor, 1999: 33).

Discusion

(Es el Camélido Sacrificador una divinidad o deidad?, para responder a esta pregunta
consideraremos que esta en discusion el hecho de que ningun registro menciona que este no
humano sea una divinidad sino que es casi una forma de ser de las illas de camélidos y de los
cameélidos reales cuando su relacion de “pago” con los humanos no es satisfactoria. Por otra parte,
en el mundo Andino todo esta animado pero con diferencias jerarquizadas (Allen 2018 y 2020),
por lo que seria cauto sugerir que se trata probablemente de un no humano, o de una divinidad
no central, ya que prehispanicamente presenta algunos atributos de personajes cercanos a la
deidad con cetros Tiwanaku (Baitzel y Trigo 2019 a y b), y mantendria su interaccion con los
humanos en ritos casi exclusivamente domésticos, como i/la de los camélidos.

(Es posible realizar comparaciones y analogias intertemporales y con regiones y grupos
humanos diferentes de los Andes en torno al Camélido Sacrificador? Este trabajo sostiene que
si, pero considerando que los mitos y sus personajes cambian a través del tiempo, lo que es
evidente en las diferencias que emergen en cada momento, lugar y cultura donde se registra
al Camélido Sacrificador: desde su aparicion en imagenes antropo-zoomorfas hasta versiones
orales asociadas a idolos liticos prehispanicos de uso vigente en el siglo XX que no representan
mas que a un camélido naturalista.

Los registros prehispanicos, coloniales y etnograficos narran episodios con varios cientos
de afos de diferencia, pero con una constante: la asociacion de los camélidos con actos de
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sacrificio y violencia invertidos y mitologicos, de la misma forma que otros mitos andinos.
Entre estos el mito de la “rebelion de los objetos” de la version colonial de Huarochiri presenta,
dentro de la secuencia del mito del Camélido Sacrificador, un eslabon muy complejo que
requiere mayores estudios. Quilter (1990) considera que el mito de la rebelidén de los objetos
contra sus creadores y usuarios humanos fue una elaborada historia mucho mas larga, de la
que sobrevivieron algunos vestigios parciales de la misma, sumando a su fragmentacion las
adaptaciones de éste en diferentes culturas y cosmovisiones dentro y fuera del mundo andino,
siendo la version prehispanica Moche la mas estudiada, con representaciones graficas parciales
que aluden a crisis miticas y militares dentro de un duelo no solo de objetos militares animados
y rebelados contra los seres humanos, sino también entre entidades de la noche y el dia. Con
una heterogeneidad debida a factores diversos entre los que se incluye a los artistas y artesanos
y sus diferencias al reproducirlo graficamente.

Nosotros consideramos que el mito del Camélido Sacrificador y su rebelion contra la humanidad,
narra una historia o creencia mas completa y de larga data reinterpretada y con vacios,
independientemente de que en el caso de Huarochiri se relacione con el mito de la rebelion de
los objetos. Pero al igual que este Gltimo, el del Camélido Sacrificador presenta caracteristicas
comunes entre sus versiones mas tempranas y tardias, siendo su trasfondo la relacion humanos
con no humanos que mantiene el equilibro natural o sobrenatural, resaltando también una “crisis”
ritual que permite la inversion de roles. Empero, la version del mito del Camélido Sacrificador
de Huarochiri establece para nosotros diferentes lecturas: desde una referencia a un Camélido
Perseguidor (y quizés devorador) de hombres, hasta una asociacion con los objetos en rebelion:
los batanes y morteros, por la posibilidad de que el camélido del mito se asocie a las conopas
de camélido que presentan la misma funcién que los objetos en rebelion. Lo que no seria tan
especulativo si se considera los casos etnograficos donde estas conopas siguen siendo usadas
y son el cuerpo del Camélido Sacrificador que se rebela contra la humanidad en crisis rituales
siendo esta interpretacion abierta al debate y a nuevas investigaciones que brinden mayores
luces a su entendimiento, ya que por ejemplo se ignora si los incas conocian o asociaban el mito
del Camélido Sacrificador a dichos idolos.

Otra pregunta de discusion es ;por qué Tiwanaku no materializa el mito del Camélido
Sacrificador en idolos liticos, ni presenta idolos de camélidos? Inicialmente hay que tomar en
cuenta que en el Formativo culturas como Wankarani, presentan estelas pétreas con forma de
cabezas de camélido relativamente portables (Ponce 1970), que aparecen al interior de casas en
torno a fogones (Condarco et. al. 2002: 30-43) con probables funciones andlogas a los idolos
conopa de camélidos del incario y la colonia que también se ubican en casas y reciben cultos
privados, ademas considerando que estos ultimos idolos conopa, paraddjicamente se inspiran
en las formas ceramicas de efigies de camélidos de Tiwanaku y Wari (Sillar 2016), que en el
siglo XX son soportes del mito del Camélido Sacrificador. Resulta evidente un tipo de proceso
en el que el culto del camélido se ampara en idolos liticos portables desde el Formativo hasta
el siglo XX al que se hallaria insertado algunas veces el mito del Camélido Sacrificador. Pero
en el Horizonte Medio en Tiwanaku dicho proceso conlleva a la reproduccion del mito en
la imagen del TCS en artefactos que no son objeto de culto pero si parte del mismo. Este
cambio rompe un poco con los antecedentes del Formativo referidos, pero también con los
antecedentes mas inmediatos como los monolitos antropomorfos de Khonkho Wankane que
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poseen versiones tempranas del TCS, y que constituyen proto wakas adoradas en los ritos
publicos de los caravaneros (Janusek 2015: 358-359, Baitzel y Trigo, 2019 a y b). Mientras
en Tiwanaku, salvo la estela Bennett que podria poseer una funcidén analoga y que presenta
imagenes de camélidos, las representaciones del TCS aparecen solo en un dintel que formaria
parte de alguna arquitectura templaria y en cambio son mas abundantes en diferentes artefactos
portables que no son idolos liticos (ver Baitzel y Trigo ibid.).

Asi pues, la pregunta de por qué Tiwanaku no genera idolos liticos de camélidos andlogos
a las conopas incas o las previas estelas Wankarani, tiene alguna relacion con el manejo
del mito del Camélido Sacrificador, pero esta innovacion formula mas dudas: ;jalude a
un manejo estatal mas efectivo del mito a través de la iconografia del TCS en bienes mas
portables, comercializables o intercambiables como textiles, vasijas y artefactos de consumo
de alucinogenos?, /ciertos objetos como las vasijas de efigie de camélidos que inspiraran las
conopas posteriores pueden operar en los ritos Tiwanaku en algun grado de formas similares
a estas conopas?, ;el Camélido Sacrificador puede en Tiwanaku estar asociado no solo a sus
representaciones iconograficas explicitas (TCS) sino a las vasijas efigie de camélidos, de
manera similar a su asociacion con las conopas en el siglo XX? Posiblemente, las respuestas
a estas preguntas giren en torno a la concepcion andina animista que brinda incluso a
recipientes como los keros la capacidad de ser tomados como seres vivos (Mora y Goytia
2016), “participes” en las ceremonias y no solo objetos “usados” en las mismas, cualidades
ya consolidadas y explicitas en el caso de las conopas.

Existen otros horizontes interpretativos mas complejos que de momento este trabajo no
profundiza, pero propone a discusion. Por ejemplo, el par de challadores cerdmicos de la
ofrenda Pariti en los que estan plasmados los TCS hembras, presentan otros personajes (Ave
Monstruosa) que se han interpretado como vinculados a fenomenos astronomicos y eclipses
(Sagarnaga y Mencias 2014). Para nosotros el TCS hembra de estas piezas podria encarnar
a una version de otro mito mayor, como es la constelacion de la llama negra Yacana descrita
en Huarochiri (Taylor 1999:373-375), ya que al igual que ésta el TCS hembra es negra y si
bien alude a la procreacién humana, podria estar inserta en un discurso alusivo a fenémenos
celestes. Urton (1981) ya referia la importancia de la Yacana y su culto para la propiciacion de
la fertilidad de los camélidos. El TCS hembra se asocia en algunos atributos a las efigies de
camélidos hembra en estado de gestacion, evidentemente dentro de una secuencia que sugiere
fertilidad y procreacion.

Conclusiones

Las conclusiones de la presente investigacion, lejos de concluirla, iniciardn mayores trabajos,
interpretaciones y debates en torno a la ontologia y mitologia andina de la rebelion de los
camélidos contra la humanidad. Pero inicialmente concluimos lo siguiente:

1. Este trabajo aporta una identificacion y definicion de las representaciones de
camélidos machos y hembras en el arte Tiwanaku, con diferentes conjuntos de
contenido simbolico tanto en las versiones de machos (asociados a los sahumerios, el
consumo de alucindgenos, etc.) y hembras (el consumo de bebidas y la propiciacion
de la gestacion de camélidos). Asi como a la definicion de los géneros del Camélido
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Sacrificador y los cambios que estos sufrieron a través del tiempo: En Tiwanaku
(el TCS) con una diferencia marcada (macho/hembra) y a mediados del siglo XX
bisexual, ambas construcciones de género socialmente convencionalizadas en torno
a la fertilidad. La faceta masculina del Camélido Sacrificador otorgara la muerte a
los humanos y la vida (inseminando) a los camélidos, mientras su faceta femenina,
mucho mas compleja, posiblemente se relacionara con la gestacion, la maternidad, el
“emparentamiento” conceptual con linajes humanos que también podria “originar”.

El Camélido Sacrificador emerge cuando se transgrede el principio sacralizado del
intercambio de dones entre humanos y no humanos (camélidos) que regula la fertilidad
de los camélidos. La ausencia de sacrificios y ofrendas, o su inadecuada ejecucion por
parte de los humanos, causan que el camélido deba ejecutar el sacrificio de humanos
no solo como un castigo, sino también como una forma de reequilibrar la relacion
referida.

El Camélido Sacrificador mantiene la constante del sacrificio, pero a través del
tiempo presenta diferencias y similitudes en su forma de realizarlo y el tipo de
victimas: sacrifica seres humanos asociados a los camélidos: caravaneros (en épocas
prehispanicas) y pastores y chamanes (en épocas contemporaneas y posiblemente
desde periodos previos), es decir, la similitud entre ambos momentos es que siempre
se trata de humanos intimamente ligados a los camélidos. La forma en que ejecuta el
sacrificio posee variaciones y diferencias: decapitando (prehispanico) o extrayendo el
corazon de su victima y devorandolo (contemporaneo con raices coloniales). Este ser
en su version encarnada en las conopas, puede perder sus fuerzas por la ausencia de
su “alimento” ritual, pero su “hambre” y su capacidad predatoria hacia la humanidad
parecen mantenerse intactas y amenazadoras, ampliando sus tipos de victimas no solo
a pastores sino a cualquier humano que este proximo en dichas condiciones (Flores
Ochoa 1974:254, Allen 2020: 219-222).

El contexto de su aparicion es el de ceremonias de propiciacion de fertilidad y
proteccion del ganado camélido por parte de pastores y hechiceros en tiempos
actuales, y de caravaneros y chamanes en tiempos prehispanicos, donde existia para
el caso Tiwanaku un tipo de manejo estatal del mito y su culto.

El Camélido Sacrificador es un no humano con una larga data y vigencia y con
diferentes “corporeidades”: prehispanicamente registrado graficamente con atributos
mixtos de humano y camélido (TCS) aparece asociado a monolitos que son objeto de
culto en Khonkho Wankane, y en Tiwanaku desde dinteles, hasta artefactos portables
como textiles, vasijas para consumo y distribucion de bebida, y equipos de consumo
de alucinogenos de los chamanes (tubos de hueso, tabletas de madera). En el periodo
colonial hispano parece asociarse a idolos liticos portables como las illas o conopas
de camélidos originadas en tiempos incas, entonces posibles morteros para procesar
plantas alucindgenas, estas conopas lo encarnaran mas plenamente en el siglo XX
tiempo en que fungen como receptaculos de ofrendas de grasa animal, coca y licores.
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6. Probablemente la cuenca del Titicaca sea laregion de origen prehispanico de las versiones
mas antiguas del Camélido Sacrificador, aunque no es una respuesta final. Empero la
difusion de su mito parece haber sido mas amplia, y no necesariamente haberse plasmado
Unicamente en iconografia o una “corporeidad” definida tajantemente, en el caso de las
conopas no se rescatan sus atributos en iconografia sino en narraciones orales. Pero asi
como es posible vislumbrar el origen de este ser, también parece posible prever su epilogo,
las reflexiones de Allen (2020: 219-222) en torno a los cambios religiosos y econémicos
de las sociedades andinas sugieren un desapego y abandono en su dependencia con los
camélidos y las conopas que permitian la propiciacion de la fertilidad de los primeros,
un cambio en su vision de estas conopas de “sujetos” a “objetos”. Nos preguntamos
si esta situacion presagia el final del Camélido Sacrificador que yacia corpéreo en las
conopas, o solamente un cambio en su interaccion y corporeidad.
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LA “CHUNKANA”’: DADOS ORACULOS DE
COMUNICACION CON EL ALMA DE LOS DIFUNTOS EN
Horenco (OrURO, BoOLIVIA)
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Genaro Huarita Choque!

Resumen

El presente articulo, registra etnogrdficamente, describe y analiza la funcion
oracular de dos grandes dados de piedra de forma trapezoidal o piramide truncada
llamados “chunkana”, utilizados en la comunicacion con las almas de los difuntos
durante la ceremonia mortuoria llamada chunkana y en la fiesta de Todos Santos en
la comunidad de Horenco. Ceremonia que contrasta con las fuentes etnohistoricas
para comprender la continuidad de este rito oracular prehispanico en el tiempo
presente. Esta pareja de dados, consiste en dos antiguos idolos de piedra de los
indigenas de la zona; ambos estan resguardados junto a otras imagenes de santos
catolicos en hornacinas del altar de las iglesias de Chaco y Horenco. El hallazgo
de la continuidad funcional de este tipo de objetos en el Altiplano de Oruro, cobra
relevancia fundamental en relacion a los estudios etnohistoricos sobre objetos
con funcion oracular dispersos en los Andes. Estos dados rituales tienen una
convencion asociada en el tiempo y espacio con el antiguo dado “pichca” usado
por los andinos en los ritos mortuorios para la comunicacion con el espiritu de
los difuntos.

Palabras clave: chunkana, dado oracular, comunicacion, almas, rito mortuorio
Introduccion

Dos décadas atras, Frank Salomon (2002) publicaba un excepcional articulo referido al uso
oracular de dos dados de madera en forma de piramides truncas llamadas troncos o huayrus;
estos dados son idénticos a las antiguas pichcas? pero de tamafo mas grande. El contexto de
uso de estos huayrus, es durante la plenaria de la Huairona en la renovacion de las autoridades
politicas y el augurio del ciclo agricola de San Juan Pacota (Prov. Huarochiri, Pert). Estos dos
dados estan guardados en casa ceremonial de la comuna, junto a otros objetos sagrados, y son
usados exclusivamente el dia 1° de enero en el ritual del “huayra huayra pichcamanta” por dos
magos ritualistas que interpretan las caidas de los dos dados. Segiin Salomon, el uso de este tipo
de objetos, representa la persistencia y continuidad de ritos prehispanicos de los indigenas de
Huarochiri, mismos que estaban relacionados con antiguos idolos usados en la consulta a las
wak’as o deidades locales.

1 Instituto de Investigaciones Antropologicas y Museo Arqueologico de la Universidad Mayor de San Simén (INIAM —
UMSS), Cochabamba. E-mail: huaritagenaro2@gmail.com

2 Pequeilo dado prehispanico de cinco lados de forma pirdmide trunca con inscripciones incisas en sus lados.
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Estos objetos oraculos mediadores con las wak’as, fueron registrados tempranamente en las
fuentes coloniales junto a varios otros idolos oraculos de los indigenas andinos, que fueron
objeto de persecucion y destruccion por parte de los extirpadores de idolatrias indigenas,
por considerarselos portavoces del diablo; algunos de ellos lograron huir a esta persecucion
idolatrica mimetizandose o fusionandose con imagenes de santos catdlicos. Otros conservaron
su esencia ritual en las ceremonias mortuorias, como reportan exploradores y etndlogos del
siglo XIX (Jiménez de la Espada 1862-1865; Rivet 1926; Nordenskidld 1930) en comunidades
andinas alejadas en la sierra peruana y ecuatoriana, donde la funcionalidad del uso ritual de
estos objetos en las ceremonias funerarias estaba en proceso de desaparicion.

Pero en pleno siglo XXI, sorprendentemente en una comunidad altiplanica de Oruro, se
pudo evidenciar la pervivencia de dos objetos sagrados de piedra, usados en los rituales de
comunicacién oracular con las entidades espirituales de la zona, casi con los mismos rasgos
registrados en las fuentes coloniales. Estos objetos sagrados, tienen la caracteristica de ser
antiguos dados idénticos a la pichca por su forma trapezoidal, pero de tamafio mas grande;
estan tallados en roca sedimentaria cuyo peso alcanza los 6 kg y llevan por nombre chunkana o
chunkana awicha, consideradas “piedras santas” y estan resguardadas muy celosamente en dos
iglesias coloniales (pata y ura iglesia) junto a otras imagenes de santos catolicos. Estos objetos
son manipulados exclusivamente por dos ritualistas llamados “Tata chunkador”? y su ayudante
“cargador” en el ritual de chunkana, por lo que el contexto social de juego es eminentemente
ritual de didlogo espiritual con los difuntos, intervenida por estos dos personajes que son los
vehiculos comunicadores a la sociedad comunal.

La comunidad de Horenco

La comunidad de Horenco, un contexto rural campesino de actividad agro-ganadera, que cuenta
con fascinante informacion documental historica y etnohistdrica en sus diferentes periodos, es el
lugar de estudio de estos dos objetos rituales de esencia netamente andina, mismos que lograron
vencer al tiempo. En la época colonial se establecieron las primeras iglesias parroquiales de
la Orden Agustina en el siglo XVI para la extirpacion de la religion nativa y la doctrina de
conversion catequética de los indigenas, hasta llegar a la época Republicana donde se asentaron
en la zona altiplanica las haciendas de Horenco y Jatita en sus dos periodos (1826 — 1930). Por
ello no deja de sorprendernos la funcionalidad de estas dos piedras oraculos en las ceremonias
rituales de la comunidad.

La comunidad central Horenco, se encuentra ubicada al sureste del Municipio de Caracollo
(Depto. de Oruro), a una altitud de 3.625 msnm, y se sitlla entre las coordenadas de 67°77°
y 67°10° W y de 17°30° y 17°94’ S. Dista a solo 26 km al noreste de la ciudad de Oruro.
(Véase mapa, fig. 1). Esta central seccional aglutina a cinco comunidades: Ocotavi, Caihuasi,
Jancohuyo, Horenco y Chillcani, cuya poblacion alcanza a los 218 habitantes (PTDI-C 2019:
42). Estos poblados rurales del altiplano central de Oruro se caracterizan por la produccion de
papa, oca, quinua, qafiawa, cebolla y zanahoria en la parte de la cuenca y de cultivos forrajeros
en la parte baja de la misma, donde también se cria ganado ovino, vacuno y en menor proporcion
camélidos y animales de corral (gallinas y cerdos). Pese a que la zona presenta un clima frio y

3 El Tata chunkador, es elegido el anciano sabio mas prestigiado y respetado por sus valores morales y éticos.
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seco (16° C promedio anual), la produccion de tubérculos y de ganados (ovinos y vacunos) es
en alto porcentaje destinada al mercado local, cuya comercializacion se realiza semanalmente
en la feria dominical de la localidad de Caracollo, a la que concurren comerciantes de otros
municipios (ibid. 28) de Oruro y La Paz.

Fig. 1 Mapa geografico de ubicacion de Horenco en el Municipio de Caracollo del Departamento de Oruro. (Mapa
modificado de la Carta del IGM, hoja 6140 I, escala 1:5.000 correspondiente a Paria)

La produccion ganadera (de ovinos y vacunos) de Horenco, se constituye en el potencial
econoémico del Municipio de Caracollo, dado por la extension de su espacio y la calidad de sus
praderas nativas y de especies forrajeras (alfa-alfa, cebada y avena) introducidas en los ultimos
afos, gracias al apoyo de programas de mejoramiento técnico de cultivos, manejo pecuario de
ganados y construccion de infraestructuras 6ptimas para la produccion agricola, impulsadas
desde el Municipio, la Gobernacioén y la Universidad Técnica de Oruro. Horenco tiene un
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hito historico en su desarrollo agropecuario que data de mediados del siglo XIX durante la
conformacion de las haciendas republicanas y su posterior crisis a inicios del siglo XX, donde los
hacendados tuvieron que vender sus propiedades o buscar financiamiento desde el Estado para
introducir tecnologias y generar un desarrollo 6ptimo. Fue asi que, en 1935 Laurencio Ocampo
habia logrado adquirir la hacienda Horenco de la familia Suaznabar -bajo un crédito bancario-,
la extension de 8.000 ha, convirtiéndola para 1950, en una de las haciendas mas prosperas del
altiplano boliviano en produccion agricola y ganadera. Segun el registro documental, Laurencio
Ocampo importdé mucho ganado de Argentina de raza holandesa, asi como reproductores de la
hacienda Huancaroma para los cruces y evitar los males de altura en los terneros.

La hacienda Horenco era de actividad agropecuaria multiple; fue excelente productor de papa,
quinua y cebada. Tuvo gran auge en la produccion de papa en los afios de la Guerra del Chaco,
que como en otras haciendas del altiplano, se cosecharon mas de lo normal para vender al Ejército
Nacional. La cebada estaba destinaba para los caballos de los Regimientos de Caballeria y el
Regimiento Camacho acantonado en la ciudad de Oruro. La produccion agricola era también
complementada con recursos forestales, habiéndose establecido especies forestales para cercas
y adornos de varias avenidas de ingreso y plazas de la ciudad de Oruro. En los jardines de
la casa hacienda se cuidaban guindos, manzanas y alcachofas. Existia personal asalariado de
servicio para atender la actividad productiva de la hacienda. Este régimen administrativo fue
innovacién de Laurencio Ocampo, para remplazar el antiguo sistema de servidumbre del indio,
esto sirvid mucho para la mejorar las relaciones laborales entre el nuevo patron y sus colonos.

En la produccion ganadera, la hacienda Horenco contaba con 6.000 cabezas de ovinos de raza
criolla; los ovinos se distribuian en unos 1.500 ha por la zona de Chaco, y en la casa hacienda
habia 500 ha destinadas a los ovinos seleccionados (Cardozo 2007: 24). Con la Reforma Agraria
de 1953, se inicio6 la expropiacion y desorganizacion de las haciendas del altiplano (Barnadas
2002; INRA 2008: 29). Laurencio Ocampo, se vio obligado a liquidar la hacienda, vendiendo*
en parcelas de tierras a sus propios colonos, reduciéndose el territorio de la hacienda a solo 150
Has., que sera vendida en 1975 a Hernan Luna, quién al no tener réditos utilitarios en su granja
de cerdos y ovinos, la vendié a Armando Ferrari, representante de la fabrica de fideos Ferrari
Ghezzi; actual familia propietaria de la finca y casa hacienda de Horenco.

Identidad, historia y etnohistoria

El poblador de Horenco actualmente se define como “quechua”, sentido de pertenencia definida
por el idioma quechua que predomina en la comunidad, pero al mismo tiempo reconocen su
pasado prehispanico en el grupo aymara de los Soras que habitaron esta parte del altiplano
de Oruro y La Paz. La presencia de varios chullperios diseminados en la zona, testimonian
la monumentalidad que tuvieron estas torres funerarias en la antigiiedad, que rememoran los
habitantes mas longevos, en términos de que en la época de la hacienda sus abuelos aun rendian
culto festivo a estos chullperios en el “ritual del llamado a las almas”.

4 Seglin Registro Notarial de 15/08/53, Laurencio Ocampo vendio 3.000 cabezas de ovinos en la feria anual de Paria.
(Cf. Cardozo 2007: 25)
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Los cronistas del siglo XVII, registran a estas casas funerarias como la cosa mas suntuosa
y notable que habia en todo el Collao, donde peridodicamente cada afio realizaban grandes
banquetes festivos en conmemoracion a sus difuntos (Cieza 1553; Mercado de Pefialoza 1583;
Ramos Gavilan 1621). Todo el corredor altiplanico que une La Paz con Oruro y Potosi, estaba
diseminado de chullperios distribuidos en los campos en diferentes lugares; segiin Cobo: “donde
mayor numero dellas (sic) hallamos yendo por el camino real de Potosi, es en la provincia de
Caracollo, entre los pueblos de Calamarca y Hayohayo, y también junto a la villa de Oruro en
el Tambo de las Sepulturas, al cual se le dio este nombre por las muchas [chullpas] que hay en
aquel paraje” (Cobo [1639] L-XIV, 1964: 273). Toda esta area altiplanica descrita por Cobo,
en la época prehispanica (1400 — 1535 d.C.) estaba habitado por los Soras, sefiorio aymara que
conformaba parte de la cabecera provincial de la Confederacion Charca.

Los Soras, tenian el control geografico del altiplano central, incluyendo la parte nororiental
de la cuenca del Poopo y el lado sureste de La Paz hasta llegar a los valles de Cochabamba.
Este sefiorio aymara estaba dividido en cuatro subunidades politicas: Soras de Paria, Soras de
Caracollo, Soras de Tapacari y Soras de Sipesipe. Seglin del Rio, citando a Raymund Schramm
(1995), los Soras de Caracollo/Mohosa fueron controlando los terrenos ubicados al norte de los
lagos Uru-uru/Poopd para dirigirse en direccion de los templados valles de Ayopaya que, a su
vez, compartian con otras parcialidades Soras de Tapacari y Sipesipe (del Rio 2005: 38). Por su
parte, los Soras de Tapacari explotaban recursos en un conjunto de islas territoriales distribuidas
en el borde oriental de los lagos altiplanicos (Hurmire, Khoa, Guancané y Poopo) y en los valles
de la cuenca baja del rio Tapacari/Ytapaya (del Rio 1990: 77-113). Finalmente, los Soras de
Paria fueron expandiendo su frontera oriental desde los margenes nor-occidentales de los lagos
Uru-uru/Poop¢ hasta abrazar los rios Arque, Caine y Rocha que bafiaban los valles de Capinota,
Sicaya y sus adyacencias (del Rio 2005: 41).

En la colonia temprana (1536), este amplio territorio de los Soras recay6 en la administracion
de Lorenzo de Aldana, principal encomendero de la provincia de Paria. Segun Antonio de la
Calancha, “fue extensa esta encomienda que cae en Potosi y la ciudad de Chuquiago y se extiende
hasta la villa de Cochabamba con riquisimas administraciones de ganados mayores y menores”
(Calancha [1636] T-III, 2009: 14-15). Para 1556, la encomienda de Paria se fractura y queda
separada de otras encomiendas entregadas a Juan Polo de Ondegardo y Rodrigo de Orellana en el
valle central de Cochabamba. Posteriormente, con la creacion de los Corregimientos durante la
gestion del Gobernador Licenciado Garcia de Castro en 1565 y las Ordenanzas emitidas durante
el gobierno del Virrey Francisco de Toledo en 1574, se crearon nuevos efectos de disrupcion,
acentuandose mas las divisiones y fracturas territoriales provocadas por estas instituciones
coloniales. Los Soras quedaron comprendidos en tres corregimientos: Sicasica, Cochabamba y
Paria. Los Soras de Caracollo quedaron incluidos en el corregimiento de Sicasica junto a otros
pueblos Pacajes (del Rio 1990: 19).

El acontecimiento histdorico de la época Republicana suscitada en el extremo sureste de la
zona de estudio, es la “Batalla del Segundo Crucero”, una de las batallas decisivas de la
Guerra Federal y la revolucion liberal indigena de 1898-1899. Segtin R. Condarco (1966),
esta batalla se suscito en el “Crucero de Paria”, un punto geografico estratégico que conecta
la cuenca de Paria con el altiplano. En este punto elevado, a convocatoria del cacique Pablo
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Zarate Willka, principal auxiliar indigena del Gral. Jos¢ Manuel Pando, se habian apostado
centenares de indigenas para emboscar a los soldados Constitucionalistas capitaneados por
Fernandez Alonso. En ese sentido, los indigenas de Tapacari y Chayanta resguardaron la
parte sureste; los de Caracollo, Sica Sica e Inquisivi la parte central y noreste y los Carangas
y Pacajes la parte suroeste (Mendieta 2015: 142). La mafiana del 10 de abril de 1899, los
indigenas arremetieron una ofensiva a la caballeria de los soldados Constitucionalistas; esta
carga suicida de los indigenas, dejo una treintena de cadaveres sembrados por los campos
del suroeste de Paria. El Gral. José Manuel Pando, capitan del Ejército Liberal junto a sus
batallones, esperd oculto en el Crucero de Paria y aparecieron de subito sin darles tiempo
para buscar sus posiciones de combate (Condarco 1982: 354-355), haciéndolos retroceder y
huir a los pocos soldados sobrevivientes que llegaron hasta Oruro. En esta ciudad, Fernandez
Alonso no pudo reorganizar sus tropas y se retird esa misma noche a Challapata, desde donde
remitié su renuncia al dia siguiente (Barnadas 2002: 887). Pasado los dos dias, los ejércitos
liberales ingresaron triunfales a la ciudad de Oruro. La batalla del Segundo Crucero de Paria,
fue decisiva para poner fin a la Guerra Federal en Bolivia. En conmemoracién a este hecho
historico, anualmente en el lugar del Crucero de Paria, las autoridades de Soracachi recrean
esta batalla con la participacion de los Militares de la 2% Division del Ejército y jinetes de la
Finca Cotochullpa.

La chunkana de la iglesia de Chaco

La iglesia de Chaco’® se sitia al suroeste del territorio de Horenco, dista a 2 km al oeste de
la localidad de Soracachi. A esta iglesia cementerio se llega por el km 22 de la carretera
interdepartamental Oruro — Cochabamba, o también por el desvio de ingreso a la comunidad de
Jatita en el km 13 de la carretera Oruro — La Paz. (Véase mapa, fig. 2).

Se trata de una pequena iglesia de una sola nave edificada en un area de 7 m largo x 3,6 m ancho
de estilo barroco indigena, misma que se encuentra en medio de un atrio amurallado (de tapial)
de cuatro esquinas donde estan las pequenas capillas procesionales. Dentro el atrio amurallado,
se encuentran varios nichos de tumbas funerarias, constituyéndose el perimetro frontal de la
iglesia en un cementerio. En todo el altiplano de Oruro se puede observar el disefio uniforme de
este tipo de iglesias coloniales con cementerios al interior de los atrios amurallados.

La conformacion de cementerios junto a las iglesias parroquiales, se debe a la Ordenanza
emitida en 1574 por el Virrey Toledo, para evitar que los indigenas continuasen con sus antiguas
costumbres funerarias y la prohibicion del enterramiento en las casas de muertos, para lo cual
ordena a los clérigos y jueces de sus repartimientos, derruir todos los chullperios y llevar los
restos mortuorios a los atrios de las iglesias para ser enterrados alli (ANB — EC 1785 n°® 131,
en Gisbert 1994: 437). Todas las iglesias parroquiales con cementerios que se edificaron en el
altiplano central de Bolivia obedecen a esta Ordenanza colonial, donde las misiones eclesiasticas
de las diferentes Ordenes, usaron estos recintos para catequizar a los indigenas de la zona.

5 Elnombre de chacu, hace alusion a los rodeos y atajos que antes solia hacerse a los ganados. Precisamente en la zona de
Chaco se hacian los atajados para desviar el agua pluvial que ingresaba del rio kakapata; los encargados de la hacienda
la aprovechaban para irrigar las parcelas de cultivos y areas de pastoreo de la zona.
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Fig. 2. Mapa satelital de la comunidad de Horenco donde se ubican las dos iglesias coloniales.
(Imagen satelital tomada de Google Earth)

En la zona de estudio, fue la Orden de los Agustinos que llegd a la zona en los afios 1550,
solicitados por Lorenzo de Aldana, para evangelizar a los aymaras y urus que vivian en su
encomienda; en ella fundaron en 1559 sus primeros conventos: Challacollo, Toledo y Capinota
(Barnadas 2002: 76). Toda la provincia de Paria estuvo a cargo de los Agustinos, siendo los
principales pueblos de la zona donde se edificaron las iglesias parroquiales: Paria, Challacollo,
Toledo, Coa y Urmiri (Calancha [1636] T-111, 2009: 15). Segin Windus, la construccion de estas
iglesias parroquiales en el altiplano charquefio, obedece a una configuracion religiosa mestiza,
dada su concepcion teoldgica y su ubicacion espacial dentro de la sacralizada topografia local
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del altiplano, como también en los significados y simbolos andinos y cristianos que fueron
asociados a estas edificaciones (Windus 2016: 18). Precisamente, las iglesias de Chaco y
Horenco estan edificadas dentro del espacio simboélico de la comunidad, obedeciendo a la
logica dual andina, siendo la primera: ura iglesia (santuario de abajo) y la segunda: pata iglesia
(santuario de arriba). De la misma manera, la iglesia de abajo es considerada “menor” y la de
arriba “mayor” por estar en la pendiente de un cerro. Las imagenes de santos catolicos que
reposan en ambas iglesias también estan sincretizadas y responden a los principios religiosos
del ciclo ritual agricola; asi, la imagen del Sefior de Exaltacion® de la iglesia de Chaco, apertura
las siembras, y la del Espiritu de la iglesia de Horenco, cierra el ciclo de las cosechas con la
festividad del Espiritu santo.

La iglesia de Chaco se encuentra vacia, las imagenes sagradas que albergaba el retablo del
altar central ya no se encuentran en sus hornacinas y tampoco los asientos de la nave central;
los muros y el techo (de paja) presenta un deterioro a punto de colapsar. Para evitar dafios y
posibles robos, el Fiscal comunal traslad6 las imdgenes del retablo a la pata iglesia. Pese a
ello, los pobladores de Horenco contintian visitando la ura iglesia con encendido de velas y
romerias durante la fiesta de Todo Santos (el 2 de noviembre), que en gran cantidad asisten al
cementerio para hacer chunkar (buscar las suertes del difunto) y hacer rezar en los mast akus
(tumba comensal del difunto) durante toda la manana del dia 2 de noviembre.

La chunkana, es el tinico objeto sagrado que reposa en una pequefla hornacina de la mesa altar
de la iglesia de Chaco. Este objeto sacro, esta modelado en una roca sedimentaria de forma
trapezoidal similar a los dados pichcas, pero de tamafio grande; mide: 24 cm de alto por 15,4
cm de ancho en la base y de 11,2 cm en su techo superior que termina en una concavidad de
8 cm de diametro; el ancho lateral es de 8,6 cm y es uniforme en ambos laterales. La forma
de la piedra donde se modelod esta chunkana es natural, solo la base y el techo superior fueron
trabajados para darle una forma convexa en la base inferior y concava en el techo superior con
pulido boleado en las cuatro esquinas que le dan la forma de un pequefio recipiente circular.
(Véase fig. 3).

La custodia de la chunkana esta a cargo del Fiscal de la comunidad, quien tiene la llave
del candado de la puerta de la iglesia. La chunkana es retirada del altar bajo una ceremonia
protocolar por un chunkador (ritualista de los difuntos) y su acompaiiante “cargador”. Cuando
hay un difunto reciente, se visita la casa del velatorio y los chunkadores buscan las suertes del
difunto con la chunkana en tres lanzamientos consecutivos. Aunque esta ceremonia funeraria
de visitar a las casas de los difuntos con la chunkana se ha ido perdiendo en los tltimos afios,
haciéndose visible solo el 2 de noviembre, dia de los difuntos o Todos Santos, donde la chunkana
es manipulada por dos ritualistas chunkadores que visitan las tumbas en el cementerio.

6  La fiesta devocional al “Sefior de Exaltacién” en Chaco, desde hace muchos afios ya no se realiza debido a la sequia
de 1990 y la migracion de sus pobladores. Antiguamente solia haber procesion con arcos de plateria, estandartes de
fraternos con danza de morenos y sicuris.
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Fig. 3. La chunkana de ura iglesia que muestra la forma trapezoidal y el detalle de la concavidad en el techo corto.
(Foto y dibujo del autor, 2019)

La chunkana de la iglesia de Horenco

La iglesia mayor de Horenco llamada del “Espiritu Santo”, se encuentra ubicada en el lado
norte de la comunidad, distante a 5 km de Chaco y a 1 km de la Casa-Hacienda. Se llega por
la carretera interdepartamental Oruro — Cochabamba que se desvia por la casa hacienda al
lado oeste en el km 27. La iglesia estd emplazada en la pendiente baja del cerro Urinkukollo,
edificada en un area de 17 m largo x 6 m ancho, bordeada por un muro perimetral de 2.516 m?
en cuyo interior se encuentra el cementerio. Las caracteristicas arquitectonicas son similares a
las iglesias parroquiales del altiplano, presenta una gran estructura con baptisterio y una torre
campanario. Al igual que en Chaco, la iglesia se encuentra algo vacia con pocos muebles, pero
a pesar de ello, la festividad religiosa en devocién al “Tata Espiritu santo” es celebrada cada
aflo con romerias, con una misa celebrada por un Parroco venido de la localidad de Caracollo
y danza de morenos’ en el dia del Espiritu santo, a fines de mayo o principios de junio, fecha
movible.

Esta iglesia parroquial es la mejor conservada en la zona, toda vez que, en el interior de la nave
central, ain se observan la fina ornamentacion barroca con detalles de pan de oro en las 12
columnatas del retablo en el altar principal, el pulpito con su ciipula adosada también con pan de
oro y sumesa altar de cinco peldafios que conectan a un candelero. La imagen del “7ata Espiritu
santo” esta cobijada en medio del retablo central. Las paredes internas fueron repintadas por los
pobladores tapando los detalles de los murales anteriores que presentaba la nave central; solo

7 Ladanza de la morenada y cullaguada en el dia festivo del Espiritu, se fue perdiendo desde el afio de 1997.
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en medio del arco triunfal se pueden observar dos insignias de la Orden Agustina: una mitra
pegada a un baculo dorado y una estrella de seis puntas. Encima el arco, presenta motivos de
flores laureadas y el disefio de un triangulo radiado con la imagen del 7ata Espiritu sobrepuesta
en medio de este tridngulo con pan de oro; este disefio geométrico es el que sobresale en la
cuspide del altar. En las paredes laterales de la nave, cuelgan cuatro pequeiios cuadros de santos
y virgenes; en el lado derecho esta la virgen Maria purisima y a su lado el santo del Crucifijo; en
el lado izquierdo: Jesucristo yacente y a su lado un santo barbado (;San Juan Bautista?). En la
parte media de las paredes hay dos hornacinas con patillas salientes; en el lado izquierdo alberga
a un crucifijo de madera ataviado con flores, y en el lado derecho, una pareja de calaveras®
llamados 7ata achachis (ancestros), cubiertas con varias flores y ofrendas de bebidas, coca y
pan. Ambas hornacinas presentan candeleros donde los visitantes periodicamente asisten a la
iglesia a colocar velas para pedir rogativas familiares a estas imagenes.

La imagen principal de esta iglesia, es un pequeio bloque de roca marmolada de unos 35 cm de
largo x 18 cm de alto, la misma que se encuentra depositada en el cubiculo del retablo central,
a la que le llaman “Tata Espiritu Santo”. (Véase fig. 4). Los granulos de colores variados que
conforman la roca, hacen que se observe figuras abstractas y se construya imagenes mentales
proximas del santo. Segun testimonios recogidos en la comunidad, observando detenidamente
la roca santa durante las rogativas frente a la mesa altar, pudieron divisar el rostro humano del
santo en sus diferentes expresiones: el rostro de Jesucristo junto a unas palomas, el rostro con
los ojos llorosos, el rostro con la boca sonriente o enojado. Cada una de estas expresiones es un
augurio de la voluntad del santo con el observador. Si la prediccion es buena o es mala, el Tata
chunkador, el anciano ritualista de las suertes es el que interpreta la voluntad del santo para con
los suplicantes que se aproximaron al Tata Espiritu Santo® durante su festividad. En caso de
que el consultante no haya observado nada, significa que el santo no se le manifesto, puede que
esté enojado con ¢l o la consultante por haber cometido alguna falta (pecado), por lo que debera
realizar de 3 a 6 o 12 estaciones de stplica en el atrio de la iglesia para expiar sus pecados.

La otra imagen sagrada resaltante de caracter indigena, es la chunkana que reposa en la hornacina
baja de la mesa altar de la iglesia. Esta chunkana esta modelada en piedra de rio (yaku rumi) y
tiene la forma trapezoidal con una leve fractura en una de las esquinas. Mide: 25 cm de alto x
14,3 cm de ancho en su base y termina en una cresta de 9 cm de didmetro en el techo superior
corto; pesa 6 kg. La forma trapezoidal de la piedra es natural, pero su base ha sido finamente
pulida en forma convexa, al igual que los rebajes de las cuatro esquinas que le dan la forma
boleada y lisa. (Véase fig. 5).

8 Las calaveras que se encuentran en la hornacina de la iglesia, fueron recogidas hace mucho tiempo de la superficie de
un monticulo, antiguo entierro. (Comunicacion personal de Macario Troncoso del 2/11/2021)

9  Segtn la tradicion oral, la piedra del “Tata Espiritu Santo”, le aparecié hace mucho tiempo a un campesino agricultor

cuando trabajaba en su chacra, cerca de la escuela; le dijo que era el Espiritu Santo y que debia ser venerada en la iglesia,
y consultando al oraculo, le dijeron que debia estar en la pata iglesia de Horenco.
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Fig. 4. a) Altar de la iglesia Espiritu Santo; b) Retablo de la piedra “Tata Espiritu Santo”; ¢) Los “Chullpa Tatas”
situados en la hornacina izq. de la iglesia. (Fotos del autor, 2021)

La chunkana de la iglesia de Horenco es considerada pareja de la chunkana de Chaco; ya
que cada una representa a santuarios de parcialidades opuestas (arriba y abajo), y asimismo
por las posiciones que reposan en las hornacinas de ambas iglesias, manifiestan una dualidad
complementaria (derecha e izquierda). Asi, la chunkana de Horenco esta resguardada en la
hornacina derecha de la mesa altar de la pata iglesia, en tanto que, la chunkana de Chaco ocupa
la hornacina izquierda de la mesa altar de la ura iglesia. Las formas simbdlicas de dualidad
y complementariedad se manifiestan en la posicion de estas dos piedras sagradas. De igual
manera, la chunkana de Horenco es usada por el chunkador en los ritos mortuorios y durante la
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fiesta de Todos Santos, siendo la autoridad comunal la encargada de su custodia, asi como de
toda la iglesia.

Fig. 5. Plenaria de la ceremonia de chunkana en el atrio y puerta de ingreso a la pata iglesia del “Espiritu Santo”.
(Foto del autor, 2021)

Ritual de llamado y comunicacion con las almas

El ritual para el llamado de las almas se denomina también chunkana, esta ceremonia se realiza el
1° de noviembre con la visita de las tres autoridades de la comunidad (Tata autoridad originaria,
Secretario General y Fiscal) mas un ritualista al cerro Urinkukollo “Miguel Acarapi”'’, a
quemar una “alma mesa” (ofrenda de difunto) para el llamado de las almas de los difuntos.
En la cima de este cerro esta un calvario, ahi el ritualista hace conjuros de llamado a las cuatro
direcciones para que las almas se hagan presentes en las casas de la comunidad hasta antes del
mediodia. Para propiciar que eso suceda, comienzan a pijchar (mascar) coca, libar alcohol y

10 El nombre del cerro “Miguel Acarapi”, es colonial, probablemente se la asign6 a principios del siglo XVII cuando se
estaba redescubriendo varias minas incaicas en Oruro. Segun los registros orales, el cerro guarda una gran veta de oro,
pero no fue posible trabajarla porque el espiritu del cerro [convertido en diablo] habia hablado indicando que requeria
miles de sacrificios humanos para explotarla. Fue de esa manera que se le bautizo al cerro con el nombre de San Miguel,
nombre asignado a varias minas coloniales en Oruro.
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fumar cigarros, y en cada momento van evocando las buenas suertes para que las almas lleguen
sin novedad y no tropiecen en el camino de retorno a la casa de sus familiares. Para este dia, las
familias que tienen difunto nuevo realizan el tradicional mast ‘aku' en sus casas, y la comitiva
de autoridades del ritual de chunkana hacen el muyu, rodeo de visita a las casas con mast aku.

Al dia siguiente 2 de noviembre, es el dia principal de Todos Santos, la visita es generalizada
a los cementerios. Este dia es considerado el segundo momento del ritual de chunkana, y esta
dedicado exclusivamente a la comunicacion con las almas de los difuntos. Desde la mafiana, el
Fiscal a cargo de la iglesia de Chaco, abre la puerta para que los visitantes puedan ingresar a la
iglesia a rezar y colocar sus velitas. Sucesivamente la comitiva de autoridades de la comunidad
acompafiada del Fiscal y ancianos, hacen el ingreso a la iglesia para realizar una romeria de
lisinsha (licencia, permiso) al santo “Sefor de Exaltacion” para sacar la chunkana y hacer
visitar a los nichos del cementerio. (Véase fig. 6).

Fig. 6. El autor participando del ritual de la lisinsha de las autoridades y los chunkadores en el altar de la Capilla iglesia
“Sefior de Exaltacion” de Chaco. (Foto del autor, 2021)

11 El mast’aku, es la mesa comensal para el difunto consistente en el colocado de mufiecos de pan, bebidas, frutas y
platillos de comidas puestas encima de la mesa altar cubierto con tela o luto negro llamada verénica.
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Para este acto, frente al altar, se instala en una mesita tendida con awayu (textil cobertor), un par
de bebidas alcoholicas y bolsas de coca, de la cual se va distribuyendo a los asistentes manojos
de coca y sendos vasos de trago (bebidas alcohdlicas preparadas) en tres rondas consecutivas.
Concluido este acto, la comitiva de autoridades, la junta de ancianos y los nuevos dolientes se
reunen y escogen entre los presentes a la persona que cumplira la funcion de “Tata chunkador”™?
y a su acompanante “cargador”, generalmente el chunkador es una persona adulto mayor muy
respetado en la comunidad y el cargador es una persona joven que acompanara al chunkador
en todo momento. Una vez escogidos, el Tata chunkador agradece la eleccion, rememora
las antiguas ceremonias de la chunkana a los jovenes y pide a todos los presentes que se los
respete como las maximas autoridades del momento hasta la conclusion del ritual. Hechas las
recomendaciones, el Tata chunkador saca la chunkana de su hornacina, y frente al atrio del altar,
agarrando con la mano derecha la base mayor y la izquierda el techo corto, lanza o golpea la
chunkana contra el piso, de arriba para abajo mencionando las siguientes plegarias:

Primer qallariy juksitu,
QOhipampi kimsaqallqu,
Chunkapi tunkapayani, [juego!

Cada frase es un lanzamiento de golpe de la chunkana al piso, siendo de esa manera tres
lanzamientos, tanto para el chunkador y otras tres de su acompanante cargador. Las frases de
esta plegaria estan en idioma quechua y aymara e intercaladas con algunas palabras en castellano
quedando traducido como sigue:

Primeramente, se comienza con el uno,
Seguidamente esta el ocho,
Termina en el diez y el doce jjuego!"

Todo el verso de la plegaria alude a los conteos sucesivos que inician con el uno, seguido
del ocho hasta llegar al diez y el doce que son los numerales de la suerte. Realizados los tres
lanzamientos a un hoyo formado por los impactos, ambos chunkadores rezan frente al altar
tres Padres Nuestros y tres Aves Marias para luego dirigirse a la puerta de salida de la iglesia,
donde nuevamente ejecutan los tres lanzamientos de la chunkana cada uno. Este espacio es
para realizar una breve plenaria antes de visitar a los nichos; depositan la chunkana en el hoyo
formado por los impactos en posicion invertida (con el techo corto abajo), a su lado se instala
una inkufia (pequefio aguayo) con coca y diferentes bebidas alcoholicas con el cual ch’allan
(brindis de libacion) la chunkana en tres rondas. (Véase fig. 7). En ese lapso de tiempo, el Fiscal
va registrando en un cuadernillo los nombres de los nichos con tumbas mast’aku que seran
visitadas por los chunkadores, desde las tumbas nuevas hasta los mas antiguos.

La expresion numérica de los chunkadores durante las plegarias en los tres lanzamientos de
la chunkana, tienen una carga simboélica muy alejada a la simple traduccion literal castellana.
Asi, la expresion de kimsagllqu traducida del aymara al castellano en “ocho”, bien se trata

12 Hace una década atras, el “Tata chunkador” y su ayudante “cargador” eran elegidos el 1° de noviembre en el calvario
del cerro Urinkukollo Miguel Acarapi durante la ceremonia ritual de la chunkana.

13 La exclamacion de -juego- hace referencia a la suerte; asi, al decir “juego” se estd invocando a la “suerte”.
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de una combinacion de numeros de ‘tres-mas-cinco’; ya que, en el mundo aymara, los
nimeros simbolicos son el 1, 3 y 5, siendo el mas significativo la kimsa (el 3) y la phisqa
(el 5). En toda ceremonia esta presente el “tres”; se puede considerar el numero tres (kimsa),
como el mas respetado y sagrado de los aymaras. Todos los actos rituales son repetidos tres
veces consecutivamente, y eso esta registrado en las fuentes coloniales (Girault 1988: 137).
En tanto que, para los quechuas, el numeral “cinco” (phisqa) es el sagrado empleado en los
ritos mortuorios, y la chunka (el diez) es la conformacion y organizacion completa de todo;
y el numeral 12 es la incorporada en la iglesia en la colonia temprana por los 12 credos o
rezos catdlicos, y estas hayan sido resignificadas por los indigenas andinos como el nuevo
valor numérico religioso. En la plegaria expresiva de, la chunkana, se puede identificar una
superposicion de numéricos simbodlicos de tres contextos culturales historicos, y el subestrato
aymara de kimsa continua presente en la plegaria.

Fig. 7. Primer plano de la mesa ceremonial de la chunkana para el inicio de las visitas a las tumbas en el cementerio de
Chaco. (Foto del autor, 2021)

Al momento de iniciar las visitas, la pareja de chunkadores hacen los tres lanzamientos y acto
seguido el Fiscal le indica al Tata chunkador a donde debe dirigirse primero, y éste agarrando
con ambas manos la chunkana camina realizando canticos de nostalgia para invocar a las almas
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de los difuntos (Véase fig. 8). La alegoria nostalgica de este cantico se transcribe del texto oral
en lo siguiente:

Ayyy ayay yay,
ni tataypis ni mamaypis kanchu,
pillatag maypi waway niwangqa,
ayyy ayay yay.

Chunkana awichay
Tataypata Mamaypata
almanta wajaripuway

ayyy ayay yay ...,

Fig. 8. Tata Cirilo, el chunkador mayor que carga a la chunkana evocando los canticos llorosos para el llamado de las
almas, guiado por el Fiscal comunal (Foto del autor, 2021)

La traduccion de este cantico lloroso, hace mencion a que la persona se encuentra llorando sola
en el mundo, no hay quién le diga donde esta su hijo, esta huérfano de padre y madre y pide
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al espiritu de la chunkana intervenir para el llamado de su alma y se haga presente ante ¢l. A
medida que se acerca a la cabecera de la tumba del mast’aku, el Chunkador mayor hace los
tres lanzamientos de la chunkana al igual que su acompaifiante cargador (Véase fig. 9), y hacen
los tres rezos de Padre Nuestro y Ave Maria respectivos dirigidas al &nima del difunto. Los
dolientes les van entregando dos copas de chicha, cerveza y tragos en cada nicho con mast aku
donde realizan la chunkana, asi como también de manojos ¢ ‘anta wawas (pequeios mufiecos de
pan) que va juntando cada chunkador en una bolsa grande de polietileno.

La otra manera de invocar la presencia de las almas con la chunkana, es correr a paso vivo toda
la comitiva de autoridades junto a los chunkadores emitiendo aullidos o gemidos con agudos
voces que dicen: iiiih, iiiih, iiiih..., sonidos parecidos a la sirena de una ambulancia; representa
la voz del alma de los difuntos, significa que el difunto esta llegando a la tumba del mast aku
trayendo la suerte a sus familiares y ellos deben estar prestos a recibirlo. Los momentos que
realizan los lanzamientos de la chunkana, también tienen significados: si cae recto, inclinado o
de lado, el Tata chunkador es el que interpreta los augurios de estas posiciones; asi, si cae recto
es bueno, si es inclinado no estd contento o estd insatisfecho, y si se fue cayendo constantemente,
es que tuvo tropiezos y requiere de mas rezos.

Fig. 9. Tata Cirilo, realiza los lanzamientos de la chunkana frente a la tumba del mast’aku invocando el alma del difunto
para la comunicacion con los vivos. (Foto del autor, 2021)
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La ceremonia ritual de comunicacion con el alma de los difuntos mediante la chunkana, en el
cementerio de Chaco es hasta mediodia. Una vez concluidas las visitas con la chunkana a las
tumbas con mast aku, la comitiva de autoridades y los chunkadores vuelven al interior de la
iglesia a devolver la chunkana a la hornacina de la mesa altar de donde fue retirada. Luego de
rezar los Padres Nuestros y Aves Marias, el Tata chunkador agradece al santo patrono de la
iglesia por acompanar la jornada del dia, dicho eso todos se dan el abrazo de la buena hora y se
retiran a las afueras del cementerio para degustar una merienda familiar.

Pasado mediodia, ya por la tarde, la comitiva de autoridades y la mayoria de asistentes del
cementerio de Chaco se dirigen al cementerio de Horenco; en este lugar, como primera actividad
del ritual, les espera la comida comunitaria llamada kanka consistente en una guarnicion de
chufio mezclado con mote de habas, papas y trozos de asado de llama o cordero puestos en un
aguayo a la entrada de la iglesia. En este atrio de ingreso a la iglesia, todos los asistentes rodeando
la mesa comensal comunitaria se sirven manojos de la comida al llamado de invitacion de las
autoridades que se sientan en los extremos de la puerta. Frente al banquete comunitario colocan
la chunkana sacada de la pata iglesia (Véase fig. 10). Al igual que en Chaco, la chunkana de
Horenco esta rodeada con diferentes bebidas, tiene su inkusia de coca y un tarro ceramico que
contiene el agua para bendecir la chunkana.

Fig. 10. El banquete comunitario de la kanka en el atrio de la puerta de ingreso a la pata iglesia del “Espiritu Santo”.
(Foto del autor, 2021)
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Concluido el banquete comensal, se pasa a la segunda actividad del ritual, donde las autoridades
eligen a otra pareja de chunkadores con las mismas caracteristicas que el anterior. Los elegidos
conscientes de llevar a cabo la ceremonia de comunicacion con el alma de los difuntos, piden
la colaboracion de todos los presentes en el cementerio para que el ritual concluya sin ningun
problema. Hecha la recomendacion, los chunkadores hacen los tres lanzamientos y los tres
rezos dirigidos al Tata Espiritu Santo de la iglesia, e inmediatamente se dirigen a las tumbas
con mast’aku emitiendo la voz de las almas: iiiih, iiiih, iiiih. El Fiscal va adelantandose a la
comitiva para anunciar a los familiares que hicieron el mast aku para que esperen plenos de
gozo a los chunkadores que hacen llegar el alma de su difunto a la tumba del mast ‘aku. Luego
de realizados los tres lanzamientos y tres rezos dirigidos al anima del difunto, los familiares
dolientes les ofrecen dos vasos de bebidas y manojos de pan, y algunas veces van preguntando
a los chunkadores de la manifestacion del alma de su difunto y ellos les responden en funcion a
las posiciones de las caidas de la chunkana en el suelo. (Véase fig. 11).

Fig. 11. El brindis de los chunkadores por la llegada del alma del difunto a la tumba del mast’aku.
(Foto del autor, 2021)
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Esta tercera actividad del ritual, concluye al atardecer cuando la comitiva de chunkadores ha
visitado todas las tumbas con mast’aku. Luego, al momento de depositar la chunkana en la
mesa altar de la iglesia, otra vez en frente al atrio del altar se hacen los lanzamientos, se rezan
los Padres Nuestros y Aves Marias ¢ inmediatamente se hace una rogativa de perdon con el Tata
Espiritu Santo por si se hubiese hecho algin dafio la chunkana durante las visitas, y se despiden
prometiendo volver el proximo afio. (Véase fig. 12). Dandose el abrazo “de la buena hora” entre
todos, salen de la iglesia y se dirigen a la salida del cementerio.

Fig. 12. La ceremonia final del dispachu frente al altar del “Tata Espiritu Santo”. (Foto del autor, 2021)

En las afueras del cementerio realizan el dispachu, ceremonia de despedida a los difuntos. Todos
los presentes se convidan los ultimos tragos, chicha, cigarros y la coca sobrante, todo debe
terminarse y no regresar nada, ya que significa llevar pena a la casa. Con este acto ceremonial
concluye el ritual de la chunkana justo en el momento del ocaso del sol. Cada cual regresa a sus
casas y otros acompaian a la casa de los dolientes que hicieron los mast ’aku donde continua la
ch’alla del dispachu y termina en una fiesta bailable por el resto de la noche.
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La chunkana en las fuentes etnohistoricas

Las fuentes coloniales que registran la chunkana son muy escuetas, solo en algunas mencionan
a la chunca como un tipo de dado nativo emparentado a la taba espafiola. Segun los vocablos
registrados por Bertonio:

“Chunca; Tagua [taba] de madera para jugar.

Chuncafitha, pifcafitha; jugar a la tagua que, aca es de madera.
Chuncaafitha, Marccafitha: perder a este juego.
Chuncajafitha. Vencer.” (Bertonio [1612] 1984, 1I: 92)

Los vocablos derivados de chunca registrados por Bertonio, se refieren a los procedimientos
generales del juego en formar unidades de cincos y decenas con “un dado grande de madera
llamada: phisca o phiscasinia, la tagua de los indios: jugarle era phiscasitha y chuncasitha”
(Bertonio [1612] 1984, I: 162). Con este dado grande de phisca se juega a la chuncana,
contabilizandose los tantos -con frijoles o piedrecillas- desde las unidades del cinco, luego
pasando a formar las decenas hasta encontrar las suertes con el dado y completar las rondas de
juego: piscasitha, casitha, chuncasitha, huayrusitha, huncusitha' (ibid. 273-274). Todas estas
nominaciones, son procedimientos secuenciales del juego basado en el numeral diez que es la
chunca, numero decimal que completa el juego de chuncasitha, chuncasiiia o chuncaria. Este
mismo numeral de chunca organizaba a todos los juegos de la época; segun Garcilaso de la
Vega:

“... llaman chunca a cualquier juego, porque todos se cuentan por niumeros; y porque los
numeros van a parar al decenio, tomaron el diez por el juego, y para decir juguemos dicen
Chuncasum, que, en rigor de propia significacion, podria decir contemos por dieces o por
numeros, que es jugar.” (Garcilaso [1609] 1941: 152).

En ese sentido, la chunca estaba referida a los juegos conformados en la sumatoria del diez.
Pero la chunca también hacia referencia a ciertos objetos de juego y sus procedimientos para
ser completado. Gonzales Holguin, hacia referencia a la chunca cuna o chuncaycuna, a los
instrumentos de cada juego, y a cualquier juego de fortuna (Gonzalez Holguin [1608] 1989:
121). La fortuna del juego de la chunca comienza con la frase: chuncasum (Garcilaso [1609]
1941: 152); y al completarse la ronda del juego de la chunca, se decia: -chuncaman chayan
chuncam yupaccun-, llegan a diez o cuéntense diez tantos (Gonzalez Holguin, loc. cit.), y de
esa manera solia decirse chuncani, a la fortuna y la suerte optima de jugar al juego de dados
(Mossi 1860: 156).

La chunca como dado nativo usado para el juego de las suertes, es registrada por Bertonio,
quién menciona al juego de chuncana con un dado grande llamado phisca. Sin embargo, la
pichca puede ser también un pequefio’ dado de forma trapezoidal o piramide truncada, hecho

14 En el lado sur del Lago Titicaca, Bertonio registra a la chunca con el nombre de huncusitha o junkusifia, que es jugar a
la taba con un dado grande de madera, adelantando unas piedrecitas en unos hoyos llamadas casas.

15 En el estudio de Margarita Gentile (1998), la pichca tiene la altura promedio de 3 cm de alto x 2 de ancho; su forma
varia, algunas son trapezoidales (alargadas) y otras son cuadrilateras piramides truncas.
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de diferentes materiales (ceramica, madera, piedra y hueso), en cuyos lados lleva inscripciones
incisas equivalentes a cinco puntos. Segiin Murua: “por un lado, vale uno, por otro dos y por
otro tres, y el otro lado cuatro, y la punta con una cruz vale cinco” (Murtia [1590] 1946: 223). El
lado de la punta o techo superior corto grabado con un aspa, es el lado de “las suertes” (Gentile
1998: 80). Segun Arriaga, la pichca se usaba en el pacaricuc, rito mortuorio de “velatorio del
difunto donde se juega durante cinco dias, al cabo de estos cinco dias, iban a lavar la ropa que
dejo el difunto al rio” (Arriaga [1621] 1999: 66-67). En este caso, la pichca'® esta referida como
un dado ritual mortuorio, aunque se tienen referencias también de su uso con otras funciones.

Analizando este corpus de datos etnohistoéricos, la nominacion de chunca o chuncana, hace
referencia al juego de acumular los diez tantos con el dado pichca. Pero, buscar las suertes del
difunto con la decena, también tiene que ver con la posicion invertida con que cae el dado en el
suelo; asi, si mostraba el techo corto con la cruz o aspa arriba, valia 5 puntos, pero si mostraba
el lado opuesto con la base ancha para arriba, valia 10 puntos; esta es una posicion imposible
(Gentile 1998), pero en la l6gica funcional del rito mortuorio todo es posible, el dado permanece
sensible a la voluntad del difunto (Cereceda 1987 Cf. Karsten 1952), y muchas veces solia caer
de ese lado “del cuello delgado y vale veinte” [dos decenas] (Murtia [1590] 1946: 223), y de esa
manera se puede entender a la decena como una suerte, y a las dos decenas el juego completado.

Ahora bien, comprender a la chunkana como un dado ritual funerario que busca las suertes del
difunto en el numeral diez, podria decirse que es debido a su gran tamafio; el tamafio grande
equivale al doble. En Anta (Cuzco), Demetrio Roca Wallparimachi (1955), describié en la
ceremonia del pisqay (el velatorio), el uso de un dado grande de piedra del estilo chunkana
que pesa mas de 1 kg. Este dado se guarda en la iglesia del pueblo, o lo tenia el Alcalde bajo
su custodia, o simplemente se lo tallaba para la ocasion (Gentile 1998: 99). De similares
condiciones e incluso de tamafio mas grande, el afio 2019, Genaro Huarita pudo registrar en el
rito mortuorio de Cachi Cachi (sureste de Soracachi), la presencia de un dado grande llamado
chunkana awicha del tamafio de 26 cm de alto x 24 cm de ancho que pesa aproximadamente 25
kg que es jugada por todos los visitantes al velatorio. Esta tallado en roca arenisca con grabados
incisos y pigmentos amarillentos en el techo superior corto, cuando cae mostrando este lado es
senal por donde se manifiesta el alma del difunto, acuamulandose la docena de suertes. Cuando
el dado cae por cualquiera de sus costados, se pasa de jugador. Pero cuando el dado se posa
invertidamente con la base ancha para arriba, todos gritan jchunkana awichay!; es la suerte y la
bendicion consignada del difunto al jugador, confiriéndole todos los presentes del banquete y
dando por finalizado el juego. A la conclusion de la ceremonia mortuoria, la chunkana awicha
es cargada en hombros y llevada a un espacio sagrado llamado Qullu wintu, una aya samaria
(lugar de reposo de los difuntos) donde se deposita y guarda por el resto del afio (Huarita 2021:
54).

De lo que podemos analizar hasta aqui, estos grandes dados chunkana invocadores de las
suertes del difunto y comunicadores con las almas de los muertos, son antiguos idolos locales,

16 Lapichca es un dado ritual prehispanico, los ejemplares integros se han encontrado en sitios arqueoldgicos de ocupacion
inca (Véase: Uhle 1893; Bingham 1915; Reed y Boman 1920; Wagner y Righetti 1946; Ramos de Cox 1970; Jiménez
Borja 1985; Castro y Uribe 2004; Gyarmati y Condarco 2014; Valdez et. al. 2020).
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por eso se las guardaban celosamente en espacios sagrados de capillas o iglesias al igual que
las imagenes de santos catolicos. En la época colonial, muchos de estos objetos de piedra
comunicadores con las entidades espirituales, fueron destruidos por ser considerados objetos
idolatricos portavoces del demonio (Cf. Sermén XVIII, Tercer Catecismo y Exposicion de la
Doctrina Cristiana por sermones, 1585). Efectivamente, estos idolos de piedra eran oraculos,
la voz de las wak ’as mayores. Pese a esta persecucion masiva de los extirpadores de idolatrias
indigenas, algunos de estos idolos de piedra, se escondieron sincretizandose con imagenes de
virgenes'” y santos catolicos.

El oraculo de la chunkana y su relacion con la piedra chanca

Los oraculos, son los recursos magicos o procedimientos rituales empleados en diferentes
culturas antiguas para la comunicacién con el mundo sobrenatural y espiritual empleandose
una variedad de artificios. Estos oraculos son oficiados por sacerdotes ritualistas que residen en
espacios sagrados donde se manifiesta el oraculo; y “a través de los cuales las divinidades del
lugar daban respuestas a quienes las consultaban” (Curatola 2008: 15). En el mundo helénico
antiguo, estos oraculos estaban situados en grandes templos o santuarios religiosos asociados
con personajes miticos, deidades particulares y con los muertos.

El mundo andino antiguo, como en ninguna parte de la historia universal, estaba plagado de
oraculos, “los Andes fue la tierra de los oraculos” (Curatola y Ziolkowski 2008). La cantidad
de sitios o templos oraculos meta de largas peregrinaciones fueron registradas en las fuentes
eclesiasticas coloniales de los siglos XVI y XVII como una costumbre generalizada de las
poblaciones indigenas del Tawantinsuyo. Estos santuarios oraculos se constituian en todo tipo
de recursos naturales como montafias, cuevas, rios, rocas, piedras, objetos idolos, etc., a las que
les atribuian un caracter sagrado (Limoén Olvera 2005: 9). Durante el primer periodo colonial,
las misiones eclesiasticas destruyeron la mayoria de estos recintos oraculares sustituyéndolas
los idolos de piedra con virgenes o santos catdlicos y en los recintos sagrados se edificaron
capillas o iglesias. Este proceso de sustitucion ha provocado transformaciones y cambios en los
antiguos sitios oraculares, los cuales han sufrido una suerte de sincretismo religioso, en donde
la expresion oracular del idolo atn esta presente en algunas comunidades andinas como muestra
de su continuidad.

En tal sentido, las dos chunkanas (de Chaco y Horenco), son la presencia de los antiguos idolos
oraculos de los indigenas, consideradas “piedras santas” y por eso estan resguardadas en las
mesas altares de las iglesias como imagenes sagradas en clara analogia a las imagenes de santos
catdlicos. La tradicion ritual del uso de estos objetos en las ceremonias mortuorias, es de larga
data. En base a las fuentes analizadas, podria decirse que es la continuidad de una practica ritual,
donde ciertos objetos idolillos portatiles de piedra similares a la chunkana, eran manipulados
por magos adivinos para interpretar las voluntades divinas y entidades espirituales; los mismos
actuaban de portavoces de la suaca y eran los intermediarios con la comunidad.

17 En el Museo de Arte Indigena de la Fundacion ASUR (Sucre), se expone una “piedra santa” de forma trapezoidal, que
lleva pintada en una de sus caras la Virgen de Guadalupe. Segun apreciacion del autor, la forma del objeto litico, tiene
las caracteristicas de ser un antiguo dado chunkana.
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Las fuentes etnohistoricas que registran el uso de este tipo de piedra larguilla y esquinada,
que sirve como dado para echar las suertes'® (Arriaga [1621] 1999: 35) se llamaba chanca, la
misma era lanzada al aire mediante conjuros de invocacion a los espiritus de las Auacas. Por su
caida y posicion se manifestaban los oraculos de la divinidad. Francisco de Avila (1598) en su
visita a la Provincia de Huarochiri a finales del siglo X VI, registra el uso de estas piedras idolos
llamadas chanca 'y conchur, manipuladas por un Layca umu (sacerdote adivino) en las consultas
al oraculo de la huaca. Estas piedras cumplen roles distintos: una es como intérprete y la otra
como intercesora con la huaca mayor a la que se dirige el sacerdote en la consulta. La caida de la
piedra chanca revela el oraculo de cunchur (Salomon 2002: 3). Fernando de Avendaiio (1617),
el visitador de Cajatambo, registra el uso del dado chanca en las consultas para introducir
nuevos idolos a los santuarios, menciona que, consultando con esta piedra habladora tomaban
su respuesta por la forma que sentaba el dado (Duviols 2003: 715).

A mediados del siglo XVII, en las iglesias coloniales todavia se permitian el uso de estas
piedras chancas en las consultas a la huaca mayor donde se edificaba la iglesia. En una causa
de idolatria de la sierra de Lima de 1567, se ha registrado el uso del dado chanca para sacar
una guanca mochadero que se encontraba detras del retablo de la iglesia. Se dice que la pared
de la iglesia constantemente cedia y la reconstruian; como se volvia a caer, consultaron al
sasserdote de ydolos, quién saco una piedra [chanca] que traia consigo y consultandola dijo
que la causa de la caida de la pared era la guanca, de manera que la sacaron y la pusieron en
otro lugar, y asi la pared quedo firme (Duviols 1986: 270). Aqui se puede percibir claramente
la presencia extirpadora de idolatrias nativas por parte de la iglesia, siendo asi que, muchas
iglesias coloniales se construyeron encima de las huacas y mochaderos indigenas, pero el dado
chanca permanecid oculto a la persecucion eclesidstica al amparo de sus intérpretes, es por
€so que aun se mantiene activo en algunas comunidades andinas en los ritos mortuorios como
portavoces de los difuntos.

En los contextos de estudio, las piedras chunkanas cumplen ese patron de ser idolos portavoces
de los difuntos y de otras entidades espirituales, por eso siempre en las plegarias los encargados
ritualistas se dirigen al altar principal donde se ubica la imagen sagrada de esta piedra. La
caracteristica de la chunkana de la iglesia del Espiritu Santo de Horenco, es la mas visible de
este modelo intermediador; la chunkana es el portavoz de la piedra Tata Espiritu santo que llega
a constituirse como el idolo mayor y por eso se encuentra dentro el retablo altar de la iglesia.
Pero esta roca sagrada donde se manifiesta el oraculo en las formas percibidas por el devoto
observador, parece representar a la imagen perfilada del cerro Urinkukollo Miguel Acarapi,
lugar donde esta edificada la iglesia del Espiritu santo; este cerro seria la huaca mayor y el Apu
(espiritu ancestral) de todo el espacio comunal de Horenco.

Acerca del oraculo y la voz espiritual de los difuntos en el dado chunkana, registrados en los
cementerios de Chaco y Horenco, se hace alusion a una voz aguda de: iiiih, iiih, iiih, emitidos
por los encargados de portar la chunkana al momento de dirigirse a una tumba. De igual manera,
en las “Cartas Anuas” de los jesuitas del siglo X VI, se ha registrado una voz espiritual del dado
chanca que decia: —himinmi, himinmi—, y al escuchar esta voz, arrojan [los sacerdotes la piedra

18 “En el pueblo de Conchucos, la chanca era una huaca mayor de piedra larga antropomorfica y estaba casada con una
hermosa sacerdotisa. A esta huaca la tenian muy estima por gran suerte”. (Cf. Arriaga [1621] 1999: 45)
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chanca) y preguntan a cunchur, si esta enojado el Sol, y diciendo esto arrojan la piedra [chanca]
y miran como cae y como se asienta (Avila [ 1598?] 2012: 256); y si sale la sefial que tiene en
una parte, dicen que se les conceden lo que piden, y si no se les concede, empiezan a llorar y
hacen sacrificios (Polia Meconi 1999: 199). Fue asi que, los mismos jesuitas reconocieron al
dado chanca como una forma de oraculo, porque la voluntad divina hacia caer el dado de cierta
forma (Gentile 2008: 224), y esa fue la manera en como se manifestaban los espiritus mediante
este tipo de objetos sagrados.

La incorporacion de los ritos andinos en la liturgia catdlica, obedece a un proceso historico
de conversion religiosa lleno contradicciones constituidas desde la colonia temprana. Por
un lado, existe la sutil sacralizacion de elementos santuarios que asegurarian la conversion
de la fe cristiana. Por otro lado, se tiene una praxis de ceremonias, ritos, peregrinaciones y
fiestas paganas vinculadas con preceptos religiosos ancestrales que involucran borracheras
con excesos en la bebida y la poca experiencia de fe, del que el catolicismo estuvo empefiado
a erradicarlas. Pero estratégicamente, la ultima reforma colonial eclesidstica ha incorporado
algunos elementos indigenas en la liturgia. Fue asi que, en las costumbres andinas quechuas
y aymaras, estos elementos religiosos nativos fueron combinados con la tradicion cristiana.
Para el mundo andino, “la celebracion de la muerte es bi-religiosa. Es una gran afirmacion de
identidad grupal y de memoria historica. También es un espacio de auto evangelizacién hecha
por la familia y comunidad andina” (Irarrazaval 1999: 26). Proceso socio-comunitario espiritual
que tiene una significacion “pascual”, en donde se renuevan los vinculos entre las personas y
sus difuntos, y estos con las divinidades locales sincretizadas en santos catolicos. La liturgia
en la celebracion de los difuntos, es una reinterpretacion de la “comunion de los santos” con la
“conmemoracion de los antepasados andinos”. En Horenco, la presencia de las dos calaveras
llamadas “Chullpa Tatas”, resguardadas al interior de la iglesia del Espiritu Santo, es una clara
evidencia de esta continuidad sincrética.

Conclusiones

La chunkana es un tipo de dado oracular emparentado a la pichca, el antiguo dado funerario
usado en los ritos mortuorios del velatorio para despedir al difunto. Esta chunkana o llamada
también chunka, es un tipo de dado de forma piramide truncada idéntica a la pichca, pero de
tamafio mas grande. Este tipo de dados se ha utilizado en la época prehispanica para realizar
consultas al oraculo y para desarrollar juegos de la suerte basados en el numeral diez; es por
eso que se le decia chuncana, esto por la operacion sumatoria de hacer decenas o hacia alusion
al grupo de jugadores para buscar las suertes con el dado en base a las decenas acumuladas a
la que denominaron -juego-. El dado grande de chunka o chunkana, por su tamafio y capacidad
de alcanzar el numeral diez cuando se posa al caer mostrando la cara del techo superior corto
simboliza siempre el buen augurio. Pero en el contexto de estudio abordado, la posicion invertida
con la base ancha del dado para arriba equivale a la decena, o sea la chunka y se constituye a la
posicion de las suertes alcanzadas llamadas: -juego-.

En la comunidad altiplanica de Horenco, situada al noreste de Oruro, se ha podido evidenciar
la persistencia del uso de dos antiguos objetos sagrados comunicadores con las entidades
espirituales y su continuidad hasta la actualidad, en un contexto ritual mortuorio, faceta que
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no ha sido estudiada por investigadores del dado oracular pichca. El estudio de estos dados
ha tomado un especial interés por enfocarse especificamente en la comunicacion con el alma
de los difuntos a través de los dos dados chunkanas, toda vez que, el territorio comunal es
un contexto arqueoldgico de varios chullperios (torres funerarias) diseminados por la zona,
donde periddicamente los antiguos habitantes de Horenco, realizaban el culto a estos recintos
mortuorios en el ritual del llamado a las almas denominada “chunkana”.

Existe una relacion andloga del uso ritual de la piedra chunkana o chunca con la chanca, la piedra
idolillo empleada para consultar al oraculo de las huacas mayores. Ambos objetos sagrados con
formas de dados obedecen a un patron en la posicion de los santuarios, las ceremonias y las
formas de consulta y comunicacion con la entidad espiritual o la huaca son igualmente similares.
En las fuentes se menciona a la chanca como la intercesora o portavoz del idolo mayor en el
santuario, manipulada por un sacerdote Willac umu que interpreta las caidas del dado chanca;
con la chunkana o chunca ocurre lo mismo, actia de intercesor con la piedra santo 7ata Espiritu
que esta en el altar de la iglesia y es el Tata chunkador el ritualista intercesor quien manipula
e interpreta las caidas del dado. Por lo anterior podria decirse que ambas piedras sagradas,
manifiestan la voz o la voluntad de las entidades espirituales; de igual modo los actores, los
escenarios de los santuarios y la posicion del idolo mayor casi son los mismos, aunque la
variante del dado chunkana se daria al momento de dirigirse a las tumbas funerarias, pero por lo
demas tienen una similitud. Asi, se puede afirmar que estas dos chunkanas de Horenco y Chaco,
son la continuidad manifiesta de los antiguos idolos habladores de los indigenas de la zona,
mismas que aun cumplen ese rol articulador con el mundo ritual espiritual y la comunidad.
Idolos y ceremonias antiguas expresadas en el presente, que las instituciones eclesiasticas de la
colonia no lograron erradicar.

En los Andes, se ha desarrollado y difundido bastante las practicas adivinatorias mas de caracter
familiar. Estas practicas adivinatorias que tomaron formas variadas en su proceso perceptivo,
han hecho que ciertos artificios usados en los templos oraculos publicos, escondiesen algunos
idolos de estos santuarios a la persecucion idolatrica de parte de los clérigos de la colonia, y
que, al pasar el tiempo, los indigenas las fueron instaurando en los templos catélicos con formas
sincréticas. Las tres formas del proceso de adivinacion: de “diagnostico” que guia al consultante,
de “pronostico” sobre eventos futuros que se avecinan, y la “intervencionista” que cambia el
destino de su receptor (Espirito Santo 2019), han perdurado en los Andes en las ceremonias
rituales familiares mas dirigidos en el &mbito de lo privado, por lo que es muy comun observar
este tipo de practicas adivinatorias en los ritos mortuorios por un adivino local que usa artificios
locales del medio. Las dos chunkanas estudiadas en el presente articulo, llegan a interactuar en
ambos contextos de mediacion, tanto en la adivinacion y en la comunicacion oracular con los
espiritus de los difuntos.
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LLos MOLINOS HIDRAULICOS DE COCHABAMBA.
UNA APROXIMACION COLONIAL, S. XVI-XVIII
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Augusto Coaguila Calvimontes'

Resumen

La tradicion agraria de Cochabamba fue y aun es el principal rubro economico.
Entre los principales productos se encuentran los cereales como el maiz y el trigo
que, junto a otras gramineas, eran producidas en el “granero del Peru”, como se
conocia a Cochabamba. Los cereales fueron convertidos en harina gracias a los
molinos hidraulicos construidos desde los primordios de la colonizacion hispana,
razon del presente articulo. Asi, a partir de documentos inéditos consultados
en el Archivo Historico Municipal de Cochabamba, el Archivo Historico de la
Gobernacion de Cochabamba, Archivo General de Indias, Archivo General de
la Nacion Argentina, cronistas y fuentes bibliograficas locales, revelamos la
introduccion y consolidacion de los molinos hidraulicos, el cultivo inicial del
trigo, los conflictos étnicos y la vida cotidiana alrededor de los mismos entre el
siglo XVI y el ultimo tercio del siglo XVIII, hasta la gran rebelion de indios de
1781 en la antigua provincia.

Palabras clave: Molinos hidraulicos, colonia, trigo, maiz, Cochabamba
Introduccion

El presente escrito intenta ser un punto de partida en el estudio histérico y técnico sobre los
molinos hidraulicos construidos en la Cochabamba colonial. Las referencias hacia los mismos
son de caracter alusivo y no como artefactos que acompanaron la formacion social como
productiva de las haciendas y campifias locales entre los siglos XVI y XVIIIL.

Sobre el tema existe un solo trabajo sobre molinos en Bolivia presentado por Escobari (1987).
Por su parte, Rodriguez Ostria (1998, 2012a,) quien abordd parcialmente el tema, entrevé
que, existiendo informacion en los archivos locales de Cochabamba, no existen estudios en
profundidad que observen con énfasis estos procesos tecnologicos de construccion y adaptacion
de estructuras coloniales que europeizaron el paisaje andino.

Con sus limites, el presente escrito pretende describir los cambios en la vida cotidiana alrededor
de los molinos y cdmo estos moldearon el paisaje bioldgico y social a favor del mundo hispano
en la antigua Cochabamba. Proponemos que la construccion de estos molinos introdujo dos
elementos; primero una proto industria harinera de trigo y maiz que abastecio a los valles para

1 Universidade Federal do Para. Programa de pds-graduagdo em Historia social. Belém do Para — Brasil. Email:
ceaugustoc@gmail.com
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su consumo, innovando en productos manufacturados derivados de la harina como el pan. Por
otro lado, generd un nuevo espacio, junto a las pascanas, de socializacion entre los heterogéneos
grupos étnicos de andinos e hispanos que heredaron al presente un gran potencial cultural,
patrimonial e historico.

La tradicion agraria de Cochabamba

Viedma en su informe de fines del siglo XVIII en la “leal y valerosa” villa de Oropeza, dijo
conocer «14 haciendas, que venian a ser como pequeflos pueblosy», con terrenos fértiles
de «arboles frutales, hortalizas (...) alfares de mucha extension, lo que hermosea y hace
deliciosisima la ciudad y con razén la denominan la Valencia del Peri». Con un aproximado de
22.305 habitantes a fines del siglo XVIII, sus mercados mostraban «abundancia a precios muy
moderados (...)». Sin embargo, el intendente hizo notar su inconformidad sobre el comercio de
pan que:

Ni para su venta (...) hay arreglo en precio, peso y calidad, cada uno vende donde quiere
y como puede; y aunque desde el principio de mi gobierno quise arreglar ambos abastos,
por medio de un obligado, el primero, y el segundo destinado gremio de panaderos que
debiesen proveer de pan al precio que correspondiese a las harinas y de calidad, no he
podido conseguirlo (Viedma, en de Angelis 1836: 14-15).

Para Wittman, esta descripcion muestra una completa «falta de reglamentacion de precios,
comprobando la plena instintividad de las relaciones de mercado» analoga a la carne que
provenia del antiguo partido de Mizque (Wittman 1971: 375).

Esta realidad no ha cambiado mucho, si uno visita las poblaciones andinas del actual
departamento de Cochabamba, en particular durante los dias de feria o cuando hay alguna fiesta
religiosa, es posible encontrar un «mercado» fluctuante, pre moderno sujeto a la variabilidad
de la oferta y la demanda sin un equilibrio o ente regulador a mas de la conciencia de los
vendedores y compradores. En este escenario, a pesar de los tratos entre ambos grupos «que
regatean», existe una variada oferta de productos, en especial gastronémicos. Asi sopas de
trigo (chairo), mani, maiz (lawa), panes y masas con todo tipo de formas y tamafios; rosquetes,
empanadas de lacayote (lampaghana), maicillos y biscochos son parte de una variedad ofertada
atn mayor de las que también destacan bebidas como el guarapo (bebida fermentada de frutas,
en particular uva) o la chicha (bebida fermentada de maiz).

Pero, ;sera que esta realidad fue el legado cultural de los incas, o quizés hispanos? En realidad,
fue el encuentro de ambos grupos el que desarrolld, fusionada, una nueva cultura, la valluna
que hoy conocemos. La conjuncidon de elementos exdgenos y endogenos de origen vegetal,
entre los que habria de considerar los animales, hoy pasa por inherente y desapercibida por
las poblaciones locales. En realidad, muchos fueron adecuandose al espacio y condiciones
medio ambientales del valle de Cochabamba, ademas, determinantes desde los primeros
contactos étnicos, bioldgicos y culturales del ultimo medio milenio (cf. Crosby 2013), en el
que la herencia material de pueblos pre incas, incas, hispanos y luego africanos se agruparon
para moldear una identidad cultural, tradicion material y alimentaria que aiin pervive en las
provincias contemporaneas de Cochabamba.
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Del batan maicero al molino triguero

Entre los elementos agrarios que desarrollaron los pueblos prehispanicos y ain visualizaron
los colonizadores ibéricos, fue la alta y eficiente produccidon agricola en los diversos pisos
ecoldgicos (cf. Murra, 1975), gestionada por los incas (y seguramente desde antes) a partir
de su expansion geografica y la eficiente mano de obra de los mitimaes*. En Cochabamba, la
especialidad de los aproximados 14.000 agricultores que llegaron de diversas partes del imperio
panandino, fue para producir cereales, en particular maiz, aji, mani y un heterogéneo cultivo
de tubérculos andinos destinados a la alimentacion de los soldados incas que avanzaban y
resguardaban las fronteras en la cordillera oriental amazonica. Fue entonces que Cochabamba,
colonizada por los incas aproximadamente un siglo antes que los castellanos, leg6 una herencia
cultural y material determinante, atn vigente, en los tres siglos coloniales y mas alla. El clasico
estudio de Wachtel es fundamental para entender la dinamica no solo étnica, sino econémica
que represento la produccion de maiz en el valle.

(...)lastierras de Cochabamba pertenecian al Inca; todo el maiz producido era almacenado
en sus graneros (piruas), después reunido en el tambo de Paria y de alli transportado hasta
el Cuzco. Los pastores de Sipe Sipe (Ilama camayos) aseguraban estos transportes (por
lo menos hasta Paria); se sabe, por otra parte, que, estaban encargados de la guardia de
los rebafios del Inca. Todas estas operaciones eran realizadas bajo la responsabilidad de
los sefiores étnicos, pero la direccion superior provenia de dos gobernadores venidos del
Cuzco (Wachtel 1981: 38).

Si bien el maiz y el resto de géneros locales continuaron siendo importantes en la economia y
dieta de los habitantes andinos, el arribo del trigo y varios cereales euroasiaticos consumidos
por los espaiioles trajo sus formas proto industriales de refinamiento y transformacion en harina
acompafiada por la tecnologia del molino hidraulico y la sucesiva elaboracion de diversas masas
como el pan, hoy naturalizado en varias regiones de Cochabamba.

Segun Gonzalo Fernandez de Oviedo y Valdés, el trigo parece haber sido trasladado al sur del
Perti por Gonzalo Pizarro, quien luego de haber tomado el Cuzco e invadido el imperio Inca,
acompaié a Hernando Pizarro avanzando hacia el Collao, una vasta region que envolvia a
Cochabamba y donde vencieron en la épica batalla de Pocona. Es posible estimar que en el
correr del anio de 1539, Gonzalo:

(...) con cierta gente [fue] a asegurar la tierra, porque esta peor que nunca estuvo con
estas disensiones, sin las cuales serian las mas ricas tierras que hay en el mundo é mas
fértiles; porque dice que de unos granos de trigo ¢ de cebada que sembraron, se cogieron
mas de veinte hanegas, porque de cada un grano comunmente salen setenta u ochenta
espigas; ¢ que ha visto el que esta relacion escribid que de un grano de trigo salieron
doscientas e cincuenta espigas, e de un grano de cebada trescientas (Fernandez de Oviedo
y Valdés 1855: 347).

2 Mitimaes, palabra derivada del quechua mitmag, fueron individuos de distintos grupos emparentados étnicamente que
fueron reubicados en territorios ajenos a los de su origen. Durante el incario se sujetaron a las 6rdenes directas del Inca
y respondian a labores politicas, militares y economicas. Cf. Lorandi 1983, Robles y De Maman 1998.
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Para el Inca Garcilaso de la Vega, el trigo solo llego gracias a las gestiones de Maria de Escobar,
esposa de un caballero de nombre Diego de Chaves originarios de Trujillo, Espafa. Estos a su
arribo al Perq, por la década de 1540, eligieron la region del Rimac para asentarse, alli rendian
culto a la diosa Ceres para que las semillas se reproduzcan, ya que por tres afios consecutivos
no habian conseguido ni medio almud?. Segiin Garcilaso de la Vega (1985: 254, 255), para el
afio de 1547 el trigo ya era abundante en Cuzco, pero no el pan, pues seguramente los molinos
recién estaban siendo construidos. Sobre la cebada no sugiere quién la llevo al Pert, pero afirma
que crecia junto al trigo, observando que ambas se cosechaban juntas.

Las fuentes parecen indicar que la cultura del trigo y otros cereales exdgenos comenzaron a
cultivarse en el Peru entre 1537 y 1545, en Cochabamba «valle fértil para sembrar trigo y maiz
como criar ganados», se experimento entre 1540 y 1550 (cf. Cieza de Ledn 2005: 268). A la
faena agricola se agreg6 la técnica de la molienda en la medida que se fueron construyendo
las estructuras o paradas de molinos. Al parecer, aquellos cereales abastecian a las primeras
poblaciones hispanas asentadas en gran parte de las provincias alto andinas.

Pero jacaso los nativos de los Andes no conocian la harina o el pan? Evidentemente, poco se
sabe sobre los usos de los cereales locales en la dieta o las transformaciones en tostado, pito o
harina que, segtin las indagaciones de Gordillo (1993: 33) en el Archivo Histérico Municipal de
Cochabamba, expediente judicial N°16, refiere una descripcion sobre panes en forma de adobe
y de uso ceremonial que existieron en Cochabamba por 1568:

Jorge Tacane, Sora de Sipe Sipe (...) el maiz que se tocaba de gorgojo en este valle de
Cochabamba lo juntaban y lo hacian pan en bolos grandes y hecho pan lo llevaban al
Cuzco. (...) Durante los tres principales festivales incaicos, Koa Raymi, Inti Raymi y
Capac Raymi, las mamaconas confeccionaban unos bollos de harina de maiz amasada,
a los que mezclaban la sangre procedente de las llamas sacrificadas (...) las personas
que participaban en estos festivales comian un bocado de cada una, como comunién y
en sefial de confederacion y fidelidad al Sapa Inca (AHMC- Expediente Judicial N16 en
Gordillo 1993: 80).

Descripcion equivalente a la de Moya en Quito, quien encontré que «amasado con sangre de
llama se preparaban unos pancillos llamados sancus equivalentes al tamafio de una hostia»
(Moya, 1988: 25). Sin dudas, el maiz no solo fue uno de los principales cereales del valle, su
transformacion en harina fue viabilizada dada la utilizacion de instrumentos desde el periodo
Formativo, como los morteros y batanes, tecnologia rustica, pero que sirvi6 para la molienda
del maiz, aji, mani y otras yerbas medicinales producidas en el valle. Garcilaso (1829: 141-143)
precisé que la harina la molian mujeres en unas losas anchas, donde echaban el grano, y con
una piedra hecha media luna la movian triturando el maiz, materia prima para el pan ordinario.

Fueron sin duda, batanes y morteros, los primeros trituradores que desarrollaron las poblaciones
nativas y retomados por los incas. Influidos por la necesidad de alimentarse; la harina de maiz
fue para muchos pueblos de la antigua Canata el principal cereal, no solo producido en el

3 Almud, antigua medida utilizada por los arabes hispanicos, llegara a las Américas a partir de los primeros colonos. La
medida de capacidad, generalmente para aridos, fue muy variable segtin las épocas y las regiones, entre los 1,75 litros
de Navarra y los 5,68 litros de Canarias. RAE.
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valle central, sino como lo ha sugerido Schramm, masificado entre Pocona y Mizque como
en otros lugares aledafios donde también fue producto de intercambio entre los nativos, «hasta
la llegada del trigo, donde los libros de cuentas de los administradores [castellanos] la aluden
como la dieta diaria de las familias» (Schramm 2012: 243). Garcilaso sugiere que la prioridad
era la harina para el pan (trigo) y la chicha (maiz), siendo factible que en un segundo plano de
necesidades se encuentren variantes del propio maiz, como en las comunidades del presente,
que obtienen tostado, harina de api, tojori, pito o la elaboracion de humintas asociada a la época
de cosecha de este cereal, cuando el grano es tierno.

Seguramente a la llegada de los primeros colonos hispanos al valle de Canata, las
transformaciones econdmicas y técnicas indujeron a una acelerada construccion de molinos
hidraulicos -en convivencia con morteros y batanes que aun hoy son utilizados por las
poblaciones agricolas del valle de Cochabamba- y continuaron adaptando y transformando
el ambiente gradualmente hasta bien entrada la Colonia. Solicitaron arquitectos e ingenieros
peninsulares para la construccion de molinos hidraulicos y puentes de arco. Estas innovaciones,
dice Garcilaso (1985: 137), fueron tomadas como divinas por los indios. El molino hidraulico
en su version de rodezno horizontal (véase Fig.1) fue adecuado en la peninsula ibérica por el
arquitecto Juanelo Turriano (1500-1585), luego pas6 a América «(...) y porque es casi uno de
los mas necesarios artificios, son los molinos para haber de ayudar a sustentar la vida humana,
porque vemos aun entre los barbaros, como era en las indias occidentales, que no tenian
molinos para moler sus maices, habian inventado unos molinitos (como los que muelen las
mortagas), para moler sus simientes» (Turriano, Tomo III, s/f'; 288-288v). Asi, el renacimiento
europeo llegaba a Cochabamba, provincia del Peru, extendiéndose luego a otras regiones del
imperio hispanico entre Nueva Espafia (Artis 1986, Morales 2010), Nueva Granada (Satizabal,
2004) y el reino de Chile (Lacoste, 2018, 2021).

Con todo, a pocos afios del contacto entre andinos e hispanos, las licencias circularon entre
ambos grupos que pretendian construir molinos* (Schramm 1989). Una vez afianzados en el
valle, los arquitectos hispanos adecuaron los molinos hidraulicos al nuevo ambiente haciéndolos
de varios tamafos, vitales para la europeizacion, adaptacion y sobrevivencia de la cultura
peninsular. El trigo y otras plantas exdgenas adaptadas con éxito, les generd un mayor control
del espacio biodinamico y con su influencia moldearon y transformaron el paisaje andino de
Cochabamba.

Ahi surge otra pregunta ;donde almacenaron los hispanos el trigo? Si bien las alhondigas®
estan consideradas en los proyectos de Francisco de Viedma en el tardio siglo XVIII, nunca
se institucionalizaron en Cochabamba (cf. Larson en Gordillo 2007: 50-51). Quiza las collcas
de Cotapachi y Colcapirhua cubrieron esta deficiencia en los primordios del contacto andino-
hispano albergando una de las mas importantes reservas de cereales (cf. Gyarmati 1998:

4 En el Archivo Historico Municipal de Cochabamba (AHMC) es posible encontrar solicitudes de los propios nativos o
juicios ante el “alcalde de aguas” entre andinos e hispanos por la utilizacion del recurso hidrico, necesario para accionar
los Molinos que parecen funcionar desde la segunda mitad del siglo XVI.

5 Latnica propuesta, tardia y no consolidada, de organizar una alhondiga fue hecha por Francisco de Viedma a fines del
siglo XVIIL. La intencién del intendente fue de normar los mercados locales y controlar el precio como el peso de los
productos derivados de los cereales como el pan y la harina. Los oidores junto a la poblacion local dedicada al comercio
rechazaron contundentemente la medida. Realidad distinta a la que ocurri6 en la ciudad de México en la Nueva Espaiia.
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150). Segiin Polo de Ondegardo, la gran produccion de maiz era almacenada en silos que
servian para abastecer la ocupacion militar y agraria de los incas en los confines del imperio,
evidentemente, los hispanos habrian de continuar con la misma estrategia los primeros siglos
hasta la consolidacion de las haciendas hispanas. Asi, Cochabamba tuvo una produccion
y almacenamiento de cereales en alrededor de 2076 collcas (Gyarmati 1998: 152). Cifra
corroborada por Pereira Herrera, quien encontr6 plataformas de alrededor de 2500 depositos,
que son, después del Cuzco, una de las mayores estructuras en los andes sur peruanos®.

Fue entonces que en gran parte de la antigua provincia de Cochabamba entre los siglos XVI
y XVIII se desarrollaron tecnologias hidraulicas para acompafar los cultivos mixtos entre
trigo, cebada, quinua y maiz agenciados por hacendados encomenderos, compaiiias religiosas,
pueblos de indios y prominentes caciques en diferentes parajes entre los rios de Ayopaya y
Tapacari, pasando por todo el valle central y llegando a las postrimerias del sur entre Pocona
y los afluentes del Rio Mizque que se extienden hasta mas alld de Aiquile y los valles que
abastecen a Charcas, Potosi y Tarija donde también existen ruinas de molinos hidraulicos que
esperan investigaciones.

Fig. 1. Molino hidraulico de rodezno horizontal. Disefio del siglo XVI.
Fuente: Los veintitn libros de los ingenios y de las maquinas. (Turriano s/a: 312v).

6 Cf. Periddico Opinidn, 18 de mayo del 2008. Las Qollgas de Cotapachi: el mayor deposito de maiz del Tawantinsuyo.
Autor: David Pereira.
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Conflictos étnicos y consolidacion del molino hidraulico

A mediados del siglo XVI Ia Villa de Oropeza fue tomando cuerpo como colonia castellana,
su configuracion como ciudad hispana con una plaza de armas, haciendas y parroquias dio
lugar a varias transformaciones bioldgicas y sociales. Se comenzaron a desarrollar los
primeros experimentos de introduccion de plantas y domesticacion de animales. Una primera
experiencia de adecuacion del espacio andino a las caracteristicas peninsulares fue desenvuelta
por los conquistadores. Para el caso de Cochabamba uno de estos mercenarios fue Lorenzo de
Aldana, capitan espafiol que habia llegado como teniente de Gonzalo Pizarro hasta el Peru.
Por 1557, luego de dos décadas de consolidada la conquista, tuvo el cargo de conciencia por
la que desarroll6 una serie de restituciones a los nativos entre Lima y la provincia de Charcas
entregando algunos enseres como 1700 ovejas de castilla, entre otros, una estructura de molino
construida en Sicaya (Del Rio 2005: 224). El molino de Sicaya distante tres leguas de Capinota,
entre 1591-92 era administrado por un mayordomo espafiol, un molinero indio y 3 ayudantes
encargados del mantenimiento del mismo y de las acequias para que la fuerza del agua lo
alimente durante seis meses. Se registro que elevaba el caudal del rio Arque y molia 100 cargas
diarias de trigo y maiz que convertidas en harina proveian una renta oscilante de 1000 pesos. Su
declive parece llegar por 1607 cuando registré una renta de 400 pesos anuales dado el deterioro
de sus herramientas (ibid: 254).

Anos antes, en 1570 Francisco de Orellana y Francisco de Hinojosa, dos encomenderos
acaudalados, registraron 1000 cabezas de puercos introducidos en los sobre muros de la Villa.
Un afio mas tarde, por 1571, los registros mencionan que Francisco de Hinojosa entregd una
carta poder a Pedro de las Casas, para que desde el valle de Canata se lleve 300 «carneros de
la tierra» (llamas) cargados de 600 bolsas de maiz de la variedad villcaparo, entre granos y
harinas, para comerciar y distribuir a sus clientes en Potosi y abastecer la demanda de bienes
(cf. Urquidi 1949: 111-112). Afios mas tarde, por 1592 Orellana registré una chacra y molino
con una renta de 1750 pesos y un rédito de 123 pesos por el molino reconocidas en la Real
Audiencia. En el mismo afio, Juan Duran, también registré una chacra y molino con una renta
de 650 pesos y 45 pesos de réditos por su molino (Del Rio 2005: 265-266).

Pero no solo fueron espafioles quienes se beneficiaron de las productivas tierras del valle de
Cochabamba. Los mitimaes incaicos, pretendiendo rivalizar, denunciaron que los espafioles se
asentaron en varias zonas productivas asignadas por Guaycacama y Laymimayta, dos capitanes
del Inca Huayna Cépac quien entregd tierras étnicas entre Viloma y Coachaca. Los mitimaes
dijeron que, en el camino hacia Sipe Sipe, «que queda sobre mano izquierda de Viloma, hasta
el arroyo» es donde construyd en 1554 un molino Rodrigo de Orellana (quiza pariente de
Francisco). El molino colindaba con varios grupos étnicos entre Collas, Quillacas y Carangas
que pedian se respete la asignacion del ultimo inca (UMSS 1977: 23).

Por 1571 se tiene constancia de una carta de obligacion en la que Juan Roman, en el Asiento de
Canata, jur6 comprometerse a pagar a Pedro Hernandez Colmenero por 200 fanegas de trigo en
el precio de un peso y medio. Roman también exigio el pago de sus obligaciones por concepto
de «botijas de vino de la tierra» producidas en sus mojones entre Punata y Cala Cala. En la
Villa de Oropeza, la principal hacienda vinicola, con molino, fue la «Vifia del Algarrobal» de
propiedad de Garci Ruiz de Orellana (Urquidi 1949: 235-236).
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En el testamento de Gonzalo Myn (;Martinez?) de 1571, mas que a vino se alude a instrumentos
y géneros agropecuarios; un molino, herramientas y aderezos para el trabajo en el «valle» junto
a cientos de fanegas de maiz, trigo y cebada (Urquidi 1949: 168-169). En otro testamento de
1573, Francisco Carrillo dijo haber levantado un molino en la localidad de Chifiata. Alli la
maquina funcioné con la ayuda de una acequia artificial mandada a hacer a los yanaconas,
quienes desde el nacimiento de una vertiente llevaron el agua hasta el molino situado rio abajo
de nombre «Barraca Blanca» (ibid: 237-238).

En otra zona, algunos yanaconas plateros de Sipe Sipe se vieron afectados por las Reformas
toledanas que los liber6 del yanaconazgo declarandolos tributarios libres e invitandolos a migrar
a la Villa de Oropeza. Estos se negaron a ejercer alli sus oficios como plateros y se asimilaron
a los ajiceros y maniceros Icas. Si bien se resistieron a abandonar sus dominios continuando
en Icallunga, sus antiguas tierras fueron de a poco avasalladas por los hispanos y sus nuevas
especies cultivables. Espinoza Soriano sefiala que por 1582 fueron mermados poblacionalmente,
sobreviviendo apenas 100 familias Icas de ambos sexos reasentadas en tierras proximas a Sipe
Sipe.

Alli, los Icas, (agricultores) y plateros, unos por derecho y los otros de hecho, tenian
sus chacras, casas y demas bienes muebles, cultivando las mencionadas tierras
como propiedades colectivas suyas. Incluso en comun acuerdo, habian construido e
instalado un -molino- administrado y utilizado por ellos; lo que anuncia como desde
el propio siglo XVI, aceptaban poco a poco determinadas tecnologias europeas, las
que les redundaba beneficios. El molino estaba erigido proximo a una acequia que
circulaba por alli. (...) los enunciados plateros tenian sus viviendas y sembraban ya
en las chacras de Coachaca, casi colindantes con los arrabales del citado pueblo Sipe
Sipefio (Espinosa Soriano 1993: 64-65).

Los Icas después de un largo litigio contra los colonos hispanos, manifestaron que siempre
estuvieron prestos a consolidar sus tierras. Durante el conflicto, el corregidor Martin de
Mendoza favorecio a un encomendero de apellido Duran, quien alentado por Mendoza
construy6 otra parada justo al lado del Molino y sementera de los Icas. Agravando la tension,
los Icas denunciaron que Duran les disminuy6 el caudal de agua para el funcionamiento de su
molino, ademas, observaron la usurpacion de tierras cultivables y aguas de riego (cf. Espinosa
Soriano 1993: 65).

Poco tiempo después, el litigio se traslado a los tribunales de la Real Audiencia del distrito, pero
ante la incapacidad del corregidor de dar solucion, los descendientes de ajiceros, maniceros y
plateros Icas se propusieron exigir el reconocimiento y titularidad de sus tierras en la Audiencia
mayor de Charcas. Ante ello, el funcionario Duran propuso concederles “chacaras” que existian
en «sobra de tierras virgenes, por romper», muchas de las cuales se encontraban en sitios
pedregosos, sin riego, por lo que los Icas rechazaron la propuesta. Ante la negativa, el licenciado
Sancho de Contreras, procurador y fiscal en la Audiencia, escribié6 un memorial a nombre de
los caciques y mitimaes de Sipe Sipe. Observando los abusos, solicitd que Duran saliera de los
terrenos avasallados a los Icas, donde construyo su casa y un segundo molino (cf. Espinosa
Soriano 1993: 66). Si bien esta realidad dilaté la vida cotidiana en el valle, los plateros Ica
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convertidos en agricultores, fueron abandonando sus tierras por la epidemia de enfermedades
nuevas que los mermo al iniciar el siglo XVIL.

Similar situacion de conflicto étnico involucré a los Urus de Challacollo, quienes declararon
por 1593 que los Soras les habian usurpado sus tierras compuestas de 40 fanegadas de pampa
en Charamoco, 5 de Cahapampa, 12 en Tarispampa,l5 en Sarcobamba y 12 fanegadas en sus
molinos de Arque (Del Rio 2005: 144).

En este contexto, Escobari (1987:11) ha observado que, desde fines del siglo XVI, los
encomenderos del valle de Cochabamba enfocaron sus esfuerzos en la adecuacion de tierras
para la produccion de cereales como el trigo que eran en muchos casos transformados en harinas
gracias al empleo de la tecnologia del molino hidraulico. Dada la proximidad con el centro
minero potosino, abastecieron la ascendente demanda de alimentos por algo mas de medio
siglo entre 1570 y 1640. Mediante avezados comerciantes y arrieros ladinos, las cargas de
granos y harinas eran trasladadas en largas caravanas de llameros que se incrementaron a razon
de la circulacion por el interior de los corredores del espacio comercial minero construyendo
un sistema de transporte esforzado y mercantilista (Medinaceli 2010). A pesar de la recesion
econdmica potosina del primer tercio del siglo XVII, la cultura de los granos ya se habia
consolidado en los valles y continué desarrollandose en gran parte de las haciendas, reducciones
y doctrinas proximas a Cochabamba como un gran «mercado de exportacion de productos
agricolas», pues encomenderos, hacendados, yanaconas, pueblos reales de indios y compaiiias
religiosas competian en la principal actividad econémica local, la produccion y monopolio de
granos de maiz y trigo (cf. Solares Serrano 2010: 47-48).

Asi, durante el siglo XVII, la produccion de granos, harinas y panes se expandi6 entre Sacaba,
Cliza y el valle bajo consolidando la fama de granero del Peru por las altas rentas de sus
haciendas (cf. Assadourian 1982: 148). El clérigo dominico y cronista espafiol Baltasar de
Ovando, que tomd el nombre de Reginaldo Lizarraga, luego de ingresar a la orden religiosa,
pas6 por Cochabamba relatando que «a la ribera de un arroyo que tiene este espacioso valle
viven algunos espafioles en sus chacaras, donde fuera de las cementeras tienen algunas vifiuelas,
mas para uvas que para vino, con algunos arboles de los nuestros; membrillos, manzanas y
duraznosy». «Cuando descubrimos el valle parece estar lleno de indios que lo labran, y son unos
hormigueros tan altos casi como un estado. Criase en él mucho ganado ovejuno, muy sabroso
por la yerba que nace en tierra salitral y el agua es salobre» (cf. Lizarraga 1916: 236).

Ante el aumento de las haciendas y molinos no solo en el Virreinato del Pert, sino en la totalidad
de las colonias hispanas de ultramar entre la Nueva Espafia y la capitania de Chile, el 28 de
mayo de 1625 el «Consejo de Indias» aprobd la ley XXIX, que propugnaba «que el visitador
pueda sancionar las penas impuestas a los ministros que tuvieran sitios, estancias y molinosy».
Ast:

El visitador pueda ejecutar, sin embargo, de apelacion de oficio, y a pedimento de
parte, las penas impuestas por las leyes 54 y siguientes, tit. 16 de este libro, a los
ministros que tuvieren sitios, estancias, molinos, y otras haciendas por lo que toca al
ejemplo publico y desagravio de las partes (Guardia 1889: 156).
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Por 1628, en Cochabamba ya se usaban los cedros adaptados para obtener tablas, alfarjias
para los edificios de las casas; puertas, ventanas, mesas, cajas y otras para los rodeznos. De
los arboles nativos como tipas, quina-quina, sotos, yayanta, tarco y algarrobo; hacian vigas,
tirantes y tijeras para construir la boveda de las paradas. De los nogales se hacian tablas, de los
molles rodeznos para los molinos de trigo (Mendoza en Guzman 1972: 16-17). Hacia 1665,
Fray Diego de Mendoza, quien era parte de la orden Franciscana, describe a Cochabamba como
un distrito altamente provisto de ganado, frutas, legumbres, trigo, maiz y todo tipo de simientes
de Castilla, con hierbas comestibles, flores, aguas y arroyos para sementeras y molinos que
fluyen desde la cordillera nevada casi todo el aflo (Mendoza en Guzman 1972: 82-83).

Fig.2. Representacion de un Molino. Siglo XVIII.
Fuente: Trujillo del Pert (Martinez Compafién en Macera; Jiménez y Franke 1997: 153)
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Vida cotidiana alrededor de los molinos

En la década de 1740, Cosme Bueno dijo que Cochabamba podia «llamarse el granero del Perq,
pues produce, en abundancia, todo género de semillas por su temperamento que es benigno y
saludable. La bafian algunos riachuelos de buena agua que fecunda sus valles, donde hay mas
de 300 haciendas» y en cada hacienda se estima dos paradas de molinos donde hay «maiz,
harinas y otras semillas» (Cosme en Odriozola 1872: 124-129). Contrastando que entre los
primordios de la colonizacion y el siglo XVIII, los valles parecen ofrecer 6ptimas condiciones
de vida a los pueblos hispanos que comparados eran «mucho mas poblados y ricos que la
mayoria de las villas de Espafiay (Guzman 1979: 20). Lacoste (2018: 104-107) plantea que,
durante el monotono siglo XVIII, el proveedor del virreinato del Pert fue Chile. La hipotesis
es exagerada dada la distancia del reino con los grandes centros urbanos del Pert pensando el
nivel de dificultad para el traslado de los granos en aquel siglo. Con cautela, se debe, mas bien,
inducir a trabajos comparados que salgan del esquema nacionalista y nos develen realidades de
ambas provincias en el contexto mercantil y economico del sistema-mundo.

Sin intentar rebatir la hipdtesis de Lacoste, observamos la visita de molinos en el virreinato del
Perti promovida por Diego Ladron de Guevara Orozco y Calderon, quien entre 1690 y 1692
mando supervisores a varias regiones como Cochabamba donde existian molinos hidraulicos
contabilizando hasta 300 solo entre el valle central, alto y bajo sin considerar Mizque.
Cuantitativamente superiores a los molinos censados en el reino de Chile durante el mismo
periodo.

Entre los pasajes de la visita registrada por el escribano Pedro de Balboa, se reconocid en junio
de 1690 que la hacienda y molinos de Sachaquifia habia sido transferida entre el capitan Juan
Espinosa y Juan Cris6stomo Rodriguez Terceros. El expediente, mostré a un tal Joseph Ignacio
como antiguo heredero de varios molinos en la rivera de Pocoata. También se conocid que el
presbitero bachiller Miguel Antezana, tenia varios documentos antiguos «dorados en badana
colorada y reconocidos con sello real» con licencias de tres paradas construidas en el paraje
de Guallmi-mallco reconocidas por el conde de la Monclova y gestionadas por Joseph de la
Vega Alvarado en septiembre de 1691. Los documentos entregados al escribano publico Phelipe
Pérez de la Calleja, especificaron la ereccion de otras tres paradas que tenian la licencia con
rubrica real firmada por el Duque de la Palata del 2 de septiembre de 1683.

Otros molinos de inicios del siglo XVIII se construyeron en Pocona por Gerénimo de Ledn y
Teran, Dean de la Santa iglesia catdlica de Santa Cruz de la Sierra y su hermano Martin de Le6n
y Teran alcalde provincial de la Santa hermandad de dicha Villa, quienes narraron que un siete
de agosto 1704, habian (...) fundado una Capellania eclesiastica colativa en dicha poblacion
con la cantidad de dos mil (2000) pesos financiando la construccion de un molino que, ademas,
tenia tierras de cultivo. En el censo se pudo constatar que aun funcionaba a fines del siglo X VIII
como patronato manejado por un capelldn de nombre Juan Pio Unzueta.
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Fig. 3. Molino de Cucuni. Entre Irpa Irpa y Capinota. Fuente: desconocida (Aprox. 2010).

Sin dudas entre fines del siglo XVII y X VIII, se erigieron molinos y cada vez mas grandes (véase
Fig. 3) como los de la hacienda de Viloma que fueron transferidos como dote a Maria Rosa de
Rivera y Quiroga, hija del gobernador de Moxos, Benito de Rivera y Quiroga, siendo tasados
a fines del siglo XVIII en mas de 100.000 pesos con produccion de cereales y con favorables
cosechas anuales alcanzando una renta de 52.000 pesos como principal censo (Escobari 1985:
122).

La visita de Molinos hecha por Juan de Basurto y Mujica’ en 1711

Hacia diciembre de 1711, entre la aldea de los Cavis® y Chifiatas (Schramm 1993), el corregidor
Juan de Basurto paso como «visitador de los molinos de semillas e ingenios de miel y azlcar,
almonas de fabricar jabon» y «los indios que en su ministerio y servicio se ocupan en toda esta
provincia por especial comision a mi encomendada por el superior gobierno de estos reinos del
Peruy, exigiendo licencias. Asigné oficios a molineros y labradores de trigos y otros cereales,
para que «en su ministerio y servicio se ocupen de las medras, trigo y maices que se muelen
en estos dichos molinos». Exigio que la romana sea utilizada a conciencia, advirtiendo que

7 Juan Antonio de Basurto y Mujica, nacié en Plencia el 21 de septiembre de 1626, y fue caballero de la Orden de
Santiago, institucion a la que ingreso el 30 de septiembre de 1658. Contrajo matrimonio con dofia Maria Ventura del
Barco, natural de Bilbao. Cf. AHN. Archivo Historico Nacional, Madrid. OM / Caballeros de Santiago, Caja 169,
Exp.904.

8 Los Cavis eran un antiguo grupo originario que habitaron Sacaba desde antes de la llegada de los hispanos. Estaban
emparentados con los Cotas y compartieron con los Chuis los valles de Sacaba. Los Cavis, entre 1593 y 1620 fueron
residentes y juridicamente pertenecian a Pocona, aunque tenian una parcialidad Hanansaya en Sacaba.
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caso contrario se procederia, con todo el rigor de derecho, a un juicio donde se les imputase
culpabilidad de poca confianza’.

Ya en el asiento y molinos de Laicacota, Thomas de Torres y Mercado, alguacil mayor de
la Villa, encontré al maestre de campo Joseph de los Rios Troncoso y Lira'® anfitrion en su
hacienda de tres molinos!'. En la visita se encontr6 a otro hacendado, Antonio Laredo, a quien se
le entregd un apéndice con una solicitud para visitar sus molinos el once de diciembre de 1711.
En el interin Juan de Basurto supo que la esposa de Joseph de los Rios, llamada Rosa Sanabria,
se dedicaba a la actividad textil, en particular la industria de la lana. Al parecer, los viajes
entre las deprimidas provincias ibéricas y el Peru presentaban ciertas oportunidades para la
migracion femenina que trasladaba rubros y actividades que intentaban articularse al comercio
transatlantico (cf. Garrido Gonzales 2019; Rey Castelao 2013). Esta actividad también demando
«molinos de torno» e intento ser vigorizada por el intendente Viedma casi un siglo después sin
mucho ¢éxito, llegando a su declive econémico y comercial a inicios de la republica dado el
aislamiento posrevolucionario de Charcas en los mercados internacionales mas importantes.

El uso de los molinos, tanto de los harineros como los de torno, estan fiscalizados por el rol
poco conocido del «alcalde de aguas» que en la colonia recaia en personas con conocimientos
geograficos e hidricos, asi como el manejo de afluentes y manantiales de agua. Volviendo a la
visita de Basurto, cuando inquirié a De los Rios sobre el acueducto de su molino, pregunt6 si
no perjudicaba a los indios y espafoles circunvecinos en la faena de riego. Segun Joseph De los
Rios y sus testigos, no existia ninguna influencia y que €l «los ha poseido quieta y pacificamente
y que el agua con que mueven no es en perjuicio de persona alguna, indio ni espanol, y que (...)
sirve a dichos molinos»'2. Descripcion que quizas nos permita inferir que los molinos tenian
un solo ducto que ultrapasaba por todos los molinos accionandolos. Sobre el funcionamiento
de los molinos se supo que los galpones de tres piedras corrientes y molientes tenian cajones
(cuadrilateros donde caia la harina) en buen estado. En sus tolvas estaban fijados los aranceles
que se debian cumplir durante cada visita anual recordando las maquilas'®>. También habia un
espacio de lavado de los trigos para luego ser tendidos en un empedrado donde los secaban
junto al maiz antes de la molienda. Ademas, los molinos tenian dos medidas, una mas grande
para maiz y otra mas pequefa para trigo. A un costado del galpon, una romana metalica, con su
fiel pilon, pesaba la harina para luego ser sellada y entregada en bolsas de tocuyo'*.

De los Rios indico que contiguo a su casa, estaban las viviendas y ranchos de los «indios
agregadosy y trabajaban en el servicio como molineros por temporadas, donde se turnaban para

9 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs.17

10 Joseph Benito de los Rios Troncoso y Lira, naci6 alrededor de 1660 en Vigo-Espafia y muri6 el 6 de noviembre de 1740
en la Villa de Oropesa, provincia de Cochabamba. Fue un maestre de campo designado a proteger los intereses de la
corona espafiola en regiones de frontera. Hace falta investigar su fundamental actuacion en la amazonia cochabambina
en su vinculo con Moxos y Chiquitos. Estuvo casado con Rosa Sanabria y Orellana-Alvarez de la misma region, con
quien engendr6 varios hijos; Maria Jacinta, Joseph, Santiago Cristobal, Teresa, Nicolas, Josefa Antonia. Véase en:
https://gw.geneanet.org/fremel007?n=de+los+rios+troncoso+y+lira&oc=&p=joseph-+benito

11 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs.18

12 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs.19.

13 Maquila: Cantidad de grano, harina o aceite que correspondia al molinero por cada molienda.

14 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 20.
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utilidad de todos los vecinos y demas personas de la comunidad'®. Poco después Juan de Basurto
ordeno a Joseph de los Rios que le revele a los «indios molineros y labradores de los trigos»
y los demas operarios que se ocupaban de trabajar en la hacienda sin omision ni ocultamiento
alguno. Esta figura de presion parece corresponderse con la frenética despoblacion de los valles
de Cochabamba causada por la mita’®, pues los nativos de entonces buscaban estrategias para
escabullir y fugar del trabajo forzado en Potosi. Sobre este asunto, Albo (1987: 47) supuso
que, dada la solidez y grandeza en la estructura de haciendas en Cochabamba, gran parte de
estas quedo libre, quizas burlando las obligaciones de trabajo y tributarias de los indios mas el
servicio obligatorio de la mita.

Esta realidad, nos ofrece dos hipotesis que no se contraponen: en el primer tercio del siglo
XVIII, la provincia parece desenvolverse en una profunda hegemonia hispana en la que se
opacan o por lo menos los indigenas estain completamente sometidos al régimen colonial. Por
otro lado, los nativos, sin bien una gran mayoria seguramente se sometio, otros parecen orbitar
en los margenes de la institucionalidad y sin ser censados parecen trabajar en las haciendas
y molinos de manera clandestina. En este contexto, Isidoro Gomes de Medrano, protector de
naturales de la provincia no menciona conflictos con indigenas, pero reconoce a varios mestizos
y criollos como Bartolomé Moroén de la Cueva, Gregorio de Montafio, Bartolomé de Arteaga
y otras personas como poseedoras de emergentes molinos fabricados en las riberas de Sacaba
junto a tierras «llenas y bastantes» que hasta el siglo XVI habian pertenecido a un mosaico de
aldeas étnicas'”.

No obstante, el corregidor Basurto se percatd de la necesidad de censar a los operarios de
molinos, observando que entre los «indios molineros y labradores de trigos» no solo llegaban
a moler en época de temporada, sino estaban presentes todo el afio y lo hacian cuando existia
la necesidad. Por el esforzado oficio, a veces los vecinos espafioles ocultaban a sus peones
para «labrar y moler con un indio jornalero pagandole su trabajo personal por los dias que se
ocupan en moler y labrar dichos trigos». En este contexto, a veces sin ¢éxito, Basurto indago
minuciosamente las haciendas sospechando la ocultacion de indios, pues muchos hacendados
y duefios de molinos asi practicaban. Por ejemplo, obligd a Joseph de los Rios a demostrar que
¢l no ocultaba a nadie y poder asi mandar concluir las diligencias hechas sobre la visita de sus
molinos. Sin lograrlo, Basurto renovo las licencias de los molinos antiguamente de los Cavis y
Chinatas sobre tres paradas de Molinos y una cuarta que entonces se construia.

Concluida la visita de las paradas de la ribera norte de Sacaba sancionada en Laicacota el 17
de diciembre de 1711', se entregaron las licencias respectivas. Basurto también aprovecho
en visitar un molino llamado Mayu Molino perteneciente al presbitero Manuel de los Rios,
presumiblemente pariente de Joseph de los Rios, quien supuestamente administraba para
obtener harina que se derivaba a la elaboracion de hostias'". Aquellas licencias serian ratificadas

15 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 19v.

16 Mita: Figura obligatoria y forzada de trabajo indigena en los andes coloniales. Cominmente minera.
17 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 18v.

18 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 21.

19 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 96
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en Chifata el 19 de julio de 1779 por el visitador Vicente Martinez, quien observo que los
molinos se habian mantenido bajo el resguardo de sus herederos.

Juan de Basurto el 22 de noviembre de 1711 también habia censado la hacienda de la Muyurina,
conocida como la vifa del «algarrobal». Aun albergaba cuatro molinos que databan del siglo
XVI y conservaban su romana y las piedras ala de mosca. Hacia el 4 de marzo de 1729, tuvo
otra visita hecha por don Thomas de Casanova, juez oficial real de las cajas de Potosi, quien
se encargaba de la recaudacion de la provincia en varios ramos de la Real Hacienda que segtin
la nota del escribano Sebastian Alvares de Toledo, encontré conforme a la antigua visita®.
Por el afio de 1779, una mitani’’ 1lamada Juana Uriviy Blanco trabajadora del hacendado y
comerciante Manuel Valentin Gutiérrez, recibid a las autoridades del virreinato en una nueva
visita que reveld que los ultimos afios el «agua no lograba abastecer» a las cuatro paradas de
molinos. Quizas una gran sequia, o el crecimiento urbano y la necesidad de derivar el recurso
hidrico al consumo humano y a la agricultura, Juan Manuel Vicente Martinez orden6 a Valentin
Gutiérrez no utilizar su cuarto molino. Por todo, la hacienda de la Muyurina, una de las mas
antiguas del valle central, mantuvo su infraestructura colonial hasta inicios del siglo XX. Segtiin
un reporte, alin mantenia la casa de campo, tanto la estructura colonial como republicana, donde
funcionaban los molinos cerealeros. Por el 22 de septiembre de 1910 la “elite” cochabambina se
reunid en la renombrada casa quinta de la “Villa Muyurina”. Los propietarios de entonces eran
Mercedes Torres y su marido Ramoén Rivero, un diputado y presidente del consejo municipal de
entonces. Segun el relato de Nufiez la hacienda estaba situada al sur del actual jardin botanico,
justo en las faldas del cerro de San Pedro (Nufiez Larrain en Opinion 03/08/2014) que, desde
mediados del siglo XX, fue fraccionada y vendida en minusculos trozos, heredando en la
actualidad un pedazo al centro Cuarto Intermedio.

Sin apartarnos de Basurto, éste paso a la hacienda de nuestra sefiora de la Purisima Concepcion
de Viloma, donde encontr6 diez paradas de molinos y dos heridos. La licencia de funcionamiento
pertenecia a Maria Roza de Quiroga, ratificada en la visita del primero de abril de 1711%%
Si bien la sefiora figuraba como propietaria, era su hijo Juan Antonio Gonzales de Quiroga
quien la administraba. Basurto supuso que en la hacienda «habia alguna perniciosa gabela
en la recaudacion de sus maquilas u otro desarreglado». Gonzales respondié que, si bien los
diez molinos ayudaban en el monopolio de la harina en la zona, evitaba cualquier tipo de
arbitrariedad hacia los usuarios. Luego se revisaron las herramientas donde se encontré una
romana aparentemente acorde a las medidas de maiz y trigo que se maquilaban.

Por Collcha, Juan Fernando Pacheco a nombre del coronel Juan de Dios Rodriguez, vecino
de Oruro, declar6 que era propietario de ocho paradas; tres en sus haciendas de Cusi Molino
y cinco en las de Collcha. Afirmé que las licencias fueron avaladas por el sefior Diego Ladron
de Guevara®, obispo de Quito, el veintidos de diciembre de 1712 y confirmada por la visita del

20 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 22.

21 Mitani, término quechua que hace referencia a antiguas mujeres de origen indigena que realizaban un trabajo rotatorio
en las casas de hacienda a cambio de tierra y vivienda dentro la misma hacienda.

22 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 42

23 Diego Ladron de Guevara Orozco y Calderon (1641-1718) fue un funcionario eclesiastico enviado a los territorios de
ultramar del imperio espafiol, XXV virrey del Peru entre los afios de 1710 a 1716.
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general Juan de Basurto. La ultima tenia firma del veintitrés de noviembre de 1719 por Fray
Diego Morcillo con licencia a dofia Ana de Uriona, vecina de Oruro, quien estaba en posesion
de cuatro paradas administradas en la hacienda de Cusi Molino?.

Anos mas tarde, por noviembre de 1730, mientras los mestizos seguidores de Alejo Calatayud
tomaban la villa, se present6 un testimonio a favor del Dr. Justo Guevara efectuado por Manuel
Venero de Valera, dando licencia a dos paradas nombradas Guayllia que fueron renombradas
como Corquiri de acuerdo a un testimonio avalado por Gabriel de Herboso. Por la misma
zona, el presbitero Dr. Evaristo de Brisar, exhibié un despacho librado por el sefior obispo
de Quito el diez de mayo de 1715 mostrando que en su hacienda llamada el Ingenio en la
ribera de Taracochi, se erigieron dos paradas mas. Estas habian sido acusadas de no ser licitas y
fueron depositadas en manos de Agustin de Roxas exigiendo se las libere. Pero mas alla de las
solicitudes de devolucion y aval de los molinos, el visitador concedioé nuevas licencias, como
al criollo Pedro de Salamanca y Foronda quien habia construido tres paradas de molinos en su
hacienda de Chacani®.

El censo realizado por Juan de Basurto aludié a varios molinos del anexo triguero de Arani;
Pocoata® (véase Fig.4), también aparecen zonas de Ayopaya y Tapacari como los limites de
Mizque. Al igual que los del valle central entre Chifiata, Muyurina, Viloma y Collcha, sugerimos
que estos sean abordados desde otros horizontes, en particular economicos cruzando datos de
otros archivos, procurando documentos contables de la época para comparar la produccion y
exportacion hacia regiones como Potosi.

Fig.4. Molino de Pocoata. Fuente: Propia (Afio 2018).

24 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 111v.
25 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 112.

26 No debe confundirse con la poblacion de Pocoata de Chayanta. La Pocoata homonima a la que nos referimos se
encuentra en el mismo valle alto de Cochabamba situada a 7 kilometros de Arani.
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Pasajes de la visita de molinos en 1779

Como lo ha precisado Bridikhina (2007: 120), la transicion del poder entre Lima y Buenos Aires
oblig6 a una redistribucion del sistema de intendencias que afectaron a la hacienda publica y
las cajas reales, que debian someterse a un “racional” manejo de las colonias de ultramar. Asi
en 1776, la region de Charcas perteneciente al Virreinato del Perti con sede en Lima, paso a
depender del Virreinato del Rio de la Plata con sede en Buenos Aires.

La creacion del Virreinato del Rio de la Plata en 1776, redefinid las politicas de control estatal
sobre los territorios del Alto Perti, en particular las provincias sur peruanas donde Cochabamba
cobrd un importante papel en la produccion de cereales y otras manufacturas como el chocolate
labrado proveniente de las misiones de Moxos y Chiquitos, sillas de montar (para caballos) y
calzados que hacian los africanos esclavizados en las villas del sureste entre Mizque, Omereque
y Aiquile, ropa hecha de tocuyo en varios obrajes de la provincia, jabon punatefio y taratefio, anis
totorefo, polvora del valle alto (entre Cliza y Tarata), lana hilada de auquénidos proveniente de
las alturas de Arque, Tapacari y Ayopaya, materia prima tintorea y otros productos que favorecian
el comercio local y el trabajo en las villas que demandaban mano de obra especializada para
abastecer a los centros urbanos entre Jujuy y Tucuman (Guzman en Cossio Salinas 1969: 182).

En este escenario, entre 1770 y 1778 los oidores del Cabildo de Cochabamba, compuesto en su
mayoria por criollos, demandaron a los corregidores espafioles por los abusos que cometian en
los repartos. El problema de fondo era que muchos de sus familiares y conocidos, que residian
en la villa y provincia, se vieron no solo afectados en la baja venta de mercancias, sino también
en los excesivos cobros de las aduanas e impuestos por internacion de productos de la metropoli.
En este escenario, la antigua hacienda y molino de Aldana en Sicaya, por 1771 se encontraba
administrada por la orden de los agustinos quienes habian aumentado una parada de molino
ascendiendo su valor y siendo aplaudidos por las autoridades por haber invertido en mejoras
luego de casi 200 afios de funcionamiento (Del Rio 2005: 272).

Sin la existencia de un corregidor y la algida tension politica de 1779, se ordend desde
Buenos Aires a Juan Manuel Vicente Martinez para la “Visita a los molinos de la provincia de
Cochabamba™?’.

La primera hacienda concurrida fue «La Angostura» perteneciente a Manuel Pardo de Figueroa,
un avezado militar vecino de la doctrina de Tarata®®. El visitador de Molinos Juan Manuel Vicente
Martinez hizo el reconocimiento de dos paradas de molinos en buen estado de funcionamiento.
En la visita, la «Ley de Romana» parecia funcionar con normalidad para que los molineros
tengan el cuidado, en particular, con los comerciantes trajinantes de evitar la disminucion
excesiva del peso por la maquila, constatando que, en las dos paradas, los molineros actuaban
con honradez evitando conflictos u observaciones de los corregidores locales®.

27 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 1. Juan Manuel Vicente Martinez era
maestre de campo, sargento de las milicias de la provincia de Yamparaez y ultimo regidor del cabildo de la ciudad de
Charcas, llegando a Cochabamba como «juez visitador general subdelegado por el Virrey del Rio de la Plata»

28 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 3.
29 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 3v.
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Escribano y visitador como el quijote y sancho, siguieron a la hacienda de «Santa Catalinay
en el corazon del Valle de Cliza. Encontraron dos paradas de Molinos sin herramientas que
se hallaban en funcionamiento, solicitando a los padres las antiguas licencias. El mayor era el
Reverendo padre Fray Andrés de la Escalera, Prior del convento de Santa Catalina de Collpa,
quien entregd un folio con el codigo AF25 que databa del siglo X VI y aludia como promotor de
la construccion en aquel tiempo a Fray Antonio Pizarro®® (Selke 1968: 362) delegando a Fray
Nicolas Romero, quien la terminé de construir gestionado donaciones del convento®'. Un dato
interesante surgio también en Collpa, cuando visitaron un viejo molino nombrado «la Huertay
de propiedad de Cayetano Joseph Mariscal. En su indagacion, el visitador observo un libro
antiguo titulado Tanteos e instrucciones para molinos que se tenian para el buen manejo de las
herramientas del molino hidrdulico construido en la finca®’. Ya en Pocoata, encontraron una
parada de molino perteneciente a un patronato dirigido por Dofia Maria Pinango. En la misma
ribera, hallaron otros molinos con la romana y las piedras ala de mosca en funcionamiento,
pertenecientes al bachiller Alejandro Mufioz, un presbitero local que mostré su documentacion
y el «respectivo reconocimiento.

En el extremo norte del valle alto se encontraba la hacienda de Hulicante®, entonces perteneciente
a la antigua doctrina de Sacaba, el visitador de molinos se encontrd con la rebeldia de varios
propietarios. Procedio, amparado en el mandato del virrey, al secuestro de los molinos de dicha
zona perteneciente a varios criollos, entre ellos el abogado Pedro de la Via, su hermano Josef
Ignacio, el licenciado Miguel de Abasto, Manuel de los Rios, el bachiller Ascencio Revollo y
otros varios duefios y poseedores en el paraje de Chimboco que no alcanzaron a ser identificados y
que ademas administraban los Molinos de Cuchu Punata en la doctrina de Punata*. En su curso,
encontraron el Yurac Molino o Molino Blanco (Véase Fig. 5-6), porque su fachada era pintada
continuamente con cal. Alli habia cinco carpas, cuarenta y cinco costales viejos junto a dos
piedras circulares ala de mosca que funcionaban perfectamente. Si bien en 1779 se encontraba
intacta y poseia la tarima o cuadrilatero de dos varas donde se acopiaba la harina, no tenia la
exigida romana, necesaria para el cotejo del peso y la maquila. Seglin parece, una molinera se la
habia llevado al licenciado Miguel de Abasto®® quien era el arrendatario del Molino.

30 Fray Antonio Pizarro, habia llegado a las colonias de ultramar en la segunda mitad del siglo XVI. Figura como inquisidor
en varios procesos del Virreinato del Pert.

31 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 4.
32 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 4v.

33 A fines del siglo XVIII existia en la zona un obraje también llamado de Hulicante. Muchas mujeres y niflos trabajaban
realizando labores como desmontar y cardar lanas y con la ayuda de tornos hidraulicos realizaban los tejidos de lana y
algodon. (Cf. Viedma 1836: 670, 671).

34 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 11v.
35 Miguel Caro de Abasto era un abogado de origen lusitano que habitaba en Cochabamba y quien también trabajo
en la Audiencia del distrito en la ciudad de la Plata. Sera blanco de sucesivos interrogatorios por su vinculo en los

cuestionados «repartos de 1780». Cf. AHMC, ECC, Expedientes coloniales de Cochabamba. Volumen 190 Fechas
extremas 1784. Fs. 333v.
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Fig.5. Frontis “Yurac molino”. Fuente: Propia (Afio 2018).

A su paso por Oropeza se encontraron con el maestre de campo Nicolas Joseph Montano*
quien se encontraba ejerciendo de alcalde ordinario de primer voto en la villa y era propietario
de dos molinos en la hacienda de Chacacollo. El visitador le pidi6 los titulos y licencias de
los molinos y Montafio exhibi6 un testimonio autorizado y firmado por Gabriel de Herboso,
antiguo gobernador de la provincia y visitador general de molinos. El documento reveld que
por comision especial del superior gobierno en fecha 22 de marzo de 1768, Martin Terrazas,
antiguo duefio de la hacienda de Chacacollo, obtuvo las licencias luego de haberlos construido.
Asi mismo, la documentacién de Terrazas evidencio otras licencias con sello real dadas por
Herboso a favor de otros molinos construidos en la propiedad de Caquiri, doctrina de Carasa,
para que también puedan funcionar®’.

36 Nicolas Joseph Montafio fue un funcionario criollo con cédulas dadas en Lima, primero como “alcalde ordinario”
de Cochabamba desde 1767. Durante la rebelion indigena de 1781 ejercia como oficial de la “Real Hacienda” de
Cochabamba junto a Diego Rabaza, siendo observado negativamente por Angel Moscoso durante la expedicion de
auxilio a La Paz. Por 1787, con el cargo de “alcalde Ordinario de Segundo voto”, hizo comparecer a Bento Rodriguez
vecino del valle de Yuracarés por la expedicion a Mojos. Atin en 1795 es registrado junto a Francisco Ventura Valiente
como “vecino de Cochabamba” percibiendo una renta como jubilado de 120 pesos anuales. (cf. Arze Quiroga 1975; Van
Den Berg 2008; AABHE 2003; El mercurio espaiiol 1795).

37 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 27.
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Fig.6. Boveda y ventana del “Yurac molino”. Fuente: Propia (Afio 2018).

Luego visitaron la hacienda Taquifia, donde encontraron cuatro paradas de molinos corrientes
y una parada herida sin licencia, perteneciente a Antonio Tames*®. Los molinos se hallaban en
perfecto estado de funcionamiento al momento de la visita. La parada herida junto a su galpon
habia sido abandonada y se encontraba sin techo. Tras el ultimo molino habia un acueducto bien
elaborado con una base de piedra que servia para encausar y potenciar el agua. Siguiendo el
Tunari alcanzaron Chocaya y la hacienda Floresta donde hallaron seis paradas de molinos y uno
en la doctrina de Santiago del Passo, pertenecientes al coronel de milicias y maestre de campo
Pedro Canals, conviviente de Maria Severiche.

38 Antonio Thadeo Tames fue un capitan de infanteria espafiol nacido aproximadamente el afio de 1723 sin precision del
lugar y muerto en Cochabamba el 4 de noviembre de 1793, siendo enterrado en la Comunidad de Nuestra Santa Madre
de la Iglesia de Santo Domingo de la Villa de Oropeza. Estuvo casado con Josefa Mufios y sus hijos fueron Miguel
Geronimo, Pedro Joseph y Gertrudis Tames Muilos.
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Fig.7. Interior del ““Yurac molino”. Fuente: Propia (Afio 2018).

Fig.8. “Yurac molino II”. Fuente: Propia (Ao 2018).
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Fig.9. Paisaje de Sacaba. Fuente: Jos¢ Castro Castro, 0leo (s/f).
Posible recreacion del molino “Yurac molino II”.

Ambos mostraron «despachos librados por el gobierno superior del virreinato». El primer
documento leido, se remontaba a inicios del siglo XVII y daba fe que el «catorce de diciembre
de 1728 a pedimento de Diego Alfonso Garnica, duefio de la hacienda, se concedio licencia
para la construccion de dos paradas por el excelentisimo sefior Marquez de Guadalcazar (1578-
1630)»*. Si bien la licencia databa del afio 1728, los molinos se remontaban al siglo XVII.
El duefio anterior a Canals, seglin el documento de venta, patentizdo que los molinos habian
sido construidos un siglo antes de su adquisicion por Garnica, es decir, entre 1622-1629, asi el
segundo molino, obtuvo su licencia «en la ciudad de Lima el 6 de abril de 1771».

Ya en la hacienda de Marquina Solariega, doctrina de Quillacollo, realizaron la visita de seis
molinos «al corriente de romana, y lo (...) necesario» perteneciente a Thomasa Angulo®
viuda de don Thomas Boado y Quiroga. Ella narr6 que en 1779 los instrumentos y licencias
las adquirio «en derecho» cuando se encontraba vivo su esposo. Su marido habia comprado
la hacienda con seis paradas que pertenecian al general Diego de Alvarado, descendiente del

39 Diego Fernandez de Cérdoba, I Marqués de Guadalcézar. (Sevilla, 9 de febrero de 1578 - Guadalcazar, Cérdoba, 6 de
octubre de 1630), fue Virrey de Nueva Espaiia del 18 de octubre de 1612 al 14 de marzo de 1621 y Virrey del Pert del
25 de julio de 1622 al 14 de enero de 1629.

40 Tomasa de Angulo y Portugal, nacié en Tarata en 1720 y murid en Quillacollo en el afio de 1784. Casada el 7 de junio
de 1750 en San Pedro de Tarara con Tomas Boado de Quiroga y Acuiia (1719-1779). Engendraron 8 hijos, todos nacidos
en la Villa de Oropeza. Provenian de una antigua familia migrante proveniente de Vigo/Espafa. Véase en: https:/
gw.geneanet.org/julio4?lang=en&pz=julio+eduardo&nz=palacios+san+martin&p=tomasa&n=de+angulo+y-+portugal
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conquistador Diego de Alvarado Tordolla quien llegé al valle de Canata en 1538 durante la
primera expedicion de Diego de Almagro, estando también Garci Ruiz de Orellana y Sebastian
Barba de Padilla. Su descendiente del mismo nombre, como terrateniente y duefio de molinos,
dos siglos después, la vendid como «poseedor de ellas en esta misma calidad luego de la
expulsion que se hizo de los religiosos de la Compania de Jesus, pertenecientes al colegio de
dicha villa»*'. Al parecer, los molinos pertenecian a los religiosos, y las tierras antes de ellos,
pertenecido al conquistador Alvarado. Su nieto, protegido por a las autoridades del virreinato
y «su majestad» como descendiente del conquistador, no tenia «instrumento en papel» por ello
la viuda de Boado y Quiroga, justificé que el general no dejé ningun documento, ratificando la
declaracidn, el maestre de campo Pedro Ferrufino narré que el «<nominado general don Diego de
Alvarado otorgo la venta de esta hacienda a su suegro el finado don Thomas»**.

Fig. 10. Molino de Apote (hoy Pihusi). Fuente propia (2018).

De alli pasaron hasta Apote (véase Fig. 10), encontrando una parada en funcionamiento
perteneciente a Juana Reinaga quien mostr6 una licencia de funcionamiento que se remontaba a
«un despacho librado por el sefior Conde de Superunda del 18 de junio de 1754 con la diligencia
de realizar el reconocimiento de los heridos de molinos»*. Por el 28 de julio de 1779 llegaron a
Montecato y luego a la hacienda de Montecillo, dependiente de la doctrina de Quillacollo donde

41 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 29.
42 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 29v.
43 Cf. AGN. Interior. Legajo 7. Expediente 3. Visita a los Molinos de 1779. Fs. 24
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encontraron tres paradas de molinos que no tenian licencia, pero eran parte del Monasterio de
Santa Clara pretendiendo figurar como propietario Manuel Valentin Gutiérrez, un comerciante
criollo duefio de varias tiendas en la plaza de armas de la villa que afios después se vera implicado
en conflictos por los repartos, quien al parecer quiso aprovecharse de la confianza de la madre
superiora del Monasterio.

Los molinos como espacios de disputa en la rebelion de indios (1781)

La hacienda de Sicaya, de propiedad de Joseph Frontanilla, ubicada en el camino entre Arque
y Capinota, administrada por Joseph Senteno «fue nombre de mucho comercio», aun antes
que fuese duefio Frontanilla (1780-1786) por «ser transito de entrada de granos con mucha
gente marchante». Ademas de estas tierras, poseia otras que las arrendaba a forasteros e indios
agregados por los que obtenia 162 pesos anuales, ademas de molinos de «cuatro piedras» y
sus respectivos rodeznos que molian maiz, y «tres piedras» para moler trigo. En la misma
existio un «sistema de produccion por arriendo» que se desarrollo a causa de la migracion de
indios forasteros provenientes de distintos lugares, pasando antes por Potosi después de haber
cumplido con los servicios de la mita. Muchos mitayos que no regresaron a sus lugares de origen
se motivaron a deambular entre las haciendas prestando servicios como jornaleros, encontrando
en este estilo de vida una forma de escapar del sistema tributario como de la mita, lo que les
permitié alquilar tierras en las haciendas y llevar una vida mas libre*. Por la composicion
social de la hacienda de Sicaya «predominantemente mestiza y forastera» observamos que la
poblacion no se levantd en armas, mas bien apoyo a los ejércitos de Ayarza durante la rebelion
de 1781%.

Entre el primer y el ultimo tercio del siglo X VIII existieron cambios en la configuracion de la
sociedad colonial. Los mestizos habian aumentado y los criollos, habian entrado en contradiccion
con los peninsulares. Los nativos que habian resistido de varias maneras, despertaron para su
ultima rebelion. En 1781, se descubre que las paradas de molinos, junto a un bello paisaje
rural, fueron razon de discordia y albergaron a los indios subversivos, ademas, por las reservas
de granos y alimentos que poseian, fueron enclaves de violentas disputas. En aquel contexto,
el alcalde de aguas de la villa, Francisco Basualto, declardé que se cruzd con cuadrillas de a
pie y de a caballo aquella madrugada (cuando se iniciaron los conflictos) durante el retiro a
su casa. Contd que, saliendo a deshora, luego de cumplir con sus obligaciones como ministro
de Justicia, por orden del alcalde juez de la villa, prendio a un ladrén que andaba fugitivo y
dirigia a otros hacia los barrios de la recoleta donde habian paradas de molinos y pascanas, para
encontrarse con un grupo mayor. Alli (...) a una distancia de media cuadra vio una cuadrilla de
gente montada a caballo que caminando por el canto de la villa se dirigieron rio arriba hacia los
molinos de la Muyurina siendo un total de 40 o 50 hombres aproximadamente; al dia siguiente
muy temprano se anoticio de los pasquines fijados en las dos esquinas de la plaza*.

44 En el caso de la hacienda de Sicaya, utilizando como referencia para las otras haciendas, se utilizé un sistema de
produccion mixta; es decir, hubo tierras sembradas por el duefio, en un cincuenta por ciento y el resto por indios “del
rancho”, es decir peones del propio duefio de la hacienda como arrendatarios libres (cf. Escobari 2012: 161-162).

45 Cf. AHGC, Fondo Colonial/Expedientes; 27, 1781, fs. 11-11v.

46 Cf. AGN, Criminales, Legajo 17. Expediente 24, fs. 996. Declaracion de Francisco Basualto, espaiiol al servicio del
corregimiento.
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Similar situacion narro el corregidor de Sacaba, quien estando en Oropeza el viernes 2 de marzo
cerca de las seis de la tarde, recibié una carta de Manuel Hinojosa. La carta debid ser entregada
por un trajinante de las alturas llamado Matias Lipes al corregidor de Sacaba Manuel Sanchez
y Lozada a primeras horas de la manana. Es probable que Lipes saboteé la comunicacion,
pues tuvo conexion con los indios rebeldes, (tal vez como informante? quienes se encontraban
atrincherados en varios molinos y pascanas de las alturas en Sacaba proximos a Kholuyo,
poblacion que habia sido invadida, saqueada y quemada por los indios. Por su parte, varias
mujeres se encontraban entre los cerros, al estilo de las rabonas, preparando los alimentos para
aprovisionar a la futura rebelion’.

Urey manifesté a Manuel Hinojosa que existian rumores de una invasion de los indios hacia
todas las haciendas. Segun el informante, el 2 de marzo estando en su casa proxima a los molinos
en Chifiata, a tempranas horas de la mafiana, se le acercd una mujer vecina para conversar
sobre el rancho de Esteban Gutiérrez. La mujer habia visto acampar, en aquel lugar desde hacia
varios dias a una tropa de indios forasteros desconocidos, sin reconocer a ninguno como del
lugar. Urey asustado habria vuelto rapidamente de Chifiata en direccion a Sacaba para avisar al
capitan Hinojosa, quien inmediatamente comunico por medio de una carta a Sanchez y Lozada
alertando sobre la situacion al corregidor Villalobos de la villa de Oropeza®*.

En Arque el ejército indigena insurgente habia hostigado cruelmente a los espafioles, en
particular los presbiteros que se beneficiaban de molinos y harinas. Fueron degollados sin
contemplacion el alférez real Juan Josef Uzieda, el maestre de campo teniente Bernabé Antonio
Valdivia, el teniente eclesiastico Melchor de la Rocha y un cura acompaiante que no fue
identificado. Corrieron la misma suerte alrededor de una treintena de propietarios de haciendas
y paradas de molinos, entre mayordomos espafioles y criollos con sus familias (Escobari 2012:
170); asi, los nativos se posesionaron de las tierras, haciendas y molinos donde se hallaban
aun sublevados (Rodriguez Ostria 2012b: 20). En la contraofensiva se supo que el capitan
Marcos Mercado actud en la primera expedicion para apaciguar a los pueblos de Tapacari y
Calliri, llegando a la hacienda y molinos de Milloma* donde los indios habian construido un
fortin. Sin embargo, poco después de la articulacion del ejército realista en Tarata, capturaron y
sometieron a muchos indios, quienes rindieron su obediencia al capitan y solicitaron el perdon,
jurando ser «fieles vasallos de su majestad» el Rey. Entre los compromisos de los “indios” se
encontraba la entrega de las principales cabezas del motin, ademas su fuerza de trabajo para la
reconstruccion de molinos, iglesias, casas y haciendas a las que se agregaban las mas pesadas
tareas ayudando en la pacificacion de los pueblos. Bajo ese compromiso se les otorg6 el perdon
para inmediatamente ser subordinados a las autoridades.

Afos mas tarde, por 1799, durante la ultima inspeccion colonial a los molinos harineros, las
autoridades entrevistaron a varios hacendados que usaban la fuerza del agua para accionar sus
molinos, quienes manifestaron un descontento general por el intento de cobro de la corona de un

47 Cf. AGI, Audiencia de Charcas, Legajo 429, pp. 94v. Declaracion del capitan Manuel de Hinojosa.
48 Cf. AGI, Audiencia de Charcas, Legajo 429, pp. 102-103. Declaracion del vecino de Sacaba Manuel Urey.

49 Cf. AHMC, ECC. Volumen: 181, fechas extremas: 1782, N° de Expedientes: 1-687. Hacienda que sera saqueada
durante la rebelion. Después de la misma, Martin Escobar presentara un expediente a nombre de Juan de la Cruz Liro
de Cordova citando se le conceda termino para presentar los titulos y restablecer el dominio de su hacienda en Milloma.
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real por cada fanega de cereal molido. El impuesto no fue mas importante que el reclamo sobre
el uso hidrico del que los propietarios de molinos se preocupaban afio tras afio dado el descenso
de los manantiales debido a otros usos del agua pues estos habian invertido en sus molinos
valorados entre 3000 y 4000 pesos a fines del siglo XVIII (Larson 1992: 266). Un relato de
José Severicha revel6 que algunos hacendados en las alturas de Quillacollo bombeaban el agua
hacia sus tierras de altura y muchas veces los caudales no satisfacian con potencia necesaria
para accionar sus molinos. Otro vecino en Tapacari durante la misma visita manifesto que
los molinos solo funcionaban tres meses al afio por mas buenas cosechas y copiosas lluvias,
prefiriendo la sequia a las lluvias torrenciales que muchas veces desbordaban sus canales con el
riesgo de destruir las herramientas de los molinos.

Sin mas, los molinos fueron espacios de alta movilidad, albergaban no solo a los productores
locales, entre andinos ¢ hispanos, sino durante algunos meses recibian a indigenas altiplanicos.
Estos llegaban con algunos cereales o sino los compraban en el mismo valle para luego molerlos
y obtener reservas de alimentos por lo menos para un afio, si lograban llegar, claro esta, pues
muchas veces la impredecible lluvia alteraba caminos y quebradas evitando la circulacion no
solo de los indios entre la puna y los valles sino de todo trajinante y arriero.

Fig.11. Molino de Pairumani.
Fuente: Victor Hugo Antezana. Pintura en acuarela (2010).
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Consideraciones finales

Luego de la rebelion y el fin del antiguo régimen, los molinos continuaron funcionando. Si
bien existié una ultima visita en 1799, ésta no pudo abarcar a todas las regiones donde habia
molinos. Sus limites se corresponden con el colapso del sistema colonial, el poco eficiente
sistema administrativo, la corrupcion y el desdén. Mas alla de todo, Cochabamba represento ser
una zona altamente productiva, con extensas tierras cultivables que consolidaron las haciendas
y molinos castellanos trascendiendo desde su ereccion en el siglo XVI, hasta su definitivo
declive a inicios del siglo XX. La antigua maquinaria colonial, de mas de 300 molinos, masificd
la produccion y consumo de harina influyendo en la dieta y gastronomia del valle. Asi, una
variedad de cereales y harinas dieron origen a panes peninsulares como el de Arani, Toco y Cliza
que circularon junto a otros productos andinos y europeos transformando la vida y la cultura de
Cochabamba. Impulsados por el comercio se consolidaron redes de transporte y trabajo con el
altiplano pacefio y los asientos mineros entre Potosi y Oruro, legando a Cochabamba el titulo de
“granero del Pert” durante todo el siglo XVIIIL.

Sin mas, sugerimos que existan futuros estudios ambientales, arquitectonicos, econdmicos y
agrarios que nos permitan conocer y comparar a los molinos de Cochabamba con regiones
proximas entre Sica Sica, Yamparaez, Chichas y Tarija donde también existieron molinos
hidraulicos. Asimismo, es necesario, antes que desaparezcan completamente, declararlos como
monumentos histdricos y tener mas tiempo para observar las diferencias de tamafio entre los
molinos de trigo y los de maiz, este ultimo de mayores proporciones y Unico en el espacio
andino construido en Cochabamba. Ademas, podrian servirnos como indicadores historicos del
clima para observar épocas de sequia o precipitaciones ya que muchas haciendas anualmente
realizaban ajustes de cuentas a partir de su produccion. Estos datos bien podrian considerarse
en futuros estudios ambientales ligados a los roles de arquitectos, molineros y alcaldes de agua
que organizaban la faena. Sin olvidar, los molinos de Cochabamba deben ser considerados un
patrimonio arquitectonico, no solo por su antigiiedad y la particularidad de la técnica empleada
en su construccion, sino especialmente por el rol que jugaron en la economia agraria y la industria
de la harina durante los varios siglos que se movieron. Con todo, pensar el tema de molinos,
desde una perspectiva transversal, nos lleva a conectar espacios y disciplinas reclamando a la
memoria el aporte fundamental de los molinos de piedra en la vida ecologica y econdmica de
los antiguos habitantes de Cochabamba.
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Fig. 11. Mapa de los molinos de Cochabamba.
Fuente: Propia (Google maps).
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FC/E. Fondo Colonial / Expedientes.
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Archivo Historico Nacional. Madrid.
OM/ Caballeros de Santiago.
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INFORME ANEXO A LA CEDULA DE RECONOCIMIENTO
EN SUPERFICIE DEL SITIO CR-14 (INCARRACAYCITO)
TamBO DE PocoNa, 1989

Maria de los Angeles Mufioz Collazos

A manera de introduccion

El informe seleccionado esta vez, constituye en realidad -como su nombre lo indica-, un anexo
a la Cédula de Reconocimiento en Superficie, del Sitio Incarracaycito CR-14, llamado también
“Tambo de Pocona” de filiacion evidentemente inca, ingresado al INIAM el 19 de marzo de
1990. Se vio la importancia de publicarlo en este nimero de arqueoantropologicas por varias
razones: primero, debido a que hasta el levantamiento topografico exacto del plano del sitio,
nunca antes se habia contado con un plano que permita visualizar todo el conjunto, sino que
en publicaciones anteriores, incluyendo aquellas del INIAM (1982), se tenian Uinicamente
bosquejos aproximados e incompletos. En segundo lugar, la descripcion exacta a detalle de las
estructuras presentes en el sitio, asi como aledafios, permite -ademas de tener la composicion
exacta del complejo- comparar hoy el estado en que se encuentra y el grado de deterioro sufrido
desde 1989 a la fecha, lo cual es importante en términos de conservacion y puede ser utilizado
en cualquier momento, para restitucion y/o anastilosis segiin normas internacionales vigentes;
asimismo, permite la comparaciéon con otros sitios incas de la misma naturaleza alla donde
el imperio se expandid. Finalmente y mas importante, es la constatacion de las funciones del
sitio. Como se indicd previamente, el conocido como “Tambo de Pocona”, fue denominado
asi, por investigadores e historiadores en base a fuentes etnohistoricas (Visita Pocona 1557)
y visitado en varias oportunidades por investigadores del INIAM. El sitio habia sido descrito
con estructuras habitacionales y silos de almacenamiento, como se incluyo6 en la descripcion
del Anexo en ese momento. Ahora bien, el sector “habitacional” estuvo considerado por una
serie de estructuras paralelas, sin embargo, si bien todavia puede atribuirse al sitio la funcion de
“tambo”, en virtud de la honestidad que se debe a la ciencia y en base a nueva evidencia, se debe
mencionar que, p.¢j.: las excavaciones realizadas en el sitio por el Proyecto Incallajta (Mufoz
2012), expresamente en la Estructura 7, dieron resultados mas que sorprendentes en relacion a
lo antes conocido, como se remarca abajo.

En realidad, en Incarracaycito, se han realizado tres excavaciones en distintos sectores, sin
embargo, aqui nos enfocamos Unicamente a las realizadas en la Estructura 7 en la época de
ocupacion inca por su importancia. El andlisis de la arquitectura develada, nos permite
certeramente afirmar hoy, que no se trata de una estructura habitacional, sino de un silo
rectangular que revela altisimo grado de conocimiento tecnologico, no solo en cuanto al
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proceso constructivo de la estructura y el manejo hidraulico, ya que ha presentado un inusitado
sistema de captacion de agua y drenaje que llega a atravesarla, sino también a la tecnologia de
almacenamiento inca, con un sistema de ventilacion o enfriamiento y el aislamiento de productos
almacenados (tubérculos sugieren los analisis geoquimicos), sin precedentes hasta ahora. Esta
estructura, presenta también una reocupacion posiblemente de la época colonial, reflejada en un
piso a manera de soladura y en el tapiado de las hornacinas de la estructura original.

Por tanto, se puede afadir que la utilidad del Informe, permite también comparar las
interpretaciones diferentes que se pueden generar a partir de prospeccion de superficie frente a
aquellas que surgen a partir de excavaciones sistematicas.

Maria de los Angeles Murioz

Foto e isométrico del sistema de ventilacion/conservacion de los productos almacenados en el silo de
Incarracaycito en Pocona.
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ANEXO A LA CEDULA DE RECONOCIMIENTO EN SUPERFICIE DEL
SITIO CR-14 (INCARRACAYCITO) TAMBO DE POCONA, CON DETALLES
DEL SITIO, QUE INCLUYEN LAS PRIMERAS IMPRESIONES Y EL
DIARIO DE CAMPO DEL SEGUIMIENTO DEL DESBROCE DEL SITIO,
EFECTUADO DEL 25 AL 30 DE SEPTIEMBRE DE 1989

En primera instancia se efectud un recorrido general del sitio con la intencion de levantar un
croquis aproximado, tanto para facilitar la estrategia para el desbroce, como para la topografia
posterior del sitio.

Una vez recorrido el sitio se pudo observar que estd bastante bien delimitado por muros
periféricos y de contencion, encontrandose por fuera del muro Sur (Sureste) el sector de silos.

El sitio puede claramente dividirse en dos sectores: el sector de habitaciones (sector principal) y
el sector de silos. El sector de habitaciones a su vez estd compuesto por dos series de estructuras.
La primera es una larga hilera de estructuras pegadas alineadas en sentido Sureste Noroeste
(Estructuras 1 a 7), comenzando por lo que parece haber constituido la entrada principal del
sitio al Este. Al Sur de este eje principal y casi paralelos a él se observaron tres conjuntos
arquitectonicos mas, aunque de menores dimensiones y separados entre si (Estructura §; 9 a la
13y 14).

El sector de silos esta en la parte Sureste y forman un total de 21. En la esquina donde comienzan
(Sureste) se encuentran aglomerados, siguiendo luego hacia el Oeste unos cuantos, paralelos al
muro Sur y separados entre si aproximadamente por 4-5 m.

Otros elementos principales que constituyen el sitio, son los muros periféricos, del corral y
los muros de contencion. El muro de contencion esta bastante bien conservado y se encuentra
practicamente en toda la parte Norte al pie de las estructuras, corriendo de Sureste (desde la
pared Este de la estructura 1), a Noroeste (hasta la estructura 8), en la parte donde la pendiente
es mucho mas fuerte.

El muro del corral arranca de la esquina Sureste de la estructura N° 14 y remata en el muro Sur
(al Este) de la estructura N° 7. Este muro cerca en forma irregular un espacio abierto, al Sur
de las estructuras habitacionales, en el cual solamente se observaron dos pequefias estructuras
circulares(?) (aunque no completas).

En la esquina Noroeste de la estructura 8 y continuando del muro de contencion arranca un
muro periférico y continia primero hacia el Oeste, luego hacia el Sur para volver finalmente
hacia el Este hasta casi encontrarse con el muro del corral, casi encerrando otro gran espacio
abierto y terminando en la parte superior (Sur) de la loma.

El muro del corral estaba en bastante buen estado, mientras que el muro periférico al Oeste
y por detras de la estructura 8 se pierde por momentos para desaparecer totalmente antes de
encontrarse con el del corral.
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Por ultimo, en la esquina Este por fuera de los muros y un poco desplazada del conjunto en
general, se encuentra otra pequeiia estructura rectangular (estructura 15).

En términos generales ésto, junto con el croquis constituye una primera apreciacion del sitio. El
detalle de cada una de las estructuras se lo realiza posteriormente.

A modo de informacion, se remarca que la vegetacion que cubria el sitio estaba compuesta por
molle, chirimolle, llavi, sunchu, thola, cactus, muna, etc.

Estrategia

Dadas las caracteristicas del sitio (tamafio, etc.), disponibilidad de tiempo y trabajadores, se
decidio el primer dia efectuar rapidamente el trabajo grueso de desbroce del sector habitacional,
comenzando en el sector Este de Sureste a Noroeste, asimismo el corral y la estructura 15.

El segundo y tercer dia se realizé el trabajo de limpieza de detalles de los sectores de las
estructuras que nos interesaban para fines topograficos (esquinas, separaciones de estructuras,
etc.). Al mismo tiempo que se realizaba el desbroce grueso del sector de silos y muros.

El cuarto y quinto dia se realizaron alternativamente trabajos de limpieza a detalle de estos
ultimos sectores, asi como de puertas y hornacinas y principalmente el trabajo de topografia.

Conforme se fue desbrozando y apareciendo las primeras estructuras se pudo apreciar a primera
vista que todas se encuentran construidas sobre un eje Este-Oeste (Sureste-Noroeste), quedando
las fachadas hacia el Norte y el Muro Posterior hacia el Sur; encontrandose las fachadas bastante
mas deterioradas que los muros posteriores.

Cabe aclarar que lo que en este anexo se estd describiendo como fachada son las paredes Norte
de las estructuras, las cuales contienen las ventanas, (sin tomar en cuenta los accesos que
aparecen sospechosos en alguna estructura, no pudiéndose identificar en la mayoria de ellas), y
muro posterior al muro Sur de las mismas.

Pasamos a realizar la descripcion de cada una de las estructuras tal y como se encontraban en el
momento de esta primera limpieza.

Eje principal

Estructura N°I.- Fachada y esquinas totalmente deterioradas. El Este del muro posterior
(cumbrera) mas deteriorado que el Oeste. En la fachada se pueden observar dos ventanas en
pie (completas) y en el muro posterior se observan tres sectores colapsados muy similares
entre si.

Estructura N°2.- Separada de la 1 por un pasillo de aproximadamente 1m de ancho. Fachada y
muro posterior bastante destruidos, observandose una sola ventana en pie. Del muro posterior
de esta estructura sale un muro actual (?) Norte-Sur hacia la esquina Noroeste de la estructura
14.
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Estructura N°3.- Separada de la 2 por un pasillo (cercado actualmente). De la esquina Noreste
arranca un muro hacia el Norte hasta unirse al muro de contencion. Fachada en sectores en
pie bastante conservados (los sectores en pie son los correspondientes a dos ventanas). Muro
posterior parcialmente conservado.

Estructura N°4.- Separada de la 3 nuevamente por un pasillo. Fachada en pie y bastante bien
conservada casi incluso en su altura original en los sectores de las 5 ventanas, cuatro de ellas
rectangulares y la que se encuentra mas al Este de forma trapezoidal. Los otros sectores en la
fachada bastante destruidos y el muro posterior o Sur parcialmente conservado.

Casi en la mitad del muro posterior en la parte interior, se observa una esquina (?) pudiendo
tratarse de un acceso (?).

Estructura N°5.- Separada de la 4 por un pasillo. El sector de una ventana en pie (no muy alto)
en la fachada; el muro posterior bastante conservado (salvo en algunos sectores) casi en su
altura original en cuyo sector Oeste se observa una ventana. Es la estructura que presenta mayor
derrumbe al interior (;algin amontonamiento actual?).

Estructura N°6.- Separada de la 5 solamente por un muro divisorio, siendo practicamente el
muro posterior el mismo. Se observan tres ventanas en la fachada (las mejores conservadas).
Muro posterior destruido en sectores.

Estructura N°7.- Separada de la 6 por un pasillo, constituyendo la Gltima sobre el eje principal
hacia el Oeste. La fachada parcialmente conservada sobre todo en los sectores de las 4 ventanas
(una de ellas bastante alargada). El muro posterior totalmente destruido, salvo en su cuarto
Oeste.

De la esquina Suroeste de esta estructura arranca un muro (al parecer actual) hacia el Sur hasta
la esquina Noreste de la estructura N° 8. De la misma estructura N° 7 de la esquina Noroeste
arranca otro muro hacia el Norte hasta encontrarse con el muro de contencion.

Eje sur

Pasamos a describir el segundo eje de estructuras que se encuentra paralelo (e interrumpido) y
al Sur del eje principal.

Estructura N°S.- Esta estructura constituye la primera (de Oeste a Este), del segundo eje; podria
decirse que es la estructura mejor conservada tanto en su fachada como en el muro posterior. En
la fachada, se observan cinco ventanas, mientras que en la mitad (Oeste) del muro posterior se
observa una esquina interrumpiendo el muro, pudiendo tratarse de un acceso (?).

Estructura N°9.- Segunda de Oeste a Este sobre el segundo eje de estructuras. Separada por un
pasillo, de un muro (al Oeste) que al parecer se trataba de otra estructura que quedo inconclusa,
observandose ahora tnicamente lo que habria constituido su muro Este (que forma el pasillo
con el muro Oeste de la estructura 9).
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Esta estructura (9), se encuentra exactamente al Sur a la altura de la estructura 5. En realidad,
todo este pequefio conjunto (estructuras 9 a la 13), queda al Sur de las estructuras 4 y 5, presenta
estructuras mas cuadrangulares y constituye el sector mas destruido del sitio.

La estructura 9, presenta el muro posterior bastante destruido; en la fachada practicamente no
puede observarse nada, ni ventanas ni ninglin otro elemento relevante.

Estructura N°10.- Separada de la 9 por un pasillo. El muro posterior al Oeste parcialmente
conservado sin elementos notables; mientras que el resto y la fachada estan totalmente destruidos.

Estructura N°11.- Separada de la 10 por un pasillo (apenas visible). Muro posterior, fachada y
laterales totalmente destruidos sin ningtin elemento visible.

Estructura N°I12.- Separada de la 11 por un pasillo igualmente poco visible. Muro posterior (al
Oeste) parcialmente conservado sin ningun detalle notorio, el resto totalmente destruido.

Estructura N°I3.- Separada de la 12 por un pasillo. Muro posterior y laterales totalmente
destruidos, quedando en la fachada un sector (al Oeste) parcialmente conservado sin ningin
elemento notable.

Esta estructura constituye la tltima (al Este) de este conjunto, interrumpiéndose la hilera hasta
la Estructura 14, que es la primera (al Este) del eje Sur y la Gltima en el sentido de la numeracion
(Oeste-Este).

Estructura N°14.- Aislada, inmediatamente al Sur de la estructura 2. Se trata de una construccion
rectangular con la fachada parcialmente conservada sobre todo en el sector de una ventana
(Oeste); el resto de los muros y en especial el posterior totalmente destruidos sin ningin otro
elemento notable.

Estructura N°15.- Al Este y un poco desplazada del conjunto principal (;y acceso?), se encuentra
esta estructura rectangular, de la que solamente se observan los cimientos, no encontrandose
ninguno de sus muros en pie, siendo por lo tanto imposible registrar detalles arquitectonicos.

Silos

Al Sur-Oeste de la Estructura 15 y por fuera del muro del corral, se encuentra el sector de silos.
En la parte Este del sitio y entre las estructuras 1 y 14 se encuentran agrupados, mientras que
mas al Oeste corren paralelos al muro del corral y separados entre si por aproximadamente 4-5
m, formando un total de veintiuno.

Al Sur de las estructuras 5 y 9, al interior del espacio abierto que circunda el muro del corral
y un poco fuera de contexto de todo el conjunto, se encuentran las estructuras A y B: medios
circulos, de los cuales se cuenta inicamente con los cimientos.

Cerca de estas estructuras, hoy se pueden observar dos grandes amontonamientos de piedra
actuales.

Para toda referencia, ver el plano del levantamiento topografico.
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Observaciones

En vista de que este anexo constituye solamente una primera apreciacion del sitio a nuestra
llegada y durante la realizacion de los trabajos, simplemente queremos remarcar algunos puntos.

— Este anexo es parte integrante de un conjunto de datos, conformado ademas por la
Cédula de Reconocimiento en Superficie, el Plano Topografico del sitio y el primer
croquis aproximado, siendo inttil revisarlo independientemente; por esta razon, no se ha
mencionado con mucho detalle (o ninguno) sobre formas o tamanos de las estructuras.

— Se ha tomado como el sitio en “si” tanto para la cédula como para el plano topografico, a
todo el sector bastante bien delimitado por los muros, a su interior, incluyendo obviamente
la estructura 15. No se han tomado en cuenta ni Pajahuasi, ni Pucara (hacia el Sur), asi
como tampoco el sector al Norte, al pie del cerro, a orillas del camino Pocona-Vacas,
dado que para ello se necesitaria otro tipo de analisis (continuidad del material, evidencia
de la misma época de ocupacion, etc.).

— En cuanto al desbroce del sitio, no fue una limpieza total, sino que mas bien, analizando el
estado de conservacion de cada estructura se han dejado algunos molles pequefios, cactus,
thola, etc., con la intencidon que las estructuras no queden fragiles y evitar posteriores
derrumbes. Unicamente el muro del corral, en el sector de los silos fue desyerbado en
su interior y exterior (siempre cuidando de no tocar las hierbas que lo sostienen en pie),
pero el resto de €l asi como los otros muros fueron limpiados solamente en su interior,
con fines de visibilidad para la topografia.

— Los espacios abiertos circundados por los muros, practicamente no fueron tocados, salvo
en el sector de las estructuras A y B al interior del muro del corral.

— La diferenciacion entre muros (de corral, contencion, periférico es arbitraria y con fines
de facilitar la descripcion.

— En cuanto a las estructuras, remarcamos que salvo las estructuras 5y 6, todas las demas se
hallan separadas por un pasillo de aproximadamente 1m de ancho. Todas las estructuras
presentan la fachada de las ventanas mirando al Norte y casi a la misma altura, siendo
también en todas, el sector de las ventanas el mejor conservado.

— Durante la limpieza y topografia del sitio, solamente pudimos obtener como muestra un
total de 6 fragmentos de ceramica, lo cual puede originar diversas interpretaciones.

— Por tltimo, queremos afiadir que el trabajo estuvo a cargo de un equipo constituido por
los arqueodlogos Maria de los Angeles Muiioz, David M. Pereira y Ramoén Sanzetenea,
en cuanto a la limpieza. La designacion de puntos para la topografia y la realizacion de
la misma estuvo a cargo del Ing. Carlos Cruz y la suscrita, con el apoyo material del Ing.
Rainer Rothe de la Mision Técnica Alemana.

Es cuanto tengo a bien informar para su registro correspondiente.
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Maria de los Angeles Muiioz Collazos
TEC. EN INVESTIGACION DEL INSTITUTO INVESTIGACIONES ANTROPOLOGICAS
/plc

Plano del levantamiento topografico del “Tambo de Pocona” — Incarracaycito.
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Facsimil de la primera pagina del informe original de septiembre de 1989.
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IN MEMORIAM

LAS CUATRO DECADAS DE TRABAJO ARQUEOLOGICO Y
MUSEOGRAFICO DE RAMON SANZETENEA ROCHA EN
EL MUsSEO DE LA UMSS COCHABAMBA

El 23 de diciembre de 2021 fallecié en Cochabamba Ramoén Sanzetenea Rocha (1941-2021),
Museografo y Arquedlogo que por casi cuatro décadas trabajo en el Instituto Antropologico y
Museo de la UMSS, Cochabamba.

Oriundo de Oruro, RSR en 1962 inicié su vocacional inquietud inscribiéndose junto a una
veintena de entusiastas jovenes en la flamante Escuela de Arqueologia y Antropologia de la
UMSS bajo la direccion del Prof. Dick Edgar Ibarra Grasso. Dicha Escuela, por cierto, una de
las primeras en América Latina, lleg6 a funcionar tres afios y medio dejando durante afios una
profunda huella en numerosos investigadores y tematicas gracias a su conexion con el Museo
creado en 1951.
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Posteriormente, a partir de 1972 RSR fue incorporado al Museo Arqueoldgico dando
sus primeros pasos como Musedgrafo e Investigador. En ese entonces, el Museo con su
equipo inici6 una nueva etapa de trabajo combinando investigacion, museografia y gestion
patrimonial enfocada en los siglos XV y XVI, la cual gener6 un intenso trabajo de campo
con publicaciones y trabajos conjuntos internacionales. A partir de ese momento RSR jugd
un papel muy destacado gracias al manejo de la lengua quechua, sus multiples aptitudes y
habilidades especialmente en el trabajo en el terreno, a lo que se sumaban sus destrezas como
fotografo y dibujante.

En 1976 desde el Rectorado de la UMSS y con el impulso pionero de la Directora del
Museo Geraldine Byrne de Caballero se gestiond la llegada de una mision arqueoldgica de
la UNESCO con destacados arquedlogos y patrimonialistas para declarar Incallajta como
Patrimonio Cultural y Natural. En ese momento RSR y el equipo del Museo desempefiaron
el rol de contrapartes locales. Unos afios después como efecto de esa importante mision de la
UNESCO, RSR condujo un trabajo experimental de conservacion/restauracion -el inico en
realidad hecho hasta el momento- en el edificio central kallanqa de Incallajta, con reposicion
de dinteles y coronamientos de muros en peligro de colapsar. Dicha experiencia fue muy
enriquecedora porque demostrd que la conservacion y restauracion de Incallajta es una tarea
factible e impostergable siempre y cuando se supere la incuria estatal e indefension patrimonial
que sufre.

Posteriormente, en 1978 RSR fue integrante del equipo que realizd el trabajo arqueologico
sobre la red vial incaica entre Paria y Tapacari, dentro del proyecto The Inca Road System
bajo la direccion del arquedlogo John Hyslop del Museum of Natural History New York
USA. Dicho proyecto internacional logrd posicionar a Cochabamba dentro el Qhapaq Nan o
camino real incaico mostrando como se articularon diferentes espacios de Cochabamba con el
Tawantinsuyu.

En 1999 junto a otros destacados investigadores, RSR fue distinguido por la Unidad Nacional
de Arqueologia UNAR, Ministerio de Cultura, La Paz, con el reconocimiento Puma de Oro.
Afos después, en 2002 fue reconocido por la UMSS como Profesor Honorario precisamente
para valorar sus valiosos aportes en su trayectoria.

A partir de 1983, en el Museo de la UMSS ya transformado en Instituto de Investigaciones
Antropologicas y Museo se puso en marcha el Proyecto Formativo en convenio con la
Universidad de Carolina del Norte, Chapel Hill, EE.UU, con la presencia del arquelogo Donald
L. Brockington. En dicho proyecto, que casi llegd a extenderse por 20 afos, la participacion
de RSR fue muy relevante gracias a la combinacion de sus diferentes aptitudes e incansable
energia para el trabajo de campo y en laboratorio.

RSR también se destacd como un excelente asesor de tesistas, estudiantes y visitantes al Museo
apoyando generosamente con materiales bibliograficos y publicaciones de diferente tipo.

Finalmente, destacar el inagotable sentido del humor -caustico a veces- que RSR tenia, ademas
de sus enriquecedoras tertulias sostenidas con colegas y amigos. Deja un gran vacio, pero a
la vez un gran ejemplo de generosa entrega y fidelidad al INIAM de la UMSS donde sera
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recordado permanentemente. En lo personal deseo expresar mi gratitud a un gran compaiiero
de trabajo con asombrosa erudicion e incondicional en las buenas y en las malas, y una fraterna
amistad que tuve la oportunidad de sostener con él por mas de cuatro décadas.

Cochabamba, junio de 2022.
David M. Pereira Herrera.

La Direccidon del INIAM vy el personal académico y administrativo en pleno, hacen suyas las
palabras de Homenaje de David Pereira, ex Director del INIAM, a nuestro querido colega
y compafiero Ramodn, cuyo apasionado espiritu investigativo seguird inspirando a futuras
generaciones.
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