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PROLOGO

Esta obra, “Epistemologia Andina”, publicada bajo el sello de la
Editorial Centro de Estudios Sociales de América Latina y coordinada
por Pedro Carretero Poblete y Jennifer Loaiza Pefafiel, cuenta con la
participacién de destacados investigadores que indagan sobre siete
aspectos de especial interés que vienen a enriquecer la construccién
del conocimiento de las sociedades indigenas desde una concepcion
epistemoldgica del Sur.

El primer capitulo estd encargado de estudiar el ritual de
enterramiento Puruhd, a partir de las referencias proporcionadas por
los cronistas para, posteriormente, centrarse en las escasas
intervenciones arqueoldgicas realizadas por Jijon y Caamafio en 1927
en los alrededores de Riobamba y en las mas recientes prospecciones
superficiales llevadas a cabo, en Flores, Collay y Rumicruz, por el
Grupo de Investigaciéon Puruhd de la Universidad Nacional del
Chimborazo.

El segundo capitulo constituye una imprescindible y necesaria
intervencion dirigida al rescate y preservacion de la tradicion textil de
la nacionalidad Kichwa Puruha. Esta aportacién, que se sustenta en el
amplio repertorio normativo ecuatoriano en materia de preservacion
documental, registro fotografico y defensa de las culturas andinas,
presenta una doble propuesta con la finalidad de ordenar, clasificar,
documentar, custodiar y difundir esa memoria tradicional, a través de
la elaboracidn de un registro fotografico y el disefio de un repositorio
digital.

El tercer capitulo aborda la construccién del conocimiento en las
comunidades indigenas del Chimborazo, a través de la propia
experiencia profesional de su autor, por dos décadas de convivencia
con las comunidades de Colta y Guamote, junto a la revision y andlisis
de los diccionarios quichuas de finales de siglo XIX, especialmente de
Luis Cordero y del Padre Juan Grimm. Este es un trabajo orientado a
la recuperacién vy visibilizacion de los saberes ancestrales de los
pueblos indigenas y afrodescendientes, que permitird, sin duda,
superar la visién de colonialidad del saber y estd conectado a las
luchas emancipatorias de los movimientos sociales en la region; una
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justa reivindicacién de derechos y saberes que deben incorporarse al
proceso educativo, como fuente del conocimiento, soporte didactico
y como ensefianzas sobre la vida.

El cuarto capitulo es un minucioso y detallado estudio sobre el uso y
aplicacién de la hoja de coca en la Historia del Ecuador fundamentado
en la informacién y noticias proporcionadas por cronistas,
administradores, viajeros, cientificos e investigadores desde una
visién cultural e histdrica.

El quinto capitulo se encarga de analizar los rituales en las ciudades
andinas y la experiencia de sacralizaciéon de lugares del espacio
publico, desde el Yumbu Wafiuchiy Aknanay y Kuchi Japiy Aknanay, en
las parroquias de La Magdalena y San Isidro del Inca del cantén Quito
(provincia de Pichincha). Espacios caracterizados por una
conformacién urbana, practicas sociales y culturales propias entre sus
habitantes como resultado historico de las incidencias sociales,
étnicas, politicas y econdmicas.

El sexto capitulo se centra en un analisis comparativo de los datos
obtenidos en diversas excavaciones realizadas —tanto en las ex
haciendas Tajamar y La Tola en el sector de Cayambe por Villalba
(1997) como en la ex hacienda La Vega en 1997 y 2016— sobre los
monticulos en campos de camellones con la finalidad de establecer
posibles vinculos entre estos espacios con determinadas ceremonias.
Para ello, se estudia sus contextos y ocupaciones (estratos, rasgos y
cultura material); la interpretacién aportada por otros investigadores
y se ofrece una reinterpretacién sobre los mismos.

Y por ultimo, el séptimo capitulo se adentra en el conocimiento y uso
de las tecnologias sobre observacion astrondmica desarrolladas en los
Andes septentrionales.

En definitiva, este libro constituye un aporte relevante, serio vy
riguroso en el conocimiento y saberes de las sociedades originarias.

José Manuel Castellano Gil
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EL RITUAL DE ENTERRAMIENTO PURUHA A TRAVES DE LAS
EXCAVACIONES DE JIJON Y CAAMANO

Pedro A. Carretero Poblete
Grupo de Investigacidn Puruha
Carrera de Arquitectura. Facultad de Ingenieria
Universidad Nacional de Chimborazo

Jennifer M. Loaiza Pefafiel
Grupo de Investigacién Puruha

INTRODUCCION

El pais de los Puruhaes, tal cual era al tiempo de la conquista
incaica, estd comprendido integramente en el territorio de la
actual provincia del Chimborazo. Los pueblos principales
eran: Calpi, San Andrés, Guano, llapo, Guanando, Penipe,
Quimiac. Achambo, El Molino, Pungald, Licto, Punin y
Yaruquies.

Al norte estaba limitado por los pdramos de Sanancajas y el
Igualata (...). Por el oeste, por los altos pdramos, que forman
una extensa meseta alrededor del Chimborazo {(...). Hacia el
Oriente dividia a Puruhd de la Jibaria (...). Los arenosos y
solitarios pdramos de Tiocajas y las altas mesetas que los
unen con el nudo del Azuay, eran por el Sur el limite del
territorio de los Puruhdes, que ya en Alausi y en Chunchi eran
gentes venidas de fuera (...). (Jijon y Caamario, 1927, p. 2).

Esta era la descripcion que hacia lJijon y Caamafo, tras sus
intervenciones arqueoldgicas en los alrededores de Riobamba, en
1927, sobre el territorio que ocupaban los Puruhaes. Hoy, pese a que
no se han realizados desde entonces nuevas intervenciones
arqueoldgicas, por los restos documentados en otros parajes
sabemos que la zona de influencia Puruha se extendia mucho mas
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alld. Al Norte podian llegar hasta hacer frontera con territorio
Panzaleo, en Ambato, al Sur llegaria como poco hasta el desierto de
Palmira, donde hacian frontera con los Cafiari y al Oeste se extendian
hasta la provincia de Bolivar. Por las intervenciones arqueoldgicas
realizadas en territorio Canari, sabemos que Alausi y Chunchi eran
zonas dominadas por este pueblo, al menos desde época Narrio. De
hecho, el topdnimo Alausi, shituma, nos indica una adscripcién
indudablemente Caiiari.

Son aisladas las referencias de cronistas sobre el pueblo Puruha.
Cieza de Ledn (1553) dice que los Puruhdes “Andan vestidos ellos y
sus mujeres (...) y para ser conocidos traen su ligadura en la cabeza y
algunos o todos los mads tienen los cabellos muy largos, y se los
entranchan bien menudamente” (folio liiij).

En cuanto al tipo habitaciones, Cieza dice “Las casas de los de la
porcién oriental de Puruhd eran de piedra” (1554, p. 152);
Maldonado que “Se acostaban en camas con paja” (p. 152); “Los
sefiores o principales tenian duhos o tianas que es una banqueta en
gue se asientan” (Maldonado, p. 153).

Sobre la propiedad de las tierras, Maldonado dice: “Antes de la
conquista incaica era sefior de todo el pueblo, Montafia, que fue
destituido por el Inca, quien puso a Toco en su lugar” (p. 151).

En el Archivo de Indias, recogidos como Documentos Inéditos por
parte de Luis Torres de Mendoza, también aparecen algunas
referencias: “Los indios de Calpi vestian quenlanes, camisetas y
mantas de lana y algunos de algoddn” (p. 469). “en San Andrés
vistense los varones camisetas y mantas de lana; las indias anacos y
liguedas de lana; los Caciques y otros algunos se visten de algoddén y
las fiestas ropa labrada” (p. 471); “los indios de San Andrés eran
abundantes de maiz (...) y de papas; no tienen arboleda ninguna;
tienen todos cercadas sus rozas de maiz y casas con cabuya”
(Maldonado, p. 153); “En Calpi, la comida de los indios era maiz,
papas, quinua y algunas legumbres; su bebida chicha” (p. 468); “En
San Andrés falta lefia (..) queman raices de matas pequefias,
cardones y cabuyales” (p. 470); “En Guano los montes de lefia estan
algo apartados, y usan de raices de cabuya y de arboles pequefios
gue tienen por cercas de sus casas y de algunas chilcas pequefias” (p.
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473); “Tienen tierras bastantes para sus labores ningunas de
comunidad” (p. 473); “En Guanando apenas tienes tierras de que han
menester, en que siembran papas, y maiz y algunas legumbres” (p.
476); “En Quimiac y Penipe tenian los indios montes en que hacian
lefia” (p. 479-478); “Los indios de Chambo poseian suficientes tierras
para sus sementerios y un pedazo de comunidad que siembran maiz”
(p. 482); “En Licto sembraban papas y maiz, tenian tierras suficientes,
y un pedazo propiedad de la comunidad” (p. 485); “En Punin habian
tierras suficientes y una porcion para el beneficio de la comunidad,
carecian de combustible” (p. 487); Los Puruhdes tenian llamas y las
dedicaban a su dios el Chimborazo” (Maldonado, p. 150).

Marcos Jiménez de la Espada indica dénde se encontraban los
Puruha:

Relacion del pueblo de Sant-Andrés de Xunxi para el muy
ilustre Sefor Licenciado Francisco de Auncibay del consejo de
se Majestad y su Oidor en la Real Audiencia de Quito, escrita
por Fray Juan de Paz Maldonado Vicario (...) de la casa y
convento de Sant-Andrés ques en la provincia de los Puruays.
(1897, pp. 149-154).

En cuanto a los ritos funerarios, Maldonado sefiala:

Cuando se muere algun indio, sus mujeres van luego pro las
rozas y cerros y otras partes por donde ellos solian nadar, a
buscarlo, y lo llaman en aquellos lugares por su nombre y le
dicen todas las cosas que con ellos solia pasar; y esto dicenlo
cantando y derramando muchas Idgrimas, porque su llorar es
cantando, y como no lo hallan vanse a sus casas e a las de sus
padres e hermanos, y se trasquilan y untan la cara con
betunes negros y desta manera andan muchos tiempo; y de
alli a ciertos dias se van a bafar al rio y se lavan, diciendo que
se lavan para olvidarse de sus maridos y de sus pecados {(...)
Meétenles en las sepulturas, a los muertos, que hacen en sus
rozas, donde los entierran (...) mantas, camisetas, chicha y
otras cosas de comer. (p. 152).

Tenian por uso en tiempos pasados (...) que cuando se muere
algun Sefior principal, le amortajan en una Tiana (...) y bailan
alrededor de él, y hacen una borrachera solene, y beben
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mucho y se emborrachan, y después lo entierran en un hueco,
debajo de la tierra asi asentados en su Tiana, y tapian aquel
hueco; por manera que estd sentado en aquel hueco, y alli
meten mucha chicha, y comida e ropa. Cuando algun indio
muere en alguna casa, la desamparan y sacan al difunto, no
por la puerta sino por la enlata de la casa; y traen a enterrar
al difunto acompafidndolo la viuda cubierta la cabeza, con un
palo en la mano, y traénla de brazo dos indios deudos de la
viuda, la cual finge desmayo y sentir la ausencia del marido.
No habitan mds la casa ni entran dentro (p. 153).

A dia de hoy no sabemos si cuando llegan los Inca a Riobamba existia
una fuerte presencia de poblados Puruhd, mas teniendo en cuenta
que antes de la misma, en 1490, se produjo la ultima explosién del
volcan Altar que dejaria toda la zona de cultivo de los alrededores
llena de ceniza y, por tanto, durante muchos afios, se impediria la
principal forma de vida y econdmica del pueblo Puruha: la agricultura
y la ganaderia, aparte del intercambio comercial. Asi, en la Tola de
Macaji, sefala Jijon y Caamafio (1927, pp. 5-6), tres estratos
superiores, A, By C. Los estratos denominados A y C corresponden a
una “compacta aglomeracién de fragmentos pequefios, mas gruesos
en el primero, sobre todo en el fondo, de trozos de lavas andesiticas”
(p. 6). Estos depdsitos, indudablemente, “fueron debidos a la
precipitacion repentina de materiales traidos en suspension por una
avenida violenta” (p. 6). Entre ambas erupciones volcdnicas (la ultima
pudo pertenecer a la violenta explosion del Altar) debid darse un
largo lapso de tiempo (capa B) que fue aprovechado por los Puruhd
para ocupar todo Macaji (figura 1).
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Figura 1. Excavacién arqueoldgica de Jijon y Caamafio en Macaji, Riobamba.

Fuente: Jijén y Caamafio (1927, figura 2, p. 16).
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En cuanto a la ocupacion de la zona que describe Jijon y Caamafio
como Puruh3, los habitantes indigenas fueron reducidos a la llegada
de los espafioles. Al respecto, Herrera (1874), menciona que:

En la parroquia de Calpi pueblo de la encomienda de Luis de
Cabrera, se redujeron siete ayllos, o parcialidades; en la de
Licdan, las nombradas Nilicdn, Baslican, Gilnag y Macaxi; el
pueblo de Guano, de la enmienda de las monjas Bernardas
del sacramento de la villa de Madrid, se compuso de las
parcialidades [ayllos] de Guano, Tulundo, lla, Ipulcapa. En
Yaruqui se redujeron las parcialidades [ayllos] de Yaruquies,
Cacha, Suilla, Quero, Siviguies y Gatazo. (p. 18).

Lo que Jijéon y Caamafio determina como Periodo Protopanzaleo | en
Macaji (pp. 9-19), del que no indica fechas relativas, no deja de ser
ceramica atribuible a alguna de las fases de la ceramica Puruha, dado
el grosor y la forma de los bordes de las cerdmicas recuperadas
(figuras 2 y 3), en una fase de ocupacién habitacional. En esta época
las decoraciones de la ceramica se basan en incisiones cuando el
barro estaba aun fresco, que conformarian dibujos geométricos. Lo
que lleva a pensar a lJijén y Caamafio que estamos ante ceramicas
Panzaleo es precisamente esta decoracién con lineas incisas paralelas
de épocas posteriores (Jijén y Caamanio, 1920), pero con la diferencia
que las cerdmicas del sur Panzaleo ademads incluyen pintura, rasgo
gue no aparece en las cerdmicas Puruhd de Macaji. Ademds, como
hemos podido comprobar en las prospecciones arqueoldgicas
realizadas en Rumicruz, en la zona denominada Payacucha (Carretero
et alii, 2018) es comun este tipo de decoracién entre los materiales
Puruha documentados.
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Figura 2. Dibujo de la ceramica Puruha de Macaji segun Jijon y Caamafio

Fuente: Jijén y Caamafio (1927, figura 4, p. 17).

Figura 3. Cerdmica Puruha de Macaji Proto-Panzaleo I.

Fuente: Jijén y Caamaiio (1927, Lamina V).
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Figura 4. Ceramica Puruhd de Payacucha (Rumicruz).
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CERAMICA PURUHA BASES DE TRIPODE

/

]

RC160148 RC16 0166
Fuente: Carretero et alii, 2018

Tras las diferentes prospecciones arqueoldgicas superficiales
realizadas por el Grupo de Investigacion Puruha de la Unach, en
Rumicruz (Carretero et alii, 2018), Collay (Carretero y Samaniego,
2017) y Flores (Carretero et alii, 2017), donde si aparecen asociadas
ceramicas de paredes finas Panzaleo, debemos sefialar que, desde
nuestro punto de vista, estas ceramicas con decoracidn incisa y algo
mas toscas parecen ser mas modernas, posiblemente pertenecientes
al Periodo de Integracion (500-1532) tal y como demuestran los
materiales recuperados en el sector de Payacucha de Rumicruz,
pulidos de color mate y con decoraciones incisas. Mientras que las
ceramicas mas finas y trabajadas, serian de un periodo anterior,
coetaneo a Cashaloma Cafiari, como muestran los materiales
recuperados en el sitio Puruhd de Collay (Yaruquies, figura 5)
correspondientes al Formativo Tardio (700 a.C.).
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Figura 5. Cerdmica Puruha recuperada en la prospeccion de Cerro Collay
(Yaruquies)
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Por tanto, ni siquiera Jijén y Caamaio, quien presenta las Unicas
intervenciones arqueoldgicas en territorio Puruhd hasta la fecha, deja
claro a qué periodo histérico del Ecuador corresponden los restos
documentados en cada sitio, dividiendo las fases de su estudio segln
el sitio arqueoldégico en el que trabajd, al que asignd esa adscripcion
cultural. A continuacién, procederemos a analizar los tipos de
enterramiento Puruha documentados por Jijon y Caamafio en base a
los lugares en los que intervino en nuestro territorio.

Caracteristicas del enterramiento Puruha seguin las excavaciones de
Jijon y Caamaiio:

Procederemos a analizar los diferentes tipos de enterramiento
siguiendo no las fases histdricas, que no quedan del todo claras en el
estudio del gran pensador, sino las culturas basadas en los sitios en
los que intervino que, como veremos, en algunos casos, son de muy
dudosa adscripcion.

1. ElPeriodo Tuncahuan.

Para Jijon y Caamaiio, como ya hemos visto, los dos primeros
periodos de ocupacién en Chimborazo corresponderian a los
periodos que él denomina Protopanzaleo |, de cardacter
Centroamericano (1927, p. 27) basado en las formas
ceramicas y la decoraciéon; y Protopanzaleo I, que senala
como desarrollo de la fase anterior, también de origen
Centroamericano basado en la decoracién negativa y la
forma de las cerdmicas. De forma que ve un marcado
caracter difusionista desde Centroamérica para explicar las
culturas de la region (/bid.).

Segun Jijon, el siguiente periodo seria el Tuncahudn, al que
asigna una adscripcién Chibcha, un pueblo posiblemente de
Centroamérica que se instalé en Colombia, se basa para ello
en lo exdtico de los elementos (ceramicos y metales)
encontrados. Asi, sefiala que no aparecen las caracteristicas
netamente Puruha hasta el siguiente periodo, denominado
por él mismo como Guano.

16
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Este periodo se caracteriza por la policromia de su ceramica
(Jijon y Caamano, 1927, p. 28) usando colores blancos
(inexistentes hasta entonces), rojo y negro (figuras 6 y 7).

Figura 6. Ceramica del periodo Tuncahuan.

Fuente: Jijén y Caamafio. 1927, laminas XX y XXI

En Guano, sin sefialar el lugar especifico, Jijdon y Caamafio excavd
cinco sepulcros (1927, p. 32, figuras 14-17), todos de similares
caracteristicas que pasamos a detallar y que se diferencian de otras
épocas por sus ceramicas:

- Son tumbas en forma de pozo vertical, de 1,40 m. el
sepulcro 1 (1927, figura 14), 2,50 el 2, 2,20 el 3y 1,20 el
4. En los tres primeros aparecen enterrados un adulto en
cada uno, y en el 4 un nifo. Aunque los huesos no
estaban en buen estado, podemos decir que los cuerpos
estaban enterrados en cuclillas o posicidn fetal.

- En los enterramientos aparecen ceramicas globulares
(ollas) de diferentes facturas (con asiento y sin él);

17
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compoteras o copas de pie cilindrico y hueco y platos con
mango doble. Todas con labios redondeados; algunas
con una tira de barro a su alrededor. La decoracidn de las
mismas varia entre el positivo y el negativo, con colores
de blanco, rojo y negro. La decoracién varia entre
circulos, fajas de varios colores, puntos o esferas, lineas
verticales en grupo, rombos uno dentro de otros,
triangulos reticulados, chakanas, espirales, cuadrados y
lineas en zigzag, chevrones adornados con puntos y
circunferencias (Jijon y Caamano, 1927, p. 34).
Significativa es una ceramica antropomorfa que parece
hecha con molde aparecida en la tumba 1. Las ceramicas
parecen tener en algunos casos caracteristicas Cafiari o
influencia de esta zona. Como elemento significativo
tenemos un tortero en la tumba 5, con unas
decoraciones circulares de pequefio tamafio

- Entre los metales recuperados, destaca un tupo de cobre
(tumba 1) y dos propulsores de tiraderas de cobre
(tumba 2).

Figura 7. Tumbas del periodo Tuncahuan.

OGRS ST s

£l

Fuente: Jijén y Caamafio. 1927, p. 32, figura 14.
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2. Periodo Elén-Pata

Se trata de un periodo que para lJijén y Caamafio ya es

puramente Puruha (1927, p. 61), contemporaneo a San

Sebastidn de Guano y a los Panzaleo de Ambato. Para él

corresponde a un nivel cultural negativo, imaginamos por la

tosquedad de su ceramica, nada refinada. En sus ceramicas

también aprecia un influjo de los materiales de Tiahuanaco

(La Paz, Bolivia), una cultura policroma que usa el blanco, rojo

y negro que, desde nuestro punto de vista no tiene

demasiada relacién en cuanto a formas ceramicas con la de

Guano Puruha.

En la planicie de Elen-Pata, situada en Guano, Jijon descubre

una numerosa poblacién indigena asociada a varias

necrépolis:

- Cementerio de Chocdn:
Situado a la entrada de los llanos de Elén-Pata, un
cementerio extenso muy huaqueado desde antiguo,
donde solo pudo documentar dos tumbas intactas con
las siguientes caracteristicas: una tumba de 1,50 m. de
profundidad y la otra de 2,50, las dos de pozo. En la
tumba 1 habia un cuerpo en posicion fetal y una
compotera; en la tumba 2, protegida por tres lajas de
piedra, el cuerpo estaba mds descompuesto vy
aparecieron dos vasijas antropomorfas con decoracion
negativa, fragmentos de compotera y platos con asa. En
esta tumba es significativa la aparicidn de un fragmento
de algoddn que estaria cubriendo o como vestimenta del
cuerpo, lo que nos indica que se enterraban con algun
tipo de vestimenta y que mantenian contactos con la
costa, ya que esta fibra vegetal no se da en la altitud de
Guano. (1927, p. 104).

- Cementerio de Santus:
Situado en esta misma zona, a un km al este de Chocdn,
pudo recuperar intactas 52 tumbas. Todas ellas eran con
forma de pozo (figuras 8 y 9), variando las profundidades
entre 1,80 y 1,50 m. Todos los restos dseos aparecen en
posicion fetal, salvo la tumba LXI en la que se aprecia
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claramente al cuerpo en cuclillas. En ellas, casi toda la
vajilla ritual es la misma: compoteras, platos con mango,
cantaros antropomorfos, tripodes y ollitas. En la mayoria
de los casos los tripodes y cdntaros antropomorfos
aparecen tapados por platos con mango o compoteras.
Este hecho estd respondiendo a algln tipo de ritual
funerario. Las piezas de menor tamafio (compoteras y
platos) usadas en el ritual se reutilizarian tapando las
piezas mayores (tripodes y cantaros antropomorfos)
para proteger su contenido, que seria el alimento en el
viaje al mas alla.

Los platos con mango aparecen sobre todo con
decoraciones incisa que Jijon llama “espinas de arenque”
(p. 99). Las compoteras, las ollitas y, sobre todo, los
cantaros antropomorfos utilizan decoracidn pintada que
varia entre el rojo, el negro o ambos colores,
predominando lo que el autor llama bandas en S, que no
deja de ser otra cosa que la representacién de la
“continuidad del tiempo” o “la vuelta del tiempo” (figura
10), lo que significa que se ha realizado un camino y se
retorna nuevamente, esto tiene sentido con la muerte y
la vuelta al retorno de la vida en el mas alla. También
presentan dibujos con lineas entre cruzadas, que pueden
significar los cruces de los caminos (figura 10); franjas
transversales de siete circulos que pueden estd
representado un calendario lunar o ciclos agrarios (figura
11); serpientes bicéfalas que son las enlazadoras de los
mundos; estructuras escalonadas, que podrian
representar fragmentos de la chakanay el ordenamiento
territorial (figura 10); chakanas representando las cuatro
direcciones y la Cruz del Sur (figura 12); chakanas con un
circulo a dos lados, mostrando la dualidad, lo de arriba 'y
lo de abajo (figura 13); representaciones con dos circulos
entre chakafla en horizontal, que pueden estar
representado al buho, el guardian del dia de la nochey el
gue nos muestra lo que no se puede ver en la oscuridad

20



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

(figura 14); representaciones esquemadticas de animales
totémicos.

También aparecen algunos objetos de cobre en las
tumbas: anillos, tumi perforado (lamina CX, fig. 3), tupos,
algunos de ellos repujados representando caras con las
mismas decoraciones que en las ceramicas.

Figura 8. Sepulturas del cementerio de Santus
con enterramientos en posicién fetal.

Lig s
.

Fuente: Jijén y Caamafio. 1927, figura 32 a 35.
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Figura 9. Sepulturas del cementerio de Santus con enterramientos
en cuclillas.

Fuente: Jijén y Caamafiio. 1927, figuras 40 a 43.
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Figura 10. Decoracién con “la vuelta del tiempo” o “la continuidad del
tiempo”.

Fuente: Jijén y Caamafiio. 1927, ldmina LVII.

Figura 11. Franjas transversales de 7 circulos. Posible ciclo lunar agrario.

Fuente: Jijén y Caamafio. 1927, lamina LV.
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Figura 12. Representacion de la Chakana y la Cruz del Sur.

Fuente: Jijon y Caamafio. 1927, lamina LXXII, 1.

Figura 13. Chakana mostrando la dualidad.

Fuente: Jijon y Caamafio. 1927, lamina LVIII.
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Figura 14. Representacion del buho y la dualidad con Chakana.

Fuente: Jijon y Caamafio. 1927, lamina LXI.

Figura 15. Representacion de animales totémicos.

e el

Fuente: Jijon y Caamafio. 1927, lamina LXXI.
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- Cementerio de Chillachis:

Menos denso que el de Santus y separado de éste por
una quebrada a 100 metros. Es de caracteristicas
idénticas al anterior. De él, Jijon sefiala que solo pudo
rescatar cuatro tumbas, aunque describe cinco (1927, p.
109, laminas LXVI a LXX). De ellas solo encontré restos
dseos significativos en una, donde el cuerpo aparece en
posicién fetal. Las tumbas son todas en forma de pozo,
con profundidades entre los 1,50 y 1,20 m.; los
materiales ceramicos recuperados son de la misma
filiacion que las anteriores (figura 16): tripodes
profundos (4), cdntaros antropomorfos con decoracién
pintada entre el rojo y el negro y simbologia igual a la ya
descrita anteriormente (5), compoteras (4) con
decoracion idéntica a la anterior; platos con mango (6) y
ollitas decoradas (1). Como en los otros casos, grande
parte de los grandes recipientes, tripodes y cantaros
antropomorfos, aparecen tapados por las compoteras y
platos.

Figura 16. Cantaros antropomorfos de Chillachis.

Fuente: Jijon y Caamafio. 1927, lamina LXVI.
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Figura 17. Cronologia de Riobamba segun Jijén y Caamafio vs

Carretero.
Proto-Panzaleo | Puruhd |
Proto-Panzaleo Il Formativo Tardio (Collay)
Tuncahuén Puruha Il
N Desarrollo Regional
San Sebastian (Llugshirumi, Flores)
RS o
Huavalac Puruha 111
N7 Integracion (Rumicruz)
Puruhé Incaico

¥ NS

3. Periodo Huavalac:

Cementerio de Huavalac:

Situado también en la zona de Elén-Pata, en el camino
gue va hacia Penipe y cerca del cementerio de Santus,
Jijon y Caamafio solo logré excavar 4 tumbas, ya que el
resto estaban huaqueadas. (1927, p. 149).

Las tumbas son similares a las anteriores, recuperando 4
tripodes, 5 compoteras con decoraciones negativas
como las anteriores, 1 plato hemiesférico, 2 platos con
mango, 23 ollas con diferentes decoraciones pintadas, 2
vasos esféricos y 2 cantaros antropomorfos con
decoracion pintada negativa similares a las ya sefialadas.
Destacan 1 cuchara hecha de barro rojo y 2 idolillos
femeninos con los brazos cruzados sobre el vientre. Las
tumbas eran todas de pozo con una media de 1,50 m. de
profundidad (figura 18), los cuerpos aparecen en cuclillas
0 en posicion fetal.
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Figura 18. Tumbas del periodo Huavalac.

Fuente: Jijon y Caamaio. 1927, p. 154, figuras 100-103.
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CONCLUSIONES

Como hemos podido comprobar, el ritual funerario descrito por Jijon
y Caamanio en su obra Puruha de 1927, es muy similar al mencionado
por los cronistas. Durante casi todo el periodo reconocido de
ocupacidon Puruhd en el drea de Chimborazo, la forma de
enterramiento es siempre la misma, en pozos de no mucha
profundidad, que no llega a dos metros, circulares, el cuerpo del
difunto se sitda en posicién fetal, sentado o en cuclillas; siempre
estaria recubierto de telas de diferentes calidades (como en otras
zonas andinas), no siendo extrafio el algoddn que llegaria a la Sierra
por intercambio comercial con la Costa. Aunque desconocemos
como seria el ritual de inhumacion, que no aparece detallado por
Jijon, la vajilla que acompafia al difunto es siempre la misma: cantaros
de mediano tamafo antropomorfos, con dibujos en positivo o
negativo de color rojo o negro, casi siempre cubiertas por ollas o
tapadas por platos con un asa. Tripodes de diferentes tamafios, con
decoraciones incisas o afiadidos en barro, casi siempre tapados por
copas o compoteras con decoracidn similar a los cantaros
antropomorfos. Es indudable que dentro del ritual funerario se
tomaria chicha de maiz durante el ritual y esta también acompafiaria
al muerto, junto con amuletos y otro tipo de comida en su camino al
mas alld. Solamente nuevas intervenciones arqueoldgicas
multidisciplinarias con nuevas metodologias cientificas podran
darnos mds pistas para desentrafiar el porqué de esta forma de
enterramiento, que a todas luces parece simple pero que deberia de
estar revestido con la complejidad de la época sobre su concepto del
paso de una vida a la otra.
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INTRODUCCION

Desde el punto de vista geogrédfico en lo que actualmente se
considera territorio ecuatoriano, se encuentra la nacionalidad kichwa
Puruhd, el cual tiene componentes y caracteristicas propias en
continua transformacién, que van adquiriendo diversos sentidos por
circunstancias concretas en las que esta inmersa. Asi, las situaciones
de dominaciéon y el proceso histérico han provocado cambios
fundamentales, creando caracteristicas que se han adaptado a las
nuevas formas sociales que se han desarrollado en el proceso
histdrico de los Puruhaes.

El territorio de la nacionalidad Puruha en su mayor parte se
encuentra ubicado en la provincia de Chimborazo, en los cantones:
Alausi, Guamote, Colta, Riobamba, Guano, Penipe, Cumanda y
Pallatanga y en las parroquias: Cacha, Calpi, San Juan, Licto, Flores,
Pungald, Punin, San Luis, Quimiag, Tixan, Palmira, Cebadas,
Cajabamba, Sicalpa, Columbe, San Andrés, San Gerardo, Cubijies y
Guanando. En general, su territorio se ubica dentro de los limites
montafiosos del Chimborazo, Tungurahua, El Altar, Sangay, Tambillo,
Yanarumi, Culebrillas, Chalnor y entre las cuencas de los rios Chambo
y Chanchan. Los nombres de los cantones y parroquias son
topdnimos de sus pueblos originarios.

1 Doctor en Disefio, Master Universitario en Direccion de Comunicacidn, Master Universitario
en Gestidn de Informacién en Redes Sociales y Productos Digitales en Internet. Docente de la
carrera de Disefio Grafico de la Universidad Técnica de Cotopaxi. Investigador principal grupo
de investigacion Disefio grafico y multimedia para el desarrollo humano y social, miembro del
grupo de investigaciéon Puruha.
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Figura 1. Mapa de la Provincia de Chimborazo y parroquias de la ciudad de
Riobamba.

- Guano

San Juan
— Calpi
———— Riobamba
Cubijles
Quimiag

Penipe
— Riobamba
= Chambo
Cajabamba
Guamote
Pallatanga
Alausi

San Luis
Punin
Licto

- Cumanda " Flores

Chunchi —— Pungald

Fuente: Elaboracion propia.

En Chimborazo, como en otras areas de la Sierra ecuatoriana, la
produccién textil tiene antecedentes prehispdnicos en la que los
grupos étnicos locales practicaron ciertas técnicas domesticas de
fabricacidn textil. De igual manera las formas de organizacidn social
de los Puruhaes mediante la integracion de los diferentes pueblos
que conforman la nacionalidad Puruha, considerada como grupo
humano que comparte una vida socio-econdmica y cultural en un
espacio geografico, politico, econédmico y lingliistico, cuyos miembros
comparten entre si varios de esos elementos comunes en sus
diversos procesos de interrelacidon y reproduccién socio-bioldgica
gue a su vez los diferencia de otros grupos en sus practicas culturales.

En la regién sierra de Ecuador son escasos los pueblos que aun
conservan formas de vestimenta tradicional, en su mayor parte
incorporan rasgos de la hispana, creando una serie de formas
claramente mestizas, en las que se puede observar la utilizacion de
materiales, asi como la combinacién de figuras indigenas y espafiolas.

Si hablamos de la tradicion textil Puruha, a pesar de las diferentes
rupturas histdricas y culturales que han sufrido, principalmente
desde la colonia, ciertas caracteristicas culturales de los Puruhaes
aun se mantiene vigente, es decir, “han permanecido relativamente
constantes en el largo plazo (...) mantienen una presencia continua
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desde antes de la colonia” (Rowe y Schelling, 1991, p. 29) a pesar de
haber sido atravesadas por discontinuidades o intentar
compatibilizarlas o hibridarlas, queda claro que han ocurrido
resignificaciones en la tradicién de la vestimenta Puruha, como dicen
los autores en mencién, culturalmente hablando, no es sostenible la
idea de una simple acumulacién de tradiciones (Rowe & Schelling,
1991, p. 31).

El tejido en el pueblo Puruha ha respondido a circunstancias sociales,
econdmicas e histdricas lo que ha permitido mantener tradiciones y
caracteristicas en la produccidn del tejido. Entre los habitantes de las
comunidades del pueblo Puruhg, la produccién artesanal del tejido
es considerada como sintetizadora de su cultura, y se ha destacado
por la complejidad en la técnica empleada para su elaboracién, como
por la importancia que reviste en su caracter de elemento cultural
distintivo entre varios pueblos, de tal manera que ha sido reconocida
nacional e internacionalmente debido a la diversidad de sus disefios,
colores y modelos geométricos.

Es comdn encontrar a mujeres adultas hilar mientras realizan
actividades cotidianas con los animales. Por otra parte, las mujeres
jovenes no realizan esta actividad, por tal razéon emplean fibras
sintéticas como el orldn, para la elaboracion del tejido. Por otra parte,
laindumentaria del hombre Puruhd esta compuesta por una variedad
de ponchos, pantaldn, camisa blanca y sombrero. El poncho se
conforma como una de las prendas masculinas mas importantes en
la indumentaria, “esta imprime un cardcter representativo del status
social en él que la lleva” (Martinez Borrero y Sojos de Pefia, 1982, p.
23).

Por otra parte, los hombres en la comunidad de Cacha se diferencian
del resto de los pueblos de la nacionalidad kichwa Puruha por el coco
poncho o también llamado cacha poncho. En la reconstitucién del
pueblo Cacha se ha considerado el resarcimiento de la vestimenta
como uno de sus valores culturales. En el estatuto de la
reconstitucion del gobierno comunitario auténomo del pueblo Cacha
se menciona: “todas las autoridades estan obligadas por orden
tradicional y por la comunidad a llevar puesta la vestimenta simbdlica
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de autoridad en todos los acontecimientos, caso contrario entran en
falta grave” (Ledn, 2014, p. 3).

Ademas, la concepcién y composicién del tejido, es un proceso que
demanda por parte de los tejedores inversidon de tiempo y talento,
qgue a la vez implica toda una serie de conocimientos de caracter,
estético, quimico, fisico, matematico, etc., incluyendo una variedad
de técnicas especializadas. Los ojos resultan ser indispensables
procesadores de conocimiento, sin ellos seria casi imposible poder
aprender y reproducir el tejido, es por eso que desde temprana edad
desarrollan la habilidad de la observacién como una estrategia para
aprender a tejer (Castillo, 2005, p. 140).

En la nacionalidad kichwa Puruhd todo se relaciona con la familia
comunitaria, donde el tejido es concebido en una convivencia y es
considerado no solo como una manifestacion de belleza, sino
fundamentalmente de vida.

Si bien es cierto que se puede hablar del tejido como una
manifestacion de belleza, este tiene sus propios criterios de ser visto
como tal dentro de lo local, y que nada tiene que ver con las
categorias que manejan otras culturas no indigenas. Lo bello, en el
mundo andino, tiene su propio significado, sus propias formas de
concebirlo, de aprenderlo, y al mismo tiempo una distinta manera de
apreciarlo. Por eso, se dice que lo bello en la cultura andina se siente
y se vive cotidianamente. (Castillo, 2005, p. 76).

De este modo se busca demostrar la interrelacién entre lo tradicional
y lo contemporaneo, considerando la “técnica como el conjunto de
conocimientos y practicas, construido histéricamente en una region
determinada, que se entienden en los ambitos intelectual y corporal
a la vez, y que se practica en contextos materiales y artefactuales”
(Arnold y Espejo, 2013, p. 29) de tal manera que la tecnologia y las
técnicas del tejido se contextualizan entre las personas y medio
ambiente en el que viven.

Por lo expuesto se analiza las politicas ecuatorianas en materia de
preservacion documental, registro fotografico y defensa de las
culturas andinas. La Ley Organica de Cultura del Ecuador en la seccidn
quinta, Art. 377 de la Constitucidn determina:
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Que el sistema nacional de cultura tiene como finalidad
fortalecer la identidad nacional; proteger y promover la
diversidad de las expresiones culturales; incentivar la libre
creacion artistica y la produccion, difusion, distribucion y
disfrute de bienes y servicios culturales; y salvaguardar la
memoria social y el patrimonio cultural. Se garantiza el
ejercicio pleno de los derechos culturales (Asamblea
Constituyente, 2008, p. 170).

De tal manera el sistema nacional de cultura estard integrado por
instituciones en el ambito cultural, y el estado ejercera la rectoria a
través del 6rgano competente, con respeto a la libertad de creacién
y expresion, a la interculturalidad y a la diversidad. Que, de
conformidad con el articulo 379 de la Constitucién de la Republica
sefiala que son parte del Patrimonio Cultural Tangible e Intangible
relevante para la memoria e identidad de las personas y colectivos, y
objeto de salvaguarda del Estado (Ley Orgdnica de Cultura, 2016, p.
2).

De la Constitucidn vigente se desprenden distintas obligaciones a
cumplir en el estamento cultural ecuatoriano, segun el Art. 379 de la
Constitucion del Ecuador, es patrimonio cultural los documentos con
valor histdrico, etnografico que expresan manifestaciones culturales,
por lo que el estado debera velar mediante politicas permanentes la
conservacion, restauracion y difusién del patrimonio cultural tangible
e intangible, de la memoria colectiva y del conjunto de valores que
configuran la identidad del Ecuador.

A modo de sintesis, podemos destacar que es importante la inclusién
gue merece las formas de expresidn en la Ley Organica, de esa
manera se efectiviza el uso y la difusidn de las lenguas y formas de
expresion, asi como la tradicién oral y las manifestaciones culturales.
Por otra parte, el fortalecimiento de la participacién comunitaria en
la gestidon patrimonial da lugar no solo a la apropiacién identitaria
sino a industrias conexas como es la produccion de elementos
culturales relacionados.

De la misma manera segln el Art. 380 de la Constitucion del Ecuador,
destaca las politicas en defensa, conservacion, restauracién del
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patrimonio cultural tangible e intangible de la riqueza histérica de la
memoria colectiva del Ecuador. El Art. 380 propone la creacién e
implementacion de politicas culturales permanentes, de esta manera
se podrd tener continuidad y garantizar el desarrollo cultural del pais.
También, promover la restitucion y recuperacion de bienes
patrimoniales y asegurar el depdsito legal de material impreso,
audiovisual y contenidos electrénicos.

Considerando las politicas que establece el Estado ecuatoriano en el
articulo 22 de la Declaracion de Derechos Humanos, ratificado por el
Ecuador el 21 de octubre de 1977, dice: “La satisfaccion de los
derechos econdmicos, sociales y culturales, son indispensables a su
dignidad y libre desarrollo de su personalidad”.

Que, el articulo 1 de la Declaracion Universal de la UNESCO sobre la
Diversidad Cultural expresa que:

La cultura adquiere formas diversas a través del tiempo y del
espacio. Esta diversidad se manifiesta en la originalidad y
pluralidad de identidades que caracterizan a los grupos y
sociedades que componen la humanidad. Fuente de
intercambios de innovacion y creatividad, la diversidad
cultural es tan necesaria para el género humano como la
diversidad bioldgica para los organismos vivos (Ley Orgdnica
de Cultura, 2016, pp. 2-3).

De igual manera la Ley del Sistema Nacional de Archivos en el Art. 17
considera, archivos permanentes como aquellos cuya
documentacion, por sus caracteristicas especificas e importancia
constituye fuente de estudio e investigacién en cualquier rama, y que
debera mantenerse en sus dependencias de origen o pasar al Archivo
Nacional cuando se trate de documentos pertenecientes a
instituciones o dependencias del sector publico, salvo las
excepciones sefialadas en la Ley.

Por otra parte, y en defensa de las culturas andinas del Ecuador el
Consejo Supremo de Gobierno considera que es deber del Estado
conservar el patrimonio de un pueblo como basamento de su
nacionalidad, constituido por los pensamientos vy valores
manifestado a través de su forma de vida, tradiciéon y costumbres
ancestrales. De tal manera, es preciso precautelar el legado cultural
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de nuestros antepasados como medida fundamental para su
conservacién y para que su conocimiento sea ampliamente
difundido.

La puesta en valor del patrimonio cultural surge de la necesidad de
utilizar los recursos para poner en valor un bien histdrico o artistico,
el cual debe entenderse en funcién de un fin trascendente que
contribuye al desarrollo de la regién. Como lo manifiesta la ley de
patrimonio cultural se trata de incorporar un potencial econémico,
un valor actual; de poner en productividad una riqueza inexplotada
mediante un proceso de revalorizacion (...) pasandola del dominio
exclusivo de minorias eruditas al conocimiento y disfrute de mayorias
populares (Congreso Nacional, 2004, p. 49).

El Art. 33 de la ley de patrimonio cultural manifiesta:

Las expresiones folkloricas, musicales, coreogrdficas,
religiosas, literarias o lingliisticas que corresponden a grupos
étnicos culturalmente homogéneos, el Instituto de
Patrimonio Cultural, a través de las autoridades
competentes, recabard la adopcion de medidas que tiendan
a resguardar y conservar tales manifestaciones, Es
responsabilidad del Instituto el conservar por medio de la
fotografia, cinematografia, grabacion sonora o por otros
medios estas manifestaciones(Congreso Nacional, 2004, p.
8).
Deigual manera en el Art. 34 menciona que el Instituto de Patrimonio
Cultural velard para que no se distorsione la realidad cultural del pafs,
expresada en todas las manifestaciones de su pluralismo cultural,
mediante la supervisidén y control de representaciones o exhibiciones
gue tengan relacién con los enunciados del Patrimonio Cultural del
Estado (Congreso Nacional, 2004, p. 8).

El patrimonio cultural se compone de un conjunto de bienes y
manifestaciones surgidas de la creatividad del ser humano y que se
configuran como elementos de distincidon entre los grupos sociales,
infundiéndoles un sentimiento de pertenencia y continuidad. El
patrimonio cultural estd intimamente ligado al pasado como
herencia, pero es por medio de la memoria, reactualizado en el
presente y un referente indiscutible para el futuro; y fortalece la
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identidad. La Unesco (2012) define el patrimonio cultural como el
conjunto de bienes que caracterizan la creatividad de un puebloy que
distinguen a las sociedades y grupos sociales unos de otros, dandoles
su sentido de identidad, sean estos heredados o de produccion
reciente.

Otro aspecto a considerar es la preservacion documental, el
Patrimonio Documental de Estado en la Ley N2 92 del 10/06/82 de |a
camara nacional de representantes considera: Que los archivos y la
documentaciéon que encierran son Patrimonio del Estado; que es
obligacion del Estado velar por la conservacion de las fuentes
histéricas y socioldgicas del pais, asi como modernizar y tecnificar la
organizacién y administracién de los archivos; Que en la Conferencia
Intergubernamental sobre el Planteamiento de las infraestructuras
nacionales de documentacion, bibliotecas y archivos, celebrada por
Unesco en Paris, del 23 al 27 de septiembre de 1974, y en otras
reuniones internacionales, el Ecuador se comprometié a implantar el
Sistema Nacional de Archivos, y, en uso de las atribuciones que le
confiere el Art. 66 de la Constitucién Publica del Estado, expide la
siguiente:

En la Ley del Sistema Nacional de Archivos en el Capitulo 1 del
Patrimonio Documental del Estado establece, en el Art.1.- Constituye
Patrimonio del Estado, la documentacion bdsica que actualmente
existe o que en adelante se produjere en los archivos de todas las
instituciones de los sectores publicos y privado, asi como la de
personas particulares, que sean calificadas como tal patrimonio, por
el comité ejecutivo previsto en el Art. 9 de esta Ley, y que sirva de
fuente para estudios histdricos, econdmicos, sociales, juridicos y de
cualquier indole.

Dicha documentacion bdsica estard constituida por los siguientes
instrumentos: a) Escritos manuscritos, dactilogrdficos o impresos, ya
sean originales o copias; b) Mapas, planos, croquis y dibujos; c)
Reproducciones fotogrdficas y cinematogrdficas, sean negativos,
placas, peliculas y clisés; d) Material sonoro, contenido en cualquier
forma; e) Material cibernético; y, f) Otros materiales no especificados
(Juillard, 2009).
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De igual manera la Ley del Sistema Nacional de Archivos en el Art. 17
considera, archivos permanentes como aquellos cuya
documentacion, por sus caracteristicas especificas e importancia
constituye fuente de estudio e investigacidon en cualquier rama, y que
deberd mantenerse en sus dependencias de origen o pasar al Archivo
Nacional cuando se trate de documentos pertenecientes a
instituciones o dependencias del sector publico, salvo las excepciones
sefialadas en la Ley (Juillard, 2009, p. 7).

La Secretaria Nacional de la Administracion Publica (SNAP) en la
metodologia de norma técnica de gestion documental y archivo
menciona que, para salvaguardar el material audiovisual, las
unidades responsables de su custodia deberdn: administrar y
supervisar el buen funcionamiento del Sistema Informdtico Integral
de Gestion Documental y Archivo. Revisar periddicamente el espacio
de almacenaje para constatar la adecuada conservacion de los
soportes audiovisuales. Asignar numeracion a cada soporte de
audiovisual. Controlar y dar seguimiento al préstamo del material
audiovisual solicitado por sus usuarios. Supervisar los procesos de
migracion del material audiovisual y constatar la correcta
transferencia de informacion. Actualizar los formatos y soportes, y
migrar hacia las nuevas tecnologias de la informacion. Transferir la
informacion contenida en formatos obsoletos a formatos
actualizados y preferiblemente abiertos. (Direccion Nacional de
Archivo, sf, p. 39).

Por lo tanto, el sistema nacional de cultura tiene como finalidad
fortalecer la identidad nacional, proteger y promover la diversidad de
las expresiones culturales, asimismo incentivar la libre creacion
artistica y la produccion, difusion, distribucion y disfrute de bienes y
servicios culturales para salvaguardar la memoria social y el
patrimonio cultural.

La perspectiva de consolidacidon de capacidades politicas, técnicas y
administrativas de los del Ministerio Coordinador de Patrimonio, la
Asociacidon de Municipalidades Ecuatorianas, decidieron en el afio
2010, impulsar un programa de capacitacién orientado a fortalecery
especializar la gestion del patrimonio cultural en los GAD Municipales
del Ecuador. Detrds de esta iniciativa esta presente la voluntad del
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gobierno Nacional de reconocer a los municipios como agentes
estratégicos de la reforma del Estado y, por consiguiente, como
socios prioritarios del desarrollo, apoyando el robustecimiento de las
capacidades locales desde el ejercicio de los principios de autonomia,
coordinacion, complementariedad y subsidiariedad.

El Plan Nacional de Desarrollo 2017-2021 Toda una Vida y la gestién
del patrimonio, no puede vincularse exclusivamente con su
tradicional funcién de conservacién monumental enmarcada en los
centros historicos. El reto del sector patrimonio esta desplazandose
hacia los ambitos estratégicos del desarrollo, alineando los recursos
de la cultura, de las identidades, del patrimonio inmaterial, del
paisaje, del agua y de la naturaleza hacia fines concretos de
mejoramiento de calidad de vida, generacion de trabajo, desarrollo
de la economia social y solidaria, contribucion a la sustentabilidad
ambiental, cohesién social y sentido de pertenencia. Bajo tales
premisas el Estado busca crear las bases tedricas, normativas y
practicas para que, incorporen la dimensidon patrimonial a las
politicas, estrategias y planes de desarrollo, bajo el principio de
utilizacidn sostenible de los patrimonios, entendidos como motores
del desarrollo.

Para el desarrollo del registro fotografico se ha utilizado un modelo
de ficha para la recogida de datos de cada fotografia. Hay que
mencionar que la ficha propuesta ha considerado las Reglas de
Catalogacion Angloamericanas (RCCA) para tomar los aspectos que
se adapten a nuestro trabajo. En la tabla 1 se puede apreciar los
parametros establecidos con las definiciones respectivas para la
catalogacion de la muestra fotografica.
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Tabla 1: Ficha de registro fotografico con descripcion de apartados.

Identificador

Tipo de Material

Localizacién
topogréfica

Parte de la
Coleccién

Titulo /
Subtitulo o
titulo
alternativo

Descripcion

Palabras Clave

Caracterizacion

Contexto

1. Control

Toda fotografia sera registrada con algun tipo de nimero de
registro.

Digital, Reproduccion digital de un positivo, reproduccion
digital de un negativo, Positivo, Negativo

Identifica el lugar, ubicacidn, posicidn de la fotografia

2. Identificacién

Identifica de la coleccién de la que forma parte la fotografia.
Se clasificara mediante categorias teméticas

Titulo propiamente dicho de la fotografia, en caso de que
fuera aportado por el autor.

Titulo alternativo, subtitulo o titulo atribuido de la imagen

Narracién completa sobre que personas aparecen en la
fotografia, qué escena se ve representada (personajes
historicos, autoridades, etc.), qué objetos aparecen, qué
acciones pueden apreciarse (firma de un documento,
presentacion, didlogo, etc.), en qué lugar se tomé la fotografia,
en qué fecha aproximadamente

Se utilizaran de 3 a 5 palabras clave que definan a la fotografia

Tipos de Planos
segln el encuadre

Describir el plano principal segun el
encuadre dominante en la imagen
(primer plano, plano general, etc.)

Tipos de Planos Tipo de plano segun la angulacién de la
segun la fotografia (plano picado, contrapicado,
angulacién cenital, nadir, etc.)

Estructura formal Determinar si la fotografia es un retrato,
una escena, un paisaje, un bodegdn,

collage, etc.)

Formato Tamafio  estandar o  tradicional
predeterminado en la fotografia,
horizontal o vertical.

Historico Definicion del contexto histdrico en

relaciéon a la fecha que se tomd la
fotografia, asi como las connotaciones
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Derechos

Tipo MIME

Tamafio

Color

Camara
Modelo
Objetivo
Tiempo de
exposicion

Distancia focal

Velocidad ISO

Luz

Fecha de toma
de la foto

que ésta pudiera tener para explicar un
suceso histdrico

Situacion o estado  Descripcién general del contexto que
envuelve la escena representada en la
fotografia. Por ejemplo, una reunion,

una manifestacién, una presentacién

Social y cultural Descripciéon de actos sociales vy

culturales que envuelve a la fotografia.

Espacial En el caso de que se pudieran dar mas
detalles que una simple localizacién. Por
ejemplo, calle principal, casa, edificios
representados en la fotografia

Temporal Descripcion de la fecha o periodo en la

que se tomd la fotografia

Bajo qué tipo de derechos se acoge la fotografia. (GPL,
Copyleft, Copyright, Creative Commons)

3. Datos Técnicos

Definicion de ostension multipropdsito. Por ejemplo, .jpg,
.png, .tiff

Resolucion expresada en pixeles por pulgada

Descripcion de la fotografia, RGB, Grises, Sepia. También
podra especificarse el predominio de un color en especial
Marca de la cdmara de fotos

Nombre completo de la cdmara de fotos

Definicidn del objetivo o lente empleado en la fotografia

Tiempo de exposicién que se mantiene abierto el obturador
de la cdmara hasta que se toma la fotografia

Es la distancia entre el lente y el foco o punto focal a partir del
cual se enfoca la imagen

Es la escala de sensibilidad fotografica de una pelicula o sensor
digital a la luz mediante la toma de la fotografia

Tipo de luz que afecta a la fotografia
4. Fechas

Fecha exacta o aproximada en la que se tomo la fotografia
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Fecha de Fecha exacta en la que se cataloga o actualiza la catalogacion
catalogacion de la fotografia

Sujeto Autor Personal / Autor Familiar / Autor Corporativo /
productor Productor / Coleccionista

Fuente: Elaboracion propia.

Metodologia

La metodologia empleada para el desarrollo de este trabajo tiene tres
ejes fundamentales: la recuperacion de la documentaciéon
fotografica; la revisién de bibliografia especializada sobre el tema en
cuestion y el registro de fuentes basadas en la recopilacién y
busqueda de la memoria fotografica del pueblo Puruha de Ecuador.

En primer lugar, la bibliografia consultada consiente en un repositorio
especializado para llevar a cabo el estado de la cuestién. De tal
manera, y tras el andlisis de la bibliografia se aplica el método
documental, basado en la elaboracidn de la ficha para la descripcidon
de los documentos fotograficos, es decir el modelo en el que se van
a incluir todos los campos de identificacion y representacién de los
mismos. Posteriormente se analiza la documentacion fotografica y se
clasifican segun su tipologia, en tres categorias (sociedad y cultura,
retratos y tejidos). Asimismo, para el andlisis de datos cada
documento es descrito de acuerdo con su tematica.

En virtud del trabajo de campo, el andlisis documental y registro
fotogréfico, junto a las reflexiones tedricas se aborda, en primer
lugar, la realidad histérica, cultural, organizativa, econdémica y
sociopolitica del pueblo Puruhd de Ecuador. Posteriormente se
considera acerca de la conservacién del patrimonio de un pueblo
como basamento de su nacionalidad, constituido por los
pensamientos y valores manifestados a través de su forma de vida,
tradicion y costumbres ancestrales. De tal manera, es preciso
precautelar el legado cultural de nuestros antepasados como medida
fundamental para su conservacién y para que su conocimiento sea
ampliamente difundido.

De igual manera se aborda a la fotografia como documento que

refleja el testimonio visual de los acontecimientos culturales del

pueblo Puruhd, el cual juega un papel importante desde Ia
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conservacién, transmisidon y visualizacion de los acontecimientos
suscitados en la sociedad como testimonio del pasado, pues revelan
informacién, sentimientos y son el reflejo de vivencias que permiten
acceder al conocimiento, estilos de vida y tradiciones de los
Puruhaes.

Con respecto al registro fotogréfico se seleccion6 como fuente de
informacién a Radio Fénicas Populares del Ecuador (ERPE), la cual
cuenta con material fotografico que reune ciertas caracteristicas para
el desarrollo de este trabajo. Por mencionar algunas: no tienen
catalogado la documentacidon fotografica, notable cantidad de
colecciones fotograficas de distinta indole, ademas de ser
representativa en su tipo. Por medio de fichas se registrd el acervo,
las mismas que describen la fecha aproximada en que fue tomada la
fotografia, el lugar de la toma, la categoria asignada, la descripcion
de la foto, identificacidn de la fotografia y datos técnicos.

Para obtener los resultados se ha realizado un modelo del proceso
para el registro de material fotografico, tomando como referente la
metodologia empleada para el desarrollo de este trabajo. De igual
manera se ha creado un repositorio donde se almacena la
documentacion fotografica que se ha registrado en las fichas
propuestas para el desarrollo del trabajo.

La muestra fotogréfica para el analisis corresponde a 80 imagenes
distribuidas de la siguiente manera: 14 corresponden a la categoria
Retratos; 41 fotografias pertenecen a la categoria Sociedad y Cultura
y 25 atafien a la categoria de Tejidos, las mismas que se encuentran
en su totalidad disponible en el repositorio digital. Sin embargo, este
modelo de ficha solamente aplica a 44 fotografias de la coleccién de
ERPE. Se han considerado las fotografias mdas significativas para
realizar un andlisis especifico con las caracteristicas de cada una de
las imagenes. Todos los datos recabados por medio de la ficha de
registro que se presenta a continuacidén sirven para indizar las
fotografias en el repositorio digital que se propone.
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Resultados y Discusion

Los archivos fotograficos de la Escuela Radiofénicas Populares del
Ecuador ERPE, no se encuentran organizados, lo cual dificulta la
consulta de este tipo de documentacion. Por esta razén, se ha
considerado necesario aplicar un modelo de gestién del patrimonio
fotogréfico que posibilite la organizacidn, descripcidn, valoracién y
difusién de este tipo de documentos, lo cual garantiza el acceso a la
sociedad y propicia a ERPE como un centro referente en iniciar con
estos procesos de salvaguardar el patrimonio fotografico de la
nacionalidad Kichwa Puruha del Ecuador.

El modelo que se ha disefiado y posteriormente se ha aplicado al
repositorio tiene como objetivo, gestionar la documentacién
fotografica. EI modelo consta de 4 etapas fundamentadas en la
metodologia de trabajo que se aplicé para la gestion del patrimonio
fotografico, el proceso es: identificacidn, descripcidn, valoracidn,
conservacién y difusion.

Para una mejor comprensidon se ha elaborado un diagrama del
modelo:

Figura 2. Diagrama de modelo basado en 4 etapas

Fase Clasificacion

1 I Identificacion

Ordenacion

s 7 Seleccion
Fase | valoracion :
2 Categorias

Analisis de la imagen

Fase | Descripcion

Fichas

Propuesta de
Repositorio

Fuente: Elaboracion propia.
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Para crear el repositorio donde se almacena y difunde el acervo
fotografico de ERPE, se ha considerado aspectos como el disefio
centrado en el usuario (DCU), como una aproximacion al disefio de
interfaz grafica para el repositorio web que sitda al usuario en el
centro de todo el proceso. Asi, podemos entender el DCU como una
forma de planificar los proyectos y un conjunto de métodos que se
pueden utilizar en cada una de las principales fases.

Para asegurar empiricamente que el repositorio web cumple con los
niveles de usabilidad requeridos, se aplicd una metodologia de
técnicas y procedimientos ideados para tal fin. En el esquema del
proceso para gestionar la documentacion fotogrifica, la etapa de
difusién es la fase para la toma de decisiones acerca de cémo
estructurar el repositorio web en base al conocimiento obtenido en
la etapa de descripcion.

El disefio del repositorio web estd organizado de manera coherente,
para que el usuario pueda navegar de forma intuitiva y amigable.
Para generar el repositorio se empezd realizando un mapa de sitio
web, que es una lista de las paginas del repositorio fotografico, el cual
tiene como finalidad posicionar en buscadores, de igual manera es
una ayuda para definir la estructura a utilizar previo al disefio de la
interfaz. A continuacién, se muestra el mapa de sitio web elaborado
para la creacién del repositorio fotografico que almacena el registro
de imdgenes.
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Figura 3. Estructura de mapa web.

s
=)

Fuente: Elaboracion propia.

Una vez definido el mapa web del sitio se cred una cuenta gratuita en
la plataforma de Wix para crear el repositorio. Hoy en dia hay cada
vez mas plataformas ofrecen crear una pagina web de manera facil y
gratuita. Wix, es facil de usar, tiene plantillas muy vistosas que
prometen un disefio atractivo. En principio hacer la web es gratis y el
dominio acaba en .wix.com, como es nuestro caso el repositorio
fotografico se almacena en el dominio:
https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha

La figura 4 representa el disefio web responsive o Responsive Web
Design, RWD por sus siglas en inglés, el cual es una técnica de disefio
web que se aplica al repositorio fotografico creado para este trabajo,
gue busca la correcta visualizacién de una pagina en distintos
dispositivos, desde ordenadores de escritorio a tabletas y moviles.

Actualmente accedemos a sitios web desde todo tipo de dispositivos,
por lo que cada vez mas nos surge la necesidad que la web se adapte
a diferentes tamafos. Se trata de redimensionar y colocar los
elementos de la web, de tal forma que se adapten al ancho de cada
dispositivo permitiendo una visualizacién correcta, y una mejor
experiencia de usuario.
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El repositorio web fotografico generado para este trabajo, se
caracteriza porque los layouts (contenidos) e imagenes son fluidos y
se usa codigo CSS. El disefio responsive permite reducir el tiempo de
desarrollo, evita duplicar el contenido, y aumenta la viralidad de los
contenidos ya que permite compartirlos de una forma mas répida y
natural.

En sintesis, podemos manifestar que a través de la web responsive el
repositorio fotografico es adaptativo en cada pantalla permitiendo
reducir el tiempo de desarrollo, ademads de evitar los contenidos
duplicados. Lo mencionado se basa en proporcionar a todos los
usuarios de una web los mismos contenidos y una experiencia de
usuario lo mas similar posible, frente a otras aproximaciones al
desarrollo web moévil. Entre las ventajas que ofrece el disefo
responsive para el repositorio fotografico “Yo Soy Puruha” supone las
siguientes ventajas:

Url Unica, para una indexacién comun efectiva para un posterior
posicionamiento; se ha realizado un solo disefio para tres
dispositivos, ahorrando tiempo en la elaboracién del repositorio y
evita duplicar contenido entre las diferentes versiones, esto a su vez
va ligado intrinsecamente al posicionamiento de nuestra web en SEO.
En definitiva, el disefio web reponsive se consolida como una de las
mejores practicas en disefio web.

48



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

Figura 4. Infografia de disefo responsive del repositorio fotografico.

Ordenadores de
escritorio y portatil
Tablets

Tejiendo
Nuesira
Historia

Responsive Web Design

Fuente: https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha

Para el desarrollo del repositorio fotografico se ha considerado la
estructura del mapa web que se plantea, el mismo que consta de un
menu en la parte superior con los enlaces de: Inicio, presentacion,
fototeca, videoteca y contacto, cada menu direcciona a la pagina
dentro de una misma ventana en el sitio. Igualmente se ha elaborado
un video en tono negro el cual representa a los tejidos y la sociedad
de la nacionalidad Puruha.

Continuando con la descripcidn de la pagina de inicio se puede ver
que se elaboré un menu secundario con una gama cromatica que
contrata con el color aplicado para el disefio del repositorio, este
menu contiene lo que se refiere a presentacién, fototeca, videoteca
e investigacion. Por ultimo, en la parte inferior o pie de pagina se
encuentra el acceso a redes sociales: Facebook, twitter e Instagram,
mencionar que las redes sociales estan creadas para poder difundir
el contenido generado en el repositorio web.

La figura 5 muestra la interfaz de la pagina de inicio del repositorio y
lo mencionado anteriormente a detalle.
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Figura 5. Estructura de la pagina de inicio del repositorio.

To Sop Parehi [an— Wasncn ot

Video de inicio

Yo Soy Puruhd
Menii Secundario
Presentacién
Fototeca
Videoteca
Redes Sociales
Facebook
Twitter
Instagram
Descripcion Contactos
Fuente: https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha
Una vez que el usuario ingresa a la url

https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha es conveniente crear una
pagina de presentacion en la cual por medio del material fotografico
intenta mostrar al usuario el contendido del repositorio, en este caso
se encuentra los items: quienes somos, con una breve descripcion
acerca del repositorio y su objetivo, de igual manera para tener
relevancia se incluye al equipo del proyecto, en esta caso consta el
autor de este trabajo y por ultimo las condiciones de uso y licencias
gue se detallan mas adelante.

En la figura 6 que se visualiza se aprecia el disefio de la interfaz de la
pagina presentacién, se incluye una imagen la cual se representa a
una tejedora utilizando los utensilios para realizar un tejido en telar
de cintura, a esta imagen se ha denominado tejiendo nuestra
historia, que es la concepcién y composicion del tejido como proceso
gue demanda inversién de tiempo y talento, que a la vez implica una
serie de conocimientos. De igual manera para representar los
enlaces: quienes somos, equipo y condiciones de uso, se ha hecho
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una seriacion de una imagen representativa del proceso de hilado, la
misma que se ha segmentado en tres partes iguales que trata de
representar como un todo unificado de la fotografia.

Figura 6. Estructura grafica de las paginas de presentacidén, Quienes Somos
y Contactos

Tejiendo
Nuestra
Historia

Pdgina
Quienes Somos Condeenos

Quienes
Somos

Descripcion del
Proyecio

Perfil del
autor del proyecto

Fuente: https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha

Para este trabajo se han considerado las licencias Creative Commons
qgue tienen como finalidad fomentar las publicaciones en acceso
abierto, pues realizan la cesidon de algunos o todos los derechos
previamente a la publicacion, de tal manera que no haya
impedimentos legales para utilizar o reproducir las imagenes o
documentos sujetos a estas licencias.

Este tipo de licencias fijan los criterios de uso y distribucién de las
obras. Se parten de 4 condiciones que al combinarlas se generan 6
licencias diferentes. La licencia que se aplica para el uso de las
fotografias propuestas en el repositorio web es: Creative Commons
Reconocimiento—NoComercial-SinObraDerivada (by-nc-nd): No se
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permite un uso comercial de la obra original ni la generacién de obras
derivadas

En resumen, podemos compartir, copiar y redistribuir el material en
cualquier medio o formato, bajo los siguientes términos:

Atribucion: debe dar crédito de manera adecuada, brindar un enlace
a la licencia, e indicar si se han realizado cambios. Puede hacerlo en
cualquier forma razonable, pero no de forma tal que sugiera que
usted o su uso tienen el apoyo de la licenciante. NoComercial: no
puede hacer uso del material con propdsitos comerciales.
SinDerivadas: Si transforma o crea a partir de el material, no podra
distribuir el material modificado.

El uso de obras con licencias Creative Commons obliga a cuando un
usuario decide utilizar una obra con una licencia Creative Commons,
se convierte en licenciatario y se compromete a aceptar y respetar
las condiciones de la licencia establecida por el autor.

En el caso de incumplimiento o infraccién de una licencia Creative
Commons, el autor, como con cualquier otra obray licencia, habra de
recurrir a los tribunales. Cuando se trate de una infraccion directa
(por un usuario de la licencia Creative Commons), el autor le podra
demandar tanto por infraccién de la propiedad intelectual como por
incumplimiento contractual (ya que la licencia crea un vinculo directo
entre autor y usuario/licenciatario).

Continuando con la descripcion de las paginas del repositorio, se ha
creado la pagina Fototeca, la cual alberga el contenido fotografico de
las tres categorias que componen el repositorio y su actividad
principal es la selecciéon de fotografias, conservacién y difusiéon de
éstas. La presencia de la imagen fotografica es crucial que ha llegado
a ser imprescindible como contenido de informacién. Precisamente
este atractivo que representa la fotografia es el que nos ha motivado
a centrarnos en la recopilacion fotografica de la nacionalidad Kichwa
Puruhd. Esto ha permitido en el repositorio web trazar directrices
generales para organizar, conservar y catalogar fotografias para su
posterior difusién de cara al usuario.
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Son varios los aspectos que se podria destacar del repositorio de
imagenes fotograficas en nuestro trabajo, composiciéon, posibilidad
de edicién digital, modo de empleo y una correcta utilizacién, el
numero de fotografias que contiene en las distintas categorias, etc.

La figura 7 presenta tres imagenes que identifica a cada categoria
(Retratos, Sociedad y Cultura y Tejidos) a las que acompana el texto
identificativo de la categoria, cada imagen tiene un enlace que
direcciona a la coleccion de imagenes. Al igual que las demds paginas
gue hemos descrito utilizan una cromatica de color azul, resaltando
los titulares en color amarillo. Los enlaces tienen imagenes
mouseover, es decir que, al pasar el ratdn sobre la imagen, esta se
vuelve tenue y resalta el texto que corresponde a la categoria, de esa
manera ayuda al usuario a identificar el enlace respectivo.

Figura 7. Estructura de los enlaces de la pagina del menu Fototeca

Fuente: https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha/fototeca-1.

En cambio, en la figura 8 se visualiza la interfaz gréfica de la
estructura de las paginas de cada categoria, las mismas que
mantienen una cuadricula de 5 columnas para almacenar las
fotografias, en este modo de previsualizacion se encuentran las
fotografias en miniatura para que el usuario pueda ingresar a la que
estime conveniente visitar.
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Cabe mencionar que esta base de datos fotografica contiene ademas
un motor de busqueda de cualquier dato que contenga la ficha,
atendiendo a los aspectos centrales de la fuente como son el titulo y
las categorias referidas a los archivos. La base de imagenes se ha
considerado como un registro abierto en funcién de que se pueden
incorporar o borrar al momento de perfilar nuevos descriptores que
ayuden a completar este proyecto de fototeca digital de Ia
nacionalidad Kichwa Puruha.

Figura 8. Paginas del menu Fototeca—Retratos, Tejidos y Sociedad y Cultura.

Fotografias en
Miniatura

Yo Soy Puruhi

Fuente: https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha/retratos-1

En el modelo de presentacidn de los distintos registros fotograficos,
nuestra propuesta se fundamenta en la idea de adecuar la plantilla
de registro para aplicar nuestro propdsito que es la creacion del
repositorio web. En base a esta posicion el modelo no es
excesivamente oficialista, ni muy riguroso de cara al documentalista,
ni tampoco muy técnico en las descripciones de cada campo. Lo que
pretende es aportar datos suficientes para que el usuario pueda
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conocer y reconocer aspectos concretos, organizados en funcién de
las fichas de registro de las fotografias.

En este sentido se ha dispuesto todos los datos referentes a la escena
o representacién fotografica, a continuacion, se explica el modelo de
ficha que hemos adoptado para generar el contenido en el
repositorio. Se encuentra organizado a lado derecho de la pantalla:
identificador, titulo, descripcion, palabras clave, lugar, fecha de la
toma y la licencia a la que se acoge la fotografia. Junto a estos
descriptores como se puede ver en el grafico 13 se incluyen unos
botones de navegacién que permiten la movilidad por la base de las
imagenes vy, finalmente una breve descripcién en la que se revelan
datos necesarios con independencia de la informaciéon que puede
aportar el resto de campos.

Con esta presentacion de cada fotografia se pretende cuidar la
estética y organizacion de la base de fotografias, para que en un
golpe de vista se concentren todos los datos fundamentales que se
requieren para conocer la fotografia, pero sobre todo darle mayor
relevancia a la imagen por encima del texto, porque en definitiva es
la que debe sugerir mas informacion al usuario.

Figura 9. Pagina individual de cada fotografia de la categoria Retratos

Fuente: https://yosoypuruha.wixsite.com/puruha
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Para concluir con el analisis y descripcién del repositorio digital, se
considera la pagina de contacto, la misma que tienen un formulario
donde el usuario puede hacer consultas respecto al proyecto
presentado. Los campos de relleno son nombre, apellido, email y
mensaje. De igual manera en la parte derecha se haincluido los datos
de contacto como es el numero de teléfono, correo electrénico de
contacto y enlaces a redes sociales, algo relevante actualmente
teniendo en cuenta que los medios sociales son vitales en la
comunicacion digital.

CONCLUSIONES

Con la aportaciéon que damos en el presente trabajo no queremos
asumir atribuciones que deberian ser tomadas por las instituciones
publicas, pero si queremos poner de manifiesto la ausencia y falta de
atenciéon que han mostrado con respecto de la recuperacion y
registro de la fotografia en la nacionalidad kichwa Puruha. El ambito
del trabajo es ante todo el académico, ya que entendemos que es el
mas propicio para el estudio, y desde este ambito se proponen
iniciativas interesantes con el propdsito de contribuir a la
construccion de un soporte digital sobre la fotografia del pueblo
Puruh3, ya que estimamos como medio Util y directo para su difusion
y consulta.

Para recopilar el contenido fotografico sobre la produccidn artesanal
del tejido en el pueblo Puruhd, se tuvo acceso a la coleccidon
fotografica de la Escuela Radiofdnicas Populares del Ecuador, la cual
no presenta ninguna normalizacidn en la descripcidn de las imagenes,
sea cual sea el tipo de fotografia existente en sus archivos. Por tal
motivo la identificacidn e incorporacién de observaciones y lenguajes
propios de la fotografia en la documentacién, permitiéd vincular
criterios de la antropologia visual, archivos de documentos
fotogréficos, lo que constituye sin duda un paso adelante en cuanto
a documentacion fotografica en los pueblos andinos del Ecuador.

Con respecto al registro del contenido fotografico en el pueblo
Puruha de Ecuador para garantizar su preservacion, podemos afirmar
que el deterioro fisico y la obsolescencia tecnolégica son sin lugar a
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duda los grandes problemas para la preservacion del patrimonio
fotografico de los Puruhaes. Sin una politica de salvaguarda y
digitalizacion por parte del Gobierno Descentralizado del cantén
Riobamba, muchos de los documentos que albergan las instituciones
podrian desaparecer fisicamente y perderiamos la posibilidad de
acceder a los contenidos que encierran. Los soportes materiales en
los que se registran los documentos fotograficos por su naturaleza
son fragiles y necesitan condiciones de almacenamiento apropiadas.
Sin embargo, en reiteradas ocasiones la manipulacién ha sido
incorrecta lo que ha causado dafios mayores, como es el caso
especifico donde se obtuvo la informacidn para el trabajo.

Por medio de la creacidn de una propuesta de repositorio digital
permitira preservar el patrimonio fotografico de la produccién del
tejido en el pueblo Puruha. El cual sirve como medio para la
divulgacion del patrimonio cultural de la nacionalidad kichwa Puruh3,
otorgando acceso al conocimiento para toda la sociedad vy
reutilizacion en beneficio de todos.

Mas alld del registro de 715 fotografias que componen este corpus,
este trabajo tuvo resultados cualitativos valiosos y extensibles, por lo
que esperamos que trabajos como este permitan a futuro depurar la
coleccion de reproducciones y separar lo que es una coleccidn
patrimonial de un archivo fotografico, permitiendo el uso de
metodologias apropiadas a cada uno de esos fondos. Esperamos que
este trabajo sirva para proporcionar algunos elementos y aspectos
interesantes a la hora de abordar el estudio de la preservacion del
patrimonio fotografico de la nacionalidad kichwa Puruhd del
Ecuador, y que permita a los usuarios acercarse de distintas maneras
a la coleccién fotografica y extraer su maximo potencial con multiples
enfoques acerca del archivo de ERPE.

Para concluir, hay que manifestar que son varias las lineas de trabajo
con las que este trabajo cuenta, asi como vertientes que se
relacionan, como recomendacién para futuros trabajos, es el registro
de la coleccion audiovisual del pueblo Puruha.
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LA CONSTRUCCION DEL CONOCIMIENTO EN LAS COMUNIDADES
INDIGENAS DE CHIMBORAZO

Luis Alberto Tuaza
Universidad Nacional de Chimborazo
Grupo de Investigacidn “Puruhd”
Facultad de Ciencias de la Educacion, Humanas Y Tecnologias

Durante estos dos ultimos semestres de profesor en la Carrera de
Pedagogia de la Historia y de las Ciencias Sociales, imparto las clases
de epistemologia. De estas clases, me llama la atencién la pregunta:
¢Cudles son las fuentes del conocimiento? planteada por el filésofo
de origen austriaco Karl Popper (1972) en la introducciéon a su obra
clasica Conjeturas y refutaciones: el desarrollo del pensamiento
cientifico. Asumo el interrogante planteado por Popper, para a su vez,
indagar sobre las fuentes del conocimiento en el mundo indigena,
andino, especialmente en las comunidades indigenas de Chimborazo
y ver las maneras de como se construye el conocimiento.

Las reflexiones que siguen los acapites siguientes son fruto de un
largo recorrido de 18 afios por las comunidades indigenas de Coltay
Guamote, también consecuencia de los didlogos mantenidos con
adultos mayores, mujeres y hombres conocidos como los yuyakkuna;
asimismo, son el resultado de la revisién y analisis de los diccionarios
quichuas de finales de siglo XIX, especialmente de Luis Cordero
(1892) y del Padre Juan Grimm (1892).

Ideas previas

Antes de entrar en detalle de la tematica en cuestion, debo sefialar
gue en estos ultimos veinte afos se viene discutiendo en los debates
académicos latinoamericanos: por un lado, en la necesidad de
recuperar los saberes ancestrales (Cortés, 2011) y, por otro lado, en
la posibilidad de crear una epistemologia desde el sur (de Sousa,
2015). Tanto la apuesta por la recuperacion y la visibilizacién de los
saberes ancestrales de los pueblos indigenas y afrodescendientes,
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como la construccion de las epistemologias del sur, permitirian
superar la colonialidad del saber, es decir, marcar la diferencia con el
conocimiento occidental eurocéntrico, al servicio de la colonizacién,
y de la consolidacion del sistema capitalista (Quijano, 2010).

Estos planteamientos estan en conexion con las luchas
emancipatorias de los movimientos sociales en la regién, entre estas,
el de los movimientos indigenas que buscan reivindicar sus derechos
y sus saberes; y el reconocimiento de las constituciones nacionales
como en los casos de Bolivia y Ecuador que abogan por los derechos
de los pueblos indigenas, referentes entre muchos aspectos a la
educacién y a los saberes propios. En el caso ecuatoriano, la
Constitucion 2008, en el Articulo 57, numeral 12 sefala:

mantener, proteger y desarrollar los conocimientos
colectivos; sus ciencias, tecnologias y saberes ancestrales; los
recursos genéticos que contienen la diversidad bioldgica y la
agrobiodiversidad; sus medicinas y prdcticas de medicina
tradicional, con inclusion del derecho a recuperar, promover
y proteger los lugares rituales y sagrados, asi como plantas y
animales, minerales y ecosistemas dentro de sus territorios; y
el conocimiento de los recursos y propiedades de la fauna y
flora.

Con esta declaraciéon, la Constitucion reconoce la validez de los
saberes de los pueblos indigenas y la necesidad de proteger y
desarrollar.

Las fuentes del conocimiento en las comunidades indigenas de
Chimborazo

¢éCudles son las fuentes del conocimiento en las comunidades
indigenas de Chimborazo? De entrada me llama la atencién que en
los diccionarios quichuas de Luis Cordero (1955)% y de Juan Grimm
(1892), cuando se habla del conocimiento se traduce como riksishka,
consecuencia del riksina (Cordero, 1955, p. 98), que quiere decir, el
acto de conocer. Riksishka a mas de las cosas, acontecimientos y
métodos conocidos, significa la persona cercana, quien comparte la

2 La primera edicidn de este libro corresponde a 1892.
60



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

vida, en una palabra, el amigo o la amiga. No aparece la palabra
mashi, que hoy en dia, se utiliza para referirse a los amigos. En el
mencionado diccionario de Cordero, aparece la palabra masha, que
se refiere al cufiado, pero, literalmente masha significa entrometido,
alguien extrano a la familia. Alguien que es foraneo a la familia. Solo
llega a asumir la condicidon de wawa, hijo o hija, después de afios de
compartir con la familia y dependiendo de la actitud bondadosa que
tenga.

éCoémo conservar el riksishka, es decir, lo conocido, lo sentido, lo
vivido, aquello que es cercano, familiar, al amigo, a la amiga? Esto
solo es posible por el yuyay, que segun Luis Cordero (1955) se traduce
al espainol como “acto de recordar, acto de pensar, pensamiento,
memoria, reflexion, recuerdo, intento, designio, proyecto, opinidn vy
dictamen” (p. 132), pero, en la comprension de las comunidades
indigenas es también sabiduria. ¢Ddonde se encuentra el yuyay? La
sabiduria, el pensamiento, la memoria, el recuerdo... se encuentran
en la vida cotidiana, en la naturaleza y ante todo en la memoria viva
de los adultos mayores: mujeres y hombres, quienes han atravesado
el umbral de los cincuenta afios.

En efecto, en la lengua kichwa, cuando se habla de los adultos
mayores, no hay las palabras abuelo, abuela, vieja, viejo, tampoco
existen las palabras tio, tia, ni primo, prima, sobrino y sobrina. La
expresion que alude a los adultos mayores es yuyakkuna que
proviene del yuyay. En definitiva, los adultos mayores, mujeres y
hombres son los portadores de la sabiduria, los portadores del
conocimiento, las personas autorizadas para educar a la comunidad,
para recordar la vida de antes y exhortar a los miembros de la
comunidad, es decir, a la familia ampliada, a vivir de acuerdo a los
parametros segun los cuadles es posible la vida. De acuerdo a este
modo de pensar, antes de tomar cualquier decisién, las labores
cotidianas y los compromisos radicales de la existencia, resulta
necesario escuchar el consejo de los yuyakkuna.

En la comunidad San Miguel de Queraj de la Parroquia Cacha, los
miembros y la directiva deciden solicitar al Ministerio de Educacion
la creacion de la escuela, pero no encuentran un lugar, consultan a
los yuyakkuna, que recomienden el sitio en donde funcione el
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establecimiento educativo. Para la sorpresa de todos, los adultos
mayores toman la decisién de que la capilla comunal se convierta en
la escuela. “¢Dénde alabaremos a Dios?” Son las preocupaciones de
los padres de familia. La respuesta de Leandro Sefla, yuyak de
ochenta afios es: “no se preocupen. Dios estara contento de ver que
los nifios aprenden la letra y con este aprendizaje, sepan reclamar sus
derechos y puedan vivir mejor”. Con este mensaje, y luego de las
respectivas deliberaciones, la comunidad resuelve fundar la escuela
en su antigua capilla.

Los yuyakkuna comprenden la vida, conocen los problemas, saben las
estrategias a seguir a fin de resolver los conflictos que aparecen
permanentemente en el transcurso de la vida. Saben el
comportamiento de la naturaleza, la influencia de los astros en la vida
cotidiana, los medicamentos y los tratamientos a tomar en cuenta a
fin de afrontar las enfermedades; los meses y los dias que son
apropiados para proceder a la labranza, la siembra, el deshierbe y la
cosecha; el comportamiento de los animales (Estermann, 2006) y de
las plantas; el intercambio de dones entre la tierra y los seres
humanos; los tratamientos de la tierra para mantener la fecundidad
del suelo y garantizar la abundancia de las cosechas; las técnicas de
preservacion de los alimentos; los derechos que cada individuo posee
al interior de la comunidad y que permiten su supervivencia; los
caminos y las estrategias a seguir, por ejemplo, si queremos alcanzar
las cimas de la montafias; los mecanismos de comprension de la
conducta humana.

Otro de los aspectos que me llama la atencién es la insistencia de los
adultos mayores por relatar la vida pasada. Nawpa kawsayka kashna
kashka nin, asi ha sido la vida de antes. Todos los relatos que los
adultos mayores narran a la comunidad, aluden a la vida de antes. Es
como silavida de hoy y del mafiana, dependieran del pasado. Cuando
hay crisis al interior de la familia y de la comunidad, piensan que estas
situaciones son consecuencias del olvido de la vida de antes. En la
vida de antes, contenida en la memoria estan los recuerdos de sus
sufrimientos, de sus resistencias y la manera como resolvieron los
conflictos. El pasado da a conocer las glorias, pero también los
fracasos; advierte de las equivocaciones y senala las fortalezas de Ia
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vida. Alejarse de la memoria, implicaria morir y dejar de ser
indigenas. En la comunidad de Baldalupaxi, Colta, los adultos
mayores consideran que la comunidad actualmente esta dividida;
hay peleas e incomprensiones, porque los miembros se han olvidado
de quienes eran en el pasado. En el pasado, la gente de esta
comunidad vivia al interior de la hacienda Zacomoto o la Providencia,
propiedad de la familia Ledn de Riobamba, sufria maltratos. A cambio
del pequefio huasipungo, trabajaban los predios del hacendado,
gratuitamente y no podian reclamar sus derechos de tener tierra y
libertad (Tuaza, 2011). Con el respaldo de la Federacidén Ecuatoriana
de Indios, el Partido Comunista, el Frente Amplio de lzquierda y otras
organizaciones clasistas crearon la Unidon de Asociaciones de
Agricultores de Columbe (UNASAC) y posteriormente, la Comunidad
de Baldalupaxi. Gracias a la plataforma organizativa comunitaria,
reclamaron sus derechos a la tierra y a la libertad, acabaron con la
hacienda y se convirtieron en indigenas libres. En la década de los
ochenta del siglo pasado, mantuvieron intacta la propiedad de la
antigua hacienda, trabajando entre todos y redistribuyendo los frutos
de acuerdo a las necesidades de los miembros. Pronto, esta
experiencia desaparecid, por la influencia de los partidos politicos y
por laintervencion de las agencias de cooperacion al desarrollo como
UNICEF y otros. Estas agencias, buscaban trabajar con grupos, en
menosprecio de la organizacidn comunal. Esta situacién provoco
enemistades, incomprensiones, hasta tal punto de fraccionar la
comunidad. La posibilidad de recuperar la fortaleza organizativa
comunitaria, segun los adultos mayores seria recordar el pasado.

Didacticas de trasmision de los conocimientos

A diferencia del Occidente, que tiene en la escuela el espacio por
excelencia de la trasmision de los saberes, el mundo indigena
chimboracense tiene en la vida familiar y el trabajo comunitario, los
espacios adecuados de compartir los conocimientos. En el espacio
familiar, la cocina se convierte en un sitio apropiado de socializacién
y de aprendizaje (Weismantel, 1994). Alin en nuestros dias, los
miembros de la familia se rednen en la cocina para compartir los
problemas cotidianos, aprender la vida de antes y tomar decisiones.
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Por otra parte, la minga hace posible el didlogo y el aprendizaje.
Durante el dia de la minga todos trabajan, pero la jornada laboral se
combina con risas, conversaciones, burlas y comida. En la minga se
mencionan temas como la sexualidad que escasamente se abordan
en la casa y los jdvenes consiguen pareja.

La preservacidn de los conocimientos y la construccidn de la misma
es una tarea colectiva. En la reunidon comunitaria de Santa Teresita,
Guamote, todos hablan, comparten sus conocimientos y opiniones
sobre el agua. Se acuerdan los problemas que tuvieron antes por el
agua y las maneras cémo resolvieron. Han pasado alrededor de tres
horas, discutiendo del mismo tema. Para el espectador de afuera es
un asunto que se puede resolver en media hora, pero para el cabildo
y la comunidad no se puede tomar resoluciones mientras no hayan
hablado todas y todos. En dicha reunidn, no solo estan los socios sino
las mujeres, jévenes, nifias y nifos. El técnico del Ministerio de
Agricultura sugiere al presidente interrumpir la reunién,
argumentando que “todos estan hablando lo mismo y ya es cuatro
de la tarde”, a la que el presidente le responde, “no se preocupe
ingeniero, usted vaya no mas, nosotros continuaremos. No puedo
hacer nada sin que no hayan hablado todos”. La toma de decision
puede tardar todo el dia y toda la noche, solo asi surge el acuerdo
conjunto y la resolucidn compromete a todos.

En cuanto a la ensefianza en la vida moral, a diferencia del mundo
occidental que enfatiza en los preceptos, normas y obligaciones: “no
mataras, no robaras...”,? la insistencia en el deber ser; los yuyakkuna
narran un relato propicio para el momento que vive la familia y la
comunidad. Los relatos aluden a los acontecimientos que
probablemente sucedieron en el pasado. La narracién empieza con la
expresion, iawpaka kashna kashka nin, asi ha sido antes, frase que
despierta y estimula la curiosidad de quienes los escuchan. Ima
ashtawantak tukushka kanka, ¢ Qué mds sucederia? Es la pregunta
gue mantiene inquietos y despiertos, hasta que se finalice la
narracién. En las narraciones no existen propiamente preceptos, ni el
deber ser. Quienes escuchan, deducen por si mismos las ensefianzas.

3 Exhortaciones tomadas del decdlogo judio—cristiano.
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Las ensenanzas sobre la vida

En cada comunidad aparecen mujeres y hombres adultos mayores
que tienen la facilidad de trasmitir estos conocimientos. En la
comunidad de Cicalpito del cantén Colta, Petrona Tenelema Duchi,
yuyak de ochenta y nueve afios, en una tarde de agosto de 2007,
narré entre otros relatos, el relato de Ankakunamanta rimay, los
gavilanes:

Nawpaka shuk warmika ukuchawan kawsashka nin. Chay
warmika sarakunata rantimushpaka, tantata rurashpa sirik
kashka nin. Na kanalla ukupi, puntu ukupi tantata churakpika
ukuchaka mikuk kashka nin. Chay warmika ishki
wawakunatami charishka nin. Karika Andrés, warmika
Andrea shutikunami kaskakuna nin. Wawakunataka “kan
yarikaykunalla  mikunkichik, Aukaka mana  mikuni.
Kankunalla mikunkichik” nishpami rimarishpa sirik kashka
nin. Pay rimarikpika wamprakunaka “mana, imachari mikun.
Mana fiukanchikchu mikunchik. Mamaka yallitak riman.
Nukanchik mikushpatakmari yachashunyari. Ima
millaypishchari mikun” nishkakuna nin.

Shuk domingo punchapika, mamaka plazaman rishkapika,
wawakunaka punku achikllapika chapashkallakuna nin.
Chapashpa tiyakukpika, fAapish ukucha rukuka yaykun nin.
Ukucha kanallataka wichi sinkawan aysashpa yaykukpika,
“shaykarin, chaymari mikuk kashka. Tayta amulla,
Aukanchikka llaki rimayta uyanchik. Ima supaypishchari”
nishpaka wamprakunaka ukuchamanka kuchiyanllakuna nin.
Kuchuyamushpaka, shukka kanalla tapata wichiyachik,
shukka kutin kaspiwan tuksik nin. Wampraka tuksikushpaka,
ukuchataka, chay ratu sinkapi kunlla nin. Sinkapi kukpika
ukuchaka karuta rinlla nin. Washa katishpami, ashtawan
waktashpaka wamprakunaka ukuchataka wafuchinkuna
nin. Katika pilarpi warkushkallakuna nin. “kunanka
mamaman rikuchishun, kaymi mikukkashka” ningapakmi,
chashnaka pilarpi warkushkakuna nin. Paykuna ukuchata
pampashkakakpika mamaka mana yachanachu kashka nin.
Chaymantaka mamaka fia uramanta wichiman shamukpika,
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wamprakunaka tushushpa, kallpashpami, “kunankarinpish
mamitaman willashun, jaku” ninakushpa mamapakman
kuchuyankuna nin. Wamprakunaka manapish allipak
rishkakuna nin. Mamapakman kuchuyashpaka “mamita
yankallami fiukanchiktaka juchachishkanki. Ukucha rukumari
mikukkashka. Nukanchik wakchata juchachirkanki, yankalla
rimayta uyak kashkanchik” nikpika, mamaka, “Aatak
wawakunalla, imata rurashpa tiyakunkichikman” niwanka,
mamaka kipi ruku aparishkaka chankakun nin, chankakun
nin. Na shamun nin.

Mamaka wasiman chayamushpaka “Ahhh, fiuka wawalla,
ah Auka yayawawalla, fiuka taytalla, Auka kuyashkalla.
Paymari kararka, paymari churachirka, paymari tukuy karka.
Kullki kakpi, murukuna kakpi, wiwa kakpi apamukmi karka.
Kunanka pitak karanka, pitak churachinka” nishpa wakan
nin. Katitaka makita waktarishpa, “kunanka llukshishpami
rinkichik, anchushpami rinkichik yarikaykuna, Illuchukuna.
Paymari  churachirka, kararka”, nishpami, ashkata
makashpami wawakunataka llukshichishpa kachan nin.

Mama wasimanta llukshichishpa kachashpika, wawakunaka
llakita wakaywanmi jawa urkuta rinkuna nin. Jawa urkunman
chayashpaka, siksik pungal ukumanmi yaykushkakuna nin.
Napish  chaypi  tiyakushpaka  makikunata  kuyuchi
kallarishkakuna nin. Makita kuyuchikukpika, Aapish wayrapi
wichiyayta kallarishkakuna, chaymi ankaka tiyak kashka.
Urkupika wawakunaka, yarikaywanka kawsak achillpata
mikushkakuna nin. Mikushpaka fa pufiushkakuna nin.
Chaymantaka tyukawawawan, shimita shutuchishpami
pakarinkuna nin. Kayantiktaka kutin atillpallatatakmi
mikushkakuna nin. Chaymantaka wayrapimi wanpuyta
kallarishkakuna nin. Na wichi wampushpaka, kayman,
chayman karuta rinkuna nin.

Wawakunaka katinakushpa, turika Aawpashpa, panika
katishpa rikukta mama rikushpaka, chuchuta rikuchishpa
shayakun  nin.  “Wawakuna, kay  chuchuwanmari
wifiarkankichik. Shamuychik” nishpami shayakun nin. Ari,
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imatak shamunkakunari. Wawakunaka atillpata apamuk
kashka nin. Atillpata kacharishpa sakinkuna nin. Jillu
mamaka kallpashpami shamun nin. Wawakunaka mana
allpapi  shayarinkuna ninchu. Shayarinkakunapishchari
yuyashpami  mamaka chuchuta rikuchirikushka nin,
“shamuychik, shamuychik” nishpami kaparirikun nin. Chayka
wamprakunaka amarutami sakinkuna nin. Amaruka tukuy
chuchu muyurikta pillurin nin. Chaypi warmika manchanayta
kaparirin nin. “Ahhhhh”, nishpa kaparikun nin. Chayta
uyashpaka, chaynak kinripi yapukuk runami shamushka nin.
Warmipakman chayamushpaka, amarutaka karuchawanmi
chuchumantaka anchuchin nin. Warmika macharishpaka
wadurkatakchari.

Antiguamente, una mujer vivia con un raton. Ella
acostumbraba a hacer el pan solo con el maiz que traia
comprando. Los panes horneados los ponia debajo del tiesto,
el ratén acostumbraba a comérselos. Aquella mujer tenia dos
hijos: el vardon se llamaba Andrés y la nifia Andrea. Ella
siempre insultaba a los nifios diciendo: “solo ustedes
hambrientos prefieren comer, yo no como nada. Solo ustedes
pasan comiendo”. Ante esto, los infantes decian: “no sé quién
se comerd. Nosotros no hemos comido. Por gusto nos insulta.
Si nosotros hubiéramos comido serian justos los insultos, pero
qué tontera también se comerd”.

Un dia domingo la mamd se fue a la plaza. Aprovechdndose
de esta situacion, los nifios desde la puerta observaron
atentamente. De pronto vieron cémo un raton entraba
rapidamente y alzaba el tiesto con la nariz. Los nifios gritaron:
“ahi estd, este ha sabido comerse, y nosotros somos los que
soportamos los insultos. jQué diablo también serd!”. Diciendo
estas palabras los nifios se acercaron al raton. El uno levantd
la tapa del tiesto y la otra con el palo aplasté al raton, le
golped duro en la nariz. Al recibir el golpe en la nariz, el ratén
empezd a huir, pero los nifios lo persiguieron enseguida,
golpedndolo mds fuerte, hasta que lo mataron. Colgaron su
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cuerpo en el pilar de la casa, con el afan de decirle a su madre:
“mira, este ha sido el que se comia y hacia que nos
maltrates”. Si ellos hubieran enterrado al raton, la madre ni
siquiera se hubiera enterado. Cuando la mamd vino por
abajo, los nifios saltando se fueron corriendo, diciendo,
“ahora si le vamos a avisar a nuestra madre”. Se acercaron a
ella, expresando, “mamacita en vano nos insultabas, nos
acusabas y nos culpabas. El ratéon grandote se ha sabido
comer y tu nos culpabas a nosotros pobres. De gana hemos
oido tus insultos”. La mamd dijo, “cuidado nifiitos, cuidado
que hayan hecho algo indebido”, y se fue corriendo a la casa.

Al llegar a la casa, la madre vio al raton colgado en el pilar,
cayo en llanto diciendo: “iAh mi hijito! {Ah mi papacito! jAh
mi amadito! El me daba de comer, me daba de vestir, él me
daba todo. El solia traer dinero y animales. Ahora équién me
dard de comer, quién me hard vestir?” con estas palabras
lloré mucho. Golpeando fuertemente las dos manos les dijo a
los hijos, “ahora tendrdn que irse de la casa, tendrdn que
apartarse, hambrientos, pobretes. El me daba de comer y
ustedes lo mataron”. Les golped duro a los hijos y les despojo
de la casa. Los nifios se fueron llorando al cerro. Llegaron a la
cima y se adentraron en las matas del sigsig. Al estar ahi,
llenos de tristeza en medio de un fuerte viento empezaron a
mover las manos y los pies. De pronto, empezaron a flotar en
el aire y se convirtieron en gavilanes. Estaban tan
hambrientos que persiguieron a las gallinas vivas para
comérselos. Después de comer se durmieron y al amanecer se
remojaron los labios con la saliva. Al otro dia nuevamente
consumieron a las gallinas y continuaron flotando en el aire.
Volaban mds alto y se fueron lejos, el hermano adelante y la
hermana atrds.

La mamad, al ver como sus hijos volaban cada vez mds alto,
mostrando sus senos decia: “hijos mios con estos senos les
hice criar, vengan, no me dejen”. Ellos no volvieron, solo
soltaron la gallina para que la madre la cogiera.
Rdpidamente, la mamd, golosa recogia la gallina. Ella

68



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

deseaba que los nifios aterrizaran en el suelo, por eso les
mostraba sus senos y les decia: “vengan, vengan”. Una y otra
vez insistia que trajeran la gallina, pero un dia, los infantes
dejaron caer una culebra, estd la envolvid por todo el seno. La
mujer grité muchisimo diciendo, “ahhhhh”... Escuchando los
gritos, el labrador que estaba trabajando en la ladera vino en
su ayuda. Probablemente la mujer murié de tanto susto
(Tuaza, 2017, pp. 131-137).

Este relato, de entrada, sefiala que la mujer vivia con un ratén al que
cuidaba excesivamente, dejando de atender a sus hijos. Cuando
desaparecian las cosas, le echaba la culpaba a los hijos y los insultaba.
Esta narracion alude a la situacidon conflictiva de una madre
preocupada por su amante, menospreciando a sus hijos.
Seguramente esta mujer es viuda, porque el relato no menciona al
padre. La figura del raton personifica al amante que ha logrado
doblegar a la viuda, hasta el punto de olvidarse del cuidado de sus
hijos.

El raton, mejor dicho el amante, no se preocupa por trabajar, solo
espera ser mantenido por la mujer y sus hijastros. Esta actitud es
considerada ilicita en las comunidades. Cuando aparece un hombre
gue manipula a la mujer, la explota y la maltrata, los miembros de la
comunidad le llaman la atencién y le exigen que trabaje. No se tolera
el ocio y la pereza.

En la narracidn, los nifios al descubrir que el misterioso personaje que
se consumia los alimentos y que les colocaba en situacion de conflicto
con su madre ha sido un ratdn, terminan matandolo. Ellos creen
haber hecho un acto heroico. Cuando la mujer regresa del mercado,
anuncian con regocijo que han descubierto al causante de los
problemas en el hogar y que han acabado con su vida. Al escuchar la
noticia, la madre se irrita y como castigo por el asesinato del raton
les expulsa de la casa. Esta parte de la narracidon se refiere al
momento en que los hijos descubren que su madre tiene un amante,
motivo por el cual se descuida de ellos y les insulta. El acto violento
gue acaba con la vida del animal expresa la intromisién de los hijos
en el romance de su madre con su amante. Ellos no estan de acuerdo
con esta relaciéon, porque perjudica a la madre, limita su libertad vy,
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no es posible el bienestar del hogar. Tener amante, no es tolerado al
interior de las comunidades. Pese a que la legislacion del Estado
considera el adulterio no como un delito, los indigenas consideran
gue tener amante es un delito, por cuanto que pone en riesgo a la
familia y al bienestar de los hijos. Este tipo de delitos pueden ser
sancionados severamente a través de multas y la expulsion de la
comunidad. Lo normal seria que los amantes contraigan matrimonio.

La narracidn sefala que los nifios fueron expulsados de la casa por la
madre, y se marcharon hacia el pAramo donde pasaron frio y hambre.
Expuestos a la fuerza de los vientos helados, de pronto sintieron que
de sus brazos salian las alas y empezaron a volar convirtiéndose en
aguilas. Volaron por doquier y encontraron comida abundante. Este
momento de la narracién alude a la superacidon de la crisis que
experimentaron los nifios. A pesar del abandono materno, el no
contar con la casa, pasar con hambre, encontraron medios de
subsistencia, fueron fuertes y como recompensa obtuvieron bienes.
En las comunidades indigenas los nifios son asumidos como
bendicion. Cuando aparecen padres y madres que ven como
problema el nacimiento de los hijos, los ancianos les animan con
estas frases, “no te preocupes, los nifios solo molestan hasta crecer.
El momento en que crezcan, labraran la tierra, trazaran surcos,
cocinaran, asi les mantendran a ustedes y en la vejez les ofreceran su
apoyo”.

Una vez superada la crisis, los nifios del relato obtuvieron comida en
abundancia y llena de proteinas. A diferencia de la comida de casa,
compuesta de harinas, los nifios convertidos en aguilas consumen
carne de gallina. Esto despierta la envidia de la madre. Ella exige que
sus hijos la provean de alimentos como pago por haberles criado. En
el momento en que los hijos no desean atenderle, les dice:
“recuerden que con estos senos les hice crecer”. En un principio los
hijos vienen a la casa de la madre, dejan la comida, pero cuando ella
presenta mas requerimientos, en vez de comida le lanzan una
serpiente. Seglin Mama Pitu con este acto tragico “posiblemente la
madre murid”. Lo recomendable seria que los padres no exijan a sus
hijos a corresponder a las atenciones realizados por ellos en la
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infancia y en la adolescencia. Aunque existe en las comunidades la
practica de la solidaridad intergeneracional.

CONCLUSION

En estos ultimos afios, los indigenas valoran la educacion de sus hijos
e hijas. La mayoria de ellos han concluido la instruccion primaria, por
otro lado, los Gobiernos Auténomos Descentralizados municipales,
parroquiales, provinciales, las instituciones del gobierno y las
organizaciones no gubernamentales, previo a la ejecucién de las
obras insisten en la necesidad de las capacitaciones de los
potenciales beneficiarios, pero en ultimos términos, los indigenas
contindan viviendo de los conocimientos adquiridos en el hogar y en
la comunidad. Uno de los estudiantes indigenas graduados de la
carrera de Educacién se interroga: “éNo sé cudnto de lo que estudie
en la universidad me sirve en el dia a dia? Pensdndolo bien, sigo
viviendo de lo que aprendi en mi comunidad. La universidad de me
dio el titulo, el conocimiento y la vida me lo dio la comunidad y mi
familia”.

No se trata de estigmatizar lo occidental, sino que en el campo del
conocimiento se requiere explorar otras epistemologias, otras
explicaciones, y al mismo tiempo, procurar el didlogo de saberes que
supere el pensamiento abismal (de Sousa, 2018) en el que se prioriza
lo occidental, en menosprecio de los conocimientos de los pueblos
indigenas. Esto es posible en la medida en que se abran nuevas
agendas de investigacion en los aspectos que he sefialado
anteriormente y en el compromiso serio de interculturalizar todo el
sistema universitario.
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LA HOJA DE COCA EN LA HISTORIA DEL ECUADOR*

Estelina Quinatoa Cotacachi
Investigacion, recopilacién bibliografica, redaccién y coordinacion

El presente, es un trabajo de recopilacién de datos referentes a la
hoja de coca en el Ecuador. No es una historia lineal. Recolectamos
noticias tomadas de varios autores, cronistas, administradores,
viajeros, cientificos e investigadores del siglo XX.

En esta obra usted podra dirigirse por temas relacionados a la hoja
de coca o por autores; ciertas citas se encuentran en el castellano
antiguo, por lo que debemos hacer un poco de esfuerzo para
comprenderlas.

La informacién general de la hoja de coca es exclusivamente desde el
punto de vista cultural e histdrico, hemos priorizado los datos para el
Ecuador, pero también contiene informacién de la coca en otros
territorios andinos y amazdnicos. Incluye informacién antropoldgica
y arqueoldgica sobre los bienes patrimoniales ancestrales
ecuatorianos que representan a los coqueros, ademas de objetos
alusivos a la masticacién de la hoja de coca en etapas milenarias de
nuestro pais.

De varios investigadores en el territorio ecuatoriano transcribimos
noticias que nos informan sobre la hoja de coca, como el caso de los
“Cayambis Cocaleros”, “La Historia de los Cocales de los Valles del Rio
Mira”, la “Tranformacién de Cocales en Haciendas Azucareras por los
Jesuitas”, “La Coca Producida y usada por las poblaciones
Amazénicas”. Incluimos de manera general las noticias sobre
produccién, mitos, ofrendas rituales, comercio, augurios, uso
medicinal, administracién y explotacion. Un listado e informaciones
de autores de la colonia hasta los del siglo XX de la hoja de la coca en
el territorio ecuatoriano. Estamos seguros que, con esta publicacidn,
aportaremos para la motivacion del conocimiento del tema.

4 Disefiador: Andrés Alejandro Ayala Quinatoa. Revisién, correccién de texto
y fotografias.
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SIXIEME PARTIE BOTANIQUE NOVA GENERA ET
SPECIES PLANTARUM 1821
HUMBOLT - BONPLAND

[ & I I S S Iaaaaaaa— v
Fuente: Voyage de Humboldt et Bonpland (1821) tomo 5. Fondo de Ciencias

Humanas de la Biblioteca del Ministerio de Cultura y Patrimonio.
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LA HOJA DE COCA EN LA HISTORIA DEL ECUADOR

Recopilar datos sobre la hoja de coca en la historia del Ecuador con
el fin de divulgar a los ecuatorianos esta importante parte de su
herencia cultural, fue un compromiso motivado en las
participaciones como ponente en los Encuentros Internacionales de
la Hoja de Coca en Perl, Argentina y Bolivia como la voz del caso
ecuatoriano, exponiendo a la coca desde la vision antropoldgica,
arqueoldgica, simbdlica e histérica. Este compromiso se convirtié en
un verdadero deber moral haciéndose necesario realizar este
pequefio trabajo y compartir la informacidon obtenida en favor de
conocer el valor cultural que tuvo la hoja como elemento primordial
de los pueblos andinos —amazdnicos— costeros del Ecuador, en
nuestro intento de contextualizar la historia fragmentada de una de
las plantas maestras mds importantes en la vida de los pueblos
andinos.

Hemos tenido la suerte de conocer este patrimonio ancestral y de
haber compartido los rituales contemporaneos con el uso de estas
hojas en contextos originarios, donde la cocamama permanece
vigente hasta nuestros dias como patrimonio cultural en los paises
vecinos de Peru y Bolivia; ademas de la posibilidad de acceder desde
varios ambitos a las investigaciones realizadas en donde con cierto
temor se ha hablado del tema de la coca y Unicamente en su
patrimonio prehispdnico, el de los Ilamados “coqueros”
(representaciones de personajes con protuberancias en las mejillas),
eliminando del imaginario de los pueblos la rica historia que gira a su
alrededor hasta inicios del siglo XX.

Con el fin de generar un sustrato para la difusion de la historia
milenaria de la planta maestra, a propdsito del Quinto Foro
Internacional de la hoja de Coca, realizado en Quito, preparamos y
presentamos la exposicion denominada “Coqueros y Coqueras del
Ecuador prehispanico” durante los afios 2014-2015, con estos
lineamientos:

e las representaciones de los pueblos, hombres y mujeres que
nos antecedieron en nuestro territorio. Investigados a la luz
de la antropologia, la arqueologia, la etnohistoria, la
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simbologia y la religion andina, nos han permitido acercarnos
a su cronologia a través de diferentes dpticas y corrientes.

e El legado material y espiritual de nuestros antepasados
proviene fundamentalmente de contextos funerarios, es
decir, que son objetos que acompaiiaron a los distintos
personajes en su viaje a la eternidad.

e De este patrimonio tenemos las representaciones de hombres
y mujeres masticando coca, con protuberancias en la mejilla,
indicando la masticacion de la hoja; es posible apreciar la
posicion hieratica de los personajes, quienes sostenienen en
una mano la caja de llipta y en la otra una espatula con el
animo de introducir ceniza de cal en la boca.

e En la historia del Ecuador, a la hoja de coca se le conoce de
manera superficial, intencionalmente ha sido relegada u
olvidada de varias de las publicaciones histdricas del pais.

e Existe la obligacion en los investigadores sociales de separar
el uso de la hoja de la coca en su forma natural y con fines
positivos para la humanidad, del uso que le dan los fabricantes
de drogas y redes del narcotrafico.

e En nuestro pais desde el siglo pasado esta penalizada la planta
de la coca por relacionarla directamente con la “cocaina”.

e En la mente del poblador actual del Ecuador, el término de
“coca” se relaciona con cierta bebida carbonatada.

e Reconocemos que la coca en el Ecuador ha sido domesticada,
cultivada y utilizada por nuestros ancestros como elemento
ritual para trascender a la otra vida, poderoso alimento y
medicina; reconocida como planta sagrada, una planta
maestra.

Asi entendemos que utilizada de cierta manera, es veneno para las
personas, pero usada de la manera tradicional ancestral milenaria es
la vida de los seres humanos.

El Ecuador de hoy oficialmente se define como un pais plurinacional
e intercultural, es decir, que reconoce la existencia de nacionalidades
y pueblos indigenas, montubios, afroecuatorianos y mestizos.

La Constitucion de la Republica del Ecuador en el Articulo 1 dice:
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Reconociendo nuestras raices milenarias, forjadas por
mujeres y hombres de distintos pueblos. Celebrando a la
Naturaleza, la Pacha mama de la que somos parte y que es
vital para nuestra existencia. Apelando a la sabiduria de
todas las culturas que nos enriquecen como sociedad...”.
(Constitucion de la Republica del Ecuador, 2008).

Asi también, el Estado reconoce los derechos colectivos de los
pueblos y nacionalidades, donde por extencidn se legitima a la “hoja
de coca” como patrimonio cultural de los pueblos andinos, “en su uso
sabio y en pro de la humanidad” (Art. 57, Constitucidn Politica del
Estado Ecuatoriano).

Es en estos tiempos, en los que Estados y Gobiernos en la busqueda
de la integracién y desarrollo de los paises latinoamericanos, la
valoracion del patrimonio milenario compartido y nuestras
coincidencias hereditarias, cientificas, tecnolégicas, tradiciones y
cosmovisiones; crean la oportunidad para difundir la historia en los
Andes Septentrionales de la planta sagrada.

UNA PROPUESTA

Amparados en la Carta Magna Ecuatoriana, en ejercicio de los
derechos humanos colectivos y culturales, la presente publicacion
tiene la intencidon de difundir noticias de la hoja de coca en el
Ecuador, segun los registros histéricos y testimoniales.

En este trabajo les participamos:

e Una sintesis de las culturas prehispanicas ecuatorianas donde
tenemos evidencia de la domesticacion, cultivo y uso de la
coca gracias a las representaciones humanas denominadas
“coqueros”; ademas de informaciéon sobre los utensilios
relacionados con la masticacidn de las hojas.

e lLa noticia de los cocaleros Cayampis en el Tawantinsuyo de la
época de Huayna Capac, cuando mil cayambis con sus familias
fueron desterrados como mitmakuna o mitimaes a territorio
Ancara en la Sierra peruana.

e La historia de la produccién originaria de la hoja de coca en
los valles del Coangue, el cambio de produccion agricola
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cocalera a la cafa de azucar ejecutada por los jesuitas en
dicho territorio.

e Recopilacidon y transcripcién de lo que dicen algunos
investigadores en la segunda mitad del siglo XX, a mas de una
visién moderna sobre la coca del sacerdote capuchino Miguel
Angel Cabodevilla, ilustre defensor de los pueblos amazénicos
del territorio ecuatoriano.

e La evidente conflictividad vivencial y el abuso para los
indigenas en la colonia y republica en su produccién vy
comercio.

Este trabajo es un profundo reconocimiento a todos los autores que
escribieron sobre la Coca, a los primeros cronistas que arribaron a
estas tierras en el tiempo del contacto, a los cronistas espafioles,
mestizos y los pocos indigenas que desde sus visiones propias,
enmarcadas en su época, situacidon geografica y religién anotaron
sobre la sagrada planta; agradecemos a los viajeros de las épocas
colonial y republicana, a los investigadores nacionales y extranjeros
del siglo XX, a todos quienes dejaron valiosos datos para que hoy
podamos tomarlos y reinterpretarlos.
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Figura 1. Recipientes que contienen ceniza de cal con representaciones
humanas en distintas actitudes. Culturas Bahia, La Tolita y Jama Coaque.
Reserva Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Recipientes que contienen ceniza de Cal con representaciones
humanas en distintas actitudes. Culturas Bahia, 1a Tolita y
Jama Coaque.

Reserva Arqueologica
Ministenio de Cultura y Patnmonio del Ecuador

Fuente: autora.
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LA COCA EN LAS CULTURAS ANCESTRALES DEL ECUADOR

Gracias a la existencia del inmenso patrimonio ancestral prehispanico
heredado de nuestros antepasados, conservado en las reservas
publicas en museos y en colecciones privadas, conocemos la gran
cantidad y variedad de los llamados “coqueros”; evidencia irrefutable
del uso de la hoja de coca durante miles de afios por las sociedades
gue habitaron nuestro territorio.

La primera certeza indirecta de la domesticacidn de la coca en
territorio ecuatoriano proviene de la investigacidon arqueolégica
realizada en Las Vegas (provincia de Santa Elena):

El entierro H.59 se recuperé una pequefia caracola perforada
(Melongena) que presentaba manchitas rojas de ocre en el
exterior. La perforacion muy nitida de un lado no ha tenido la
finalidad de convertir la caracola ni en un instrumento musical ni
en un pico, y lo mds probable es que haya sido un recipiente o
cajita similar a las se usaron para la llipta en culturas posteriores,
la sustancia alcalina que se mascé con las hojas de coca. (Stothert,
1988, p. 97).

En Las Vegas se domesticaron productos como la calabaza, el maizy
otros; “quiza incluida la coca como producto de la domesticacién de
plantas y animales de esta sociedad” (conversacion personal
sostenida con la Dra. Karen Stothert sobre la coca).

El arquedlogo Jorge Marcos (2005, p. 106) habla del uso chamanico
de la coca desde la fase Valdivia 3 en el sitio Real Alto (3.200-2.800 a.
C.), tras el hallazgo en el monticulo B de cajas de llipta moldeadas en
ceramica llenas de carbono de calcio. El uso de la hoja se corrobora
gracias al analisis en calculos dentales de los esqueletos asociados
con estas ofrendas. Paralelamente, se encuentran figurinas desde el
Valdivia Tardio que ilustran la masticacién de la coca. También
aparecen pequefios recipientes con cal usados en la masticacion de
coca desde Valdivia lll ¢ 3.400 a. C. (Marcos, 1983, p. 179).

A la cultura Chorrera (1500 a 300 a C.) pertenecen las
representaciones de coqueros en botellas, cuencos, cajas de llipta y
estatuillas antropomorfas, todas en ceramica decorada con
engobede color rojo, pulimento y bruiiido brillante.
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La cultura Bahia (500 a. C.-700 d. C.), posee estatuillas de sacerdotes
y sacerdotisas conocidos como chamanes y chamanesas,
representados en el ritual de la masticacién de la hoja de coca. Del
sitio Los Esteros, hoy ciudad de Manta, provienen las estatuas
humanas mas grandes y representativas, los llamados “gigantes”,
muchos de ellos “coqueros” por su iconografia al sostener cajas de
Ilipta y espatulas.

La cultura Jama Coaque (300 a. C. al 1534 d. C.), posee
representaciones de “coqueros”, como personajes de élite o
sacerdotes; visten distintivos tocados en variadas formas y figuras
miticas, se reconoce en varias representaciones humanas la caja de
Ilipta y la respectiva espatula.

La Tolita se desarrolla en la provincia de Esmeraldas en Ecuador vy el
departamento de Tumaco en Colombia, hace 2.700 afios afios
aproximadamente. Es una de las sociedades mds jerarquizadas y
complejas con una definida especializacidn y divisién de oficicios, asi
como practicas religiosas y sacerdotes-jefes de comunidad que
gobernaron de manera muy centralizada. En la Tolita encontramos
representaciones de personajes adultos y jévenes que en sus rostros
y mascaritas indican una protuberancia, claramente la masticacién
de la hoja de coca.

De la cultura Cosanga o Panzaleo en los periodos de Desarrollo
Regional e Integracion (100 a. C.-1.500 d. C.), son las vasijas
globurales con cuello antropomorfo con brazos y piernas
superpuestas. Las figurillas exhiben en sus rostros los dos carrillos
abultados por la masticaciéon de la coca. Estas vasijas con golletes
antropomorfos o bordes con cabezas humanas indican con realismo
el bocado de coca.

Al norte de la sierra ecuatoriana, Capuli, Piartal y Tusa, forman el
pueblo que a la llegada los espafioles los conocieron como Pastos, su
territorio se extiende desde el norte de la sierra ecuatoriana hasta
Narifio en Colombia. Temporalmente son ubicados en los periodos
de Desarrollo Regional e Integracion con una cronologia de
aproximadamente de 100 afios a. C. hasta 1.500 d. C. es decir 1.600
afios hasta 500 afios atras. Sus estatuas y estatuillas antropomorfas
se caracterizan por la representacién de hombres sentados sobre un
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banco alto y rectangular masticando coca, a las mujeres se les
representa vestidas con una falda decorada y sentadas en el suelo
con las piernas extendidas, varias de ellas masticando coca. Es
importante mencionar que algunas de las mujeres son madres
lactantes, sentadas en posicién “de loto” muestran en su rostro la
protuberancia en las mejillas, muestra de la masticacion de la hoja de
coca.

Figura 2. Chamanesa coqueando. Cultura Pasto, estilo Capuli (500-1.500
d.C.). Reserva Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del
Ecuador.
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Todos los “coqueros” Capuli presentan una apariencia rigida, rostro
impasible, con distintas expresiones de meditacion y trance,
convirtiéndose en iconos del Ecuador prehispanico en relacién al
“mambeo” o masticacion de coca.

Del Tawantinsuyo o periodo Inca tenemos noticias de que avanzaron
al territorio del actual Ecuador por la Sierra en una campaia de
batallas, alianzas y negociaciones, en su camino hacia el norte
fundaron la ciudad inca de Tumipamapa o Tomebamba (actual
ciudad de Cuenca, donde nace el Inca Huayna Capac), llegaron al
territorio de Quito y zonas del sur de Colombia, aproximadamente
cien afios antes de la llegada espafiola; del incario en el Ecuador y su
relacion con la hoja de coca en el patrimonio prehispanico tenemos
cajas de llipta zoomorfas, muchas de ellas talladas en piedra con la
forma de auquénidos (llamas), incluso algunas de ellas pese a las
centurias transcurridas aun contienen cal.

DESCRIPCION DE LOS ACCESORIOS PARA EL MASTICADO
“AKULLIKU, MAMBEO”

Lliptas o cajas de llipta prehispanicas

Los recipientes que sirvieron para contener ceniza de cal, conchas o
de vegetales son conocidos como “cajas de llipta”; generalmente son
de tamano pequefio, confeccionados en distintos materiales incluso
mate o calabaza, una gran mayoria en ceramica y otras en concha,
oro, cobre, piedra, cobre y piedra.

Las cajas de llipta han sido elaboradas en formas cilindricas,
cuadradas, rectangulares, zoomorfas y antropomorfas, entre otras;
con representaciones de frutos, rostros humanos, animales; con
decoraciones incisas y excisas; con pastillaje, etc. Resaltan las lliptas
arqueoldgicas procedentes de San Lorenzo del Mate, analizadas por
Paulina Ledergerber (citada por Gutiérrez); realizadas con polvo de
concha “Ostrea” sin quemar, a la que se afiadian cenizas de material
organico procedentes de plantas no identificadas a mas de particulas
de arena.
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Las espatulas o cucharillas

Son instrumentos para tomar la ceniza de cal en la “llipta” e
introducirla en la boca; las conocemos elaboradas de mullu o
spondylus, de concha blanca o de cobre; con incrustaciones de
spondylus, hueso, etc.

Las formas de las espdtulas son generalmente cilindricas en forma
plana y en punta. Varias de ellas tienen decorados las terminales
superiores con forma de cabeza de animal; las espatulas del
Formativo en el caso Chorrera estdn talladas en concha con forma de
boomerang.

Las espatulas que sostienen las representaciones de coqueros son
generalmente cilindricas y con punta, rectas y en forma de media
luna, todas en posicidn hacia arriba.

Chuspa o bolsita para transportar las hojas de coca

Ciertas estatuillas de coqueros de las culturas Bahia y Jama Coaque,
portan lo que seria una “chuspa” (bolsito); en la actualidad, usadas
por personas indigenas y campesinas en Bolivia y Peru para
transportar las preciadas hojas de coca; estd tejido en telar de cintura
con multiples disefios, decorados en los bordes con variados hilos de
colores. Generalmente de forma cuadrada o rectangular, poseen
como agarradera un corddn plano o cilindrico también decorado;
cuelgan del brazo o del cuello; muchas chuspas tienen un pequefio
bolsillo para portar la llucta o llipta; es decir que transportan en un
solo bolso lo necesario para el bocado de hojas de coca.

Vocabulario y accesorios para la masticacion de la hoja de coca
Los verbos relativos a la funcidon de masticar son los siguientes:
Acum, acullicuni - comer coca

Acullichini — hazer o dexar comer coca

Castuni— comer siempre coca, traerla en la boca, y para poco tiempo
castuchiel gran coquero que siempre la come.
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Gonzdlez Holguin, seiiala que “A la ceniza que se come junto con las
hojas decian "Liptta" y "Lipttacuni, o lipttactamiccuni -comer la lipta".
No faltan voces referentes a la idolatria como "Achik" o
"achiycamayok", el hechicero que adivina haciendo saltar la saliva de
la mano; o el zumo de la coca, hazia do esta lo perdido"; y "Achini" la
accién de adivinar”.

Hipdlito Ruiz (1952), en el Indice general de voces indigenas y
naturales, menciona el uso de pequefas calabacitas llamadas
"Iscopurus", destinadas a llevar la cal para el uso de masticar la coca
o "Chacchar". Segun este mismo autor, un substituto de la coca para
los indigenas era la planta llamada Cucacuca, Incapcocam o Coca del
Inca (Polypodiumcapcocam, un tipo de helecho), la pulverizaban y
empleaban para despejar la cabeza, pero no era un masticatorio.
Aqui la voz "ehacchar" es un sinédnimo de "acullican", operacién de
meterse en la boca la coca. “Los accesorios necesarios para la
masticacién son: Lloka sonco, una como bolsilla en la assadura del
carnero y sirvense después para guardar la yerua con que comen la
coca.” “Llukhta: ceniza que hazen de la cafia de la quinua, y
amasandola después la comen con coca.”

Para usos medicinales empleaban una yerba llamada "Akhana" que
masticada junto con la coca servia para "arrancar" la tos. Las voces
aymara sefialan diversas palabras referentes al cultivo o al trueque
de la hoja. A la chacra de coca le dan "Quilla Coca Yapu" y a su duefio
"Quiljani Yunca"; al mercader de coca "Quiru", y' "Quiruyqui" al que
se habia enriquecido con su trato.”

Segln Torres Rubio (1754) "Hachhu es el vagaso de coca o de otra

cosa que se masca" e indica la idea de masticar algo que luego no se
traga, si no que se chupa.

DATOS DESCRITOS POR CRONISTAS, VIAJEROS Y CIENTIFICOS

Cieza de Ledn describe a las cajas de llipta asi: “... de unos pequefios
calabazos sacan cierta mixtura é confeccidn que ellos hacen, y puesto
en la boca, lo traen por ella, haciendo lo mismo de cierta tierra que
es a manera de cal”. (Cieza de Ledn, 1984, (1553), cap. XCVI, p. 346).
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Fray Bernabé Cobo, escribe sobre la llipta definiéndola como “cierta
ceniza que hacen de las ramas de la quinua, de huesos, de piedrasy
de conchas de mar”.

Cabello de Valboa (1586), relata el incidente en el que un oficial
golpea al Infante Inca Yupanqui con el “ulti” (donde se guarda la
llipta), que termina con la tortura y muerte del agresor y 900
personas mas: “..y subcedio que un Sefior de aquestos tenia un
criado estrangero, grandissimo oficial de hacer unos vasillos que los
Ingas usavan llamados Ulti, donde echavan la cal, y otras confaciones
a que llamauan Llipta, con que comen la Coca...” (p. 300).

Antonio de Ulloa escribe sobre la coca y la llipta:

La coca es una planta muy comun en los territorios altos de
aquella parte: el modo de usarla es con la tierra llamada
Toccra o Llipta, que es una pasta que componen a manera de
bollos de chocolate,... preparados con las cenizas de la
mazorca de maiz sin granos, y la de algunas otras plantas
silvestres, abundantes en sales, lo qual amasan junto, y
queda duro quando estd seco. Las coqueras que son por lo
regular Indias, ministran graciosamente este ingrediente en
proporcionada cantidad d los que se la compran... antes de
dar principio (al trabajo) se sientan a prepararse, a lo que
llaman Acullicar, y poniéndose en la boca una buena porcion,
con un pedacito de la Toccra , la van humedeciendo y
reduciendo a un pelota: quando la tienen bien amasada, la
sacan y ponen en la bolsa, 6 saquillo donde guardan la Coca
y tomando otra porcion hacen con ella lo que con la primera:
esto lo repiten hasta tener cinco 0 seis bolas, que son las que
consumen. (1772: p 111).

Wolfang Bayer Reisenach Peru (Nufiez, 1973), refiere que los indios

llevan una bolsita en la que meten una hierba que ellos
llaman Coca, sin la que ellos no viajan ni trabajan. La
conservan ellos en la boca entre los dientes y el paladar,
extrdenle el zumo, que les da fuerzas. Si esto es una cosa
efectiva o solo existe en la imaginacionde los indios es cosa
que no voy a averiguar” refiere que también la usan en
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infusion para males estomacales. Los que la cultivan “son
gente muy rica. (pp. 13-14).

LOS MITMAS CAYAMBIS, COCALEROS EN ANCARA-PERU

Waldemar Espinoza Soriano, etnohistoriador peruano, recupera una
historia muy importante para los actuales Cayambes; de su
investigacion sale a la luz la produccidon de la coca en tiempos
prehispanicos y su supervivencia en tiempos posteriores. En su
articulo: “La coca de los mitmas Cayambis en el reyno de Ancara, siglo
XVI, una informacién inédita de 1566-1567 para la etnohistoria
Andina”, y de su libro: Etnohistoria Ecuatoriana, Estudios y
Documentos (1999) se desprende que Huayna Capac desterré mil
cayambis al valle de Matibamba, como cocaleros pertenecientes al
Estado.

Luis Arias, citado por Espinoza, dice que Huayna Capac introdujo
colonias diversas en territorio Ancara, entre ellos mil Cayambis
tributarios, con esposas e hijos que debieron ser cuatro mil personas.
La prueba que los Cayambis fueron desterrados hacia la tierra de los
Ancara es la declaraciéon de Don Hernando Tomayguacta, curaca del
pueblo de Cosme de la encomienda de Hontiveros, declara que: “los
dichos indios cayambis del pueblo de Matipamba... son
cocacamayos...Y esto sabe este testigo por lo auer oido a sus padres
e pasados e por estar poblados en la tierra de este testigo”, es decir,
en la de los Ancara o “Angaraes” como pronunciaban los espafioles.

Las colonias de mitmas reubicadas en la jurisdiccién de los Ancaras
constituian verdaderos enclaves que dependian del tutricut o
gobernador nombrado por el inca. Estas subprovincias organizadas
en la parcialidad de los Chdcac; Quiguar instituido por incas de
privilegio traidos desde el sur de Cuzco. Huayllay con Chancas de
Andahuayllas; Huaro, con gente llevada de Huarochiri. Callanmarca
con mitmas trasladados desde Cajamarca; Chacha, con gente de
Chachapoyas. Cayampi con hombres y mujeres desde el noreste de
Quito y Hudnucos de la provincia de los Huamalies.
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Sarmiento de Gamboa (citado por Espinoza Soriano) cuenta por qué
fueron deportados los Cayambis, Quitefos, Pastos y Quillacingas, se
sublevaron contra el régimen imperial del Cuzco, para cuya
pacificacion el inca reinante llevéd a cabo una expedicion especial
desde el sur hacia el norte, en la que vencieron la batalla de
Yahuarcocha.

Seguramente a raiz de este hecho, Huayna Capac exilé a los Cayambis
por diversos lugares del territorio andino “mandando a mil de ellos a
Matipampa, tierra ubicada al sur de los Ancara. En el exilio debian
dedicarse a sembrar y cosechar coca para el Estado imperial en esa
forma Huayna capac lograba dos cosas: “1) castigar a los rebeldes
sobrevivientes y 2) beneficiar al estado con el trabajo de los
derrotados”. (Espinoza Soriano, 1973, p. 66).

Para los mil tributarios Cayambis, Huayna Capac nombré a Parinango
y a Toca como sus curacas que quedaron con jurisdiccién territorial,
con competencia, civil, penal y econdmica. Ellos controlaban el
proceso para el cultivo, cuidado, cosecha, almacenamiento vy
conduccién de la coca. Vigilaban el trabajo de hombres y mujeres,
etc. eran funcionarios para controlar las mitas.

Los Cayambis fueron mitmas “recientes” en Matibamba, porque
Parinanco y Toca fueron sus primeros curacas y sus hijos Tucampas y
Yampuri lo eran en 1566 y 1567. Apenas dos generaciones
incompletas.

Huayna Capac dispuso que en Matipampa se les repartiera para los
Cayambis; sitios para sus casas y tupos para sus cementeras, asi la
llacta de Matipampa fue fundada por Parinanco y Toco. Llacta o
asiento. El Inca sefiald tres pedazos montuosos para que cultivarany
cosecharan coca; los Cayambis bajo la direccién de los curacas
Parinanco y Toco, comenzaron a desmontarlos y a sembrar los tallitos
de esta hoja tan preciada.

Segun la declaracién de Juan Cagnache, nativo del pueblo del Cosme,
declard lo siguiente: “el Inga mandd que todos los indios mitimaes e
naturales que por alli havia rompieran las dichas tierras para los
dichos ingas para que los dichos cayambis cogiesen coca y otras cosas
para los ingas”.
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Asi los Cayambis sembraban maiz, coca, aji, frutas e “otras
legumbres”, algoddn y fruto; La coca de las tres chacras la aplicaban
para pagar su tributo al Estado Inca. En los documentos se aprecia
gue de todos los vegetales solo la coca era de orden estatal.

En la guerra civil entre Huascar y Atahualpa, los mitmas Cayampis de
Matipampa también sufrieron sus estragos. En una batalla que
participd Quisquis casi mueren todos. Los testigos Ancaras José
Parionacocha y Juan Ichoca aclaran que siempre oyeron relatar a sus
padres y abuelos que fue en una batalla de Quisquis. Por este tiempo
parece que fallecieron Parinanco y Toca, sucediéndoles en el
curacazgo dual don Gonzalo Yampuri y don Francisco Tucampas,
quienes heredaron los cargos por descendencia patrilineal.

Una vez iniciado el colonialismo espafiol, los Ancaras y los mitmas
Cayambis sufrieron su primer trastorno social, econdmico y politico.
Los Cayampis divididos comenzaron a pagar sus tributos por
separado, pero sin disgregar al grupo para lo que tuvieron que hacer
un gran esfuerzo con el objeto de conservar su cohesion étnica. De
todas maneras hasta 1558 los mitmas Cayampis que vivian en el
pueblo de Matipampa poseian las tres chacras de coca como suya.
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Figura 3. Chamanesa coqueando. Cultura Pasto, estilo Piartal (100-800 d.C.).
Reserva Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Chamanesa coqueando
Cultura Pasto, estilo Piartal
(100 — 800 anos d. C.)

Reserva Arqueologica
Minsstenio de Cultura y Patntmonio del Ecuador

Fuente: autora.
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NOTICIAS DE LOS CRONISTAS, ADMINISTRADORES E
INVESTIGADORES DE LA COCA EN TERRITORIO ECUATORIANO

Diego de Ortegon

Descripcion de la Gobernacidn de Quijos, Sumaco y la Canela por el
Licenciado Diego de Ortegdn, Oidor de la Real Audiencia de Quito
(1577), 1973 dice: Cuando trata de la “ciudad de baeca” (Baeza, a 100
Km SE de Quito) habla de los naturales que:

los vencedores se sentaban a comer vna yerba llamada coca
gue a la continua usan dellaques como cumaque y despues
que hinchen la boca desta hoja muerden vno o dos bocados
de vn bollo como piedra hecho de cenizas e otras
confecciones de yerbas y tras aquello (pp. 13-14).

Antonio Bello Gayoso

Relacion que embio a mandar Su Magestad se hiziese desta ciudad de
Cuenca y de toda su provincia (1582)1965. Esta relacion es
importante porque permite apreciar los cultivos que se hacian en
Ecuador en el siglo XVI. Se refiere el cultivo de coca en Santo Domingo
de Chunchi (p. 285) y en Alausi (p. 289).

Sancho de Paz Ponce de Ledn

Relacion y descripcion de los pueblos del partido de Otdvalo (1582),
Tomo 184, 1965, En p. 240 refiere que hay indios de la Audiencia de
Quito que tienen tierras en las riberas de los grandes rios donde
hacen chacras de coca.

Andnimo 1593

Relacion en suma de la doctrina e beneficio de Pimampiro y de las
cosas notables que en ella hay, de la cual es beneficiado el P. Antonio
Borja. (1593), Tomo 184, 1965, pp. 248-253. Se proporcionan datos
sobre el cultivo de la coca en Ecuador a finales del Siglo XVI, la riqueza
y preeminencia de los indios y de los “camayos”.

Juan de Manosca

El inquisidor cuando se encontraba en Quito por los afios de 1626 a
1627, pudo darse cuenta que el consumo de la coca se hacia en gran
escala aun entre los frailes Dominicos, profundamente impresionado
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por este abuso que los religiosos hacian de las hojas de coca escribié
al Rey asi:

Toman Sefior, en estas dos regiones con gran disolucion la
coca, yerva en que el demonio tiene librado lo mds esencial
de sus diabdlicos embustes lo cual los embriaga y les saca de
juicio, de manera que enajenados totalmente dicen y hacen
cosas indignas de cristianos, cuanto mds de religiosos. Juzgo
si la Inquisicion no mete la mano en esta infernal supersticion
se ha de perder esto.

Juan de Velasco

Jesuita historiador del siglo XVIII, autor la obra E/ Reyno de Quito, en
1879 escribid sobre las caracteristicas y virtudes de la coca con estas
palabras:

Coca, arbusto pequefio, verde claro, con hojas parecidas a los
del naranjo, de solo cultivo. El sumo es el mayor corrovorante
y un alimento que parece increible, porque si en otra
providencia que estas hojas, hacen los indios viajes de
semanas, halldndose cada dia mds robustos y vigorosos. Se
hace de ella un gran comercio en casi todas partes.

La coca fue objeto de grandes transacciones comerciales, en tiempos
de la colonia llegd a cifras fabulosas pues se exportaba 800.000 pesos
anuales de este producto.

Ernest Chartén

Viajero francés que visitd Quito en el siglo XIX, describe las
actividades de los indigenas quitefos, su fortaleza para realizar los
trabajos pesados y el uso de la coca para su resistencia fisica:

El peso que cargan asi no es inferior a ochenta o cien
kilogramos y por la mdédica suma de un cuartillo (quince
céntimos) es por lo que estas pobres gentes van, con
frecuencia, a muy grandes distancias, con tan pesadas
cargas. Los indigenas son infatigables.

Durante dias enteros marchan llevando fardos bajo los cuales
se doblegaria una mula; no reposa sino una o dos veces para
tomar su alimento, el cual consiste en algunas cucharadas de
una harina grosera que deslien en la boca (el pinol). En
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seguida toman algunas hojas de coca, que mascan junto con
un poco de cal o de marga Esta planta, estomdquica y
fortificante, sostiene su vigor y conserva su salud.

Con frecuencia he encontrado en los alrededores de Quito
indios pesadamente cargados que, al despuntar el dia,
partian conmigo de la posada en que habia pasado la noche.
Aunque yo iba a caballo,... siempre estaba seguro de
encontrar que habian llegado antes que yo al tambo donde
debiamos pasar la noche (Charton Ernest, citado por
Vdsconez, 1997, p. 149).

Federico Gonzalez Suarez

El sacerdote historiador Gonzalez Sudrez de finales del siglo XIX,
(1969, pp 159-160) describe de los rituales: cuenta que cuando los
incas estuvieron en tierras del actual Ecuador cada parcialidad y cada
familia tenia un objeto de adoracion, cada indio tenia en su casa dos
idolos el uno se llamaba “cunchur” y el otro una piedrecita pequena
con algun adorno o sefial Ilamado “chanca”. Cuando queria hacerles
alguna consulta efectuaban ceremonias que finalizaban con el
sacrificio de un carnero, con cuya sangre se rociaba el idolo,
derramando a continuacidn un pufiado de coca. “Cuando un indio se
hallaba en algun trabajo, inmediatamente acudia a su idolo y le
consultaba pidiendo amparo...Tenia para esto, cuidadosamente
guardados en dos atadillos o bolsitas de cuero, un poco de coca,...”.
“La ceremonia terminaba con el sacrificio...y se concluia derramando
sobre el cunchur y en el suelo un vaso de chicha, un poco de ticte y
un pufiado de coca...”. “La chuquiragua que arde aun estando verde,
la coca que fortifica el estémago y quita el hambre,...eran entre los
vegetales, plantas sagradas para los antiguos indios a las cuales les
atribuian virtudes secretas maravillosas”. “...al lugar en que se partia
el camino, tiraban una piedrezuela, una paja, un bocado de
coca...para que les aliviara el cansancio y no les causara dafio...” “La
taleguilla para la coca que colgaban al lado izquierdo, y las sandalias
con colgaban sus pies, tales eran las prendas que completaban
ordinariamente el vestido de los indios sujetos al imperio de los
incas”.
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En la Historia de la religion en el Ecuador, dice: “...al pie de los cuales
echaban al sacerdote gran fuerza de agua o chicha o coca un poco
harina de maiz revuelta en agua caliente y de esto hacen una comida
general para todas las huacas...”.

Jacinto Jijén y Caamaiio

El investigador mas reconocido en el medio académico ecuatoriano
por sus excavaciones arqueoldgicas y aportes a la historia del pais,
recoge noticias de los cocales, al describir las poblaciones del
territorio Pasto y las de la Amazonia (Jijon, 1914) dice: “esta tomando
asiento con don Felipe Ipuxan, cacique y gobernador de la provincia
de Mallama...muchos estan puestos en la real corona y poblados en
pueblo que llaman Coaiquer, hacia la parte que llaman cocales”.
“Mantenianse principalmente de maiz...servianse mucho de coca...”.
“Cultivan en Pimampiro la coca con esmero y para su labranza
acudian a gentes de distintas partes del Ecuador, que alquilaban su
trabajo en cambio de la preciosa hoja por determinado nimero de
dias. Tenian canales para el regadio”. “Mantenian comercio con la
tierra caliente, trocando, puercos, venados, conejos con algodon y
coca”. “Gran parte de los cacicagos indigenas de la sierra norte
poseyeron en las partes bajas de la cuenca cdlida, en las dos
margenes del rio Chota-Mira, extensas chacras de coca que cogen de
tres a tres meses...”. “...se sabe que en Pimampiro habia indios de
Pasto, Latancunga y Sigchos que iban en busca para ellos de las
preciosas hojas de coca”.

John Murra

Investigador norteamericano en su obra The HistoricTribes of
Ecuador En Handbookof South American Indians (1946, Vol.2, pp.
785-821), dice sobre la coca:

Con la conquista Inca, la coca fue introducida en Ecuador.
Asumio considerable importancia en lugares como
Pimampiro donde llegaban indios de Pasto y Latacunga. Los
indios de Pimampiro llegaron a dejar que otros cultivaran la
tierra, limitdndose a recoger la renta. En ciertas dreas la coca
se afiadia a sal y aji, como comida ceremonial.
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Plutarco Naranjo

Médico investigador de medicina, de flora y de las culturas indigenas
en su libro: El cocaismo entre los aborigenes de Sud América, su
difusion y extincion en el Ecuador (1974) dice:

En muchas culturas primitivas algunas plantas tuvieron el
cardcter de plantas sagradas...plantas psicodélicas, para que
el hombre tuviera el medio apropiado de poder entrar en
contacto con los dioses...Esto hizo que el hombre primitivo
considerara a estas plantas como mdgicas y sagradas y su uso
se ligara desde tempranas épocas en las diferentes culturas a
una serie de mitos y ceremonias.

En el caso de la coca encontraron que era mejor su
masticacion, acompafiada de un poco de ceniza. Segun todos
los indicios, hallazgos arqueoldgicos y referencias historicas,
la coca, al comienzo fue empleada exclusivamente con fines
religiosos y médico-mdgicos. Fue después de la conquista de
Ameérica, que el cocaismo se difundid entre los aborigenes el
antiguo Tawantinsuyo.

Aunque el cocaismo se ha extinguido completamente en el
Ecuador, en la Unica zona que aun crece la coca,
espotdneamente y por cultivo es en la que va a través de la
hoya de Ibarra, desde la cordillera Oriental a la Occidental,
particularmente en los sitios abrigados.

En el norte del Ecuador, como se menciond anteriormente, la
coca se convirtio en la planta divina que confiere la potencia
sexual al hombre y su uso estuvo reservado, precisamente, a
los mds fuertes, a los jefes de grupo, a los caciques. Se rendia
culto a la virilidad y la procreacion. En una época de cerdmica
muy desarrollada, todo esto se plasmoé en figuras que
representan al “coquero” con un descomunal pene erecto.

Frank Salomon

Etnohistoriador norteamericano, en su obra: Los sefiores étnicos de
Quito en la época de los Incas (1980) entre otras cosas escribe sobre
la coca en nuestro medio, citando a varios cronistas y visitadores:
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La coca no era importada mayormente de los centros
yumbos, sino de ciertas localidades en o cerca de los cafiones
secos y de los Quijos en la Amazonia. Dos zonas ambas en las
orillas de los rios, se destacan: una es el drea de Pimampiro y
Ambuqui en el valle de Coangue, conformando parte del rio
Mira. La otra es el drea bafiada por los afluentes del rio
Pastaza, al este y noreste del moderno Ambato.

Gil Ramirez D4valos (citado por Salomon) ordend a sus visitadores a
gue investiguen los siguientes topicos:

Que orden es la que a tenido los que tienen chdcaras o
sementeras de coca en el sacar en beneficiar della...desde sus
pueblos a la coca e desde la coca a donde ponian en que
pueblos e indios son los que la benefician e sacan.

Hubo por lo menos dos sistemas todavia vigentes en la colonia
temprana, el uno en Pimampiro, aparentemente aborigen en su
origen, y otro en Huambald y similares sitios en Tungurahua, que
parece ser incasicos.

Se conoce una mencién tardia de un campo cacical de coca de Niebli,
en los linderos superiores de la region Yumbo norte, bajo el control
de un mandatario de Tumbaco (ANH/Q 6a notaria t.2: f. 66r-68r).

En 1605 un informante andénimo encontrd que Pelileo albergaba una
seccion especial cuyos miembros eran "los camayos, que pertenecen
a diversas encomiendas y caciques de otras provincias; porque desde
el tiempo del Inga estan sefialados por camayos y hortelanos de los
caciques para el beneficio de la coca" (1868, p. 463).

Los yanakuna agricultores de Atahualpa no fueron gente cautiva o
humilde, sino los "parientes del Inca Atahualpa venidos del Cuzco
para trabajar"; asi fue al menos el caso de la plantacién real de coca
en Pelileo (Oberem 19764, p. 40). Comparable es el testimonio de
Don Pedro Pasto: "este testigo fue yanacona del dicho Atabaliba e le
seruia porque este testigo hes hijo de un principal que se dezia mira"
(Oberem 19764, p. 52). En 1597 Beatriz Ango, viuda de "El Auqui",
ratificd en su testamento que ella ain mantenia "camayos" que
daban de su coca en Tungurahua, sin tener ningunas tierras suyas
propias (ACM/Q Sec. Parroquias: caja 1).
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La coca también llegd a los Puruhaes por medio de una "isla" de
kamayujkuna, pero las tierras de coca no pertenecian al occidente.
Todos los "aillos" mandaban agricultores de coca a Guanbahalo,
probablemente Huambalé moderno, un sitio en el valle transverso
del rio Pastaza, entre Ambato y Bafios.

Matienzo (1967, p. 178), explica que la cosecha ("coger") de coca era
considerada como una tarea netamente distinta de su cultivo
("beneficio"), y mucho menos prestigiosa. Fue la practica usual enviar
delegaciones separadas al cultivo y a la cosecha de coca,
responsabilizando a los kamayujkuna sélo por el cultivo.

Un informe del valle de Coange declara que:

son estos indios (duefios de los cocales) de muy poco trabajo,
por causa del rescate de la coca, porque estdn ensefiados que
los indios extrangeros que les vienen a comprar la coca les
labren las dichas chacras de coca para tenerlos gratos.
Porque no venden la dicha coca a otros indios; y éstos son
como feligreses (parroquianos) que dicen (Borja, 1965, p.
249; Oberem 1976b, p. 17).

Si se acepta que una parte de la cosecha de coca pertenecia a los
sefiores locales de los campos de coca, se puede decir por una
analogia que los mandatarios Puruhdes se habian creado una
posicion favorable, parecida a aquella de la nobleza Coangue.

Nuio de Valderrama y Gaspar de San Martin.

En 1562 los visitadores, Gaspar de San Martin (el coautor de la visita
de Quito) y Nuiio de Valderrama, apuntaron datos mas detallados:

Alcancen tierra caliente templada ni fria en la qual seda
algodon e coca e mayz y frizoles e trigo e otras muchas
legumbres de que los naturales se sustentan granjean e
benefician para sus rescates de que sacan sus tributos...esta
el dicho repartimiento a diez leguas e doze e quinze de la
ziudad de Quito...los quales por sus oficios e contratos e
granjerias e a vender sus mercaderias sal y coca e ropa e
algodon de que son muy aprovechados (AG I/S Cdmara 922A
pieza 3a: f. 169r-v).
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Aun mas afortunada fue Quilca: "Tienen mucha coca que cojen de
tres a tres meses y mucho algoddn de otro valle que ellos tienen dos
leguas de su tierra; y éstos estan ricos"(Aguilar, 1965, p. 246).

Del valle Chota-Mira sus sitios mas importantes fueron Pimampiro,
Coange y Ambuqui todos famosos por la coca, y descritos por el P.
Antonio Borja (1582-1965) como dotados de una compleja formacién
de instituciones que gobernaban el acceso a la coca por los
extranjeros, hasta un gran asentamiento de Pastos residentes
localmente aculturados.

Figura 4. Curaca Coquero. Cultura Pasto, estilo Capuli (500-1.250 d.C.).
Reserva Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Curaca Coquero, Pasto, estilo Capuli
(500 — 1250 anos D. C.)

Reserva Arqueoldgica
Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador

Fuente: autora.

98



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

Miguel Angel Cabodevilla

Sacerdote, capuchino, conocedor de los pueblos amazénicos del
Ecuador y comprometido con la vida de las nacionalidades indigenas
en su libro COCA, la region y sus historias (1996), citando a otros
autores escribe sobre el tema:

La coca hoja de suefos y adivinacion esa tierra toda en
general es muy cdlida y humeda y toda amontonada de muy
grandes arboledas. Estd muy baja y honda. Este mismo
temple quiere la coca que no sufre la falta ordinaria e agua.
Siémbrase en la misma montafa, cortando las arboledas y
pegdndolas fuego después de secas. Asi precisaba Juan de
Matienzo en 1567.

Pues cuatro leguas abajo de lo que fue Baeza comenzaba un
valle bastante poblado, al pie de una cordillera baja, de
laderas cubiertas de chacras de coca, a la vera de un rio
todavia agreste por esos lados. Los indios naturales se hacian
ayudar por trabajadores esclavos, también por indios yumbos
o pimampiros de tierras mds altas. Es que la hoja aunque
consumida sobre todo por indios serranos, quiere los valles
abiertos preamazonicos, a salvo de temperaturas extremas,
tan beneficiados por la lluvia como salvo de heladas. La
planta pide calor, agua, regular, suelo poroso, temperatura
entre 15°-20° y una altura por encima de 700 metros hasta
otros mil mds arriba.

La coca no es arbusto sino drbol, podria alcanzar cinco metros
de altura, aunque los indios de ese valle no le dejaban crecer
mds alld de los tres, para no dificultar la colecta de sus hojas.
A los ocho afios un cocal alcanza su estado de gracia y mayor
produccion, ofreciendo hasta una tonelada de hojas himedas
por hectdrea. En todo caso el drbol aguanta los cincuenta
afos, pero en esas laderas habian algunos tan longevos que
los indios lo reverenciaban. Por esa parte la brisa brindaba el
aroma inconfundible de los cocales, sumergidos en los dias
quietos en una atmdasfera tan densa que un misionero estimo
como poco suave. En los meses de mayo y junio las laderas
amarilleaban con sus flores pdlidas y todo el valle respiraba
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el perfume intenso de los drboles prodigiosos. La recoleccion
se repetia tres veces al afio por los meses de abril, junio y
noviembre.

Cogida la hoja la secan al sol: No ha de quedar del todo seca,
porque pierde mucho el verdor, que es muy estimado, y se
convierte en polvo; ni ha de quedar con demasiada humedad,
porque en los cestos donde la echan para llevarla de una
parte a otra se emohece y pudre. Han de dejarla en cierto
punto, que participe de uno y de otro”, no era cosa de tratar
esas hojas mdgicas a la ligera.

La masticacidon entre ellos tenia ritos venerandos, asociacién con la
divinidad y la exclusividad que sefala José de Acosta:

En tiempos de los reyes incas no era licito a los plebeyos usar
la coca sin licencia del inca o su gobernador. Los sefiores incas
la usaban para cosa real y regalada, era lo mds frecuente en
sus sacrificios, quemdndola en honor a sus idolos”, nuestros
indios la cultivaron, comercializaron y utilizaron a su gusto.

Sin duda la concreta masticacion o mambeo, asi como la utilizacion
religioso-social, es diferente segun los pueblos pudiendo sefialar las
fronteras precisas entre “serranos” y “selvaticos”. Si atendemos la
ilustracion de los cocaleros ceramicos, hay estatuillas sentadas en
bancos ceremoniales que acaso nos sefialen personajes de algun
relumbre: hechiceros, caciques. Podria adivinarse en ellos una
expresion de éxtasis, trance adivinatorio o meditacién, pero se le
atribuyen también a la hoja otras cualidades como la de atenuar la
sed, el apetito o la fatiga.

Ortegdn
Recuerda que en Baeza, “cuando las mujeres han dado a luz, sus
maridos rehusan la comida, limitandose a tomar chicha, masticar

coca y aspirar el humo de hierbas recolectadas para la ocasién”.
Asegura que:

después de llenarse la boca de sus hojas, muerden dos o tres
bocados de un pedazo duro como piedra y hecho de cenizas y
diferentes hierbas. Toman luego un tubo con una masa
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espesa, de color tinta, que consiste en tabaco molido y miel
de abeja, que lo llevan muchas veces a la boca”.

Esa forma de mezclar el tabaco y la coca recuerda una costumbre que
siguen manteniendo los huitotos del Putumayo y Caquetd: muelen la
coca, llevan el polvo a la boca y lo mastican junto con la melaza hecha
de hojas de tabaco cocinadas. Dicen como los quijos mascaban la
coca junto a una especie de higos llamados conquindos, ¢podria ser
los chontaruros conocidos aun en el Brasil como “coquinos?”.

Garcilaso de la Vega

La coca es muy buena para los dientes, alivia el dolor; los
curanderos la usan en polvo)..., después de esto, no hard falta
encarecer la importancia del cultivo en el valle alto del que,
por ello, enseguida serd llamado Rio de la Coca; sus indios
hacian muy buen mercado con la venta en Hatunquijos.

En nuestra zona vimos que el mercadeo de las hojas era
precolombino como objeto habitual de intercambio en el mercado
de Hatunquijos. Por tanto, no debia ser consumo de unos pocos
brujos, sino uso corriente y extendido. Incluso la cita de Jiménez de
la Espada hace una relacién de 1582 entre los indios de Pimampiro
parece apuntar a una antigua costumbre local que sigue de forma
auténoma aun después de la conquista:

Tienen sus sementeras de coca, algodon, maiz y otras
legumbres. Son estos indios de muy poco trabajo por causa
de rescate de la coca, porque estdn ensefiados a que los indios
extranjeros que les viene a comprar la coca les abren las
dichas chacras de coca para tenerlos gratos, porque no
vendan la dicha coca a otros indios y estos son como
feligreses que dicen. Son los indios de este valle o por caso del
rescate de la coca, les traen a su casa plata, oro, mantas,
puercos carneros y todo lo necesario que han menester; por
esta causa son estos indios muy malos labradores y los que
entre ellos no tienen coca se alquilan por dias y semanas para
labrar las chacras.
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Figura 5. Chaman coqueroy chuspa. Cultura Bahia (500 a.C.-800d.C.).
Reserva Arqueolégica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del

Ecuador.

Chaman Coquero y Chuspa
Cultura Bahia
(500 A.C.—-500 aiios D. C))

Reserva Arqueologica
Mimstenio de Cultura y Patnmonio del Ecuador

Fuente: autora.
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Terminar con el demonio de la coca

Cabodevilla, plantea el proceso de la erradicaciéon de la coca en
nuestro pais:

La causa principal para no ser cristianos es el uso que tiene de
una yerba que se llama coca, que, so color que les da aliento
para trabajar; adoran en ella y para cuantas hechicerias
hacen es el principal material; sin ella no saben los hechiceros
hacer supersticion alguna. Decir que les quita el hambre es
falso... No dude S. M. que el demonio fue el inventor de esta
yerba, porque tiene mucha ganancia entre esta gente
mediante ella”.

.. mande que toda la coca se arranque y se queme; aquel
indio que de aqui en adelante la plantare sea dado por
esclavo toda su vida a alguna iglesia u hospital, y que el que
la trajere en su boca o se hallare en su casa, que sea dado por
esclavo por tiempo de dos meses o mds. Ejecutdndose estas
penas con rigor en breve se perderd esta mala planta.

Fray Antonio de Zuiiga, con fecha 15/7/1579, citado por Cabodevilla,

dice:

En el dltimo dato sobre los cocales Quijos tiene fecha de 1590
y hacia fines de la época colonial su consumo se habia perdido
prdcticamente en todo el Ecuador, incluyendo las tribus
amazonicas.

Maria Rwostowroski (1973) dice:

Durante el Incario el empleo de la coca surgié en Ecuador y se
cultivé no sélo en Imbabura sino en Cuenca y otros lugares.
Es curioso que el uso de masticar coca durante el siglo XVI se
generalizara al extremo que los frailes agustinos y dominicos
la emplearon libremente, hasta que el inquisidor Juan de
Madosca condenara el hdbito por considerarlo como un
pecado y obra de sortilegios. Esta campafa fue una de las
causas de la extincion de los cocales en el Ecuador durante los
siglos siguientes.
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LA PRODUCCION DE COCA EN LOS PUEBLOS DE LA SIERRA NORTE
ECUATORIANO

Los libros La confederacion al cacicazgo de Cayambe y El valle
sangriento de los indigenas de la coca y el algoddn a la hacienda
cafiera jesuita 1580-1700 de Rosario Coronel Feijé, nos presenta
datos fehacientes sobre el cultivo y el proceso de cambios en el valle
del Coangue, los mismos que sintetizamos a continuacion:

Informacidn de los pueblos indigenas de la sierra Norte que
producian coca, algodon, maiz, aji, y otros, dice que Seforios
y Cacicazgos indigenas del Valle Prehispdnico del Chota-Mira,
poseyeron en las partes bajas de la cuenca cdlida, en las dos
madrgenes del rio Chota-Mira, extensas chacras de coca "que
cojen de tres a tres meses" y mucho algodén (RGL T. i, p.
246).

En el tiempo del Tawantinsuyo los incas habrian transportado
poblacién mitma ubicdndola en Guachald, Guayllabambay El Guanca.
Su objetivo era también controlar los enclaves de coca y maiz en
Guayllabamba, los auquénidos en Cayambe y en general, controlar la
zona e incanizar a los locales.

El testamento de Lorenzo Anrrango del pueblo de Pimampiro, en
1625, describe la existencia de camellones en las tierras cercanas al
rio Chota:

asi de tierras y chacaras de cocales que tenia en el lugar
llamado Yromina en el término del valle de Amboqui que
tendra de seis o siete pedacos de tierra y chacaras de cocales,
ansi de camellones y los demds rinconadas (AHBC/I, Paquete
NQ 16, 1685-1692).
De las transacciones entre indigenas, cita: "Declaro que la una chacra
(coca) llamada Quinchoguracpuela la tengo emprestada a un indio
llamado Martin Acala por tiempo de dos afios por cuatro pesos de
oro en polvo que me did..." (AHBC:r. Paquete N2).

El combate al cultivo de la coca sostenido por la Iglesia influyé a que
muchos estancieros aumenten momentdaneamente su variada
produccién, mientras el mercado interno indigena, sin capacidad de
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compra, se habia reducido por efectos de la crisis de la region centro-
norte.

En la Visita a Otavalo en 1562, Gaspar de Valderrama decia:
"Alcanzan tierra caliente... en la cual se da algoddn e coca e maiz e
frisoles e trigo e otras muchas legumbres de que los naturales se
sustentan granjean e benefician para sus rescates..." (Auto del
Nimero de la gente de la Visita del Repartimiento de Otavalo de
Nov/1567 por Gaspar de Valderrama, AGI, Sevilla, microfilm I0OA).

Al respecto, en las Relaciones Geogrdficas de Indias (T. lll, p. 249), se
encuentra que estos indigenas "son grandes carniceros, amigos de
comer carne,... digo estos que tienen coca". Las nuevas formas de
vida, son similares a la que llevaban los espafioles, es evidente en las
citadas Relaciones Geograficas (T. 111, p. 251): "todos los indios que
tienen rozas de coca, tienen yeguas en que andan caballeros y vany
vienen a sus rozas...".

La fundacion de la Villa de San Miguel de Ibarra en 1606, fue clave en
el propdsito estratégico de los espafioles de tomarse la cuenca
productora de coca y algoddn. La construccion de la ciudad requirid
de gran cantidad de mitayos para obras publicas, cuestion que obligd
a una fuerte presién de los espanoles sobre los Seforios locales para
la entrega de fuerza de trabajo. Ademas, zonas claves para la
produccién de coca, como Ambuqui, fueron objeto de violentas
destrucciones, en disputa por el elemento vital, el agua.

La coca ya no era alternativa. Pronto los espaioles advirtieron que el
negocio con perspectivas rentables era la cafia de azlcar; muchos
estancieros comenzaron ya en la etapa de transicion a sembrar caia,
instalar ingenios y hasta comprar negros.
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LOS COCALES DE LA SIERRA NORTE SE CONVIRTEN EN HACIENDAS
AZUCARERAS DE LOS JESUITAS

Los Jesuitas de la Compaiia de Jesus, en sus latifundios
ecuatorianos tenian en Pimampiro, haciendas de mds de
veinte leguas de circuito, donde tiene un cafiaveral grandioso
de miel, de que proveen a toda esta ciudad y a la villa de
Ibarra, con muchos negros e indios de servicio; y muy grandes
cocales de que sacan de grandisimo aprovechamiento
(Jouanen, 1860, p. 137, citado por Salomon).

Coronel Feijé nos proporciona un estudio minucioso en archivos
administrativos presentando una amplia informacién de |Ia
produccién agricola andina y espafiola y el proceso de cambio de la
produccidén nativa por cafia de azlcar implantada por los Jesuitas.

La siembra y cultivo de la cafia se adaptdé facilmente al clima y suelo
del valle. Desde los ultimos afos del s. XVI sus resultados fueron
exitosos; se mencionaba en 1582 que su tierra brindaba "... trigo,
maiz, papas...garbanzos, frisoles, cafias dulces, pepinos y mani" (RGl:
T. Ifl, p. 246).

Los Jesuitas contaron con poderosos protectores, su habilidad para
granjearse la confianza de indigenas, espafoles y mestizos
convertidos en ocasiones en donantes de sus bienes. Estas
caracteristicas apoyaron a la conformacién de una sélida empresa
econdmica, capaz de crear y administrar el complejo hacendario del
Chota-Mira y la creacidn de nuevos e importantes mercados como el
de Quito.

De la Conformacion de Tierras de la Compaiiia de Jesus en el Valle
Chota-Mira

La Visita de Antonio de Ron de 1692-96, citado por Coronel, nos da
informacién de dos periodos de conformacion: 1610-1680, con un
mayor control sobre las tierras del Chota-Mira, afios de presidn de
hacendados y estancieros sobre las tierras de Caciques e indios del
comun, la Compafiia de Jesus adquiere tierras en el Valle alto del
Chota.

106



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

1680-1740, continua el proceso de expansion de tierras jesuitas, pero
en mayor escala, con la compra de grandes estancias a los
particulares en las tierras bajas del Mira.

La venta de tierras de indios y caciques, en su mayoria efectuadas en
los primeros afios del s. XVII tiene relacidon con dos mecanismos de
traspasos de tierras indigenas:

1) Tierra de Caciques muy concentrada en manos de los
Caciques locales, y su temprana venta o arrendamiento de las
tierras de este Valle, en especial la de los cocales. Ejemplos de
ello tenemos: el citado caso de la Cacica Dofia Ana Veldsquez
o, la venta del Cacique Lucas de Alor, en 1625, a la Compaiiia
de Jesus de las tierras mas tarde conocidas como el Hato de
Alor de la hacienda Caldera, (ANH-Q, TEMP, C. 16, ff. 111r-v).

2) Tierras de indios del comun, altamente perjudicados, quienes
por pago de tasas fijas tributarias, el servicio de mitas o la
violencia generada por los espaioles en tierras como las de
Ambuqui que sufren el destrozo de sus cocales IAHBC-,
Paquete N2 6, 1661), deben desprenderse paulatinamente de
las pocas chacras de su propiedad.

La Compafiia de Jesus aprovechd de esa situacion eficientemente
para comprar a los indigenas "varias tierras" del Valle de Pimampiro
en "diversos tiempos" (ANH-Q, TEMP., C. 16 ff l12r). La compra del
ganado comunal complementé la adquisicidn de tierras.

No se encuentran expropiaciones forzosas entre indigena y Jesuitas
sino "papeles simples" de venta o, dicho en términos juridicos,
"titulos onerosos", que les sirvid para el dominio y derecho sobre las
tierras del Coangue, como consta en documentos del remate de la
hacienda Caldera, que en tiempos de los Jesuitas "las tierras como
son aqguellas de los algodonales y cocales... ". (ANH-Q, TEMP., C. 16,
ff 114v).

Todas las estancias vendidas en remate a los Jesuitas, excepto
Chorlavi, poseian trapiches y cafiaverales. (CVG, Secular, T. XIX; ANH-
Q, Hac. C. 2).
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SITUACION DEL AGUA DE RIEGO EN LA CUENCA DEL CHOTA-MIRA
(SIGLO XVII)

El inmenso e impresionante sistema de riego montado durante largas
generaciones por los indigenas para sus cultivos de coca, algoddén y
aji, defendido por mas de un siglo por sus legitimos duefios, paso
finalmente a manos de los hacendados tras un largo proceso de
conflictividad:

Desde tiempos prehispanicos hasta 1610, en que la produccion de
coca y algoddn aun florecian, el riego de |la zona era de exclusividad
de los Sefiorios locales, el agua de riego para la cuenca Chota- Mira
estuvo manejada comunalmente y organizada por los sefores
naturales. Varios testigos indigenas declaran, en un pleito iniciado en
1614. "Desde cien afios a esta parte que dichos indios y sus
antepasados han estado en posesidn y costumbres de regar las dichas
su haziendas". (AHBC-I, Paquete NQ 6, 1661)39.

El agua que sirvid para el riego de los cultivos comenzd a regar otros
productos de los estancieros espafioles: frutales, uva, cafa y la
introduccion de tecnologia europea como molinos y trapiches que se
instalaban junto a las acequias. Ejemplo de ellos es la citada gran
estancia de la Concepcidn que poseia "tierras, trapiches, cafiaverales,
guertas, cocales... ganados..." (AHBC/I, CSJ, Libro]Ne 37, ff 393).

En 1648, en que cuarenta y tres Caciques se reinen a nombre de los
indigenas de los pueblos de San Pablo, Tontaqui, Cotacachi, Urcuqui,
Tumbaviro, Salinas. Tulla, Muenala y a través de su gobernador y
Cacique principal Don Lorenzo Ango de Salazar, efectdan una peticion
al Rey, oponiéndose al nuevo "repartimiento de los indios... asi en
esta provincia como en la Villa de Ibarra, para gafianes y ganaderos
de las haciendas de los espafoles (ANH-Q, Indigenas. C. 5).
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Figura 6. Coquero en trance. Cultura Bahia (500 a.C.-500 d.C.). Reserva
Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.
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EL RO Y LA CIUDAD DE “EL COCA”.

En nuestro pais tenemos unrio con el nombre de “Coca”, en la cuenca
de este rio esta la ciudad con el nombre oficial de Francisco de
Orellana, pero mas conocida por los ecuatorianos como “El Coca”.

Noticias del rio Coca encontramos en las peripecias de los buscadores
de canela; los caneleros se movian entre montanas selvaticas, no
muy altas en el filo de dos cuencas distintas: la del rio Coca y los
afluentes izquierdos del Napo.

Al rio que corria por el valle de la Coca, le llamaron Rio Grande de
Santa Ana que viene de los Quijos. Al Napo le decian el Rio de la
Canela hasta su desagtie en el paraje que hoy es Coca.

La poblacién del Coca originalmente fue un sitio de “aduanillas”,
cabecera parroquial del cantén Aguarico. El primer asentamiento
humano denominado Coca fue de autoria de los pueblos indigenas,
luego fueron apropiandose los colonos y ahora es una pujante ciudad
gue alberga inclusive a migrantes de los paises vecinos.

El pueblo de Cocaniguas

El pueblo de Cocaniguas antiguo, fue un centro importante de
los Niguas, muy cerca de la region de los Yumbos, estd muy
probablemente cerca de la union de los rios Mulaute y
Cocaniguas al norte de Alluriquin. Este pueblo en especial es
considerado en el drea de Santo Domingo de los Tsdchilas la
antigua capital de los Tsdtchelas (“Colorados”) y su hallazgo
es de interés popular en aquel sector (Ronald Lippi, 1983, p.
74).
El cucayo o cucabi de las poblaciones indigenas y campesinas

Segun Plutarco Naranjo (1974), coca en aymara quiere decir “comida
o alimento de viajeros o de trabajadores”, una racion de coca, parece
gue era un cocay. Del aymara paso al kichwa deformandose en cuca...
de alli probablemente derivan otras palabras kichwas como cucahui
o cucayo: fiambre, cucayana: hacer el fiambre”.

A nivel popular lo que nos queda del nombre de la coca son dos
acepciones kichwas utilizadas para designar a la comida frugal que se
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lleva fuera del hogar cuando se va a trabajar o a realizar otras
actividades fuera del hogar.

Cucayu.- Nombre utilizado en la sierra central, propio de los pueblos
indigenas y campesinos y que se ha extendido a la poblacién urbana.

Cucabi.- Nombre utilizado por la poblacién indigena de la provincia
de Imbabura y norte de Pichincha para la comida frugal a comerse
fuera del hogar.

LA COCA DESDE EL DESCUBRIMIENTO DE AMERICA: CRONISTAS,
VIAJEROS Y CIENTIFICOS

El libro Inventario de la Coca, de Ramiro Castro de la Mata (2003), es
uno de los trabajos mds completos sobre la coca, posee informacién
desde su composicién quimica, su simbologia religiosa y la situacion
actual como alcaloide, pasando por el uso de los pueblos de nuestro
continente visto por los primeros espanoles; compuesto de varios
articulos de los cuales tomamos las noticias de los espafioles de
contacto y de la colonia de donde referiremos la informacién mejor
detallada escrita por multiples autores para acercarnos a las noticias
hispanas sobre la coca: el autor Castro de la Mata muy prolijo,
escribe sobre la coca y afirma que Coldn ya la describid. En otra
oportunidad con motivo de la misma publicacién se concluye con que
es un “testimonio que afirma la existencia de lo que era la coca”

e La planta de la coca llegd a Europa en 1750 y fue
llevada por el naturalista Joseph de Jussieu.

e Lacoca eralaofrenda mds preciada por los indios en
sus sacrificios a las huacas. (Polo de Ondegardo, Garcilazo,
Murua, Cobo Villagémez y los Molina).

e Laracionalizacidn del consumo masivo de la coca en
el tiempo de los incas, lo afirman Acosta, Toledo, Murua,
Cieza, Pedro Pizarro Ondegardo y Betanzos.

e Lla coca, al ser un producto sagrado, fue restringida
para el pueblo.

e Durante la colonia el comercio de la coca fue uno de
los negocios mas lucrativos. Los espafioles vieron en su
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cultivo una de las entradas mas ricas del reino y lo
aumentaron considerablemente.

e La gente fordanea de los cultivos, podian resistir
aproximadamente un mes, esto fue una practica desde los
incas, por eso permitieron solamente el trabajo durante 24
dias al afio. La ordenanza espafiola no fue cumplida, por lo
qgue murieron miles de personas en el cultivo de esta planta,
fueron llevados gente de las zonas frias que no resistieron el
clima caluroso donde se cultivaba la coca.

El cultivo y la produccién de la coca
En cuanto a su cultivo Juan de Matienzo (1910, 91) describe:

de ordinario siémbrase en la misma montafia cortando las
arboledas y prendiendo fuego después de secas ponese
primero en almdstigos. El fruto es la mesma hoja y por eso no
se poda, cégese un afio tres veces, y aun en catorce meses
cuatro.

Los mercados ancestrales y la hoja de coca

Desde miles de afios atrds en la Amazonia, hasta la llegada de los
espanoles, la poblacién de Hatunquijos ubicada en el camino de
Papallacta a Baeza en las faldas del Antisana servia de mercado
fronterizo o feria semanal a donde llegaban individuos de varias
nacionalidades con sus productos para el intercambio desde los
valles alto-andinos hasta los selvaticos.

“Hubo en Hatunquijos, una plaza donde se intercambiaban géneros
agricolas serranos con la coca producida en los calidos valles de
abajo, hacia el rio...”. “...Alli llegaban con frecuencia los vecinos del
Alto Coca con sus cargas de hojas...” (Cabodevilla, 1996).

“En Otavalu hay ayllos que controlan camellones y recursos lacustres,
otros que controlan algodonales, cocales y tierras de labor, etc;
permitiendo un fluido intercambio complementario entre ayllos,
organizado por las unidades domésticas”.

Las labores de los "yndios mercaderes" otavalefios fueron dirigidas
por la administracién cacical; trabajaron extraterritorialmente y con
exencion tributaria. Sus operaciones probablemente se centraban en
los valles productores de coca, y directa o indirectamente parecen
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haber alcanzado las tierras bajas tanto al este como al oeste
(Salomon, 1980).

“Hacian de la pasta de la coca unas figurillas de perros y otros
animales y las vendian en sus mercados..., y en esto adoran, o les
sirven como a idolos”.

En la "Relacidn y descripcidn de los pueblos del partido de Otavalos"
(Relaciones Geogrdficas T. 111, p. 117) hay mencién de las grandes
chacras de coca y de algoddn que tenian y ambos productos tenian
los naturales para hacer sus trueques con sus vecinos. Lo mismo
sucedia con los indios de Quilca del Ecuador (p. 125) que cogian cada
tres meses la coca, y con los de Pimampiro que se consideraban ricos,
gracias al cultivo de la coca que trocaban por todos los demas
productos necesarios. Igualmente, los indigenas de Cuenca poseian
sus plantaciones de coca.

LA COCAEN LOS INCAS Y EN EL MUNDO ANDINO

Juan de Betanzos (1880, p. 84) en su obra La batalla de Ucovilca dice:
“Cuando el Inca Yupanqui reunié a su gente para repartir los despojos
les obsequid a los caciques mandolos que se sentasen y les hizo sacar
mucha cantidad de coca”.

Matienzo (1967, pp. 168-169) dice:

esta preciada yerba que llamamos coca, se usaba y coxia en
toda la comarca de los Andes y era manjar de los sefiores y
caciques, y no de la gente comun...y la aplicaron para el Inga
y para las huacas y adoratorios... y el les repartia y daba a los
que tenian cargos de los cuerpos de los ingas y al Sol y a los
que él queria.
José de Acosta (1894, p. 381) dice “... en tiempo de los Reyes Incas,
no era licito a los plebeyos usar la coca sin licencia del Inca o su
gobernador”. En el tiempo del Inca Maita Capac, la Coya fue llamada
Mama Coca por la importancia sagrada de esta planta.

Bernabé Cobo (1893, pp. 473-477) describe asi:
En recogiendo la echan debajo de techado en un pieza limpia
y regada, donde estd una noche, y otro dia la ponen a secar

al sol tendida en unas esteras. Sécanse en dos o tres dias, y
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después la ponen a la sombra hasta que se humedezca un
poco, para que no se quiebre al encestalla. Luego le meten en
unos cestos largos y angostos llamados “chipas”, que hacen
de cafas grandes hendidas y cubren con las mismas cdscaras
de las cafas, que son como badanas pequefas y las lian en
unas sogas hechas de las cortezas de un drbol llamado
“pancho”, que son muy correosas. Nacen de ordinario estas
cafnas y drboles de que se hacen las “Chipas” en las mismas
tierras que la coca. Pesa cada hoja cada chispa diez y ocho
libras y cuatro la chispa que viene a ser veintidos.

Ortiz de Zuiiga, en 1562, dice: “... Se detuvieron Juan de Mori vy
Hernando Alonso en el pueblo de nombre Pachancha que es de
mitimaes yaros, son cocamayos y tiene en sus pueblos sus
sementeras que se les dio el Inga”.

LA COCA EN LOS MITOS ANDINOS

Juan de Betanzos en su obra Suma y Narracion de los Incas (1551),
1987, refiere como en tiempos de la fundacién del Imperio Inca,
Mama Huaco, mujer de Ayar Oche, maté a uno de los indios que
cultivaban coca, “...dio a un indio de los deste pueblo de coca un
golpe con unos ayllos y matdle y abridle de pronto y sacdle los bofes
y el corazdn, y a vista de los demas del pueblo, hinché los bofes
soplandolos...” el resto huyd y de ellos proceden los que benefician
la coca de Gualla (p. 20).

Andnimo quechua (fin del Siglo XVI, citado por Castro de la Mata)

Dioses y Hombres de Huarochiri (Traduccién y prélogo de José Maria
Arguedas, 1966). Es el Unico texto quechua popular conocido de los
Siglos XVI y XVII que ofrece un cuadro completo y coherente de la
mitologia, de los ritos y de la sociedad en una provincia del Peru
antiguo, ceremonias o su uso por indicacién de los dioses en
circunstancias especiales.

Sobre el origen de la coca contaban los indios del Cuzco, la leyenda
siguiente:

(Antes que) estuviese como ahora estd en drboles, era mujer
muy hermosa y que por ser mala de su cuerpo la mataron y la
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partieron por medio y la sembraron, y de ella habia nacido un
drbol, al cual llamaron Imaimacoca (sic) y cocamama y desde
alli la comenzaron a comer, y que se decia que la traian en
una bolsa, y que esta no se podia abrir para comerla si no era
después de haber tenido cdpula con mujer, en memoria de
aquella, y que muchas pallas hanhabido y hay que por esta
causa se llamaron coca, y que esto lo oyeron decir a sus
pasados los cuales contaban esta fdbula y decian que era el
origen de la dicha coca. (Informacion comenzada en el valle
de Yucay- el 2 de julio 1571 En: Don Francisco de Toledo por
Levyllier. T. 2, p. 172, recopilado por Rostworowski).

El Dr. Naranjo aporta en el tema de la coca con la descripcion de “El
mito mas primitivo de origen aymara” (Osborne, 1968; Pardal, 1937):

cuando los primitivos aymards bajaron a las yungas y
quemaron la selva para dedicar la tierra al cultivo, el humo
fue tan denso que al subir hasta los picos mds altos —el
illimani y el illampu-que constituian la luminosa morada del
dios Cuno (dios de las nieves, las nubes, los truenos y las
tempestades) disgusto tanto a este ser divino que para
acstigarlos y asilarlos de la capital, el gran Callao, levantada
a orillas del lago sagrado de Titicaca, donde oficiaba el dios
Huiracocha (o viracocha; ser Supremo increado), ordend que
se abriera las puertas de la tormenta (Curoca),
desencadendndose la tempestad. Mas la tormenta
convertida en diluvio destruyd todo: viviendas, sembradios;
todo se inundd. Los sobrevivientes se refugiaron en cuevas en
los declives andinos, y cuando después de varios dias paso al
tormenta y pudieron salir de sus refugios, débiles y
hambrientos, probaron a comer las plantas que hallaron a su
alcance y al poner en la boca y masticar las hojas de un
arbusto sintieron que el hambre desaparecia, que volvia, las
fuerzas y asi pudieron volver al altiplano y comunicar el
milagro a los sabios y viejos (auquis) y desde entonces la
planta fue llamada coca y tenida por divina.
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Mito de Gutierrez (1967), citado por Naranjo:

Manco-Capac el primer monarca inca, hijo del Sol, quien
descendio desde la morada de los dioses para difundir su
sabiduria y trajo consigo la planta divina que “consuela al
afligido”, “da fuerza al cansado y sacia al hambriento” y
ademds permite a los sacerdotes adivinar, ver el futuro y aun
ver a los propios dioses.

En la historia Acerca de los Ingas, Montesinos (1882, pp. 197-198)

dice:
Y cerca del origen que tuvo, seis testigos que dicen que entre
los naturales se trataba que la dicha coca, antes que estuviese
como ahora estd, en drboles, era mujer muy hermosa, y que
por ser mala de su cuerpo la matarony la partieron por medio
, ¥ della habia nacido un drbol, el cual lamaron Mama Coca
o Coca Mama, y que desde alli la comenzaron a comer; y que
se decia que la traian en un bolsa y que esta no se podia abrir
para comerla, sino era después de haber tenido cdpula con
mujer en memoria de aquella; y que muchas pallas ha habido
y hay que por esta causa se llamaron Coca; y que esto lo oyen
decir d sus pasados, los cuales contaban esta fdbula y decian
que eran el origen de la dicha coca.

EL TRIBUTO DE COCA AL INCA

Maria Rostworowski (1967, pp. 7-61) habla de una colonia de mitmaq
en Quivi (Peru), por orden de Tupac Yupanqui...Entre sus obligaciones
figuraban la de cultivar las plantaciones a titulo de coca-camayos y
cobrar tributos para el Inca. En tiempos incaicos producian estas
tierras al soberano unos 150 o 160 costales de coca al afio.

En la visita de Juan de Rengifo (1953, pp. 58-69) en 1571 a Guancayo,
Maca y Guarayni “...preguntado que tributo daban los indios de este
repartimiento de Guancayo al dicho Inca y en qué cosas y en qué
cantidad y qué servicios de indios y que declaren en particular lo que
daban, dijeron que cada Pachaca le daban al dicho Inga en cada un
afio de las pachacas de Guancayo que eran nueve...Cinco cestos de
coca grandes...”.

116



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

La coca como moneda

Bartolomé de Las Casas, en su Apologética Historia Sumaria, se
refiere al uso de la coca como moneda en el Perd, lo hace también
para los indios de Cumanad (1909, 181) “... en lugar de moneda que
usan es cierta yerba que llaman en su lengua coca,... Yo la he visto
traer continuamente...”.

En el diccionario de Bertonio (1956, parte Il, p. 198) se encuentra la
voz “Quiru” para designar al mercader de la coca que va con
frecuencia a los yungas. Matienzo (1967, p. 164) nos informa que “La
coca es moneda de los indios de esta tierra y con ella contratan los
indios entre si, y no con plata y oro”.
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Figura 7. Cajas de llipta y espatula confeccionadas en concha. Cultura Bahia
(100-800 d.C.). Reserva Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio
del Ecuador.

14

Caja de llipta y espatula confeccionados en concha,
cultura Bahia
(500 AC. - 500 D.C)

Reserva Arqueologica
Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador

Fuente: autora.
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La coca como ofrenda ritual

Collapifa, Supno y otros quipocamayos

Relacion de la descendencia, gobierno y conquista de los Incas (1542),
1974. Publicada también como Relacidn de los quipocamayos a Vaca
de Castro, Tomo lll, pp. 3-56. En esta breve relacién la mencién a la
coca se hace en el contexto de la antigua religién: “...y de la coca
porque esta fue la principal y el primer instrumento de los sacrificios
y hechicerias y cosas de idolatrias y sin ella no hacian cosa,
guemandola en sacrificios y ofrecimientos a los idolos.

José de Acosta
En su obra Historia natural y moral de las Indias, nos cuenta:

En el Peru ddse la coca, que es otra supersticion harto mayor,
y parece cosa de fdbula.... Usan cuando van de camino, echar
en los mismos caminos o encrucijadas, en los cerros y,
principalmente, en las cumbres que Illaman apachitas,
calzados viejos y plumas, coca mascada, que es una yerba que
mucho usan, y cuando no pueden mds, siquiera una piedra; y
todo esto es como ofrenda para que les dejen pasar, y les den
fuerzas.

Jamdas les faltan ceremonias que hacer, todas dirigidas al
demonio, sol, y luna, para que aquel edificio sea mds fijo y
durable; y en remuneracion y paga que el falso ingafiador
(con quien muchas veces hablan), apareciéndoles en formas
diferentes, les da, sacrifican animales de los mds estimados
que tienen, como son venados vivos, carneros de la tierra,
cuies y coca, sacando a estos animales, estando vivos, los
corazones, los cuales juntamente con la sangre ante todas
cosas le ofrecen y luego se los comen crudos, y con la sangre
untan las paredes de la casa y con maiz blanco molido y con
la coca.

En el Peru usaron sacrificar coca, que es una hierba que
mucho estiman, y maiz, que es su trigo, y plumas de colores,
y chaquira, que ellos llaman mollo, y conchas de la mar, y a
veces oro y plata, figurando de ello animalejos; también ropa
fina de cumbi, y madera labrada y olorosa, y muy
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ordinariamente sebo quemado. Eran estas ofrendas o
sacrificios para alcanzar buenos temporales, o salud, o
librarse de peligros y males.

En los eclipses de Luna y de Sol prorrumpian en clamores,
pensando que estaban los astros enojados y caerian sobre
ellos; tenian sus ayunos y se abstenian de la sal y mascaban
coca obedeciendo drdenes de sus hechiceros” (Vargas, p.
388).

Andnimo y sin fecha (¢1563-15647?)

Parecer acerca de la perpetuidad y buen gobierno de los indios del
Peru (1563-1564?, Tomo Ill, en p. 150) se refiere su uso en
adoratorios y cruces de caminos asi como su empleo para aplacar el
hambre, la sed y el cansancio. También la colocaban “por las puertas
de la casa de un demonio que ellos llaman Pachacama en su grande
ordculo quesPachacama, cuatro leguas de la Ciudad de los Reyes».
Luego, dice (p. 156) “antes no eran sefiores de gozar de aquella yerba
supersticiosa que tengo dicho que llaman coca sino sélo el Inga y
agora ninguno hay ni chico ni grande que ande sin ella, en cuyo trato
se han hecho y hacen ricos muchos espafioles”.

Polo de Ondegardo (1916, pp. 192, 193) informa que:

Es cosa comun entre los indios adorar la tierra fértil
derramando en ella coca...y para el mismo efecto en tiempo
de arar la tierra suelen ofrecer coca. También hazen sacrificio
de... coca cuando hacen casa nueva... cuando el afio es estéril
por falta de lluvia o llouer demasiado, suelen pedir ayuda a
las huacas al sol, a la luna, ofreciéndoles sacrificios de coca.

Garcilaso (1829, p. 36) habla de las ofrendas a los dioses asi: “ninguna
llegaban en estimacion al que se hacia de la coca, la cual le ofrecian
de muchas maneras, unas veces la quemaban entera, y otras de
haberla mascado”. Indica que “lo que mas usaban en sus sacrificios
eran animales...y la yerba que tanto estiman Ilamada coca”.

Molina el Almagrista dice: “No dejaré de decir que todas la veces que
los indios comian coca, ofrecen al sol y si se hallan junto del fuego la
echan en él por manera de adoracidn con gran reverencia”.
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Guaman Poma (1944, pp 265-269, 271-328) cuenta que adoraban a
Illapa quemando coca; al tigre otorongo (jaguar) se le ofrendaba del
mismo modo. Los Antisuyos adoraban la planta de coca: “Aci mismo
adoran los arboles de la coca que comen ellos y aci le llaman
cocamama”. Lo mismo hacia los Chinchaysuyos Collasuyos al enterrar
alinca “... le enterraban con mucha baxilla de oro y plata... y le hacian
abrir la boca y le soplaban con coca molida hecho polvo”.

En la Relacidn de Fray Gerdnimo de Aguilar (1897, pp. 39-50) en los
ritos y ceremonias de los naturales de Cahuasqui y Quilcay la de la
ciudad de Loxa utilizaban la hoja de coca.

De la Pefia Begué, dice de las ofrendas: “De estas hacian sus conopas
en forma de mufiecos revistiéndoles respectivamente de panojas de
maiz, quinua y coca (p. 292).

Cristobal de Molina

Relacidn de las fabulas y ritos de los Incas (1572), Tomo |, pp 3-103,
1916: Hay...ofrecimiento a las huacas de unos cestos llamados
paucarquintu “a manera de coca” (p. 37) y ayuno de coca por los
turpuntaes, sacerdotes (p. 43).

Maria Rostworowski de Diez Canseco

En la obra Sefiorios Indigenas de Lima y Canta (1978, pp. 197-264) se
publica el extenso expediente compilado por Pedro de Avendafio en
1557 referente a las Encomiendas de Nicolds de Ribera. "Hacchu -la
coca mascada que echan de la boca hacchucatatha -traer coca en la
boca, y mascarla hacchucatatha -pegar coca mascada con las manos
en las apachitas y mochaderos. Es grandisima supersticion".

Observamos la costumbre de traer la coca en la boca y que era la
forma corriente de ofrecerla, particularmente a los adoratorios, y
para ello aplicaban lo masticado a un lugar que se queria
reverenciar. También pegaban la coca o el sebo en lo alto de las
pefias de la cueva donde dormian para evitar que éstas cayeran
mientras descansaban. Los hechiceros, por su parte, derramaban
las hojas a modo de ofrenda.

La coca como medicina

La hoja perfecta es la que después de seca, queda con su color verde,
tiesa y lisa. Su temperamento es caliente y seco, con muy buena
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estipticidad; mascada de ordinario, aparta de los dientes toda
corrupcion y neguijon, y los emblanquece, aprieta y conforta. A mi
me sucedid, que llamando una vez 8 un barbero para que me sacara
una muela, porque se andaba y me dolia mucho, me dijo el barbero
gue era lastima sacarla, porque estaba buena y sana; y como se
hallase presente un amigo mio religioso, me aconsejé que mascase
Coca por algunos dias. Ricelo asi, con que se me quité el dolor de la
muelay ella se afijé como las demas.

El zumo de la Coca conforta el estdmago y ayuda a la digestidn; quita
toda la ventosidad y mal de ijada. Los polvos desta hoja, tomados de
ordinario y que a dos partes dellos se eche una de azlcar, son contra
el asma 6 ronquera del pecho. La semilla de la Coca tomada en
sahumerio, dicen los indios que estanca todo flujo de sangre de
narices; y el cocimiento della, bebido con miel de abejas y yerba
buena, aprovecha a la relajacién del estdmago y contra los vdmitos.

El cocimiento de la hoja bebido de ordinario, vale contra las camaras,
deseca las llagas y las mundifica; los polvos mezclados con sal y clara
de huevo, consolidan y aprietan toda fractura y disolucion de hueso;
y echados en poca cantidad en las Ulceras, las desecan y encoran; y
el mismo efecto hacen en las llagas de los diciplinantes, como el polvo
del arrayan.

La descripcion de sus usos medicinales

“Su temperamento es caliente y seco con muy buena estipticidad...”
y la recomienda para la dentadura con ejemplos de lo que a él mismo
le ocurrio, en la digestidn, la ventosidad y el mal de ijada, contra el
asmay la ronquera del pecho. De la semilla, como sahumerio para las
hemorragias nasales y el cocimiento, con miel de abejas y yerba
buena para la relajacidn del estdmago y los vémitos. El cocimiento de
las hojas “...vale contra las cdmaras, deseca las llagas y las mundifica.”
Los polvos para las fracturas las Ulceras y las llagas. “Finalmente,
entra la coca...por su estipicidad, en los vinos y cocimientos
estipticos, y hace su confortacidn como los demads constipantes y
confortantes” (Cobo, 1964). “...Comen los indios con ella la Coca. Su
cocimiento con un poco de alumbre es bueno para las llagas de la
boca; y tomado caliente en ayunas con alfefiique, aprovecha contra
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la tos y asma y ablanda y limpia el pecho y el estémago. Allende
desto, aplicado su cocimiento al rostro, quita las pecas, y si se hace
con vino, quita las nubes de los ojos”.

En la obra Apologética Historia Sumaria, Lépez de Gémara, describe
las costumbres de los indios de Paria (p. 638):

Desque llegan los muchachos a los 10 o 12 afios, traen todo
el dia, si no es cuando beben o comen, en la boca dos bocados
del tamafio de una nuez,..., son las hojas que en el Peru
llaman coca, que en tanto precio, segun es notorio, tanto las
estiman. Estas hojas les fortifican los dientes y muelas de tal
manera, que nunca en toda su vida se les pudren ni sienten
dolor en ella, pero pdranles toda la dentadura como una
azabaja muy negra.

Garcilaso de la Vega, Inca.

Comentarios Reales (1609), 1973. En el capitulo XV del libro VIII, (pp.
[l 109-112) atribuido a Blas Valera, trata de la descripcion de la
planta, aprecio que de ella tienen los indios, uso como coqueo, usos
médicos (en polvo para llagas, huesos quebrados, para sacar el frio
del cuerpo, para llagas con gusanos).

La coca como augurio
Miguel Cabello Valboa (1586), 1951.

Calificado por Porras Barrenechea como “coleccionador de datos
curiosos” Cabello Valboa relata la abstinencia del uso de la coca
durante el duelo (p. 199), compara el uso de la coca con el del betel
por los habitantes de las Indias Orientales. También se refiere a su
uso como adivinatorio: “...0Otros auia que en la Coca, y en el Tabaco,
y en otras yervas conocian y adevinaban los futuros acontecimientos”
(p. 288).
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Pablo José de Arriaga

Extirpacion de la idolatria del Piru (1621), 1968 (p. 191-277). Las
referencias al uso de la coca en las ceremonias indigenas aparecen a
cada paso. En el cuestionario para determinar la existencia de
idolatria se hacen preguntas especificas sobre uso de la coca, lo que
indica la importancia que se le otorgd en relacién con las practicas
magico religiosas de la época.

Y tras aquello traen un cafuto, con un betun de tabaco molido
e miel de abejas, negro, como tinta, y métenlo en la boca
aquel betun, por muchas veces. Son grandes agoreros y
hechiceros; y de ordinario en esta coca, mascdndola y
bebiéndola a sacar de la boca, miran en los palillos que se
levantan y en los colores que hacen, y dicen que por alli, ven
todo género de lo que quieren saber.

Murta (1964, p. 120):

Otra especie habia de sortilegios, que decian los que estaban
por venir mascando sierta coca, y echauan el sumo con la
saliva en la palma de la mano, y tendian los dos dedos
mayores, y si caia igualmente por ambos el suceso habia de
ser bueno y si caia por uno solo, era malo y siniestro.

Guaman Poma (1944, pp. 154-280) dice de lo que hacian los
hechiceros:

“..La usaban los hechiceros para hablar con los
demonios...toman zebo de carnero y coca y lo queman.
Considera como vicio al decir: “no dexan el uicio el mal
costumbre cin provecho porque quien la tiene la toma solo en
la boca ni traga ni lo come, aunque no lo amester el cuerpo
humano lo toma”.

Polo de Ondegardo (1916, p. 197):

Quando oyen cantar lechuzas, buhos, buitres, gallinas y otras
auesestranas i aullar perros lo tienen por agiiero malo y
prondstico de muerte, para si o para sus hijos o vecinos, y
particularmente para aquel en cuya casa cantan o dullan...Y
suele ofrecerles coca... pidiéndoles que maten o dafien a sus
enemigos y no a ellos.
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Molina el Cusquefio (1943, p. 42)

Al escribir sobre la huaca de Huanacauri, indica que los hechiceros
llamados virapiricos quemaban en el fuego coca en sus ritos,
prediciendo lo que habria de suceder por ciertas sefiales que ellos
interpretaban.

El comercio de la hoja de coca en la colonia

No habia puesto valor ni tasa por autoridad publica en estos
rescates (asi llaman en esta tierra d estas suertes de trueques
06 compras): los dias de fiesta salen las mujeres d rescatar d
las plazas, trayendo cada una la mercaderia que tiene: unas
sacan fruta, otras maiz, otras carne guisada, otras pescado,
carne cruda partida en piezas, sal, coca, aji, y deste tono las
otras cosas en que contratan... trueque de lo que tenian de
sobra.

José de Acosta en su obra Historia natural y moral de las Indias dice
de la obtencién de la coca:

Dase la hierba o drbol que llaman coca, que tan estimada es
de los indios y tanto dinero vale su trato. Como en las
provincias de Méjico usan de cacao, y con ella rescatan lo que
quieren. En el Perd sirve de lo mismo la coca, que es una hoja
que los indios precian mucho.

Y en verdad que no es mal rato de entretenimiento para los
espafioles que se hallan presentes, ponerse d mirar cdmo se
conciertan estos contratos y trueques, en que observa esta
gente un modo bien particular, Manta Cura y Matna Cora, de
unos; Mama Coca U Cuca, de otro. (Cobo, 1964).

Un mindald en la provincia del Carchi en los 1560, disponia de
grandes cantidades de "coca y chaquira" (Grijalva 1937, p. 81). la
permanencia de mindaldes en Amboqui, cerca de los famosos cocales
de Pimampiro, sugiere que los mindaldaes seguian activos en el
comercio de coca hasta bien entrado el siglo XVII (10A/O 1645)
(Salomon, 1980).
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EPILOGO

Recabar informacion sobre la hoja de coca en las distintas
publicaciones, de conocer los distintos puntos de vista en los tiempos
del contacto con los espafioles nos ha ensefiado la compleja dindmica
cultural, social y econdmica de la poblacién de ese tiempo en relacion
a esta planta.

Hemos aprendido que durante los tiempos de cultura originaria
desarrollada en este territorio, la hoja de coca se manejé dentro de
su cosmovisién propia, con el cuidado que requiere la produccion,
cosecha, comercio y sobre todo y su uso ritual y restringido para la
poblacion.

Se evidencia que con la llegada de los espanoles se expandié la
siembra, la cosecha y el control de la misma para luego su uso;
utilizada como estimulante para incrementar el rendimiento en el
trabajo forzado de los indigenas, para provecho y enriquecimiento
espafiol.

Durante la preparacién de este trabajo, hemos analizado el
patrimonio ancestral prehispanico, bienes con representacién de los
coqueros y cajas de llipta, donde hemos tenido la oportunidad de
mirar con nuevos ojos a estos bienes culturales. Reconociendo que
nos indican lo esencial de las hojas de coca para las culturas
milenarias del Ecuador, que entre sus caracteristicas posee la vida y
la muerte de los seres humanos, que manejadas para la vida religiosa
ceremonial ha sido controlada durante el largo tiempo ancestral por
nuestros antepasados.

Es un derecho para la ciudadania el acceder a la informacién de este
legado patrimonial y una obligacion para todos, reflexionar sobre la
hoja de coca, para tener una posicion definida frente a la misma.
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Figura 8. Vasija con representacion de personajes masticando coca. Cultura
Cosanga (500 a.C.-1.400 d.C.). Reserva Arqueoldgica del Ministerio de
Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Personajes masticando coca.
Cultura Cosanga
(500 A.C.— 1400 aiios D.C))

Reserva Arqueologica
Ministerio de Cultura y Patnmonio del Ecuador

Fuente: autora.
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RITUALES EN LAS CIUDADES ANDINAS. EXPERIENCIA DE
SACRALIZACION DE LUGARES DEL ESPACIO PUBLICO DESDE EL
YUMBU WANUCHIY AKNANAY Y KUCHI JAPIY AKNANAY EN
Quito®

Freddy Simbafia Pillajo
Universidad Politécnica Salesiana
fsimbana@ups.edu.ec

INTRODUCCION
Sentidos territoriales y abordajes

La investigacién se desarrolla en la provincia de Pichincha, cantén
Quito, parroquia La Magdalena y San Isidro del Inca, espacios
territoriales marcados por factores sociales, étnicos, politicos y
econdmicos, los mismos que han incidido histéricamente en la
conformacion y proceso urbano de la ciudad y en la cotidianidad de
las practicas sociales y culturales de sus habitantes.

La Magdalena esta ubicada al sur occidente de la ciudad de Quito.

Anteriormente habitada por una comunidad indigena llamada
Machangarilla, pueblo dedicado a la agricultura, ganaderia y a las
actividades de comercio e intercambio. En 1546 dicho sector
constituia una doctrina suburbana de indios organizada por los
espafoles (Simbafia, 2011).

5 El documento se enmarca en el proyecto: Caracterizacion patrimonial y linglistica
kichwa en las Yumbadas de San Isidro del Inca y la Yumbada de La Magdalena en el
Distrito Metropolitano de Quito (DMQ). Convocatoria Publica Nacional para
Proyectos Artisticos y Culturales 2017-2018 implusada por el Instituto de Fomento
de las Artes, Innovacion y Creatividades. El equipo técnico del proyecto estuvo
conformado por Janneth Bolafios, psicdloga; Alex Panizo, antropdlogo y Edgar Fueres
Perugachi, lingiista.
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Figural: Limites de La Magdalena.

Fuente: https://www.pinterest.com/pin/536069161870160318/

Al respecto, la parroquia de San Isidro del Inca estd ubicada al noreste
de Quito. Desde tiempos pre-Incas dicho espacio territorial utilizado
para la agricultura y crianza de animales, esto debido a la riqueza
mineral y fertilidad del suelo. La expansidn territorial de la parroquia
fue aprovecha para predio de haciendas y comunas en funcién de la
Iglesia.
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El Yumbu wafuchiy aknanay® y Kuchi Japiy aknanay’ son las
ritualidades de las yumbadas de La Magdalena y San Isidro del Inca,
estas actividades, para Simbafia (2011), expresan diversas
dramatizaciones de roles sociales y sexuales entre los danzantes. Por
ello, son expresiones sancionadas positivamente en la fiesta popular
(Andrade, 2007). Para Coba son la constitucién de un tipico ritual de
inversién (Coba, 2007, p. 8), igualmente de negociaciones multiples
(Viteri, 2007). Asi pues, se trata de sistemas de relaciones y prestigio
en el espacio urbano quitefio.

El documento fue divido en tres momentos: el primero, se
circunscribe a la reconstruccién bibliografica, en torno a fuentes
secundarias, éstas facilitaron la contextualizacidn y caracterizacion
de los actores y sujetos de investigacidn y nos acercd a los enfoques
investigativos en funcidn de la cultura yumbo; el segundo, es de
investigacion-accidn, se ejecutd por medio de la etnografia y traté de
sintetizar las palabras o expresiones rituales; tercero, en este
apartado mostramos las reflexiones finales en cuanto al proceso
cultural denominado yumbadas y su realidad urbana.

Al respecto, el método etnografico para Guerrero (2002) permite al
investigador mediante técnicas cualitativas como “la observacion
participante, la entrevista a profundidad y la historia de vida, se
pueden obtener datos descriptivos significativos para el analisis de
las légicas y sentidos de los procesos sociales” (Guerrero, 2002, p.
18).

De este modo, la investigacion tuvo caracter cualitativo, mediada por
técnicas propias de la antropologia, la observacidn participante y
entrevista. A través de éstas pudimos acercarnos a los integrantes de
las yumbadas con la intencidon de comprender el sentido de la cultura
yumbo en sus vidas y registrar los rituales.

6 Expresidn kichwa: Ritual muerte del yumbo.
7 Expresion kichwa: Ritual atrapar al cerdo.

134



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

Yumbos en la ciudad

Figura 3: Yumbos del pueblo de Nanegal en el Distrito Metropolitano de
Quito.

Fuente: Archivo FONSAL (1920)

El término yumbu proviene del idioma quichua y significa brujo.
Durante la época colonial, esta palabra fue utilizada para identificar
a las etnias de dos regiones completamente diferentes en su origen,
lengua y cultura (Velasco, 1979, tomo |Ill). Esta demarcacion
toponimica aplicaba a cualquier cultura o etnia tropical o selvatica.

En tal sentido, para Jara (2007) hace 4.000 afios a.C. existieron
civilizaciones en los sitios donde hoy se conoce como los yumbos;
pero, a causa de la erupcién de los volcanes Pichincha y Pululahua,
desaparecieron. Después de 400-500 afios d.C., viene el segundo
periodo de asentamiento, denominado como los yumbos®.

De igual forma, para Simbafia (2018) el pueblo yumbo tuvo movilidad
de ascenso por los valles fluviales, hasta las llanuras y por las

8 Revisar en Freddy Simbafia Pillajo (2018). La danza de la Yumbada en el barrio La
Magdalena. Quito: Abya Yala.
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estribaciones de la cordillera que se hallan por encima de esas
elevaciones de los andes, hasta la costa litoral ecuatoriana. Los
limites septentrional y meridional del area que estamos tratando de
delimitar son relativamente imprecisos y dependen, en parte, de la
informacién que se dispone, como estudios clasicos y
contemporaneos, referidos a la distribucidon de grupos indigenas de
la Sierra y la Costa ecuatoriana. Esos estudios son los de Jijon y
Caamafio (1941), Carvalho-Neto (1964), Lippi (1998), Salomon
(1997), Costales (2002) y Jara (2006).
Figura 4: Tulipe y la Cultura Yumbo. Cédigo: 930.1
’—-".'i -ﬁ

Fuente:http://www.mindomariposarionathaly.com.ec/html/historia.html

De las evidencias anteriores, los indios yumbos del noroccidente de
Quito fueron reconocidos e incorporados a la administracién del
Cabildo desde 1534, cuando la autoridad ejercia su gobierno en los
pueblos de las cinco lenguas de la ciudad.

De la misma forma, desde los tiempos de la colonia temprana, los
yumbos y su habitat fueron descritos y analizados por innumerables
cronistas, misioneros y autoridades coloniales. Es por esta razon, la
imagen y representacién que aparecio en los diarios de viajeros del
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siglo XIX, en las primeras geografias del Ecuador, como de Manuel
Villavicencio y Teodoro Wolf.

Por consiguiente, debido a las erupciones del volcan Pululahua (450
a.C.) y del volcdn Pichincha (1660 d.C.) los pueblos yumbos debieron
abandonar sus territorios. Debido a esto, existen vestigios étnico-
culturales de los yumbos, a través de rituales como la yumbada, que
anualmente escenifican y dramatizan para sus descendientes, tanto
del norte y como del sur, de la ciudad de Quito.

Quito y su vision mono cultural

El discurso de modernidad y progreso que se propagd sobre la
naciente ciudad de Quito conllevd en palabras de Simbafia (2011) a
destruir el pasado (al que hay que olvidar) y sus formas de
convivencia y de relacionamiento cuestionadas y negadas desde el
progreso (Simbafia, 2011, p. 33). Estas ideas significaron en palabras
de Kingman (2006) el control de territorios, administracion de
poblaciones indigenas y su mano de obra.

De este modo, para Larrain (2018) el principal obstaculo para el
progreso en las sociedades de América Latina fue la idea racial que
emergid hacia grupos étnicos, sobre todo indigenas y negros. Sin
embargo, en dichas sociedades la propuesta se impregnd e impuso
un sistema mono cultural, fundamentado en sociedades
occidentales, en Ecuador, esto dio paso a la invisibilizacion y
minimizacion de otros grupos étnicos, como los indigenas o
afroecuatorianos. Ademas, para Espinosa (2012) Quito construyd una
taxonomia social y moral para los diversos grupos etnosociales a
partir del criterio de decencia y cholerio.

Asi pues, la gente decente contenia a los ricos con linaje, identificados
con la cultura; entretanto los cholos fueron los ex indios, individuos
que perdieron ciertas sefias externas de identificacidon. Debido a esto,
para Espinosa (2012) la taxonomia era una suerte de desindianizacion
y reactivacion del viejo proceso de mestizaje cultural, es decir, cruzar
la frontera de separacién étnica entre indios y no-indios para adquirir
el estatus de mestizo.
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Para tal efecto, los afios treinta hasta la década del sesenta del siglo
pasado la ciudad trascendid un complejo proceso que Kingman
(2006) denominé la ciudad moderna. En este periodo de tiempo la
modernizacién se circunscribié a cambios tecnoldgicos y econdmicos,
mismos que no conllevaron una modernidad en términos
socioculturales, por ello Kingman se refiri6 como la modernidad
temprana o periférica, es decir, se relaciond con el ornato, la
especulacién y el consumo suntuario.

En relacién con las implicaciones, la mano de obra indigena seguia
orientada a su condicidn racial, es decir, la sociedad quitefia siguio
utilizando indigenas para el servicio personal como para el cuidado
de la urbe. Por otra parte, la ciudad atravesaba por un
reacondicionamiento de la vida social, misma que se completaria
hacia la década del setenta y en varios aspectos hacia la década del
ochenta y noventa. Sin embargo, este proceso implicé la constitucion
gradual de sectores sociales modernos, como el obrero (Kingman,
2006) y para la década de los noventa la conformacion y surgimiento
del movimiento indigena (Barrera, 2002, p. 92).

Festividad y ritos

La fiesta es una instancia para comprender las relaciones de jerarquia
y los rituales, muchas de ellas estan relacionadas con el ciclo anual de
la agricultura y evidencian principios bdsicos de la cosmovision
andina. En efecto, para Bajtin “las festividades siempre han tenido un
caracter esencial o un sentido profundo, han expresado siempre una
concepcidn del mundo...han estado ligadas a periodos de crisis, de
trastorno, en la vida de la naturaleza, de la sociedad y del hombre”
(Bajtin, 1990, p. 14).

De este modo, Simbafia (2011) sostiene que la fiesta crea o quiere
crear sociedades momentaneas, en las que interactlan personas
perfectamente desconocidas hasta entonces, de ahi que, el nexo que
presta la fiesta es de cardcter temporal. Asimismo, establece,
sanciona o renueva un compromiso entre el grupo y sus individuos.

Es asi como Pujol (2006), recalca que la fiesta sirve también para que
emerjan las contradicciones y los antagonismos, no siempre es una
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instancia armdnica y pacifica, en ocasiones la lucha y el conflicto de
la cotidianidad aflora en ellas. Por ello, para Ramdn (1993, citado en
Simbafia 2011) la fiesta es un catalizador de una diversidad de
supervivencias culturales.

Al respecto, para Borja (2016) las fiestas son instancias en las que
perviven indicios de la cultura andina ancestral, como el ayni
(reciprocidad), el waki-waki (prestamanos), la solidaridad y la
convivencia, mediados por la nocidn de paisajes vivos.

De las evidencias anteriores, para Borja (2016) los paisajes vivos son
categorias interculturales que intentan dar cuenta de la compleja
realidad de una ciudad.

Conllevan a comprender la percepcion sinestésica de una
ciudad como un todo unitario, que integran el conjunto de las
relaciones espaciotemporales, sociopoliticas, econdmicas,
culturales, afectivas, identitarias, simbdlicas y
comunicacionales; relaciones en la cual subsisten rezagos de
culturas ancestrales en medio de un discurso que demanda la
globalizacion (Borja, 2016, p. 276).
Mientras tanto, el rito para Chamorro (2011) es el medio por el cual
los pueblos pueden contactarse con la divinidad, lo desconocido y lo
inalcanzable. Permite que las creencias del grupo se unifiquen y se
manifiesten por medio de una ceremonia religiosa y pagana, aqui se
liberan de lo cotidiano y acceden a un tiempo y espacio sagrados.

Debido a esto, las funciones sociales que se puede evidenciar en el
ritual de la yumbada siguiendo a Simbafia (2011) es la creacién de un
consciente aprendizaje, explorar sensaciones, nacimiento, peleas,
confrontacién, ceremonias, riesgo, purificacién, agonia, sanacion,
muerte, resucitacidn y viceversa.
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Figura 6: Limpieza espiritual.

Fuente: Elaboracion propia

Por lo tanto, el rito para Girard (1972) integra también el acto
sacrificial, es decir, mantiene una dosis de violencia y conlleva un
aspecto preventivo “busca siempre reanudar con la mayor paz que
conozca la comunidad, aquella que, tras el asesinato, resulta de la
unanimidad en torno a la victima designada” (Girard, 1972, p. 155).

Mientras tanto, rito de la matanza del yumbu wafuchiy y la
persecucion del cerdo kuchijapiy permite reconocerse, arrepentirse,
entregarse como pecadores en la comunidad. Por otro lado, estos
actos rituales urbanos posibilitan el retorno de un nuevo orden, de la
normalidad y la disciplina en el grupo y comunidad (Simbafia, 2011),
por ello Salomon (1992) sostuvo, la matanza del kuchijapiy al igual
que la Pasion de Jesus simboliza la salvacién a través de los diezmos,
primicias y conversion, es decir, representa la salvacién de todos los
sufrimientos y crisis econdmicas.

Finalmente, los trabajos de investigacidn relacionados a declaratorias
de patrimonio intangible y lingiistico en funcién de las yumbadas son
escasos. No obstante, la investigacion de Andrade (2016) nos
muestra el proceso realizado por parte de los pobladores de
Cotocollao al norte de la ciudad, en funcion de declarar el rito de la
yumbada como patrimonio intangible, proceso que finalmente dio
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marcha atras, por la posible institucionalizacién de la fiesta y
rompimiento de las relaciones y dinamicas internas sujetas al ritual

Sacralizacion de lugares
Figura 7: La Yumbada en la calle.

{
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Fuente: Elaboracion propia

En la reciente investigacidn, Simbafia (2011), recalca:

Para la yumbada lo sagrado es real (juego, drama, matanza y
vuelta a la vida) y, lo profano, es irreal (la ciudad sefiorial y
central). El ideal de la yumbada es abolir el tiempo profano y
que todo se sacralice, porque vive en un tiempo verdadero en
la danza ritual (guafuchiy). Mientras mds dura el tiempo y se
consolida el “juego-drama”, se vive la danza como algo real,
para cientos de familias indigenas y mestizas en los barrios.
(Simbafia, 2011).
Es asi como, la Yumbada es la "traductora" entre el barrio (axis
mundo) y la ciudad central (lo profano) y en tal sentido, la Yumbada
dignifica sus lugares convertidos en asfalto con simbolos de
religiosidad andino-amazdnica y elementos totémicos y con ello
pretenden olvidar a la “ciudad sefiorial”. Aqui, la calle, las escalinatas
y el asfalto constituyen el espacio vivido de Yumbada que se
transforma en sagrado.
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El espacio publico de la ciudad se constituye entonces en una
suerte de escenario, en donde aspectos de la vida privada de
los sujetos —sus creencias y sus prdcticas religiosas—
literalmente se ponen en la calle” (Portal, 2009, p. 60).

Mas aln, |la estrategia simbdlica religiosa de la Yumbada es una forma
peculiar de apropiacion y significacion del espacio publico, la cual
consiste en la activacién de la Yumbada (por parte priostes, adultos
mayores, mujeres, nifiez y adolescencia y habitantes de los barrios)
con participacién de rituales, lugares de conversacion;
aprovisionamiento de comida; gratuidad de frutales, bebida de
chicha, peregrinaciones grupales que permiten otra manera
dimensionar esos lugares de pertenencia comunitaria y memoria.

En particular, para Aramburu (2008) el problema de la concepcién
liberal del espacio publico es que se trata de un concepto muy
idealista que esconde las restricciones de acceso a los grupos menos
favorecidos de la sociedad y que al mismo tiempo margina otras
formas de vida publica diferentes a las dominantes (Aramburu, 2008,
p. 144).

Definitivamente, las familias vinculadas a la red “Yumbadas”
representan a un mismo clan o familia, auto representdndose,
adorandose y problematizdndose con sus visiones de grupo y
diferencidandose de otros sectores en la ciudad. Con sus sistemas de
prestigio y poder buscan y recrean maneras de explicar, sentir, vivir,
sobrevivir y morir en el Quito moderno.

Los gestores de la Yumbada, tanto al norte y al sur de la ciudad,
materializan una llamativa intervencidn sobre la religiosidad popular
y andina amazénica en el paisaje urbano, como una manera de
apropiacién, resguardo y proteccién —individuales y colectivas— que
se traducen en una sacralizacion simbdlica del espacio publico y que,
mediante la instauracidn de rituales publicos, procuran generar
lugares de sentido y memoria en barrios percibidos como
desordenado, violentos e inseguros en la ciudad de Quito.

Tal vez, el tejido de la Yumbada es realmente importante para la
resignificacion y socializacion del espacio publico y de Ia
representacién social. De igual modo, el uso que hace la comunidad
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de éste y la manera de recuperar lugares en conflicto y prejuiciados
histéricamente.

Para Tuan (1997) el espacio y lugar estdn relacionados:

...el significado de espacio comunmente se confunde con el de
lugar. Espacio es mds abstracto que “lugar”. Lo que comienza
con un espacio indiferenciado se vuelve lugar en la medida en
que lo conocemos mejor y le asignamos un valor. El lugar acota
espacio, le proporciona limites y lo dota de materialidad
particular a la comunidad. La valoracion del lugar se vuelve
parte integrante del mismo (Tuan, 1997, p. 6).

El barrio en si no son paredes, ladrillos y asfalto, lo que hace que cada
barrio sea Unico es la interaccidn social de sus habitantes, los vecinos
o la vecindad son los que proveen una significacidn fisica y simbdlica
al espacio social comun. Por ello, se resignifica mediante la Yumbada
y deja de ser un conjunto aislado de viviendas, para convertirse en un
barrio que recoge las formas, modos y experiencias de vida de sus
habitantes.

En definitiva, la Yumbada mantiene una representacion simbdlica
gue trasciende histéricamente en la colectividad quiteia. Frente a
esto, las experiencias de los cabecillas de las yumbadas promueven,
mecanismos de participacién comunitaria, la apropiacién y usos del
espacio publico en celebraciones religiosas y/o en celebraciones
agricolas son acciones que aportan a promover a largo, corto y
mediano plazo los vinculos comunitarios barriales en la calle.

Yumbu wanuchiy aknanay y Kuchi Japiy aknanay en Quito

La Yumbada de La Magdalena actualmente estd conformada por
alrededor de 100 danzantes, el grupo etario que predomina esta
entre los 8 a 70 afios de edad, existe una fuerte presencia de nifos
iniciandose como yumbos.
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Fuente: Elaboracion propia

Paralelamente, los danzantes de la Yumbada de San Isidro del Inca
aproximadamente suman 40 danzantes, el grupo etario que
predomina es de 12 a 55 afios de edad.

Figura 9: Yumbada del Inca.

Fuente: Elaboracién propia
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Asi mismo, los personajes distinguidos al interior de las yumbadas
son: el yumbu umapuk (cabecilla), yumbu hatun tayta o mejor
conocido como Saracay, yumbu pushak (yumba guiadora), el
tambonero o mamaku, el yumba gobernadora o apuk® y el prioste.
Estos roles de acuerdo con René Lugmafia (yumbo cabecilla de La
Magdalena) y Carlos Males (Yumba gobernadora de San Isidro de
Inca) son adquiridos hereditariamente de padres a hijos.

Figura 10: Pampamesa de la Yumbada del Inca.

S S -
Fuente: Elaboracion propia

De modo que las yumbadas dramatizadas en un mundo urbano
moderno, reviven el pasado ancestral de los habitantes de las citadas
parroquia, accion que toma cuerpo en una nueva relaciéon de
convivencia y poder (Simbafa, 2011) en el marco de festividades
netamente judeo-cristianas del Pase del Nifio de la Navidad en la

9 Palabra kichwa que significa venerable.
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parroquia La Magdalenay en la celebracion de la Virgen de la Merced
en el mes de septiembre, en la parroquia San Isidro del Inca.

Asi mismo, el rol de madre y esposa es fundamental en las yumbadas,
ellas son las encargadas de vestir, maquillar y pintar a su/sus hijos y
esposos. Paralelamente, adornan y limpian las wallka y shikra que
son parte de la estética de los yumbos. Prueba de ello, una madre
susurra en el oido a su hijo “bailaras con fuerza y siguiendo los pasos
de tu papa...gritando charicharmozo®...”.

Enseguida delinearé el Yumbu waduchiy aknanay y Kuchi Japiy
aknanay, ademas conjugaré la redaccién con el registro lingistico
kichwa de las dos yumbadas.

Los yumbos de La Magdalena fueron citados el 25 de diciembre a las
7:00 a.m. a la calle Cojitambo, ubicada al sur de Quito, barrio
Marcopamba, lugar para el desfile en honor al Nifio Jesus de La
Magdalena, mismo que terminara en la plaza central de la parroquia.

Asi pues, los yumbos al arribo al barrio Marcopamba pronunciaron
iKawsankichu compafiero!, varios de ellos respondian con un
apretén de manos, otros se acercaban y abrazaban al yumbo. Con el
grito de iSinrupi, sinrupi!** producido por Saracay, motivé para que
los yumbos se coloquen en fila para el baile y procesion.

Sin embargo, el trabajo de campo permitié observar a los adultos
mayores a mas de dirigir y disciplinar a los yumbos, al mismo tiempo,
hacen uso de la lengua kichwa, no obstante, inmediatamente se
dirigen al resto de danzantes en castellano.

10 Esta expresidon propia en la yumbada de La Magdalena es voceada como
charicharmozo, término linglistico que se ha descifrado como chariy chariy mozo.
Este grito se asume como sinédnimo de prestar atencion, estar alertas y danzar bien
despierto.

11 Esta expresion se utiliza para pedir a los yumbos mantener el orden y fila durante
la trayectoria de la comparsa.
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Figura 11: Ritual de la muerte del yumbo.
i#

Fuente: Elaboracion propia

En consecuencia, con danzas y a la voz de i Puesto muyurishun...Kuska
yankishun*?! los yumbos de La Magdalena desfilan por las calles
Marcopamba, Secoya, Balzapamba, Gualleturo, avenida Mariscal
Sucre y calle Viracocha, a lo largo de estas calles los pastores y
duendes regalan a los asistentes caramelos, chocolates y chupetes.
Asimismo, el yumbo (J. I.) gritd a sus compafieros de danza iShuyay,
shuyay!*®, inmediatamente los yumbos lentamente bajaron el ritmo
de la procesion.

Por otra parte, la misma dindmica de recorrido y visibilizacion ocurrié
con los danzantes de San Isidro del Inca, igualmente varios
personajes y roles se repiten en la yumbada.

En particular, una diferencia que llamé profundamente la atencién
fue la presencia de mujeres ejerciendo el rol de yumbas, mientras
que, los danzantes de La Magdalena son hombres que ejercen el
papel de mujeres en funcion de la yumbada.

12 Expresidn espafiolizada que se maneja en la yumbada de La Magdalena para pedir
que cambien de lugar a los yumbos danzantes.

13 Se utiliza dicha expresién para solicitar a los danzantes tiempo de espera, lapso
que es utilizado para ordenar a los integrantes de la yumbada, entre tanto los
yumbos utilizan dicho tiempo para refrescarse y arreglar sus vestuarios.
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Para tal efecto, en la Yumbada del Inca mediante la yumba
gobernadora encabezé la guia de danzantes. También, la voz de
6rdenes y disciplina para los danzantes es en kichwa y luego
generaliza en castellano.

En consecuencia, las dos yumbadas fueron acompaiadas con musica
de bandas de pueblo, familiares y amigos de los danzantes, ademas,
otros actores de la yumbada como son: monos, capariches, yumbo
mate y tambonero-pingullero.

Igualmente, con silbadores y gritos de ikapari, kapari wawakuna!**
anunciaban la llegada de los yumbos de La Magdalena al parque
central de la parroquia. Varios puestos de comida asentados a lo
largo de la calle Viracocha mostraba el empuje de la economia local
que brinda esta festividad. Una vez ahi, los yumbos danzan por
algunos minutos y sus gritos de iKapari, kapari...chacharamoso!,
después fueron a la parte posterior de la iglesia de Santa Maria
Magdalena, para hacer los preparativos del Yumbu waduchiy
aknanay.

Asi, por ejemplo, el ritual de la matanza del yumbo es una
representacién de traicidn entre pueblos, asi nos confirma el yumbo
(L. Q) “...es cuando la yumba le traiciona al yumbo, aqui muere una
yumba y mata el cabecilla mayor...” (Quishpe, 2017). Luego, una vez
consumada la traicidn entre el yumbo y la yumba a sus respectivas
parejas, el yumbo traidor huye ante su accién y se esconde entre los
yumbos, quienes los esconden para evitar el enfrentamiento entre el
cazador y el traidor, sin embargo, el yumbo fue aprisionado y llevado
al centro de la plaza.

Por otro lado, el ritual de la matanza para los yumbos de San Isidro
del Inca es una representacidon de venganza y daios, asi nos relata
(C.M) “la matanza quiere decir, el yumbo convertido en puerco entra
en la hacienda de un compaiiero a dafar, a estropear lo que ha
cosechado, por eso el yumbo o duefo de la hacienda va en busca del
puerco para matarlo...” (Males, 2018). En efecto, frente al dafo

14 Es un grito que proviene desde los cabecillas de la yumbada y al unisono los
danzantes contestan Charicharmozo, lo cual se ha interpretado como chariy chariy
mozo.
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provocado por el puerco, éste huye y se esconde entre la yumbada,
sin embargo, es detenido y llevado al centro de la Yumbada.

Figura 12: Ritual la persecucién del puerco.

3

Fuente: Elaboracion propia.

Por otra parte, entre los danzantes de La Magdalena con los gritos de
“Chutariy, chutariy”*® acciond el despliegue dindmico de la yumbada,
la danza acelerd el ritmo de baile como augurio a la violencia publica
gue se avecinaba. En tal sentido, el cazador simulaba asesinar con su
lanza al yumbo traidor, una y otra vez la chonta aparentaba ingresar
en la espalda de R. L, quien hizo el rol de yumbo traidor o wafiuchiy.
De este modo, se desarrolla la matanza con las lanzas alzadas al
unisono del grito i Chunta hawachiy!'®

15 palabra kichwa interpretada como dbrete, abrete. En la yumbada de La Magdalena
esta expresion se utiliza para que los yumbos corran o aceleren el paso en la
comparsa.

16 Esta expresion indica alzar las chontas, puesto que, la lanza es el arma de los
yumbos para defenderse no solo de lo material, sino también, espiritual, por lo tanto,
alzar la chonta demuestra el poder y la valentia de los yumbos.
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Debido a esto, los yumbos mds adultos se acercaban al cuerpo sin
vida del yumbo wafiuchiy, por un reducido tiempo danzaron a su
alrededor. Finalmente, juntaron el cuerpo para levantarlo y llevarlo
ante los priostes. No obstante, el resto de la yumbada danzaba con
energia y vitalidad, asimismo, auguraban el momento magico que se
aproximaba. Es asi como los aya uma'’ atraparon al yumbo cazador
y llevaron ante los priostes el cuerpo del yumbo traidor. Para
concluir, pidieron al yumbo “Saracay” que reviviera al yumbo muerto
y ajusticiado.

Por otro lado, los disfrazados de monos en la yumbada de San Isidro
del Inca frente a la muerte del kuchijapiy tuvieron un rol
fundamental. Por ello cubrieron el cuerpo sin vida del puerco
ajusticiado con una manta blanca y en la mitad forman un falo,
alrededor de este iniciaron una parodia de erotismo. Debido a esto,
comenzé el juego con el cadaver hasta que sea resucitado. Para
concluir, pidieron al yumbo cazador que reviviera al “puerco”
ajusticiado.

En consecuencia, las hierbas, el licor y las lanzas se conjugaron en el
pichayhampi®®, es decir, los conocimientos ancestrales y las plantas
medicinales, consideradas simbolos sagrados renacen a las dos
yumbos, Kuchijapiy y Yumbu wafiuchiy. En tal sentido, una vez de pie
los yumbos sacrificados alzaron los brazos y se abrazaron
mutuamente entre el cazador y la victima. Debido a esto, el acto del
abrazo fraterno permitird nuevamente a danzar con los yumbos los
proximos afios.

Por consiguiente, la yumbada recibié al nuevo yumbo retornado del
cielo con el grito de Tushuriy*®, tushuriy! Asi es como, entre risas,
lagrimas y abrazos los yumbos siguen bailando. En efecto, minutos
después las yumbadas terminaron su participacion en la festividad
religiosa.

17 Literalmente este término significa: cabeza de diablo.

18 Es una palabra que demanda dar inicio al ritual de la resurreccidn, acto en el cual
se emplean plantas naturales o medicinales consideradas sagradas.

19 Expresion utilizada en las yumbadas para pedir a los yumbos que empiecen a
bailar, también se utiliza para pedir a los yumbos bailar con la misma energia con la
que se empezo a bailar.
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CONCLUSIONES

El Yumbu wafiuchiy aknanay y Kuchi Japiy aknanay tanto en La
Magdalena y San Isidro del Inca y sus manifestaciones tuvieron
evidente conciliacidn étnico-cultural-religioso. Ademas, son espacios
simbdlicos construidos con distintas relaciones de participacion
dentro del espacio urbano y festivo. Ademads, lugares donde
renacieron distintas identidades, accién que permitid cohesionar
momentaneamente a la sociedad y al barrio.

La resignificacion del espacio publico de la yumbada conformada por
gestores hombres y mujeres generan nuevos modelos de gestion
barrial, encaminados al fortalecimiento de la identidad barrial
apuntaron a la valorizacion territorial y memoria de la ciudad de
Quito.
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LOS MONTICULOS EN CAMPOS DE CAMELLONES, NORTE DEL
ECUADOR

Francisco Germanico Sanchez Flores
Instituto Nacional de Patrimonio Cultural, Ecuador

INTRODUCCION

El presente estudio se centra en analizar y comparar lo obtenido de
los monticulos en las excavaciones realizadas en las ex haciendas
Tajamar y La Tola en el sector de Cayambe por Villalba (1997) y en la
ex hacienda La Vega en dos oportunidades, una en 1997 por Bolafios
et al. y otra en 2016 por Sdnchez. Ahora con denominacion de La
Rinconada 3 Sector Noroeste.

Una de las situaciones que tienen en comun, es que estos monticulos
se encuentran en campos de camellones, perto-gue el propdsito fue
investigar la relaciéon que existia entre ellos, para lo cual era necesario
revisar con detenimiento lo que se encontré en cada uno, tomando
en cuenta que la hipdtesis planteada estaba orientada a que los
monticulos sirvieron para realizar ceremonias.

De antemano se conocia que: a) La sociedad Caranqui fue
agroalfarera, b) Los monticulos pertenecen a la época de Integracion
Tardio (1250 d.C.-1525 d.C.) y c) Como sociedad andina las
festividades estaban alrededor del calendario agricola.

Hay estudios formales sobre tolas y monticulos en otras zonas
demostrando caracteristicas espaciales y contextuales, pero no se
han realizado ni estudios comparativos ni reinterpretacion de
investigaciones anteriores.

Se plantean tres fases de investigacion: una primera bibliografica que
localiza los estudios realizados, en los que se identifica objetivos,
rasgos y objetos; una segunda de tipo comparativo en la que se tratd
estratos, objetos y espacios y una Uultima relacionada a Ia
reinterpretacién de estos estudios con el sitio La Rinconada 3.
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El estudio determina que los monticulos sirvieron para ceremoniasy
gue en ellas se realizaron rituales en los que se depositaron ofrendas,
utilizando objetos no aldctonos.

Ubicacion de los sitios donde se registraron los monticulos
excavados

Figura. 1 Sitios arqueoldgicos excavados
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Investigaciones de los sitios Ex hacienda la Tola, Tajamar y La Vega

Las excavaciones en el sitio de la ex hacienda La Tola se realizaron
con el objeto de conocer la funcidny las caracteristicas estratigraficas
de los camellones, en un muro interior y dos monticulos. Para el
presente estudio solamente se considerd las excavaciones
efectuadas en los dos monticulos.

En la ex hacienda Tajamar se hizo excavacidon en un area con
evidencias de restos ceramicos, con el propdsito de determinar la
funcionalidad y la situacidn ocupacional (Villalba, 2007) excavacién
que se tomo en cuenta para este trabajo.
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En la ex hacienda la Vega se efectuaron excavaciones de un camellén,
un monticulo y una tola con rampa. El camelldn se excavd para
determinar construccion y estructura interna del mismo, mientras
que la tola y el monticulo se excavaron para determinar secuencia
ocupacional (Bolafios y Moreira, 1997). Para esta investigacion se
considerd el monticulo.

Contextos y ocupaciones: estratos, rasgos y objetos
Ex hacienda La Tola

En el monticulo 1 hay tres estratos, definiéndose el E2 como un
basural, que tiene 65 cm. de ocupacidn y estd conformado por
ceramica, litica y carbdn vegetal en cantidades importantes. Este
relleno esta sobre el canal del camelldn. En este rasgo se recuperd
una vasija completa y cuatro siluetas, ademas de nueve bordes
diagndsticos que corresponden a diferentes formas.

El investigador concluye que la cerdmica, la litica y el carbdn vegetal
podrian haber sido parte de un basural que fue utilizado posterior al
abandono del camellén. En esta concentracion se recuperd
importante material de ceramica compuesta por una vasija completa
y cuatro siluetas, ademds de nueve bordes diagndsticos que
corresponden a diferentes formas. El andlisis morfo-funcional
determiné formas de ollas globulares de contorno compuesto con
cuello alto trapezoidal, cuencos, platos, cdntaros; ademas el
investigador distingue tres tipos de acabado superficial en la
ceramica: alisado natural, bafio de engobe ocre y pulido en lineas
sobre engobe rojo (Villalba, 2007). En cuanto al material litico se
localizaron nédulos de basalto. El arquedlogo concluye que este
conjunto de vasijas se relaciona a la preparacién de alimentos y
bebidas que probablemente cumplia una funcién secundaria como
ofrenda o basural (/bid.).

En el monticulo 3 de la Unidad 1 se definieron 5 estratos hasta los
275 cm., de los cuales solamente el E1, que va hasta los 120 cm. bajo
superficie, tiene ceramica, carbdényy litica. En la Unidad 2 se definieron
dos estratos, de los cuales solamente el E1 contenia material cultural;
en este se determind el Rasgo 6 de la Unidad 1 que contiene
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ceramica, carbdn vy litica. En este rasgo se encontraron ademas: 86
tiestos, un fragmento de base, un fragmento de obsidiana, dos
fragmentos de basalto, tres manos de piedra de moler y dos cantos
rodados.

En la unidad 1, en el E1, hay una concentraciéon de fragmentos de
ceramica dispuestos en forma circular y todos colocados de filo en
posicion vertical invertido, es decir boca abajo. Debajo de esta vasija
aparece un fragmento de mano de piedra de moler y luego otra vasija
similar a la anterior orientada de Norte a Sur con la boca hacia el
norte. El informe sefiala que una vez construido el monticulo estas
vasijas fueron puestas de acuerdo a los estratos estudiados. Se
registraron 266 fragmentos de ceramica, veinte bordes de los cuales
tres son diagndsticos, dos bases, un caracol pequefio, cuatro lascas
de obsidiana, once fragmentos de basalto, seis posibles percutores 'y
tres manos de piedra de moler (/bid.). La cerdmica encontrada se
asocia a ollas esferoidales con cuello trapezoidal y con acabado de
bafio de engobe rojo. En la Unidad del monticulo 2, se localizaron 41
fragmentos de cerdmica, posiblemente asociados al periodo Tardio,
estos tienen acabado pulido sobre engobe rojo (/bid.).

Ex hacienda Tajamar

La Unica unidad excavada fue de 1,5m. x 1,5m., que se ubicé en la
esquina Suroeste de la hacienda, a 20 metros al Este de la Unica tola
gue existe actualmente. Se determind un solo estrato cultural, con
dos secciones, una en la que el suelo estuvo removido con material
cultural disperso (200 fragmentos de ceramica aproximadamente)
hasta los 40 cm. de profundidad y una segunda seccién con suelo sin
remocién, la presencia de fragmentos de ceramica disminuye
considerablemente y empiezan a aparecer cerdmicas enteras, entre
los 50 cm. y 110 cm., y define integramente la disposicién y forma de
un conjunto de vasijas de ceramica completa e incompleta con
fractura y sin fractura, recuperando 16 vasijas enteras, dos siluetas
completas y tres fragmentos grandes de bordes con puntos
caracteristicos; ademas de los 1.365 fragmentos de ceramica en
todos los niveles excavados (/bid).
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El estrato tenia dos depdsitos, el uno con suelo removido y con
fragmentos de cerdmica que va desde la superficie hasta los 40 cm.
bajo superficie y el otro con suelo no removido hasta los 110 cm.,
donde se define un conjunto de vasijas de cerdmica, recuperandose
16 vasijas enteras entre otros fragmentos de cerdmica.

Sobre los objetos encontrados, el autor menciona que en la parte
superior hasta los 50 cm. aparecen varios fragmentos de ceramica,
pero a partir de esta profundidad se define un conjunto de vasijas de
cerdmica completa e incompleta con fractura y sin fractura,
colocadas intencionalmente en un aparente orden y también unas
sobre otras (Villalba, 1997). El analisis permitido definir ocho
categorias morfo-funcionales: ollas globulares de cuello medio
trapezoidal, ollas globulares de cuello corto y base anular, ollas
globulares de cuello corte y base convexa, ollas tripodes, cuencos,
compoteras y cantaros.

Ex hacienda La Vega

En el monticulo se realizaron tres unidades. La primera wnidad en la
parte mas alta del monticulo; la segunda hacia el sureste de la
primeray la tercera al interior del monticulo dos metros hacia el Este
de la segunda, esta ultima con la finalidad de determinar la secuencia
de evidencias arqueoldgicas, en este caso un muro construido quizas
para retencidon de agua. Ademads de estas unidades, se excavé un
pozo de sondeo de 1m? en el Noreste del monticulo para establecer
fases de construccion (Bolafios y Moreira, 1997).

Con respecto a la ceramica, se realizé el trabajo de laboratorio
involucrando a todos los estratos como que todos estuviesen en un
solo momento o pertenecian a un evento cultural, por lo que el
estudio ceramico es general, tal como se demuestra en el informe.
En relacion a las formas ceramicas, son con y sin engobe rojo y con
presencia de las formas tipicas del conjunto local como ollas
globulares y semi globulares para almacenamiento, tripodes, platos,
cuencos, compoteras, anforas o botijuelas, pondos, figurines y
torteros. Con respecto a objetos de hueso, se localizé un fragmento
de flauta de hueso. En litica un artefacto de piedra tipo mortero.
Ademas, se tiene la presencia de ceramica Cosanga o Panzaleo con
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decoraciones de pintura roja y negra, evidencias que
arqueoldgicamente para el caso forman parte del periodo de
integracion (/bid.).

Interpretacion de los sitios por los investigadores

De acuerdo a lo encontrado en la ex hacienda La Tola, la llanura
humeda estuvo habilitada a la actividad agricola intensiva mediante
la construccidn de camellones y mas elementos en los que se incluye
monticulos. El investigador menciona que en el Monticulo 1 cumplia
una funcién secundaria como ofrenda o basural y era un
complemento para la produccién agricola; mientras que en el
Monticulo 3, localizé dos concentraciones de cerdmica, una de ellas
con vasijas superpuestas; es de notarse que estas dos estan con
orientacién hacia el cerro Pambamarca y al nevado Cayambe,
suponiendo que el monticulo servia para una funcién ritual (Villalba,
2007).

En relaciéon alo encontrado en la ex hacienda Tajamar, Villalba (2007)
dice que posiblemente existieron sitios de almacenamiento como el
caso de este, en el que se encontré un conjunto cerdmico de 16
vasijas enteras con un aparente orden intencional.

En la ex hacienda La Vega se excavd un monticulo y una tola con
rampa y los investigadores sefialan: aunque no se tiene evidencias
completas de viviendas existe un conglomerado habitacional en los
monticulos evidenciado por grandes cantidades de restos de cocina:
fragmentos ceramicos utilitarios con restos de hollin, carbdn, huesos
animales, granos de maiz y otros (Bolafios y Moreira, 1997).

Hay una ocupacién continua en el sitio ex hacienda La Vega, no asi en
los sitios ex hacienda Tajamar, ex hacienda La Tola y Tajamar, que
tienen un solo estrato ocupacional.

Por lo indicado, se podria considerar que el Monticulo 1 y Monticulo
3 de la ex hacienda La Tola y ex hacienda Tajamar son ocupaciones
tardias del periodo de integracién, sin tener estratos con ocupaciones
tempranas, no asi el monticulo de la Vega, que tiene varias
ocupaciones sucesivas haciendo presumir que se trata de
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ocupaciones tempranas y tardias correspondiente al mismo periodo
de Integracion.

De acuerdo a los objetos encontrados en los monticulos 1y 3 de la ex
Hacienda La Tola, corresponderia a un basural de un sitio
habitacional, pero por la ausencia de huellas de poste no localizadas
esto perteneceria posiblemente a un sitio ceremonial. Similar
situacidn ocurriria con el sitio Tajamar, los objetos encontrados en
este sitio solamente corresponderian a la ofrenda de un ritual, por la
colocacién de los objetos de ceramica en un espacio no apto para ser
habitacional (parte lateral de la tola).

Sitio la Rinconada 3

Con la finalidad de comparar lo encontrado en las ex haciendas
Tajamar, la Tola y La Vega, se describe lo efectuado en la Rinconada
3, por este investigador en el afio 2016.

Se efectuaron excavaciones en el centro de un monticulo y en las
esquinas y bordes de la chacra con la finalidad de evidenciar
ritualidad en campos de camellones. Se excavaron cuatro unidades,
que corresponden a 11.50 m2,

Para determinar la ritualidad, se utilizaron los parametros que
Renfrew y Bahn (1993) establecen sobre contextos, materiales y
actividades, asi: 1) La captacion de atencién en la que hay sitios
inmuebles y muebles como bancos, altares y restos arqueolégicos
iconograficos, 2) La zona fronteriza entre este mundo y el otro que
pueden estar dentro o fuera de una arquitectura; al agua y al fuego
como elementos principales de las ceremonias, 3) Participacidn y
ofrendas relacionadas a los rezos y reverencias en los que incluye
bailes, musica y estimulantes y que la comida y bebida puede ser
utilizada para consumo, quemada o colocarla en el sitio escogido; en
ocasiones sacrificios de animales o de humanos y 4) Los sitios
especiales para colocar la ofrenda. Parametros demostrables por los
rasgos que evidencien temporalidad corta y posicion de los objetos
de forma intencional.

La calidad de informacion del dato del monticulo es superior a la
informacién que se obtuvo de las esquinas, por cuanto los
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camellones fueron y son modificados constantemente, porque estos
tienden a desconfigurarse; entonces, hubo transformaciones
profundas en época pre Inca, Inca, Colonial y Republicano, sin
embargo, quedan testigos (cultura material) de la utilizacion de los
espacios centrales, esquineros y laterales durante la época de
integracion tardio.

El material cultural fue recuperado y registrado, incluyendo muestras
de suelo con el propdsito de analizar la presencia de macro y micro
restos para identificar los alimentos consumidos y los que se
utilizaron como ofrenda.

En el laboratorio se trabajo en: inventario del material obtenido en
formularios pre disefiados; determinacion del material diagnéstico,
no diagndstico y hallazgos especiales, aplicando normas establecidas;
estudio morfo-funcional de ceramica y litica para determinar tipos,
aplicando Geneste (1991) y Shepard (1980); comparaciones de
ceramica vy litica de La Rinconada con otros grupos definidos de la
cultura Caranqui y estudio botdnico para identificar las especies
comestibles utilizadas.

En el sitio La Rinconada 3, se evidencié:

a) Un monticulo preparado para la ceremonia, construido en una sola
época, porque los depdsitos denotan el mismo contenido excepto la
arena en el Depdsito 2, por exposicion a la superficie por mayor
tiempo,

b) El fuego se evidencia en los seis rasgos de la Unidad 1, Depésito 2
a través del carbon, asociada a la comida y a la presencia de dos
figurillas de ceramica en el rasgo mas grande, rasgos que fueron
definidos como fogones, determinandose presencia de material
cultural ritual;

c) En la Unidad 4, Depdsito 2, esquina Noroeste de la parcela, se
evidencio un rasgo extenso en sentido vertical y horizontal con litica
utilizada y quemada, en contexto con carbén y algunos tiestos, lo que
demuestra que estuvieron expuestos al fuego por actividad humana;
d) En la unidad 3, en la esquina Suroeste, Depésito 3, se localizd
carbdn, tierra quemada y cerdmica confirmando que hubo actividad
humana relacionada al fuego.
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También se realizd un trabajo etnografico en las comunidades de las
parroquias de Gonzalez Suarez, San Rafael de la Laguna y San Pablo
del Lago, con el objetivo de interpretar mejor el dato arqueolégico.
En el estudio etnografico se realizaron 13 entrevistas a informantes
clave, cinco del sector de comunidades Cayambis y ocho de Otavalos.
No se ejecutaron en el mismo ndmero porque los Cayambis fueron
mas explicitos en sus versiones.

En el trabajo etnografico se obtuvieron ceremonias de matrimonio,
el huasipichay y las mingas; las fiestas autéctonas como el Coraza, los
Pendoneros, y las fiestas andinas de la siembray la cosecha presentes
en el paukar raymy, inty raymy, cuya raymy y capak raymy. En cada
una de estas se encontraron rituales que todavia perduran a pesar de
las conquistas Inca y espafiola.

La contrastacién de lo etnografico con lo arqueoldgico concluyd que
en los rituales, los objetos y la comida son los mismos que utilizaron
los Caranquis y las que utilizan los Cayambis y Otavalos; y que los
espacios ya no son los mismos porque los predios con camellones
pasaron a propiedad de los espafioles en un principio y a los criollos
posteriormente. Se definieron espacios, objetos y comidas utilizados
en los rituales por los Caranquis antiguos y por los Cayambis y
Otavalos actuales (Sanchez, 2017).

La ceramica

Enlas unidades 3 y 4 de los vértices de la parcela Suroeste y Noroeste,
se localizaron bordes que pertenecieron a tres tipos de cuencos
(figura 2), a tres tipos de cantaros (figura 3) a un tipo de plato (figura
4) y a un tipo de olla (figura 5).
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Figura 2. Cuencos
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Figura 3. Cantaros
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Figura 4. Plato
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Fuente: autor

Figura 5. Olla
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En relacidn a los acabados, se determinaron algunas categorias como
burdo, pulido y alisado y en los decorados engobe rojo, café y negro.

Este material localizado en las esquinas del predio, son similares a los
encontrados por Bray (2003) cuando hizo la clasificacion de la vajilla
Caranqui para el periodo Tardio y por el material encontrado por

165



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

Athens (1980) en Socapamba, pero este mejor conservado que en La
Rinconada 3.

En resumen, no hay bordes que hayan pertenecido a platos, vasijas y
cuencos en el centro del monticulo, por lo que posiblemente no se
estd utilizando ceramica para rituales en el centro. Esto se localizé en
las unidades 3 y 4 ubicado en los vértices de la parcela, demostrando
actividades con ceramica. Estas formas son similares a las
encontradas por Bray (2003).

En el caso de las dos figurinas antropomorfas de ceramica, una tenia
huellas de hollin; las cabezas de ambas en forma de T. Debido a la
erosidon y a un trabajo poco consistente, no se aprecia engobe,
solamente un acabado rustico. Las cabezas son sélidas y los rasgos
como ojos, boca y nariz son producto del modelado. Estas dos
cabezas se encontraron en el monticulo en la unidad 1, depdsito 1 en
el ultimo nivel, como parte superior del fogén N2 1, depésito 2 (figura
6). Estos son similares a las que encuentra Bray en la cultura
Caranqui, pero sin contextos estratigraficos (2003).

Figura 6. Figurinas Unidad 1, Depésito 1, Nivel 4

-
A
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Los objetos ceramicos no son procedentes de ninguna otra region, de
acuerdo a Bray (2003) y Athens (1980) son artefactos utilitarios,
excepto los figurines que aparecen solamente en las tolas, tal como
se comprueba en la excavacién de los monticulos de los sitios de la
ex hacienda La Vega y de La Rinconada 3.

Por el contexto en que fueron encontradas las figurillas, sobre el
fogdn del rasgo 1 del depdsito 2 en el monticulo, se sugiere que las
figurinas que no tiene rasgo de sexo definido podrian simular la
unidad entre ser humano y naturaleza, en el compartir y
complementar principios que manejan estas comunidades.

Liticos

En el monticulo se encontraron solamente dos piedras grandes, en
los rasgos 3 y 4 depdsito 2, mientras que en el vértice Suroeste del
predio se ubicaron 3 objetos liticos y en la esquina Noroeste 13
piedras en diferentes depdsitos y niveles. Esto demostraria que:

1) Se estaban haciendo diferentes actividades, unas en los
monticulos y otras en las esquinas de los predios y

2) Que las piedras que se encuentran en la unidad 2 depdsitos 1y 2
son utilizadas para algunas actividades principalmente para
machacar-moler y golpear siendo estas piedras no modificadas, pero
si utilizadas (figura 7).
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Figura 7. Soportes y golpeadores

- 6

a.Soporte -golpeador b.Golpeador-machacador

U1, D2 N2.R2 quemado U1, R4
- 1
c.Piedra quemada d.Golpeador quemado
U3, D2 U4, D1.N1

e.Golpeador quemado
U4 D1.N1

Es importante anotar que todos los elementos culturales como
piedras y ceramica tienen alguna huella de fuego, especialmente las
piedras que se localizan en las esquinas del predio.

En la Unidades 3 y 4 en todos los depdsitos se encontraron carbones
asociados a los demas restos culturales como ceramica con hollin,
tierra y piedras quemadas (figura 8).
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Figura 8. Piedras y golpeadores quemados sitio La Rinconada 3

a. Golpeadores quemados, b. Piedras quemadas,
U4,CV, N1 U4, D2, N7

Fuente: autor

Otros objetos

Los seis rasgos localizados en el monticulo tienen evidencia de carbén
en todo el depésito 2. Hacia la extensidn Sur se encontré carbdn en
el depdsito junto a hueso, un trozo cerdmico y piedra quemada. En
las Unidades 3 y 4 en el depdsito 2 y 3, asi como en el depésito 4 del
monticulo se localizaron piedras totalmente quemadas.

Espacios

Del estudio realizado en La Rinconada 3 se desprende que hay dos
espacios grandes: los monticulos (figura 9) y los camellones (figura
10); en ellos hay otros subespacios que son el centro del monticulo,
los bordes y las esquinas de la parcela.
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Figura 9. Monticulo de La Rinconada 3
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Reinterpretacion de los monticulos estudiados

Con lo evidenciado en arqueologia, etnografia y algunos apuntes
sobre etnohistoria relacionado al sector de La Rinconada 3 y en las
comunidades de las parroquias de Gonzalez Sudrez, San Rafael de la
Laguna y San Pablo del Lago, se observa la necesidad de realizar una
reinterpretacién de lo investigado en las ex haciendas Tajamar, La
Tolay La Vega.

Villalba (2007) dice que el Monticulo 1 en la ex hacienda La Tola
cumplia una funcién secundaria como ofrenda o basural, por lo que
seria interesante hacer la definicion de estos dos términos. La
ofrenda es un conjunto de productos para solicitar o agradecer algun
beneficio, mientras que el basural es un conjunto de desechos de
productos como cascaras, semillas y otros y, que pueden provenir de
diferentes usos como restos de consumo diario, consumo masivo, de
un festin de comida o de un mediano. Por estos conceptos el basural
puede ser efecto de una ofrenda de un ritual y no dos cosas distintas
como percibe el investigador, porque quiza la idea de este era el
mencionar que ofrenda es producto de un ritual y el basural es
producto de un sitio habitacional. Pero lo importante de esta
discusién es que existe una nueva posibilidad de interpretacion de
esas dos concentraciones de ceramica.

Con respecto a la hacienda Tajamar y ante la localizacion de 16 vasijas
enteras con un aparente orden intencional, podria tratarse de una
ofrenda para la pachamama en uno de los laterales de la tola, tal cual
como se realiza en el lago Titicaca con el objeto de aplacar las heladas
(van Kessel y Enriquez, 2004).

En la ex hacienda La Vega no hubo objetivos especificos de
investigacion, todos fueron generales, por ello las interpretaciones
fueron generales. Se menciona que es un conglomerado habitacional
(donde se incluye el monticulo y la tola con rampa excavadas),
haciendo entender que las tolas son habitacionales por la cantidad
de restos de comida encontrados; pero aquella comida pudo ser
producto de un festin, o quizd producto de un mediano por el
depdsito de comida en el centro del terreno o tola destinado para
aquello.
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El material obtenido en los tres sitios excavados corresponde a
cerdmica (objetos completos y fragmentos), litica (completos y
fragmentos), obsidiana, fragmentos de huesos faunicos y carbon. La
litica es importante por cuanto podria servir para destazar animales
como parte de una ofrenda en un ritual.

Otra situacion que hay que considerar es que el material que se
encuentra en los monticulos y en la tola con rampa (ex Hacienda La
Tola y ex Hacienda La Vega) es diferente en su forma, contenido y
contexto con los de Tajamar. En esta, hay un grupo de objetos
ceramicos completos y en disposicién boca abajo, mientras que en
los otros dos sitios se tiene material incompleto fragmentado sin
disposicidn aparente. Se menciona el contenido porque en este sitio
se encuentra solo material cerdmico y en los dos sitios hay diferente
material como cerdmica, litico, hueso faunico, obsidiana y carbdn, lo
qgue indicaria que la funcién era distinta.

En relacién al contexto en la ex Hacienda Tajamar, se encontrd un
conjunto de vasijas ceramicas asociadas en un mismo espacio con un
mismo patron de disposicién, mientras que en los otros sitios hay una
contextualizacion por estrato, se puede observar de manera similar
restos de ceramica, litica, obsidiana, hueso faunico y carbén, como
un conjunto de objetos que formaron parte de un evento.

Hay que tomar en cuenta que elementos como cerdmica (para
colocar chicha y granos), huesos faunicos (restos de un festin o para
ofrenda), carbén (restos de fogatas) y fragmentos de instrumentos
liticos coincidirian con elementos para rituales desde lo encontrado
en lo etnografico en el afio 2016 por Sanchez.
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DISCUSION
Relacidn de los objetos con los espacios

En los sitios arqueoldgicos excavados de las ex haciendas La Tolay La
Vega se excavaron en el centro de los monticulos, mientras que en
Tajamar se hizo en uno de los laterales de la tola.

En el centro de los monticulos 1y 3 de la ex hacienda La Tolay en el
centro del monticulo de la ex hacienda La Vega, asi como en el lateral
del monticulo de Tajamar se encontraron ollas globulares y
esferoidales.

En el centro de los tres monticulos pertenecientes a La Tolay La Vega
se localizé litica, no asi en Tajamar (tabla 1).

Tabla 1 Relacién de los objetos con los espacios en los sitios arqueoldgicos

Ex hacienda Ex Hacienda Ex hacienda Ex hacienda La Rinconada

Estrato 1 La Tola La Tola Tajamar La Vega 3
Obietos Centro del Centro del Borde del Centro del Centro del
! monticulo 1 monticulo 3 monticulo monticulo monticulo
Ollas
globulares o X X X x «

esferoidales

Cuencos X X X X
Platos X X X
Céntaros,
anforas o X X X
botijuelas
Tripodes X X
Figurines X X
Golpeadores

X X X X
de basalto
Lascas de « «
obsidiana
Flauta de

X

hueso
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Huesos de
animales no X
definidos

Caracoles
pequefos

Al obtener los objetos identificados en etnografia se abre la
posibilidad de comparar con objetos recuperados en arqueologia, en
este caso se hara con los objetos de los tres sitios estudiados y con lo
encontrado en La Rinconada, y se vera entonces mas similitudes que
diferencias (tabla 2).

Tabla 2 objetos identificados en etnografia y arqueologia.

Datos etnograficos Datos arqueoldgicos
Objetos
Otavalos y Cayambis La Rinconada

Cuencos de cerdmica X X
Platos de madera X X
Escudilla de cerdmica X X
Pondos de ceramica X

Ollas de ceramica X

Figurines X
Carbén X X
Golpeadores X X

Flauta de totora

Existe similitud de los objetos etnograficos con los arqueoldgicos,
excepto la presencia de la flauta.

En relaciéon a los objetos ceramicos, las escudillas pueden ser también
cuencos pequefios. Una de las costumbres que posiblemente ha
desaparecido es colocar los figurines como ofrenda, no asi los otros
objetos.

En los golpeadores puede haber alguna diferencia, sin embargo, son
los mismos instrumentos no modificados los que se evidencian tanto
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en etnografia como en arqueologia; en unos casos son definidos
como golpeadores y percutores, en otros como morteros y en otros
como machacadores. En el caso de las lascas de obsidiana estas
sirvieron posiblemente para cortar o raspar carne o madera.

El carbdn es recurrente en todos los sitios etnograficos vy
arqueoldgicos estudiados: Ex Hacienda Tajamar, Ex Hacienda La Tola
y Ex Hacienda La Vega y La Rinconada.

En el dato etnografico hay evidencia de ceramica como ollas, cuencos
y platos, y en el dato arqueoldgico es mas diversa como botijuelas,
cantaros, cuencos, tripodes, platos y ollas. De lo que se obtuvo en La
Rinconada se hizo una comparacidn con el dato etnografico
encontrando algunas semejanzas entre los cantaros-pondos vy
cuencos-escudillas.

CONCLUSIONES

Se hicieron rituales en el periodo Tardio de Integracion en los
monticulos en los campos de camellones, que estaban basados
fundamentalmente en el fuego como limpieza de los ambientes para
siembra y a manera de ofrenda compartian con la madre naturaleza
comida como calabaza, frijol, maiz, papas y aji, y colocaban dos
figurinas representando a la naturaleza por un lado y a los Caranquis
por otro, para que la solicitud sea efectiva, evidencidndose
complementariedad, reciprocidad y pertenencia, como se puede
apreciar en lo encontrado en los sitios de la ex hacienda La Vega y La
Rinconada 3.

El carbdn es recurrente en todos los monticulos analizados, y estos
se encuentran en varios espacios: centro del monticulo, esquinas y
bordes de las chacras. Por lo encontrado en La Rinconada, el carbén
se encuentra disperso en toda la chacra, situacion que también
aparece en los sectores que no fueron analizados. El dato etnografico
corrobora este hecho en que cualquier sitio de la chacra puede ser
utilizado para realizar las fogatas como se evidencia en el sitio
arqueoldgico de Atallaro y en los restos de fogatas de Isoloma en Pijal
Centro y Bajo.
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Los monticulos que construyeron los Caranquis adjunto a los
camellones durante el periodo de Integracién Tardio, tenian como
funcién la realizacién de rituales por las evidencias encontradas
como: fogones temporales, figuras antropomorfas, ceramica
decorada y no decorada, litica utilizada, presencia de huellas de altas
temperaturas y ollas colocadas boca abajo; y por las datos
etnograficos de los rituales de la siembra en las chacras actuales
como el huacchacaray, el mediano, el enterramiento de la olla, asi
como el de prender fuego para limpiar el ambiente, quemar el
rastrojo para matar bichos para calentar el ambiente y evitar heladas,
utilizando en ambas épocas (Integracién y actual) el fuego que para
los Caranquis fue y es sagrado. Esto se ratifica con el dato de la ex
Hacienda Tajamar, sitio que se localizaron 16 ollas colocadas boca
abajo hacia un borde del monticulo. Situacién similar ocurre
actualmente en el altiplano boliviano y peruano en el que también
colocan ollas colocadas boca abajo con el objetivo de aplacar heladas
(van Kessel y Enriquez, 2000).

Los objetos utilizados durante los rituales de siembra son pocos, de
acuerdo al dato etnografico: una olla con chichay un plato o escudilla
con comida para enterrar como ofrenda a la madre tierra; esto se
evidencia en el sitio arqueoldgico de La Rinconada 3 con escasos
materiales ceramicos decorados con engobe rojo, café y negro. Los
materiales liticos encontrados sirvieron probablemente para golpear
o machacar. Mientras que en los monticulos de los sitios Ex Hacienda
La Tola, Tajamar y La Vega son ollas globulares, semiesféricas, platos
entre otras formas.

Por los datos etnogréficos, la comida consumida en los rituales de
siembra como el mediano y el enterramiento de la olla de chicha en
la chacra son actualmente maiz, chochos, cuy, gallina, papas, aji,
chicha de maiz, entre los principales; también se utilizaron estos
mismos alimentos en el periodo de integracién, esto por las
evidencias encontradas en La Rinconada: maiz, calabaza, frijol, papa,
guacamullo y posiblemente aji y cuy como principal sustento
vitaminico, criado en las unidades habitacionales, situacion similar
debid haber ocurrido en los otros sitios, lastimosamente no hubo
analisis de este tipo.
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ASTRONOMIA MILENARIA EN LOS ANDES SEPTENTRIONALES.
METODOLOGIA PARA ESTUDIO ASTRONOMICO EN LA MITAD DEL
MUNDO

Andrés Alejandro Ayala Quinatoa

INTRODUCCION

Una de las grandes interrogantes planteadas para la investigacién en
los Andes es la premisa de que: “Si todo ritmo tiene tiempo;
entonces... ¢ COmo median los tiempos nuestros ancestros?”

Al encontrarnos en el centro del Mundo contamos con un laboratorio
complejo y completo que nos ensefia sobre las diversas ciencias que
la humanidad ha contemplado en su historia. Partiendo de la
observacién a los diversos elementos que le rodea, con la necesidad
de asegurar supervivencia como especie y estirpe, el ser humano
aprendid a entender las sefiales que el cosmos, plantas, animales, el
clima y otros elementos le emiten constantemente, para advertir a
los sabios sobre sus cambios y lo que ello significa para la vida misma.

Deberemos partir desde la vision de que los seres humanos tratamos
de entender nuestro entorno; que desarrollamos la religion, musica,
el disefio, la literatura, la poesia, las matemadticas, la astronomia y
demdas como formas de traducir el universo que nos rodea. Un
lenguaje conformado por elementos icdnicos de determinado sitio,
de determinado pueblo, en determinado tiempo. En los inicios del
siglo XXI, “los relojes mediante los cuales medimos el ritmo de
nuestras actividades cotidianas nos dan una imagen deformada del
modo en que los espacios temporales estimados dependen de las
circunstancias que se revelan en el cielo” (Aveni, 2005, p. 11). “La
unidad basica de un calendario es el dia, como no podia ser de otro
modo. El ciclo diurno, con sus periodos respectivos de luz (dia) y
oscuridad (noche) marca la vida de practicamente todos los seres
vivos” (Vicente, 2017, p. 1).

Desde los centros ceremoniales en la Isla de la Tolita hasta las nieves
del Cayambe, los seres humanos han determinado la importancia de
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vivir en la mitad del planeta dejandonos una gran cantidad de
testimonios en sus estudios y tecnologias presentes en las diversas
piezas que ahora conforman nuestro patrimonio precolombino.
Quienes habitamos en los Andes Septentrionales, tenemos acceso a
uno de los laboratorios mds grandes y completos del planeta, con una
gran cantidad de pisos altitudinales que van desde el Océano Pacifico
hasta las nieves en los Andes, en increible cercania y cargados con
una gran variedad de microclimas de constante interrelacion. Estos
elementos decantaron en que en los territorios del Ecuador y
Colombia exista una explosién gigantesca de fauna y flora; un
verdadero paraiso para asentarse y crecer.

Los seres humanos intentando perder el miedo a lo que nos rodea
mediante el entendimiento de lo que sucede, comenzamos a analizar
los distintos fendmenos que ocurren a nuestro alrededor. Se le
dieron personalidades al Sol, la Luna, a las estrellas, al rayo, la tierra,
el agua y demds; se otorgaron nombres atribuyéndoles cualidades
supernaturales, estudidndoles posiblemente con el intento de usar
sus poderes en nuestro beneficio como especie. Al igual que en
nuestra era, cada grupo humano conté con miembros geniales, de
elevadas capacidades intelectuales, de esos seres capaces de cambiar
su entornoy el pensamiento de su pueblo. Desde hace milenios, estas
y estos “cientificos” han estudiado entre otras materias al cosmos,
determinando sus movimientos, aprendiendo de matematicas y
proporciones, generando “piezas - documentos” prueba de sus
investigaciones y avanzados conocimientos. Este cuerpo de
especialistas, como bien reflexiona Milla, Unicamente pudieron
provenir de una organizacién educativa—social muy bien
estructurada, que tuviera la capacidad de generar investigadores,
sacerdotes, orfebres, musicos y demas; con el fin de poder enfrentar
esta necesidad de descubrir, compartir, alimentar, experimentar e
inmortalizar el conocimiento de lo que nosotros en los inicios del siglo
XXI conocemos como sociedad (Milla Uribe, 2004).

Los pobladores de los Andes Septentrionales, una vez que
descubrieron la agricultura y pesca, las utilizaron como base de su
economia, fortaleza y pinaculo evolutivo social. Entonces tuvieron
qgue aprender a leer las sefiales en los cielos, el océano vy la tierra
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(Milla Uribe, 2004, p. 3). Sefales que permitan alimentar a sus
habitantes, mantenerlos sanos y bien nutridos, dotarles de mejores
herramientas en la lucha por la supervivencia, conquistando
entonces desde el océano hasta los Andes.

Figura 1. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

&
Fuente: Ayala (2016).

LO QUE SABEMOS A INICIOS DEL SIGLO XXI

Nuestros ancestros aprendieron de proporciones y matematicas
observando los caminos trazados por los astros en los cielos (Trujillo,
2016, p. 11), partiendo de esta premisa creemos firmemente que
varias piezas que conforman el patrimonio precolombino del Ecuador
y el sur de Colombia son parte de una tecnologia orientada al estudio
del cosmos.

Los antiguos habitantes de estas latitudes, se dieron cuenta de la
ventajosa posicion para practicar astronomia en los territorios
ecuatoriales; puesto que mientras menos atmdsfera actle sobre la
luz proveniente de los astros menor es la interferencia sobre su
apreciacion; por ello los Andes se convirtieron en poderosos y
venerados observatorios planetarios y estelares. “Los componentes
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de la atmdsfera se encuentran concentrados cerca de la superficie,
comprimidos por la atraccién de la gravedad. Conforme aumenta la
altura la densidad de la atmdsfera disminuye con gran rapidez”
(Serra-Ricart, 2017, p. 31).

Utilizaremos la mecanica celeste y su apreciacién Unica desde el
centro del planeta al explicar el uso y desarrollo de calendarios
cosmicos tanto diurnos como nocturnos. Para poder exponer esta
danza cdsmica, partiré explicando la Astronomia Milenaria en los
Andes Septentrionales, desde los Instrumentos del Calendario Luni—
Solar (Ayala Quinatoa, 2016).

La Tierra (Pacha Mama)

En los inicios del siglo XXI, se ha determinado la forma de la tierra
como Geoide (Diaz, p. 7), de forma irregular, con deformaciones en
los polos y un ensanchamiento de 21 kildmetros aproximadamente
en la zona ecuatorial. La Tierra es el tercer planeta del sistema solar
y su superficie estd cubierta de agua en casi tres cuartas partes. Al ser
el planeta mdas denso del sistema posee una capa de gases
(atmésfera) que facilita la existencia de la vida.

Los habitantes de los Andes Septentrionales, vivimos sobre o cerca
de la linea Equinoccial o Ecuador, la linea imaginaria que atraviesa la
tierra donde es mas lejana la superficie terrestre al centro del
planeta, le divide en dos Hemisferios (Norte y Sur); debemos recordar
gue dada nuestra posicién en el planeta somos quienes estamos mas
cerca del sol en el dia y en los puntos mas externos en la noche (Ayala
Quinatoa, 2016).
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Figura 2. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

Fuente: Ayala (2016).

La tierra gira sobre su propio eje cada 24 horas aproximadamente;
este movimiento es conocido como rotacién y es el responsable que
tengamos el dia y la noche; si tomamos los polos como eje giramos
de Oeste a Este, es decir, si lo vemos como si estuviéramos sobre el
polo norte lo veriamos como si girara en sentido contrario a las agujas
del reloj. Por eso parece que la luna, el sol, las estrellas y cometas
giraran alrededor de nosotros. A esto le lamaremos Visidn Aparente
(Soza, 1984, p. 9).
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Figura 3. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

Polo Norte

Polo Sur

Fuente: Ayala (2016).

El Sol (Punchao o Inty Tayta)

El Sol se valora como una enorme fuente de energia que los seres
terrestres recibimos en forma de luz y calor, con un radio aproximado
de 695.500 kildmetros es una estrella en el centro del sistema solar.

Se encuentra a 150 millones de kilémetros de la Tierra...
contiene mds del 99,8% de toda la materia de su sistema.
Ejerce una fuerte atraccion gravitatoria sobre los planetas y los
hace girar a su alrededor. Junto con los asteroides, meteoros,
cometas... forman el sistema solar.” (Astronomia.com, 2016).

El movimiento realizado por el planeta alrededor del sol se llama
traslacidon, donde el caminar de la tierra alrededor del sol forma una
elipse; el movimiento tarda 365 dias aproximadamente, que es un
afio solar. El gran camino del sol tiene cuatro puntos de importancia
para los seres humanos: Los equinoccios y los solsticios; un
equinoccio sucede cuando el sol se encuentra en el punto mas
cercanoy mas directo con relacién a la tierra, los rayos del sol son tan
rectos que al medio dia casi no existe sombra (Ayala Quinatoa, 2016).
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Figura 4. Fotorama: Equinoccio: La tierra y el sol se encuentran alineados
dentro del plano de la ecliptica y sus rayos son perpendiculares. “Los
Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad del Mundo”.

Fuente: Ayala (2016).

Tenemos 2 equinoccios: uno en marzo, para quienes vivimos en los
Andes Mushuk Nina o fuego nuevo. iEs el afio nuevo andino
masculino! Y otro en septiembre o Quilla Raymi Fiesta Femenina o
inicio del afio nuevo femenino.

Tenemos 2 Solsticios. El primero en junio, Inti Raymi o Vilca Cuti (el
retorno del Sol). Y el segundo en diciembre, Qapac Raymi (fiesta de
Nueva Vida) (Guayasamin, 1996, p. 3). En los solsticios la Tierra se
encuentra en los puntos mas alejados del Sol por la ecliptica; dada la
forma de la elipse, el Hemisferio Norte es el que recibe mas luz y calor
en junio, mientras que en diciembre es el Hemisferio Sur el que recibe
mas energia del Inty Tayta (Ayala Quinatoa, 2016).
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Figura 5. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

Fuente: Ayala (2016).

Segln Gustavo Guayasamin (1996), el camino que recorre el Sol nos
marca las estaciones en los Andes, tenemos:

“Sisa Pacha. (Epoca de las flores).
Rupay Pacha. (Epoca del Calor)
Tarpuy Pacha. (Epoca de la Siembra)
Tamia Pacha. (Epoca de las lluvias)”.

La Luna (Quilla Mama)

Quilla mama recorre nuestro cielo cada noche de Oriente a Occidente
siendo el Unico satélite natural del planeta; da una vuelta completa
alrededor de la tierra en aproximadamente 28 dias, desde la
antigliedad muchas cosas se median a través del ciclo lunar: los ciclos
menstruales, los ciclos agricolas, los movimientos de las mareas y
mucho mas (Ayala Quinatoa, 2016).

La drbita de la luna no es fija o constante, su forma es elipsoidal; es
decir, contiene perigeos (puntos mas lejanos a la tierra) y apogeos,
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(puntos mas cercanos), sin embargo este desplazamiento responde a
muchas variables (Astronomia.com, 2016).

Dada su antigliedad y relacién de masa con respecto a la tierra, la
rotacion de la luna se ha ido ralentizando hasta sincronizarse con la
rotacion de nuestro planeta; de tal manera que siempre observamos
el mismo hemisferio de la luna, o su “cara visible” (Astronomia.com,
2016). A medida que avanza en su eliptico recorrido, la podemos ver
en cuatro fases. Tarda en cada uno mds o menos una semana:

- Lunallena

La Lunay el Sol se encuentran en posiciones opuestas con la tierra en
la mitad. El Sol la alumbra completamente y brilla en el cielo.

Figura 6. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

Fuente: Ayala (2016).
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Cuarto menguante

La luna se coloca a un costado de la tierra, es la misma sombra que
produce la Luna, la que nos da la sensacién de que se hace pequena.

Luna Nueva

La luna y la tierra se encuentran en posiciones que no permiten que
la luz reflejada del sol llegue a nosotros, la luna misma nos muestra
una sombra que no nos permite verla.

Figura 7. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

Fuente: Ayala Q. 2016.

Cuarto creciente
A medida que la luna continda su recorrido, el lado iluminado
empieza a crecer, hasta volver a su ciclo de Luna Llena.

Registros y Mediciones

En los magnificos observatorios andinos, proponemos la utilizacién
de un recipiente de amplia embocadura, a cielo abierto colocaremos
el objeto y lo nivelaremos adecuadamente, con el fin de crear un
espejo estelar lo llenaremos de agua (Quinatoa Cotacachi, 2013, p.
39) en este reflejo del cielo podremos admirar y registrar los
movimientos del Sol, la Luna, planetas o las estrellas.
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En la custodia del Fondo Arqueoldgico Zaldumbide - Molestina, la
Doctora Maria del Carmen Molestina, como maestra firme y estricta
ha determinado la regla: “Prohibido romper o sacar las piezas, de ahi
todo pueden hacer”, con la atenta mirada de Pablo Diaz estudiamos
los platos prehispanicos de la nacion Pasto hasta convertirlos en
espejos astrales.

Figura 8. El Calendario Luni-Solar, Coleccidon Zaldumbide Molestina. Plato
prehispdnico que al contener agua se convierte en espejo césmico. Primera
Medicion”.

Fuente: Ayala, 2016.

Entonces, en compaiia de Gustavo Espindola (funcionario del
Ministerio de Cultura y Patrimonio) y el Dr. Jorge Trujillo (responsable
del Museo Antropoldgico Antonio Santiana, UCE), se volvieron a
realizar las mediciones solares en estos mapas cdsmicos, quiza por
vez primera en cientos de afios; es asi que se confirma que cada plato
prehispanico es el equivalente a lo que en occidente se entiende
como una biblioteca o un repositorio de informacidn.

El Sol, su reflejo y registros
“Las observaciones realizadas sobre el Sol en el cielo permitian
precisar las estaciones y ordenar en consecuencia los trabajos del
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campo.” (Milla Villena, 1983). El astro rey, gracias a los distintos
movimientos cdsmicos, nos dara una vision aparente de movimiento
en su camino de un extremo al otro sobre el reflejo generado por el
agua en el recipiente.

Equinoccios

Durante los equinoccios “cuando al medio dia el Sol no hace sombra,
el dia y la noche son iguales.” El astro rey recorrera sobre el reflejo y
en el cielo, siempre de Oriente a Occidente, dibujando un camino
justo en la mitad del cuerpo céncavo y la béveda celeste.

Figura 9. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni—Solar en la Mitad
del Mundo”.

Fuente: Ayala, 2016.

Por esta equidad césmica decimos que quienes vivimos en la mitad
del mundo estamos en una tierra en equilibrio. Es la principal linea
filoséfica de dualidad en la zona equinoccial. (Guayasamin, 1996, p.
2).

Solsticios

El Inti Nan ha de ser entendido como el espacio en la superficie
reflejada que recorrerd el Sol a través de su ciclo anual debido a la
diferencia aproximada de 23.5 grados en relacidn a la ecliptica de la
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Tierra. El astro recorrerd el extremo septentrional en junio y
meridional en diciembre. Durante los solsticios, el Sol caminara los
cursos mas exteriores en los bordes del “Inti Nan”.

Es importante anotar, que pese a que los nombres usados en la
presente investigacién sean en kychwa, esta sabiduria es anterior a
la fase Inca, apareciendo vestigios de su uso y conocimiento varios
milenios antes en sociedades originarias como Valdivia y Cotocollao.

Figura 10. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni-Solar en la
Mitad del Mundo”.

Fuente: Ayala, 2016.

La Luna, su reflejo y mediciones

La Luna no sigue un recorrido constante durante su traslacién, mas
bien responde a las diversas fuerzas gravitacionales que actian sobre
ella, en especial durante su labor de equilibrar los movimientos de la
Tierra; Quilla mama recorrera un camino similar al del Sol, pero mas
angosto, dada la diferencia de la ecliptica de la Tierra, con apenas
cinco grados, el “Quilla Nan” mostrara el recorrido de la Luna en la
superficie reflejada durante todas sus fases, a través de su ciclo que
dura 28 dias aproximadamente; deberemos tomar en cuenta que
durante una semana (luna nueva) la Luna se ocultara tras ella misma.
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Figura 11. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni-Solar en la
Mitad del Mundo”.

Ya que la Luna se encuentra a una distancia aproximada a 400 veces
la distancia de la tierra al Sol y el Sol es 400 veces mads grande que la
luna, ambos astros parecen ser del mismo tamafio vistos desde la
Tierra. De ahi los conceptos de equivalencia y dualidad entre el Sol y
la Luna para los seres humanos (Quinatoa Cotacachi, 2013, p. 129).
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Figura 12. Fotorama: “Los Instrumentos del Calendario Luni-Solar en la
Mitad del Mundo”.

Fuente: Ayala, 2016

Por eso, cuando el Inti Nan y el Quilla Nan se cruzan.
iNuestros sabios podian predecir los eclipses!

Caracteristicas de los eclipses

Los eclipses siempre vienen en pares; un eclipse lunar aparece dos
semanas antes o después de un eclipse solar. Mientras que los
eclipses lunares se aprecian en grandes areas terrestres, los eclipses
solares solo pueden ser apreciados desde zonas especificas; estos
fendmenos astrales desde siempre fueron contemplados vy
estudiados por la humanidad. Dada la profunda carga espiritual
otorgada a estos eventos, un eclipse solar total de Sol puede haber
sido interpretado como catastréfico por nuestros ancestros
(Quinatoa Cotacachi, 2013, p. 93).

Las primeras experiencias y mapas astrales

En marzo del aifo 2016, la Dra. Molestina generosamente nos abre
las puertas de la coleccién Zaldumbide - Molestina, parte de la
Fundacion Zaldumbide Rosales. Se inicia entonces una serie de
investigaciones, en especial sobre los instrumentos musicales
precolombinos existentes en este fondo.
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Nuevamente los patrones registrados durante la compilacién de
configuraciones graficas para la exposicion “Representaciones
ancestrales y colores del cosmos, disefios de los Platos Carchi” de
Estelina Quinatoa, se repiten, tanto en los platos prehispanicos como
en botijuelas e instrumentos musicales presentes, y no solamente en
las piezas pertenecientes a la Sierra Norte, sociedades como Valdivia
y Jama mantienen la misma configuracién. Instrumentos sonoros
como el “pancito” (silbato a doble carrillo de la cultura Chorrera, en
la costa ecuatoriana) es un llamativo representante de esta
caracteristica por su delicadeza e ingenieria. Podemos apreciar en su
dorso una cuatriparticién, sistemas geométricos que parten de una
cruz y que en sus espacios contiene espirales en forma triangular.
Cada angulo de la cruz central contiene un grafismo que se interpreta
como “ojo del cielo” segun Estelina Quinatoa, el simbolo corresponde
a una estrella.

Figura 13. Pancito, Silbato doble, Coleccién Zaldumbide Molestina.
Fuente:

Fotografia Ayala, 2016.
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Sus sonidos nos recuerdan los utilizados durante las fiestas solares y
una obvia dualidad por su construccion.

El Calendario Luni-Solar (El plato prehispanico)

Una de las tantas maravillosas piezas presentes en el fondo
“Zaldumbide-Molestina” es la pieza signada con el cddigo F 878,
también conocida como “El calendario Luni-Solar”; esta
configuracion grafica nos ha develado parte de los conocimientos
astrondmicos de la nacion Pasto.

Figura 14. El Calendario Luni-Solar, Coleccién Zaldumbide Molestina.

Fuente: Fotografia Miguel Pereira, 2016.
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Nos sirve para determinar las fases de los equinoccios y solsticios; al
utilizarlo segun las indicaciones, cuando lo llenamos de agua,
convertimos al objeto prehispanico en un espejo cdosmico, en donde
se demarcara la zona que trazara el Inty Nan o a su vez el Quilla Nan
(Ayala Quinatoa, 2016).

Morfolégicamente su disefio en su cara concava (anverso), nos indica
una cruz con brazos que parecen ser ecos geométricos; sin embargo,
podemos encontrar una serie de siete lineas beige en 3 de sus 4 lados,
y una de 6 probablemente por problema de espacio. Estos 2 espacios
son equidistantes y muestran un sistema en equilibrio, posiblemente
para medir las fases correspondientes a los equinoccios.

Ya que el reflejo del Sol Unicamente recorre al plato prehispanico de
este a oeste. Debera ser el plato prehispdnico quien rotara 90 grados
en cada ciclo solar. De esta manera, podemos observar una relacion
6 a9 yde 7 a8 en las zonas correspondientes a las marcas que
recorrerd el reflejo del Sol en las zonas de los solsticios. Entonces
existirdn 4 rotaciones en un ciclo solar de aproximadamente 365 dias.
Probablemente, pese al desconocimiento de nuestro sistema de
medicion de tiempo, es posible que ellos desarrollaron uno propio,
notando gracias a estas mediciones y registros que en las zonas
ecuatoriales amanece mas temprano en lo que ahora registramos
como octubre y el Sol saldrd mas tarde en abril.

La cuenta lunar

Por el lado convexo del plato prehispanico (reverso), podemos
apreciar 13 circulos, cada uno con un circulo concéntrico; estos
representan las 13 posibles lunaciones (ciclos completos de la Luna)
qgue duran aproximadamente 29.5 dias; por lo que si iniciamos los
afios lunares y solares al mismo tiempo, el afio lunar tendrd 354 dias
(12 lunaciones) debiendo organizarse los 11 dias restantes para
unificarlo con el calendario solar.
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Figura 15. El Calendario Luni-Solar, Coleccion Zaldumbide Molestina.

Fuente: Fotografia Miguel Pereira, 2016.

Consideramos que el calendario solar se utilizé con fines agricolas y
festivos, mientras que el calendario lunar se manejé netamente con
fines civiles, dado este concepto de adaptacién y movilidad del afio
lunar.

Paralelamente, Alexander Hirtz presenté la investigacion titulada
“Los extraordinarios logros de las Shamanas Valdivia” en la
Universidad Central y otros espacios. Dicho trabajo nos llamé la
atencion por la evidencia de que nuevamente los patrones graficos
se repetian en lo que Hirtz llama “Cosmogramas”. Generosamente,
este investigador compartid su presentacion y pudimos analizarla en
las instalaciones de investigacion.

De nuevo analizamos los “Cosmogramas” del fondo Zaldumbide—
Molestina, encontrando la tableta Valdivia equivalente al calendario
Luni—Solar de la nacién Pasto.
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Figura 16. Tableta litica “Pablo Diaz”, Sociedad Valdivia. Coleccién
Zaldumbide—Molestina.

Fuente: Fotografia Ayala, 2016.

La tableta litica funciona de forma similar al calendario Luni—Solar, es
decir, si le colocamos a cielo abierto sobre una superficie nivelada
correctamente y para convertirlo en un espejo cdsmico le aplicamos
una capa de agua, entonces podremos registrar los movimientos
cosmicos en su reflejo; existiendo marcas para los solsticios y
equinoccios, ademas de una serie de muescas que creemos registran
el paso de constelaciones especificas.
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Esta comparacidn, mas el trabajo realizado por Hirtz, nos convencid
de la existencia de una convergencia de pensamiento estelar en los
territorios de los Andes Septentrionales.

Las constelaciones en los Andes Septentrionales

Al igual que con los movimientos lunares o solares, los movimientos
de las constelaciones en los Andes Septentrionales marcaban el inicio
o terminacién de especificas épocas, agricolas, civiles, reproductivas
o festivas. Determinaban el destino de los seres, recibiendo el
respeto y veneracidn por quienes acudieron por su sabiduria,
desarrollandose asi un pensamiento religioso similar al del Sol o la
Luna en todo el continente (Quinatoa Cotacachi, 2013, p. 79).

La especial condicion geografica de estas latitudes, en el dia, es el Sol,
gue por su posicion en el cielo nos indica en qué parte del ciclo
agricola nos encontramos y por las noches el cosmos, en especial
nuestra galaxia, realiza la misma funcién. En los Andes
Septentrionales, nuestros ancestros se guiaron a través de los
tiempos gracias a la posicion y porcién que la via lactea nos muestra
en los cielos nocturnos de determinada época, dentro del ciclo
creado por la traslacion de la Tierra alrededor del Sol y la visidn
aparente otorgada por la rotacidn del planeta.

Figura 17. Fotografia de la Via Lactea a 35 mm.

Fuente: Erick Favio Vinueza Mera, Cotopaxi, Ecuador, 2016.
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Segln el diccionario de la Real Academia Espafiola de la Lengua,
definimos a las constelaciones como “Conjunto de estrellas que,
mediante trazos imaginarios, forman un dibujo que evoca una figura
determinada.” (RAE, 2016). Entonces, las constelaciones responden
al imaginario de determinado pueblo, en determinado tiempo. Asi
inicia el estudio del cielo en los Andes Septentrionales.

Los platos prehispanicos Capuli. Patrones graficos

Durante el afio 2006, se realizd un primer intento para digitalizar el
maravilloso patrimonio gréfico del pais Pasto; el profesor Jorge
Valentin Mifio desarrolld los primeros pantones y técnicas para
redibujar estos mensajes milenarios encontrados en contextos
funerarios. Lamentablemente no se estudiaron las formas en las que
fueron encontrados, es decir, no se pudo contar con sus contextos
arqueoldgicos, sin embargo, cada pieza contiene grandes cantidades
de informacién tanto en su configuracion fisica como en las
construcciones graficas que las envuelven. Un arduo trabajo se armo
gracias al apoyo de varios estudiantes de diversas universidades con
la meta de digitalizar los disefios en miles de piezas con un increible
valor histérico. Durante este proceso, el profesor Mifio noté que los
patrones en los platos prehispdnicos se repetian constantemente. Se
analizaron mds de 3.000 piezas cuya constante era la coloracidn roja
sobre negro. Un engobe que dado su contexto estaba disefiado para
proteger a sus acompafnantes en el camino hacia el mas alld. “Una
combinacion de colores que hasta la actualidad podemos apreciar en
los brazaletes, que se colocan a los infantes andinos, a manera de
amuleto.” (Quinatoa Cotacachi, 2013, p. 21).

199



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

Figura 18. Plato prehispanico, Nacion Capuli. Reserva Arqueoldgica del
Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Fotografia Ayala, 2007.

La repeticidn en los patrones fue aprovechada por el Profesor Mifio,
quien desarrollé un archivo llamado “la bodeguita”, en donde se
guardaban las composiciones digitales que mas se presentaban en las
composiciones. De tal manera que respetando las proporciones se
podia reducir enormemente el fatigoso trabajo de redibujado y
qguienes replicamos estos registros aprendimos a entrenar nuestras
apreciaciones de las configuraciones graficas, haciendo mas eficiente
el trabajo en conjunto y reduciendo el tiempo de produccion.
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Figura 19. Disefio redibujado, Catalogo “Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos. Disefios de los Platos Carchi.”

4734-020-83R
Fuente: Estelina Quinatoa 2013.

Determinamos que existen dos tipos de cuadrados o rombos que se
manejan a manera de reticulados o malla con algunas variaciones,
tres tipos de tridngulos con algunas variaciones, un tipo de rombo
con una cruz inscrita con algunas variaciones. Ademds de una gran
cantidad de escaleras y espirales en varios estilos. Adicional a ello, en
un posterior andlisis para el desarrollo del catdlogo y exposicion
“Representaciones Ancestrales y Colores del Cosmos” de la Msc.
Estelina Quinatoa en el afio 2012, pude reconocer el patrén de la cruz
gamada con algunas variaciones y finalmente una especie de flecha
compuesta por dos “bastones” casi siempre reticulados.

Figura 20. Plato prehispanico, Nacion Capuli. Reserva Arqueoldgica del
Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Fotografia Ayala, 2007.
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Buscando las estrellas

En la zona del centro del mundo y sus poderosos observatorios
podemos apreciar movimientos cdsmicos Unicos en el planeta.
Mientras en el hemisferio Norte (hacia el norte del Trépico de
Cancer) los movimientos estelares nocturnos dan una visién aparente
de rotacién concéntrica en el polo hacia un sentido, en el Hemisferio
Sur (hacia el sur del Trépico de Capricornio) la visiéon aparente del
cosmos rotard en el otro sentido, estos “remolinos” cdsmicos se
encuentran en los cielos ecuatoriales divididos o comunicados por un
rio de estrellas, que en el occidente conocemos con el nombre de
“Constelaciones Ecuatoriales”.

La especial configuracion del cielo nocturno en la mitad del mundo,
ha servido de cuna y guia para la cosmovisién prehispanica del
Ecuador.

Puesto que no conocemos un punto de inicio en la medicién del
tiempo coincidente entre nuestros ancestros y nosotros, hemos de
tomar para el presente estudio el andlisis del cielo en los Andes
Septentrionales el primer momento en que el sol se retira y aparecen
las estrellas (Ocaso), determinandose como media las 18: 50 para las
cuatro estaciones de medicion.

El area a registrar es la que se encuentre sobre el didmetro imaginario
en el sentido Norte—Sur sobre la circunferencia del recipiente
(convertido en espejo césmico), tomando la diferencia entre la
ecliptica del Sol y la Tierra (23.5 grados hacia el norte y 23.5 grados
hacia el sur).

Mediante las herramientas de simulacién informatica del cosmos que
nos brinda el Stellarium (Simulador Estelar bajo el sistema de
Software Libre, www.stellarium.org) generaremos una vision
aparente de horizonte, es decir, simularemos lo que veriamos en la
superficie reflectante si utilizaramos nuestros espejos cdsmicos.
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Figura 21. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Bajo la banda de color
rojo se encuentra la zona reflejada a estudiar para la presente investigacion.

En negro el espacio que no podemos ver reflejado en nuestro recipiente.
[ Srctorom 0150 ]

Tierra, Quito, 2654m 2 2016-10-28 12:38:43 UTC-05:00

i 24~ 7o [J+ > Y
Fuente: Ayala, a partir de Stellarium.

El Equinoccio de Marzo

El Equinoccio de Verano para los Andes Septentrionales es el inicio
del afio nuevo masculino. Los lugares sagrados celebran el Mushuk
Nina (fuego nuevo) y hay una gran cantidad de ritos en
agradecimiento a los campos y deidades por las cosechas obtenidas
durante el afio que en estas fechas se manifiestan en la abundancia
de granos tiernos. (Guayasamin, 1996, p. 3).

Al centro del “espejo césmico simulado”, en el ocaso del equinoccio
de marzo, aparecerd una cruz imaginaria gigantesca conformada por
las estrellas: Procién —Rigel en el sentido Oriente— Occidente vy
Betelgeuse—Sirio en sentido Norte—Sur. Si en lugar de unirlas como
una cruz, las unimos como Prosidn —Sirio—Rigel-Betelgeuse —Prosiodn,
tendremos un cuadrado inclinado o un rombo lleno de estrellas.
Dado que desconozco el nombre original para esta “constelacién
brillante” la he llamado Antonio Quinatoa, con el fin facilitar su
ubicacién y estudio; la configuracidn estelar ingresa al horizonte en
el solsticio de diciembre y desaparece en el solsticio de junio. Al ser
una constelacién Ecuatorial seguira una linea recta en el centro de la
bdéveda celeste en sentido Oriente—Occidente durante sus 6 meses
visibles.
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Figura 22. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Equinoccio de Marzo.
La Cruz de Quito en rojo y su forma cuadratica imaginaria en verde.

Fuente: Ayala, a partir de Stellarium.

Interpreto a estos 4 puntos luminosos (Procion, Rigel, Betelgeuse y
Sirio) en los cielos andinos del equinoccio de verano como el eje del
todo para los Andes Septentrionales. Se aprecia en diferentes
configuraciones prehispanicas como parte de un discurso grafico;
utilizaré como ejemplo la pieza 0002-031-66 de la Reserva
Arqueoldgica del Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador, en
su centro la presencia de cuatro estrellas que aparentemente regulan
los “Remolinos Cdésmicos”, cuya conexion forma una figura que
representa el infinito “=”; quizd dando la energia para su continuo
movimiento.

204



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

Figura 23. La cruz de Quito como Axis Mundi. Reserva Arqueoldgica,
Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Fotografia Ayala, 2007.

Es posible apreciar que el patrimonio prehispanico en los Andes
Septentrionales hace una especial representacién de la cruz de
Antonio Quinatoa (diferenciandola de la meridional Chakana, de
bordes escalerados), en todas sus sociedades, desde las mas antiguas
como Valdivia, pasando por la belleza y maestria de las
configuraciones gréaficas Pasto, e inclusive en sociedades
meridionales del Ecuador como la Cafiari o Puruha.
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Figura 24. Recipiente decorado Puruha, Reserva Arqueoldgica, Ministerio de
Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Fotografia Ayala, 2007.

El Solsticio de Junio

En los Andes Septentrionales, luego de mas de seis siglos de
colonizacidn, primero incaica y luego espafiola, se celebra el Solsticio
de Verano o el Inty Raymi (fiesta del Sol). Una celebracién de
agradecimiento al astro rey en donde se baila y se canta celebrando
un ano nuevo concebido para los Andes Meridionales. Estelina
Quinatoa habla del Punchao Raymi durante la época Inca y anterior a
ella el Vilca Cuti o retorno del Sol, puesto que es en este dia que el
astro parece finalizar su recorrido con sentido septentrional y retoma
el camino hacia el centro del cielo.

Al anochecer del Solsticio de Junio, el cuerpo estelar en aparecer es
la constelacion conocida como la Cruz del Sur, conformada por
Gacrux—Acrux en sentido Norte—Sur y Mimosa—Delta Crux, en sentido
Oriente—Occidente, tendremos la forma de la cruz; sin embargo, si
usamos la configuracién Mimosa—Acrux—Delta Crux—Gacrux-Mimosa,
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nuevamente formamos el borde de un elemento cuadrético, un
rombo dependiendo de su perspectiva.

Figura 25. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Solsticio de Junio. La
Constelacién de la Cruz del Sur en el recuadro rojo a la izquierda del lector.
B w0150

% Eri - HIP 11407 - SAO 215906 - HD 15371 ? ® . [J

Fecha y Hora

Fuente: Ayala a partir de Stellarium.

La Cruz del Sur aparece en el firmamento de los Andes
Septentrionales al anochecer del equinoccio de marzo,
convirtiéndose en un eco geométrico de la “Cruz Antonio Quinatoa”
o0 “Cruz de Quito”. Desaparece del horizonte al anochecer del
equinoccio de septiembre. Girara apareciendo en el cuadrante Sur
Oriental, alcanzando su cenit el ocaso del solsticio de junio y
desapareciendo por el cuadrante Sur Occidental.

La Cruz del Sur, por ser una constelacién polar, obedece a un sistema
de rotacidn—traslacién muy particular (dentro de nuestro campo
aparente de vision), rotara 90 grados sobre su eje y sobre el arco que
describe esta constelacidn en cada cambio de “ciclo terrestre”
(puntos en donde la tierra atraviesa un equinoccio o un solsticio).
Este movimiento confirma la rotacidn de los platos prehispdnicos en
la lectura de los calendarios.

De la misma manera, la “Chakana andina” cuenta con un lado claro y
otro oscuro (una parte visible y otra no, ambas simétricas, como
sucede en la visidn de la constelacion durante el ciclo de la tierra
alrededor del Sol); su forma escalonada no solo responde a una
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formacion mitica, es el resultado del avance de la constelacion de la
“Cruz del Sur” a través de los tiempos.

Figura 26. Chakana, pensamiento filoséfico andino meridional moderno de
Mercedes Fernandez.

. Lainterpretacionritual de la Chakana.
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Fuente: https://eibtuc.wordpress.com/2016/05/06/cruz-chakana-propuesta-
pedagogica/

Los disefios escalerados propios de los contornos de la Chakana
“expresan sentido de ascensidn”, estdn presentes en culturas con
antigiiedades de hasta 6.000 afios y las mas recientes se pueden
apreciar en configuraciones graficas Incas (Quinatoa Cotacachi, 2013,
p. 251).
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Figura 27. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Seleccion de la estrella
Gacrux en la constelacion de la Cruz del Sur, 21 de septiembre (apuntando
al occidente).
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Fuente: Stellarium.

Debemos anotar que si este es el inicio del concepto de la “Chacana
Andina”, podria aplicarse como endémico en los Andes
Septentrionales, dado que la constelacidon desaparece por 6 meses
de nuestro campo visual; necesariamente el observador prehispanico
debid viajar al extremo sur para observar el giro de la constelacién, o
el habitante del sur traer estas noticias a tierras ecuatoriales.
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Figura 28. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Seleccion de la estrella
Gacrux en la constelacién de la cruz del sur, 21 de diciembre (apuntando al
sur).
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Fuente: Stellarium.

Manuel Moreno Mora, en su Diccionario Etimoldgico y Comparado
del Kychwa, nos habla de que la Chakana es un puente para
transportar, también lo asume como una parihuela o anda para
trasladar caddveres (Moreno Mora, 1955). Es posible que las
poblaciones precolombinas, en especial las pertenecientes a los
Andes Meridionales, relacionen a esta constelacion como una
ventana hacia el mas alla.
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Figura 29. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Seleccion de la estrella
Gacrux en la constelacion de la Cruz del Sur, 21 de marzo (apuntando al

Gacrux
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Fuente: Stellarium.

Entonces el sistema escalerado se hace evidente si seguimos la
evolucién temporal de la Cruz del Sur; puede comprobarse mediante
su avance durante toda la noche del equinoccio de marzo, o a través
de sus registros noche a noche hasta el equinoccio de septiembre,
medio ciclo solar o 6 meses después.
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Figura 30. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Seleccion de la estrella
Gacrux en la constelacién de la Cruz del Sur, 21 de junio (apuntando al

Gacrux
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Fuente: Stellarium.

Es miinterpretacidn que este es el génesis de la concepcion de “cruz
gamada” para los Andes Septentrionales; considero probable que el
simbolo represente el movimiento astral realizado por Ia
constelacion “Cruz del Sur”, si nos la imaginamos como una
constelacion que en forma de cruz obedece a un movimiento de
rotacidon—traslacion, la extensién de sus aristas hacia el lado contrario
de la rotacién realizada, nos ilustra o da la ilusién de movimiento.
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Figura 31. Compotera Capuli decorada con un cuadrado reticulado, en su
centro la cruz gamada. Reserva Arqueoldgica, Ministerio de Cultura y
Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Ayala, 2007.

Equinoccio de Septiembre

El Equinoccio de Septiembre nos muestra un gran triangulo. Estd
conformado por las estrellas Antares—Altair y Vega. El tridngulo
Molestina, tiene una forma alargada hacia el Sur Occidente y en su
interior contiene una gran cantidad de estrellas, aparece en el
horizonte al ocaso en el Solsticio de Junio y desaparecera en el
Solsticio de Diciembre.
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Figura 32. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Triangulo Molestina.

Fuente: Stellarium.

Durante mucho tiempo se relaciond a los tridangulos como
elevaciones geograficas y es muy probable que algunas de ellas
efectivamente representen a las montafias; sin embargo, las
triparticiones que presenten triangulos en occidente conocidos como
escalenos, factiblemente hagan referencia a esta constelacién en
especial siademas presentan ornamentaciones con representaciones
de monos o arafias.

Podemos relacionar el Equinoccio de Invierno para el Hemisferio
Norte como el par del Equinoccio de Verano (marzo), dando la
continuidad al sistema filoséfico de paridad o dualidad en los Andes.

A partir del tridngulo y cuadrado se han realizado los disefios
de bohios estilizados como figuras centrales y en
composiciones de las grecas o cenefas. Para los indigenas
actuales del valle del rio Putumayo los tridngulos rellenos
simbolizan campos sembrados de mani. Sus mujeres se
pintan de la cintura para abajo con estos disefos,
simbolizando la relacion mujer-tierra. En los tridngulos sus
lados pueden ser iguales o desiguales. En Carchi los disefios
estdn presentes en casi todos los objetos, dispuestos de
distinta manera verticales, horizontales, e intercalados con
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otras figuras generalmente con lineas escalonadas.
(Quinatoa Cotacachi, 2013, p. 181).

Figura 33. Disefio Pasto digitalizado. Representaciones Ancestrales y Colores
del Cosmos.

2489-020-83R

Fuente: Estelina Quinatoa, 2013.

El Solsticio de Diciembre

El Solsticio de Verano para los Andes Septentrionales marca el inicio
de las plegarias para la proteccién de los campos sembrados, quienes
muestran pequefios brotes expuestos a las inclemencias del tiempo.
En las comunidades andinas se realiza el Rutuchi: ritual en donde se
realiza el primer corte de cabello determinando el traspaso de una
fase a otra de un miembro en la comunidad perteneciente a las
sociedades andinas.

Insertaremos la fecha y hora en el simulador y podemos apreciar que
las primeras estrellas en aparecer dentro de la franja de estudio, al
ocaso del Solsticio de Diciembre en la zona ecuatorial es la
constelacion que en el occidente conocemos como Casiopea.
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Figura 34. Captura de Pantalla Simulador Stellarium. Solsticio de Diciembre.
La Constelacidon de Casiopea y su forma imaginaria en verde.
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Fuente: Stellarium.

Con ayuda de la imaginacién (al igual que en todas las
constelaciones), Casiopea forma una flecha que al momento de la
inspeccidn se encuentra en sentido Oriente—Occidente. Al ser una
constelacion polar girara alrededor del Polo Norte geografico; esta
“flecha” ingresa al horizonte estelar desde el cuadrante Nororiental
en el equinoccio de septiembre y desaparece en el equinoccio de
marzo por el cuadrante Noroccidental.
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Figura 35. Plato prehispanico Capuli con ornamentaciones en forma de
bastén o flecha. Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Ayala, 2007.

Es entonces que encontramos relacionar las constantes graficas en
los platos prehispanicos de la nacién Pasto y ubicarlas dentro de un
contexto astrondmico:

Flecha—-Triangulo—Cruz Gamada-Cuadrado
Solsticio de Invierno-Equinoccio de Invierno—Solsticio de Verano—
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Equinoccio de Verano

Figura 36. Compotera Capuli decorada con cuadrados reticulados. En rojo y
primer plano la cruz con la posible representacion de la via lactea durante el
ocaso en los equinoccios. Reserva Arqueoldgica, Ministerio de Cultura y
Patrimonio del Ecuador.

Fuente: Ayala, 2007.

Se interpreta que las formas en X que separan los elementos graficos
reticulados en miles de representaciones ancestrales de la nacidn
Pasto, corresponden a la Via Lactea durante su recorrido anual
debido a la “visidn aparente” como resultado de la rotacion terrestre;
la primera posicién en marzo con sentido Sur Occidente—Nororiente
y la segunda en septiembre con sentido Sur Oriente—Noroccidente;
sobreponiendo las 2 marcas o el reflejo de la Via Lactea tanto en
verano como en invierno; formaremos dos elementos alargados que
se intersecan.
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Figura 37. Fotografia de la Via Lactea a 35 mm. (el equipo fotografico simula
el ojo humano).

Fuente: Erick Favio Vinueza Mera, Valle de los Chillos, Ecuador, 2016.

Los seres sagrados en los Astros

La Dra. Ana Velastegui de Jaramillo, amorosa maestra, nos explico
hace muchos afios la atemporalidad de nuestros ancestros:

Imaginen un espacio en donde el tiempo existe solo para
crear y construir, sin las presiones u horarios de la vida
moderna. Entonces cada cosa tiene su razon de existir en el
pensamiento ancestral, cada pieza fue desarrollada para
ser agarrada de determinada forma, por ejemplo, cada
elemento contiene necesariamente una informacion
adicional” (Velastegui, 2007).

Entonces, confirmamos que el disefio fue concebido como la
solucion especifica a una necesidad.

Iniciamos un proceso mas profundo en los maravillosos disefios
Piartal, Tuza, Guangala, Jama Coaque, Mantefio, Puruha, Valdivia y
Machalilla. Dejamos atras las formas basicas, para buscar a los seres
sagrados que conforman el sistema zodiacal en los Andes
Septentrionales.
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Dado que este trabajo es un homenaje a las maestras y maestros que
han permitido que traiga esta informacién al siglo XXI, con mucho
respeto, al desconocer los nombres originales y con el profundo
deseo de diferenciarles de las constelaciones provenientes de
latitudes distintas, cada configuracidon estelar que a continuacién
describa serd por mi nombrada en reconocimiento a quienes trabajan
por, para y con la cultura e historia de nuestro pais, quienes han
luchado o contribuido para que traiga estas noticias.

Figura 38. Disefio Pasto digitalizado, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

0039-025-66

Fuente: Estelina Quinatoa 2013.
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Gracias a las experiencias obtenidas en la Reserva Arqueoldgica
Nacional, Museo Nacional y diversos fondos arqueoldgicos,
aprendimos que el engobe negro presente en el arte precolombino
era mucho mas que un estilo artistico, mds importante ain, mucho
mas que una expresion de dualidad. Entendimos que mientras que
en el Occidente unimos los puntos brillantes (formados por
estrellas) en el cielo nocturno para formar con ayuda de la
imaginacién a Orién (el cazador) o Scorpio (el escorpidn), en la
astronomia de los pueblos milenarios del mundo americano
prehispanico, son las zonas oscuras las que dan forma a las
constelaciones; asi aparece el mono, los venados, el zorro, la perdiz,
el sapo y otros.

Entendemos que han existido estudios e investigaciones realizadas
en estas zonas oscuras de la Via Lactea por Barnard y varios otros
cientificos, sin embargo, las especificas condiciones que brinda el
cielo en la mitad del mundo nos brindan apreciaciones Unicas.

Estas interpretaciones las realizamos tomdndose en cuenta
Unicamente las herramientas y visiones que consideramos al
alcance del poblador de los Andes Septentrionales perteneciente a
las primeras poblaciones de lo que ahora llamamos Ecuador y
Colombia.
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Figura 39. Via Lactea sobre el volcan Cayambe, 35 mm.

Fuente: Erick Favio Vinueza Mera, Cayambe, Ecuador.
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Las Intersecciones, marcas y guias

Utilizando los mismos preceptos que establecimos para las formas
originarias, buscaremos los seres representados en los mapas
estelares que han llegado a nosotros, analizaremos las primeras
estrellas en aparecer dentro del area alrededor del diametro
imaginario en sentido Norte-Sur de nuestro espejo cdsmico.
Identificados los asterismos y constelaciones brillantes en cada
equinoccio y solsticio, los usaremos para analizar sus intersecciones
con la via lactea, en la busqueda de formas oscuras en la brillantez
de la galaxia, que se puedan identificar como constelaciones
andinas, que cumplan una funcién dentro del calendario agricola en
los Andes y que se encuentren registradas en configuraciones
graficas milenarias.

Figura 40. Via Lactea a 35 mm. Se aprecia la Cruz del Sur y en su centro la
nebulosa “Saco de Carbdn” o regidn oscura.

Fuente: Erick Favio Vinueza Mera, Valle de los Chillos, Ecuador.
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Las Constelaciones Oscuras (Primera Parte)
Crespo Toral (El Hampatu)

La constelacidn del sapo aparece en la nebulosa que interseca la Cruz
del Sur y la Via Lactea al ocaso del Solsticio de Junio. Al igual que la
constelacion de puntos brillantes, aparecerd en el cielo nocturno a en
el horizonte celeste desde el cuadrante Sur Oriente, alcanzara su
cenit en el ocaso del Solsticio de Junio y desaparecera por el
cuadrante Sur Occidente.

Figura 41. Captura de pantalla, simulador Stellarium, se muestra la Cruz del
Sur y en contorno rojo la forma de la constelacién Crespo Toral rodeada por
la brillantez de la Via Lactea.

Fuente: Stellarium.

Moreno Mora define al escalerado de la Chakana como el puente

hacia el mas all3; es bastante probable que al tratarse de un punto

de inflexién en el ciclo solar dentro del calendario agricola en donde

las plantas sucumben ante la fuerza del Sol, el viento y la estacién
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seca que recorre los Andes en los solsticios de verano para el
Hemisferio Norte.

Es posible que la constelacion del Hampatu sea una conexién con el
inframundo, dada la capacidad del sapo de vivir etapas de
metamorfosis (huevo—larva—renacuajo—adulto), al igual que el
pensamiento de continuidad y evolucion espiritual en los seres
andinos. EI Hampatu aparece en el firmamento de los Andes
Septentrionales en el Equinoccio de Marzo, convirtiéndose en un
eco geométrico de la Cruz Antonio Quinatoa o Cruz de Quito y saldra
del horizonte en el Equinoccio de Septiembre.

Figura 42. Compotera Capuli decorada con cuadrados reticulados. En relieve
la constelacion del sapo y en la espalda del anfibio la constelacion brillante
de la Cruz del Sur. Coleccién Zaldumbide Molestina, Fundacion Zaldumbide
Rosales.

By aevee.
Fuente: Ayala, 2016.

Velastegui de Jaramillo (El Ser Humano y la Lanza)

La constelacidn occidental de Casiopea, a mas de tener la forma de
una flecha (por la unién imaginaria de las estrellas brillantes), tiene
una forma triangular oscura cercana a las puntas en su extremo
occidental; tras las estrellas de Casiopea podemos encontrar una
formacidn oscura que evoca la forma humana, que sumado a la
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forma triangular “a sus pies” a manera de bastdn o arma conforma
esta constelacién.

Figura 43. Disefio Pasto digitalizado. Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.

Ingresa al horizonte estelar desde el hemisferio Norte en el
Equinoccio de Septiembre y desaparece en el Equinoccio de Marzo;
su cenit se encuentra en el Solsticio de Diciembre.
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Figura 44. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacion
VELASTEGUI DE JARAMILLO, “El Guerrero”. El ser humano aparece en rojo
y su lanza en verde.

e T )

PS 2016-12-21 18:50:48UIC-05:00

Fuente: Stellarium.

Estelina Quinatoa (El Jaguar)

La cruz de Antonio Quinatoa interseca con la Via Lactea en una zona
oscura con forma de felino. La cabeza del jaguar andino seria parte
de la nariz de la constelacién occidental de Unicornio. Para
encontrar esta constelacion se debera ubicar la nebulosa Roseta
que sera el ojo principal del felino, la estrella HIP 3206 seria la base
de su cola.

Es una constelaciéon Ecuatorial, ingresa en el horizonte en el
Solsticio de Diciembre y sale a inicios de junio. Su cenit es en el
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Equinoccio de Marzo, en donde al ocaso se ubicard en el centro
mismo del cielo.

Figura 45. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacion
Quinatoa Cotacachi (El Jaguar).

.
Fecha y Hora

Dia Julano

5 ot D6 R G4
Fuente: Stellarium.

Esta constelacidon nos marca el tiempo de las cosechas en los Andes
Septentrionales. Llama al poder en las sociedades andinas y es
objeto de veneracidn.
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Figura 46. Disefio Pasto digitalizado, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.

Figura 47. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacién Estelina
Quinatoa. Disefio sociedad Pasto (El Jaguar).

Constelacion Estelina Quinatoa (El Jaguar)
Zenit: Equinoccio de Marzo
Ubicacion: Interseccion entre la constelacion brillante de Antonio Quinatoa (Cruz de Quito)

MARKETING & PUBLICIDAD
@tratosec

Conformada por las estrellas Prosion - Betelgeuse - Sirio - Rigel y la Via Lactea

Tierra, Quito

Fuente: Stellarium.
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Mercedes Cotacachi (El Mono)

La constelacién que rige la fase verano—otofio para el Hemisferio
Norte es “Mercedes Cotacachi”, puesto que marca el regreso de las
lluvias en los Andes y anuncia el inicio de la estacién agricola. Es una
de las dos constelaciones ecuatoriales principales, complemento y
opuesto de la constelacién de Estelina Quinatoa (El Jaguar), puede
ser encontrado en la interseccion de la Via Lactea y del tridngulo del
Equinoccio de Septiembre (Molestina), que esta conformado por
Antares—Altair y Vega.

Figura 48. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacion
Mercedes Cotacachi, El Mono.

Fuente: Stellarium.

Esta fue la primera constelacién identificada gracias al acceso a los
instrumentos musicales de la Fundaciéon Zaldumbide Rosales. El
lomo de la constelacidn Mercedes Cotacachi contiene una sucesién
progresiva de tridngulos que desemboca en el triangulo Molestina.
Podemos guiarnos por las estrellas a Sct—HIP 91117, Eta Ser-58 Ser—
HIP 89662 e lzquierda Nu Oph—64 Oph—HIP 88048; son las zonas
oscuras las que han de demarcar la constelacién; es mas facil si
apreciamos la cola conformada por las zonas oscuras en espiral que
contienen estrellas como Beta Sct—HIP 92175, R Sct—HIP 92202, HIP
92391, Eta Sct—HIP 93026, i Aql-12 Agl y demas.
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Figura 49. Disefios Pasto digitalizados, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

YEB-0ZO0-16€C

Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.

Ingresa a mediados de junio a nuestro campo visual. Su cenit es el
Equinoccio de Septiembre y sale del horizonte al Solsticio de
Diciembre.
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Figura 50. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacion
Mercedes Cotacachi. Disefo sociedad Pasto (El Mono).

Constelacion Mercedes Cotacachi (EI Mono)
Zenit Equinoccio de Septiembre

MARKETING & PUBLICIDAD
@tratosec

Ubicacién. Interseccion entre la constelacién brillante del triangulo Molestina
Cont tair - Vega y la Via Lactea

i

Tiera, Quito, 2854m . ‘FOV 98:9°  15.3 FPS 2016-09-22 19:08:37 UTC-05:00

Fuente: Stellarium.

Costales Samaniego (El Caiman o Guagsa)

La constelacion de la Guagsa estd contigua a la constelacion
Velastegui de Jaramillo; para ubicarla deberemos encontrar la
estrella Zeta Cep—21 Cep—HIP109492. El contorno de su abdomen
estd marcado por la estrella Zigma Cep—27 Cep—HIP110991 v la cola
por 4 Cas—HIP 115590 y 10 Cas—HIP531. Compartiria cabeza con la
constelacion occidental de Cefeo, ademas de su hombro y la cola
seria parte de su cayado.
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Figura 51. Diseflo Pasto digitalizado, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

0011-063-70

Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.

Ingresa en el horizonte nocturno a mediados de agosto, tiene su
cenit a mediados de noviembre y desaparece a mediados de
febrero.
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Figura 52. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacién Costales
Samaniego, La Guagsa.

Deneb
L

Fuente: Stellarium.

Sierra Mora (La Tortuga)

La estrella mas brillante de la constelacion de la Tortuga es Deneb.
La estrella Nu Cyg—58 Cyg—HIP 103413 A, guiard al observador con
respecto a su cabeza. Xi Cyg—62 Cyg—HIP104060 nos mostrara un
espacio oscuro a manera de plaqueta asi como f1 Cyg—59 Cyg—
V832Cyg—HIP103632.

Aligual que en el caso de la constelacidn del Mono, es probable que
los grupos humanos identificaran esta constelacién en latitudes
distintas y las traigan a los Andes Septentrionales dentro de sus
procesos migracionales.

Ingresa en el horizonte estelar a finales de julio, encuentra su cenit
a finales de octubre, desaparece a inicios de enero.
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Figura 53. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacion Sierra
Mora, La Tortuga.

il

Deneb
LJ

Fuente: Stellarium.

Oquendo Robayo (El Condor)

La constelacién del condor se puede ubicar gracias a la estrella 41 Cyg
—HIP 101076, esta nos dara el ojo del ave. A su alrededor las formas
que da la cabeza, 23 Vul-HIP 99874 A y 21 Vul-NU Vul-HIP 99738
marcara el cuello. 52 Cyg—HIP 102453 nos muestra una cresta. 49 Cyg
—HIP102066 A nos dard el camino superior al pico. 25 Vul-Hip 100435
nos dara la arista de un ala y la otra ala puede ubicarse gracias a
V1768 Cyg—HIP98863.
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Figura 54. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacion
Oquendo Robayo, La Tortuga.

oo

Fuente: Stellarium.

Ingresa a mediados de Julio al horizonte nocturno, alcanza su cenit
a mediados de octubre y se marcha a finales de Enero.
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Figura 55. Disefio Pasto digitalizado, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

‘ | 000:

5-012-67
Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.

Es una constelacion que marca un limite entre lo que en occidente
conocemos como Constelaciones Polares y Constelaciones
Ecuatoriales.

Figura 56. Disefio Pasto digitalizado, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.
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Castro Guerrero (La Araiia)

13 Vul-HIP 97886 A, HIP 97765, 10 Vul-HIP 97077 son las estrellas
gue bordean ala constelacién oscura de la Araia hacia el Oriente. Por
el otro lado, es 9 Vul-HIP 96275 quien nos ayuda a definirla.
Curiosamente esta constelacidon oscura tiene una constelacién de
estrellas claras que forman su “tela de arafia”.

Podemos definirla por Sham Alfa Sge—5 Sge—HIP 96757, Delta Sge—
7 Sge—HIP 97365 A, Gamma Sge—12 Sge—HIP 98337, son parte de las
estrellas que delimitan a esta constelacién.

Figura 57. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacidn Castro
Guerrero, La Tortuga.

o S

Fuente: Stellarium.

Ingresa al cielo nocturno a inicios de julio, alcanza su cenit a
mediados de octubre, desaparece a finales de diciembre. Esta es
una constelacion Ecuatorial. Mientras mdas nos acerquemos a un
equinoccio la constelacion estara mas cercana al Ecuador Cosmico.
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Esta constelacidn es el equivalente al “Cupido” occidental, se dice
gue es una época de amor en los Andes y las arafias o “Cusi, cusi”
cumplen la funcién de unir a las parejas.

Figura 58. Disefios Pasto digitalizados, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

Fuente: Estelina Quinatoa. 2013.

Ayala Mazén (El Venado)

La frente del venado puede ser ubicado por b Aql-31 Aqgl-HIP
95447, también es la base de una oreja, HIP 95572 es la base de la
otra oreja. Deneb el Okab-Zeta Aql-17 Aql serd el extremo de una
pata. HIP 91881 sera el extremo de otra, HIP 93580 seria parte del
lomo; al parecer la cola se dobla aparentemente por obra de la
rotacion de la Via lactea.
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Figura 59. Captura de Pantalla Simulador Stellarium, Constelacién Ayala
Mazdn, El Venado.

Fuente: Stellarium.

Ingresa al cielo a finales de junio, alcanza su cenit a inicios de octubre,
a mediados de diciembre se pierde. Esta es una constelacién
ecuatorial y marca el retorno a las épocas de siembra, sera la
constelacion siguiente a “Mercedes Cotacachi” (el Mono).
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Figura 60. Disefos Pasto digitalizados, Representaciones Ancestrales y
Colores del Cosmos.

0015-027-69

Fuente: Estelina Quinatoa, 2013.
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Nota final

Realizando procesos de “ingenieria a la inversa” continuamos
determinando la capacidad y sabiduria en las tecnologias
prehispanicas presentes en el patrimonio precolombino del Ecuador.
Esperamos que el presente trabajo contribuya a la construccién de
una positiva identidad, que sea fuente de orgullo para los pueblos
milenarios herederos de estos maravillosos conocimientos y que el
trabajo de los ancestros sirva de inspiracion para la humanidad.

Agradecimientos

Por guardarme de las tormentas y darme las herramientas para que
pueda contar esta historia

yupaychany mamita Estelina.

Agradezco a las doctoras Ana Jaramillo de Velastegui y Maria del
Carmen Molestina Zaldumbide por su generosidad, afan por
compartir parte de su enorme sabiduria y por su paciencia. Pues
sabemos que no somos guaguas faciles o “lumbreras”, ustedes han
marcado un hermoso camino que sus estudiantes sabremos
continuar, muchas gracias. A ese equipo de hermanos y hermanas,
a los que juntos nos sorprende la aventura. Gracias amig@s y
compafer@s.

242



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

Astronomia.com. (25 de Septiembre de 2016). Astronomia Educativa.
Recuperado de: http://www.astromia.com/

Ayala Quinatoa, A. (Direccidn). (2016). Los Instrumentos del Calendario Luni
Solar en la Mitad del Mundo. [Pelicula).

Gema Maria Diaz, E. I. (s.f.). Libro de texto para la especialidad de
cartografia. Recuperado de:
http://sig.inf.um.es/material/temas_01_02/tema2_partel.pdf

Guayasamin, G. (9 de Mayo de 1996). El Cerco del Sol. Calendario Solar
Quitefio. Quito, Pichincha, Ecuador.

Milla Uribe, Z. (2004). Introduccién a la Semidtica del Disefio Andino
Precolombino. Lima.: Amaru Wayra.

Milla Villena, C. (1983). Génesis de la Cultura Andina. Lima: Colegio de
Arquitectos.

Moreno Mora, M. (1955). Diccionario Etimoldgico y Comparado del Kychwa.
Cuenca: Casa de la Cultura Ecuatoriana.

Quinatoa Cotacachi, M. E. (2013). Representaciones ancestrales y colores
del cosmos. Disefios de los platos Carchi. En M. E. Cotacachi,
Representaciones ancestrales y colores del cosmos. Disefios de los platos
Carchi. Quito: Ministerio de Cultura y Patrimonio del Ecuador.

RAE. (14 de Febrero de 2016). Real Academia de la Lengua. Obtenido de
Diccionario: http://www.rae.es/

Serra-Ricart, C. y. (2017). Instituto de Astrofisica de Canarias. Obtenido de
Fendmenos Atmosféricos, Unidad Didactica. Recuperado de:
http://www.iac.es/adjuntos/www/unidadfenomenos.pdf

Soza, C. V. (1984). El Curso del Sol. México. Recuperado de:
http://www.historicas.unam.mx/publicaciones/revistas/nahuatl/pdf/ec
n17/269.pdf

Stellarium. (14 de Febrero de 2017). Stellarium. Recuperado de:
http://www.stellarium.org/

Trujillo, J. (2016). Secuencias binarias en los disefios de la cerdmica de los
pastos . Quito.

Velastegui, A. (18 de Julio de 2007). Pueblos Originarios. (A. Ayala,
Entrevistador).

243



Epistemologia Andina Ed. CES-Al

PUBLICACIONES COLECCION CIENCIAS SOCIALES

http://www.ces-al.ml/

1.- COMPENDIO DE ESTUDIOS SOCIALES SOBRE ECUADOR de VV. AA. (2019).

2.- PROVINCIA DE EL ORO: Anuario de fiestas de Rodrigo Murillo Carrién (2019).

3.- ENTRE CANARIAS Y ECUADOR de José Manuel Castellano Gil (2019).

4- LA _CULTURA DEL MAIZ. SARAMAMA. Lenguaje, saberes e identidad en la
comarcaazuayo-cafiari de Carlos Alvarez Pazos (2019).

5.- CUADERNO DE PRACTICAS DE PSICOLOGIA DE LA EDUCACION. Grados de Magisterio
(Infantil y Primaria) de Camino Alvarez Fidalgo, Ginesa Lépez Crespo y José Martin-
Albo Luca (2019).

6.- CRONICAS INTERCULTURALES de Brigida San Martin Garcia, Edgar Cordero Coellar y
Lorena Alvarez Ledn (2019).

7.- PROCEOS DE MUNDIALIZACION coordinado por Pedro A. Carretero Poblete, Arturo
Lugue Gonzélez y Ramon Rueda Lépez (2019).

8.- INDICADORES SOBRE ACTIVIDADES CULTURALES DE LOS ESTUDIANTES DE EDUCACION
DE LA UNIVERSIDAD NACIONAL DE COSTA RICA. Volumen I: Actividades culturales de
José Manuel Castellano Gil (2019).

9.- GESTION CULTURAL ALTERATIVA de Ramiro Caiza (2020).

10.- EPISTEMOLOGIA ANDINA coordinado por Pedro A. Carretero Poblete y Jennifer M.
Loaiza Pefiafiel (2000).

Préxima publicacion:

11.- EL DERECHO A LA SEGURIDAD SOCIALY EL PRINCIPIO DE SOLIDARIDAD EN ECUADOR:
El trabajo no remunerado dentro del hogar de Maria Claudia Sanchez Vera (2020).

244


http://www.ces-al.ml/
https://drive.google.com/file/d/1Vkez7-BW-nzoaIr4cekWjNvpsEh-E89C/view
https://drive.google.com/file/d/1orMI4nnruhD3CFyd3cellWEAe12jmwNX/view
https://drive.google.com/file/d/1eRULdo82LjUn2mKzG7H06ySFkOA7nncS/view
https://drive.google.com/file/d/11Bro0M9UB64St9cXZ3CER8XzAU4MjbqT/view
https://drive.google.com/file/d/11Bro0M9UB64St9cXZ3CER8XzAU4MjbqT/view
https://drive.google.com/file/d/12G-2AE5ZMgj7EgkgDQ124ZO8UjUjpvlU/view
https://drive.google.com/file/d/1Q-WzlbVRbF0AR_oe9qwK73Nyr9t7gHbO/view
https://drive.google.com/file/d/1lznOr_x89JFvzsfrokcO44rz2Mx3NF_5/view
https://drive.google.com/file/d/1UYv7RYiTTgKLLuTgOItQyLQbKjvxE-ZW/view?usp=sharing

Esta obra, “Epistemologia Andina”, publicada
bajo el sello de la Editorial Centro de Estudios
Sociales de América Latina y coordinada por
Pedro Carretero Poblete y Jennifer Loaiza Pe-
nafiel, cuenta con la participacion de destaca-
dos investigadores que indagan sobre siete as-
pectos de especial interés que vienen a enri-
quecer la construccion del conocimiento de
las sociedades indigenas desde una concep-
cion epistemoldgica del Sur.

José Manuel Castellano

(E5 ek

A
_-//\

: 978-9942-8

8994211881



