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Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI y el Inca
Garcilaso de la Vega: Un estudio de toponimia

The Inca neighborhoods of 16th-Century Cusco in the chronicles of
Inca Garcilaso de la Vega: A toponymic study

LORENA TORD VELASCO

Universidad Pompeu Fabra, Barcelona
lorenatord@gmail.com
hteps://orcid.org/009-0002-5702-0865

RESUMEN

Este articulo presenta los primeros resultados de un estudio de toponimia basado
en las cronicas del Inca Garcilaso de la Vega sobre los nombres de los barrios
incas de la ciudad de Cusco. Garcilaso registré veinte nombres de barrios incas
cusquerios que, segiin el cronista, eran nombres que continuaban en uso durante
su residencia en Cusco entre los anios 1539 y 1560. Hemos realizado una
exhaustiva biisqueda de estos nombres de barrios incas en los archivos histéricos
de Cusco, Lima y Sevilla. Los resultados corroboran que estos nombres de barrios
efectivamente existieron en el siglo XVI y que continuaron usdndose durante
todo el Virreinato.

Palabras clave: Cusco, toponimia, Inca Garcilaso de la Vega, barrios, Cusco
colonial, virreinato, urbanismo, etnobistoria

ABSTRACT

This article presents the initial findings of a toponymy study based on the
chronicles of Inca Garcilaso de la Vega concerning the Inca neighborhoods of
the city of Cusco. Garcilaso recorded twenty names of Inca neighborhoods that,
according to the chronicler, were still in use during his residence in Cusco between
1539 and 1560. The documentation of these names has enabled us to conduct
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a thorough search in the historical archives of Cusco, Lima and Seville. Based
on these results, we can assert that these names did indeed exist and remained
in use among the residents of Cusco throughout the entire Viceroyalty period.
Keywords: Cusco, toponymy, Inca Garcilaso de la Vega, neighborhoods, Colonial
period, viceroyalty, urbanism, ethnobistory

A la memoria de Luis Enrique Tord y de Donato Amado

Yo, incitado del deseo de la conservacién de las antiguallas
de mi patria, esas pocas que han quedado, porque no se
pierdan del todo, me dispuse al trabajo tan excesivo como
hasta aqui me ha sido y delante me ha de ser, el escribir
su antigua republica hasta acabarla, y porque la ciudad
del Cuzco, madre y sefiora de ella, no quede olvidada
en su particular, determiné dibujar en este capitulo la
descripcion de ella, sacada de la misma tradicién que
como a hijo natural me cupo y de lo que yo con propios
ojos vi; diré los nombres antiguos que sus barrios tenian,
que hasta el afio de mil y quinientos y sesenta, que yo salf
della, se conservaban en su antigiiedad.'

INTRODUCCION

El cronista Inca Garcilaso de la Vega (1539-1616), en el libro séptimo
de su obra Comentarios Reales de los Incas (1609) realizé una detallada
descripcion de los barrios de la ciudad de Cusco, donde nacié y vivié entre
1539y 1560. Estas memorias nos ofrecen una valiosa informacién sobre
la existencia de los barrios de Cusco esos anos, y la secuencia con que
describe estos barrios nos permite visualizarlos en un orden coherente. El
Inca Garcilaso nombra cada barrio de Cusco por su nombre prehispanico
y afirma que en estos anos se continuaron usando los mismos nombres
de barrios incas que «se conservaban en su antigiiedad» desde los tltimos
dias del Imperio inca.” Estos nombres hacian referencia a sitios sagrados
que daban nombre a estos barrios, como los palacios o residencias de

Garcilaso 1609, I, lib. VII, cap. VIII: 100-101.
) -
1b.



TORD Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI 11

las familias reales incas, templos incas, huacas, adoratorios, asi como
elementos de la topografia, de la flora, la fauna local y edificios incas de
diversas funciones ubicados en estos barrios.> A través de su brillante
pluma, supo describir este momento de la historia en que el urbanismo
inca disefiado por el Inca Pachacuteq se vio dramdticamente alterado
por la aparicién de los nuevos estilos europeos. El Inca Garcilaso registré
los nombres de estos barrios cusquenos incas de los primeros afios del
Virreinato, senalé su ubicacién y dejé un valioso testimonio sobre los
cambios que sufrieron estos barrios en el transcurso de su infancia y
juventud entre 1539 y 1560.

Estas crénicas han sido citadas frecuentemente para reconstruir los
barrios del Cusco incaico en el contexto de los estudios prehispdnicos.*
Sin embargo, queremos enfatizar que estas constituyen una fuente
primordial para descifrar los cambios en los comienzos del virreinato y
en el contexto de una ciudad que empezaba a transformarse tanto en
su configuracién arquitecténica, como en la topografia religiosa, en las
lineas de urbanismo, en el arte y en la toponimia. Encontramos valiosos
estudios sobre la influencia de las ciudades del Renacimiento, las influen-
cias cldsicas europeas en las primeras intervenciones urbanisticas y de
los estilos de arquitectura europeos sobre las primeras construcciones
espafiolas, sin embargo estos estudios nos ofrecen poca informacién sobre
mediados del siglo XVI.” En los estudios de arqueologia y arquitectura
hemos podido recoger datos interesantes sobre la continuidad de estilos
arquitecténicos incas a los comienzos del virreinato. En la bibliografia de
antropologia, arte virreinal y etnohistoria, encontramos estudios sobre la

3 Angles Vargas 1988; 2005; Chdvez Ballén 2013.

4 Urteaga 1931; Valcdrcel 1935; 1981; Rowe 1944; 1946; 1963; 1968; 1981; 1986;
1991; 2003; Kendall 1973; 1985; 1991; Gasparini y Margolies 1977; Angles Vargas
1979; 2005; Augurto Calvo 1980; Hyslop 1984; 1985; 1990; Paredes 2001; Farrington
2013; Chdvez Ballén 2013; Vargas 2016; Zuidema 2016; 2019; Bauer 2016; Alfaro y
Beltrdn-Caballero 2018; Beltran-Caballero, Mar y Matos 2021.

> Gutiérrez 1981; Mattos-Cardenas 1989; 2005; Angles Vargas 1999; Mesa y Gisbert
1982; Tord 2002; Gisbert 1999; 2004; Azevedo 2009; Amado y Najarro 2013; Samanez
2013.
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persistencia de hitos incas a través del arte y de las ceremonias publicas
celebradas en estos barrios durante todo el virreinato.®

Existe un gran vacio en las fuentes primarias, tanto en los archivos
histéricos como en los registros arquitecténicos, sobre este periodo
convulso que justamente coincide con los afios de residencia del Inca
Garcilaso en la ciudad, entre 1539 y 1560, por lo cual estas crénicas han
adquirido una gran importancia para reconstruir la historia de la ciudad
en este periodo.” Garcilaso nos transmite con maestria imdgenes que nos
permiten visualizar el espacio de Cusco en plena transformacién: «la
iglesia Catedral [...] en tiempos de los Incas, era un hermoso galpén, que
en dias lluviosos les servia de plaza para sus fiestas. Fueron casas del Inca
Viracocha, octavo Rey; yo no alcancé de ellas mds del galpén [...] Yo la
conoci cubierta de paja y la vi cubrir de tejas».® Estas crénicas nos ayudan
a visualizar la capital de un Imperio inca que se estaba desmembrando e
imaginar los cambios en la fisonomia de estos barrios incas con nuevos
residentes espafoles; reconstruir una topografia religiosa inca castigada
por la prohibicién de rituales y las esplendorosas ceremonias incas que
ya no se celebraban en sus calles; proyectar los templos incas que perdian
su esplendor de oro y las casas reales incas en decadencia, asi como la
aparicién de cruces, ermitas y techos de tejas. Asimismo, estos cambios
se reflejaron en los nuevos nombres de calles, edificios y barrios.

Al ser un testimonio en primera persona, estas cronicas tienen un valor
historiogréfico en si mismas y son de suma importancia para entender
los cambios de Cusco a mediados del siglo XVI. Por esta razén, consi-
dero necesario contrastar estas crénicas con otras fuentes primarias para
poder corroborar la consistencia historiogréfica de esta obra, la cual ha
sido muchas veces cuestionada. Las fuentes primarias sobre estos afios
no abundan y el presente trabajo de investigacién es un esfuerzo por
recuperarlas de los archivos histéricos.

6 Flores Ochoa 1990; Dean 1999; Cahill 2000; Escobar Medrano 2013; Vifiuales 2001;
Mujica 2005.

7 Porras 1961; Tord 1978; Gutiérrez 1981; Angles Vargas 1983; Tamayo 1992: Costa
2016.

8 Garcilaso 1609, L, lib. VII, cap. IX: 105.
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CONTEXTO HISTORICO: CUSCO A MEDIADOS DEL SIGLO XVI

Entre 1539 y 1560, la arquitectura de estos barrios incas se iba desmante-
lando no solo por la evangelizacién y la presencia espanola. En estos afios,
la ciudad sufria los cambios causados por los continuos enfrentamientos
entre los espafioles y sus etnias aliadas contra las tropas de Manco Inca,
asi como las guerras civiles entre almagristas y pizarristas, y las luchas
de los espafioles contra la Corona a raiz de las Leyes Nuevas. Ademds,
la dréstica disminucién demogrifica en el Tahuantinsuyo seguramente
impacté en Cusco. Aunque hay pocos registros, es evidente que la llegada
de los espafioles tuvo que haber provocado una constante movilidad.
N. D. Cook afirma que la libertad de residir en Cusco estuvo limitada
bajo el Imperio inca, y que a comienzos del Virreinato un gran niimero
de indios llegaron a Cusco mientras la ciudad se convertia en un centro
administrativo virreinal, al mismo tiempo muchos de los residentes
miembros de las etnias no cusquenas obligados a vivir en el Cusco incaico
pudieron volver a su tierra de origen.” A esto podemos agregar que
muchos de los miembros de estas etnias no incas se quedaron en Cusco
en calidad de aliados de los espanoles en contra de los incas rebeldes y
que muchos yanaconas de los incas permanecieron leales a las familias
incas de Cusco, como podemos apreciar en los archivos histéricos.

Las copias del Cabildo de 1534 muestran que se repartieron solares a
los espanoles seguidores de Francisco Pizarro ubicados en los barrios de
las residencias reales incas del centro de Cusco, y que estaba prohibido
ocupar las residencias de mamaconas o mujeres escogidas del Acllahuasi
para evitar una nueva rebelidn: «al presente viven y habitan indias mama-
conas desde y de los sefiores antepasados que podria ser, que si luego las
echasen de sus casas y moradas sucediese en dano y desasosiego de los
naturales y se revelasen al servicio de S. M. contra los espafoles que en
esta ciudad estdn».'® Con esto, podemos deducir que la permanencia de
los espafoles en la capital inca estaba amenazada constantemente por
las posibles nuevas rebeliones y que en 1534 estas canchas reales incas

% Cook 2013.
10 Urteaga y Romero 1926.



14 msroricn XLVIIL2 2024 / e-ISSN 2223-375X

en realidad no estaban totalmente ocupadas por los nuevos propieta-
rios espafioles: «Ordenamos y mandamos que ningdn vecino ni otro
persona alguna admueba ni edifique haga ni deshaga bajo ni pared de
las casas donde las dichas mamaconas estdn».!' D. Amado ahade una
importante informacién sobre las mamaconas que seguian residiendo
en estos barrios del centro de la capital inca hasta fines del siglo XVI:
«Gracias a esta prohibicién, dichas casas se mantuvieron hasta fines
del siglo XVI, en manos de dofia Juana Marca Chimbo Urma, quien
mantenia bajo su servicio a diez mamaconas».'> En los afios que siguieron,
los solares y residencias cambiaban de duenos constantemente porque
muchos propietarios fallecian en las luchas; a esto, hay que afadir que
eran propiedades que estaban en disputa por las guerras civiles y por las
limitaciones a la propiedad de los espanoles impuestas por la Corona
con las Leyes Nuevas de 1542.

Una vez terminada la retirada de las tropas de Manco Inca de Cusco
en 1537, se inici6 un periodo de aparente estabilidad que permitié la
reconstruccién de Cusco con las nuevas influencias espanolas, pero Cusco
seguia siendo un espacio con un futuro impredecible. Este mismo afio
de 1537, empezaron las guerras civiles entre Almagro y Pizarro; estos
conflictos tuvieron su punto mds 4lgido justamente en los afios en que
el Inca Garcilaso residi6 en la ciudad y continuaron hasta que lleg6 un
nuevo momento de pacificacién, que se inicié en 1548 cuando Pedro
de La Gasca realizé nuevos repartos de tierras y propiedades. En este
conflictivo contexto de mediados del siglo XVI, Cusco estaba disputado
por los bandos de espafioles y por las élites incas que trataban de conservar
su legitima influencia sobre la capital inca. Al mismo tiempo, esta capital
inca estaba ambicionada por los reyes catdlicos desde la peninsula ibérica
y por los reyes incas desde Vilcabamba. El Imperio inca sobrevivia bajo
la viva imagen del inca Manco Inca, amparado por sus stbditos en
Vilcabamba, y por la presencia del Inca Paullo, que mantenia el estatus
de Inca en Cusco junto con sus aliados espafioles. Las élites incas estaban

1 7.
12 Amado 2003.
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divididas entre los leales a Manco Inca y los leales a Paullo Inca quienes
permanecieron con los espafoles en Cusco. El éxito de estas guerras
dependia de la consolidacién de alianzas de los bandos de espafioles con
las etnias varias y con las élites incas residentes en Cusco que tenfan una
gran influencia en la poblacién local, entre las cuales estaba la familia
materna de Garcilaso. Las nuevas familias mestizas cusquenas jugaron
un rol muy importante en estas alianzas.

En estos anos, la dominacién de la Corona espafiola iba creciendo,
la llegada de nuevos espafioles a la ciudad aumentaba y con ellos, las
nuevas edificaciones espafiolas comenzaban a cambiar la fisonomia arqui-
tecténica de estos barrios. En ese entonces, Cusco era una ciudad que
vivia una especie de nueva simbiosis entre una nueva estructura cultural
impuesta por los extranjeros sobre una estructura inca tradicional que
continuaba existiendo; sin embargo, a mediados del siglo XVI, ambas
estructuras aiin no compartian una cosmovisién ni una idiosincrasia
en comdn. En estos mediados del siglo XVI, los grupos de espafioles y
los pueblos del Tahuantinsuyo compartian alianzas, reconocian reyes,
empezaban a formar familias mestizas, tenfan enemigos comunes y
afianzaban lealtades, pero estos eran vinculos frigiles en el contexto de
las guerras y de estrategias de supervivencia. Estas alianzas no estaban
sostenidas por estructuras compartidas y atin no se habfan consolidado
instituciones sélidas."

Estos eran anos de intensas discusiones teoldgicas, discrepancias sobre
las estrategias de evangelizacién y debates sobre las posibles vias para
erradicar las practicas religiosas nativas que se vieron reflejadas en los
concilios de Lima. A pesar de que muchos pobladores nativos se iban
bautizando, estos continuaban practicando sus propias costumbres
religiosas tradicionales, y los hitos sagrados incas en el espacio de Cusco
segufan vigentes. En el Primer Concilio de 1551, se ordend destruir los
lugares sagrados prehispdnicos y colocar iglesias y cruces en su lugar.
Cusco albergaba buena parte de los centros religiosos mds importantes
del Imperio inca, y la estrategia de cristianizar la topografia religiosa

13 Rostworowski 2011; 2022; 2023; Lamana 2016; Ramos 2017.
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prehispdnica involucré muchos pequefos sitios sagrados, huacas e
importantes grandes templos en la ciudad. Entre 1539y 1560, ya estaban
presentes las érdenes de San Francisco, La Merced y Santo Domingo,
que habian edificado las primeras y pequenas iglesias o ermitas sobre
los sitios sagrados incas. La poblacién de espafoles en la ciudad habia
aumentado y la aparicién de los nombres cristianos de santos, virgenes,
cristos, apostoles y nombres castellanos iban reemplazando a los nombres
quechuas de los sitios sagrados incas, desplazando la toponimia inca de
la ciudad."

Los registros de las primeras parroquias los encontramos en el libro
de Cabildos del Cusco de 1559-1560 con la presencia del corregidor
Polo de Ondegardo, estuvieron destinadas a facilitar la evangelizacién
de la poblacién nativa y a reorganizar su desplazamiento hacia los
arrabales y hacia las tierras del Valle de Cusco. Las primeras parroquias
se establecieron en el barrio de Collcampata y en tres barrios del cerco
o los arrabales llamados Tococachi, Carmenca y Cayaocachi; asi como
en la nueva parroquia de San Sebastidn, alejada de los arrabales de la
ciudad. Los registros de estas primeras parroquias indican que cuatro de
ellas conservaron la mencién al mismo nombre del barrio inca descrito
por Garcilaso y estaban ubicadas en los mismos sitios, como es el caso de
San Cristbal de Colcampata, San Blas de Tococachi, Belén Cayaocachi
y Santa Ana de Carmenca." El establecimiento de las nuevas parroquias
coincide con la fecha en que Garcilaso, siendo un joven mestizo de veinte
afos de edad, dej6 su Cusco natal para viajar a Espafia en 1560 y, por
tanto, no fue testigo de la edificacién de estas parroquias. Por lo cual, el
registro de nombres de barrios incas de Garcilaso sobre el que realizamos
el estudio corresponde al periodo previo a las primeras parroquias.

Es importante subrayar que el Inca Garcilaso de la Vega utilizé siempre
los nombres de los barrios incas para describir estos barrios de Cusco
entre 1539 y 1560, a pesar de que los nuevos propietarios que menciona

14 Gutiérrez 1981; Rowe 1985; 2003; Bums 1991; 2008; Zuidema 1995; Villanueva
1996; 2013; Calvo 2013; Guevara y Zdrate 1998; Julien 1998; 2000; Esquivel 2004;
Harvey y Harvey 2005; Azevedo 2009; Samanez 2013; Bauer 2016; Amado 2017.

15 Rowe 1981; Julien 1998; 2000; Amado 2009; 2017, Amado y Najarro 2013.
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eran espafioles y que muchos nombres cristianos ya estaban presentes
en la ciudad. Cabe preguntarse si el cronista cusquefio persistié en usar
estos nombres para mantener viva la memoria del Cusco Inca, como
fruto de la nostalgia del Imperio inca perdido que predomina en su obra
o si efectivamente la poblacién seguia usando los mismos nombres de
barrios incas entre 1539 y 1560.

Mi hipétesis busca demostrar que los veinte nombres de barrios de
Garcilaso efectivamente existieron en estos mismos lugares durante los
afios de su residencia en Cusco entre 1539 y 1560. Para demostrarlo, he
realizado una exhaustiva bisqueda en los archivos histéricos de Cusco,
Lima y Sevilla, con el fin de identificar los veinte nombres de barrios.
Los resultados de este estudio confirman la presencia de estos nombres
en los archivos histdricos, corroboran la existencia de estos barrios en
los afos de residencia de Garcilaso y reafirman la consistencia histérica
de su obra.

LA BIOGRAFIA Y LA MEMORIA

El Inca Garcilaso de la Vega nacié en Cusco el 12 de abril del afio 1539
y fue bautizado con el nombre de Gémez Sudrez de Figueroa; su padre
fue el capitdn espanol Sebastidn Garcilaso de la Vega Vargas y su madre,
Isabel Chimpu Ocllo, era una Qolla, Nusta o princesa inca perteneciente
a uno de los linajes incas reales cusquefios residentes de estos barrios, y
quien fue convertida al cristianismo bajo el nombre de Isabel. Garcilaso
creci6 en un entorno bilingiie, con el quechua como lengua materna y
el espanol como lengua paterna. En el afio 1560, tras el fallecimiento
de su padre y con veinte afios de edad, parti6 hacia Espafia.'® Aunque
nunca regres6 a Cusco, su obra adapta la narrativa de la tradicién materna
incaica a la retérica grecolatina propia de las publicaciones de la época,
destacando con orgullo su origen cusqueno e incaico. Su fuerte vinculo
con Cusco se hace evidente en su traduccién de los Didlogos de amor de

Leén Hebreo (1464-1530) que publicé en 1590, donde subraya a Cusco,

16 Valcircel 2013[1939]; 2016; Porras 1946; 1955; Durand 1988; Miré Quesada 1985;
Mazzotti 2005; 2021; 2023; Glave 2010; Gonzales Vigil 2007.
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su ciudad natal, en la impronta de su propia identidad: «La traduzion del
Indio de los Tres Dialogos de Amor de Leén Hebreo, hecha de Italiano
en Efpanol por Garcilaffo Inga de la Vega, natural de la gran Ciudad del
Cuzco, cabega de los Reynos y Prouincias del Piru»."”

El mestizo era un orgulloso miembro de una familia real inca cusquefa
cuya manera de ver su patria estaba marcada por esta visién cusquefia
transmitida por su propia madre y su familia materna. Aunque su padre
fuera espanol, aunque escribiera el castellano con maestria, aunque
manejara los cédigos de las élites espafiolas y supiera desenvolverse
entre los circulos intelectuales andaluces, no podemos olvidar que el
Inca Garcilaso habia crecido con el orgullo propio de los reyes incas
cusquefios de un imperio ya perdido. Esto se puede ver claramente en
su obra, en su idea de patria y en su defensa del mestizaje. Su narrativa
histérica inca legitimaba las versiones de su familia materna cusquefa
porque eran las que él conocia y las que consideraba versiones verdaderas,
sobre todo tomando en cuenta que sus familiares habian sido testigos
directos de muchos de los acontecimientos histéricos que describia. Su
lengua materna era el quechua cusquefio y aunque hubo otras variantes,
el mestizo habia aprendido el quechua de Cusco.

La influencia de la familia materna cusquefia quizds determiné el
registro que hace de estos barrios cusquenos con nombres incas en vez de
los nuevos nombres espanoles, pero hay muchas evidencias de que el autor
vivié simultdneamente en la sociedad cusquena inca y en la espanola.
Su educacién formal espafola, su cercana relacién con su padre espafiol
y su residencia en la casa paterna espafiola a partir de los diez afios de
edad nos dan claros indicios de su participacion en la sociedad espanola
de Cusco. A esto hay que sumar que en el transcurso de toda su obra se
puede apreciar un constante enaltecimiento tanto del pasado inca como
de las hazafias de los espafioles en la conquista que evidencian su orgullo
por su origen inca y espanol. Teniendo en cuenta todo esto, creemos
que el cronista no tenfa una mirada puramente inca de la ciudad, y que

17 Garcilaso de la Vega 1590.
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estos nombres de barrios no pertenecian exclusivamente al pasado inca,
sino que realmente estos nombres si existieron a mediados del siglo XV1.

LA OBRA Y LOS DEBATES

La bibliografia sobre la obra del Inca Garcilaso es muy amplia y ha tenido
diferentes lecturas en el transcurso de los mds de cuatrocientos afios de
publicada. Su temprana idea de patria inspiré movimientos politicos e
intelectuales de indigenistas e independentistas americanos, asi como en
las varias reacciones en contra de estos y enraizadas en el nacionalismo
espafiol que han cuestionado la veracidad de su obra reiteradas veces.'®
Los dltimos estudios, en cambio, se han concentrado en analizar el
sentido de esta obra en el contexto de los siglos XVI y XVII; asi como en
poner en evidencia su visién cusco-céntrica de la historia y en descifrar
la identidad de este autor mestizo que firmaba como indio y que, aun
asi, supo manejar la retérica de los espanoles ilustrados y supo tener
influencia en el orden dominante."

Encontramos debates sobre estos barrios de Garcilaso en los estudios de
la etapa inca de Cusco. En el articulo de Angles Vargas dedicado a estos
barrios incas, el autor defendid la veracidad de las crénicas de Garcilaso
sobre Cusco y resalt6 la importancia de las crénicas sobre estos barrios
incas pero sin llegar a contrastar esta informacién del Inca Garcilaso con
otras fuentes primarias de archivos histdricos.

Asimismo, se observan referencias a algunos de estos nombres de
barrios incas tanto en estudios sobre las parroquias del Cusco virreinal®
como en investigaciones lingiisticas relacionadas con dichos topénimos.

18 Mazzoti estudia la influencia de Garcilaso en la construccién de la nacién indiana en
el siglo XVII; Gil Amate hace un recorrido de la recepcion de la obra del Inca Garcilaso
en el siglo XVIITy J. C. Rovira analiza las diferentes lecturas de la obra del Inca Garcilaso
desde nacionalismo espanol y el antiindigenismo. Ver Mazzoti 2021; Rovira 2012; Gil
2009.

Y Miré Q. 1985; Durand 1988; Bravo 1993; Gonzales Vigil 2007; Mazzoti 2005; 2021;
2023.

20 Rowe 1944; 1946; 1963; 1968; 1991; 2003; Kendall 1973; 1985; 1991; Gasparini
y Margolies 1977; Julien 1998; Cerrén Palomino 2013; Farrington 2013; Vargas 2017;
Angles Vargas 2005; Beltrdn-Caballero, Mar y Matos 2021.
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Ya que en este trabajo estamos debatiendo la veracidad de las crénicas
del Inca Garcilaso, a continuacién vamos a mencionar brevemente
algunas referencias sobre el amplio debate historiografico alrededor de
la veracidad de su obra.

En el siglo XIX, autores como W. Robertson aseguraban que el Inca
Garcilaso habia copiado a otros cronistas, y la tesis sobre el plagio cobré
fuerza a comienzos del siglo XX bajo la voz de Manuel Gonzidles de la
Rosa, quien puso en cuestién la memoria de Garcilaso y afirmé que las
crénicas del Inca Garcilaso en realidad eran los manuscritos perdidos
del Padre Blas Valera. Esta tesis generé un intenso debate entre Gonzdles
de la Rosa y José de la Riva Agiiero, quien defendié la veracidad de la
autorfa del Garcilaso y la legitimidad del testimonio del cronista.?’ En
el siglo XVIII el autor J. E. del Llano Zapata negé el conocimiento del
quechua del Inca Garcilaso, a pesar de ser su lengua materna, y afirmé lo
siguiente: «El Inca dixo lo que quiso, ¢ interpreté la voz a su arbitrio, y
sin mds fundamento que su antojo. Solo supo él muy poco de la Lengua
Quechua».”” Asimismo, encontramos a distinguidos estudiosos de letras
que rechazaron la solidez histdrica de esta obra como es el caso de M.
Menéndez Pelayo, quien escribié: «Los Comentarios Reales no son texto
histérico: son una novela tan utépica como la de Tomds Moro».?

En las Gltimas décadas, investigadores y etnohistoriadores también
cuestionaron en varias ocasiones la veracidad de las versiones de la historia
del inca cronista. J. Rowe escribié: «Cuando “El Inca” Garcilaso de la
Vega publicé sus Comentarios Reales en 1607 y ofreci6 al publico una
historia bastante alterada y novelesca de la dinastia inca [...] menos
digno de crédito precisamente en las secciones referentes a las materias
en las cuales el autor se proclama mds autorizado: la historia politica de
los Incas, su religién, y su filologfa».**

Garcilaso escribié estas memorias al final de su vida, con la mirada
nostalgica de un lugar al que llama pazria y al cual sabe que no va a volver.

2! Robertson 1827; Riva Agiiero 1968: 19.

22 Llano Zapata 1758: 79.

23 Menéndez Pelayo 1894; 1911, Rovira 2012; Cortez 2013.
24 Rostworowski 201 1; 2022; 2023; Rowe 2003: 351.
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Lo hizo al final de su vida, con el fin de aclarar las malinterpretaciones
de la historia narradas por otros cronistas espafioles y justamente con la
intencién de que las historias de su patria no se pierdan de la memoria
colectiva: «Yo, incitado del deseo de la conservacién de las antiguallas de
mi patria, esas pocas que han quedado, porque no se pierdan del todo».
Habia pasado alrededor de cuarenta y dos afios desde que vivi6 en Cusco,
y el mismo cronista reconocié que su memoria estaba fallando, por lo
cual es logico cuestionar la veracidad de sus crénicas. Sin embargo, en su
obra hay muchos indicios de su lucidez, de su gran esfuerzo por recordar
y de su rigurosidad para informarse sobre los nuevos cambios ocurridos
en Cusco durante su ausencia: «Después acd se han trocado algunos
nombres de aquéllos, por las iglesias parroquiales que en algunos barrios

% La nueva presencia de las parroquias efectivamente

se han labrado».
habia afectado la estructura de Cusco de forma dramdtica y estaba
al tanto de que la ciudad en la que habia vivido ya no era la misma.
Ademds, existe abundante informacién en registros y crénicas sobre
Cusco que, aunque no ofrecen el orden narrativo de barrios de Cusco
que nos brinda el Inca Garcilaso, si nos dan datos sueltos que coinciden
con el cronista y que apuntan a la veracidad de sus crénicas. Por otro
lado, los hallazgos arqueoldgicos han corroborado diversas partes de las
crénicas de Garcilaso de la Vega sobre el Cusco que anteriormente habian
sido objeto de cuestionamiento, como es el caso del descubrimiento
de las bases de los torreones de Saqsahuamdn descritos por el inca en
los recuerdos de su infancia en Cusco; y las investigaciones de Donato
Amado sobre los descendientes de familias reales incas apuntan a que
es verdad la afirmacién de Garcilaso sobre las panacas como linajes
fundados por una mujer hermana del inca, y los ayllus o ayllus reales,
fundados por varones.”

Aunque su brillante pluma idealizara el pasado inca perdido y
describiera con nostalgia los recuerdos de aquella patria a la que sabe que

 Garcilaso 1609, I, lib. VII, cap. VIII: 100-101.

2 1p,

27 Valcarcel 1935; 1981; 2016, Beltran-Caballero, Mar y Matos 2021; Amado 2018;
2019; Szemiriski y Curatola 2023.
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no va a volver, en esta investigacién planteo que el testimonio del Inca
Garcilaso no es una reconstruccidn literaria como muchos autores han
sugerido. Al contrario, los resultados del presente estudio corroboran
que sus crénicas son un genuino esfuerzo por recuperar las memorias
de su ciudad natal y una sélida fuente de informacién sobre el Cusco

de mediados del siglo XVI.

FUENTES Y METODOLOGIA

Este estudio se ha enriquecido enormemente con el libro de Donato
Amado sobre las élites incas cusquenas del virreinato y sus publicaciones
me han permitido identificar algunos nombres de los integrantes de estas
élites incas en los registros histéricos. Los articulos publicados sobre las
élites incas y las nuevas parroquias cusquefas del siglo XVI han sido de
gran apoyo para esta investigacion, entre los que sobresalen los trabajos de
C. Julien, D. Amado, T. Zuidema, ]. J. Decoster, ]. Sherbondy, J. Rowe,
J. Puente Lunay L. Segalini. Los articulos publicados sobre las primeras
edificaciones virreinales me han ayudado a visualizar los cambios de estos
barrios durante el virreinato, entre ellos destaca el articulo «De la casa
senorial al beaterio de Nazarenas» de D. Amado, asi como los articulos
sobre la casa Concha de D. Amado y M. Najarro, sobre el Hospital de
los Naturales de J. Esquivel Coronado, sobre el barrio de San Cristébal
de Guevara y Zirate, y una tesis no publicada sobre el barrio de San
Blas de Manotupa y Pena.

Cabe mencionar el libro La casa cusquenia de Gutiérrez, Azevedo,
Azevedo, Vifuales y Vallin; asi como el libro de Paulo de Azevedo,
el articulo de Angles Vargas sobre los barrios en el Cusco incaico, los
articulos de Luis Miguel Glave, los aportes de Rostworowski y las nuevas
perspectivas de Gabriela Ramos sobre el siglo XVI1.%® Las contribuciones
sobre arqueologia y arquitectura inca de Cusco han sido fundamentales

28 Zuidema 1985; 2019, Guevara y Zarate 1998; Sherbondy 1993; 1996; Julien 1998;
Rowe 2003; Amado 2003; 2017; 2019; Esquivel 2004; 2005; 2006; 2019; Azevedo
2009; Segalini 2009; Glave 2010; 2021; De la Puente Luna 2016; Manotupa y Pena
2016; Ramos 2017; Decoster 2019; Rostworowski 2023.
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para entender la fisonomia de los barrios incas previa a la llegada de los
espafioles a la ciudad.”” Por dltimo, debo subrayar el importante estudio
lingiiistico que hace Rodolfo Cerrén Palomino sobre el origen de algunos
de estos nombres de barrios de Cusco del Inca Garcilaso.*

Los archivos histéricos donde encontramos estos nombres de barrios
abarcan desde los registros del siglo XVI hasta el siglo XIX. Si bien
muchos de estos corresponden a una etapa posterior a los afos de
investigacién de mediados del siglo XVI, su continua presencia en los
archivos del virreinato pone en evidencia su existencia en retrospectiva.”!
Estos nombres se encuentran escritos de diferentes maneras en los folios
encontrados y para identificar los nombres he tomado en cuenta la
similitud entre la escritura en el folio con la fonética de estos nombres
de barrios, asi como su coincidencia con la ubicacién en el mismo sitio
de Cusco.*

Luego de revisar cientos de folios durante los tltimos cuatro afios en
los archivos histéricos de Sevilla, Lima y Cusco, la mayor parte de estos
nombres han sido encontrados en los documentos de compras, ventas,
registros de propiedades, herencias, litigios y arrendamientos de los
protocolos notariales del Archivo Regional de Cusco (ARC), asi como
en las transcripciones de los Libros del Cabildo de Cusco de 1534 y en
el Archivo Arzobispal de Cusco. Estos nombres han llegado a nuestros
dias gracias a la pluma de los escribanos y notarios de Cusco quienes,
durante todo el Virreinato, transcribieron los nombres en estos folios

2 Rowe 1944; 1946; 1963; 1968; 1991; 2003; Kendall 1973; 1985; 1991; Gasparini
y Margolies 1977; Angles Vargas 1979; 2005; Augurto Calvo 1980; Valcdrcel 1981;
Hyslop 1984; 1985; 1990; Paredes 2001; Farrington 2013; Chdvez 2013; Vargas 2016;
Zuidema 20165 2019; Bauer 2016; Alfaro y Beltrdn-Caballero 2018; Beltrdn Caballero,
Mar y Matos 2021.

30 Cerrén Palomino 2013.

3! He consultado las transcripciones de las actas de fundacién de 1534 publicadas en
1926 por Urteaga y Romero, en 1965 por Rivera Serna y en 1977 por Gonzélez Pujana.
32 Esta investigacién empezé en el afio 2020 a raiz de las conversaciones telefénicas con
el gran investigador cusquefio Donato Amado (1962-2022), he logrado continuar este
trabajo a pesar de su ausencia y gracias a las revisiones de mi director de tesis doctoral
Alexandre Coello de la Rosa (Universitat Pompeu Fabra de Barcelona).
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y nos dejaron el registro de los mismos nombres que describié el Inca
Garcilaso.*

La documentacién encontrada confirma que, efectivamente, la
ciudad conservé los mismos nombres de los barrios incas en los afios
que Garcilaso vivié entre 1539 y 1560, que algunos de estos nombres
se mantuvieron en uso en el transcurso de todo el Virreinato e incluso
muchos de estos nombres perduran en la actualidad en los mismos
sitios. Con el avance de mi investigacion doctoral, cuento con suficiente
material de archivo como para confirmar la presencia de estos nombres en
los siglos XVI, XVII, XVIII y XIX.* En el presente articulo, muestro una

pequena seleccion de los registros encontrados durante mi investigacion.

EL BARRIO ESPA1<IOL, LA CANCHA Y EL BARRIO INCA

Con el fin de comprender mejor lo que la palabra castellana barrio
significaba para el Inca Garcilaso de la Vega en el contexto de su época,
he consultado el concepto de la palabra barrio en el diccionario de
Covarrubias que corresponde al castellano de la peninsula ibérica donde
residia el cronista en el afo de publicacién de su obra en 1609. Contrasto
esta definicién de barrio espanol con el concepto quechua de barrio inca,
usando la traduccién al quechua del propio Garcilaso, y la contrasto
con la traduccién del diccionario quechua de D. Gongdlez Holguin
de 1608. En el diccionario de Covarrubias, encontramos las siguientes
definiciones de barrio:

Fol. 124 . *BARRIO. Antiguamente los hombres de labranga tenian sus
caserfas en ella, y éstas se dixeron barrios en ardbigo, de barr, campo, y assi
vale tanto barrio como casa de campo; y porque no estavan seguros de los
ladrones y robadores, juntdronse muchos barrios y hizieron un lugar distinto
en los dichds barrios, aunque conjuntos unos a otros, y éstos se llamaron

33 Dominguez-Guerrero 2011; Navarro 2015; Dominguez-Guerrero y Lépez Villalba
2018.

34 E| trabajo de archivo corresponde a mis estadias en el Archivo de la Nacién en Lima
(2021), Archivo Arzobispal de Cusco (2021), el Archivo Regional de Cusco (2021 y
2023) y el Archivo de Indias de Sevilla (2024). También he contado con el apoyo de
Milena Manotupa (2022).



TORD Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI 25

en latin vicos, y los moradores dellos vicinos, vezinos, y el barrio vezindad.
Quando el trigo o otra semilla no ha nacido igualmente, sino un pedaco
apartado de otro, dezimos aver nacido a barrios, aludiendo al asiento que
tuvieron primero los barrios, apartado uno de otro, y quando las barbas
nacen a mechones se dizen lo mesmo dellos. [...]*

De origen drabe, la palabra barrio tenia varias definiciones, y el
concepto mds cercano a la idea de barrio entendido como vecindario la
encontramos definido como un lugar con vecinos, que se llama vecindad,
donde hay casas o cacerias que se agrupan y que los barrios estaban sepa-
rados entre ellos.*® Por otro lado, el Inca Garcilaso tradujo la palabra
barrio en espanol como cancha en quechuay describid la palabra quechua
cancha como: «barrio de vecindad o un gran cercado».”” En el diccionario
quechua de Gongdlez Holguin de 1608, encontramos la traduccién de
la palabra quechua cancha como «El patio o corral», haciendo referencia
a un patio o espacio abierto delimitado que es similar al cercado que
define Garcilaso, pero Gongalez Holguin no menciona el vecindario.”®
Aunque hubieran otras variantes del quechua, el Inca Garcilaso de la
Vega aprendié el quechua cusquefio y, por tanto, podemos deducir que
la palabra cancha fue la palabra més cercana de su quechua cusquefo al
castellano barrio. Es posible que hubiera otras variantes del significado de
cancha en otros pueblos de habla quechua, pero este estudio corresponde
alos barrios del espacio de Cusco y por esta razén tomamos como vélida
la traduccién del Inca Garcilaso.

Es importante subrayar que detrds de estas palabras, tanto en quechua
cancha como en espafol barrio, existe una organizacién social del espacio
que las sostiene, que las define y que las delimita, ya que corresponden
a dos cosmovisiones diferentes del uso del espacio. Es por esta razén
que la traduccién de la palabra del quechua cusqueno cancha quizds no

35 Covarrubias 2003: 197.

% En esta definicién, también aparece la palabra asiento que vemos repetidas veces
vinculada a los nombres de barrios incas en estos archivos histéricos notariales cusquefos.
Ver apéndice.

%7 Garcilaso 1609, I: lib. VIII, cap. IX: 171.

38 Gongdlez Holguin 2007[1608].
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encaje perfectamente con la traduccién de la palabra castellana barrio,
y es muy probable que el Inca Garcilaso hiciera una adaptacién o una
interpretacién del concepto de la palabra cancha, que eran espacios
cercados donde vivian las familias del centro de Cusco vinculadas a un
linaje. Hay que agregar que la descripcién de Garcilaso sobre las canchas
cusquenas concuerda con los estudios arqueolégicos de las residencias
o canchas del centro de Cusco, cuya estructura se caracterizaba por ser
un gran espacio cuadrangular cercado por muros perimetrales de piedra
con acceso limitado a una tnica puerta; estos espacios integraban dreas
abiertas junto a sectores cerrados de uso doméstico o ceremonial.*

Cuando describe un barrio o cancha en el centro nobiliario, lo describe
como un gran espacio donde residia un Inca junto con su aillu o ayllu,
que vendria a ser /inaje o clan: «En aquel espacio largo y ancho vivian
los Incas de la sangre real, divididos por sus aillus, que es linajes».
Al conjunto de los barrios o canchas de sangre real, les llama Cdpac
Aillu, como dice «en comin a todos aquellos linajes divididos: Cédpac
Aillu, que es linaje augusto, de sangre real».*! Por tanto, la ubicacién
del barrio en el centro nobiliario de Cusco, donde residian los linajes
incas, determinaba la pertenencia al espacio de poder en Cusco, a su
legitimidad como pertenencia al tronco original del que nacieron estas
familias reales y su proyeccién de poder central a todo el imperio. El
conjunto de estos barrios de linajes nobles incas estaba delimitado por
el cerro de Sagsahuamdn, el rio Saphy, el rio Tullumayu y el punto de
encuentro final entre los rios Saphy y Tullumayu. El Inca Garcilaso resalta
que los barrios de la nobleza inca formaban parte de un espacio sagrado
en si mismo y menciona la «puerta del santuario», con lo cual podemos
deducir que habia un acceso restringido al que llama santuario donde
estaban ubicados los barrios de reyes incas.*

3 Rowe 1944; 1946; 1963; 1968; 1991; 2003; Kendall 1973; 1985; 1991; Gasparini
y Margolies 1977; Farrington 2013; Beltrdn-Caballero; Mar y Matos 2021.

40 Garcilaso 1609, T: lib. VII, cap. IX: 104.

4 1b: 105.

4 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 103.
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Por otro lado, el cronista describe un cerco mayor que estaba
conformado por barrios de los cercos o arrabales que delimitaban el
espacio sagrado de las canchas reales. Estos barrios arrabales estaban
ubicados fuera del llamado santuario y tenian un rango menor en la
organizacién del espacio de poder. En estos barrios del cerco o arrabales
del santuario, habitaban las familias que no eran miembros de los linajes
reales incas y curacas de otras etnias que representaban a sus respectivas
etnias o naciones no cusquefias, originarias de otros lugares del Imperio
inca y residentes en estos arrabales aledafios a las zonas agricolas de los
alrededores.

Por tltimo, Garcilaso afirmaba que los barrios incas estaban integrados
en una estructura mds amplia, ya que Cusco se dividia en linajes altos y
bajos, correspondientes a hanan ayllu y hurin ayllu. Aunque este tema
no seréd desarrollado aqui, es relevante mencionarlo para entender estos
barrios en su contexto®.

El concepto de barrio cusquefio tiene muchas similitudes con el barrio
espafiol de Covarrubias; sin embargo, no es exactamente el mismo. El
barrio espafiol estaba compuesto por varias casas, pero no necesariamente
se conformaba por un solo clan familiar ni estaban cercados como las
canchas incas cusquenas. El barrio cusqueno traducido por Garcilaso
estaba vinculado a la pertenencia a un linaje o #i//u o gran familia, y este
es un factor indispensable para entender el barrio cusquefio inca. El Inca
Garcilaso iguala la palabra barrio a linaje, con lo cual nos da a entender
que el espacio del barrio y el linaje estaban intrinsecamente vinculados:
«que los dividieron por barrios o por linajes, diziendo Hanan ayllu y
Hurin ayllu, que es linaje alto y el bajo».*

En cuanto a las dimensiones de los barrios cusquefios incas, al describir
el barrio nobiliario llamado Amarucancha, Garcilaso especifica que
«fueron casas de Huayna Cépac», con lo cual podemos deducir que eran
varias casas en donde vivian miembros del clan del inca Huayna Cdpac
o las varias familias que formaban este gran clan. El cronista mencioné

4 Urteaga 1931; Rowe 1944; 1985; Chédvez 1970; 1913; Rostworowski 2011; 2022.
4 Garcilaso 1609, I: lib. I, cap. XVI: 58.
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varios nombres de espafioles asociados con repartos de solares en el
mismo Amarucancha, en donde se repartieron por lo menos seis casas
o solares a espafioles y un espacio para el uso de una cdrcel. Por otro
lado, en la reparticién de solares del Cabildo del afio 1534, vemos que
las dimensiones de cada solar eran doscientos pies: «doscientos pies que
tenemos asignados y sefialados por un solar».®

Los estudios sobre el Cusco Inca senalan que, en el momento de la
llegada de los espanoles, en esta capital del Imperio inca se concentraban
una gran cantidad de huacas y lugares sagrados que conformaban los
sistema de ceques, alineaciones que articulaban estos lugares sagrados
incas en la capital, lo cual ratifica la informacién de Garcilaso cuando
define a todo el centro de Cusco como sagrado y lo llama santuario. En
el ano 1534, los primeros espanoles liderados por Francisco Pizarro se
repartieron los solares en los barrios del espacio sagrado donde residian
las familias reales incas o lo que quedaba de ellas. Estas reparticiones de
solares no se consolidaron del todo en 1534, pero se realizaron en los afios
posteriores, como bien lo describe Donato Amado: «los descendientes
incas fueron expulsados hacia los arrabales de la ciudad. De esta manera,
la residencia de los incas y de la nobleza, asi como las canchas de los
primeros dieron paso a las casas principales de los vecinos y feudatarios».”
Las familias incas reales finalmente fueron desplazadas a los barrios de los
arrabales, estos eran barrios que tradicionalmente albergaban familias con
menor rango, barrios de residencias mds humildes que no tenian la solidez
ni la sofisticada arquitectura de las imponentes canchas reales del centro
y eran barrios aledafos a las tierras agricolas del valle. Las familias de los
aillus reales incas fueron alejadas del centro sagrado, alejadas del centro
politico-religioso y fueron desplazadas fuera de los barrios o canchas reales
del santuario. Este alejamiento del espacio de poder religioso y politico,

5 Urteaga y Romero 1926: 45.

46 Sobre ceques, huacas y lugares sagrados cusqueios, ver Chavez Ballén 1970; Rowe
1985; Sherbondy 1986; 2017; Zuidema 1995[1964]; Bauer 2016; Wachtel 2017. Los
tltimos estudios de D. Amado apuntan a los ceques como medidas de tierra (véase
Szemifiski y Curatola 2023).

%7 Amado 2017: 265.
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fue una muestra de su descenso social en el nuevo orden dominante,
pero al mismo tiempo representd la continuidad de esta jerarquia de
barrios en el espacio ya que los nuevos lideres espafioles se instalaron a
residir en los barrios incas reales del santuario. Los primeros espafoles
ocuparon las canchas reales, los templos y las huacas mds importantes
de la capital del Imperio inca, donde establecieron la Parroquia Matriz
de los espafoles y donde se instalaron a residir definitivamente.” De
esta manera, el corazén de la topografia religiosa inca siguié cumpliendo
la funcién de centro de poder politico y religioso en el nuevo orden
dominante espafol.

Al realizar la transcripcién de las ciento un actas de bautismo mds
antiguas de los archivos parroquiales (1577-1599) del centro de Cusco,
de las quinientas personas participantes, son legibles trescientos cuarenta
apellidos. Todos estos eran apellidos espafioles a excepcién de un testigo
de bautismo en 1577: «Hijo de [Hernando] Cavallero y de Ysabel de
mescua su muger fueron sus padrinos don Carlo Ynga y dofia Maria
Desquivel su muger».* Este inico nombre no espafiol corresponde a
don Carlo Ynga (hijo de Paullo Inca, aliado de los espanoles y residente
del barrio de Collcampata), quien estaba casado con una espafola y
formaba parte activa en la sociedad espafiola. Ademds, encontramos una
nifia con nombre espafol registrada como mestiza, una mujer definida
como mestiza'y dos mujeres madres definidas como indias. En base a esta
documentacidén, podemos reafirmar que la mayoria de los participantes
en estos bautismos de fines del siglo XVI en la Parroquia Matriz de los
Espanoles del centro de Cusco era la sociedad espanola establecida sobre
los barrios incas reales aledanos a la plaza inca de Haucaipata.

48 B centro sagrado de Cusco sigue manteniendo las lineas del urbanismo inca disefiado
por el inca Pachactitec. Los espafioles no alteraron dramdticamente la estructura del
urbanismo inca de Cusco por temor a una rebelidén y porque el sélido urbanismo inca
era similar al espafiol, con lo cual se limitaron a realizar intervenciones de arquitectura y
urbanismo como adaptar la plaza inca a las dimensiones de la plaza espafiola, transformar
templos sagrados incas en iglesias y monasterios, y adaptar residencias reales incas a
solares espafioles.

49 Archivo Arzobispal de Cusco, Libros Parroquiales, Libros de Bautismos, 1577, f. 2.
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Con la apropiacién de las residencias en estos barrios del centro de
Cusco inca imperial, los espafoles sellaron su dominio sobre este centro
de poder politico-religioso y dejaron el mensaje de ser los nuevos lideres
del territorio. Pero de esta forma también mantuvieron viva la jerarquia
tradicional de la topografia religiosa inca y consolidaron el poder simbé-
lico de estos barrios nobiliarios del centro de poder del Tahuantinsuyo. >

LOS NOMBRES DE LOS BARRIOS INCAS DEL INCA GARCILASO

Garcilaso describié los 13 barrios que delimitaron el cerco de la ciudad
sagrada de Cusco o los barrios de los arrabales en el siguiente orden:
Collcampata, Cantutpata, Pumacurcu, Tococachi, Munaicenca, Rima-
cpampa, Pumapchupan, Cayaucachi, Chaquillchaca, Pichu, Quillipata,
Carmenca y Huacapuncu. El cronista cierra la lista del cerco de la
ciudad con el encuentro del tltimo barrio de la lista, Huacapuncu, con
el primero, Collcampata, describiendo asi en orden los barrios del cerco
entero. Afirma que algunos barrios se encontraban fuera de la ciudad o
«fuera de lo poblado», que serfan las zonas agricolas de los alrededores
de Cusco, pero las incluye en la lista de barrios del cerco que la delimi-
taban, como es el caso de Chaquillchaca, Pichu, Quillipata y el pueblo
de Cayaucachi. Posteriormente, el Inca Garcilaso de la Vega describié los
9 barrios ubicados al interior de este cerco y en el corazén de la ciudad-
santuario de Cusco que eran: Hatuncancha, Pucamarca, un barrio del
que no recuerda el nombre, barrio Coricancha, un barrio cuyo nombre
no recuerda al que llama el barrio de las escuelas, barrio Coracora, barrio
Cassana, barrio Amarucancha y barrio Acllahuaci.

%% Son varios estudios que muestran la continuidad de nombres que conformaban la
topografia religiosa inca y los hitos sagrados incas en estos barrios durante el virreinato,
asi como la presencia de mitos incas en ceremonias religiosas y ceremonias civicas que
perduran hasta hoy; sobre estos estudios, ver Sherbondy 1986; Flores 1990; Vifiuales
2001; Cahill 2000; Calvo 2013; Escobar 2013; Bauer 2016. Los estudios de Villanueva
Urteaga sobre censos del siglo XVII y XVIII muestran la presencia de una mayoria de
nombres espafioles junto con la permanencia de una minorfa de nombres quechuas de
calles, plazas y haciendas del valle de Cusco (ver Villanueva 1996).
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Los 22 barrios de Cusco a mediados del siglo XV1 registrados por el Inca Garcilaso de la Vega. Del
I al XIII: Trece nombres de barrios que componian el cerco de Cusco registrados en el plano. /
Del 1 al 9: Nueve nombres de barrios del Santuario del centro de Cusco: 1. Hatuncancha,
2. Pucamarca, 3. No sabe - No recuerda, 4. Coricancha, 5. No sabe - No recuerda, 6. Coracora,
7. Cassana, 8. Amarucancha, y 9. Acllahuasi.

Plano de elaboracién propia 2024 (L. Tord y A. Velasquez) realizado sobre la base del mapa del Cusco
Inca de Setopant URV 2021.

Garcilaso afirmé que recordaba los nombres de veinte barrios de los
veintidés barrios que describid, con lo cual este estudio de toponimia se
basa en la bisqueda de los nombres de veinte barrios. No voy a realizar
un andlisis lingfiistico de estos nombres. En este articulo voy a mostrar
algunos de los resultados de la bisqueda de estos nombres en los archivos
histdricos, voy a transcribir los fragmentos de los folios seleccionados y
haré un breve andlisis sobre el registro de nombres de residentes, propie-
tarios y representantes de estas propiedades que nos ayudan a entender
la nueva sociedad en estos barrios incas.’' A continuacidn, presento cada

3! La lengua comiin de los cusquefios de comienzos del siglo XV1 era el quechua y los
nombres de estos barrios son mayormente quechuas. Cerrén Palomino sostiene que
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nombre de barrio junto con un fragmento del texto del Inca Garcilaso y
la transcripcién del folio del archivo histérico correspondiente. El orden
respeta la secuencia del cronista que empieza por los barrios del cerco o
los barrios de los arrabales que delimitaban la ciudad sagrada.

Barrio Collcampata >

El primer barrio, que era el mds principal, se llamava Collcampata: céllcam
debe de ser de diccidn de la lengua particular de los Incas, no sé qué signi-
fique; pata quiere decir andén [...] En aquel andén fundé el Inca Manco
Cépac su casa real, que después fué de Paullu, hijo de Huaina Cépac. Yo
alcancé de ella un galpén muy grande y espacioso, que servia de plaza, en
dias lluviosos, para solemnizar en él sus fiestas principales; sélo aquel galpén
quedaba en pie cuando sali del Cuzco, que otros semejantes, de que diremos,
los dejé todos caidos.*

En su descripcidn, el cronista resalta la presencia de la casa real de
Manco Capac, la posterior residencia del Inca Paullu (aliado de los
espafioles y pariente del Inca Garcilaso de la Vega) y el uso de Coll-
campata como espacio donde se continuaban reproduciendo las fiestas
tradicionales incas a mediados del siglo XVI. Encontramos este traspaso

de propiedades en el afio 1598:

Miguel Lira rresidente en esta ciudad [...] dixo que como uno de los here-
deros de juan de lira su tio difunto por cliusula de su testamento [...] tiene
y posee un pedaco de solar que dejo el dho jo [Joan] de Lira en las rancherfas
de Colcampata linde con solar de diego de Lira y jo [Joan] de Lira el mogo
que es el solar que era de jua [Juana] pariguana yanacona de dho [dicho]
Juan de Lira el qual dicho solar y al derecho que a la parte como a uno
de los herederos de jo [Joan] de Lira le pertenece lo que quiere transferir
y traspasa en el dicho diego de Lira por ello le da y paga Treynta pesos.*

muchos de ellos tienen influencia aymara y algunos tienen préstamos de la lengua
puquina. Segun este autor, los nombres Carmenca, Chaquillchaca, Coracora y Munai-
cenca son quechuas (ver Cerrén Palomino 2013).

52 Cerrén Palomino (2013) afirma que Collcampata seria una palabra quechua con
influencias de la lengua aymara y préstamos gramaticales de la lengua puquina.

33 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 104.

54 Archivo Regional de Cusco [en adelante ARC], Protocolos Notariales 9, Cristébal
Lucero,1598, f. 358v.



TORD Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI 33

El nombre del barrio inca se escribe Colcampata y la mayoria de los
apellidos que aparecen en este folio pertenecen a la misma familia Lira
y a Juana Pariguana, definida yanacona (o sirviente) de Juan de Lira.
Aparentemente, esta mujer es la tinica de los mencionados que tiene un
apellido nativo; sin embargo, los Lira también estaban vinculados a las
familias reales incas. En las Gltimas investigaciones sobre la nobleza inca
cusquena realizadas por Donato Amado, encontramos evidencias de que
Juan de Lira era esposo de dofa Francisca de Chdvez, una mujer que
tuvo un hijo natural con don Melchor Carlos Inca, descendiente del Inca
Paullo. Con lo cual, podemos afirmar que las personas mencionadas en
este documento estaban todas vinculadas a los descendientes del Inca
Paullo, residentes en el mismo barrio de Collcampata.>

Barrio Cantutpata

Luego se sigue, yendo en cerco hacia el oriente, otro barrio llamado Cantut-
pata; quiere decir: andén de clavellinas.”

No encontramos referencias de este barrio llamado Cantutpata en los
archivos histéricos notariales revisados.

Barrio Pumacurcu

Siguiendo el mismo viaje en cerco al levante, se sigue otro barrio llamado
Pumacurcu; quiere decir: viga de leones. Puma es ledn; curcu, viga, porque en
unas grandes vigas que habifa en el barrio ataban los leones que presentaban
al Inca, hasta domesticarlos y ponerlos donde habian de estar.””

Encontramos la venta de una casa ubicada en «Pomacurco» entre los

afios 1580 y 1583:

yo Joan de Lizaraco [...] doy en venta rreal [...] una casa con su patio y
corral que yo tengo y poseo en el asiento de pomacorco que lindan por una
parte casas de mateo yno (yndio) y por otra parte con casas de domingo

%5 Amado 2019; MacCormack 2002; Rovira 2016; Guevara y Zarate 1998.
56 Garcilaso 1609, I: lib. VI, cap. VIII: 104.
7 Ib.
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quiso yno (yndio) y por las espaldas un chacara y rancheria de dofia catalina
Useca madre de Don Felipe Ynga y la frente una placuela donde se juntan
y salen los yanaconas que fueron de francisco Pina con todas sus entradas
y salidas usos e costumbres >

Este documento registra una propiedad en el asiento de pomacorco,
que vende Joan de Lizaraco a Pedro Hernandes de Calabasas, ambos
con apellidos espanoles. Podemos apreciar que se menciona al lugar de
encuentro de los yanaconas o sirvientes de Francisco Pina, al parecer
un hombre de apellido espafol. La propiedad linda con los propieta-
rios «mateo indio» y «domingo quiso indio»; el apellido Quiso aparece
también en los registros de las familias incas nobles del siglo XVII publi-
cadas por Amado.”” Como indica Rostworowski, los yanaconas realizaban
los trabajos domésticos y agricolas de las familias reales que residian en
el centro de Cusco durante el incanato, por lo cual eran residentes de los
barrios incas durante el Imperio inca y por esto se explica su frecuente
presencia en los archivos cusquenos.® Efectivamente, vemos una recu-
rrente presencia de yanaconas que permanecieron en estos barrios de
Cusco a comienzos del Virreinato.

En este folio aparece dofia Catalina Useca, registrada como la madre
de don Felipe Ynga, y es evidente que se trata de Catalina Tocto Oxica,
madre de don Felipe Inquill Topa con el Inca Cristobal Paullo Inca: «En
1539, don Ciristébal Paullo [...] fue nombrado “inca” como parte de
una estrategia politica de los espafioles [...] Don Cristébal se casé con
dofa Catalina Tocto Oxica y tuvieron dos hijos: don Carlos Inquill Topa
y don Felipe Inquill Topa».®'

Alrededor de esta propiedad del barrio de Pumacurcu, podemos
identificar dreas de cultivo llamadas chacaras o chacras, asi como una
variedad de vecinos y propietarios que nos dan un panorama de la
sociedad cusquena del siglo XVI, que va desde los familiares del Inca
Cristébal Paullo, residente del barrio de Collcampata, pasando por otras

58 ARC, Protocolo 3, Pedro Cervantes, afios 1580-1583, f. 309v-309r.
59 Amado 2017.

%0 Rostworowski 2023.

1 Amado 2019.
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dos personas definidas como yndios o indios propietarios, seguramente
vinculados a las familias reales incas de Colcampata, dos espanoles y un
grupo de yanaconas o sirvientes que probablemente trabajaban las dreas
de cultivo de este barrio.

Barrio Tococachi

Luego se sigue otro barrio grandisimo, llamado Tococachi: no sé qué signi-
fique la compostura deste nombre, porque zoco quiere decir ventana; cachi
es la sal que se come. En buena compostura de aquel lenguaje, dird sal de
ventana, que no sé qué quisiesen decir por €l, si no es que sea nombre proprio
y tenga otra significacién que yo no sepa. En este barrio estuvo edificado
primero el convento del divino San Francisco.®?

Garcilaso de la Vega describe este barrio inca indicando que fue el
primer lugar donde se edificé el convento de San Francisco. Encontramos
una venta en el barrio de Tococache en 1582:

[....] parecieron presentes angelina ynquillay yna [india] muger que dixo
se de Joan guaman curi yn° [indio] natural desta ciudad oficial ¢apatero
[Zapatero] que esta presente E por lengua E ynterpretazionde don Fe [Felipe]
Sayre ynterprete general desta ciudad E la dicha Angelina ynquillay [...]
dixo la dha [dicha] angelina ynquillay que por quanto El dho [dicho] su
marido Vendio [...] a juan callisaya yn® [indio] de los pacasas En la provincia
Del collao para el y para sus herederos Un pedaco [pedazo] de solar que
tenyamos y poseyamos En esta ciudad en el barrio que llaman Tococache *

En esta venta encontramos el registro del «barrio que llaman Toco-
cache» y todos los propietarios, intérpretes y compradores estdn regis-
trados como indio o yndio. Se trata de los apellidos nativos Ynquillay,
Guaman, Curi y Callisaya, este tltimo registra como indio de la etnia
pacasas. Aparece un intérprete Felipe Sayre, cuyo nombre coincide con
el del noble inca Felipe Sayri Tupa, hijo natural de Cristébal Paullo,

62 Cerrén Palomino (2013) afirma que esta palabra podrfa ser un hibrido aymara-puquina
o asignable al colla-puquina en su forma Totocachi.

% Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII; 104.

64 ARC, Protocolo 3, Pedro Cervantes, afios 1580-1583, Subpaquete 1582, f. 315v.
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miembro de la familia inca real del barrio de Collcampata. Asimismo,
Guaman y Curi, ambos son apellidos vinculados a los ayllus, aillus o

familias reales incas cusquefias.”

Barrio Munaicenca®

Torciendo un poco al mediodia, yendo en cerco, se sigue el barrio que llaman
Munaicenca; quiere decir: ama la nariz, porque muna es amar o querer, y
cenca es nariz. A qué fin pusiesen tal nombre, no lo sé; debid ser con alguna
ocasién o supersticién, que nunca los ponfan acaso.”’

El cronista describe este barrio que llama Munaicenca. En la busqueda
de este nombre de barrio, nos encontramos con el archivo histérico
correspondiente a Francisco de la Fuente del ano 1617, en donde se
describe el registro de la venta de un solar en Munaisinca:

yo Petronilla Pasfia viuda muger don Juan Francisco rimache de la parroquia
de San blas [...] otorgo que vendo y doy en venta rreal desde agora para
siempre jamds a Gabriel g° (gonsalo) Quispe Topa y a Juana Cusichillo su
muger E para sus herederos [...] Es a saver un solar con dos buhios de paja
el uno alto y bajo con su patio corral que tengo e poseo en esta ciudad en
el asiento de munaisinca que alinda por una parte con cassas que fueron de
francisco Morales e por delante con un callexon que entra a la rrancheria
de los yanaconas de Diego Xiron el qual dicho solar y casa les vendo.®®

En este registro de venta se escribe Munaicenca como Munaicinca
y aqui nuevamente podemos apreciar el uso de la palabra asiento para
referirse al nombre del barrio inca de Garcilaso. Es evidente la presencia
de propietarios espafioles como Francisco Morales y Diego Xiron o Giron
por un lado, y por otro lado, la presencia de nativos yanaconas, asi como
propietarios y vecinos de apellidos quechuas, como son Pasfia, Rimache,

%5 Amado 2017.

6 Cerrén Palomino (2013) afirma que esta palabra podria referirse al santuario descrito
por el cronista Bernabé Cobo (1653) como una piedra sagrada y venerada llamada Cinca.
%7 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 104.

68 ARC, Protocolo 116, Francisco de La Fuente, . 349v.
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Quispe Topa y Cusichillo. Los apellidos Quispe Topa o Quistopa, Topa,

Pasnia y Rimache formaban parte de las familias reales cusquefias.®

Barrio Rimacpampa

Yendo todavia con el cerco al mediodia, se sigue otro gran barrio, que llaman
Rimacpampa: quiere decir: la plaza que habla, porque en ella se pregonaban
algunas ordenanzas, de las que para el gobierno de la reptblica tenfan hechas.
Pregondbanlas a sus tiempos para que los vecinos las supiesen y acudiesen
a cumplir lo que por ellas se les mandaba, y porque la plaza estaba en aquel
barrio, le pusieron el nombre de ella.”

Garcilaso de la Vega describe al barrio inca de Rimacpampa y la
presencia de la plaza Rimacpampa. Encontramos el arrendamiento de
una vivienda entre 1780 y 1781:

Otorgo que daba en arrendamiento a Don Ysidro de Medina y a su Esposa
Dofia Gabriela Bazques vecinos de esta ciudad a ambos de mancomun [...]
una casa de vivienda que tiene y posee con altos y bajos y tras tiendas a la
calle que estd en la calle que sale a la plazuela de Limacpampa al camino
real del arco términos de la parrochia de San Blas.”

La palabra Rimacpampa la encontramos en este folio escrita como
Limacpampa. Se trata de un arrendamiento a un matrimonio de los
apellidos espafoles de Medina y Bazques. Podemos apreciar en este
registro que la misma plaza que menciona Garcilaso en el siglo XVI
seguia presente a fines del siglo XVIII en el mismo lugar y con el mismo
nombre. Cabe mencionar que la plaza llamada Limacpampa existe hoy
en dia en el mismo sitio y, por tanto, se trata de un nombre de barrio
inca que ha resistido durante mds de cinco siglos y continta vigente
hasta el siglo XXI.

% Amado 2017.
7% Garcilaso 1609, I: lib. VI, cap. VIII: 104.
71 ARC, Protocolo 15, Miguel de Acufia, afio 1780-1781, f. 572v.
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Barrio Pumapchupan

Pasado el barrio de Rimacpampa estd otro, al mediodia de la ciudad, que se
dice Pumapchupan; quiere decir: cola de le6n, porque aquel barrio fenece
en punta, por dos arroyos que al fin de ¢l se juntan, haciendo punta de
escuadra. También le dieron este nombre por decir que era aquel barrio lo
tltimo de la ciudad: quisieron honratle con llamarle cola y cabo del le6n.”

El notario Pedro Cervantes registra la venta de un terreno en

Guanchac, lugar definido en la frontera con Pumacchupa, en el ano 1582:

En La ciudad del cuzco del piru [...] ate [ante] mi El escriv® [escribano] puco
[publico] y ts°[testigos] ynfraescriptos Una yna [india] que dijo llamarse
Lucia Urcoma natural de la provincia de chucuyto En el collao que agora
de presente rreside En la parroquia de sefior San blas [...] dixo que por
quanto Ella obo E compro de don diego Yupanqui yn® [indio] natural de
esta ciudad rreside En dha [dicha] parroquia Un pedaso de solar y casaque
son En esta ciudad a do dizen guanchac ques frontero del barrio que llaman
pumacchupa que linda por una parte con tierras E chacaras de diego maldo

[Maldonado] 7

Pedro Cervantes lo define como el «barrio que llaman Pumacchupa»

a fines del siglo XVI y todos los propietarios y compradores registrados

son definidos como indios. La propietaria residia en la Parroquia de San

Blas ubicada en el barrio inca de Tococache, tenia el apellido Urcoma,

era de las etnias del Collao y habia comprado la propiedad en Guanchac

a Diego Yupanqui, apellido vinculado a las familias reales cusquefias.

Podemos observar que estas propiedades de Guanchac lindan con el

barrio de Pumacchupa y con las tierras de Diego Maldonado, quien

aparentemente fuera el conquistador espafiol cuya biografia ha sido estu-

diada por varios investigadores o algin familiar con el mismo nombre.”

72 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 104-105.
73 ARC, Protolo 3, Pedro Cervantes, afios 1580-1583, f. 318v.
74 Del Busto Duthurburu 1962-1963; Lockhart 1972; Julien 2002.
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Barrio (pueblo) Cayaucachi

El cronista describe a Cayaucachi como un pueblo afuera de la ciudad de
Cusco y no como un barrio; sin embargo, lo incluye en la secuencia de
barrios que conforman el cerco de Cusco y afirma que, al momento de
escribir sus crénicas, Cayaucachi ya formaba parte de la ciudad:

habfa un pueblo de mds de trescientos vecinos llamado Cayaucachi. Estaba
aquel pueblo més de mil pasos de las dltimas casas de la ciudad; esto era el
afio de mil quinientos y sesenta; ahora, que es el afo de mil y seiscientos y
dos, que escribo esto, estd ya (segtin me han dicho) dentro, en el Cuzco, cuya
poblacién se ha estendido tanto que lo ha abrazado en si por todas partes.

El notario Antonio Sdnchez registra una venta en el Afo 1569:

Ximon carrera rresidente en esta ciudad del cuzco [...] doy en venta real
para agora y siempre jamas [...] Juliana [...] muger legitima de Gaspar
demacuela color moreno por la presente [...] un pedaco de solar y tierra
que tengo y poseo en esta dicha ciudad en cayocache que alinda por delante
con la calle rreal y por otra parte con una callejuela y por la otra parte con
pedago de solar y callejuela de Juan montones.”

Se trata de la venta de un pedazo de solar y tierra en Cayocache, donde
el propietario, de apellido espanol Carrera, vende la propiedad a una
mujer llamada Juliana, cuyo apellido no se distingue. En el documento,
Juliana es descrita como de color moreno, lo que podria sugerir que
era mestiza, nativa o no espafola. Los demds apellidos mencionados,
Demacuela y Montones, parecen ser espafoles.

Barrio Chaquillchaca

Al poniente de la ciudad, otros mil pasos de ella, habia otro barrio llamado
Chaquillchaca, que también es nombre impertinente para compuesto, si ya
no es proprio. Por alli sale el camino real que va a Cuntisuyu [...] Llaman
collquemachdc-huay a aquellos cafos; quiere decir: culebras de plata, porque
el agua se asemeja en lo blanco a la plata y los canos a las culebras, en las

75 Garcilaso 1609, I: lib. VI, cap. VIII: 105.
76 ARC, Protocolo 18, Antonio Sanchez, afio 1569, f. 1165V.
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vueltas que van dando por la tierra. También me han dicho que llega ya la
poblacién de la ciudad hasta Chaquillchaca.”

El cronista Garcilaso de la Vega llama barrio a Chaquillchaca aunque se
situaba afuera de Cusco. En un expediente del notario Pedro Cervantes,
encontramos el registro de la compra de un solar y casa en el afno 1580
que dice:

Juan Enrriquez Vezino desta ciudad dixo que Lo obo E compro de Pedro
maraber Vzn° [Vecino] de esta ¢ciudad Un solar y casa ques En chaquilchaca
barrio de esta ciudad junto al ospital de los naturales de esta ciudad que
linda por una parte con casas de antonyo de marchena vno [vecino] desta
ciudad y por la otra con tierra de juan De salas y por la otra con calle nueva
que ba hazia carmenga.”®

En este folio aparece Chaquilchaca definido como un barrio a fines
del siglo XVI. Los participantes de la venta tienen apellidos espafoles
como Juan Enrriquez y Pedro Maraber. Asimismo, menciona los propie-
tarios vecinos que son también nombres de espafoles como Antonyo
de Marchena y Juan de Salas, quien quizds fuera Juan de Salas Valdes
(1525-1585), el que fue alcalde, regidor y procurador de Cusco y que
construyé la Casa de los Cuatro Bustos.”

Barrio Pichu

Yendo con el mismo cerco, volviendo del poniente hacia el norte, habia otro
barrio, llamado Pichu. También estaba fuera de la ciudad.®

A continuacién, transcribimos un fragmento del folio de arrenda-
miento de casas en el ano 1700:

Catalina Mallqui yndia natural de la parroquia del hospital de Naturales
Viuda de Francisco Agustin en presencia y con Asistencia de Don Geronimo

77 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 105.

78 ARC, Protocolo 3, Pedro Cervantes, afios 1580-1583, f. 167v.
79 Tord 1978; Gonzilez Ochoa 2003

80 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 105.
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de Alegria Protector de los Naturales [...] y por ynterpretacion de Thomas
de molina ynterprete dellos otorgo que dava y dio en arrendamiento a
Don Salvador Poma y Dona Bartola sisa marido y muger lixitimos unas
casas de vivienda y morada que tiene en el barrio de Piccho de dha [dicha]
Parroquia del hospital.®!

El nombre de este barrio Pichu se escribe en este registro del siglo
XVIII como piccho. Aparece una propietaria definida como yndia
natural y arrendadores con apellidos nativos como Mallqui, Poma y
Sisa. El nombre Sisa aparece frecuentemente en registros de mujeres
miembros de las familias reales incas y lo encontramos en estudios que
muestran registros de mujeres vinculadas a la familia real cusquena del
Inca Cristobal Paullo.

Barrio Quillipata

Adelante de éste, siguiendo el mismo cerco, habia otro barrio, llamado
Quillipata. El cual también estaba fuera de lo poblado.®

En los registros del notario Cristébal de Luzero, encontramos una
venta en el afio 1621:

yo Pedro guaman yndio pintor natural del pueblo De anta rresidente en
esta ciudad del cuzco del Piru otorgo [...] doy en venta rreal Para agora y
en todo tiempo a Juana Cissa muger de gongalo Brisefio para ella y para sus
herederos [...] un pedaco de solar [...] con Una cassa grande de teja y un
buhio pequeno de paja q [que] tengo al pie de la parroquia de santa ana en
el asiento de quillipata q [que] los obe y compre [...] de nicolas Figueroa
y maria pasfa su hermana por escripa [escritura] De benta [venta] el qual
dho [dicho] solar y casa q [que] assi le vendo lindan por una parte con mis
cassas y solar y por un lado con casas y solar de Susana ynquillay mi hija por
la otra calle rreal y por arriba con solar y casa de geronima fiusta.*

81 ARC, Protocolo 330, Escribanos Naturales, afos 1677-1705, Subpaquete 1700, f.
819v.

82 Amado 2017; Rostworowski 2023.

8 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 105.

84 ARC, Protocolo 170, Cristébal de Luzero, afos 1621-1622, f. 48.
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En este archivo del siglo XVII, aparece asiento de Quillipata y se llama
asiento en vez de barrio. Todas las personas mencionadas en esta venta
pertenecen a las familias reales o aillus incas cusquefios como son Pedro
Guaman, Juana Cissa, Marfa Pasna y Susana Ynquillay hija de Pedro
Guaman. Pedro Guaman aparece en los estudios de Donato Amado
como hijo del noble Inca llamado Cayo Topa en un registro de fines
del siglo XVI.%> Asimismo aparece Juana Cissa y el nombre Cissa o Sisa
aparece en los registros de mujeres miembros de las familias reales incas
y vinculadas a la familia real del Inca Cristobal Paullo.® Los tnicos dos
apellidos espafioles aparecen en Gongalo Bricefio como esposo de Juana
Cissa, cuyo nombre Cissz indica su pertenencia a una panaca o ayllu
inca real, y en Nicolas Figueroa, como hermano de Maria Pasha que
aparentemente pertenecia a un ayllu real inca o panaca. Los dos espanoles
registrados estaban emparentados con dos mujeres de familias incas, por
tanto, podria tratarse de familias mestizas cuyos miembros combinaban
apellidos espafioles e incas. Por tltimo, se menciona a una vecina llamada
Geronima Nusta, cuyo nombre o apellido Nusta significa que era una
mujer miembro de un ayllu o familia real inca.

Barrio Carmenca

Volviendo al barrio llamado Carmenca, para bajar con otra calle de casas,
decimos que las mds cercanas a Carmenca son las que fueron de Diego de
Silva, que fué mi padrino de confirmacién, hijo del famoso Feliciano de
Silva.?”

En los archivos notariales de Pedro Cervantes, encontramos una venta
entre 1580 y 1583:

yo rrodrigo de Villalobos morador en esta ciudad del cusco del piru otorgo
E conozco [...] a xpval [Cristébal] de bustinga [Bustinza] [...] un pedaco
[pedazo] de solar de tierra plantada de alfalfar que yo tengo E poseo En
esta ciudad hacia el barrio de carmenga y calle nueva junto y linde con

85 Amado 2017.
86 Amado 2017; Rostworowski 2023.
87 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. XI: 113.
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otro pedago [pedazo] de tierra de alfalfar que yo tengo e poseo como el
dho [dicho] pedaco de tierra de alfalfar corriendo de largo desde la pared
de luis de Ayala hasta la casa y linde de joan callezas.®®

Podemos apreciar que se escribe Carmenga y que a fines del siglo XVI
este notario lo define como barrio. Los participantes de esta venta tienen
nombres y apellidos espafioles. En esta otra venta de un solar y tierras en
1580, en cambio se le define como Arrabal de Carmenga:

yo Felipe oncoguana yn° [indio] natural chachapoya rreduzido y poblado
en la parroquia de sa [senora] santa ana E yo dona [dofa] Franca [Fran-
cisca] chuynpio yna [india] su muger [...] otorgamos que conocemos que
Vendemos E damos En Venta rreal por juro de heredar a Juan Uscalla yn®
[indio] Cana que esta preste [presente] [...] Un pedaco [pedazo] de solar y
tierra que nos tenemos y poseemos En el arrabal de carmenga tanto como
un pedaco [pedazo] de papacancha que linda por una parte con casas y solar
que fueron de Ju® [Juan] Vilcapoma yn° [indio] y por otra parte con casas y
solar de nosotros dhos [dichos] vendedores y por otra parte un canyno rreal
que abrié El Visitador con todas sus entradas E salidas.®

En este segundo documento, el escribano anoté Carmenga y registra
la venta de Felipe Oncoguana, identificado como un indio chachapoya
y su mujer como #ndia, asi como a un indio cana llamado Juan Uscalla.
Miembros de la etnia chachapoyas llegaron a Cusco como mitmaes o
mitimaes de los incas y se mantuvieron como aliados de los espafioles en
el barrio de Carmenca o Carmenga.” La etnia de los Canas se aliaron a
los incas durante la expansién del Imperio inca.”

Nos llama la atencién que el mismo notario Pedro Cervantes en ambos
documentos y en los mismos afios, define a Carmenga como barrio en
un folio y como arrabal en otro folio. La diferencia entre ambos folios
es que, en donde los participantes tienen apellidos espafioles se define

88 ARC, Protocolo 3, Pedro Cervantes, afios 1580-1583, f. 193.

8 7b.: Sub paquete 1582, £. 308.

9 Bravo Guerreira 2003; Amado 2017.

91 Este registro canas podria haber sido una forma de escribir caziaris, quienes eran una

etnia o nacién aliada de los espanoles y residentes en este barrio. Sobre los canas ver
Sillar y Dean 2002.
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a Carmenga como barrio y en el folio donde los participantes del registro
son todos indios o yndios naturales se le define como arrabal, a pesar
de que aparentemente se trata del mismo lugar. Con lo cual, habria que
preguntarse si estas palabras quizds podrian estar vinculadas al grupo
social o étnico intrinseco en su ubicacidn en el espacio y no al revés,
con lo cual la palabra barrio en Cusco podria estar identificada con el
espacio de poder del centro conquistado por los residentes espafioles y la
palabra arrabal identificada con los espacios donde estaban desplazados
los indios alejados del espacio de poder del barrio espafiol, esto podria
explicar el cambio de la palabra barrio o arrabal dependiendo de la
persona registrada en el mismo espacio.

Barrio Huacapuncu

Volviendo con el cerco, hacia el oriente, estd luego el barrio llamado Huaca-
puncu; quiere decir: la puerta del santuario, porque Auaca, como en su
lugar declaramos, entre otras muchas significaciones que tiene, quiere decir
templo o santuario; puncu es puerta. [...] Este barrio Huacapuncu llega a
juntarse con el de Collcampacta, de donde empezaron a hacer el cerco de
los barrios de la ciudad; y asi queda hecho el cerco entero.”

El nombre de este barrio es traducido por Garcilaso como la puerta del
santuario o en donde estuvo localizada la puerta de la ciudad santuario.

En los archivos de venta de Domingo de Oro, encontramos una venta
de casas del ano 1619:

herdo [Hernando] Rodriguez morador En esta ciudad Del cuzco [...]
Vendemos E damos En Venta real desde agora [...] al maestro Gaspar de
Villagra clérigo presvitero cura beneficiado de la parroquia de Sefiora Santa
ana [...] unas cassas De vivienda que tienen en esta ¢iudad en el varrio de
guacapongo que lindan por la parte de arriba con cassas de Francisca de
olmos muger de baltassar de herrera e por la parte de abajo con cassas de
los hijos y herederos de Pedro Ortiz de Orue.”

%2 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. VIII: 105 - 106.
93 ARC, Protocolo 260, Domingo de Oro, afo 1618- 1619, ff. 61v-62v.
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En este documento de venta vemos que se registra el barrio de guaca-
pongo 'y los apellidos registrados son todos espanoles en esta propiedad
de este barrio que cierra el cerco de los arrabales de Cusco.

El cronista inicié la descripcién del cerco de la ciudad con el principal
barrio de Collcampata y lo terminé con este barrio de Huacapuncu,
dejando asi cerrada la secuencia de los barrios del cerco o los arrabales de
la ciudad sagrada. Siguiendo el orden de la lista de barrios que describe
el cronista, a continuacién, presentamos los barrios que conformaban
el centro de la Ciudad Sagrada de Cusco o lo que llama el sanzuario.

Barrio Hatuncancha

A las espaldas de las tiendas principales estdn las casas que fueron de Diego
Maldonado, llamado el Rico, porque lo fue mas que otro alguno de los del
Pert: fue de los primeros conquistadores. En tiempo de los Incas se llamaba
aquel sitio Hatuncancha; quiere decir: barrio grande. Fueron casas de uno
de los Reyes, llamado Inca Yupanqui; al mediodia de las de Diego Maldo-
nado, calle en medio, estdn las que fueron de Francisco Herndndez Girén.*

El cronista describe este barrio como el lugar de las casas del Inca
Yupanqui, que pasaron a ser las casas de Diego Maldonado ¢/ rico (1504-
1570) y Francisco Herndndez Gir6n (1510-1554), ambos conocidos espa-
fioles y grandes propietarios en el Cusco del siglo XVI.”” Encontramos el
registro de Hatuncancha en las fuentes primarias publicadas de los libros
del Cabildo del afo 1534; en la seccidn de reparticién de solares podemos
identificar que los solares ubicados en el lugar de Harun Cancha le corres-
pondieron a los espafioles Alonso Riquelme, Francisco Mexia, Gonzalo
Maldonado, Lucas Martinez, Rodrigo de Herrera y Cermeno, entre
otros. Cito algunos de las transcripciones de la reparticién: «Sefaldronse
al Tesorero de su Magestad Alonso Riquelme un solar en los buhios de
Hatun Cancha do est4 Francisco Mexia», «Sefialdsele a Francisco Mex{a,
regidor, un solar en Hatun Cancha, que tiene por linderos la puerta de la

9% Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. IX: 108.
95 Porras Barnechea 1961; Lockhart 1972; Del Busto Duthurburu 1962-1963; Julien
2002.
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dicha Hatun Cancha y de la otra parte la calle del Sol [...]», «Senaldse al
Alguacil mayor Gonzalo Maldonado un solar en Hatun Cancha [...]»,
«Senalédse a Lucas Martinez un solar en Hatun Cancha [...]».%°

En el documento no especifican si era un barrio, pero estd ubicado en
el mismo lugar y todos los nuevos propietarios eran espanoles en este

barrio de casas reales incas.

Barrio Puca Marca

Adelante de aquéllas, al mediodia, estdn las casas que fueron de Antonio
Altamirano, conquistador de los primeros, y Francisco de Frias y Sebastidn
de Cazalla, con otras muchas que hay a sus lados y espaldas; lldmase aquel
barrio Puca Marca; quiere decir: barrio colorado. Fueron casas del Rey
Tapac Inca Yupanqui.”

Encontramos Puca Marca en el registro del documento de la Primera
Fundacién de Cuzco realizada por los espanoles en el afo 1534: «Sefia-
16se al regidor Pedro del Barco un solar en la Pocamarca, por linderos la
misma calle del Sol y de la otra parte, solar del dicho Francisco Mexia, del
cual corre el dicho solar la Pocamarca adelante, y lo que faltare de través,
que se dé de largo».”® En este documento del ano 1534, se transcribe
Pocamarca en vez de Puca Marca; no especifican si era un barrio o un
sitio y la ubicacién coincide con el barrio de Garcilaso donde estaban
las casas del Rey Tupac Inca Yupanqui. Los nuevos residentes registrados
en este documento eran todos de apellidos espanoles.

Barrio sin nombre

Adelante de aquel barrio, al mediodia, estd otro grandisimo barrio, que no
me acuerdo de su nombre; en él estdn las casas que fueron de Alonso de
Loayza, Martin de Meneses, Juan de Figueroa, Don Pedro Puertocarrero,
Garcia de Melo, Francisco Delgado.”

Urteaga y Romero 1926.
97 Garcilaso 1609, 1: lib. VII, cap. IX: 108.
Urteaga y Romero 1926.
9 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. IX: 108.
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El cronista no recuerda este nombre de barrio, por lo cual no hemos
realizado el estudio.

Barrio Coricancha

Mds adelante de aquel barrio, yendo todavia al sur, estd la plaza llamada
Intipampa; quiere decir: plaza del Sol, porque estaba delante de la casa y
templo del Sol, donde llegaban los que no eran Incas con las ofrendas que
le llevaban, porque no podian entrar dentro en la casa. Allf las recibian los
sacerdotes y las presentaban a la imagen del Sol, que adoraban por Dios. El
barrio donde estaba el templo del Sol se llamaba Coricancha, que es: barrio
de oro, plata y piedras preciosas, que, como en otra parte dijimos, habfa en
aquel templo y en aquel barrio.'®

Garcilaso describe al barrio de Coricancha como el lugar donde se
encontraba el Templo del Sol de los incas. Encontramos un solar en los
registros del notario Francisco de la Fuente en 1601:

En la Ciudad del Cuzco [...] Herdo [Hernando] Carrasco curador de las
personas y bienes de Jua [Juana] y maria de andueca [Andueza] hijas leji-
timas de Ju® [Juan] de andueca dif® [difunto] procurador de causas que fue
de esta ¢iudad y universales Erederas Digo Que las dhs [dichas] nenores
tienen Un solar en el barrio de curicancha [...] que tiene por linderos ansi
como vamos las casas y solar q [que ] fueron de hrdo [Hernando] guerray
por la otra pte [parte] El solar de los Erederos de d° [Diego] de Escobar.'

Encontramos este nombre escrito como Curicancha, definido como
barrio ylos apellidos de los propietarios eran todos espafioles. Este docu-
mento evidencia que este barrio inca seguia presente en el siglo XVII
y que el Coricancha, el principal centro religioso inca que albergaba
el Templo del Sol, seguia ddndole nombre a este barrio a pesar de que
todos los nuevos propietarios del inicio del virreinato eran espanoles.
Los residentes cusquefos de hoy le siguen llamando Coricancha a este
sitio sagrado inca, pese a que la Iglesia y el Convento de Santo Domingo
se impusieron sobre sus ruinas desde el siglo XVII hasta el dia de hoy.

100 7,
1b.
101 ARC, Protocolo 115, Francisco de la Fuente, afio 1601-1602, f. 591v.
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Barrio que no recuerda el nombre y que llama barrio de las escuelas

Otro barrio grandisimo, cuyo nombre se me ha olvidado; podrémosle
llamar el barrio de las escuelas, porque en él estaban las que fundé el Rey
Inca Roca, como en su vida dijimos. En indio dicen Yacha Huaci, que es

casa de ensefianza.!”?

El cronista no recuerda el nombre de este barrio y, por tanto, no hemos

realizado el estudio.

Barrio Coracora

Yendo del barrio de las escuelas al mediodia, estin dos barrios, donde habia
dos casas reales que salfan a la plaza principal. Tomaban todo el lienzo de
la plaza; la una de ellas, que estaba al levante de la otra, se decfa Coracora;
quiere decir: herbazales, porque aquel sitio era un gran herbazal y la plaza
que estd delante era un tremendal o cenegal [...]. En aquel herbazal fundé
el Rey Inca Roca su casa real [...] De la casa Coracora no alcancé nada,
porque ya en mis tiempos estaba toda por el suelo; cupo en suerte, cuando se
repartié la ciudad, a Gonzalo Pizarro, hermano del marqués Don Francisco
Pizarro, que fue uno de los que la ganaron.'®

El cronista afirma que en este barrio estaba la casa de Inca Roca y estas

propiedades fueron adjudicadas a los espanoles Gonzalo Pizarro y Fran-

cisco Pizarro en el reparto de solares. Encontramos una venta registrada

por el notario Cristébal de Lucero en el afio 1624:

Sebastian Quispi y Maria [...] su muger Rodrigo Quispe y Maria [...] natu-
rales de la parroquia del hospital de los naturales de la ciudad de cuzco del
piru por interpretacién de Juan Gomez [...] ynterprete de los naturales [...]
otorgamos y conoscemos por la presente carta que bendemos y damos en venta
real paraagoray en todo tiempo a Juan copasi y Ysabel Pasha su legitima mujer
yndios naturales de la [...] parroquia del hospital [...] un pedago de solar con
un buhio [...] que habemos y tenemos en la parroquia en el asiento llamado
cora cora que lindan por una parte con solar de lucia pasna.'*

102 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. X: 109.

103 [b

104 ARC, Protocolo 171, Cristobal de Lucero, afios 1623-1624, Subpaquete 1624, f. 459v.
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En este folio se registra asiento de cora cora y nuevamente vemos el uso de
la palabra asiento al referirse a un nombre de barrio inca de Garcilaso. Los
involucrados tienen todos apellidos de incas o quechuas como Sebastidn
Quispi, Rodrigo Quispe, Juan Copasi, Ysabel Pasha y Lucia Pasna. Todos
eran residentes de la Parroquia de los Naturales ubicada en los arrabales y
no eran residentes del antiguo barrio de Coracora en el centro nobiliario
inca cercano a la plaza de armas donde residian los espafoles. La mayoria
de estos apellidos coinciden con apellidos de familias reales incas iden-
tificados por D. Amado como son Pasfia o Pasna, Quispe y Quispi. Por
tanto, es muy probable que fueran familias incas vinculadas al barrio de
Collcampata, que en el siglo XVII era un barrio donde vivia la nobleza

inca descendientes de Paullo Inca y era limitrofe con Coracora.'®

Barrio Cassana

La otra casa real, que estaba al poniente de Coracora, se llamaba Cassana,
que quiere decir: cosa para helar. Pusiéronle este nombre por admiracidn,
dando a entender que tenfa tan grandes y tan hermosos edificios que habfan
de helar y pasmar al que los mirase con atencién. Eran casas del gran Inca
Pachacttec, bisnieto de Inca Roca, que, por favorecer las escuelas que su
bisabuelo fundé, mandé labrar su casa cerca de ellas. [...] En mi tiempo
abrieron los espafoles una calle, que dividié las escuelas de las casas reales;
de la que llamaban Cassana alcancé mucha parte de las paredes, que eran de
canterfa ricamente labrada, que mostraban haber sido aposentos reales, y un
hermosisimo galpén, que en tiempo de los incas, en dias lluviosos, servia de
plaza para sus fiestas y bailes. Era tan grande que muy holgadamente pudieran
sesenta de a caballo jugar canas dentro en €l [...] otros muchos espanoles
tuvieron parte en ellas, mds Juan de Pancorvo las compro todas a los principios
[...] También vi derribar el galpén y hacer en el barrio Cassana las tiendas
con sus portales, como hoy estdn, para morada de mercaderes y oficiales.'®

El cronista hace una amplia descripcién que nos ayuda a visualizar
la transformacién de este barrio inca donde originalmente residia el
linaje de Pachacitec y que, a mediados del siglo XVI, cambia a ser
propiedad de Juan de Pancorvo, asi como la mencién de la construccién

105 Amado 2017.
196 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. X: 109-110.
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de los primeros portales y comercios espafioles del barrio ubicado en la
plaza principal de Cusco.

En los archivos del notario Antonio Sanches, encontramos un arren-
damiento en el ano 1568:

nicolas de Montenegro residente en esta ciudad del Cuzco [...] por Virtud
del poder que del tengo [...] arriendo e doy en rrenta a Vos gongalo
[Gonzalo] de Mora residente En esta dha [dicha] ciudad que presente estais
Unas casas que el dho [dicho] Juan de Pancorbo tiene en esta ciudad en la
calle de Caxana que son las que stan linde con casas donde al presente vive
Franco [Francisco] Sanchez nieto'"”

En este registro, encontramos la ubicacién de la calle de Caxana en
el mismo lugar del barrio Cassana. Aparecen registrados espafoles
vinculados a la propiedad como el propietario Juan de Pancorbo, su
representante Nicolds de Montenegro, el arrendatario Gonzalo de Mora
y el vecino residente Francisco Sanches Nieto. Esta fuente corrobora la
descripcion de Garcilaso sobre las propiedades en este barrio de Juan
de Pancorvo, quien aparece en otras crénicas y cuya biografia ha sido
estudiada por varios autores.'"

En los archivos del notario Juan de Olave encontramos un arrenda-
miento en el afio 1611:

Arrendamto Franco [Francisco] martinez a Luis Vargas: Sepan quantos
esta [...] vieren como yo Franco [Francisco] Narbaez V° [Vecino] de esta
ciudad del cuzco [...] otrogo y conozco que arriendo E doy en arrendamto
[arrendamiento] a Luis basqz [Vasques] que esta presene [presente] Una
tienda que el dicho mi parte tiene debaxo de los portales de Cassana en la
placa [plaza] mayor en la tienda de pulperia.'®

El Inca Garcilaso lo escribe Cassana, el notario Antonio Sanches lo
escribe Caxanay el notario Juan de Olave, como Casana. Ambos registros
notariales corroboran la presencia de propietarios exclusivamente espa-
fioles en este barrio de linaje real inca ubicado frente a la plaza principal

107 ARC, Protocolo 20, Antonio Sanches, afo 1568, ff. 960v - 961r.
108 Esquivel y Navia 1980; Albaina Pérez 1985; 1986.
109 ARC, Protocolo 258, Joan de Olave, afio 1611- 1612, f. 4.
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inca de Haucaipata o Haucaypata. El notario Antonio Sanches lo define
como una calle y el notario Joan de Olave lo define como portales, pero
la ubicacién es la misma y el nombre es el mismo.

Barrio Amarucancha

Al cabo de la plaza, al mediodia de ella, habia otras dos casas reales; la que
estaba cerca del arroyo, calle en medio, se llamaba Amarucancha, que es:
barrio de las culebras grandes; estaba de frente de Cassana; fueron casas de
Huaina Cépac; ahora son de la Santa Compaiia de Jests. Yo alcancé de ellas
un galpdn grande, aunque no tan grande como el de Casana. Alcancé también
un hermosisimo cubo redondo, que estaba en la plaza, delante de la casa.'™®

El cronista deja un claro testimonio de cémo este barrio inca de
Amarucancha pasa a ser el lugar de la Compania de Jestis (que contintia
en este lugar hasta hoy) y de los referentes de arquitectura inca que iban
desapareciendo ante sus ojos como las casas del Inca Huaina Cépac y el
cubo redondo ubicado en la plaza Haucaipata.

Encontramos a Amarucancha registrada en la reparticién de los solares
a espafoles en la copia de la Primera Fundacién de Cuzco realizada por
los espafioles en el afio 1534: «Senaldronse al Sr Capitin Hernando de
Soto, teniente de Gobernador, dos solares en Amaru Cancha, donde

agora estd, con la delantera de la plaza toda que tiene».!"!
g p q

Barrio Acllabuaci

Al oriente de Amarucancha, la calle del Sol en medio, esta el barrio llamado
Acllahuaci, que es casa de escogidas, donde estaba el convento de las doncellas
dedicadas al Sol, de las cuales dimos larga cuenta en su lugar, y de lo que
yo alcancé de sus edificios resta decir que en el repartimiento cupo parte de
aquella casa a Francisco Mejia, y fue lo que sale al lienzo de la plaza, que
también se ha poblado de tiendas de mercaderes. Otra parte cupo a Pedro
del Barco y otra parte al Licenciado de la Gama, y otras a otros, de que no

me acuerdo.!'?

110 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. X: 110.
" Urteaga y Romero 1926.
2 Garcilaso 1609, I: lib. VII, cap. X: 111.



52 HuTORICA XLVIIL2 2024 / e-ISSN 2223-375X

Segin el cronista, este barrio lleva el nombre de lo que, en tiempos
incas, fue la casa de las mujeres escogidas o Acllahuasi, y en sus afios de
residencia pasé a ser propiedad de los espafioles Francisco Mejia, Pedro
del Barco y el Licenciado de la Gama, asi como una parte de este barrio
se destind al uso de tiendas de comercios espafnoles.

Encontramos un registro del Acllahuasi en los archivos histéricos
del Archivo Arzobispal de Cusco: se trata de una carta de la priora del
Monasterio de Santa Catalina y las Madres de Consejo en contra de
la demolicién de un sector del Convento Santa Catalina que ocupaba
el antiguo Acclahuasi. En el documento, se describe el lugar como el
antiguo templo de las acllas: «en la parte que se trata de demoler estaba el
antiguo templo de Acllas».'"? En este interesante testimonio, la priora del
Monasterio lo define como Zémplo de las acllas y pareciera que usa este
argumento de memoria histdrica para rechazar su demolicién. Ademds
de esta fuente primaria que presento, son numerosas las cronicas que
registraron el Acllahuasi donde vivian las acllas y las mamaconas. A pesar
de que en el siglo XVII se convirtié en lo que es hoy en dia el Monasterio
de Santa Catalina, este nombre de barrio inca ha sobrevivido formando
parte de la memoria colectiva de los ciudadanos cusquefios hasta hoy y
llamamos Acllahuasi al sitio sobre el que se encuentra el monasterio que
se impone solemne sobre las ruinas del Acllahuasi inca.'

CONCLUSIONES

A lo largo de este articulo, he presentado algunos de los resultados del
estudio de toponimia de mi tesis de investigacién doctoral, en la cual
contrasto las crénicas del Inca Garcilaso de la Vega sobre los barrios de la
ciudad de Cusco de mediados del siglo XVI con las fuentes primarias de
los archivos histéricos en los que he trabajado. De los veinte nombres de
los barrios incas que registré el Inca Garcilaso de la Vega, he localizado
diecinueve nombres en los archivos histéricos. La mayor parte han sido

113 Archivo Arzobispal de Cusco, Constituciones C17-2-33, Epoca Republicana, 1582-
1853.
"4 Burns 19915 2008.
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encontrados en los registros de compras, ventas, herencias y arrenda-
mientos de propiedades de la ciudad de Cusco en los Protocolos Nota-
riales del Archivo Regional de Cusco correspondientes a los siglos XV1,
XVIIy XVIIIL. En esta seleccién de documentos, podemos ver suficientes
evidencias como para confirmar la existencia de estos nombres en los
archivos virreinales, corroborar las crénicas del Inca Garcilaso como una
fuente sélida para estudiar la ciudad de Cusco de mediados del siglo XVI
y afirmar que hubo una continua presencia de estos nombres durante
todo el Virreinato. Asimismo, hago un breve andlisis de los nombres de
personas que aparecen en estos registros de barrios con el fin de revisar
la variedad de residentes en estos barrios incas y, por tltimo, abro nuevas
reflexiones sobre la continuidad de la toponimia inca en el Virreinato,
la Republica y su permanencia hasta hoy.

Durante los anos de residencia del Inca Garcilaso en Cusco entre
1539 y 1560, la toponimia espanola o castellana ya estaba presente en
la ciudad como parte de las estrategias de evangelizacién de los sitios
sagrados incas que fueron reemplazados por nombres cristianos y por
la presencia de nombres espanoles en general; sin embargo, fueron las
primeras parroquias a partir de 1559-1560 las que impusieron definiti-
vamente una nueva organizacion sobre estos barrios incas y desplazaron
la toponimia inca para imponer una cristiana en los espacios de estos
barrios incas. La nueva toponimia cristiana castellana dominé los registros
oficiales de la Corona en Espana durante el virreinato. Sin embargo, los
archivos locales cusquefios muestran que estos nombres de barrios incas
permanecieron en la memoria colectiva de los residentes, de los escribanos
y de los notarios cusquenos que fijaron estos nombres en estos folios
para registrar la ubicacién de las propiedades. Estos nombres de barrios
coinciden con los registros de notarios tanto por sus nombres como por
su ubicacidn, y los mismos nombres de Garcilaso han sido identificados
en estos archivos como barrios, sitios o asientos, yen algunos Casos COmo
plazas, calles o portales (ver apéndice).

Los propietarios de las familias incas, quechuas o de otras etnias y
naciones residentes aparecen registrados en estos archivos como indios o
yndlios naturales, con un primer nombre en espafiol y apellido en quechua o
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lalengua natural. La presencia del primer nombre en castellano evidencia
que estaban bautizados al cristianismo y muchos de ellos aparecen en el
registro notarial junto con los interlocutores que hacfan de traductores
al castellano, lo cual nos permite deducir que hablaban exclusivamente
la lengua quechua o la lengua de la etnia de origen. En estos registros,
mostramos algunos nombres vinculados a las propiedades de estos barrios,
entre los cuales se encuentran espanoles, miembros de familias reales incas,
mestizos y miembros de otras etnias. Algunos de los nombres registrados
en los archivos los identificamos como conocidos personajes espanoles de
la sociedad de Cusco, y algunos eran miembros de familias reales o ayllus
reales que he podido identificar en las publicaciones sobre las élites incas
del investigador cusquefio Donato Amado. También registran yanaconas
que habian formado parte de la servidumbre de las familias o ayllus reales
incas y que aparentemente se quedaron en Cusco y alrededores asumiendo
el rol de yanaconas a comienzos del virreinato. Varios nombres no se han
podido identificar en este estudio, pero he procurado deducir estos perfiles
por la definicién que acompana al registro del nombre y la presencia de
apellidos espanoles o quechuas o de otras lenguas del territorio.

En esta seleccidn de registros, podemos apreciar que en el siglo XVI los
espafioles aparecen como propietarios mayoritarios en los barrios donde
originalmente residieron los linajes reales incas ubicados en el espacio
sagrado del centro de poder inca, y que las familias incas reales aparecen
como residentes propietarias en los barrios del cerco llamados arrabales
donde fueron desplazadas, a excepcién del barrio de Collcampata, que
era un barrio principal nobiliario donde residia el inca aliado de los
espafioles Paullo Inca con su descendencia.

También podemos apreciar la predominante presencia de la poblacién
espafiola en las primeras actas de bautismo del Sagrario de fines del siglo
XVI con la excepcién de un solo nombre nativo registrado como don
Carlo Ynga (hijo de Paullo Inca), dos mujeres registradas como indias y
dos mestizas. Otra interesante excepcion en los barrios de la Parroquia
Matriz de los Espafioles la encontramos en un registro de 1624 donde
aparecen propietarios de apellidos quechuas en el barrio de Coracora
quienes registran como residentes de la Parroquia de los Naturales de



TORD Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI 55

los arrabales; esta presencia de propietarios no espafioles procedentes de
los arrabales en el tradicional barrio nobiliario inca de Coracora podria
explicarse por varias razones, como la posible vinculacién de estos resi-
dentes quechuas con los descendientes de Paullo Inca del vecino barrio
de Collcampata, porque quizds fueran miembros de familias mestizas
vinculadas a los espafioles propietarios del centro, por una posible movi-
lidad social durante los comienzos del siglo XVII de familias quechuas
pudientes hacia los barrios del centro, o por la lealtad hacia la figura del
Inca residente en el vecino barrio de Colcampata.

Los espanoles aparecen en los registros de los barrios nobiliarias incas
de Pucamarca, Cassana, Amarucancha, Coricancha, Huacapuncu y
Hatuncancha. En los archivos de los siglos XVI y XVII, encontramos
apellidos de familias reales incas como propietarias de los barrios que
delimitan el cerco o arrabales de Cusco donde estuvieron los barrios de
Munaicenca, Pichu y Tococachi; y en este tltimo también se registra un
indio de la etnia Pacasa. En los registros de los nombres de Quillipata y
Collcampata, en el siglo XVII encontramos propietarios miembros de
familias incas reales y espafoles casados o emparentados con mujeres de
estas familias reales incas.

En el barrio del cerco de Carmenca, presentamos dos registros de
propiedades del siglo XVI con propietarios de las etnias Chachapoyas
y Canas, que no eran integrantes de la realeza inca sino de otras etnias
originalmente residentes de los barrios incas arrabales del cerco que
mantuvieron su residencia en la ciudad como aliadas de los espanoles,
asi como la presencia de propietarios espanoles. En los lugares de los
barrios de Cayaucachi, Pumacurcu y Pumapchupan, los folios del siglo
XVI muestran registros de vecinos con apellidos quechuas o de lengua
natural, una india nativa de Chucuyto en el barrio de Pumapchupan,
asi como varios apellidos espanoles. Con lo cual, podemos deducir que
estos barrios de arrabales en el siglo XVI albergaban la convivencia de
propietarios de apellidos de origen nativo prehispdnico y de apellidos
espafioles; la presencia de ambos apellidos nos puede estar indicando
que se trata de miembros de familias mestizas o de nuevos espanoles que
iban llegando para establecerse en los arrabales.
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Observamos la presencia de mujeres registradas como propietarias de
chdcaras (chacras o tierras de cultivo), de solares, casas y rancherias en
varios de los registros. Estas eran mujeres nativas con apellidos quechuas o
de otras etnias a quienes se les define como indiasy espanolas registradas
como esposas de espanoles. A algunas de estas mujeres las he podido
identificar como integrantes de las familias de la nobleza inca aliadas de
los espafioles. Ademds, existen mujeres que se registran como propietarias,
esposas, viudas, madres e hijas. Estas son evidencias del papel activo de
las mujeres en la sociedad cusquefia de comienzos del Virreinato.

Nos llama la atencién que el Inca Garcilaso menciond casi exclusiva-
mente a propietarios hombres espanoles en estas crénicas de barrios. Esto
parece coincidir con la informacién que nos dan registros de los nombres
de barrios dentro del centro nobiliario; en cambio, en los registros de los
barrios del cerco o arrabales encontramos propietarios tanto de apellidos
espafnoles como apellidos nativos, asi como mujeres, yanaconas o sirvientes
registrados como propietarios y residentes. Esto nos podria estar indi-
cando que el cronista recordaba solo a los espafioles propietarios hombres
a quienes favorecieron las reparticiones de solares en el centro de Cusco
durante sus anos de residencia, ya que en ese momento todavia no se habia
organizado el desplazamiento de la poblacién a las nuevas Parroquias, y
porque posteriormente hubo nuevos cambios de propietarios y residentes.

Diecinueve de los veinte nombres de barrios incas que registra Garci-
laso de la Vega han sido encontrados en los archivos histéricos. En
la seleccién de registros que presento en este articulo, del total de los
diecinueve nombres, son diez los que aparecen en el siglo XVI, siete
nombres aparecen en el siglo XVII, un nombre en el siglo XVIII y uno
en el siglo XIX. Encontramos algunos de estos nombres repetidas veces
en los registros posteriores durante el Virreinato, muchos han sobrevivido
alos cambios de nombres durante la Reptblica e incluso algunos siguen
en vigencia hasta el dia de hoy. Esta continuidad la podemos interpretar
como una forma de resistencia, sobre todo tomando en cuenta que
oficialmente la ciudad virreinal estaba organizada bajo los nombres de las
parroquias y de la toponimia espanola que podemos ver en los estudios
de nombres de calles, plazas, templos y casas cusquefas. Incluso después



TORD Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI 57

del virreinato, en los siglos XIX y XX, las politicas dominantes han ido
en contracorriente de la permanencia de estos nombres incas no solo por
las influencias urbanisticas europeas dominantes y los nombres espanoles,
sino también por las politicas de gobiernos durante la Republica junto
con la creciente modernizacién urbanistica de las ciudades peruanas.
Muchos de los lugares que dieron nombre a los barrios incas precolom-
binos eran sitios sagrados incas de suma importancia en todo el imperio
inca y que contindan presentes en el imaginario colectivo de la ciudad
hasta hoy. Seguimos llamando Coricancha al espacio donde se encuentra
desde el siglo XVII la imponente Iglesia y convento de Santo Domingo
edificada sobre las ruinas de los templos del Coricancha Inca, llamamos
Acllahuasi al sitio inca en ruinas a pesar de la presencia del monasterio de
Santa Catalina y seguimos llamando Collcampata o Colcampata al sitio inca
en ruinas a pesar de la continua presencia, desde el siglo XVI hasta hoy,
de la parroquia e Iglesia de San Cristobal. Asimismo, podemos apreciar
la presencia de estos nombres de barrios incas menos notables del cerco
o arrabales que atin siguen presentes en el urbanismo de la ciudad de hoy
como son Pumacchupan o Pumaqgchupan y Rimacpampa o Limacpampa.
La investigacién ha sido realizada en los archivos de Sevilla, Lima y
Cusco. Sin embargo encontramos la mayor parte de estos nombres en los
archivos locales de Cusco que se encontraban alejados de la administra-
cién que gobernaba desde Espafia bajo la linea politica de la toponimia
cristiana y castellana dominante, la cual reemplazé a la toponimia inca de
sus registros. Es esencial analizar estos folios en el contexto de los archivos
notariales cusquenos y compararlos con otros archivos del Virreinato.
A diferencia de los documentos eclesidsticos, que reflejaban topénimos
alineados con valores institucionales, estos registros notariales locales
del Cusco se centraban en la ubicacién de las propiedades, sin depender
exclusivamente de los nuevos topénimos cristianos. Su cardcter técnico
y local les daba flexibilidad para preservar topénimos incas sin que esto

supusiera deslealtad al orden cristiano dominante.'”

5 Ann Stoler propone estudiar los archivos coloniales como etnograffa del Estado.
Sobre este tema ver Foucault 2002; Stoler 2008; 2010.
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A pesar de la aparicién de instituciones que han gobernado el territorio
durante siglos bajo otros modelos de ciudad y que han desplazado la
toponimia inca, estos archivos notariales locales nos permiten ver una
continuidad del uso de estos nombres de barrios incas en la tradicién
oral de los residentes y de los escribanos cusquenos.''®

En la investigacidn, identificamos tres causas por las que estos nombres
resistieron en el tiempo. La primera causa serfa el acto de apropiacién de
los espacios sagrados incas del centro protagonizada por los espafioles:
esta apropiacién ayudé a identificar los sitios y a perpetuarlos, provo-
cando asi que estos nombres no desaparecieran del imaginario colectivo
debido a que se convirtieron en lugares de culto cristiano, lugares de
residencia de los espafioles vinculados al poder y de representantes de
la corona espafiola. La segunda causa serfa la tradicién oral: numerosos
estudios de antropologia y etnohistoria senalan el importante papel de
la tradicion oral en la conservacién de nombres de huacas y de hitos de
la ciudad, con lo cual podemos decir que la tradicién oral tuvo un papel
importante en la continuidad de estos nombres de barrios incas.'"” La
tercera causa de esta continuidad se relaciona con eventos histéricos,
politicos y movimientos intelectuales que impulsaron la recuperacién
de la memoria del Cusco Inca. Destacan los movimientos de resistencia
indigena del siglo XVI y XVII, en el siglo XVIII la rebelién de Tupac
Amaru II y la prohibicién de la obra del Inca Garcilaso, ademds del
movimiento nacional inca, los movimientos indigenistas y cusquefistas.
En la primera mitad del siglo XX sobresalen los trabajos de recuperacién
del Cusco Inca liderados por Luis Valcircel, las publicaciones de José
Uriel Garcia y de Manuel Chdvez Balldn, entre otros.''® Vemos estos
nombres de barrios en los registros desde el siglo XVI antes de estos movi-
mientos y seguimos encontrando estos nombres durante la existencia de

116 Vemos la presencia de otros nombres incas en estos mismos archivos y en estudios
de Villanueva Urteaga 1996; Valcdrcel 1935; 1981; Chdvez 1970; 2013; Bauer 2016;
entre otros.

117 Flores Ochoa 1990; Cahill 2000; Bauer 2016; Escobar Medrano 2013; Vifiuales 2001.
118 Chdvez 1970; 2013; Valcircel 1935; 1981; Tamayo 1992; Rowe 2003; Mazzotti
2021; 2023.
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estos movimientos en los siglos XVII, XVIII, XIX y XX. Aunque estos
nombres aparecen en los registros notariales de propiedades que eran
espacios que estaban, aparentemente, ubicados al margen de la escena de
movimientos intelectuales, habria que preguntarse qué tanto influyeron
estos movimientos intelectuales y politicos en la continuidad de estos
nombres, en los registros de propiedades y en los notarios cusquefios
que los registraron en las ubicaciones de estas propiedades. Asimismo,
habria que cuestionarse qué tanto influyeron la presencia de estos mismos
protocolos notariales locales en la continuidad y resistencia de estos
nombres de barrios incas.

Incluso, habria que preguntarse qué tanto influy6 la obra del Inca
Gaucilaso en la continuidad de estos nombres de barrios incas a partir
del momento de su difusién. Vemos registros de estos nombres de barrios
en los archivos del siglo XVI y comienzos del siglo XVII cuando atin
no habia sido publicada y no habia llegado a Pert, pero es posible que
esta obra influyera en la recuperacién de estos nombres de barrios poste-
riormente y a partir de su difusién a fines del siglo XVII. Los estudios
de Mazzotti apuntan a la influencia que ejercié la obra de Garcilaso en
la construccién de la Nacidn Indiana desde el siglo XVII; podriamos
considerar que pudo haber ejercido influencia en la ciudad de Cusco a
través de los movimientos intelectuales y politicos cusquenos inspirados
en esta obra.'”

Este trabajo corrobora la tesis de la existencia de los nombres de los
barrios incas cusquefios de mediados del siglo XVI en las crénicas del
Inca Garcilaso publicadas en Lisboa en 1609, debido a la recurrente
presencia de estos nombres en los archivos histdricos que corresponden
a las fechas previas a esta publicacién y a su difusién. Ademds de esto, los
resultados de esta investigaciéon también nos muestran la continuidad de
estos nombres en los archivos histéricos cusquenos durante varios siglos
y esto abre el espacio para nuevas preguntas sobre esta continuidad. Por
lo cual, me atrevo a agregar que esta investigacién pone en evidencia

19 Sobre la nacién indiana en las disputas legales de Incas, caciques y sus defensores,
ver Glave 2021. Sobre la influencia de la obra de Garcilaso en la nacién indiana, ver
Mazzotti 2021.
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la existencia de un tipo de resistencia de los cusquenos por mantenerse
vinculados al espacio mitico de la capital del Imperio Inca perdido, un
tema que el antrop6logo cusqueno Jorge Flores Ochoa desarrollé en su
libro El Cuzco, resistencia y continuidad. Los resultados de mi investi-
gacién aparentemente ponen en evidencia esta resistencia y continuidad
de los cusquefios a través de la toponimia inca en la ciudad. Al fin y al
cabo, son varios los estudios que demuestran la continuidad de los mitos
incas, simbolos e hitos incas durante todo el Virreinato a través de las
ceremonias religiosas cristianas, a través del arte y de los rituales publicos,
cuyas manifestaciones contintian vigentes en el Cusco de hoy. Podriamos
decir lo mismo sobre la continuidad y la resistencia de estos nombres de
barrios incas cusquenos del Inca Garcilaso de mediados del siglo XVI.



TORD Los barrios incas en el Cusco del siglo XVI 61

APENDICE

Tabla de registros de nombres de barrios incas

Esta tabla muestra tan solo la informacién de los registros que presen-

tamos en el presente articulo:

Nombre del ~ Nombre de Archivo Nombre Afio Nombre de barrio
barrio en Cusco Hist6rico / Nombre  del notario registrado y definiciénn en
por el Inca de Libro o seccién enel folio  archivo (barrio, sitio,
Garcilaso de la correspondiente plaza, calle, buhios,
Vega rancherias o asiento)
Rimacpampa ARC / Protocolos Acufia, Miguel 1780- Plazuela de
Notariales de 1781 Limacpampa
Pumacurcu ARC / Protocolos Cervantes, 1580- Asiento de
Notariales Pedro 1583 Pomacorco
Tococachi ARC / Protocolos Cervantes, 1580- Barrio que llaman
Notariales Pedro 1583 Tococache
Pumapchupan ARC / Protocolos Cervantes, 1580- Barrio que llaman
Notariales Pedro 1583 Pumacchupa
Chaquillchaca ARC / Protocolos Cervantes, 1580- Chagquilchaca barrio
Notariales Pedro 1583 de esta ciudad
Carmenca ARC / Protocolos Cervantes, 1580- Barrio de Carmenga
Notariales Pedro 1583
Carmenca ARC / Protocolos Cervantes, 1582 Arrabal de
Notariales Pedro Carmenga
Huacapuncu ~ ARC/ Protocolos Domingo de  1618- Varrio de
Notariales Oro 1619 guacapongo
Acllahucsi AAC/ Epoca 1852- Templo de Acllas
Constituciones Republicana 1853
Pichu ARC / Protocolos Escribanos 1677- Barrio de Piccho
Notariales Naturales 1705
Munaicenca ~ ARC / Protocolos Fuente, 1617 Asiento de
Notariales Francisco de la Munaisinca
Coricancha ARC / Protocolos Fuente, 1617 Barrio de
Notariales Francisco de la Curicancha
Collcampata ~ ARC / Protocolos Lucero, 1621- Rancherias de
Notariales Cristobal 1622 Colcampata
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Nombre del  Nombre de Archivo Nombre Afo Nombre de barrio
barrio en Cusco Histérico / Nombre  del notario registrado y definiciénn en
por el Inca de Libro 0 seccién enel folio  archivo (barrio, sitio,
Garcilaso de la correspondiente plaza, calle, buhios,
Vega rancherias o asiento)
Coracora ARC / Protocolos Lucero, 1623- Asiento llamado
Notariales Cristobal de 1624 Cora Cora
Quillipata ARC / Protocolos Luzero, 1621- Asiento de
Notariales Cristobal de 1622 Quillipata
Cassana ARC / Protocolos Olave, Juan de 1611- Portales de Cassana
Notariales 1612
Cassana ARC / Protocolos Sanches, 1568 Calle de Caxana
Notariales Antonio
Cayaucachi ARC / Protocolos  Sanchez, 1569 En Cayocache
Notariales Antonio
(lo define
como pueblo)
Hatuncancha  Fundacién Libro del 1534 Buhios de Hatun
Espafiola de Cabildo Cusco Cancha
Cusco
Pucamarca Fundacién Libro del 1534 En la Pocamarca
Espafola de Cabildo Cusco
Cusco
Amarucancha Fundacién Libro del 1534 Amaru Cancha
Espafola de Cabildo Cusco
Cusco
Cantutpata No encontrado

Nota de abreviaciones: ARC: Archivo Regional Cusco / AAC: Archivo Arzobispal de Cusco.

Fuente: Elaboracién propia en base a los registros encontrados en ARC, AAC y en la Transcripcion
de los repartos de solares de 1534 en las actas de la Fundacién Espafiola del Cuzco y Ordenanzas
para su Gobierno publicada en Urteaga y Romero en 1926.
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RESUMEN

En la temprana época colonial, el puquina era uno de los tres idiomas generales,
Jjuntamente con el aimara y el quechua, que se utilizaron en la cuenca del lago
Titicaca. Para este articulo, se estudian los antropdnimos de la lengua puquina
en la visita inédita de Guaqui (1594), con un listado de mil hombres tributarios
con sus apellidos, que eran, de hecho, sus nombres anteriores. Al parecer, en el
listado de la visita, la mayoria de los hombres adultos uros eran pescadores y
agricultores, y los serranos evan mayoritariamente ganaderos y agricultores. Los
uros hablaban originalmente puquina y uro. Nuestro andlisis sobre los tributarios
uros —basada en fuentes coloniales y estudios arqueoldgicos y lingiiisticos— apoya
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indirectamente la hipdtesis de Cerrdn-Palomino, segin la cual, la llamada
lengua secreta de los incas puede haber sido el puquina, y especialmente que el
vocabulario del puquina puede haber afectado también al quechua cuzqueo.
Ademds, los resultados demuestran cierta correspondencia entre antropénimos
y toponimos, y, en general, estos apoyan la hipdtesis de que una de las lenguas
generales del antiguo estado de Tiwanaku puede haber sido el puquina.

Palabras clave: visita colonial andina, antroponimia, toponimia, puquina,
uro, quechua, aimara.

ABSTRACT

During the early colonial period, Puquina was one of the three common
languages used in the Lake Titicaca basin, along with Aimara and Quechua.
In this article, we examine the anthroponyms of the Puquina language in the
unpublished Visita of Guaqui (1594), which lists 1000 tributary men by their
surnames, that were in fact their former names. It appears that most of the adult
male Uros on the visita list were fishermen and farmers, and the Serranos were
mostly herders and farmers. The Uros originally spoke Puguina and Uro. Our
analysis of the Uro tribuzaries - based on colonial sources as well as archaeological
and linguistic studies - indirectly supports Cerrdn-Palominos hypothesis that the
so-called secret language of the Incas may have been Puquina, and especially that
the vocabulary of Puquina may have influenced Cuzco Quechua. In addition,
the results show some correspondence between anthroponyms and toponyms, and
in general they support the hypothesis that one of the general languages of the
ancient Tiwanaku state may have been Puquina.

Keywords: Andean colonial visita, anthroponymy, toponymy, puquina, uro,
quechua, aimara.
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INTRODUCCION

El puquina era uno de los tres idiomas generales hablados en la cuenca
del lago Titicaca en el siglo XVI juntamente con el aimara y el quechua.'
Ademds, algunos pescadores hablaban uro o uruquilla, idioma de la
familia lingtiistica uro-chipaya.

En la época de la conquista espafiola del siglo XVI, la lengua puquina
era hablada en Cana, Larecaja (Callawaya), y en el Collao, en las provincias
situadas alrededor del lago Titicaca, y alld especialmente en las provincias
de Colla y en Pacasa (Pacaje).” Otro fuerte nicleo de puquina estaba
situado alrededor de Moquegua, entre Arequipa y Tacna. También se ha
sospechado que los quiruas de algunos valles de La Paz hablaban puquina.®
Ademis, el puquina era comun en el drea situada entre la presente ciudad
de Sucre y Potosi.® Los religiosos espafoles del siglo XVI reconocieron
la importancia del puquina en esas regiones y, por ende, recomendaron
que se enviaran curas hablantes de puquina a parroquias donde este
era el idioma comtn. Gracias al manuscrito conocido con el nombre
«Copia de los Curatos», encontrado por Thérése Bouysse-Cassagne en
el Archivo General de Indias de Sevilla, podemos distinguir parroquias
de habla aimara, quechua, puquina y uro en el sur del Pert colonial en
torno de los siglos XVI y XVII. Bouysse-Cassagne analiz6 el documento
en su articulo de 1975 «Pertenencia étnica, status econémico y lenguas
en Charcas a finales del siglo XVI» y, en esa ocasin, edité el primer
mapa contempordneo que muestra la distribucién de esas lenguas.”
Espinoza Soriano publicé una transcripcién del documento en 1980 vy,
posteriormente, Torero publicé un facsimil del texto original en 1987.%

Toledo 1989: 97-100.

E.g. Bouysse-Cassagne 1975; Torero 1992.
Bouysse-Cassagne 1987: 125.

Adelaar 2020.

Loza 1992.

Bouysse-Cassagne 1975.

Ib.

Espinoza Soriano 1980; Torero 1987.
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Ademds, Dominguez Faura corrigié algunos pequefios fallos del mapa
de Bouysse-Cassagne en 2010.°

Es obvio que la «Copia de los curatos» no menciona todos los pueblos
donde se hablaba puquina, puesto que en muchas parroquias la gente
era bilingiie o poliglota, y manejaban también el aimara o el quechua,
y; por lo tanto, en muchos casos el manejo del puquina no era absolu-
tamente necesario. Aun asi, el listado menciona veinte parroquias de
habla puquina. Ademds, Bouysse-Cassagne cita una carta del afio 1594
del Padre Alonso de Barzana, donde él estimé que en «el Altiplano,
en Arica, en Arequipa y en la Costa de la Mar» habia entre cuarenta
y cincuenta pueblos hablantes de puquina.'® Todo eso demuestra una
clara correspondencia entre el drea de habla puquina y los limites de la
cultura arqueoldgica de Tiwanaku.!" Por ello, es mds que probable que
el puquina fuera uno de los idiomas utilizados en el estado Tiwanaku.

No obstante, la presencia de la lengua aimara en Tiwanaku ha sido
fuertemente debatida. Unos piensan que la invasién de los aimaras puede
haber sido responsable del colapso del sistema estatal de Tiwanaku. Se
han presentado tanto una teoria sobre la invasién aimara derivada del
norte hacia el sur,'> como también otra teoria sobre la invasién desde
el sur hacia el norte."”” No obstante, los arquedlogos que han trabajado
en la cuenca sur del lago Titicaca suelen estar a favor de la teorfa de
continuidad. No se han encontrado indicios sobre un colapso estatal
(ca. 1000 d.C.) a causa de una invasién masiva ni del sur, ni del norte.
Al revés, el colapso de Tiwanaku parece haber sido un proceso interno
por razones politicas o climatoldgicas.'* Mds bien, podemos demostrar
que el colapso caus6 una migracién interna con movimientos desde la
capital del estado (Tiwanaku) hacia las periferias.”” Ademds de varios

K Dominguez Faura 2010.

10 Bouysse-Cassagne 2010: 286.

"' Cerrén-Palomino 2016a.

12 Espinosa Soriano 1980; Torero 1987; Cerrén-Palomino 2013.

13 Bouysse-Cassagne 1987; Gisbert 1987.

4 Ponce Sangines 1981; Albarracin Jordan y Mathews 1990; Kolata 1993; Browman
1994; Pirssinen 2005.

15 Piirssinen 2005; Pirssinen y Korpisaari 2023.
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wako retratos representando personajes de puquina collas, varias esta-
tuas miniaturas tiwanakutas encontradas de la isla de Pariti demuestran
también la presencia de hombres con los chucos, tocados asociados a la
identidad aimara cerca del final del estado de Tiwanaku (ca. 1000 d.C.).'
Por ello, pensamos que el estado Tiwanaku era una entidad multiétnica
donde los pescadores, cazadores y recolectores hablaban uro y puquina,
y los agricultores hablaban bdsicamente puquina. Probablemente, los
pastores y transportistas de alimentos y objetos de trueque hablaban
bésicamente aimara y también algo puquina. A pesar de que el colapso
del sistema estatal de Tiwanaku parece haber sido un proceso interno, esto
no significa que no hubiera otras migraciones después. Aunque el foco de
este articulo no es especular mucho sobre las migraciones prehispdnicas
en los Andes Centro-Sur, el hecho es que nuestro equipo arqueolégico
boliviano-finlandés si encontré evidencia de una ola de migracién, como
también de una corta época de fortificacién y la llegada de una nueva
ideologia religiosa marcada por las chullpas, torres funerarias, en Pacasa
uno o dos siglos después de la desintegracién de Tiwanaku.'” Esto pasé
en el siglo XIII, cuando el 4rea sufri6 una sequia prolongada, tan severa
que provocd la desaparicion del rio Desaguadero (y el abandono casi
total del sistema de sukakollus, camellones) en la cuenca del lago Titicaca.
También mds al norte, en el valle norte del Mantaro, se ha calculado que
el potencial de cultivo de maiz decrecia en un 50%.'"® En Andahuaylas,
por ejemplo, el periodo Chanka II (ca. 1250-1400) indica arqueoldgica-
mente un colapso demogriéfico local y una reubicacién de la poblacién
cuesta abajo, o incluso fuera del valle."”

Al parecer, existe una conexién entre el deterioro prolongado del clima,
las migraciones, las fortificaciones, la adaptacién generalizada del estilo
negro sobre rojo en alfarerfa, con el llamado «fenémeno chullpario»

16 Korpisaari y Pirssinen 2011; véase también Horta 2011.

17 Pirssinen 2005; 2015; véase también Arkush 2011; Arkush ef /. 2024; Villanueva
Criales 2016.

18 Ortloffy Kolata 1993; Abbott ez al. 1997: 177-179; Seltzer y Hastorf 1990: 405-411;
véase también Pirssinen 2005: 118-120.

19 Kellett 2022.
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durante el periodo Intermedio Tardio (ca. 1000-1400/1450). Ademds,
estamos abiertos a pensar que las dos teorfas sobre la migracién sur-norte
o norte-sur no son excluyentes. Hipotéticamente, es posible que los
supuestos grupos hablantes de aimara asentados al oeste y noroeste de
Cuzco se movilizaran,” después de las desintegraciones de los estados
Wari y Tiwanaku, y que migraran hacia el sur por la ruta situada entre
la cordillera occidental y la costa del Pacifico hacia el norte de Chile y
el norte de Argentina. Luego, una ola de la misma migracién puede
haber retornado hacia el norte, ahora entre la cordillera occidental y la
cordillera real hacia la cuenca del lago Titicaca.

Por lo menos, los limites de esta zona entera corresponden a los limites
de un fenémeno de alfareria arqueoldgica que Lumbreras y Amat han
denominado «horizonte negro sobre rojo».*' La distribucién de esta
tradicién cerdmica se extiende desde el valle del Mantaro hasta Santiago
de Chile. Luego, este horizonte cerdmico posiblemente influye también
sobre el posterior desarrollo del estilo Inca.** Ademds, estd hipdtesis
podria explicar por qué una ola de inmigracién del siglo XIII, detectada
arqueoldgicamente en la provincia Pacasa, parece haber venido del sur.
Igualmente, estd hipétesis podria explicar por qué algunas chullpas en
el sur de Bolivia y en el norte de Chile son més antiguas que las chullpas
de Pacasa en la cuenca de Titicaca,”® mientras que las chullpas més anti-
guas, en general, se ubican en los Andes Centrales.”* No obstante, para
entender mejor las capas lingiisticas y culturales en la cuenca del Titicaca,
y también en Moquegua, los valles de La Paz y Chuquisaca, necesitamos
mis trabajos multidisciplinarios tanto en Pert como en Bolivia y Chile.
Ni siguiera conocemos bien todavia el «horizonte negro sobre rojo»,
ni el desarrollo de la cerdmica (o arquitectura) «Inca» preimperial para
crear algunas correspondencias seguras entre culturas materiales y etnias
lingiiisticas en los Andes del Centro-Sur.?®

20 Vase Cerrén-Palomino 2010.

2l Lumbreras y Amat 1968.

22 Ty e Qe ews

23 Pirssinen 2005; Kesseli y Pirssinen 2005.
24 Isbell 1997.

25 Viase Pirssinen y Siiridinen 1997; Pirssinen 2015; Pérssinen y Korpisaari 2023.
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VOCABULARIO DE PUQUINA

En la década de 1930, algunos investigadores todavia esperaban encontrar
ancianos de habla puquina en pueblos periféricos andinos. En 1933, por
ejemplo, Paul Rivet escribié una carta para Bernedo Malaga felicitdndolo
por unos descubrimientos en Churajén y, al mismo tiempo, esperando
nuevos descubrimientos importantes durante unas nuevas expediciones
—mencionando especificamente una posibilidad de descubrir «un villo-
rrio o pueblo donde se hable todavia el puquina»—.* Al parecer, ya era
demasiado tarde. Solamente se encontrd gente que hablaba uro en Iruhito,
Ancoaqui y Nazacara de Pacasa, y uro-chipaya mds en el sur.”” De hecho,
el dnico vocabulario de puquina que nos ha quedado fue compilado
originalmente por el Padre Alonso de Barzana (probablemente en las
décadas de 1570 y 1580, cuando trabajé en el drea de habla puquina), y
luego parcialmente copiado y publicado en Népoles por fray Jeré6nimo de
Oré en 1607, en su libro Rituale sew manuale peruanum. El vocabulario
original de Barzana estd desaparecido.”® Mds tarde, el vocabulario de Oré
fue copiado con algunas anadiduras por el lingiiista francés Raoul de la
Grasserie en 1894, y luego por Alfredo Torero en 1987. Mario Montano
Aragén (1992) utilizé Oré, Grasserie y Torero, juntamente con José
Toribio Polo (1901), Créqui Montfort y Rivet, Luis Soria Lens, Thomas
Biittner y algunos otros, en sus comparaciones sobre el puquina con el uro
de Iruhito, el uro de Chipaya y el kallawaya. También hay que mencionar
que José Luis Murillo Flores ez al. presentaron en 2018 una sintesis de
términos puquina obtenidos de los trabajos de Torero y Grasserie, asi
como de los articulos sobre onomdstica puquina de Cerrén-Palomino.
Ultimamente, Teofilo Laime Ajacopa (2022) ha utilizado especialmente
a Oré, Grasserie y Torero y ha analizado cuidadosamente el diccionario
aimara de Ludovico Bertonio (1612) y algunas otras fuentes, compilando
finalmente una lista de quinientas palabras puquinas con sus respectivas
traducciones al castellano, aimara y quechua.

26 Bernedo 1949: 71.
77 Polo 1901; Métraux 1935; 1936.
28 Véase Soto Artufiedo 2016.
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Afortunadamente, eso no es todo, pues mds palabras puquinas se
pueden encontrar en toponimia, como también en nombres personales
convertidos a apellidos en la época colonial. Entre otras, Leonidas
Bernedo Malaga refiere varios apellidos y toponimias puquinas en la
regién de Arequipa-Moquegua, Peri.”” Mds tarde, Bouysse-Cassagne,
Torero y Cerrén-Palomino han puesto su atencidn a sitios particulares
de habla puquina segin la «Copia de los curatos».* Todos ellos notan la
correspondencia entre ciertas toponimias y la lengua puquina. Entre otras
cosas, estos autores mencionan toponimias puquinas como Coa, Iqui,
Titi y algunos sufijos como -baha, -baya, -huaya, -paya, -wayay -laque.”'

Ademis, Cerrén-Palomino ha notado ciertas correspondencias entre los
nombres de la élite inca y el idioma puquina, suponiendo que nombres
como Capac, Capa, Tupa y Yupanqui derivan del puquina, que puede
haber sido el idioma secreto de los incas.” La existencia de tal idioma
secreto fue mencionada por Cantos de Andrada, Garcilaso de la Vega y
Murta.” De hecho, segun las dataciones radiocarbénicas actuales, la cera-
mica «Inca» y la mamposteria «Inca» parecen haber sido mds antiguas en
el 4rea del lago Titicaca que en Cuzco.* En cierto modo, estas evidencias
apoyan la teorfa de Cerrén-Palomino. Al parecer, los estilos de cerdmica
y arquitectura, asi como unos aspectos lingiiisticos e ideolégicos de los
pueblos lacustres de Titicaca ejercieron una influencia sobre Tawantin-
suyu mucho mayor de lo que se ha pensado hasta el presente. Hay que
recordar, también, que, segin Guaman Poma, los incas tenfan maltiples
origenes y, en general, ellos utilizaban dos «escudos de armas» de los que
el segundo mostraba (1) un pdjaro, (2) un jaguar y una palma de chonta,
(3) la masca paycha (una insignia que el gobernante Inca llevaba adherida

29 Bernedo 1949.

30 Bouysse-Cassagne 1975, 2010; Torero 1987 y Cerrén-Palomino 2013, 2016a.

31 Véase también Browman 1994; Adelaar y Muysken 2004.

32 Cerrén-Palomino 2011, 2016b.

33 Cantos de Andrada 1886: 7-8; Garcilaso de la Vega 1976, lib.VIL, cap. I: 87; Murda
1987 lib. 11, cap. XII: 377.

también Meyers 2007; 2016.
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al frente de su tocado o casco), y (4) dos grandes serpientes.” El cronista
afirma que los incas asociados a estos simbolos vinieron originalmente de
la zona del lago Titicaca y Tiwanaku, y aparecieron mds tarde en Tanbo
Toco de Pacari Tanbo, y finalmente ingresaron al Cuzco. Los parientes
de estos Incas del Cuzco que habian quedado en el Collao se llamaban
«poquina collas».** En puquina, Toco <tucu> significa, segin Torero,”
convertirse y <Pacari> significa, segiin Grasserie,”® nacer.

LA VISITA COMO TESTIMONIO COLONIAL DE POBLACIONES PARTICULARES
EN LOS ANDES

John V. Murra fue uno de los primeros investigadores que entendid en
la década de 1950 el valor de las fuentes histdricas locales, tales como las
relaciones geogréficas, pesquisas, visitas y tasas, en los estudios andinos.*
Murra presté mucha atencién a los documentos coloniales conocidos
como visitas de indios, interesadas en conocer los recursos locales, tales
como la cantidad de mano de obra, los principales productos agricolas o
pastoriles, las minas, los campos de coca, etc.** Asi, durante la inspeccién
realizada por el visitador, era normal que se calculara la poblacién local
y que se verificaran las obligaciones tributarias anteriores para redactar
un parecer para el establecimiento de obligaciones tributarias (tasas).
Desde la «Visita hecha a la Provincia de Chucuito por Garci Diez de
San Miguel en el afo de 1567», publicada en 1964, se han impreso mds
de cincuenta visitas andinas.”!

Visita hecha a la Provincia de Chucuito fue la primera visita publicada
sobre la inspeccién particular realizada en la cuenca del lago Titicaca, en
este caso, en la antigua provincia inca de Lupaca, encomendada al rey de
Espana. El visitador Diez de San Miguel pudo consultar también los khipus

35 Guaman Poma 1987: 83-85.

36 1b.; véase también Korpisaari y Pirssinen 2011: 172-173; Pirssinen 2018.
37 Torero 1987.

38 Grasserie 1894.

3 Murra 1980; 1975.

O 1p.

A1 Vease e.g. Block 2003.
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del tltimo censo inca, y resulté que los lupaca formaron un conjunto de 20
270 hombres adultos, de los cuales 4119 eran uros, y los otros 16 151 eran
aymaraes, incluyendo 173 mitimaes (colonos) de Chinchasuyo y Cana.®

Es importante de hacer notar que en el siglo XVI, la divisién inca y
espafiol entre aymaraes/serranos y uros no se refiere a las lenguas, sino
al estatus organizativo de mano de obra, corvée, y luego al estatus ante
el tributo colonial.** De hecho, cuando se menciona la palabra uro por
primera vez en el khipu inca, descifrado para Diez de San Miguel por
Martin Cari, el cacique principal de anansaya de Chucuito, anade «uros,
pescadores».* Esto aclara que los uros eran, sobre todo, pescadores.
También eran recolectores de totora, huevos, miel y otros productos.
Igualmente, eran cazadores de patos y otros pdjaros lacustres como
también de tarugas (ciervos) y de gatos monteses. Al parecer, también
los cazadores de vicunas y guanacos, llamados hiancas en Vilque de
Paucarcolla,” pertenecfan a la categoria de uro. No obstante, los uros
tenfan también sus tierras de cultivo de papa, quinua, canagua y algo
maiz y, a veces, tierra para pastoreo de unos camélidos y en la época
colonial, una buena cantidad de puercos.*

En general, «Visita hecha a la Provincia de Chucuito» proporciona una
buena vision del sefiorio de Lupaca, pero no da muchos antropénimos
como, por ejemplo, «Visita de Guaraz en 1558», publicada por Aibar
Ozejo, o «Visita de Jayanca en 1540», publicada por Espinoza Soriano.?”
Aun asi, no se han realizado andlisis integrales de sus antropénimos.

También «Visitas de Collaguas I-IV»: Yanque-Collaguas en 1591, 1607-
1617, Lari Collaguas en 1604-1605 y Cabanaconde en 1596-1645,%
como «Visitas de Cajamarca» en 1571-1572/1578,% y «Visita de los

%2 Diez de San Miguel 1964.

4 Bouysse-Cassagne 1987; 2010; Julien 1987.

“ Diez de San Miguel 1964; véase también Pirssinen y Kiviharju 2010: 29.

Laymi y Mamani 1628.

46 Mercado de Penalosa 1885: 56-57; Lartan 1980: 12-14.

Aibar Ozejo 1968; Espinoza Soriano 1975; véase también Pirssinen y Kiviharju
2010: 197-240, 317-378.

48 Vease Robinson 2003-2012.

# Vease Rostworowski y Remy 1992.
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valles de Sonqo» en 1568-1570°° incluyen una buena cantidad de
antropénimos, aunque no estdn bien estudiados; excepto que, en el
caso de Cajamarca, Rostworowski analizé la utilizacién la letra <f> entre
los apellidos mencionados en las visitas cajamarquinas. Rostworowski
sospeché que la letra <f> tiene sus origenes en las lenguas costeras.”' Por
el trabajo de campo en 1987, confirmamos su hipétesis demostrando
que, en el sector cajamarquino, donde la letra <f> era comun entre los
apellidos, alld también la alfarerfa estuvo muy influenciada por los estilos
costefios de Chimu y Lambayeque.**

Por otro lado, Salomon y Grosboll analizaron una visita realizada en
1559 por Gaspar de San Martin y Juan Mosquera en seis pueblos en
el valle de los Chillén, en las cercanfas de Quito, Ecuador.”® Estaban
con Rostworowski entre los primeros investigadores que utilizaron las
visitas coloniales especialmente para estudios de antropologia lingiiistica
histérica. La visita contiene 3258 nombres de personas originarias y
colonos mitimaes, incluyendo su estado civil, sexo y edad. Estudiando
estos nombres, Salomon y Grosboll distinguieron nombres quechuas y
varios otros nombres relacionados con unas lenguas desaparecidas. Ellos
aislaron morfemas iniciales y finales de nombres comunes y compa-
rindolos con palabras de quechua y la informacién histérica sobre los
pueblos estudiados, concluyeron que en los pueblos de colonos mitimaes,
ca. 40% de habitantes habjan tomado nombres quechua, y la tendencia
creci6 especialmente en la época colonial.** No obstante, en los pueblos
originarios, solo alrededor del 1-2% de los tributarios y servidores tenian
nombres quechuas, lo que indicaba unas mentalidades de larga duracién
contra los invasores. Especialmente los nobles aborigenes no favorecian
en absoluto los nombres incas, sino que mantenian nombres originarios
de las lenguas ya perdidas.”

50 Véase Murra 1991.

51 Rostworowski 1985.

52 véase Pirssinen 1997: 44-46.

%3 Salomon y Grosboll 1986; véase también Landazuri 1990.
> Salomon y Grosboll 1986.

5 Ib.
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También cabe mencionar que la historiadora boliviana Ximena
Medinacelli utilizé como su fuente principal una revisita del afio 1614
en su libro titulado ;Nombres o apellidos? El sistema nominativo aymara,
Sacaca, siglo XVII*° La revisita se refiere a la repeticion de una visita
anterior para verificar su informacién. El documento se conoce con el
titulo «Revisita del repartimiento de Sacaca y pueblo de San Cristdbal
de Panacachi», conservado en Archivo General de la Nacién en Buenos
Aires (Sala XIII, Legajo 18-7-1, Patrones de Potosi). La revisita incluye un
listado de 3268 habitantes con su estado civil, sexo y edad. No obstante,
casi todos los nombres parecen ser de lengua aimara, con algunas pocas
excepciones de influencias quechua. Ademds, Medinacelli afirma un
poco audazmente que en Sacaca no hubo influencia puquina o uro en
los nombres personales, pero duda y pregunta «;fue realmente asi?».””

Este es un buen interrogante, tomando en cuenta que lingiiistas como
Torero, Cerrén-Palomino y Adelaar han encontrado tanto en toponimia
como en nombres personales de quechua y aimara varios préstamos de
la lengua puquina como una herencia sobre las interacciones durante
los periodos Intermedio Tardio (1000-1400/1450) e Inca (1400/1450-
1532). También otros estudiosos de antroponimia y toponimia en el
altiplano han dado explicaciones ezimoldgicas desde las lenguas contem-
pordneas y los diccionarios de aimara y quechua, muchas veces correc-
tamente, pero, lamentablemente, sin tomar mucho en cuenta la historia
de larga duracién y otras posibles explicaciones basadas en otras lenguas
como el puquina o el uro, presentes ya en tiempos pasados.’®

Por ejemplo, el nombre (y toponimia) Canavire es bastante comtn
entre los hombres de Sakaka (de la etnia Charca), y puede parecer un
nombre de origen aimara.”” No obstante, <Canavire> es nombre comiin
también en «Visita de Guaqui en 1594», pero alld solamente entre los
uros (de habla puquina y uro) (véase Tabla 1).

>¢ Medinacelli 2003.

7 Ib.: 153.

38 E.g. Mamani Pocoata y Guisbert Villarroel 2004; Alavi Mamani 2009.

59 Sobre el caso de toponimia Canaviri, véase Mamani Pocoata y Guisbert Villarroel

2004: 165-166.



PARSSINEN Y PARSSINEN  La visita de Guaqui (1594) 83

LA VISITA DE GUAQUI EN 1594

Para conocer mejor los nombres personales de origen puquina y para
aumentar el conocido vocabulario de esa lengua, presentamos en este
articulo una visita inédita «Visita de Guaqui por Diego Garcia de
Paredes en el afio 1594». La consideramos importante debido al hecho
de que serd la primera visita publicada con un listado de mil nombres
y apellidos de los serranos y uros en el siglo XVI, en un pueblo situado
en las orillas del lago Titicaca.

Guagqui formd parte de la provincia Pacasa, y antes estuvo fuertemente
ligado al estado de Tiwanaku, ya por el hecho de que se sittia solamente
a unos veinte kilémetros de distancia de Tiwanaku, en el mismo valle.
En su drea, existen muchos restos de sukakollus, campos elevados para
el cultivo de papa durante la época de Tiwanaku, uno de los elementos
esenciales detrds de su florecimiento econémico.®® A pesar de que los
sukakollus fueron abandonados antes de la conquista espafiola, posi-
blemente ca. 1450 d.C.,*" la cultivacién de la papa seguia siendo una
actividad importante en la época colonial, juntamente con la pesca y la
crianza de camélidos,** excepto inmediatamente después de las guerras
civiles, cuando el ganado de Guaqui les habia sido «rancheado todo dos
6 tres veces».”> Ademds, seglin Soux, en la época colonial, Guaqui fue
considerado un centro de culto al rayo o Illapa; y también el culto a la
serpiente parece haber sido importante, puesto que la tradicién oral
que queda todavia en el pueblo cuenta que en las torres de la iglesia se
encuentran hasta el dfa de hoy serpientes o viboras que cuidan el templo.**
Al parecer, el dios serpiente, Coa, era originalmente uno de los principales
dioses de puquina.®

0 Kolata 1993; Erickson 1996.

°! Erickson 1996: 300.

62 Lartdn 1980.

6 Rojas 1958: 182.

% Soux 2002: 75.

%5 Grasserie 1894: 13; Bouysse-Cassagne y Bouysse 1988; Pirssinen 2018; Cerrén-
Palomino 2020a.
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La visita forma parte de una averiguacién, probablemente ordenada
por la Audiencia de la Plata, sobre cudntos indigenas de Guaqui faltaban
en Potosi con el propdsito de obligar los caciques de Guaqui a cumplir,
seguin la tasa, con el servicio de indios para su majestad, especialmente
en minas e ingenios. Como resultado, presentan primero una memoria
sobre los indios de Guaqui que faltaban de minas e ingenios en el afio
1594. La memoria estd firmada por Felipe Godoy, Pedro Laura y Chuqui
Sapana. Como parte de la misma averiguacién, se presenta también
una copia de la visita, que el capitdn Diego Garcia de Paredes hizo en el
pueblo de Guaqui sobre los indios tributarios que habia en alld en 1594.
La copia fue escrita, en el mismo afo, por Diego del Riones, escribano
de la provincia de los Pacajes (Pacasa).

Felipe Godoy actué como secretario para los virreyes Francisco de
Toledo y Martin Enriquez, y luego para el Cabildo Secular de Potosi.
En 1606, era conocido en la Audiencia de Charcas como escribano
publico, y también fue elegido para el cargo de tesorero de la Casa de la
Moneda.®® Godoy es bien conocido por su visita secreta en Oruro 1607
y su informe correspondiente.®’

El capitidn Diego Garcia de Paredes sirvié desde el afio 1570 en las
armadas de la carrera de las Indias. Pasé al Pert, y fue a la guerra de
los Chiriguanas con el general Joan Lozano Machuca, y después fue
capitdn y teniente general de la frontera de Tarija. Ademds, participd en
la jornada de Santa Cruz de la Sierra con el gobernador Lorenzo Sudrez
de Figueroa. Después, con titulo de maestre de campo, volvié contra
los Chiriguanas por orden de la Audiencia de Charcas.®® En 1594-1595,
actu6 como corregidor de la provincia de Pacajes,” y con este cargo fue
nombrado visitador de Guaqui. Luego, en 1607, actué como corregidor
de Vilcabamba,”y, posiblemente, era el mismo Diego Garcia de Paredes,

% Pauwels 2006; Inch y Lema 2012.

7 Godoy 2006.

%8 Altolaguirre y Duvale, y Bonilla y San Martin 1924: 28-29; Méritos y servicios 1591.
% Obligacién de pago del capitin Diego Garcia de Paredes 1595: fols. 324v-325r.

70 Glave 2022.
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quien fallecié en Villa Rica de Oropesa, Huancavelica, en octubre de
1621.7

Diego del Riones fue escribano para la visita de Guaqui en 1594.
No tenemos mucha informacién sobre él, pero si aparecié en algunos
documentos también como escribano de la provincia de Caracollo (parte
de antigua Sora) en 1596-1598.7

Durante la visita general de Francisco de Toledo del afio 1573, Guaqui
tenfa 1286 tributarios, de los cuales 654 eran «aymaraes» y los 632,
«uros».” Veintiun afios después de la visita de Toledo, la visita del afo
1594 presenta, como dicho, 1000 personas tributarias, de las cuales
567 eran «serranos» y 443 eran «uros». En esta visita, casi siempre las
personas registradas tienen nombres espanoles y nombres indigenas como
apellidos. Raras veces no tienen nombres espafioles, solamente indigenas.
Ademis, en el texto, un apellido de serranos es ilegible y dos veces faltan
tanto nombres como apellidos («cassa en Larecaja»; «un hijo del dicho»).

En la visita de 1594, la poblacién era dividida en cuatro grupos segiin
el prestigio sociopolitico: 1.) Hanansaya serranos, 2.) Hanansaya uros, 3.)
Hurinsaya serranos, y 4.) Hurinsaya uros. Ademds, cada saya era orga-
nizada en ayllus, probablemente segiin una orden de prestigio como, en
general, era costumbre también codificar para khipus incas y coloniales.”
La visita de Guaqui demuestra que la estructura sociopolitica de Guaqui
basé la cuatriparticién de sus ayllus en la forma siguiente:

71 Autos sobre bienes 1624.

72 Avilés 2010.

73 Toledo 1975: 54.

74 Pirssinen 1992: 31-50, 359-360.
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Hanasaya Hurinsaya

Nacoca Nanchoc

Pitoca Charapataca
Serranos

Sulcagapana Hilagapana

Arcata Hilapaquiri

Collana Collana

Huchagara Taypiata
Uros

Aucha Horuro

Sulcata Pecoma

Cuando analizamos los nombres indigenas en la visita de Guaqui,
tenemos que recordar que la correspondencia entre la categoria tribu-
taria (uro vs serrano) y la lengua (uro, puquina, aimara o quechua) es
vaga. Por ejemplo, segtin la «Copia de curatos»,” en Capachica, en la
antigua provincia de Colla, todos los habitantes hablaban puquina, pero
aun asi, de su poblacién tributaria de 1303 habitantes en el afio 1573,
788 eran clasificados como aymaraes —equivalente como serranos en
Guaqui— vy el resto, 515 habitantes, eran clasificados como uros.”® En
el caso de Capachica, la diferencia entre estos dos grupos era que los
aymaraes pagaron mds tributo en chufo (papa helada) que los uros, y
que solamente los uros pagaron parte de su obligacién con pescado.
Los aymaraes nunca pagaron su tasa con pescado. Otra diferencia
estaba en la produccién de textiles: cuando los uros recibieron lana de
su encomendero para la produccién de 280 piezas de ropa de abasca,
los aymaraes recibieron la lana de su encomendero para 300 piezas de
ropa de abasca, pero, ademds, estaban obligados a fabricar otras 300
similares piezas de ropa utilizando la lana de sus propios camélidos. Los
uros siempre recibieron su lana de su encomendero.” Por ello, podemos
concluir que la base de la categorizacién tributaria uro vs. aymaraes/

7> Copia de curatos 1987; véase también Bouysse-Cassagne 1975: 321; 1987: 112, 120;
Torero 1987.

76 Vease Toledo 1975: 51; Rostworowski 1986: 57.

77 Rostworowski 1986.
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serrano dependia de la habilidad de pescar o criar camélidos, como han
sugerido anteriormente Bouysse-Cassagne y Julien.”® Aunque todos los
tributarios de Capachica hablaban puquina y practicaban la agricultura,
el 60% de ellos tenian su propio ganado para la produccién de abasca, y
por ello fueron clasificados como aymaraes o serranos, mientras que un
40% de los habitantes no criaron camélidos, sino que eran pescadores
y agricultores, y por ello, fueron calificados como uros.

En el caso de Guaqui, casi todos sus habitantes hablaban aimara ya en
la década de 1580. Mercado de Pefalosa cuenta, refiriéndose especial-
mente a Machaca, situada a menos de veinte kilémetros al sur de Guaqui:

Entre estos indios aymaraes viven al presente... indios tributarios Uros,
que quiere decir «pescadores», los cuales solfan habitar antiguamente en
la laguna de Chucuito... y cuando los ingas vinieron conquistando esta
provincia de los Pacaxes, hicieron salir 4 estos indios Uros de junto de agua
y les hicieron vivir con los Aymaraes y les ensefaron 4 arar y cultivar la
tierra, y les mandaron que pagasen de tributo pescado y hiciesen petacas
de paja... y con la comunicacién que han tenido con los indios serranos,
han venido 4 hablar la lengua aymard y casi han dejado su lengua, que era
puquina, y al presente tienen pulicia, y viven en casa, y habitan en pueblos,
y tienen sus caciques y principales, y pagan tasa, y sirven como los demds
indos Aymaraes...”

Wachtel ha encontrado algunas indicaciones de que entre los uru-
chipaya se llamaba puquina a una lengua que no era la misma que el
puquina de Oré, pero quizd se trataba de una variante del uru.** Por
ello, hay cierta incertidumbre respecto a estos testimonios. De todos
modos, hoy en dia sabemos con bastante certeza que algunos pescadores
del lago Titicaca y del rio Desaguadero hablaban uro, pero, al parecer, el
puquina puede haber sido el idioma mds comin entre los pescadores del
lago Titicaca. Por ello, podemos suponer que, en la época de conquista
europea, el puquina y el uro eran los dos idiomas mds comunes entre los
uros de Guaqui, mientras que el aimara y el puquina eran los idiomas

78 Bouysse-Cassagne 1987; 2010; Julien 1987.
79 Mercado de Pefialosa 1885: 54-55.
80 Wachtel 1990.
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mds comunes entre los serranos de Guaqui. Ademds, parece obvio que
los apellidos indigenas tributarios (de edad ca. 18-50 anos) presentados
en la visita del afio 1594, derivan de sus nombres originales de las
décadas de 1540-1570, segun sus costumbres culturales y lingiiisticas
tradicionales. De hecho, muchos de estos apellidos siguen estando en
uso en el drea lacustre hoy dia.

OBSERVACIONES

Como dicho, segtin la visita de Guaqui del afio 1594, entre los 1000
tributarios listados, 567 eran serranos y 443 eran uros. En total, encon-
tramos 365 diferentes apellidos, de los cuales 119 pertenecen solamente
alos uros. Ademds, 127 apellidos (enteros o solamente la primera parte)
eran compartidos entre los uros y serranos. En estos casos, tenemos
40 apellidos que solian ser mds comun, o igualmente comdn entre
los uros, y en 87 casos, los apellidos compartidos eran mds comunes
entre los serranos. El resto, 119, pertenecieron solamente a los serranos

(Tablas 1-3).
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Tabla 1. Apellidos que tienen solamente los uros en la visita de Guaqui

Hacnota

Casilla

Larota

Cacauara

Chipoco

Hibana
Canauire/Canauiri
Cusacana

Hacno

Hamapia

Samata

Sumi

Yto/Ytu

Guarina

Laquiri

Lunta

Pacari

Paco

Panpacata
Satauanca/Sataguanca
Taquicha, Taquichi
Tumiri

Aroanta

Cusa

Cuti

Cutipa
Chibo/Chipo
Higuaiia

Lucana
Luque/Luqui
Pochuri/Puchuri
Pongo/Ponco
Setina/Sitina

Taca

Uro Aquisi/Uru Aquisi
Yapotoma/Yaputuma
Acanoca

Acholata

Acota

Acuri

—
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(1594).

Ahamani
Alepacuni
Ansa
Antara
Auqui
Bacana
Cama
Capacuni
Cauana
Colla Topa
Cuharana
Cumirana
Cunauisa
Cuchi
Cussi
Cuyru
Chacapura
Chacomo
Chana
Chica
Chipariti
Chipoca
Chiquina
Guaracana
Guayba
Guaynoca
Haari (;Chaari?)
Haccalla
Hachasola
Hachata
Hachauta
Hacpi
Haquiba
Hayta
Hilacutiri
Horuro
Huata
Hucha Bilca
Huchagara
Huchani

s S S

Lanco
Laquisi
Limayncho
Llama
Llamaca
Llapa
Masa
Nenqui
Pachacno
Pachucra
Paillauilla
Palaguilla
Parita
Pecoma
Piana
Puchu
Puori
Qucolla
Quichapa
Quilca
Quilca Guanca
Quinintaqui
Sanoca (;Sanca?)
Sayra

Sina

Taqui
Tiriche
Titicallo
Tomata
Topoanca
Umo
Unocara
Yanarico
Yapoma
Ymata
Ynto
Yrapanpa
Yucrana
Yunga

89
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Tabla 2. a) Apellidos compartidos mds comunes, o igualmente comunes entre los uros
que entre los serranos en la visita de Guaqui (1594). b) Apellidos compartidos mds
comunes entre los serranos que entre los uros en la visita de Guaqui (1594). U = Uros,
S = Serranos.

Apellido Uru Serrano Uru Serrano
Calli 14 8 Chara (U,S), Chara Bancollo,

Machaca (U,S), Machaca Ch. Callisaya, Ch. Tico (S) 6 12
Calh.saya (U), Machaca Pati (U,S), Pati Callisaya (S) 6 10
Pacsi (S) 13 10 Aquisi/Aquissi 5 8
Guanca (U.S), Guanca Copa (U,S), Copa Callisaya,

Chuqui (S) 11 9

Copaluco (U), Copaca,

Halanoca 7 6 Copacaua, Copasaca, Copa
Ano (U.S), Ano Calli, Tusco, Copa Uilca (S) 5 9
Anocura (S), Ano Callisaya, Ticona 5 8
Anocara (US) 8 4 Coa/Coha (U,S), Coa Calli,
Cutiri 6 1 Coaquira (U), Coa
Chino (U,S), Chino Umo, Callisaya, Coa Yucra (S) 4 7
Chino Callisaya, Chinocata, Choque/Chuqui, Chuqui
Chino Cutiri (U), Chino Bilca, Guanca (U,S), Ch. Anca, Ch.
Chinopaca (S) 6 4 Araca, Ch. Bilca, Ch.Guanaca,
Chanbi/Chanpi 5 1 Ch. Guaraga/Uaraca,
Churata 5 4 Ch. Nachu, Ch. Tinco (S) 4 16
Taraco 3 2 Churiri 3 5
Callapa 2 2 Uisalla/Uissalla 3 6
Caua (U), Caua Callisaya (S) 2 1 Yquisi/Y quissi 3 9
Chura (U), Chura Callisaya (S) 2 1 Alaui 2 3
Guacoto 2 1 Chipana 2 4
Hocsa 2 1 Guamani 2 12
Lasata 2 1 Mamani 2 8
P?rc_a 2 1 Sacaca 2 3
Sipi 2 1 Tancara 2 6
Acalla 1 1 Yauita 2 3
Cayo (U), Cayo Bilca (S) 1 1 Acata 1 2
Guayra(U), Guayra Guanca(S) 1 1 Alanoca 1 2
P}l(.?fi 1 1 Camaque/Camaqui 1 3
Tirina 1 1 Chui (U,S), Chui Callisaya,
Chui Pacsi (S) 1 5
Macha(U), Macha Callisaya(S) 1 2
Apellido Uru Serrano Marea (U,S), Marcauafia (S) 1 6
. Poma (U,S), Poma Callisaya,
Callisaya 19 35 Poma Catari (S) 1 9
Aro, Arobiri/uire/uiri, Aro Sapana/Capana 1 3
Callisaya, Aroquipa (U,S), Tarqui 1 9
Aroanta, Arobata, Aro Cutipa, Tico (U,S), Tico Callapa,
Arota, Aro Umo (U), Aro Tico Callisaya (S) 1 11
Catari (S) 17 19 Tusco 1 8
Llusco (U.83), Llusco Guaman, Uilea/Bilca (U,S), Uilca Aquisi,
Llusco Sipi (S) 12 14 Uilca Calla, Bilca/Uilca
Yucra (U,S), Yucra Casilla Callisaya, Uilca Cutiri, Bilca
(U), Yucra Aquisi, Yucra Nancho/u, Bilcasaca (S) 1 17
Uilea/Vilea (S) 11 24 Yauri (U,S), Yauri Guanca (S) 1

Cunduri/Cunturi/Condori 6 7
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Tabla 3. Apellidos que tienen solamente los serranos en la visita de Guaqui

Pacs1/ Pacssi
Quispi
Callapani
Casa/Cassa
Nancho/Nanchu
Catari
Ychota
Aylli/Haylli
Mamantico
Acapa

Achu
Bilso/Bilsu
Bisa/Uissa
Cucho
Chaba
Charca
Chulli

Churi
Hacho/Hachu
Pacsi Cuti
Quinaya
Seco/Sico
Suni

Uno
Acacunturi
Acapana
Acarapi
Acauanca
Achocalla
Aha

Aha Chanb1
Ahata (;Achata?)
Aha Tico
Anco
Anlaui
Anpassa
Apasa
Aquigua
Arcata
Auire
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(1594).

Aunssa
Bilauani
Cacquiqui
Cahamani
Callacuntu
Callata
Calloara
Canacho
Cani

Capaca

Casi

Cayta
Colque
Colque Chambi
Cossi

Cota

Cullo
Chanca
Chapoco
Chaqui
Chata
Chiquipa
Chirt
Chocata
Chuchulli
Guachacha
Guaman Calli
Guaman Tico
Guaman Ullca
Guanaco
Hachaca
Hachu Bilca
Hairi Guanca
Hanquiri
Harnll

Harpa
Hilaquita
Inquiro
Laram
Laura
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Laura Anocara
Laura Bilca
Laura Capa
Lescaiio
Llanque

Lluta

Maluri

Mullo

Nachu
Ninacallapani
Pacsi Canasa
Pacusa
Pallaguanca
Palli

Pocoanca
Poctosi

Puna

Quilliri

Quispi Cauana
Quispi Guanca
Sala

Sarsuri

Sayna

Sulluta
Sumini
Sunaua
Sutumayo
Taucata
Ticacala
Uiacha

Ulila

Uisa Tico
Uissa

Urco Callisaya
Un
Yllaguanca

Y quistico
Yroca
Yrsicona
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Nuestra primera observacion es que entre los serranos y entre los uros
hay varios apellidos que conocemos como topénimos en los Andes. Entre
los apellidos uros que aparecen también como topénimos, podemos
mencionar Antara, Auqui, Cacauara <Cacahuara>, Callapa, Canauire
<Canaviri>, Cauana <Cahuana> y <Cabana>, Coa, Copa, Chanbi
<Chambi>, Chipana, Choquehuanca, Guanca <Huanca>, Guarina
<Huarina>, Horuro <Oruro>, Huata, Lucana, Macha, Machaca, Nenqui
<Ninqui>, Pirca, Pongo, Sacaca, Sapana, Sayra, Sina, Sipi, Taca, Taraco,
Ticona, Tomata, Yanarico, Yauri y Yunga, entre otros. Ademds, algunos
apellidos o parte de ellos como Capacuni y Chica pueden aparecer en
combinaciones en toponimia como Capachica (cuenca del lago Titicaca),
o solamente se ha utilizado una parte del apellido como Titicalo en las
toponimias Titicaca, Titicana, Titimani y Titiri (cuenca del lago Titicaca),
o en el caso de Colla Topa y su respectiva toponimia parcial aparece como
Colla, Collabaya, Collagua, Collana; o en el caso de las combinaciones
de apellidos Coa y Laquiri en la toponimia de Coalaque (Moquegua).

Anteriormente, varios de esos apellidos y topénimos se han considerado
como de origen aimara o quechua. No obstante, sus fuertes asociaciones
con la poblacién tributaria uro nos obliga a repensar la posibilidad de
que varios de ellos puedan tener origen puquina, pero a través del tiempo
los mismos nombres fueran adaptados a los vocabularios de aimara o
quechua. En algunos casos, también la otra direccién es posible, que los
uros habrian adaptado algunos nombres y toponimias de las culturas
dominantes ya antes de la invasién espafiola. De todos modos, muchas
de las mencionadas toponimias son comunes en la cuenca del lago Titi-
caca, en Moquegua y en el valle de Cohoni y sus alrededores (La Paz),
contrastando, como ya ha notado Cerrén-Palomino,* la afirmacién
de Stanish de que no tenemos evidencia toponimica sobre la presencia
puquina en las dreas nucleares de Tiwanaku.®* De hecho, en las dreas
nucleares de Tiwanaku existen muchos topénimos con posible origen
puquina, indicando asi una convivencia en tiempos remotos.

81" Cerrén-Palomino 2016a.

82 Stanish 2003: 59.
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Cerrén-Palomino ha sugerido que varios nombres de la mitologia inca,
los mismos nombres de incas reinantes y sus titulos sociopoliticos, tienen
sus origenes en la lengua puquina.®® El menciona especificamente nombres
y atributos como Contiti, Viracocha, Inti, Manco, Ayar, Capac, Capa,
Tupa, Lloque, Yahuar Huacac (o Yahuar Guaqui), Yupanqui y nombres
de instituciones como Panaca y Hatun runa. Algunas de estas palabras,
no todas, aparecen en la visita de Guaqui como parte de los nombres. Ya
hemos mencionado las palabras Titicalo y Capacuni entre los apellidos,
reforzando la posibilidad de que Contiti y Capac puedan ser palabras
puquinas. También las palabras Capa y Tupa aparecen en los apellidos
uros en las formas de Sapana <Capana>, Colla Topa <Colla Tupa> y
posiblemente también la palabra Lloque en las formas de <Luque>
y <Luqui>. Igualmente, la palabra Panaca aparece parcialmente en el
apellido mencionado Sapana como también en el apellido <Chi-pana>.
También los morfemas de Pachacuti estdn presentes en los nombres uros
de Pachacno y Cuti. Ademds, Cerrén-Palomino buscé un sufijo <nqui>
para completar la palabra <Yupa-nqui> preguntando: «;Habria alguna
palabra puquina que mostraba una fisonomia parecida?».* Podemos
contestar que, en el caso de Guaqui, no encontramos morfema «yupa,
pero si tenemos el sufijo «<nqui» en el apellido uro Nenqui <Ne-nqui>.
Por tltimo, y sorprendentemente, encontramos el término del parentesco
inca «auqui» <awki>, el principe de sangre real,® entre los apellidos uros.
Igualmente, el topénimo de (segunda) creacién incaica en Pacaritambo
aparece en la lista de nombres puquinas en la forma <Pacari>, lo que
significa en puquina, segtin Grasserie, nacer.*

Recientemente, Cerrén-Palomino ha estudiado también ciertos
elementos diagndsticos en nombres y toponimias de lengua puquina.’”
Como se ha dicho, varios autores habian considerado toponimias como
Coa, Iqui, Titi y algunos sufijos como -baha, -baya, -huaya, -paya, -waya

®©
oY

Cerrén-Palomino 2011; 2016b.
Cerrén-Palomino 2011.
Pirssinen 1992: 193-200.
Grasserie 1894.
Cerrén-Palomino 2016a.

®© ® ® ©
N R A
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y -laque como elementos diagnésticos o radicales de puquina. Ya hemos
mencionado Coa, Titi y Laque (Laquiri) en apellidos uros de Guaqui,
pero igualmente la palabra Iqui, padre en puquina, aparece en la forma
Yquisi o Yquissi en apellidos uros y serranos de Guaqui. El radical <-waya>
falta dentro de apellidos de Guaqui, pero como topénimo podemos
mencionar la Isla de Quewaya, situada unos treinta kilémetros al noroeste
de Guaqui. Ademds, alld hay unas chullpas, torres funerarias del siglo
X1V, que conservan su orientacién hacia el oeste, sur y sureste, segin
la tradicién tiwanakuta observada en un cementerio utilizado hasta el
siglo XIII y situado al frente de Quewaya en Tiraska.®® En Pacasa, las
chullpas de la tradicién aimara estdn siempre orientadas hacia el este.”

El radical <chata>, cerro o montafna, mencionado por Cerrén-
Palomino y Laime Ajacopa aparece en Guaqui, como apellidos Chata
(serrano) y Hachata (uro).”® Ademds, segin la regla fonoldgica de
puquina encontrada por Cerrén-Palomino, la africada /¢/ se lateraliza
en [A] como en el caso de <cachi>, cerco, recinto o fuerte, y se debilita
en <calli>.”" Casualmente, en Guaqui, entre los apellidos compartidos
por los serranos y uros, Calli y Callisaya son los mds comunes entre sus
habitantes, con mds de cien casos en total.

Es interesante que entre los apellidos de Guaqui se repiten, entre
los uros y serranos, varias palabras y morfemas entrantes como Aca-,
Aha-, Ala-, Ano-, Aqui-, Aro-, Bilca/Uilca- <Vilca->, Calla-, Calli-,
Cama-, Chara-, Chi-, Chino-, Chui-, Chuqui-, Chura-, Churi-, Coa-,
Copa-, Cuti-, Guaman-, Guanca-, Guay-, Hacha-, Hucha-, Llusco-,
Machaca-, Pati-, Poma-, Tico-, Uisa/Uissa- <Visa->, Yquisi/Yquissi- y
Yucra. Ademds, algunas de estas palabras y morfemas pueden aparecer
también en el final del apellido como, por ejemplo, -Bilca, -Calla, -Calli,
-Cuti, -Chuqui, -Guaman, -Guanca, -Hacha, -Poma y -Tico. Ademds,
algunas palabras, morfemas y sufijos aparecen solamente en los finales

88 Kesseli y Pirssinen 2005: 388-391, 401-402; Korpisaari 2006: 149, nota 30.
8 Kesseli y Pirssinen 2005.

90 Cerrén-Palomino 2016a; Laime Ajacopa 2022.

o1 Cerrén-Palomino 2020a: 137.
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de apellidos como -biri/uiri <-viri>, -cana, -cara, -cona, -mani, -noca,
-pana, -quipa, -rafa/rana, -ri, -si y -saya.

Aunque sospechamos que la gran mayoria de apellidos utilizados por
los uros de Guaqui tienen su origen en la lengua puquina, para clarificar
esta hipdtesis necesitamos todavia muchos estudios comparativos en el
futuro. Por lo menos, segtin los estudios anteriores,”” muchos de ellos
fuertemente basados en el breve diccionario de Oré, encontramos posibles

significaciones puquinas en los apellidos de siguientes uros:

Acalla <-calla>, empezar

Acanoca <haca->, vivir

Achocalla <-calla>, empezar

Ano Calli <cachi> ~ <calli> cerco, recinto, fuerte

Ano Callisaya

véase Callisaya

Anocara <-cara>, alimentar, sustentar

Anocura <-cora>, mundo, tiempo

Aquisi <aqui->, engendrar

Aro Callisaya véase Callisaya

Aro Cutipa <kutipa>, amarillo

Arobata <-wata>, afio

Cacauara <caca->, repudiar, seco; <qaga> pefién; <huara>, rio

Callapa <calla->, empezar

Calli <cachi> ~ <calli>, cerco, recinto, fuerte

Callisaya <cachi-> ~ <calli>, cerco, recinto, fuerte; <-saya>, sector y
tinica en quechua y aimara

Cama <cama>, oficio; <gama>, pecado

Camaque véase Cama

92 Grasserie 1894; Torero 1987; Montafio Aragén1992; Cerrén-Palomino 2013; 2015;
2016b; 2020a; 2020b; Laime Ajacopa 2022.

9% Segin la regla fonolégica de puquina encontrada por Cerrén-Palomino (2020a: 137),
la africada /¢/ se lateraliza en [A]. Por ello, <cacha> se puede debilitar en <calla>. En
quechua y aimara, <cacha> significa mensajero (Gonzalés Holquin 1952; Bertonio 1984)
y segtin Santo Tomds (1951), <cachay> de quechua significa mensaje, pero también,
segtin la interpretacién de Bouysse-Cassagne (1992), rayo (Illapa) en quechua, aimara
y puquina. Segtin Montafo Aragén (1992), la palabra <cachia> significa aurora en
puquina.
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Capacuni
Casilla
Coa

Coa Calli

Colla Topa
Copa

Copa Callisaya
Copaluco
Cunduri
Cunturi

Cussi

Cutipa

Chica

Chino

Chinocata

Chino Callisaya
Chino Cutiri
Chino Umo
Chipana
Chipoca
Chiquina
Choque

Chui

Chuqui Guanca
Guanca

Guaracana
Haari
Haccalla
Hilacutiri
Huata

<capa->, tres; <capac>, sefior, rey

<caci->, vano

<coa>, {dolo, divinidad, culebra

<coa>, idolo, divinidad, culebra; <cachi> ~ <calli>, cerco,
recinto, fuerte

<colla>, esperar, aguardar; <golla>, gente de habla puquina;
<tupa>, sefior

<copa> ~ <coa> ~ <cohua>, idolo, divinidad, culebra/bagre
(suche)**

véase Copa; véase también Callisaya

véase Copa

<kunturi>, cé6ndor

<kunturi>, cdndor

<kusi>, feliz, venturoso

<kutipa>, amarillo

<chega>, verdadero; <cheka>, nueve

<chino>, Ahipu en aimara y posiblemente en puquina
<chino->, khipu en aimara y posiblemente en puquina;
<-cata>, ofr, escuchar

véase Chino; véase Callisaya

véase Chino; <titi-> ~ <tiri>, sol, gato andino

véase Chino

<-pafia>, <pana>, caer, descender, casa

<-poca>, lleno

<-quina>, ocho

<chuge>, oro, dorado

<chu>, su, suyo, él, ella

<chuge>, oro, dorado; <guanca>, véase Guanca

<guanca>, pefién, roca, piedra en aimara, quechua y posi-
blemente en puquina; etnia en los Andes Centrales
<guara-> <huara>, rio; <-cana> <kana>, red de pesca en uro
<hari>, falsamente

<haca->, vivir; <-calla>, empezar

<hila->, mayor

<huata>, afio

94 Pirssinen 2018: 672.



Hucha Bilca
Huchacara

Huchani
Laquiri

Laquisi
Lunta
Luque
Luqui
Macha

Machaca Callisaya

Marca
Pacari
Pachacno
Palaguilla
Panpacata
Pecoma
Piana
Pochuri
Poma

Puchu
Qucolla
Quichapa
Quilca

Quilca Guanca

Sacaca
Samata
Sapana
Sataguanca
Satauanga
Sipi

Taca
Tancara
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<hucha>, pegado; <vilca>, véase Uilca

<hucha->, pegado; <-zara> maiz en quechua, <¢ara> cabello
en uro

<hucha->, pegado

<raghi> ~ <laqui->, barranco, abismo; <llaqui->, entriste-
cerse, dolerse

véase Laquiri

<shunta?>, mucho, severo

<llug’e>, izquerdo; <lluqui>, huir, abandonar, escapar
<lluqui>, huir, abandonar, escapar; <llug’e>, izquerdo
<macha>, embriagar

<machaca>, nuevo en aimara; véase Callisaya

<marka>, nucleo urbano

<pacari>, nacer

<pachamama>, madre tierra: <pacha>, ;tierra?

<-quilla>, pensar, recordar, suspirar; <quira> ~ <quilla>, coca
<pampaca>, libertinamente

<pego->, antes, en tiempos pasados

<pi->, ta

<puchuca>, acabar, cumplir

<puma>, puma en quechua, aimara y posiblemente en
puquina

<puchuca>, acabar, cumplir

<-colla>, esperar, aguardar; <golla>, gente de habla puquina;
<quichca->, vivir; <chapa>, 6rgano sexual

<quilca>, “escritura’, sistema de anotacidén en quechua,
aimara y posiblemente en puquina

<quilca>, “escritura’, sistema de anotacién en quechua,
aimara y posiblemente en puquina; <guanca>, véase Guanca
<saca->, alcahuetear

<sama->, parir; <mata>, limpiar

<sapa->, Unico, s6lo; <pana>, caer, descender, casa
<-guanca>, véase Guanca

véase Sataguanca

<sipi>, golpear

<taga>, enterrar

<-cara>, alimentar, sustentar
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Tico <ti->, si

Ticona <ti->, si

Tiriche <titi-> ~ <tiri>, sol, gato andino

Tirina <titi-> ~ <tiri>, sol, gato andino

Titicallo <titi->, sol, gato andino

Tomata <-mata>, limpiar

Uilca <vilca>, posiblemente palabra puquina; sol en aimara; sol,

linaje o nieto en quechua; también planta alucinogénico
Anadenanthera colubrina presente en la iconografia de
Tiwanaku” y Wari

Yanarico <yana->, criado, siervo

Yapoma <yapo->, tierra de cultivo; <-poma>, puma

Yapotoma <yapo->, tierra de cultivo

Yaputuma véase Yapotoma

Ymata <-mata>, limpiar

Ynto <ento>, mal, malo

Yquisi <yqui->, padre, sefior

Yquissi véase Yquisi

Yto <Iru-hito>, toponimia en Pacasa; <iru-phiti>, hierba; <ito>,
sorilla?

Ytu véase Yto

Yucra Casilla <yucra>, camar6n en quechua y kallawaya®” y posiblemente

en puquina; véase Casilla

Finalmente, antes de terminar este articulo, podemos echar un vistazo
a posibles apellidos derivados de la lengua uro, que deberian estar dentro
de la categoria tributaria homénima. Tomando en cuenta que Guaqui se
sittia solamente a unos veinte kilémetros de Machaca, donde la lengua
puquina desaparecio ya en el siglo XVI, pero la lengua uro ha sobrevivido
hasta hoy, es légico que la variante uro de la familia uro-chipaya hablada
en Iruhito y en sus cercanias, como en Nazacara, suele ser mds cercana a
lalengua hablada en Guaqui. En la visita de Guaqui, encontramos varios

9 Pirssinen 2018: 675.
% Knobloch 2000.
97 Gonziles Holquin 1952; Girault 1984.
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apellidos con posibles conexiones enteras o parciales con el idioma uro.
Utilizando estudios de Polo (1901), Métraux (1936), Montafio Aragén
(1992), Torero (1992) y Cerrén-Palomino (2006), podemos presentar
los ejemplos siguientes:

Acanoca
Anocara
Bacana

Canauire

Canauiri
Cunduri
Cunturi

Cusacana

Chura
Churata

Guaracana

Horuro
Huata
Hucha Bilca

Huchagara
Huchani
Lasata
Lucana
Luque
Luqui
Paco
Panpacata
Pecoma

Pirca

<haka->, mafana

<-kara>, brazo, mano

<-kana>, red rectangular de pesca; <k’ana>, lana especial,
también sufijo subordinador;

<-kana>, red rectangular de pesca; <k’ana>, lana especial,
también sufijo subordinador; <-vire>, <viri>, detrds, poste-
rior, nalgas

véase Canauire

<kuntur>, cé6ndor

<kuntur>, céndor

<-kana>, red rectangular de pesca; <k’ana>, lana especial,
también sufijo subordinador

<zura>, ciego

<zura->, ciego

<-kana>, red rectangular de pesca; <k’ana>, lana especial,
también sufijo subordinador

<Uro-uro>, Uro-uro

<huata>, <wata>, pueblo, afio

<ocha>, barco; <bilca>, <vilca>, sol en aimara; sol, linaje
o nieto en quechua; también planta alucinogénico Anade-
nanthera colubrina

<ocha->, barco; <-¢ara> cabello

<ocha->, barco

<-sata>, correr; <Cata>, sandalias

<luk’ana>, dedo

<loque>, sangre

<loque>, sangre

<paku>, perro; <pak’o>, pdjaro bobo

<pampa->, planicie; <-khata>, béveda

<peku->, amar; <-coma>, todo

<pirka>, muro, pared; <pirca> y <perqa> tienen los mismos
significados también en quechua y aimara
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Sataguanca <sata->, correr; <¢ata>, sandalias; <guanca>, pefidn, roca,
piedra en aimara, quechua y posiblemente en puquina; etnia
en los Andes Centrales

Satauanga véase Sataguanca

Sipi <ipi>, lleno

Sumi <;sufi?>, gente, hombre
Tancara <-kara>, brazo, mano
Taraco <tara->, maiz

Unocara <-kara>, brazo, mano
Uro Aquisi <uro>, uro

Uru Aquisi <uro>, uro

Como se pueden ver, algunos de estos apellidos son los mismos que
ya hemos presentado en la conexién de la lengua puquina. Al parecer,
es posible encontrar apellidos, que son préstamos de otros idiomas,
pero que mantienen la misma significacién. No obstante, igualmente se
pueden encontrar apellidos parecidos, pero con significaciones diferentes,
dependiendo de las lenguas que utilizamos para sus interpretaciones
etimoldgicas.

En este ensayo, hemos centrado nuestra atencién especialmente en los
apellidos utilizados por los tributarios uros de Guaqui, desde el punto
de vista de nuestro conocimiento, como historiadores, de los idiomas
puquina y uro. Queda claro que todavia hay mucho trabajo para aislar
lingiiisticamente mds posibles apellidos de las lenguas de puquina y uro
entre los apellidos aimara y quechua. Como buen ejemplo podemos
mencionar que Cerrén-Palomino estudiaba ca. 2000 elementos radicales
bésicos de la lengua uro de Chipaya, y con esta base ha aproximado que
en su léxico ca. 30,5%, en total, son préstamos.” Aproximadamente, el
13% son aimarismos, el 7% son elementos compartidos por aimara y
quechua, el 2,5% son quechuismos, y un 8% son préstamos del espanol.”
Todavia no disponemos del nivel suficiente para presentar este tipo de
aproximacién en los casos de apellidos de tributarios uros de Guaqui en el

98 Cerrén-Palomino 2006: 280.
2 Ib.
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afo 1594. Tampoco hemos analizado, por falta de espacio, los apellidos
de tributarios serranos, mayoritariamente compuestos de nombres de
origen lingiiistico aimara, puquina, quechua, y quizds de algo uro. Por
ello, esperamos que, a través de la publicacién de la visita de Guaqui,
podamos avanzar en el futuro también en este campo de investigacion.

A MODO DE CONCLUSION

Los estudios arqueoldgicos boliviano-finlandeses en Pacasa, Bolivia, han
confirmado que no hay evidencia de desintegracién del sistema estatal de
Tiwanaku (500-1000 d.C.) por la invasién aimara, ni del sur, ni del norte.
Pensamos que Tiwanaku era una entidad multiétnica que incluia pueblos
de habla puquina, aimara, uro y posiblemente algunos otros idiomas.'*
Cerca del ano 1000 d.C., el estado de Tiwanaku colapsé,'”' causando
fuertes movimientos migratorios desde el centro hacia la periferia. Por
ejemplo, en la alfareria de Caquiaviri, futura capital del sefiorio de Pacasa,
la fuerte influencia de Tiwanaku empezaba a desaparecer al principio
del siglo XII, mientras que en las orillas del lago Titicaca, las vasijas
tiwanakutas fueron utilizadas como ofrendas durante los enterramientos
de muertos para sus tumbas subterrdneas en Tiraska hasta medianos del
siglo XIII. En Moquegua, el estilo puede haber sobrevivido en algunos
sitios hasta el siglo XV.'%* Segtin los datos del equipo boliviano-finlandés,
en el siglo XIII aparecen en Pacasa nuevos movimientos migratorios
desde el sur —ahora causando un nuevo fenémeno de fortificacién
y una nueva tradicién de construir chullpas, torres funerarias para la
élite—. No obstante, cuando en el altiplano boliviano, las torres fune-
rarias estin siempre orientadas hacia el este segtin la tradicién aimara,
en las orillas del Titicaca esta nueva tradicién estd enmarcada con la
orientacidn oeste, sur y sureste, al igual que la tradicién anterior en la
misma zona en la época final de Tiwanaku. Por ello, hemos sospechado

100 P rssinen 2005; Korpisaari y Pérssinen 2011.

10 Korpisaari y Pirssinen 2011: 169-170; Pirssinen y Korpisaari 2023; Marsh ez al.
2023.

192 Sharratt 2019.
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ya anteriormente que se trata de una distincidn entre las tradiciones de
puquina y aimara expresada a partir de los siglos XIII y XIV —después
de los movimientos migratorios procedentes del sur—.'” Ademis, en
este ensayo hemos presentado una posibilidad hipotética de que el
movimiento pudo haberse iniciado en el norte, entre Ayacucho y Cuzco,
un drea fuertemente habitada por aimaras, pero pasando primero al sur
por el lado occidental del Titicaca,'™ y luego el movimiento migratorio
puede haber vuelto al norte hacia las orillas del Titicaca.

Guagqui se sitta en la orilla del lago Titicaca, con enormes restos de
antiguos sukakollus, camellones, considerados estructuras importantes
para el cultivo de la papa, la base de la economia de Tiwanaku. Todavia
en el siglo XV1, el cultivo de papa era una importante actividad econé-
mica en Guaqui, junto con la pesca y la produccién de textiles de lana
de camélidos. Para la tasa del tributo colonial, Guaqui fue dividida entre
dos categorias bésicas, uros y serranos. Los uros pagaban sus tributos,
bésicamente, en pescado, papa y produccién de tejidos con la lana
entregada por sus encomenderos, mientras que los serranos pagaron su
tributo en papa y en textiles de la lana de sus propios camélidos.

Estudiando los apellidos de Guaqui del ano 1594, nos parece que
la mayoria de apellidos de la categoria tributaria uro corresponden a
la lengua puquina. Ademds, muchos de estos apellidos eran compar-
tidos por los serranos, confirmando asi que ellos también tenfan varios
apellidos de origen puquina. Igualmente, los apellidos de origen lengua
de uro son detectables. Finalmente, también los apellidos de aimara y
quechua estdn bien presentes en ambas categorias, pero se necesitan
mds estudios sobre la influencia aimara y quechua en los apellidos uros
en Guaqui. Como Cerrén-Palomino ha demostrado, las influencias
no suelen ser unidireccionales, pues parece evidente también en este
estudio que la lengua puquina ha afectado mucho mds a la lengua inca,
quechua del Cusco, de lo que se habia pensado anteriormente —hasta
la sospecha de que la llamada lengua secreta de los incas puede haber

103 Kesseli y Pirssinen 2005.
104 ;Fase Estuquina en Moquegua? Véase Goldstein 2005; Sharratt 2019.
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sido el puquina—. Ademds, este estudio apoya en gran medida las
interpretaciones recientes de Cerrén-Palomino respecto a sus listados
de radicales de lengua puquina.

NOTA EXPLICATIVA

Encontramos el manuscrito de la visita de Guaqui cuando trabajamos
juntos en el Archivo y Biblioteca Nacionales de Bolivia en Sucre en 1989,
con el propédsito de buscar informacién histérica sobre Caquiaviri y la
provincia Pacasa, proyecto financiado por la Academia de Finlandia, el
Instituto Boliviano de Cultura y el Instituto Nacional de Arqueologia
de Bolivia. La visita de Guaqui se ubica en la seccién Minas 122: 1078.

Nos ayudé mucho la buena catalogacién realizada por el director,
don Gunnar Mendoza, y su amabilidad a la hora de dejarnos de leer los
documentos incluso durante algunos sabados. Al principio, hicimos una
rdpida y parcial transcripcién del documento, pero luego acordamos,
en 2004, que Heli realizara, como historiadora, un estudio paleogréfico
del documento y lo transcribiera cuidadosamente. Todo eso ella lo hizo.
Ademds, realizé un andlisis preliminar de apellidos puquinas, uruqui-
llas, aimaras y quechuas a través diccionarios y vocabularios existentes.
Nuestra idea era finalizar el articulo juntos y verificar la transcripcién una
vez més tomando en cuenta algunos problemas de interpretacién entre
los apellidos en el manuscrito. No obstante, debido a otros compromisos
mids urgentes, el manuscrito quedé sin finalizar y publicar. Solamente
después del lamentable fallecimiento de Heli en 2022, lo encontré entre
sus papeles personales. Por ello, decidi finalizar el texto realizando algunas
pequenas correcciones y afadiendo resultados de los tltimos avances en
los estudios sobre puquina. Espero que esto anime a investigadores a
buscar m4s este tipo de documentos en archivos americanos y europeos,
para realizar novedosos estudios comparativos sobre nombres originarios
andinos.
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ANEXO
La visita de Guaqui, 1594

Archivo y Biblioteca Nacionales de Bolivia, Sucre, Minas 122:1078
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Normas de transcripcién

Los textos se acenttian de acuerdo con el uso actual, excepto en los
nombres de origen no espafiol.

En la distribucién de letras mayusculas y mindsculas se sigue el sistema
moderno.

Las abreviaturas se desarrollan en cursiva, e.g., P° > Pedro, Fran® >
Francisco. A veces, el escribano ha escrito la letra 2 como @. Como la
forma @ aparece sistemdticamente con ciertos nombres y apellidos, lo
entendemos como una abreviacién de dos letras 2 y 7, e.g., @dres >
Andrés; n@chu > Nanchu.

Los apellidos o nombres indigenas compuestos se escriben separados
cuando tienen una forma ya establecida en la literatura colonial, e.g,
Colla Topa, o ambas partes se aparecen también separadamente en la
visita como apellido/nombre por si, e.g., Aro Callisaya, Chino Callisaya,
Coa Calli, Chuqui Guanca. De lo contrario, se escriben juntos, e.g.,
Arobiri, Hilacutiri, Sataguanca.

[Memoria de los yndios de Guaqui que faltan de Minas e Yngenios en 1594]
fol. 166r

Memoria de los yndios que faltan del pueblo e repartimiento de Guaqui
de los Pacajas de Umasuyu de ambas parcialidades como de uros. A causa
de los yndios que estdn en los valles de Laricaja y de Coapaca y Capifiota y
de Achucalla junto a Chuquiavo y estos estando nombrado para esta visiza
para las minas e yngenios que no respetan a los cagiques de su cagique de
pueblo de Laricaja don Marsin Mamani y del dicho otro cacique de uro
don Francisco Pacha Yucra y de el pueblo e valle de Covapaca de que es su
cagique Andrés Yucra y don Mardn Maluri y del ayllo uro de que es su
cagique Alonso Llasata y otros sus pargialidades que es principal; Uycomay
del pueblo de Collana de que es su cacique don Lorenso Lunta y don Juan
Llusco y del pueblo de Achucalla de que es su principal don Diego Ticacala
y del pueblo y valle de Capifiota de que ¢s su cacique don Pedro Sulluta y
todo destos dichos principales no quieren nombrar para esta villa ciendo
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visitado y padronado del pueblo de Guaquiy no quieren servir en esta visiza
que estdn puestos los yndios de cada valle con sus pringipales e cagiques que
en esta memoria se van nombrados de cada ayllo y valles, son los ¢iguientes:

Del pueblo y valle de Laricaja.

Deste dicho valle y pueblo tiene don
Martin Ticona y Francisco Pacha Yucra
veynte y tres indios 23 yndios

Del pueblo e valle de Cohone.
Deste dicho valle e pueblo tiene don

Andrés Yucra y don Marsin

Maluri y Alonso Lasata y Pedro
Uycoma ochenta indios 80

yndios

Del pueblo y valle de Collana.

Deste dicho valle e pueblo tiene don
Jhuan Llusco y Lorenso Lunta veinte
yndios que no sirve nada_ 20 yndios

Del pueblo de Achucalla.
Deste dicho pueblo tiene don Diego
Ticacala veinte y un indios__ 21 yndios

Del pueblo e valle de Capifiota.

Deste dicho pueblo e valle tiene don
Pedro Sulluta diez yndios tributarios que
no sirve nada de ambas pargialidad de
Guaqui _10 yndios

X__154 yndios

Estos dichos yndios son ¢iento y cinquenta y quatro yndios que no vienen
las obligaciones del rey nuestro sesior por fsallei destos yndios, que ay mucha
falta de yndios.

Son ind" los P
Firman ante my Felipe de Godoy y don [?] Pedro Laura y Chuqui Sapana
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[Visita de Guaqui por Diego Garcia de Paredes en 1594]

fol.168r

[PA]CAXES

Yo Diego del Riones, escriuano desta prouingia de los Pacajes, doy fe y
verdadero testimonio a los que Ai[?]ce presente, uieren como en la uisita
que el capitdn Diego Garcia de Paredes hizo en el pueblo de Guaqui de los
yndios tributarios que aufa en allf as{ serranos como uros.

Hall6 los yndios siguientes:

Parcialidad de hanasaya serranos Diego Aquissi

Aillo Nacoca

Pablo Callapani
Diego Pacsi
Pedro Poma
Juaz Guanca
Martin Chiri
Felipe Taraco
Diego Poma
Juan Coha
Garca Callisaya
Pedro Guanca
Pedro Tusco
Pablo Bilca Cutiri
Diego Guamani
Martin Quispi
Martin Aro Callisaya
Antonio Churata
Baltasar Marca
Carlos Chui
Garcfa Guanca
Antonio Pacsi
Diego Yquissi
Pedro Coa
Diego Quispi

Francisco Marca
Martin Guamani
Alonso Aro Callisaya
Domingo Llusco
Martin Chura Callisaya
Martin Tusco

Rodrigo Machaca Pacsi
Pedro Poma Callisaya
Alonso Pacsi

Alonso Mamani
Agustin Chui Callisaya
Juan Bilca Nanchu
Martin Chuqui Uaraca
Martin Pacsi

Lucas Chuqui

Gongalo Chui Callisaya
Pedro Callisaya

Alonso Anpassa

Pedro Achu

Diego Calli

Francisco Condori
Pedro Guanca

Jinés Quispi

Agustin Pati

Martin Mamani

Pedro Aquissi
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Pedro Hanquiri
Pedro Callapani
Diego Bilca Callisaya
Pedro Callata

Domingo Bilca
fol.168v

Martin Chuchulli
Carlos Pacssi

Alonso Chino Paca
Carlos Chui Callisaya
Pedro Pacsi

Domingo Churiri
Pedro Arouire

Juan Aquissi

Juan Chui Pacsi

Juan Callisaya
Martin Arouiri

Pedro Pati

Juan Quispi

Pedro Yucra Aquisi
Pedro Callisaya

Juan Callapani

Diego Pocoanca

Juan Chaba

Pedro Chino

Pedro Churiri

Martin Churata
Andrés Charca
Alonso Sacaca
Baltasar Machaca Pacsi
Alonso Aro Callisaya
Diego Yucra Vilca
Diego Chuqui Guanaca
Garcia Acauanca
Martin Aro

Alonso Anocara

Juan Uri

Alonso Chulli

Alonso Cani

Pablo Chulli

Martin Bilca Nancho
Baltasar Quispi Cauana
Andrés Aro Callisaya
Pedro Poma

Lorengo Callisaya
Alonso Tico Callapa
Andrés Yucra
Francisco Tico

Pedro Mamani
Martin Tusco

Andrés Yquissi
Agustin Ano

Aillo Pitoca

Francisco Ninacallapani
Bartolomé Yucra
Gongalo Capana

Pablo Calli

Andrés Chara

Alonso Catari

Pedro Calloara

Pedro Pacsi

Martin Bilca

Andrés Chuqui Guaraca
Pedro Pacsi

Juan Tusco

Juan Alanoca

Alonso Chuqui Araca
Martin Callapani
Pablo Marca

Agustin Machaca



Pedro Callacuntu
Agustin Casa

Gongalo Chuqui Guanca
Domingo Uila

Francisco Pati

Agustin Llusco

Juan Uilca Aquisi
Domingo Aquisi

fol.169r

Francisco Quispi
Domingo Marca
Pablo Mamani
Francisco Mamantico
Alonso Inquiro
Alonso Achocalla
Martin Arobiri
Francisco Quispi Guanca
Domingo Callapani
Domingo Aquisi
Andrés Casa

Alonso Sarsuri
Agustin Aro Callisaya
Juazn Tusco

Martin Yauita
Antonio Churiri
Pedro Cayo Bilca
Martin Auire

Alonso Callisaya
Pedro Tarqui
Gongalo Cassa
Martin Bilca
Francisco Llusco
Pedro Camaqui

Palli

Andrés Uissa

PARSSINEN Y PARSSINEN  La visita de Guaqui (1594)

Andrés Yucra
Pedro Copa Tusco
Alonso Aro Catari
Alonso Callisaya

Pedro Callisaya

Aillo Sulcagapana

Juan Machaca
Pedro Aquissi
Pedro Uisalla
Pedro Anlaui
Pedro Copacaua
Alonso Catari
Pedro Aro Callisaya
Pedro Callisaya
Alonso Poma
Martin Guanaco
Pedro Callisaya

Diego Quispi
Francisco Sico
Pedro Callisaya
Hernando Anco
Alonso Tusco
Francisco Aha Tico
Martin Suni

Pedro Callisaya
Lorengo Chuqui
Pedro Yauri

Pedro Callisaya
Pedro Callisaya
Pedro Aha Chanbi
Alonso Churiri
Diego Hairi Guanca
Pedro Tico

Pedro Llusco Sipi
Pedro Machaca
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Bartolome Copa
Francisco Acata
Pedro Chocata
Pedro Sutumayo
Domingo Taraco
Francisco Urco Callisaya
Miguel Acata
Pablo Tarqui
Pedro Calli

Blas Chiquipa
Diego Capana

fol.169v

Pedro Guamantico
Martin Sacaca
Martin Bisa

Pedro Halanoca
Domingo Bilsu
Pedro Cullo

Pedro Quilliri
Pedro Guacoto
Pedro Aquigua
Francisco Yucra

Juan Colque
Ayllo Arcata

Pedro Taucata
Lorengo Copauilca
Pedro Uissalla
Alonso Yucra
Pedro Yucra Ulilca
Pablo Pacsi

Pedro Charca
Francisco Yucra

Pedro Callapani

Pedro Chara
Lorengo Callisaya
Andrés Callapa
Lucas Tico

Agustin Churi
Lorengo Tarqui
Agustin Aro Callisaya
Domingo Hilaquita
Juazn Pacsi Cuti

Juan Chuqui Guanca
Pedro Guamani
Antonio Uilca Cutiri
Pedro Ahata (;Achata?)
Alonso Uisalla

Pedro Guaman Uilca
Antonio Tancara
Diego Sumini
Francisco Tarqui
Alonso Sunaua
Antonio Arcata

Pablo Copasaca
Andrés Guanca
Pedro Machaca
Pedro Aroquipa
Garcia Uilca Calla

un hijo del dicho que no sauen su

nombre
Francisco Aquisi
Antonio Llusco
Agustin Callisaya
Alonso Yucra
Pedro Pacsi
Agustin Mamani
Pedro Yauita
Pedro Quinaya
Bilcasaca

Pedro Catari



Diego Cota
Mardn Pati

cassa en Larecaxa
Juan Llusco
Hernando Aquissi
Pedro Cunduri
Agustin Machaca

Uros de hanansaya
Aillo Collana

Pedro Llusco

Pedro Chuqui Guanca
Martin Guanca
Baltasar Halanoca
Alonso Guacoto

fol.170r

Alonso Cussi
Martin Calli
Alonso Arota
Gerénimo Calli
Ger6nimo Taqui
Andrés Cusacana
Pedro Chacapura
Pedro Ticona
Miguel Caua
Agustin Yapotoma
Domingo Cusacana
Pedro Tico
Domingo Pirca
Antonio Chica
Martin Hibafia
Pedro Hachauta
Lucas Quinintaqui
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Martin Yucra
Andrés Llusco
Pedro Cutiri
Domingo Choque
Domingo Guanca
Diego Llamaca
Pedro Calli
Domingo Llusco
Gongalo Churiri
Martin Guanca
Miguel Chipoca
Domingo Qucolla
Pedro Copa

Martin Aquisi

Pedro Churiri

Pablo Hacno
Baltasar Puori

Lucas Anocura (;Anocara?)
Gerénimo Bacana
Domingo Copa Callisaya
Juan Chacomo
Gerénimo Cusacana
Pedro Casilla

Juaz Tumiri

Pedro Callisaya
Alonso Cuyru

Pedro Taraco
Francisco Lunta
Poma

Churata

Domingo Larota
Mateo Calli

Martin Guanca
Francisco Colla Topa
Gerénimo Aroanta
Domingo Ytu
Gerénimo Hacnota
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Pedro Yquissi
Martin Churiri
Diego Callisaya
Domingo Tomata
Francisco Cutiri
Pedro Hacnota
Martin Cusacana
Martin Caua
Pedro Llusco
Pedro Cutipa
Andrés Samata

Aillo Huchagara

Pedro Chinumo
Pedro Hacnota
Gongalo Sitina
Pedro Callisaya
Pedro Halanoca
Pedro Callisaya

fol.170v

Pedro Calli

Diego Anocara
Martin Camaque
Domingo Ticona
Domingo Casilla
Pedro Mamani
Alonso Aro Callisaya
Alonso Marca
Domingo Hacnota
Francisco Calli
Bartolomé Laquiri
Pedro Yauri

Alonso Aro Callisaya
Andrés Cauana

Miguel Hacnota
Lucas Hacnota
Domingo Llapa
Domingo Chino Umo
Gerénimo Anocara
Pedro Aro Umo
Domingo Acuri
Pedro Larota
Pedro Casilla
Pedro Cutipa
Pedro Huchagara
Pedro Callisaya
Gerénimo Hacnota
Gongalo Hacpi
Pedro Canauire
Melchor Callisaya
Gerdénimo Taraco
Pedro Ticona
Diego Arobiri
Alonso Machaca
Pedro Guamani
Alonso Callisaya
Andrés Setina
Pedro Hacnota
Sebastidn Mamani
Pedro Cama
Hernando Cuchi
Gerénimo Hibafa
Melchor Hacnota

Aillo Aucha

Pedro Titicallo
Martin Guayra
Pedro Churata
Martin Sina
Alonso Taquicha



Pedro Pirca

Pedro Sanoca (;Sanca?)
Juaz Samata

Diego Cutiri

Alonso Llusco

Pedro Chanbi

Alonso Churata
Domingo Aro Cutipa
Xpobal Panpacata
Domingo Guarina
Pedro Laquiri

Juan Chara

Pedro Guarina
Alonso Llusco
Gerénimo Aro

Pedro Cacauara
Alonso Callisaya
Pedro Calli
Gerénimo Hucha Bilca
Domingo Casilla
Sebastidn Churata

fol.171r

Pedro Anocara
Domingo Satauanca
Gongalo Halanoca
Diego Guanca
Pedro Hilacutiri
Alonso Aro Bata
Alonso Yucra
Pedro Cunturi
Antén Ano Calli
Alonso Tumiri
Agustin Hibafa
Pedro Cuharafia
Pedro Yucra
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Domingo Aquisi
Martin Chana
Domingo Laquiri
Martin Piana
Andrés Guaynoca
Domingo Chipo
Alonso Cunduri
Pedro Pongo
Pedro Chipoco
Alonso Larota
Juan Anocara
Pedro Acholata
Gongalo Hibana
Martin Ticona
Pedro Chanbi
Domingo Tiriche
Domingo Machaca

Ayllo Sulcata

Francisco Aro
Alonso Parita
Domingo Uro Aquisi
Pedro Calli

Pedro Calli

Diego Hibana
Domingo Cutiri
Martin Chara
Domingo Yucra
Domingo Larota
Pedro Callisaya
Pedro Chara
Gongalo Lucana
Domingo Aquisi
Alonso Calli
Pedro Yucra
Domingo Guanca

113



114 misTorIcn XLVIIL.2 2024 / e-ISSN 2223-375X

Pedro Guanca
Domingo Coacalli
Martin Samata

Pedro Hibaha

Lucas Haari (;Chaari?)
Alonso Guanca
Domingo Aroanta
Machaca hermano del de arriba
Pedro Calli

Pedro Chura

Antén Masa

Domingo Tumiri
Martin Canauire
Domingo Llusco

Pedro Hayta

Alonso Taquicha
Martin Pati

Francisco Sapana

Diego Chipana
Baltasar Chuqui Guanca
Domingo Aro Callisaya
Gerénimo Llusco
Pedro Aroquipa

Pedro Chipariti

fol.171v

Pedro Callisaya
Francisco Tirina
Francisco Guamani
Martin Churata
Domingo Pacari
Pedro Antara
Agustin Ansa
Pedro Lucana
Andrés Anocara
Agustin Cunduri

Parcialidad de hurinsaya serranos
Ayllo Nanchoca

Andrés Machaca
Andrés Nancho
Pedro Callisaya
Juan Nanchu
Andrés Hocsa
Agustin Yquistico
Alonso Uisatico
Domingo Callisaya
Alonso Alanoca
Martin Coa
Pablo Acapana
Martin Copa
Juan Uissalla
Miguel Laura
Pedro Acacunturi
Alonso Chuqui Nanchu
Pedro Laura Bilca
Martin Calli
Andrés Catari
Francisco Casa
Alonso Churi
Alonso Callapani
Pedro Quispi
Andrés Acalla
Francisco Pati Callisaya
Agustin Tarqui
Francisco Bisa
Domingo Aro
Andrés Tarqui
Pedro Lasata
Alonso Mamani
Francisco Bilauani

Domingo Macha- Callisaya
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Pedro Chuqui Bilca
Martin Yucra Uilca
Gongalo Guanca
Pedro Yucra

Baltasar Mamani
Pacsi Cuti

Pedro Chara Bancollo
Diego Ticacala

Pedro Nanchu

Pedro Guamani
Domingo Calli

Pedro Guanca Chuqui
Martin Callapani
Pedro Nanchu
Francisco Pati

Pedro Cutiri

Diego Guayra Guanca
Gerénimo Colque -Chambi
Pedro Poctosi
Francisco Bilca
Mardn Casa
Gerénimo Uilca
Diego Aunssa

fol.172r

Pedro Cahamani
Andrés Yquisi
Hernando Yquisi
Felipe Cacquiqui
Francisco Hachu Bilca

Francisco B[;sisa?]lla (manchada)

Francisco Bilca Callisaya
Andrés Nanchu

Agustin Callisaya
Martin Pacsi

Martin Chino

Diego Casa

Alonso Ychota
Hernando Casa
Pedro Acapa

Pedro Nachu
Martin Chara
Alonso Guachacha
Antonio Lescafio
don Diego Machaca
Gongalo Cunduri

Ayllo Charapataca

Pedro Chuqui Tinco
Diego Chara
Rodrigo Churiri
Francisco Callisaya
Pedro Cunturi
Alonso Camaque
Pedro Hachaca
Pablo Capaca

Juan Pacusa
Hernando Cucho
Francisco Harilli
Pedro Guamani
Andrés Guamani
Pedro Tico Callapa
Sebastidn Copacaua
Pedro Mamantico
Francisco Camaque
Alonso Chino Bilca
Juan Chara

Alonso Uissalla
Juan Llusco Guaman
Francisco Ticona
Lorenco Yucra
Pedro Larami
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Pedro Guamani
Pedro Coa
Alonso Llusco
Andrés Llusco
Alonso Callisaya
Pedro Chaqui
Agustin Pati
Diego Haylli
Alonso Sipi
Pedro Ticona
Andrés Halanoca
Martin Casa
Diego Aro Callisaya
Alonso Achu
Pedro Poma
Alonso Aylli
Martin Aro Callisaya
Pedro Callisaya
Pedro Pacsi
Pedro Llusco
Juan Yquissi
Pablo Yquisi
Alonso Harpa
Alonso Ulilca
Xpobal Cucho
Pedro Callisaya

fol.172v

Antén Chara

Pedro Ticona

Pedro Poma

Pedro Chanpi
Domingo Poma

Pedro Llusco

Francisco Coa Callisaya
Pedro Halanoca

Pedro Quispi
Pedro Yucra
Pedro Mamantico
Pedro Pacsi
Martin Tico Callisaya
Alonso Callapa
Pedro Callisaya
Pedro Callisaya
Alonso Llusco
Pedro Chuqui Anca
Martin Churata
Pedro Yucra
Gongalo Nanchu
Pedro Llusco
Pablo Ticona
Pedro Callisaya
Pedro Cunturi
Pablo Halanoca
Pablo Suni
Pedro Callisaya
Callisaya
Blas Coa Callisaya
Sebastidn Calfisaya
Pedro Chipana
Agustin Sulluta
Alonso Lluta
Pedro Chara
Juan Copasaca
Pedro Aha
Alonso Yquisi
Melchor Chuqui- Guanca
Martin Maluri

Ayllo Hilagapana

Carlos Capana
Diego Llanque



Alonso Chuqui Guanca
Pedro Uisalla

Mardn Chapoco
Agustin Marca

Alonso Uno

Martin Tico

Lorenco Pacsicanasa
Domingo Yucra Uilca
Pedro Tusco

Gongalo Quispi

Pedro Acapa

Bernabé Pati

Agustin Tico

Alonso Yucra Uilca
Gongalo Ychota
Agustin Ano Callisaya
Diego Yauri

Diego Catari

Agustin Hachu

Juan Catari

Domingo Yucra

Pedro Pati Callisaya
Pablo Uno

Pedro Naznchu
Sebastidn Laura Anocara
Alonso Poma Catari
Agustin Calli

Martin Bilso

Diego Cossi

fol.173r

Mardn Yucra
Gongalo Ano
Gongalo Tancara
Alonso Chara
Pedro Yucra
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Pedro Tarqui

Pedro Callisaya
Martin Ticona
Pedro Chara

Pedro Chaba
Francisco Guamani
Francisco Aylli
Alonso Charatico
Pedro Bilca Cutiri
Juan Churata
Gongalo Tancara
Pedro Cayta
Agustin Apasa
Alonso Aro Callisaya
Pedro Chuqui Guanca
Diego Uilca Callisaya
Domingo Macha- Callisaya
Garcfa Tarqui

Pedro Pati

Pedro Marcauana
Garcfa Chata
Agustin Guamani
Pedro Quispi
Martin Ychota

Blas Pacsi

Agustin Cunduri
Pedro Acarapi
Domingo Yucra
Sebastian Yroca
Pedro Quinaya
Diego Guamani
Ginés Sacaca

Garcia Laura Capa
Pedro Callisaya
Pedro Yauita

Pedro Chipana
Agustin Chipana
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Pedro Pirca
Diego Tancara
Francisco Mamani

Agustin Casi
Ayllo Hilapaquiri

Diego Seco

Diego Guaman Calli
Pablo Cafacho

Diego Tico

Agustin Callapani
Pedro Yquisi

Andrés Chipana
Antén Sayna

Alonso Chara Callisaya
Domingo Tico Callapa
Martin Quispi

Pedro Mullo

Andrés Callisaya
Domingo Guamani
Agustin Coa Yucra
Pedro Halanoca
Martin Marca

Pedro Yucra

Gongalo Sala

Domingo Caua Callisaya

Ximén Callapani
Juan Halanoca
Lorengo Ticona
Agustin Yauri Guanca
Pedro Guamani
Domingo Pallaguanca
Pedro Calli

Agustin Machaca

fol.173v

Pablo Puna
Andrés Yucra
Domingo Alaui
Domingo Callisaya
Antonio Guanca
Felipe Yucra
Martin Uiacha
Pedro Ticona
Martin Aroquipa
Pedro Ticona
Martin Calli
Mateo Aro Callisaya
Agustin Alaui
Alonso Yquisi
Pedro Yrsicona
Pedro Chuqui Guanca
Pedro Guanca
Agustin Alaui
Martin Cunturi
Pedro Pucri
Alonso Yauri
Tancara

Pedro Callisaya
Pedro Hacho
Domingo Llusco
Domingo Tirina
Domingo Tico
Pedro Chanca
Agustin Copaca
Alonso Yllaguanca
Mateo Tusco
Pedro Tarqui
Martin Callisaya
Domingo Tancara
Pedro Ychota



Uros de la parcialidad de hurinsaya

Aillo Collana

Juaz Uru Aquisi
Lucas Chipoco
Domingo Tancara
Juan Yrapanpa
Agustin Uisalla
Andrés Alanoca
Pedro Callapa
Agustin Aro Callisaya
Andrés Machaca
Diego Alaui
Francisco Chanbi
Pedro Lima Yncho
Pedro Callisaya
Pedro Chara
Pedro Cunturi
Pedro Tarqui
Pedro Callapa
Diego Haccalla
Domingo Hamapia
Pedro Larota
Antén Hamapia
Pedro Halanoca
Pedro Chipoco
Pedro Yanarico
Pedro Yauita
Lucas Paco

Pedro Pacari
Domingo Hocsa
Domingo Yucra
Gongalo Yucra
Pedro Pati

Pedro Cunauisa

Pedro Chino
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Pedro Hacnota
Pedro Pati

fol.174r

Alonso Aro Callisaya
Domingo Sayra
Domingo Cacauara
Pedro Cacauara
Lucas Llusco
Alonso Yunga
Loreng¢o Chipoco
Pedro Chura

Pedro Pochuri
Pedro Hamapia
Gaspar Uilca
Domingo Copaluco
Pedro Yapoma
Pedro Guayba
Pedro Larota

Pedro Quichapa
Pedro Pucri

Andrés Machaca
Domingo Coaquira
Mateo Aquisi
Pedro Casilla
Francisco Ticona
Francisco Laquisi

Ayllo Taypiata

Pedro Ahamani
Pedro Machaca
Hernando Higuafia
Andrés Copa

Pedro Machaca
Andrés Chara
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Pedro Aquisi
Pedro Lanco
Francisco Chara
Lorenco Yucrana
Pedro Higuafia
Lucas Hacno
Diego Callisaya
Agustin Machaca
Juaz Umo

Antén Guanca
Diego Hacno
Pedro Aro Callisaya
Lorengo Callisaya
Pedro Hacno
Alonso Sumi
Gerénimo Sacaca
Pedro Canauiri
Agustin Yucra
Pedro Luqui
Alonso Alepacuni
Pedro Lunta
Pedro Luque
Alonso Yto

Pedro Ymata
Pedro Topoanca
Alonso Chui
Alonso Casilla
Gongalo Cutiri
Pedro Cuti
Martin Acalla
Domingo Guanca
Pedro Callisaya
Pedro Guacoto
Juan Nenqui
Pedro Cumirana
Pedro Yucra Casilla
Alonso Cayo

Marcos Taca
Domingo Panpacata
Pedro Quilca

Pedro Cacauara
Pedro Acata

Pedro Chino Cutiri

Ayllo Horuro

Francisco Halanoca
Diego Pati

fol.174v

Alonso Hachasola
Diego Chanbi
Pedro Pati

Lucas Cusa
Pedro Alaui
Pedro Callisaya
Pedro Llusco
Pedro Cunturi
Pedro Cusa
Pedro Llusco
Pedro Ynto
Alonso Aro
Francisco Paco
Pedro Sipi
Hernando Llusco
Pedro Huata
Francisco Sataguanca
Pedro Uisalla
Pedro Acota
Sebastidn Yucra
Pedro Ano
Alonso Taquichi
Domingo Coa



Pedro Pachacno
Pedro Halanoca
Antén Hachata
Pedro Taca

Juan Cacauara
Pedro Ponco
Pedro Callisaya
Pedro Pachucra
Diego Ytu

Martin Paco
Domingo Sumi
Diego Calli

Pedro Uisalla
Pedro Callisaya
Pedro Coa
Francisco Machaca
Pedro Copa

Pedro Llama
Pedro Auqui

Lucas Cunturi
Pedro Chinocata
Juan Chino Callisaya
Pedro Huchani
Domingo Tancara
Diego Sipi
Domingo Paillauilla
Diego Yaputuma

Ayllo Pecoma

Domingo Chipoco
Pedro Acanoca

Diego Cacauara

Pedro Machaca Callisaya
Andrés Ano Callisaya
Francisco Guanca

Juan Machaca
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Ger6nimo Pati
Pedro Sataguanca
Diego Hamapia
Agustin Sumi
Alonso Tusco
Gerénimo Puchuri
Pedro Lunta

Pedro Lasata
Domingo Haquiba

Agustin Quilcaguanca

Domingo Chipoco
Pedro Horuro
Pedro Chiquina

fol.175r

Pedro Machaca
Pedro Chibo
Diego Guaracana
Francisco Calli
Pedro Calli
Pedro Samata
Pedro Casilla
Apndrés Chipan
Diego Pacari
Miguel Cuti
Diego Panpacata
Pedro Choque
Juazn Casilla
Alonso Cutiri
Francisco Guarina
Martin Larota
Alonso Canauire
Pedro Halanoca
Andrés Lasata
Alonso Machaca
Pedro Hocsa
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Pedro Pecoma Alonso Capacuni
Domingo Yto Francisco Chanbi
Juan Callisaya Pedro Puchu
Domingo Yauita Pedro Yucra
Alonso Taraco Alonso Palaguilla
Gerénimo Sacaca Diego Sumi
Lucas Yquisi Andrés Callisaya
Pedro Yquisi Alonso Machaca
Pedro Casilla

El cual dichas otras las fice sacar de su original de pedimiento de los cagiques
del dicho pueblo de Guaqui y de mandamiento del dicho corregidor, el qual
ynterpuso su autoridad aqui y decreto judicialmente a lugar de derecho para
que balga y haga fe en juycio y fuera del y lo firmo Diego Garcia de Paredes
en su nombre en el pueblo de Guaqui a diez y siete dias del mes de agosto
de mill y quinientos y nobenta y quatro afos.

En testimonio de verdad
Diego del Riones

Escriuano
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;Qué esconde la imagen de una unién idealizada?
Beatriz Nusta y la caida del Imperio inca en cuatro
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What does the image of an idealized union conceal? Beatriz Nusta
and the fall of the Inca Empire in four colonial paintings
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RESUMEN

Este articulo analiza cuatro cuadros coloniales del Virreinato del Perii que
representan la union de Beatriz Nusta y Martin de Loyola, asi como el matri-
monio de su hija. Desde una perspectiva feminista, explora la representacion
pictdrica e histérica de Beatriz Nusta y la posible conexion entre ambas. El
andlisis iconogrdfico presentado aqui evidencia la agencia de los o las artistas
de origen indigena o mestizo que crearon estas pinturas. Asimismo, el estudio
de las diferencias iconogrdficas encontradas en estos cuadros y en una placa de
metal que representa parte de la escena revela variaciones en torno a los piiblicos
a los que estaban destinadas estas obras.

Palabras clave: Beatriz Nusta, matrimonio, imposicidn, agencia

ABSTRACT

This article analyzes four colonial paintings from the Viceroyalty of Peru that
depict the union of Beatriz Nusta and Martin de Loyola, as well as the marriage
of their daughter. From a feminist perspective, it explores the pictorial and
historical representations of Beatriz Nusta and the possible connections between
them. The iconographic analysis presented in this article highlights the agency
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of the Indigenous or mestizo artists who created these paintings. Furthermore,
the study of the iconographic differences found in these paintings, as well as a
metal plaque that represents part of the scene, reveals variations related to the
audiences for which these artworks were intended.

Ke_ywom’s.' Beatriz Nusm, marriage, imposition, agency

«Frente a la distorsién, desinformacién, la indiferencia
y la desconsideracién, hay que respirar profundamente

y escribir» (Vicki Shiran)

unto con la espada y la evangelizacion, las artes visuales fueron una

herramienta clave de la colonizacién espanola en América. Se utilizaron
no solo para fines de conversién, sino también para reescribir la historia de
la violenta invasion europea. Para estudiar el arte creado en este contexto,
una de las modificaciones epistemoldgicas imprescindibles es situar el
trauma de la invasién y la imposicién como el epicentro.! La iconografia
de cuatro lienzos coloniales pintados en el Virreinato del Perti, que repre-
sentan la unién de dos parejas con dos santos de la orden jesuita situados
en el centro, nos brindan justamente la oportunidad de reflexionar sobre el
trauma personal y colectivo derivado de la caida del Imperio inca, y cémo
estos traumas fueron ocultados e instrumentalizados en el arte colonial.

La composicién de esta iconografia tiene cinco focos. En el primer
plano, en el lado derecho desde el punto de vista de la pintura, se repre-
senta la unién de Beatriz Nusta, conocida también como Beatriz Clara
Coya, y el capitin Martin de Loyola, quien tuvo un rol protagénico en
la conquista de Vilcabamba, el ltimo reducto de la resistencia inca. Al
mismo lado, en el fondo, se representa la ciudad de Cuzco con los padres
de Beatriz Nusta, Sayri Tupa y Cusi Huarcay, y entre ellos su tio, el tltimo
Inca, Tupa Amaru, en presencia de capitanes incas y un sirviente con
sombrilla. En el lado izquierdo, en el fondo, se muestra el matrimonio de
la hija de la primera pareja, Lorenza Nusta con Juan de Borja en Madrid,

! Cohen-Aponte 2017: 74.
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Figura 1. El cuadro de los matrimonios conservado en la Iglesia de La Compania

en Cuzco 1675-1690 ca., escuela cusquefia, 273 x 455 cm. (foto de Daniel

Giannoni, publicada en Wuffarden 2005: 190-191, cortesia del Fondo Editorial
del Banco de Crédito del Perti).

en presencia de hombres, mujeres y un sacerdote. Esta misma pareja
también aparece en el primer plano en el lado izquierdo. En el centro,
entre el fondo y el primer plano, y entre las dos parejas, estin representados
San Ignacio de Loyola, el fundador de la Compania de Jests, tio del novio
Martin de Loyola, y San Francisco de Borja, padre de Juan de Borja.

2 Los nombres y las relaciones familiares mencionados en esta descripcién se derivan del
texto de la cartela que acompana la iconografia en tres de los cuatro cuadros. Sin embargo,
Maria Concepcién Garcia demuestra que tanto los nombres de los novios, menos el de
Beatriz Nusta, como las relaciones familiares con los santos jesuitas, son equivocados
y mezclan otras personas de las familias Loyola y Borja. La autora propone que estos
errores se deben al hecho de que la cartela del cuadro mds temprano, conservado en la
iglesia de la Compania en Cuzco, fue escrita posteriormente a la creacién de la pintura
(Garcia 2002: 210). Ramdn Mujica propone que los supuestos errores en cuanto a las
relaciones familiares entre Martin de Loyola y Juan de Borja con los dos santos fue una
modificacién intencional para crear un vinculo aun mds cercano (Mujica 2004: 106).
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Figura 2. El cuadro de los matrimonios conservado en el Museo Pedro de

Osma en Lima, n°. de inventario 82.0.550, 1718, escuela cusquena, 174 x

170 cm. (foto de Mayu Mohanna, tomada del catdlogo en linea, Museo Pedro
de Osma, Lima-Pert).
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Figura 3. El cuadro de los matrimonios conservado en la Iglesia de La Compania
en Arequipa, 1720, escuela cusquefia (foto de Daniel Giannoni, publicada en
Whuffarden 2005: 200, cortesia del Fondo Editorial del Banco de Crédito del Pertt).

Esta iconografia se ha plasmado en al menos nueve cuadros, de los cuales
solo cuatro se han conservado hasta la actualidad y forman parte de los bienes
de las iglesias de la Compania en Cuzco, y en Arequipa, del beaterio Copa-
cabana en Lima y del Museo de Pedro de Osma.? El cuadro més antiguo de
los cuatro data de entre 1675 y 1690, mientras que el més tardio fue pintado
amediados del siglo XVIII. Marina Mellado identific dos periodos de esta
iconografia: el primero, entre 1675 y 1720, que comprende tres cuadros,
y el segundo, de mediados del siglo XVIII, que incluye solo un cuadro.?

3 Wuffarden 2005: 195. Teresa Gisbert (1980: 156) enumera siete cuadros coloniales
que representan esta iconografia, la mayoria de los cuales se encuentran desaparecidos.
4 Mellado 2018: 342-345. Gisbert propone que la versién mds tardfa fue pintada por un
artista del circulo del pintor Marcos Zapata que estuvo activo entre los afos 1748-1764.
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Figura 4. El cuadro de los matrimonios conservado en el Beaterio de Nuestra
Sefiora de Copacabana en Lima, mediados del siglo XVIII (foto de Daniel
Giannoni, cortesia del Beaterio de Nuestra Senora de Copacabana).

Las obras con esta iconografia adornaron iglesias, escuelas jesuitas, un
beaterio franciscano y residencias de la nobleza andina.’ En este contexto,
vale la pena mencionar que el tema de estos dos matrimonios no solo se

Esta investigadora senala que el rey Felipe V se menciona en la cartela de este cuadro. Ya
que gobernd entre 1700-1748, este cuadro probablemente fue pintado a mediados del
siglo XVIII (Gisbert 1980: 153). Sin embargo, no he logrado identificar el nombre de
este rey en el texto que acompana la escena pintada. El mismo texto menciona el nombre
del Inca Garcilaso de la Vega («Gracilazo Inga»). En 1723, se publicé la reedicién de su
obra, una edicién que circulé ampliamente en los Andes e incluso inspiré movimientos
anticolonialistas, como el de Tapac Amaru II. Como consecuencia, en 1782, el rey
ordend a los virreyes recoger discretamente los ejemplares que circulaban en América
(Rowe 1954). Considerando esto, es probable que este cuadro haya sido creado durante
el periodo en que este libro gané popularidad en los Andes.

> Un testimonio colonial menciona un cuadro con la misma iconografa que adornaba
una casa de personas de la nobleza incaica (Dean 1999: 244-245, nota 26).
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limit6 al d4mbito pictérico: hay evidencia de que en Cuzco, en 1741, el
dia de San Francisco de Borja, se presenté una obra teatral sobre estas
dos uniones, y es probable que en otras ocasiones se presentaran en el
Virreinato del Perti obras que contaban o mencionaban estos matrimo-
nios, como es el caso de la loa y la obra La conquista del Peri, escritas
por fray Francisco del Castillo a mediados del siglo XVIIL.¢

La iconografia de estos cuadros forma parte del movimiento artistico
conocido como renacimiento del pasado incaico impulsado por los
jesuitas entre los pueblos andinos.” Esta representacion es, de hecho,
una escena teatral que combina en una superficie eventos que ocurrian
en diferentes momentos y espacios, lo que crea una escena ficticia.® Sus
mensajes servian como una propaganda de la orden jesuita dirigidos a
diferentes tipos de publico. Esta multivocalidad, por lo tanto, generd
varias interpretaciones de la iconografia. Luis Eduardo Wuffarden
propone que, a través de estas obras, la orden destacaba su papel en la
eliminacién de la dltima resistencia incaica usando la figura de Martin
de Loyola, quien era pariente del fundador de la orden.” Asimismo, Janet
Garver Stephens sefiala un componente de esta iconografia que se puede
leer en relacién a la rivalidad entre las ordenes religiosas. Esta historiadora
del arte clasifica esta iconografia dentro del fenémeno colonial de los
retratos de los Incas y las Coyas. No obstante, estos retratos no incluian
a los Incas rebeldes de Vilcabamba. En la iconografia en cuestién, la
representacién de la familia de Beatriz Nusta, que incluye a dos Incas
y una Coya pertenecientes al enclave inca de Vilcabamba, se convierte

¢ Chang-Rodriguez 2008.

7 Dean 1999: 112-113.

8 Wuffarden 2005: 189; Mujica 2006: 440-441.

 Durante la época colonial, las 6rdenes religiosas competian por recursos y prestigio,
por lo que trataban de destacar su papel en la evangelizacién y, por ende, en la Conquista
(Wuffarden 2005: 189). Paralelamente a la propaganda de la Compaiifa de Jests, otras
6rdenes buscaban resaltar su labor. Curiosamente, la Orden de San Agustin también
trat de apropiarse de la eliminacién de la resistencia inca en Vilcabamba a través de
la historia del fraile agustino Diego Ortiz, quien fue asesinado por los habitantes de
Vilcabamba y los capitanes del enclave inca. Segtin el cronista agustino Antonio de la
Calancha (1638: 783-851), el castigo divino a los incas por este martirio fue la destruc-
cién de Vilcabamba.
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en una estrategia para mostrar que la iglesia de la Compania de Jests
reemplazaba al convento de la orden dominicana. Este convento se habia
construido sobre el Qoricancha, el lugar donde, durante el periodo
incaico, se conservaban los cuerpos de los Incas y donde posteriormente se
guardaron los restos de Sayri Tupa, Cusi Huarcay y Tupa Amaru, quienes
estdn representados en esta iconografia. Asi, a través de las imdgenes
de estos dos Incas y la Coya, la orden jesuita trataba de deshilar el lazo
entre el convento dominico y la dinastia inca.'® Por otra parte, Mujica
propone que esta iconografia marca el rol fundamental de los jesuitas en
el proyecto de la evangelizacién. El motivo que lo expresa de forma muy
explicita es el sol dibujado en el fondo entre Cuzco y Madrid y entre los
dos santos, por encima del cual aparece el monograma de la Compaiia
de Jests. La labor misionera de la orden, segin lo representado, anula
la divinidad mds estimada del Imperio inca: Inti, el dios sol que fue
remplazado por Cristo'.

El mismo investigador entiende esta iconografia como una visualiza-
cién del concepto medieval de zranslatio imperii, traspaso de los impe-
rios. Seguin esta lectura, el fin del Imperio inca y el traspaso del poder
al Imperio espafol no fue con la ejecucién de Atawalapa en Cajamarca,
sino con la de Tupa Amaro en Cuzco.'* Pero, mds atn, por medio de
estas pinturas, la Compania de Jests se presentaba a si misma como la
verdadera heredera del Imperio inca y celebraba la unién entre las familias
Loyola, Borja, la élite incaica y los jesuitas.'® La presencia de la familia
incaica legitima de este modo los matrimonios y la transicién del poder. '
Por otro lado, Garcia propone que los dos santos en el centro de la escena
son un tipo de garante para asegurar la prevalencia de la tradicién incaica

10" Garver 2013: 135. Sobre el lugar de entierro de Sayri Tupa, Cusi Huarcay y Tupa
Amaru, ver Dunbar 1950: 112.

" L relacién entre la divinidad del sol y Cristo se manifesté también por el culto al
nifio Jests por la cofradia indigena afiliada a la orden jesuita. En el marco de este culto, el
nifio Jests fue entendido como el Punchao, la estatua en forma de nifio que representaba
la divinidad del sol y del dia durante el incanato (Mujica 2004: 102-106).

12 Mujica 2020: 216-218.

"% Gisbert 1980: 155-156; Fraser 1992: 29-30; Timberlake 1999: 563.

1 Mujica 2004: 440-441.
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y su nobleza."”® Por su parte, Francisco Stastny plantea que los dos santos
toman el rol de intermediadores o testigos de los matrimonios mientras
que esta teatralidad iconografica busca la conciliacién con la nobleza
incaica y al mismo tiempo «desvirtuar la causa indigena». Es decir, de
un lado, reconoce la nobleza incaica como tal y, por otro lado, enfatiza
el fin del imperio y anula aspiraciones para cambiar el orden del poder.
El texto que acompana la pintura que se encuentra en el beaterio Copa-
cabana en Lima lo declara abiertamente y expresa la esperanza de que
los descendientes de estas uniones prevalezcan en Europa.'®

La escena transmite calma e igualdad idealizada dado que la nobleza
incaica y la espafiola se presentan juntas.” Del mismo modo, también
las dos ciudades, Cuzco y Madrid, se representan de forma paralela,
sin jerarquias,'® quizd reflejando asi un imperio espafol extenso. Pero,
aunque la iconografia presenta la separacién entre las dos tradiciones,
lo que se promueve por medio de esta escena es el mestizaje.”” Las tres
mujeres de origen incaico representan fases en el proceso de mestizaje
e hispanizacién. De Cusi Huarcay, una noble incaica, a su hija Beatriz
Nusta, que se casa con un espafol, a Lorenza Nusta, que encarna el
cuerpo mestizo. Las vestimentas de estas mujeres reflejan también este
proceso. Cusi Huarcay se representa con prendas incaicas.”® Beatriz Nusta
se representa con vestimenta incaica, pero debajo de su agsu (vestido
femenino andino) lleva pollera europea, asi como un manto europeo
encima de su chal, la /ikilla, y estid adornada con joyas a la usanza
espafiola. Por dltimo, Lorenza Nusta lleva vestimenta y joyas espafolas
y ningtn articulo incaico.”’ Este mensaje de mestizaje dirigido a los

15 Garcfa 2002: 207.

16 Stastny 1982: 52.

17" Stastny 2001: 232.

18 Wuffarden 2022: 143

19" Garcia 2002: 206.

En la versién que se conserva en el Museo Pedro de Osma, debajo del agsu (vestido
femenino andino) de Cusi Huarcay se nota la orilla de un textil, posiblemente de una
pollera de estilo europeo, bordado con un hilo de oro. Sin embargo, eso es un detalle
minimo y muy sutil y en general las prendas que lleva esta Coya son incaicas.

2l Dean 2002: 178-179.
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indigenas es el mismo dado en la ensefianza a los alumnos indigenas,
hijos de curacas, en las escuelas jesuitas.”” Aqui hay que considerar que la
misma nobleza andina tenia cuadros con esta iconografia decorando sus
casas con el fin de forjar una identidad y preservarla.® En este contexto,
la iconografia se utilizaba como una herramienta para demostrar la
pertenencia a la nobleza incaica y el vinculo con la nobleza espanola, as
como para expresar la fe catélica de los duefios y duefias de la pintura.?*

Para asegurar la recepcién de estos multiples mensajes en las pobla-
ciones indigena, mestiza, criolla, europea y hasta de las 6rdenes reli-
giosas en competencia, fue necesario hablar en dos lenguas visuales: la
andina y la hispana. Esta multivocalidad es resultado del hecho de que
la conceptualizacién de la escena fue realizada por los jesuitas, mientras
que su ejecucién estuvo a cargo de artistas indigenas o mestizos/as que
dominaban ambas tradiciones y las intermediaron. Los/as artistas que
crearon esta iconografia no eran simples «copistas», sino artistas con
agencia, miembros de la realidad colonial con sus multiples variantes e
identidades.” Su agencia se manifiesta en algunos detalles plasmados,
los cuales corresponden al sistema simbélico indigena y posiblemente
fueron disimulados de tal forma que solo el publico indigena o mestizo
podia leer y entender. Mds adelante, se analizardn estos detalles y sus
posibles mensajes.

Al disenar una escena que representa una unién idealizada y pacifica
entre la nobleza incaica y la nobleza espafola, los jesuitas afadieron una
capa mds a la violencia colonial, una que ignora la brutalidad sufrida por
algunas de las personas representadas en esta iconografia y que modifica
los eventos histdricos para satisfacer los beneficios de la orden. Estas
expresiones artisticas pueden leerse como el resultado de la campana

22 Alperrine-Bouyer 2007: 183.

2 Timberlake 1999: 585.

24 En relacién a este punto, hay que mencionar que durante la época colonial las pinturas
servian como pruebas legales para evidenciar pertenencia a la nobleza incaica (Wuffarden
2005: 212).

¥ Garcia 2002: 203-212.
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de la Corona espanola y del virrey Toledo en su intento de reescribir la
historia de la invasién espafiola.?®

La contradiccién entre lo representado y los eventos histéricos se
tensiona fuertemente en el caso del cuadro que se encuentra en la iglesia
de la Compania en Cuzco. Esta versién se encuentra a unos cuantos
metros del punto en el que los espafioles cortaron la cabeza de Tupa
Amaru, el Gltimo Inca, mientras que en la pintura el mismo Inca se
representa con mucha dignidad y sin ninguna pista de su final. Esta poca
distancia de espacio no interrumpid la propaganda jesuita y quiz4 fue la
distancia temporal, de alrededor de cien afios entre la ejecucion del Inca
y la creacién de esta pintura, la que posibilité a la orden reescribir la
historia pictéricamente. Pero aun mds, la iglesia de la Compania misma
fue construida por encima del palacio de Wayna Capac, el padre de Sayri
Tupa, el abuelo de Beatriz Nusta, un acto que materializa la violencia,
mientras que, en el cuadro colgado en este espacio, Beatriz Nusta y su
padre estdn representados como parte de un pacto pacifico de unién
entre la dinastia inca y la orden jesuita.”’

De hecho, esta iconografia de ficcién jesuitica ha creado un tipo de
memoria que tiene alcance hasta hoy en dia. En el 2019, el cuadro que
forma parte de la coleccién del Museo Pedro de Osma fue exhibido en
el Museo del Prado en Madrid. El simple hecho de que por primera
vez un cuadro pintado en el Virreinato del Perti y en América colonial
fuera exhibido en este museo fue celebrado por el Prado y por los medios
de comunicacién de ambos paises.”® En este contexto, el mensaje del
mestizaje y la unién entre lo espanol y lo andino servia perfectamente
para enfatizar los lazos entre ambos paises.”” En una rueda de prensa, el
embajador de Perti en Espafia lo encapsulé con las siguientes palabras:

26 Ficek 2014: 38.

27 Fraser 1992.

28 Museo del Prado, 18 de febrero de 2019; Carlin 2019.

29 Ver por ejemplo la actividad educativa que fue ofrecida por el Museo del Prado (9
de marzo de 2019) en relacién a la exhibicién de este cuadro: Visita taller, historias
entrelazadas, <https:/[www.museodelprado.es/recurso/historias-entrelazadas/7bc5488b-

ce37-4321-89bf-adace0d22f88>.


https://www.museodelprado.es/recurso/historias-entrelazadas/7bc5488b-ce37-4321-89bf-a4ace0d22f88
https://www.museodelprado.es/recurso/historias-entrelazadas/7bc5488b-ce37-4321-89bf-a4ace0d22f88

142 misToricn XLVIIL.2 2024 / e-ISSN 2223-375X

«Una de las fortalezas del Perti es el mestizaje, que no se ha detenido;
no ha hecho mds que multiplicase y rendir frutos. Prueba de ello estd
en la obra».*® Otro diario celebrd el cuadro con las siguientes palabras:
«El Matrimonio de la Nusta es una bandera del Pert que se flameé con
orgullo en el exterior y que ahora vuelve a casa».”!

Pero, incluso, el cuadro sirve como una herramienta en la batalla sobre
la memoria: «De acuerdo con Alayza [en aquel momento director del
Museo Pedro de Osma], se trata de mostrar la alianza entre dos sectores
de la sociedad. Anade que en parte este cuadro rompe con la leyenda
negra del virreinato que dice que todo lo indigena fue eliminado y
discriminado».*

El reciente controvertido documental «Hispanoamérica canto de vida
y esperanza» repite la misma idea y utiliza una filmacién del mismo
cuadro en el Museo del Prado junto con el comentario de la escritora
Elvira Roca Barea:

[...] bueno, ;qué es el cuadro ese de Martin de Loyola casindose con la
princesa inca sino una gigantesca declaracién de inclusién, ;no? La nobleza
espafola no negé las noblezas indigenas: las acepté como tal nobleza, como
tal grupo de poder, o sea, se mezclé, se casd con ellos y esos hijos que se
engendraron siguieron siendo nobles, no dejaron de serlo porque su madre
o su padre fuese un indio, ;no?*

Estas palabras de personas de ambos lados del Atldntico demuestran el
éxito fenomenal que tuvo el proyecto jesuita de reescribir la historia de
la invasién espafiola y sus resultados. Son voces que utilizan el cuadro
del Museo Pedro de Osma como un «documento histérico» e ignoran
la teatralidad iconografica inventada para idealizar los dos matrimonios.
Sin embargo, esta narrativa pictérica ignora, tapa y esconde los hechos
documentados por varios textos coloniales que nos cuentan otra historia
que no concuerda con esta imagen idealizada. Dado que esta iconografia

3 La Vanguardia, 18 de febrero 2019.
3 Denegri 2019.

32 Carlin 2019.

33 Lépez-Linares 2024.



arTzI  ;Qué esconde la imagen de una unién idealizada? 143

forma parte de discursos contemporaneos, es necesario explorarla, tanto
desde una perspectiva museogréfica como intelectual, més alld de los
mensajes jesuitas y de mestizaje para revelar otros significados presentes
en estas obras que atin no han sido debatidos.

Este articulo considera que la iconografia de estas cuatro pinturas fue
dibujada por primera vez alrededor de cien afos después del primer
matrimonio. A la luz de eso, esta iconografia debe ser leida en relacién
al periodo en que fue dibujada y asi explorar cémo fueron entendidos
los dos matrimonios en este momento. Al mismo tiempo, este estudio
explora la relacién entre la iconografia de estas obras y la informacién
documentada por varios textos coloniales. La mayoria de las investiga-
ciones anteriores utilizaron los documentos histéricos que mencionan
los personajes descritos en estos cuadros, principalmente para identificar
las figuras representadas y las relaciones familiares que tuvieron entre
ellas. No obstante, hay mucha mds informacién en estos documentos
que nos ayudan a conocer mejor las historias de estas personas. Conside-
rando la historia de Beatriz Nusta, este articulo analiza la iconograffa de
estos cuadros y explora la posibilidad de que en algunos detalles de esta
converjan lo pictérico y lo textual. Como se demostrard mds adelante,
uno de estos detalles, asi como la composicidén con cinco focos, revelan
la agencia de los o las artistas indigenas o mestizos que pintaron estos
cuadros. Es decir, el articulo considera los diferentes agentes involu-
crados en estas obras: las personas que conceptualizaron la iconografia,
las que la pintaron y los diferentes publicos receptores de los mensajes
transmitidos por este medio.

Asimismo, este articulo busca reforzar las lecturas feministas propor-
cionadas por tres autoras que analizaron previamente esta iconografia.*
Curiosamente, sus publicaciones fueron escritas en inglés y no existe un
texto académico en espanol que proponga una lectura feminista de estas
pinturas.”® No obstante, al analizar estas cuatro versiones de la misma

3% Timberlake 1999; Ficek 2014; Mellado 2018.

35 Aqui cabe destacar que, desde el campo del arte contempordneo, existen dos lecturas
feministas de esta iconografia de dos artistas peruanas. La primera corresponde a la artista
Ana de Orbegoso, en su videoarte La sltima princesa inca (2015), donde combina esta
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iconografia y al leer los documentos histéricos que mencionan a Beatriz
Nusta, resulta evidente la necesidad de proponer una interpretacién
feminista.

Hay un detalle que atraviesa los eventos histéricos y la expresién artis-
tica creada posteriormente: el contacto forzado centrado en el cuerpo e
identidad de la Beatriz Nusta, en el que se intersectan las categorias de
género, raza y estatus social. Debido a su cuerpo biolégicamente feme-
nino, su pertenencia a la nobleza incaica y su condicién de indigena,
sufrié violencia y al mismo tiempo fue objeto de diversos poderes y
deseos. Para comprender mejor estas intersecciones, es necesario analizar
el cuadro como dos capas temporales superpuestas: en la base, los hechos
histdricos de diferentes temporalidades documentados por varios textos
coloniales, y, por encima, la construccién colonial de una propaganda
visual. En la parte final de este articulo, se explorard la relacién entre los
eventos histdricos y la recreacién pictorica.

BEATRIZ NUSTA EN LOS DOCUMENTOS COLONIALES: UN SUJETO
DESEADO SIN AGENCIA

Beatriz era la tnica hija de Sayri Tupa, el segundo Inca de Vilcabamba,
y de la Coya Cusi Huarcay. En 1557, después de un prolongado proceso
de negociaciones con los espafoles, se firmé un tratado de paz que llevé
a Sayri Tupa y Cusi Huarcay a retirarse del enclave de la resistencia inca.
Como parte de este acuerdo, se les otorgaron las encomiendas mds ricas
del Pert, ubicadas en el valle de Yucay. Fue alli, en 1558, donde nacié su
hija Gnica, Beatriz, cuyo nombre original desconocemos.*® Poco después

perspectiva con una critica anticolonial de la historia del Perti. La segunda es de la artista
Violeta Quispe Yupari, en su obra E/ matrimonio de la chola (2022), que combina una
lectura feminista con una critica a la sociedad peruana contempordnea (Germand 2023).
3% Guaman Poma menciona a Beatriz en su crénica como «Beatris Quispi Quipe»
(Guaman Poma 2001 [1615]: 738 [752], 758 [772]). Es posible que Guaman Poma
mezcle aqui la figura de Beatriz Nusta, hija de Sayri Tupa y Cusi Huarcay con la figura
de Quispi Quipe hija de Huayna Capac que fue bautizada con el nombre Beatriz Manco
Capac. En cuanto a esa tltima mujer, ver Vicufia 2015: 149. En el cuadro conservado
en el Beaterio Copacabana, asi como en varios textos coloniales, se la menciona con
el nombre de Beatriz Clara Coya. En un texto académico, aparece con el nombre de
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de su nacimiento, su padre falleci, probablemente asesinado. Siendo
la Gnica heredera y debido a su minoria de edad, los bienes de Beatriz
fueron puestos bajo la administracion de varios espafioles encargados por
las autoridades coloniales. A los cinco anos fue ingresada en el convento
franciscano de Santa Clara en Cuzco. Mientras tanto, los espafoles
continuaron las negociaciones con el Inca Titu Cusi, quien gobernaba
en Vilcabamba. Se estableci6 otro tratado de paz que incluia una cliusula
donde el hijo del Inca, Quispe Titu, se casaria con Beatriz. Dado que eran
primos hermanos, se requeria la aprobacién del Papa. Ademis, debido
a la minoria de edad de los novios, el Inca Titu Cusi administraria los
bienes de la pareja. Cusi Huarcay se opuso al pacto y sacé a su hija del
convento, llevindola a la casa de un poderoso encomendero espanol,
Arias Maldonado. Después de una extensa negociacién, Cusi Huarcay
finalmente dio su consentimiento para que su hija se casara con el
hermano menor del anfitrién de su hija, Cristébal Maldonado. En este
momento Beatriz tenia siete afios. El corregidor Lope Garcia de Castro
se opuso a estos matrimonios porque perjudicaban el pacto con el Inca
de Vilcabamba y porque convertirian a los Maldonado en la familia con
mids encomiendas en la zona de Cuzco.”” El corregidor devolvié a la nifia
Beatriz al convento, apres6 a los hermanos Maldonado, puso a Cusi
Huarcay en arresto domiciliario, inicié un pleito contra Arias y Cristdbal
Maldonado y ordend investigarlos junto con todos los involucrados en
este matrimonio. En este juicio, los Maldonado no fueron acusados por
el matrimonio y las relaciones sexuales con una menor de edad, sino por
violar las reglas de la custodia de Beatriz, segin las cuales es la Corona
espafiola la que tiene el derecho de escoger el marido para la heredera
del Inca. Al terminar el proceso, se anul6 el matrimonio y los hermanos
Maldonado fueron expulsados a Espafia.’®

El documento del juicio menciona diferentes episodios; entre ellos,
narran que antes de la ceremonia, la nina Beatriz y su madre lloraron,

Beatriz Sapay Coya, sin indicar la fuente que utiliza este nombre (Medina 1906: 610). En
su testamento, Beatriz se llama a s{ misma: «la coya Dofia Beatriz» (Dunbar 1950: 117).
%7 Vicufa 2023: 176-177. Hemming 1980: capitulos 14-15.

% Mumford 2020: 2.
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dando cuenta de la dificultad de Cusi Huarcay para tomar esta decisién.
Segtn el testimonio del mismo Cristébal Maldonado, el matrimonio fue
consumado: ¢l insisti6 en eso, ya que, segin las normas de la época, al
tener relaciones sexuales, la alianza se habria concretado. Para los involu-
crados en este proceso juridico eso no se consideraba una violacién.*” Sin
embargo, en la perspectiva de hoy en dia, por la edad que tenia Beatriz, es
dificil denominar esta «consumacién» como relaciones sexuales consen-
suadas o maritales y no como violacién. En este contexto, vale la pena
mencionar que Cristébal Maldonado tenfa antecedentes de violacién y
fama de mujeriego y alborotador.®

Ocho anos después, en 1572, cuando Beatriz tenia alrededor de quince
afios, el virrey Francisco Toledo mandé a preguntarle a Beatriz si preferia
quedarse en el convento o casarse. La fiusta respondié que queria casarse.
John Hemming propone que ella pensaba que se referia al matrimonio
con su primo Quispe Titu en el marco del pacto con el Inca Titu Cusi
y por eso preferfa casarse en lugar de quedarse en el convento.*' Otra
posibilidad es que ella pensara que se trata de su matrimonio con Cris-
tébal Maldonado. Ya que su madre y su entorno en Cuzco preferian que
se emparejara con él y no con el Quispe Tito,* dio la respuesta positiva
de que queria casarse.

De todas maneras, el virrey tenfa otros planes para Beatriz Nusta: ser
el premio entregado a Martin de Loyola, el capitdn que capturé a Tupa
Amaru, el dltimo Inca de Vilcabamba. En su crénica, Martin de Murtia
describe un episodio en el que Martin de Loyola acttia de una manera
que podria interpretarse como un intento de congraciarse con el virrey
Toledo. Al entrar en Cuzco, los soldados espafioles desfilaban con los
prisioneros incas capturados en Vilcabamba bajo una ventana donde
el virrey observaba el suceso. Como parte de esta procesién, Martin de
Loyola conducia a Tupa Amaru encadenado. Al pasar bajo la ventana
donde se encontraba el virrey, Martin de Loyola ordené al Inca que se

¥ Ib.: 3-9.

40 Hemming 1980: 593, nota 312; Rostworowski 2015: 65.
41 Hemming 1980: 459.

2 Mumford 2020: 5; Vicufia 2023: 176-177.
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quitara la mascaipacha, su simbolo de poder, frente a la maxima autoridad
espafiola en el territorio. Tupa Amaru se opuso, y Martin de Loyola le
propiné dos pescozones.”® Mds alld de haber sido quien capturé a Tupa
Amaru, este episodio seguramente contribuyé a que Martin de Loyola
luciera bien frente al virrey, lo cual podria haber sido una razén adicional
para premiarlo.

En una carta del mismo afio, el virrey informa al rey de Espafa que
Martin de Loyola acepta el matrimonio: «[...] holgé el dicho capitin
Martin Garcia de Loyola de desposarse con ella aunque fuese yndia y de
su traje, entendiendo que asi como avia hecho servicio a vuestra majestad
[...]»*. La palabra «aunque» en esta frase nos demuestra la jerarquia de
estatus entre Martin de Loyola y Beatriz Nusta desde la perspectiva del
novio o del mismo virrey.

Antes de que se formalizara este compromiso, en 1577, Cristébal
Maldonado solicité permiso para regresar a Pert e insistié en que él
era el esposo de Beatriz Nusta y, por lo tanto, ella no podia casarse con
Martin de Loyola. Este argumento desencadené un proceso legal que
se resolvié mds de diez anos después con la decisién de que Beatriz y
Martin eran libres para casarse. Después de la boda, la pareja se establecié
en Concepcidn, ya que Loyola fue designado gobernador de Chile. En
1598, Martin de Loyola murié a manos de los mapuches en la Batalla de
Curalaba y Beatriz, junto con su hija, se trasladé a Lima, donde fallecié
dos afios después.®

En todos los documentos histéricos en los que se menciona a Beatriz
como sujeto (menos su testamento, aqui abajo resefiado), su presencia
estd limitada en términos de agencia, solo expresa su opinidn en respuesta
a preguntas concretas relacionadas con el matrimonio.* Por otro lado,

%3 Murta 1987[1611-1613]: 307-308.

“ Levillier 1924: 483.

% Hemming 1980: 459-461.

4 Segiin la carta del virrey Francisco Toledo, este mandé a preguntar a Beatriz Nusta
si preferfa quedarse en el convento o casarse, y ella eligi6 casarse (Levillier 1924: 483).
Durante el proceso legal iniciado por Cristébal Maldonado, el virrey ordend a Beatriz
Nusta casarse con Loyola, pero ella explicé que estaba casada con Cristébal Maldonado
(Hemming 1980: 460). Finalmente, en el documento de la investigacién de los hermanos
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Cusi Huarcay, la madre de Beatriz, desempena un papel destacado y tiene
agencia, no solo en lo que respecta al matrimonio de su hija, sino también
en asuntos econémicos y politicos.”” Respecto a la subjetividad de Beatriz,
Rostworowski plantea la siguiente pregunta: «;Seria de su agrado casarse
con quien habia hecho prisionero al Gltimo descendiente independiente
de los incas y habfa sido el autor indirecto de su ajusticiamiento?».*®

El historiador José Carlos de la Puente parte de la misma pregunta de
Rostworowski al analizar una carta inédita atribuida a Beatriz Nusta,
escrita a Martin de Loyola. La carta fue redactada en agosto de 1578,
cuando Beatriz tenia veintitin afios, en un momento en que ella estaba
en Cuzco y Martin en Lima. Es decir, fue durante el periodo en que
la pareja atin esperaba resolver el pleito presentado un afo antes por
Cristébal Maldonado. El tema de la carta es el manejo de la renta de las
encomiendas que Beatriz Nusta heredé de su padre. En ella, Beatriz se
dirige a Martin con las palabras «mi sefior» y, segiin La Puente, la carta,
«salpicada de frases de afecto», quizd nos pueda contar otra historia sobre
la relacién entre Beatriz y Martin. Cabe mencionar que en el reverso de
la carta aparecen las siguientes palabras: «A mi sefior comendador Martin
Garcia de Loyola mi amor».* No tenemos la certeza de que esta carta
haya sido realmente escrita por Beatriz. Cabe senalar que, en la carta, ella
se denomina a si misma «Dofia Beatriz Clara Coya», mientras que en su
testamento se refiere a si misma como «la coya Dona Beatriz»°. Dado
que su testamento fue escrito dos anos después de la muerte de Martin
de Loyola, podemos confiar que en este tlltimo documento estamos acce-
diendo a la voz de la propia Beatriz y no a una manipulacién de su voz.

El estudio de Ella Dunbar Temple sobre el testamento que dejé Beatriz
Nusta nos ofrece una mirada mds critica acerca de las relaciones personales

Maldonado, se relata que en la ceremonia del matrimonio se les pregunté a Cristébal y a
la nifia Beatriz si querfan casarse. El novio respondi() afirmativamente, y algunos testigos
declararon que ella también respondié positivamente (Mumford 2020: 7).

7 Vicufia 2023.

8 Rostworowski 2015: 68.

9 Dela Puente, 14 de julio de 2024.

> Dunbar 1950: 117.
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entre esta pareja. La historiadora menciona la solicitud de Martin de
Loyola de incluir en su escudo formal la imagen de la cabeza decapitada
de Tupa Amaru. El Consejo Real de Indias rechazé esta solicitud, posi-
blemente por ser un gesto nada digno hacia la mujer de Loyola, sobrina
de este Inca decapitado. Es decir, ya en su época este matrimonio fue
entendido como una alianza con complicaciones y es posible que el
Consejo tratara de reducir la tensién. Asimismo, Dunbar senala que, en
el testamento, Beatriz Nusta no muestra ningtin gesto de carifio hacia su
marido. Justo después de mencionar que fue casada con Martin de Loyola,
ya fallecido, Beatriz Nusta ordena misas para las 4nimas de personas
que la servian y que ni recuerda sus nombres. Por el alma de su marido
no muestra un gesto parecido.’’ Asimismo, en su testamento, Beatriz
Nusta manifiesta una particular cercanfa con los dominicos y dispone
que, para su entierro, seis frailes de cada una de las 6rdenes mendicantes
la acompanen, mencionando a los dominicos, franciscanos, agustinos y
mercedarios.”® La ausencia de los jesuitas en este contexto podria estar
relacionada con algin resentimiento hacia su marido.

Con relacién a este matrimonio, es importante tener en cuenta que,
tanto en el Imperio inca como entre la nobleza europea, el matri-
monio era una herramienta para crear alianzas. En el contexto incaico,
las mujeres ofrecidas en matrimonio servian como vinculos entre
el imperio y las poblaciones conquistadas.”® El uso del matrimonio
como medio de alianzas politicas y econémicas continué durante la
época colonial, especialmente en el caso de matrimonios con mujeres
descendientes de los grupos de la realeza incaica, las panacas. En varias
ocasiones, las mujeres capac, nobles descendientes de las panacas, no
eran pasivas, sino que desempefiaban un rol activo en la creacién y el
mantenimiento de estas alianzas, beneficiando al mismo tiempo a sus
panacas. Los testimonios histéricos de los primeros afios de la invasién
espafola relatan cémo la nobleza incaica utilizaba el matrimonio con las
mujeres capac para legitimar su poder, mientras que para los espanoles

S 1b:113, 117, 119.
2 Ih.:118.
33 Silverblatt 1987: 87-89.
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estos matrimonios fueron una estrategia que imitaba practicas andinas
con el objetivo de establecer orden en un momento tan cadtico. Sin
embargo, los matrimonios entre espafoles y mujeres capac no siempre
fueron pacificos.’* Ademds, es importante considerar lo que implicaba
la relacién matrimonial en términos de contacto fisico entre la pareja.
Aunque este aspecto no estd del todo claro, otros testimonios narran las
experiencias y sentimientos de las mujeres andinas que eran obligadas a
casarse o tener relaciones sexuales con los espanoles. Estos describen el
dolor y el terror experimentados ante el contacto directo y forzado con
los hombres espafoles durante la época formativa del periodo colonial.
Por ejemplo, cuando el hermano de Francisco Pizarro, Gonzalo, quiso
tener como amante a la Coya Cura Ocllo, Manco Inca, el primer Inca
rebelde de Vilcabamba, engané al espanol enviindole a Ynguill, una
noble inca, disfrazada como Coya. Cuando Gonzalo Pizarro se acercd
y la bes6 y abrazé, ella se asusté y «dava gritos como una loca diziendo
que no querfa arrostrar a semejante gente, mas antes se huya y ni por
pensamiento los queria ver».”> Mds tarde, cuando los espanoles lograron
capturar a la Coya Cura Ocllo, ella unt6 su cuerpo con sustancias
repugnantes para evitar ser violada.’® Estos testimonios nos permiten
imaginar los sentimientos de las mujeres andinas frente al contacto con
los hombres espanoles en la primera etapa de la colonizacién. A la luz de
todo esto, es posible imaginar que Beatriz Nusta percibié su matrimonio
con Martin de Loyola como una alianza destinada a preservar su poder
politico y econédmico. Sin embargo, también cabe la posibilidad de que
este matrimonio haya sido entendido por ella como una imposicién.
Alrededor de un siglo después de todos estos sucesos, se pintd el
primer cuadro que representa la unién de Beatriz Nusta y Martin de
Loyola, convirtiéndose en una iconografia que también refleja el contacto
corporal impuesto sobre el cuerpo de Beatriz Nusta. Esta imposicién, que
caracteriza tanto la vida de Beatriz Nusta como su figura pictérica repre-
sentada afos después, no necesariamente implica que los o las artistas que

5% Vicufa 2015: 147-155.
55 Titu Cusi Yupanqui 1992 [1570]: 35-36.
% Ib.: 58.
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pintaron estos cuadros conocieran la historia de Beatriz Nusta en detalle,
sino que se trata de dos registros que reflejan la realidad colonial. En la
parte final de este articulo, se abordard una reflexién sobre la relacién
entre la figura histérica de Beatriz Nusta y su representacién pictérica.

LA AGENCIA DE QUIENES PINTARON ESTOS CUADROS

Para comprender cémo, dentro de un mensaje de propaganda jesuitica
que promovia la visién de una unién pacifica entre la nobleza incaica y
la espafiola, se incluyeron detalles que reflejan la violencia y el contacto
forzado desde una perspectiva indigena, es fundamental evidenciar la
agencia de los y las artistas indigenas o mestizos que pintaron estos
cuadros. Aqui hay que recordar que la convivencia de mensajes marca-
damente diferentes en una obra caracteriza en general el arte colonial
de América.”’

Maria Concepcién Garcia sefala elementos de la composicién de la
iconografia que revela aspectos de la agencia de quienes pintaron estos
cuadros, por ejemplo, la organizacién de las parejas segtin el orden andino:
el hombre se ubica a la derecha de la mujer.”® Asimismo, la autora propone
que la composicién representa a la vez la temporalidad jesuita, definida por
ella como tiempo lineal a modo occidental, y la unidad andina del tiempo
conocida como pacha que incluye el pasado, el presente y el futuro en el
mismo plano que da cuenta del tiempo ciclico andino.” Sobre la misma
iconografia, Alba Choque Porras senala que la pintura cusquefia creaba
representaciones de atemporalidades, una caracteristica inspirada en la
pintura flamenca.®’ Teniendo esto en consideracién, la representacién de
eventos que ocurrieron en diferentes momentos y lugares en una superficie
combina posiblemente percepciones andinas e influencia de arte europeo.
Aqui es importante tener en cuenta que la unidad andina pacha se refiere a

%7 Cohen-Aponte 2017: 73.
58 Esta organizacion es valida para todas las parejas representadas en tres de los cuadros.
Las dos parejas en el cuadro que se conserva en el beaterio Copacabana en Lima (fig. 4)

se representan en orden opuesta, ubicando las mujeres a la derecha de sus cényuges.
* Garcfa 2002: 212-216.
0 Choque 2014: 52.
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ambos, tiempo y espacio.®’ Los queros, los vasos ceremoniales, producidos
durante la época colonial representan claramente unidades de tiempo y
espacio, pachas, uno al lado del otro.”? De este modo, la iconografia en
cuestién combina las précticas artisticas andinas y europeas. No obstante,
la composicién de la iconograffa con cinco focos es de origen netamente
andino. El cronista indigena Felipe Guaman Poma de Ayala incluye
varios dibujos con cinco focos: dos en primer plano, dos en el fondo y
uno en el medio. Este tltimo, como en el caso de esta iconografia, tiene
el rol central y en algunos casos de intermediador.®> Esta composicién
de cinco focos probablemente tiene sus raices en motivos incaicos.* A la
luz de eso, la composicién de cinco focos con uno ubicado en el medio
que ejerce el rol de intermediador revela la agencia indigena o mestiza en
la creacién de esta iconografia.

Incluso es posible que estos/as artistas hayan escondido en la pintura
mensajes que podrian entender solo las poblaciones indigena y mestiza.
En esta iconografia, los incas y la Coya como la capital Cuzco se repre-
sentan en el lado derecha desde el punto de vista de la escena misma.
La derechay la izquierda son elementos fundamentales en la organizacién
dualista andina que se manifiesta en cada dmbito de la vida, tanto entre
las sociedades del pasado como del presente. Los términos utilizados para
referir a las dos partes que conforman este modelo dualista son hanany
hurin en quechua y alasi y mési en aymara.® Estas dos partes, que son
a la vez opuestas y complementarias, guardan una relacién asimétrica
y jerdrquica. Hanan es la parte mayor, se identifica con lo de arriba, el
lado derecho y la masculinidad, mientras que Aurin es la parte menor
y se asocia con lo de abajo, el lado izquierdo y la feminidad.® De esto
se infiere que la ubicacion de los incas y su capital en el lado derecho

61 Gonzélez Holguin 1952 [1608]: 268; Torres Rubio 1700: 19; Allen 2016: 425.

%2 Martinez 2020.

03 Ver, por ejemplo, Guaman Poma 2001 [1615]: 12 [12], 42 [42], 256 [258], 935
[949], 983-984 [1001-1002].

4 Ver, por ejemplo, Artzi 2023: 171-172.

% Gonzilez Holguin 1952 [1608]: 333; Bertonio 2011[1612]: 309, 408.

66 Hocquenghem 1984; Platt 1986.
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posiblemente representa la perspectiva de los o las artistas, segtin la cual
los incas tienen mds valor en la jerarquia entre esta y la nobleza espafiola.
Aqui vale la pena senalar que solo los dos Incas y la Coya estdn sentados,
mientras que todas las otras figuras en esta iconografia estdn de pie. Esta
posicién les da mds valor y poder segtin los dos sistemas simbdlicos, el
andino y el europeo, dado que es el Inca o el rey quien se queda sentado
en su tana o un ushnu en el caso del primero o en el trono en el caso del
segundo.®’” Estos dos detalles, la ubicacién del lado incaico a la derechay
la posicién sentada de los dos Incas y la Coya, hasta podrian compren-
derse como un mensaje mesidnico o, mejor dicho, pachacutico,®® segtin
el cual la representacién de los incas no se refiere solo al pasado, sino
también a un cambio de poder que devolverd el mandato a los incas.
Este acercamiento a la agencia de los o las artistas de estos cuadros sirve
como un fundamento para explorar el contacto forzado representado por
las figuras de Beatriz Nusta y Martin de Loyola. En este caso, también
podemos ver la superposicién de dos lenguajes visuales: el europeo y
el andino. A través de algunos detalles, las personas que pintaron estos
cuadros, especialmente el mds temprano, lograron insertar inteligente
y astutamente mensajes dirigidos al pablico indigena y quizd mestizo.

LA VISUALIDAD DEL CONTACTO FORZADO

En esta iconografia se muestran multiples personas y de todas estas solo
cinco estdn en contacto directo cuerpo a cuerpo. La representacion de la
boda de Lorenza Nusta y Juan de Borja muestra a la pareja tomandose de
las manos, con la palma del cura sobre ellas para sellar la unién. El otro

%7 La tiana es un banquillo de madera que usaban las autoridades andinas (Martinez
1995: 69-78). El ushnu es una construccién para fines de ritualidad que a veces servia
como trono del Inca o un punto de donde observaba y recibia las poblaciones conquis-
tadas (Hyslop 1990: 69-101). Ver, por ejemplo, el dibujo de Guaman Poma 2001[1615]:
398 [400].

%8 Garcilaso de la Vega explica el término pachacuti con las siguientes palabras: «quiere
decir el mundo se trueca, y por la mayor parte lo dicen cuando las cosas grandes se
truecan de bien en mal, y raras veces lo dicen cuando se truecan de mal en bien» (1976

[1609]: 271).
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contacto se encuentra en primer plano donde Martin de Loyola impone
su palma izquierda sobre la derecha de Beatriz (figs. 1, 2, 3). En este
contexto, no se representa a un cura liderando la ceremonia. Por tanto,
podemos sugerir que en esta iconografia se representa, de hecho, solo
un matrimonio, el de Lorenza y Juan. Al final de este articulo se ofrece
una explicacién al respecto. Ahora bien, el gesto de Martin imponiendo
su mano sobre la de Beatriz tiene un significado trascendental. Choque
propone que a través de este gesto Martin de Loyola sefiala con su pulgar
el anillo de matrimonio en la mano de Beatriz.”” Esa propuesta podria
ser vélida solo en el caso del cuadro que se encuentra en Cuzco (fig. 1);
sin embargo, en los otros cuadros Martin de Loyola no apunta con su
dedo. M4s atn, en los otros tres cuadros Beatriz Nusta no lleva anillos.
De ahi que la palma de Martin de Loyola impuesta sobre la palma de
Beatriz Nusta tenga otra significacién.

Es importante destacar que en los tres cuadros este gesto presenta
variaciones. En el cuadro conservado en Cuzco (fig. 1), la separacién
del pulgar de Martin de Loyola del resto de los dedos y el hecho de que
toca el centro de la palma de Beatriz Nusta generan una sensacién de
uso de fuerza. En el cuadro conservado en Arequipa (fig. 3), el pulgar
envuelve la palma de la fiusta desde un lado, junto con los otros dedos
que cubren la palma desde arriba. Por tltimo, en el lienzo que forma
parte de la coleccién del Museo Pedro de Osma (fig. 2), todos los dedos
de Martin de Loyola estdn colocados sobre la palma de su novia. En este
caso, la palma del novio aparece ligeramente arqueada, lo que sugiere
un gesto mds delicado. Considerando estos detalles, en el cuadro mds
temprano, el gesto es el mds violento, mientras que con el tiempo se fue
matizando y suavizando.

Agnieszka Ficek, basindose en el arte europeo de la época, sugiere que el
gesto de un hombre agarrando la mufeca o la mano de una mujer, como
es el caso de esta iconografia, simboliza la violencia sexual, representando
la violacién.” Por otro lado, Mellado enfatiza que este gesto aparece en

" Choque 2014: 51.
70 Ficek 2014: 43.
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tres de los cuatro cuadros, definidos por la investigadora como la fase
temprana de esta representacion (figs. 1, 2, 3), mientras que la versién
mis tardia cambia la posicién de Beatriz y Martin, asi como el gesto de
sus manos;’' en esta versién tardia, la pareja se toma de las manos con
las dos palmas derechas (fig. 4). El cambio de la posicién de Beatriz y
Martin y el gesto de sus palmas en esta version tardia dan mds valor a
Beatriz Nusta colocindola a la derecha de Martin de Loyola. Como se
ha mencionado anteriormente, desde el punto de vista andino, la figura
ubicada a la derecha tiene un estatus mayor. En este cuadro el gesto de la
imposicién de la palma del novio sobre la palma de la novia se traslada a
Lorenza Nusta y Juan de Borja. Sin embargo, es la mano derecha de Juan
de Borja y no su izquierda la que se impone sobre la palma izquierda de
su pareja. Asimismo, Lorenza estd ubicada a la derecha de Juan. Aqui
vemos una composicion de jerarquia mds compleja. Garcia sugiere que
esta version alterd elementos andinos presentes en las otras tres versiones,
eliminando asi significados que las autoridades coloniales no toleraban.”
Whauffarden sugiere que estos cambios estdn relacionados con un mensaje
dirigido a un publico distinto al de los otros tres cuadros.”> Aqui cabe
destacar que se trata de una institucién religiosa destinada a mujeres que
pertenecian a la nobleza indigena;” al final de este articulo se propone
una interpretacion de estos cambios en relacién con su publico.
Mellado muestra que, en el arte europeo, el matrimonio morganitico,
también conocido como matrimonio de la mano izquierda, se represen-
taba mediante el gesto del novio que extiende su palma izquierda hacia
la palma derecha de la novia. Este gesto ilustraba que este tipo de matri-
monio entre personas de diferentes estatus sociales, no era equitativo,
siendo en la mayoria de los casos una novia de estatus inferior al novio. En
ceremonias de este tipo, practicadas mds que todo en el contexto alemdn,
el novio tomaba la mano de la novia de manera atipica para resaltar la
diferencia entre ambos. Las implicaciones de este tipo de matrimonio era

! Mellado 2018: 354-357.

7> Garcia 2002: 216.

73 Wuffarden 2005: 197-198.

74 Sobre la historia de esta institucién, ver Espinoza y Baltasar 2010.
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que los bienes, el estatus y el titulo del novio no se transferian a la novia
ni a los futuros descendientes. Asimismo, una ceremonia de matrimonio
de la mano izquierda a veces expresaba desprecio de parte del novio.
Por lo tanto, en los tres cuadros tempranos, la relacién entre Martin de
Loyola y Beatriz Nusta fue descrita como desigual, donde la novia fue
considerada inferior al novio o el novio desapreciaba a la novia.””

Las dos propuestas de Ficek y Mellado sobre la imposicién de la
palma de Martin de Loyola no se contradicen, sino que se comple-
mentan, pues el énfasis de Ficek estd puesto en el mero gesto de Martin
de Loyola imponiendo su palma sobre la de Beatriz Nusta, mientras
que la interpretacién de Mellado enfatiza el hecho de que el novio lo
hace con su palma izquierda. Es decir, esta imposicién podria implicar
tanto violencia sexual como jerarquia social, eso claramente desde una
perspectiva espafiola, probablemente conceptualizada por los jesuitas y
no por los o las artistas. Podemos reforzar esta idea a partir del anilisis
de una placa de plata creada durante la época colonial que representa la
unién entre Beatriz Nusta y Martin de Loyola.

Esta placa pertenece a una coleccién privada de procedencia desco-
nocida (fig. 5).”° Su datacién, basada en el estilo, la materialidad y la
técnica de creacidn, la sitda entre los siglos XVII y XVIII o incluso mds
tarde. Se sugiere que fue utilizada como un tipo de pectoral que posible-
mente fue parte de atuendos ceremoniales asociados a bodas.”” Algunos
detalles sugieren que la iconografia de esta placa estd vinculada a los
cuadros que representan la unién de Beatriz Nusta y Martin de Loyola.
La figura del novio repite algunos detalles que aparecen en los cuadros,

75> Mellado 2018: 357.

76 La placa forma parte de la coleccién de la galerfa Zebregs&Réell en Amsterdam.
La foto de la placa es accesible en la pdgina de la galeria Zebregs&Roell: <https://
zebregsroell.com/product/silver-martin-lollora-beatris-koya>. La placa fue exhibida en
la exposicién Ahead of Her Time: Pioneering Women from the Renaissance to the Twentieth
Century (Robilant+Voena, Nueva York, 5 de diciembre de 2023 - 10 de febrero de 2024,
<https://www.robilantvoena.com/art-work/a-peruvian-silver-plaque-with-hammered-
decoration-the-spanish-prince-and-the-inca-princess?exhibition=ahead-her-time>).

77 Zebregs&Raoell.


https://zebregsroell.com/product/silver-martin-lollora-beatris-koya
https://zebregsroell.com/product/silver-martin-lollora-beatris-koya
https://www.robilantvoena.com/art-work/a-peruvian-silver-plaque-with-hammered-decoration-the-spanish-prince-and-the-inca-princess?exhibition=ahead-her-time
https://www.robilantvoena.com/art-work/a-peruvian-silver-plaque-with-hammered-decoration-the-spanish-prince-and-the-inca-princess?exhibition=ahead-her-time
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Figura 5. Dibujo de la placa de plata que forma parte de la coleccién de la galerfa
Zebregs&Roell, siglos XVII-XVIII, 22x29cm. (dibujo de Juan Américo Pastenes
de la Jara, en base a la foto publicada en la pigina de la galerfa).

lo mds notable es la forma como él sujeta en una mano la vara y su gorro
decorado con plumas. Las mismas plumas adornan el casco de Martin
de Loyola en los dibujos de Guaman Poma en su propia crénica y en
la de Martin de Murda (en el manuscrito Galvin).”® Otro detalle que
comparte la figura de Martin en esta placa con la de los cuadros es la
faja que lleva diagonalmente en su cuerpo.” Otro elemento en comun es
el personaje que lleva una tinica inca y toca el pututu, un instrumento
hecho de caracol marino, ubicado en la esquina inferior izquierda de la
placa. Una figura tocando este mismo instrumento aparece en el cuadro

7® Guaman Poma 2001 [1615], 449 [451]; Martin de Murua 2004 [1609]: 91. Se trata
de plumas de avestruz que tenfan una importancia en el contexto del culto cristiano
colonial. Acerca de este uso, ver Brosseder 2023: 330, nota 6.

79 Las lineas diagonales que se cruzan entre si, descritas sobre los pantalones de Martin
de Loyola, parecen estar inspiradas en la vestimenta que lleva Juan de Borja en los cuatro
cuadros.
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conservado en Cuzco, junto con la cartela de dicho cuadro (fig. 1). Ya
que en las otras pinturas que conocemos no aparece una figura tocando
este instrumento, podemos sugerir que esta placa fue inspirada en el
cuadro conservado en Cuzco.

Pero mis alld de las semejanzas con los cuadros, la iconografia de la
placa enfatiza elementos més andinos que europeos. Beatriz Nusta est4
representada como una mujer andina de la época colonial, llevando una
polleray por encima, el 2gsu que durante la colonia vuelve a ser un tipo
de dental, conocido entre algunas comunidades andinas de hoy en dia
como «media agsu».* Para que sea claro que a eso se refiere, se describié
una doblez de la tela del agsu, la misma estrategia que utiliza Guaman
Poma en sus dibujos que describen mujeres en la época colonial.®' La
figura de Beatriz Nusta lleva también una /kllia, un chal, decorado con
franjas horizontales a la usanza andina. En la placa como en los cuadros,
Beatriz lleva un zupu, el alfiler que forma parte de la vestimenta femenina.
Otros detalles interesantes que reflejan la andinidad de esta iconografia es
el pelo de Beatriz Nusta que esta recogido en dos trenzas y no esta suelto
como se describe en los cuadros. Asimismo, ella porta un huso que no
aparece en los lienzos. Este objeto aparece en otras representaciones de
mujeres de la nobleza incaica en el arte colonial.®* Considerando todos
estos detalles, queda claro que esta iconografia es una versién mds andina
de la escena representada en los cuadros y el gesto de la palma de Beatriz
Nusta lo refleja claramente.®?

Ahora bien, en esta placa Beatriz Nusta impone su palma izquierda
sobre la palma derecha de Martin de Loyola. Es decir, aqui vemos una

89 Phipps 2004: 30.

81 Ver, por ejemplo, Guaman Poma 2001 [1615]: 757 [771], 759 [773]. La representa-
cién de esta doblez probablemente indica que la mujer lleva una capa debajo de su agsu,
cumpliendo asi con los estdndares de modestia espafiola impuestos por los reglamentos
coloniales.

82 Ver, por ejemplo, Guaman Poma 2001 [1615]: 759 [773]. Otra representacién de
huso aparece en el cuadro colonial conservado en el Museo Inka, cuya figura femenina
posiblemente fue inspirada por la imagen de Beatriz Nusta del cuadro conservado en
Cuzco. Wuffarden propone que esta figura podria ser de Mama Ocllo (2005: 217).

8 Mujica propone que hayan existido otras placas con esta iconografia (2020: 281,
nota 114).
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inversion del orden descrito en los cuadros. Considerando la propuesta
de Mellado, eso implica desde punto de vista europeo, que Beatriz
pertenecia a un estatus social més alto que su novio. Desde la perspec-
tiva andina, ella también tiene una jerarquia social mds alta que él por
estar ubicada a la derecha de su pareja y por colocar su mano encima
de él. La derecha y lo de arriba son dos componentes que forman parte
de la mitad hanan, la cual tiene mayor jerarquia dentro de la dualidad
hanan-hurin mencionada anteriormente.

El mayor estatus de Beatriz se expresa igualmente por la sombrilla
encima de su cabeza llevada por un hombre de bajo estatura. Entre los
incas, como en el arte colonial, la sombrilla de plumas es un emblema de
poder.* Esta composicién de mujer de la nobleza incaica acompanada por
un hombre de baja estatura sin o con sombrilla que a su vez se relaciona
con un loro se repite en otros cuadros.® En los cuatros cuadros anali-
zados aqui, la sombrilla y el loro estdn divididos entre dos personas. La
sombrilla de plumas tapa la cabeza de Tupa Amaro, mientras que es Cusi
Huarcay quien tiene un loro en su mano. A la luz de todo eso, esta placa
declara que el estatus de Beatriz Nusta es més alto que el de su pareja.

Regresando a los cuadros, en los dos lienzos tempranos (figs. 1, 2),
Martin de Loyola lleva su espada, lo que posiblemente enfatiza su éxito
militar al derrotar a la dltima resistencia inca en Vilcabamba. En los
cuatro cuadros, el novio Juan de Borja lleva también una espada, pero esta
es menos visible, ya que estd dentro de su vaina, la cual tiene el mismo
color que su vestimenta. En el arte europeo, la espada se equiparaba al
falo y en las dos pinturas en las que Martin de Loyola lleva una espada
la empunadura se direcciona al lugar de la vagina de Beatriz, mientras
que parte del filo figura entre las piernas de Martin.*® Esta representacién

84 Santacruz Pachacuti Yamqui Salcamaygua menciona que la sombrilla fue emblema
de poder de lideres andinos (1995 [1613]: 77). Ver también Martinez 1995: 59-61, 79;
Dean 1999: 248, nota 16.

8 Ver, por ejemplo, Wuffarden 2005: 217, 227.

86 Picek 2014: 42-43. En el cuadro conservado en la iglesia de la Compania en Arequipa,
la empufadura de la espada de Juan de Borja también se dirige a la vagina de su novia
Lorenza Nusta.
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implicaria entonces la conquista sexual de Beatriz por Martin, asi que la
conquista de Beatriz es, al fin y al cabo, la conquista del Imperio incay
viceversa. La representacién de Lorenza Nusta como una mujer europea
de la que solo su nombre hace ilusién a sus origenes incaicos, indica el
fin de la conquista y su fruto.” Marie Timberlake llega a proponer que
Beatriz, en estos cuadros, encarna la alegoria de América en su totalidad
y no solo la del Imperio inca. En el arte europeo la alegoria de América
fue la de una mujer desnuda a veces representada con un gesto que
posiblemente invita a la explotacién sexual y a la vez politica, es decir,
una invitacion a ser violada y conquistada. Textos de la Edad Moderna
muestran esta relacién entre la violacién y la conquista. Beatriz, segtin
esta propuesta, representa la conquista de América mientras que la figura
de su hija busca la reconciliacién y la unién.*®

La figura de Beatriz Nusta en esta iconograffa no muestra ningiin atri-
buto de la alegoria de América representada en el arte europeo. La obra
Iconologia del italiano Cesare Ripa, editada varias veces entre 1593 y 1630,
describe en texto e imagen cémo debe ser la alegoria de América. Se trata
de una figura desnuda o casi desnuda, lleva un tocado de plumas, arco y
flecha y se asocia con un crdneo.*” Otras representaciones de esta alegoria
se asocian con un loro y un mono.” Asi se representaba la alegorfa de
América también en obras creadas en el mismo continente americano.”
Elloro en esta iconografia aparece con la madre de Beatriz, Cusi Huarcay,
y en la placa de metal aparece con el acompanante de Beatriz Nusta (fig.
5). Como se ha mencionado anteriormente, este pdjaro aparece en varios
cuadros coloniales en relacién a mujeres de la nobleza incaica. Este vinculo
entre la feminidad y el loro quizd se debe a la cerdmica incaica donde
se puede encontrar imdgenes de mujeres, probablemente las acllas, con
loros.”> Aqui hay que considerar que la cerdmica inca servia como fuente

87 Ficek 2014: 42-45.

8 Timberlake 1999: 589-590.

¥ Ripa 1970 [1603]: 338-339.

%% Okada 2006: 71-72.

' Ib.; Artzi 2015: 306-317.

2 Ver Ferndndez Baca 1989: 212, figs. 328-329; Purin 1991: 253, fig. 327.
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de inspiracion para el arte colonial. Podemos observar esta influencia en
la representacién de la coya sosteniendo una flor, como se muestra en los
queros. Esta composicién se inspiraba en la representacion de las acllas
sosteniendo una flor, plasmada en varias cerdmicas incas.”

Mis alld de la asociacién con el loro en la placa, los otros atributos de la
alegorfa de América no aparecen en el caso de la figura pictdrica de Beatriz
Nusta. Lo mds notable es que se representa muy vestida, al contrario
de la desnudez de la alegoria de América, del cuerpo de la Nusta se ven
solo las palmas, la cabeza y el cuello. Su vestimenta indica que se trata
de una mujer incaica, por lo tanto, eso nos devuelve a la interpretacién
de que ella encarna el Imperio inca. Un detalle de su vestimenta, como
se demostrard a continuacion, refuerza esta interpretacion.

Beatriz, en tres de los cuatro cuadros (figs. 1, 2, 3), se representa casi
sin ningin gesto voluntario. A diferencia de los otros personajes, el
tnico gesto voluntario por su parte es muy pequeno y sutil: apunta con
el dedo indice de su mano izquierda hacia abajo. Choque propone que
apunta a su nombre que estd escrito debajo de su figura que lleva titulo en
espafiol (Dona) y en quechua (Nusta), es decir, estos dos titulos expresan
su doble legitimidad.” No obstante, el cuadro que se encuentra en la
iglesia en Arequipa (fig. 3) no incluye una escritura de nombre bajo la
figura de Beatriz Nusta y aun asf esta figura sefiala con su dedo hacia
abajo. Ademds, en las otras dos versiones en las que se representa este
gesto (figs. 1, 2), hay otro elemento entre el dedo y la escritura: una flor
que forma parte del patrén del agsu, la vestimenta que lleva la Nusta.
Segin Wauffarden, la imagen de Beatriz y su gesto fueron inspirados

% Esta composicién de mujeres inca sujetando en la mano una flor influfa también la
representacién de las Coyas o mujeres pertenecientes a la nobleza incaica descritas en
cuadros coloniales. Acera de esta composicidn entre mujer-flor, ver Artzi 2016: 235. En
cuantoala composicion rnujer—loro, no tenemos certeza en cuanto a lo que signiﬁcaba el
loro en este contexto. En el caso de la representacion de las acllas con loros, esta relacion
quizd se debe a los jardines de la acl/lawasi. En su crénica, Martin de Murtia menciona
quince tipos de aves que habitaban estos jardines (1987[1611-1613]: 391).

9% Choque 2014: 56.
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en el retrato de dofia Usenda de Loayza y Bazdn.” En contraste, en el
retrato de la criolla, la vestimenta también muestra un patrén de flores,
pero ella apunta con su dedo indice hacia un panuelo que sostiene en
su mano y que tapa las flores, mientras que Beatriz no tiene un panuelo
y apunta a la flor antes mencionada. En la versién mds tardia, efectiva-
mente, Beatriz sostiene un panuelo que tapa el patrén de flores de su
vestimenta al igual que la criolla en su retrato (fig. 4). Como se sefialé
anteriormente, Garcia propone que esta versiéon modificé elementos
andinos que aparecen en las otras tres pinturas. Estos cambios, segtin la
autora, borraron las significaciones que no podrian ser aceptadas por las
autoridades coloniales.”® Es posible entonces que la representacion del
dedo que apunta a la flor tuviera un significado que resultara compli-
cado para las autoridades coloniales o para el pablico destinatario de
este cuadro. En la seccién final de este articulo, se analizard con mayor
detalle la dltima explicacion acerca del publico receptor de la pintura,
que parece ser mds plausible.

En relacién con el patrén de la flor, podemos entenderlo desde los
dos sistemas simbdlicos que hemos venido tratando, el europeo y el
andino. Como demuestra Ficek, en el arte occidental, la imagen de
una mujer sosteniendo una flor sugiere una invitacién sexual.”” Esta
asociacion entre la sexualidad femenina y la flor se manifiesta también
en el término occidental «desflorar», usado para referirse a la pérdida de
la virginidad en mujeres.”

En el sistema simbdlico andino, al igual que en el mundo europeo,
tanto la espada como la flor tienen asociaciones sexuales, aunque con
matices distintos. En los dibujos de Guaman Poma, la flor en la mano
de mujeres de la nobleza inca probablemente simboliza feminidad y

95 Wuffarden 2005: 194-195, 226. Una foto del cuadro con el retrato de dofia Usenda
de Loayza y Bazdn se encuentra en la base de datos ARCA: <https://arcav].uniandes.
edu.co/artworks/5213>.

% Garcia 2002: 216.

7 Ficek 2014: 44.

98 Ver, por ejemplo, en la crénica de Bernabé Cobo, cuando el jesuita menciona la
insignificancia de la virginidad entre la poblacién andina, dice: «ellas mismas ficilmente

se dejaban desflorar (1956 [1653]: 22).


https://arcav1.uniandes.edu.co/artworks/5213
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fertilidad.” Asimismo, la espada, vista como un falo, aparece en la
misma crénica, cuando Guaman Poma describe la primera impresién
que tuvieron los andinos de los espafoles recién llegados. En esta etapa
inicial de la invasion, los andinos entendieron la espada como un pene
largo que los espafioles llevaban hacia atrds.'® Pero para los andinos,
no solo la espada es félica e insinta relaciones sexuales, sino también la
lanza. La palabra chapcha en quechua tiene varios usos que implican el
acto de picar con un elemento alargado: el miembro masculino en el
caso de relaciones sexuales, el pico de un ave, y la lanza en el caso de la
lucha contra los enemigos.'”" Ademds, algunas representaciones artisticas
andinas establecen la asociacion entre el pico de un colibri dentro de
una flor y las relaciones sexuales, como la analogfa entre armas, pico de
aves y relaciones sexuales.'”

En la placa de plata (fig. 5), aparece la espada de Martin, asi como una
flor. En este caso, no se trata de una flor dibujada en la vestimenta, sino
en una que se ubica en la esquina superior izquierda de la placa. Esta se
describe en tres momentos: un capullo, una flor abierta y una flor con
los pétalos extendidos. Considerando este proceso de florecimiento,
podemos proponer que esta flor en tres fases se refiere a la sexualidad
femenina andina involucrada en esta unién. Otra posibilidad es que
se trata de una visualizacién del término europeo «desflorar» antes
mencionado. Aqui hay que considerar que durante la época colonial el
concepto de la virginidad fue incorporado en los Andes por lo menos por
algunos sectores de la poblacién nativa.'” Sin embargo, otro detalle de
esta iconografia alude a la sexualidad femenina, el mono ubicado entre
las piernas de Martin de Loyola que estd comiendo una fruta. Una placa
de oro de la fase temprana de la colonia describe felinos y monos organi-
zados en parejas de macho y hembra. Las figuras de los monos aparecen

" Artzi 2015: 304-305.

10 Guaman Poma de Ayala 2001 [1615]: 381 [383].

191 Gonzéles Holguin 1952 [1608]: 38, 96, 630.

192 Artzi 2015:332-333; 2020: 406-407.

193 Ver, por ejemplo, el cuadro 1996.18 conservado por el Denver Art Museum: <https://
www.denverartmuseum.org/en/object/1996.18>.
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comiendo frutas.!” Tom Cummins ha sefialado que la mona come una
fruta alargada, filica, mientras que el mono come una fruta redonda que
en el mundo andino puede aludir a la sexualidad femenina.'® Un mito
documentado en el manuscrito de Huarochiri crea una relacién similar
entre una fruta, en este caso licuma, y la sexualidad femenina.'” La
ubicacién del mono con la fruta entre las piernas de Martin de Loyola
refuerza esta interpretacién. Vemos una vez mds que la iconografia de
esta placa es la versién andina de la escena pintada en los cuadros.
Regresando a la flor dibujada en el agsu de Beatriz, esta es la Saluza
oppositiflora, conocida en quechua como fiucchu. En los gueros y pinturas

coloniales, esta flor se asocia exclusivamente con los incas;'"”

por lo tanto,
la figura de Beatriz sefialando a esta flor comunica informacién acerca de
su identidad de noble inca. En tres de los cuadros (figs. 1, 2, 3), aparecen
otras dos personas que senalan con su dedo a un elemento: San Ignacio
de Loyola y San Francisco de Borja. San Ignacio senala con su dedo a un
libro, haciendo referencia a su obra. En una pdgina estd escrita la divisa de
su orden: «Ad maiorem Dei gloriam» (Para la mayor gloria de Dios) y en
la otra, «Regulae Societatis Iesu» (Reglas de la Compania de Jests). San
Francisco de Borja sefiala con su dedo a un créneo, su atributo, que se
relaciona con un episodio en el que acompand el caddver de la reina Isabel
de Portugal. Es decir, el gesto de apuntar con el dedo en esta iconografia
es una forma de comunicar al publico receptor de la obra la identidad
de la persona a través de un elemento que la identifica, ya sea Beatriz
Nusta, Ignacio de Loyola o San Francisco de Borja. Sin embargo, en el
caso de los dos santos jesuitas, se trata de un gesto marcado y activo, ya
que sostienen un elemento con la mano izquierda y levantan la mano
derecha para poder apuntarlo.

En los cuatro cuadros, otros personajes incas llevan vestimenta con
flores, pero ninguno de ellos apunta a la flor. La madre de la Nusta,

104 yrer pieza 1955.2608 en la base de datos en linea del Art Institute of Chicago: <https://
www.artic.edu/artworks/91892/armband-depicting-horse-and-rider-with-animals>.
195 Cummins 2020: 78.

106 Taylor 2008: 25.

107 \Yruffarden 2005: 226; Martinez, Diaz y Tocornal 2016: 15.
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la Coya Cusi Huarcay, coloca su mano entre las flores dibujadas en su
vestimenta sin tocarlas (figs. 1, 2, 3). En dos de estos cuadros, ella coloca
su palma sobre su vientre, quizd indicando asi que es la madre de Beatriz
Nusta. Este gesto, al igual que el de su hija, es sutil, pero no parece casual.

En el caso de Beatriz Nusta, su gesto en apariencia minimo del dedo
que apunta a la flor dibujada en su vestimenta no sirve solo para identi-
ficarla como una mujer de la nobleza incaica. Considerando la relacién
entre la flor y la sexualidad femenina en el contexto andino, este gesto
indica la conquista de su propio cuerpo, pero a la vez la conquista del
Imperio inca. Lo mismo estd insinuado con la empufadura de la espada
de Martin de Loyola, que en una pintura (fig. 2) no solo se dirige hacia
la vagina de la fiusta, como lo sefala Ficek,'* sino que también apunta
a una flor fiucchu dibujada en su vestimenta. El gesto de la Beatriz
Nusta, aunque muy sutil, probablemente fue una contribucién de los
o las artistas de estas pinturas, a través del cual comunicaron al publico
indigena y mestizo, en un lenguaje visual andino, la superposiciéon de la
conquista del cuerpo de la Nusta y del Imperio inca.

DE LOS TEXTOS HISTORICOS A LAS PINTURAS Y SUS PUBLICOS:
ALGUNAS REFLEXIONES FINALES

La figura pictérica y la figura histérica de Beatriz Nusta coinciden en
algunos puntos. Lo mds notable es la imposicién del matrimonio y la
coaccién corporal, asi como la superposicién de un trauma personal
con uno colectivo. No tenemos evidencia para sugerir que los o las
artistas que pintaron estos cuadros conocieran la compleja historia de
los matrimonios de Beatriz Nusta. Sin embargo, no podemos descartar
esta posibilidad, ya que existia una memoria colectiva del matrimonio
con Martin de Loyola durante la época colonial, como lo evidencian las
obras teatrales que lo narran'® y la placa de metal (fig. 5) que dan cuenta
de un uso mds extenso de esta iconografia, mds alld de las instituciones
religiosas y las casas de la nobleza andina. Asimismo, en la crénica de

108 Ficek 2014: 42-43.
109 Chang-Rodriguez 2008.
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Pedro Marifio de Lovera sobre la colonizacién en Chile, aparece una
posible referencia al matrimonio anterior de Beatriz Nusta con Cristébal
Maldonado. El texto senala: «Era su mujer de Loyola una hija de los reyes
indios del Perd, y asi la habfan pretendido por mujer algunos caballeros
de mucha estofa por su calidad y rentas que eran en grande suma».'"
Algunas copias de esta crénica circularon en la época colonial,'"" lo que
sugiere la posibilidad de que la memoria de la historia de Beatriz no se
haya limitado nicamente a su matrimonio con Martin de Loyola. Si
durante la época colonial circulaba informacién acerca de la historia de
Beatriz Nusta, es posible que, en el gesto de su figura pictdrica, senalando
la flor dibujada en su vestimenta, convergieran su experiencia vivida y
su representacion artistica.

Mis aun, si consideramos la posibilidad de que existiera una memoria
colectiva sobre el matrimonio de Beatriz Nusta y Martin de Loyola,
también podria explicarse la representacién de una sola ceremonia
de unién en esta iconografia: la de Lorenza Nusta y Juan de Borja en
Madrid, aunque la cartela declara que se ilustra también el matrimonio
de Martin de Loyola y Beatriz Nusta. Si existia una memoria colectiva
de la complejidad involucrada en la realizacién de este matrimonio,
debido a los matrimonios previos de Beatriz con Crist6bal Maldonado,
podemos entender por qué los jesuitas preferian representar inicamente
un matrimonio autorizado por la Iglesia catdlica con la presencia de un
cura. Otra posibilidad es que, durante la época colonial, no existiera
una nocién clara de dicha complejidad, y que los jesuitas tuvieran algtin
motivo desconocido para no representar la ceremonia del matrimonio o
la autorizacién de la Iglesia catdlica. M4s alld de estas dos posibilidades,
desde un punto de vista actual, es necesario leer estos cuadros como dos
capas temporales: una correspondiente a los sucesos histéricos docu-
mentados textualmente y otra a la iconografia pintada, que modifica e

% Marifio de Lovera 1865 [1594]: 442. Esta obra fue editada y publicada por Bartolomé
de Escobar tras la muerte de su autor.

1 Se sabe, por ejemplo, que Diego de Rosales tenfa en su posicién una copia cuando
escribié su cronica Historia general del reinado de Chile, Flandes Indiano publicada en

1674 (Casanueva 1993: 125).
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idealiza eventos relacionados con la eliminacién del poder incaico. Solo
de esta manera podemos acceder a una comprensién mds profunda de
la época colonial y sus mecanismos.

Otro tema que es fundamental considerar en relacién a estos cuadros
es el publico al que estaban dirigidos sus mensajes, lo que nos ayuda a
comprender mejor su iconografia. El mensaje de los dos cuadros colgados
en las iglesias de la companifa en Cuzco y Arequipa (figs. 1y 3) estd mds
claro y fue revelado por los estudios anteriores que muestran cémo esta
iconografia es parte de un proyecto jesuita, resaltando a la Compania
de Jests en el contexto de la rivalidad entre las 6rdenes religiosas, enfa-
tizando su contribucién a la conquista y a la conversién de la poblacién
indigena, promoviendo el mestizaje, describiendo el traspaso de los
imperios (del Imperio inca al Imperio espanol), y sefalando a los jesuitas
como los verdaderos herederos del Imperio inca a través de la unién
de las familias Loyola, Borja, la nobleza incaica y la misma orden.'"
Este ultimo mensaje ilustra la intensién jesuita en estos anos, tal como
lo entiende Pierre Duviols. En relacién con el involucramiento de los
jesuitas en la institucién colonial de la visita, este historiador propone
que: «Es verosimil que en todo ellos alentara la idea de crear en el Pert
una teocracia catdlica, sobre todo si pensamos que todavia se podria
usar la infraestructura social providencialmente heredada del imperio
incaico».'"” El mensaje jesuita en el contexto de los dos cuadros colgados
en las iglesias de la orden fue principalmente dirigido a la poblacién
indigena y mestiza que visitaba estos templos, y posiblemente a las otras
6rdenes rivales, asi como a la poblacién criolla y europea.

En cuanto alos otros dos cuadros, se trata de un publico mds especifico.
Como se ha mencionado anteriormente, el cuadro conservado por el
Museo Pedro de Osma (fig. 2), como otros que no sobrevivieron, fueron
creados y utilizados por la nobleza andina para demostrar su descen-
dencia inca, confirmar su identidad, legitimar su poder y evidenciar

12 Garver 2013: 135; Wauffarden 2005: 189; Mujica 2004: 102-106; 2020: 216-218;
Dean 2002: 178-179; Garcia 2002: 206; Gisbert 1980: 155-156; Fraser 1992: 29-30;
Timberlake 1999: 563.
13 Duviols 1977: 229.
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su fe catdlica.'™ En este caso, la iconografia misma no es tan diferente
de la de los cuadros colgados en las iglesias jesuitas; lo que varfa es el
tamano reducido de la obra, que quizds se ajusta a un espacio privado.
Este cuadro reafirma cémo el arte colonial podia transmitir mensajes
divergentes a partir de una misma obra o iconografia.

Otro tipo de publico fue el destinado a contemplar el cuadro conser-
vado en el Beaterio de Copacabana en Lima (fig. 4). En esta obra se
observan varios cambios iconogréficos que nos revelan informacién sobre
este publico.'”® Aqui, los tres componentes iconograficos explorados
en este articulo resultan especialmente importantes: la ubicacién de las
novias y los novios, el gesto de las palmas de Martin de Loyola y Beatriz
Nusta, asi como el dedo de esta tltima senalando la flor dibujada sobre
su vestimenta. Los cambios de estos detalles en la versién mds tardia de
esta iconografia apuntan a un publico distinto.

La versién que da cuenta de una mayor violencia hacia el cuerpo de
Beatriz Nusta es la mds temprana (fig. 1). En esta, el gesto de la palma
izquierda de Martin de Loyola parece emplear mds fuerza, una sensa-
cién que se crea por la separacién de su pulgar del resto de los dedos de
su palma. Ademds, en esta pintura, el gesto del dedo de Beatriz Nusta
apuntando a la flor estd mds marcado y no es tan sutil como en los otros
dos cuadros (figs. 2 y 3). En la pintura conservada en el Museo Pedro de
Osma (fig. 2), que probablemente formaba parte de los bienes de una
casa de la nobleza andina, el gesto de la imposicién de la palma de Martin
de Loyola sobre la de Beatriz Nusta se suavizé un poco, matizando asf
la fuerza involucrada en esta conquista. De esta forma, se presenta una
relacién un poco mds equilibrada entre la pareja, pero todavia marcada-
mente jerarquizada. Este equilibrio entre la pareja podria entenderse como
un reflejo de la realidad de la nobleza andina durante la época colonial.

En el cuadro més tardio conservado en el beaterio (fig. 4), el gesto de
la imposicién de la palma de Martin de Loyola y el sehalamiento de la
flor con el dedo de Beatriz Nusta desaparecen por completo. En este

14 Timberlake 1999: 585; Dean 1999: 244-245, nota 26.
5 Wuffarden 2005: 197-198.
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tltimo también se alterna la organizacion de las dos parejas en la primera
planta, ubicando a las dos mujeres a la derecha de sus cényuges, una
ubicacién que, desde la perspectiva andina y posiblemente también la
europea, les otorga una jerarquia mds alta. En este cuadro, Beatriz Nusta
y Martin de Loyola estdn tomdndose de las manos, y es Juan de Borja
quien impone su palma derecha sobre la izquierda de Lorenza Nusta.

El cambio iconogrifico que borra el gesto de la Nusta apuntando a la
flor probablemente se debe al ptblico del beaterio, mujeres devotas y a
la vez indigenas que podian entender bien el significado de este gesto.
Al parecer, las beatas que comisionaron el cuadro buscaban resaltar otros
componentes de la iconograffa y no la conquista de Beatriz Nusta y del
Imperio inca. Es notable que buscaban remarcar el poder femenino. La
reorganizacién de las figuras, ubicando a Beatriz Nusta y Lorenza Nusta
a la derecha de sus parejas, enfatiza el poder de estas dos mujeres y su
estatus mds elevado en comparacién con sus conyuges. En el caso de
Lorenza Nusta y Juan de Borja, esta reorganizacién de la iconografia es
curiosa, dado que, por un lado, resalta el estatus mds elevado de la novia,
y por el otro, la imposicién de la palma del novio expresa lo opuesto,
un estatus mayor del novio. Aqui quizd conviven dos perspectivas: la
andina, que ve en Lorenza Nusta una descendiente inca, y la espafiola,
que la concibe como de estatus inferior al de su pareja.

Pero mds atin, este cuadro no solo destaca la feminidad y su poder, sino
también una pertenencia a la poblacién indigena. Solo en este cuadro,
Lorenza Nusta estd representada con rasgos de mestiza y no como mujer
de piel blanca.'"® Ademds, comparado con las otras tres versiones, es
en este cuadro donde Beatriz Nusta estd representada con la piel ms
oscura, al igual que las figuras de sus parientes. Mds alld de los rasgos
indigenas, este cuadro no solo evidencia que Beatriz Nusta fue indigena,
sino que lo resalta, como un tipo de manifiesto pictérico de las mujeres
indigenas que lo comisionaron. Mientras que en dos cuadros (figs. 1y 2)
Beatriz Nusta se denomina «Princesa del Peru», una forma de traducir
la palabra quechua fiusta, en la cartela del cuadro del beaterio (fig. 4),

116 Mellado 2018: 352.
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ella se titula «Yndia del Peru». Este titulo no surge del hecho de que no
fuera necesaria la traduccidn, sino del deseo de las personas que concep-
tualizaron este cuadro de comunicar un mensaje al publico de mujeres
indigenas. Al parecer, este titulo se enorgullece de esa pertenencia con
la cual las beatas podian identificarse. Este uso de la palabra «Yndia»
demuestra una actitud completamente opuesta a lo que encontramos
en la carta del virrey Toledo respecto al matrimonio de Beatriz Nusta
y Martin de Loyola, donde él utiliza las palabras «aunque fuese yndia»,
que insintian el estatus inferior de la Nusta frente a su conyuge. Estos
cambios visuales y textuales en el cuadro de las beatas son el resultado
de un mensaje dirigido a un putblico netamente femenino y de origen
indigena. En otras palabras, este cuadro podria considerarse casi como
la primera «lectura feminista» de esta iconografia colonial.

Curiosamente, es en este cuadro tardio donde la cartela declara el deseo
de que los descendientes de estos matrimonios prevalezcan en Europa.
Este cambio en el texto posiblemente se debe al contexto histérico de esta
obra, pintada a mediados del siglo XVIII, época en la cual emergieron
rebeliones contra el poder espanol, como el levantamiento de Juan Santos
Atahuallpa en 1742 o las organizaciones en Lima y Huarochiri alrededor
de 1750 para abolir el poder espafiol."” Considerando este contexto, es
posible que las beatas que comisionaron el cuadro buscaran asegurar que
esta iconografia, que describe a los Incas y resalta la identidad indigena,
no buscaran generar sentimientos anticoloniales, sino establecer el lugar
de las mujeres indigenas dentro del dmbito catélico.

La placa de metal (fig. 5), que describe el mismo matrimonio, nos
ofrece una versién mds de esta iconografia, donde la jerarquia es total-
mente opuesta a lo representado en los tres cuadros tempranos (figs. 1,
2, 3). En esta, Beatriz Nusta tiene un estatus mds elevado que Martin
de Loyola y es ella quien impone su palma izquierda sobre la derecha
de su conyuge. El mensaje de esta pieza probablemente fue dirigido
a un publico de la nobleza andina dentro de un contexto de alguna
ceremonia andina, posiblemente de boda. Aqui, la iconografia habla en

17 Szemifiski 1974.
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el lenguaje de la nobleza indigena durante la época colonial, utilizando
simbologia andina y modificando la europea para que concuerde con
las percepciones andinas.

En cuanto a la lectura feminista de estas pinturas, la interpretacién de
los componentes analizados aqui es el resultado de esta perspectiva. La
mayorfa de los estudios anteriores ignoraron estos detalles, excepto las tres
investigaciones que analizaron los cuadros desde una mirada feminista,
explorando asi el gesto de la palma de Martin de Loyola como la repre-
sentacion de su espada.'® La perspectiva feminista en estas publicaciones
no se manifiesta a través de citas tedricas ni mediante declaraciones
explicitas sobre seguir pensamientos feministas. Mds bien, al igual que
en el presente articulo, la lectura feminista radica en el simple hecho de
colocar a la figura de Beatriz Nusta en el centro del anlisis, resonando
con teorfas sobre la violencia sexual y la masculinidad involucrada en la
invasién espafiola. Asimismo, el simple hecho de reinterpretar fuentes
ya estudiadas una y otra vez, en este caso cuatro cuadros, constituye un
acto feminista que ha acompanado a este movimiento y corriente tedrica
desde sus inicios.

Para concluir, lo que conecta los textos histéricos que mencionan a
Beatriz Nusta con sus representaciones pictéricas, realizadas mucho
tiempo después de su muerte, es la superposicién entre esta heredera
de la dinastia inca y el Imperio tras su caida, asi como entre su trauma
personal y el trauma colectivo. La misma Beatriz Nusta expresé esta
superposicién con sus propias palabras en su testamento, donde espe-
cifica su ltimo deseo respecto a sus bienes en el valle de Urubamba:
«[...] y es mi voluntad questo no se benda jamas sino que siempre este
en pie por posesion pa[ra] mi hija en memoria de mi linaje y antigiiedad
del [...]»"". A través de su testamento y estas palabras, Beatriz Nusta
no solo obtiene agencia, sino que también entiende su herencia como
una reliquia de un extenso imperio ya desaparecido, buscando asegurar
la continuidad de su linaje o, al menos, preservar su memoria mediante

118 Timberlake 1999; Ficek 2014; Mellado 2018.
19 Dunbar 1950: 120.
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su persona, su hija y su herencia. Ademds, con estas palabras, destaca
la antigiiedad de su linaje, posiblemente en contraste con los espafnoles

que recién habian llegado a los Andes.
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RESUMEN

La implementacion de las reformas borbonicas en el virreinato del Perii buscé
limitar el poder de los virreyes y la influencia de la élite peruana en el gobierno,
instalando para ello un mayor control sobre el territorio desde la perspectiva
de los ministros ilustrados y la Metrdpoli. En este contexto, la visita general del
intendente Antonio Alvarez y Ximénez al partido de Arica, realizada entre
1793y 1796, tuvo por finalidad conocer el estado de la provincia y resolver los
problemas vinculados a la economia, poblacion, justicia, seguridady burocracia
colonial. El propdsito del presente articulo es describir y analizar una parte del
proceso de implementacion de las reformas borbénicas en el partido de Arica, y
Sus consecuencias po[z’tz'ms, econdmicas y sociales.

Palabras clave: Arica, Perd, indigenas, intendencias, visitas, reformas borbonicas.
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ABsTRACT

The implementation of the Bourbon reforms in the viceroyalty of Peru sought
to limit the power of the viceroys and the influence of the Peruvian elite on the
government, installing for this purpose greater control over the territory from
the perspective of the ministers of the Council of the Indies. In this context, the
general visit of the mayor Antonio Alvarez y Ximénez to the district of Arica,
made between 1793 and 1796, aimed at understanding the state of the prov-
ince and solving problems linked ro the economy, population, justice, security
and colonial bureaucracy. The purpose of this article is to describe and analyze
part of the implementation of the Bourbon reforms in the Arica district, and
its political, economic and social consequences.

Keywords: Arica, Perd, indigenous, mayors, visits, Bourbon reforms.

| virreinato del Pert establecié un complejo sistema de adminis-
tracién colonial que creé una serie de instituciones con potestades
administrativas, politicas y econémicas. Estas no estuvieron exentas de
los efectos de la corrupcidn y las practicas fraudulentas, muy extendidas
durante el siglo XVI y agravadas en la centuria siguiente." A la crisis
econdmica producida por el descenso de la produccién y del precio de
la plata, se sumé la contraccién demogrifica indigena en el Perti que
tuvo como consecuencia una menor recaudacion fiscal.” De ahi que los
continuos esfuerzos de la Corona para la proteccion de los naturales y
la realizacién de estudios censales no solo buscaran la preservaciéon de
la poblacién indigena, sino también el resguardo de la Real Hacienda’.
Con este fin, la Metrépoli intentd restablecer un control efectivo sobre
el virreinato del Pert que terminase con la excesiva burocracia, el cual
se enfrentd a la reticencia de las autoridades y élites locales.
Las visitas generales y eclesidsticas instruidas por la Corona permiten el
estudio demogréfico sobre las poblaciones indigenas del Perti de la época

Véase los trabajos de Andrien 2020; Choque y Diaz 2016: Lane 2015; Noejovich
2002; Pietschmann 1996; 2013.
2 Malag6n 2004.

Saravia 2012.
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que poseen complejidades que se ponen de manifiesto al ser analizados
en la actualidad, principalmente por el alcance de la informacién, su
método y temporalidad. Sin embargo, tienen a su favor la delimitacién
territorial de ciertas 4reas de interés.* En ese contexto, el historiador
estadounidense Noble David Cook sugiri6 utilizar materiales fiscales
para la cuantificacién de hombres, mujeres, nifios y ancianos, cuyos
primeros antecedentes se expresaron documentalmente en cédulas de
encomiendas, tasas pretoledanas y visitas generales. Todos estos registros
daban cuenta de la edad, sexo, ayllus de procedencia y recursos dispo-
nibles de cada individuo. En el espacio local, los historiadores Jorge
Hidalgo, Horacio Larrain, Nelson Castro, Soledad Gonzilez y Xochitl
Inostroza han propuesto un andlisis comparativo de unidades censales,
el cual permitiria conocer las composiciones demogréficas y la organiza-
cién politica del territorio.” Dichos estudios requieren, ademds, de libros
parroquiales que resultan esenciales para las visitas. Es por esta razén que
los curas y doctrineros tuvieron un rol relevante en la administracién
de los registros censales, pues eran los Gnicos que «conocian el niimero
real de habitantes».® De este modo, la ausencia de religiosos o su falta
de colaboracién provocaba el fracaso de la visita.”

A mediados del siglo XVIII, la provincia de Arequipa estuvo habitada
por diversas castas que, en primer lugar, estuvieron lideradas por una
aristocracia terrateniente que controlaba la produccién agropecuaria,
comercio, mineria y burocracia colonial.® Un segundo grupo social estuvo
integrado por criollos y espafioles de estratos medios que oficiaban de
profesionales, comerciantes, artesanos o empleados pablicos, entre otros.
En tercer lugar, predominé un heterogéneo grupo de mestizos que se
desempend en distintas labores propias de la plebe, seguidas de nume-
rosos indios y negros de distintas condiciones juridicas y econémicas.

4 Cook 1975; 2010.
Véase Hidalgo 1978; 1986; Hidalgo, Castro y Gonzélez 2004; Hidalgo y Castro
2004; Inostroza 2013; 2019; Larrain 1974.
¢ Marchena 2005: 62.
7 Klein 1998; Sinchez Bella 1980.
8 Assadourian 2010.
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Figura 1. Partido de Arica, 1786-1796 (Basado en datos geoespaciales del
proyecto HGIS-Indias de Werner Stang]).

La estructura administrativa establecida en el Pert durante el siglo XVI
tuvo por finalidad la organizacién del territorio y el establecimiento de
cargas impositivas a las diversas actividades econémicas que se desarro-
llaron en el virreinato, tales como la minerfa y el comercio. Sin embargo,
en el siglo siguiente, la recaudacién fiscal decay6 notablemente y, por
tanto, se implementaron nuevos impuestos que no lograron revertir
el déficit en la Real Hacienda. Los intentos de modernizacién de las
instituciones administrativas y fiscales fueron inadecuados y modestos
que poco o nada podian hacer frente al dinamismo de las actividades
comerciales y la burocracia colonial. Los ingresos del virreinato del Perd,
que hasta entonces provenian de una economia minera, en el siglo XVIII
fue cambiando a una economia diversificada cuyas rentas para la Real
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Hacienda se originaban en los impuestos a la produccién agropecuaria,
comercio y manufacturas.’

En 1735, la Corona promovié las primeras reformas econémicas que
disminuyeron el quinto real a un décimo, aumentaron la produccién de
azogue e incentivaron el comercio interregional. No obstante, los efectos de
las guerras del Asiento (de 1739 a 1748) y las anglo-espafiolas (de 1761 a
1763) demandaron mayores recursos financieros, lo que tuvo como conse-
cuencia el establecimiento de nuevos impuestos que, a su vez, alentaron
viejas pricticas de la burocracia colonial y aletargaron, asf, las incipientes
reformas en el Perd." Finalmente, los cambios estructurales que buscaba
la Corona se produjeron entre los afios 1776 a 1784, en un intento de
retomar el orden y control del virreinato mediante una reestructuracién
racional y progresista de la administracién politica, econémica y social'*.
Este esfuerzo de modernizacién buscé equiparar a Espana con el resto de
estados europeos y revitalizar la economia de la Metrépoli y las colonias
ultramarinas. El objetivo fundamental de las reformas borbénicas, segiin la
historiadora Sabrina Guerra, fue impulsar «una reforma total del gobierno,
un control mds estrecho de la iglesia y la intervencién directa del Estado
en la administracién econémica de todos los territorios»."

En este contexto, en 1776, el ministro del Consejo de Indias, don
José de Gdlvez, confié a José Antonio de Areche la realizacién de la
visita general del Pert, hecho que dio inicio a las reformas borbénicas
en el virreinato y sus provincias que, en resumen, buscaban poner fin
a los vicios y mal gobierno'. Para ello, el visitador Areche reforma la
Hacienda, el Consulado, la Audiencia y da los primeros pasos para el
establecimiento de la «<nueva organizacién territorial: las intendencias»."

% Fisher 2000.

10 Fisher 2006: 46.

' Fisher 2006.

12" Serge Gruzinski, en su andlisis del Estado ilustrado y la religiosidad en la Nueva
Espana, sefiala que este periodo también fue de cambios culturales o aculturaciones en
las poblaciones indigenas. Gruzinski 1991: 175-201.

13 Guerra 2008: 30-31.

! Kuethe y Andrien 2014.

15 Gutiérrez 2015: xi.



184 musTORIGA XLVIIL.2 2024 / e-ISSN 2223-375X

Dichas transformaciones obtuvieron el rechazo del virrey Manuel
Guirior, quien actuaba en favor de la élite limena. Tras la destitucién
y partida de Areche, las reformas fueron continuadas por Jorge Esco-
bedo, quien creé las intendencias y, al igual que su predecesor, tuvo que
enfrentar la oposicion de las autoridades virreinales, gremios y criollos
acaudalados de la Ciudad de los Reyes.'® La Ordenanza de intendentes
buscé reorganizar los distritos administrativos de forma racional. Asi,
se designaron como capitales de provincia a las ciudades mds impor-
tantes, considerando su rol econémico y politico en cada jurisdiccidn.
Por su parte, la figura del intendente, nombrada por la Corona, tuvo
por propdsito «tender lazos entre el centro y las zonas periféricas».'” En
consecuencia, las subdelegaciones y tenientazgos quedaron supeditadas
a una autoridad local y, a su vez, a la autoridad superior del intendente.

Posteriormente, en 1786, el intendente Antonio Alvarez y Ximénez
inicié su visita a la provincia de Arequipa y sus partidos. En este recorrido,
elaboré una minuciosa sintesis sobre el estado de la situacién politica,
econdmica y social del territorio que constituye un valioso testimonio
geografico, cultural e histérico, pues contiene extensas y amenas descrip-
ciones de los diversos pueblos, valles, rios, etc., de la provincia. Ademds,
el documento estd enriquecido con valiosos planos, cartografias y cuadros
estadisticos de suma utilidad para su estudio.'® En tal sentido, la visita
general de Antonio Alvarez y Ximénez buscé investigar y resolver los
problemas vinculados a la administracién colonial, la Real Hacienda y
la aplicacién de justicia, reafirmando, de esta forma, la presencia de la
Corona en el mundo andino; de lo que se concluye que las reformas
borbénicas transformaron la sociedad colonial y el espacio andino,
iniciando cambios sociales, econdmicos y politicos que no pasaron
inadvertidos para nadie en el virreinato."

Mediante la revisién de expedientes, visitas y correspondencia de archivo
inédita, como cartas de la subdelegacién de Arica y sus tenientazgos o

16 Castejon 2017; Marchena 2001; Martinez y Alonso 2001.
17" Guerra 2008: 32.

'8 Barriga 1941; 1948, Malaga 1990.

19" Capel y Cepeda 2006; Choque 2018; O’Phelan 2012.
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visitas eclesidsticas complementarias del antiguo Obispado de Arequipa,
hallados en los repositorios documentales del Archivo General de Indias,
Archivos General de la Nacién del Perti, Archivo Histérico Nacional de
Chile, Archivo Arzobispal de Arequipa y Archivo Regional de Tacna,
el propésito del presente articulo es describir y analizar una parte del
proceso de implementacién de las de reformas borbénicas en el partido de
Aricay sus consecuencias politicas, econémicas y sociales. En ese sentido,
este texto se centra en un seguimiento cronolégico de la preparacién
y realizacién de la visita en el territorio bajo la autoridad de Antonio
Alvarez y Ximénez, prestando especial interés en las doctrinas del partido.
De este modo, el manuscrito revela algunas ideas preliminares en torno
a los alcances de las reformas borbénicas en los espacios periféricos del
virreinato del Perti y cémo estas contribuyeron a la recuperacién econé-
mica de la jurisdiccién, ya sea por medio del aumento de la recaudacién
impositiva local o por el mayor dinamismo comercial del puerto de Arica
con el eje Lima—Potosi. En tales circunstancias, caben algunas interro-
gantes: ;como se expres6 la implementacién del régimen de intendencias
en la provincia de Arequipa y qué rol tuvo en ella Antonio Alvarez y
Ximénez?, ;cudles son las caracteristicas demograficas y econémicas del
partido de Arica entre 1793 y 17962, y ;qué antecedentes aportan las
«Causas» de la visita general de Alvarez y Ximénez para la comprensién
y andlisis de la etnohistérica del partido de Arica?

DE LA ORDENANZA DE INTENDENTES Y LA PROVINCIA DE AREQUIPA

En el transcurso de la década de 1750, el virreinato del Perti tuvo una
leve mejoria econémica en comparacién a los decenios precedentes, ya
que el virrey de aquel entonces, José Antonio Manso de Velasco, inicié la
aplicacién de las «reformas estructurales de organizacién y administracién
de la Real Hacienda»,* que buscaron incrementar los ingresos fiscales.?!
Dicho aumento se impuls6é mediante diversas medidas, como la creacién
de nuevos impuestos, el control de la evasion tributaria, la realizacién de

20 Fisher 2000: 28.
2l Choque 2018.
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revisitas a las poblaciones indigenas para el establecimiento de nuevas
tasas de los reales tributos, el mejoramiento en el comercio del azogue y
la estimulacién de la produccién de plata en las minas de la Audiencia
de Charcas.”” Asimismo, las reformas borbénicas conmovieron profun-
damente al virreinato del Perd por las medidas politicas y econémicas
que se implementaron a partir de la segunda mitad del siglo XVIIL.*
La primera fue la separacién de la Audiencia de Charcas y su traspaso
al recién creado virreinato del Rio de la Plata en 1776; la segunda, el
incremento de la carga tributaria a todas las castas indianas; y, por tltimo,
la aplicacién del libre comercio en 1778. Simultdneamente, siguiendo
las experiencias de la Metrépoli, se introdujo el régimen de intendencias:
primero en La Habana, durante 1765, y, mds tarde, en la Nueva Espana,
en 1767, cuya visita general estuvo a cargo de don José de Gélvez, quien
reorganizé el poder politico novohispano con el apoyo de Carlos II1.% Sin
embargo, la efectividad de las readecuaciones institucionales requerian
de conocimiento e informacién econémica y demogréfica veraz para
la planificacién y toma de decisiones de los ministros ilustrados. Con
esa finalidad, se instruyd la realizacién de nuevas visitas generales por
considerarse «primordial para el futuro de los territorios de ultramar».”
La reestructuracién politica y sus efectos en los reinos indianos fueron
heterogéneos en cada virreinato y audiencia, cuyas evidencias documen-
tales ponen de manifiesto que las reformas borbénicas solo buscaban
mejorar la economia metropolitana, siguiendo una «ldgica ilustrada y
racionalista».”® A ello apuntaba que en la Nueva Espana, Perti y demds
reinos, los nuevos cargos publicos fueran ocupados por peninsulares
con el fin de limitar la influencia de la «sociedad local en el gobierno».”
En oposicién a esto, los criollos americanos percibieron el programa

22 Escribano 2011; Zamacois 1878 [2017]; Choque 2018.

23 Castejon 2017; Gutiérrez 2015; Fisher 2000.

24 Veéase Dominguez 2009; Jumar 2016; Quiroz-Paz Solddn 1984; Salvat Monguillot
1964; Sénchez Santiro 2016 y San Martino 1999.

25 Marchena 2005: 52.

26 1p.:51.

27 Gutiérrez 2015: 194.
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de reformas como un ataque a las instituciones establecidas y a una
autonomia que funcionaba de facto. Asimismo, consideraron que su
organizacién administrativa y burocrdtica era mds eficiente y moderna
que la establecida en Espana, lo cual polarizé la realidad politica e insti-
tucionalidad del mundo indiano.

De este modo, el régimen de intendencias en el Pert debia conver-
tirse, a ojos de los visitadores José Antonio de Areche y Jorge Escobedo
y Alarcén®, en la solucién para dar fin a un «sistema colonial rigido,
obsoleto e ineficaz».”” Es oportuno precisar que el visitador general del
virreinato, José Antonio de Areche, recibid tres instrucciones de gobierno
al salir con rumbo al virreinato peruano.® La primera de ellas tenia la
comision de justicia, inspeccién de las audiencias, funcionarios y admi-
nistracion, lo cual quedé refrendado en veintiséis articulos. La segunda,
y mds extensa con cincuenta y un articulos, tiene relacién con la fiscali-
zacion de la Real Hacienda, su saneamiento e incremento de la misma,
previa a la promulgacién de nuevas cargas impositivas dictadas desde
Madrid. El tercer mandato es conocido como instruccién reservada, y
tuvo como propdsito informar sobre la realidad peruana, sus vicios y
las personas opuestas o a favor de las reformas. De hecho, el ministro
José de Gélvez le recomienda a Areche «tener especial cuidado con los
criollos, principalmente con los limefios porque eran los mds peligrosos
del pais».’' La advertencia fue del todo acertada, ya que fueron los criollos
sus peores adversarios y causantes de su caida en desgracia anos mds tarde.

La élite limena vio peligrar el cimulo de privilegios afianzados por
sucesivos virreyes y, especialmente, los reconocidos y otorgados por el
virrey Guirior. Fue asi como los criollos peruanos buscaron afanosa-
mente el fracaso de las reformas fiscales e institucionales, convirtiéndose,

8 Brown 2022.

2 Marchena 2005: 46.

30 Archivo General de Indias (Adelante AGI), Lima 1082, «Instruccién que deberd
observar D. José Antonio de Areche en la Visita General, de todos los Tribunales de
Justicia y de la Real Hacienda, Cajas y Ramos de los Reinos de Perd, Chile y Provincias
del Rio de la Plata, Madrid», 17 de mayo de 1776.

31 Gutiérrez 2015: 133.
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por consiguiente, en acérrimos enemigos de Areche y aliados de Guirior,
quien considerd usurpada su autoridad con el proceder del visitador. En
efecto, el poder de los limenos se manifestd en todas las instituciones del
poder colonial, en desmedro de los peninsulares. Dicha situacién llevé
al visitador a tomar medidas urgentes para alejar del reino a todos los
ministros nacidos en el Perti, dado que ellos posefan una extensa red de
influencias y poder econémico que llegaban a afectar las decisiones del
propio Consejo de Indias.** En relacién a lo expuesto, la investigacién
de la historiadora Patricia Gutiérrez Rivas, realizada sobre una gran
cantidad de documentos reservados, correspondencia y legajos judi-
ciales, la llevaron a concluir que la expulsién de los limenos del gobierno
«cortaria de raiz el problema que aquejaba a la Audiencia».?

Una vez sofocada la rebelién de Tapac Amaru, Areche fue depuesto de
su cargo y fue Jorge Escobedo y Alarcén quien inicié la implementacién
de las intendencias basindose en la Ordenanza de Intendentes del Rio de
la Plata*, que fue adecuada a la realidad peruana (tal como ocurrié en la
Nueva Espana respecto a la de Cuba.® El 7 de julio de 1784, el virreinato
quedé dividido en siete intendencias: Trujillo, Tarma, Huancavelica,
Huamanga, Cusco, Arequipa y Lima, dictdindose también una serie de
instrucciones especificas para cada nueva jurisdiccion del virreinato.

El nombramiento de los intendentes coincidié con la modernizacién
de la administracién de la Audiencia de Lima y la creacién de nuevos
cargos de oidores. La instalacién de nuevos tribunales intermedios
adquirié la forma de magistraturas colegiadas, que constituyeron una

rectificacion del gobierno absoluto de la Casa de Borbén.*

Sin embargo,
el efecto de tales medidas e instrucciones no fueron de interés ni contaron
con el apoyo de las élites provinciales, pues generaron contradicciones
y conflictos en los espacios locales. Asimismo, los virreyes, audiencias

y cabildos fueron reticentes o francamente opuestos al nuevo sistema

0

2 Rosenblitt 2014.

Gutiérrez 2015: 205.

Brown 2022.

Navarro y Ruigomez 2019.

Bertrand 2008; Deustua 1965; Sanchez Santiro 2016.
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administrativo, puesto que algunas de sus competencias eran transferidas
a las nuevas autoridades.”” En efecto, el intendente sumaba mds poder
y encargos que el corregidor de antano.*® Otro conflicto recurrente lo
generaron los obispos, considerados maximas autoridades en las inten-
dencias andinas y, por ello, fueron renuentes a colaborar o aceptar a los
nuevos actores, tanto por disputas de orden politico o econémico como
por competencias religiosas. Si bien la implementacién del sistema de
intendencias, segtin los ministros ilustrados, buscé mejorar el ordena-
miento del Estado, las finanzas fiscales y el bienestar de la poblacién, estas
encontraron oposicién a sus medidas en todos los niveles de ultramar y
en el propio Consejo de Indias, puesto que desestimaron las compleji-
dades locales del mundo indiano y los intereses politicos y econémicos
de las elites locales.

En este contexto, la creacién de la intendencia de Arequipa, en
1784, y la designacién de José Menéndez Escalada como intendente,
dio inicio a las reformas administrativas y el anhelado fin del antiguo
régimen que tantos males habia generado en el territorio. La jurisdic-
cién de la provincia de Arequipa estuvo subdividida en los siguientes
partidos: Arequipa, Arica, Moquegua, Camand, Caylloma, Condesuyos
y Tarapacd, contando con «dos ciudades Arequipa y Arica; dos Villas:
Moquegua y Camand y ochenticuatro pueblos».”” La provincia se consi-
der rica por la produccién de vinos, aguardiente, aceites, maiz, algoddn,
aji y azticar, cuyo destino principal era la Audiencia de Charcas. Ademds,
posefa las minas de Huantajaya y el puerto de Arica, que permitié la
llegada del Azogue de Huancavelica y Almadén y la exportaciéon de la
plata proveniente de Potosi y otros centros mineros del Alto Perti.*’

Una de las principales dificultades que encontraron los virreyes y
corregidores —y luego los intendentes— fue el desconocimiento de las
demarcaciones de los territorios. Esta situacién, en palabras de Horst
Pietschmann, generd una serie de conflictos por una doble jurisdiccién

37 Farfas 1955; Marchena 2005.

38 Ortelli 2005; Gutiérrez 2015.
% Quiroz-Paz Sold4n 1984: 158.
40 Choque 2020; Deustua 1965.
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e indeterminaciones fronterizas, situacién que obligé demarcar las
doctrinas y generar cuestionarios precisos para las visitas, con el fin de
clarificar e identificar a los funcionarios idéneos en lo «civil, judicial,
militar y fiscal, que pudieran ayudar a clasificar la multiplicidad de
designaciones».”!

Los primeros requerimientos de los ministros del Consejo de Indias
a los intendentes fueron la elaboracién de los «Estados Generales y
Parciales»* de sus jurisdicciones, y poseer un conocimiento veraz de la
realidad local. Por ello, cada autoridad debid iniciar la realizacién de
visitas que dieran cuenta de la poblacién, geografia, economia, tributos
y realidad social, basindose en cinco ramos: Real Patronato, Justicia,
Policia, Hacienda y Guerra.

Las principales caracteristicas del ramo del Real Patronato fueron la
facultad de la Corona para proponer dentro de sus territorios a sacerdotes
de curatos o parroquias y otras dignidades, asi como disponer el cobro
de diezmos o primicias;* igualmente, conocer la administracién y nego-
cios de los conventos, hospitales, monasterios y capellanias.* Respecto
a la causa de Justicia, esta se consideré fundamental, ya que la correcta
aplicacién de la jurisprudencia contribufa a un «Buen Gobierno». La
autoridad de la provincia era el juez supremo del territorio, quien actuaba
como magistrado de apelaciones en los diversos partidos. Por su parte,
la causa de Policia tuvo por finalidad el otorgamiento de bienestar, desa-
rrollo y progreso de los habitantes del territorio, abarcando los asuntos
gubernativos y el fomento de las actividades productivas de la provincia.
En lo esencial, la autoridad fomenté la construccién de las obras publicas,
salubridad e higiene de la poblacién. La Real Hacienda, a su vez, mejord
la administracién de las rentas, la racionalizacién de gastos e inversiones;
tomas de razén y conocimiento de la poblacién; recursos naturales,
comercio e industria de cada una de las jurisdicciones. Todo esto con el

41 Pietschmann 1989: 82.
42 Marchena 2005: 57.

# Westermeyer 2016.

# Choque 2018.

4 Dominguez 2009: 153.
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objetivo de incrementar el patrimonio regio. En tltimo lugar, la causa de
Guerra tuvo una funcién militar, ya que los intendentes tenfan el mando
de las milicias y el resguardo de la Real Hacienda de los territorios de
su majestad. En consecuencia, el sistema de intendencias se articulé
de forma extendida, asegurdndose estar presente en todos los territorios
del virreinato para garantizar el control y el conocimiento de las rentas,
poblaciones y «reforzar las defensas de todas las posesiones espafiolas».?’

EL INTENDENTE ANTONIO ALVAREZ Y XIMENEZ Y LA PROVINCIA DE
AREQUIPA

El segundo intendente de Arequipa fue hijo de don Ignacio Alvarez
y dona Josefa Ximénez. Naci6 en la ciudad de Vigo —al noroeste de
Galicia— y a temprana edad ingresé al Ejército Real, adquiriendo
una amplia experiencia en sus afnos de servicio en Lima, Buenos Aires,
Melilla, Argel y Andalucia. Llegé a participar en el sitio de Gibraltar,
bajo las 6rdenes del general Antonio Barcelé en la guerra anglo-espanola
de 1779-1783.%

Al final de su carrera militar, alcanzé el grado de brigadier general de
los ejércitos de su Majestad.”” Durante su estancia en Europa, contrajo
matrimonio con dofia Marfa Isabel Thomas y Rancé, natural de Barce-
lona, «hija de un oficial sanitario de las guardias valonas».”® Producto
de la unién conyugal, tuvo dos hijas y cinco hijos, que sirvieron en los
ejércitos reales de la Corona y en las tropas republicanas de Argentina,
México y Pert, en el siglo XIX.

El 2 de febrero de 1784, por Real Cédula de Carlos III, Alvarez
y Ximénez fue nombrado gobernador intendente de la provincia
de Arequipa. Este cargo lo ejercié hasta 1796, momento en el cual
realizd diversas reformas al ramo de justicia, policia y Real Hacienda,
logrando recopilar diversos datos, antecedentes y cuadros estadisticos

'
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que concluyeron en 1796. La gestién del intendente fue diligente y
rigurosa, pues desde su llegada a Arequipa, prepar6 la realizacién de la
visita a su jurisdiccién durante seis meses, valiéndose de una cuidadosa
planificacidn y asesoria de cartdgrafos, topdgrafos, juristas, arquitectos y
peritos en la region. Su trabajo se caracterizé por su dinamismo y espiritu
emprendedor: viaj6 sin descanso por las dsperas alturas y desiertos de
Arequipa, visitando los pueblos més alejados e informdndose del estado
de la Real Hacienda, comercio, mineria, agricultura y ganaderfa.’' Igual-
mente, se preocupé del «estado de los tambos y puentes en las vias de
comunicacién».”? Kendall Brown, sefiala que este intendente generd una
«informacién histdrica invalorable y un sentido de su profesionalismo
en todos los aspectos»®.

Asimismo, el historiador arequipeno Alejandro Mdlaga Medina expuso
que el intendente Alvarez y Ximénez se destacé «por su recia persona-
lidad y gran prestancia, que durante su carrera militar presté grandes
servicios a la Corona».’* De acuerdo con diversas referencias, la labor
de dicha autoridad fue minuciosa y culminé con una fructifera mejoria
de las condiciones de vida de los habitantes del territorio®. Ejemplo de
ello fue su preocupacién por la administracién de justicia de los bienes
y cajas de comunidades indigenas, como también de sus «atinadas y
previsoras sugerencias para el mejor acondicionamiento de viviendas,
calles y plazas, con un avanzado sentido urbanista».>® Uno de los estudios
cartograficos més significativos realizados implicé la ascensién al volcin
Misti o la planificacién de nuevos puertos para la provincia. Del mismo
modo, visitd las salinas cercanas al Misti, efectuando un exhaustivo
andlisis quimico, productivo y topografico. De esta manera, elaboré una
serie de mapas y cartografias que anex6 a documentos dirigidos a los
virreyes del Pertt —primero a Teodoro de Croix y luego a Francisco Gil

51 Choque 2018.
Barriga 1946: vi.
Brown 2022: 189.
Milaga 1990: 268.
Rosenblitt 2013.
Barriga 1946: vi.
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de Taboada y Lemos—, como también a los secretarios del Consejo de
Indias José Monino y Redonda, Conde de Floridablanca (1784-1790),
Pedro Pablo Abarca de Bolea, Conde de Aranda (1790-1792) y Manuel
Godoy (1792-1796). Sus informes se sustentaron en la exposicién de
los datos cuantitativos de cada ramo y dieron cuenta del fracaso de la
administracién colonial, asi como del abandono religioso del territorio.

Tras su ascenso a brigadier, Alvarez y Ximénez fue relevado del
gobierno de Arequipa y reemplazado por Bartolomé Maria Salamanca.
Afios mds tarde, fue designado como gobernador real de la provincia de
Chiloé, desde 1803 hasta 1812. Fue sucedido, en Chiloé, por «el teniente
coronel don Ignacio Justis»,”” donde no solo demostré sus cualidades
politicas, sino también su profunda lealtad al rey, ya que, primero,
dio instrucciones para la fortificacién de la isla; segundo, selecciond
al representante para las cortes generales de Céddiz en 1812; y, tercero,
dirigié la expedicién militar contra los patriotas chilenos de la ciudad
de Osorno, quienes la sometieron a la subordinacién de su majestad;
asimismo, con la ciudad de Valdivia, colocando a ambos territorios a
disposicién del virrey del Pert.”® Inesperadamente, el 7 de noviembre de
1812, su carrera politica y militar concluyé: la muerte lo sorprendié en
Lima luego de culminar la campana de Valdivia y vencer a los patriotas

del sur del Reino de Chile.

“ESTOS DISTANTES VASALLOS . POBLACION INDIGENA DEL PARTIDO
DE ARICA

Antonio Alvarez y Ximénez instruy6 la publicacién de un bando que
informa sobre el préximo inicio de la visita general el 10 de noviembre
de 1785%. A diferencia de otras visitas, esta fue bien recibida por los
vecinos de la jurisdiccién, pues pudieron denunciar los excesos y abusos

57 Steffen 1913: 5.

58 Aravena 2014; Guarda 2002.

%% Archivo Regional de Arequipa (en adelante ARA), Cabildos Arequipa, 1785, f. 133r.
«Antes de llegar a esta ciudad, el Intendente Alvarez y Ximénez, desde Lima escribié al
cabildo, una carta, con fecha 12 de agosto de 1785, comunicando que habia de llegar
el 13 de julio y que pronto emprenderia viaje a desempenar su cargo».
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de las autoridades locales. Dicha inspeccién se inicié con la realizacién

del Te Deum,® seguido de un cabildo abierto donde los vecinos, el clero

y la élite local fueron informados acerca del propésito de la visita general.
En 1941, el mercedario Victor Barriga sefialé que:

Después de haber librado las érdenes, y providencias necesarias para poner
en execucién y cumplimiento los articulos de la Real Ordenanza me parecié
ser llegado el tiempo oportuno de executar la visita de esta Provincia, para
con la seria reflexidn tomar cabal conocimiento de lo conducente al aumento
de la agricultura de sus pueblos, a exitarlos al comercio e industrias y a
proteger el gremio de Minerfa.®!

La visita se realizé en etapas sucesivas. La primera de ellas el Cercado
de Arequipa y demds doctrinas de la jurisdiccién: Chiguata, Characato,
Sabandia y Yanahuara, entre otras. La segunda etapa fue al lado norte y sur
de la provincia, ocasion en la que se visitaron los partidos de Condesuyos
y Moquegua. El partido de Arica fue visitado en la tercera etapa, realizada
entre 1793 y 1796, aunque es oportuno mencionar que los pueblos de
Candarave, Locumba e Hilabaya se visitaron en la segunda etapa debido
a su cercania con Moquegua. El resultado de la inspeccién incluyé la
apertura de escuelas en las parroquias y doctrinas. Para llevar a cabo
tales medidas se tuvieron que contratar preceptores civiles y religiosos.
Otra medida de importancia fue asegurar el abastecimiento de alimentos
para las ciudades, ya que las pulperfas monopolizaron las provisiones
venidas de los pueblos de la sierra debido a la gran demanda existente
en la segunda mitad del siglo XVIII®?. La situacién se complicé adn més
debido a la irregular venta de mercancias en tambos y caminos que se
dirigfan a Charcas, perjudicando a la Real Hacienda y a la poblacién de

60 E] Te Deum, conocido en el espanol como «A ti, Dios», es uno de los primeros himnos
cristianos conocidos. Es comin que este sea recitado en las comunidades mondsticas
durante la liturgia de las horas, el conjunto de rezos y oraciones oficiales de la Iglesias
catélica, ortodoxa y anglicana fuera de las misas; sin embargo, este es ampliamente
conocido por ser la liturgia tradicional de la Accién de Gracias o en momentos de
celebracién.

ol Barriga 1941: 6.

62 Choque y Muiioz 2016.
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las ciudades, asi como a villas de la provincia.®® Asimismo, el intendente
evidencié que el territorio posefa una menuda ganaderia de animales de
Castilla, por lo que sugirié «que deben abastecerse de animales traidos
desde los partidos del Collao».**

La planificacion de dicha visita requeria de la elaboracién de pautas
y preguntas que debian evitar la distorsién de datos, es decir, debian
contar con todo lo necesario para informar sobre la administracién y el
estado general del territorio. Los cuestionarios fueron necesarios para
conocer el nimero de doctrinas, parcialidades de indios, demografia,
lenguas, cabildos, costumbres, comercio y oficios, entre otros. Al
respecto, Juan Marchena senala que el intendente evidencié la intrin-
cada burocracia del sistema colonial a nivel local, que obstaculizaba el
progreso y desarrollo de la provincia.> La visita de Alvarez y Ximénez
generé numerosos documentos con una exposicién «clara y sencilla».*
Precedida de una reflexién sobre la naturaleza politica del reformismo
borbdnico y la relacién de la metrépoli con el reino del Perti.” Asi, el
informe del intendente de Arequipa se compuso de tres mil doscientas
fojas de informacidn, tablas y mapas anexos, referentes a los partidos,
pueblos, doctrinas y poblaciones de la jurisdiccién.

% Archivo Histérico Nacional (en adelante AHN), Administrativo Arica, Legajo 3, P.
2, «Prohibicién de venta de mercancias en caminos”, f. 3v-4r. «Por tanto devia mandar
y mando que de aqui en adelante que en ningtin camino de los mantenimientos que
conducen y deben trasladarse a la plaza deste puerto de forma ordinaria e incurriendo, se
entreguen en la plaza y sus pulperias bajo la pena cincuenta pesos de multa ordinaria, e
incurriendo por segunda vez se aplicara la misma multa y los bastimientos introducidos
serdn rematadas en la plaza. Prohibiendo ademds a los dichos marchantes el que bayan
por esos caminos sin el pago de la alcabala».

%% Barriga 1941: 52-53.

65 Cavagnaro 2006; Marchena 2005.

6 Ib.: 52.

7 Ib.: 74. «[...] Que se reflexionen las causas que ordenan el gobierno interior del reino
y se verd por todas una especie de nueva legislacién que hace més efectiva y mds segura
su utilidad. La distancia que separa a Vuestra Excelencia de estos vastos reinos no ha
podido embarazar la valentia de su espiritu sobre los intereses del Soberano y felicidad
de sus naturales. [...]»
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La provincia de Arequipa, en la visita general, contabilizé a unas
136 237 almas de todas las castas, edades, sexo y condicién tributaria.®®
En la época, el partido de Arica estuvo integrado por las doctrinas de
Arica (Cercado)®, Belén, Codpa, Tacna, Sama, Tarata, Candarave,
Hilabaya, Locumba e Ilo, cuya poblacién fue de 18 312 personas, de
las cuales un 70,2% fue indigena y se distribuyeron, mayoritariamente,
en los cacicazgos de Tacna, Codpa y Tarata.”” Estos datos proporcionan
una visién detallada de la composicién demogréfica de la region en ese
periodo histérico.

MUIzﬁ?s y Mestizos
zambaigos 14% :
libres ° Eszagrl}:les
5% \ o

Mulatos y - Negros2 ¢e’zclavos
zambaigos i \
esclavos Indios <

1% 48% Negros libres

1%

Figura 2. Porcentajes de poblacién de la provincia de Arequipa, 1786-1796.

%8 Un estudio preliminar de la poblacién de Arica, en 1792, fue presentado por Jorge
Hidalgo en su tesis doctoral en 1986. La Real Academia Espafiola, define por preliminar:
“adj. Que antecede o se antepone a una accién, a una empresa, a un litigio, a un escrito
0 aotracosa.

% Esta doctrina abarca la ciudad de Arica, pues los valles adyacentes como el de Azapa
estdn consignados a la doctrina de Lluta, cuyo asiento estd en San Gerénimo de Pocon-
chile. Dada predominancia urbana la hemos denominado como Cercado.

70" AGI, Estado, 75, Expediente 40, f. 1r-82v, «Relacién legalizada de la visita, que en
cumplimiento de articulos 21 y 22 de la Real Ordenanza continua en el partido de
Arica de Arequipa su gobernador Yntendente, y vice real patrén don Antonio Alvarez
y Ximénez».
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Tabla 1. Poblacién total del partido de Arica, 1793-1796.
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N N Mulatosy ~ Mulatos y
Doctrinas ~ Espafioles Mestizos Indios ‘egros cBros zambaigos  zambaigos  Total
libres  esclavos )
libres esclavos

Arica 140 118 - 74 147 399 - 878
Belén - - 2023 - - - - 2023
Codpa - 160 1730 - - - 3 1893
Tacna 886 1056 4365 25 219 237 210 6998
Sama 223 232 - - - 150 121 726
Tarata - - 2719 - - - - 2719
Candarave - - 1311 - - - - 1311
Hilabaya y

Locumba 291 357 722 - 107 17 57 1551
Ilo 45 54 - - - 83 31 213
Totales 1585 1977 12870 99 473 886 422 18312

Fuente: Plan geografico de los siete partidos sujetos al Gobierno e Intendencia de Arequipa,
mandado levantar por su Gobernador Intendente don Antonio Alvarez y Ximénez, 1791. AGI//
MP-PERU_CHILE, 124.

Un andlisis y cuantificacién sobre las poblaciones indigenas de los
cacicazgos mds densamente poblados del partido revela variaciones entre
la revisita de Demetrio Egan (1772-1773) y la de Antonio Alvarez y
Ximénez (1793). Dicho estudio dio a conocer un crecimiento demogra-
fico del 22,14% en la poblacién indigena. Este aumento fue producto
de las modificaciones administrativas e impositivas establecidas por el
corregidor Egan, quien incluyé a forasteros y mestizos en esta categoria
fiscal.”! Un andlisis demogrifico de las doctrinas del partido es parcial,
pues solo se han estudiado en profundidad Belén y Codpa; en menor

7! Hidalgo y Castro 2004, Hidalgo 2004 y 2014. Cabe sefalar que los datos demogré-
ficos de Arica en la década de 1790 presentados en este articulo provienen de la Visita
de Alvarez y Ximénez de AGI, Estado, 75, mientras que el estudio de Hidalgo se basa
en el Censo del Pertt de AGI, Estado, 73. Las posibles diferencias se deben al uso de
distintas fuentes primarias.
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grado, Hilabaya.”” Los antecedentes censales de 1772-1773 para la
doctrina de Tacna estdn desaparecidos. Es por ello que se ha estable-
cido una poblacién estimada en base a una media porcentual entre los
cacicazgos de Codpa y Tarata, que tuvieron poblaciones similares y de
mayor densidad demografica en comparacién a otras doctrinas, consi-
derdndose, ademds, los censos aplicados a Tacna en 1750. Segtn estas
estimaciones, la poblacién indigena del cacicazgo de Tacna se sitGa en

alrededor de 3343 personas.”
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Figura 3. Comparacién de censos de poblacién indigena de 1772 y 1793.

72 Inostroza 2019; Hidalgo 1986.

73 AHN, Administrativo Arica, Legajo 3, P 17, f. 1r-52v, «Visita al pueblo de San
Pedro de Hilabaya, jurisdiccién de San marcos realizada por el General Don Demetrio
Egan de la Orden de Santiago, Theniente Coronel delos Reales Exercitos, Correxidor y
Justicia maior, 1772»; AHN, Administrativo Arica, Legajo 4, P. 34, f. 1r - 81v, «Visita
al pueblo de San Benito de Tarata realizada por el General Don Demetrio Egan de la
Orden de Santiago, Theniente Coronel de los Reales Exercitos, Correxidor y Justicia
maior, 1773»; Archivo Regional de Tacna (en adelante ART), Serie Corregimiento/
Subdelegacién Gobierno, Legajo 1, f. 1r - 791, «Revisita y numeracién de los indios de
Codpa»; AGI, MP-PERU_CHILE, 124, Afio 1791. Respecto a la poblacién indigena
de Tacna, se establecié un promedio obtenido con los datos de Arica y Tarata para
1772-1773, llegindose a conformar una media porcentual que permiti6 establecer la
poblacién estimada de Tacna.
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La visita al partido de Arica identificé un total de 2954 indios tributa-
rios de los cacicazgos de Tacna, Codpa, Tarata, Candarave e Hilabaya.”
Las doctrinas de Sama e Ilo no posefan poblacién nativa. La mayoria de
los pueblos de indios se confinaron en el drea meridional del partido,
concentrando el 71% del total censado. Es preciso hacer hincapié en
que los ayllus orientales de Tacna —como Cosapilla y Tacora— no
fueron considerados por las autoridades hispanas como pueblos de indios
propiamente tal y como fueron asignados a Tacna. El incremento de la
poblacién indigena entre 1772y 1793, representado en la Figura 3, se
explica por la modificacién y ampliacién de las categorias tributarias
aplicadas a la poblacién indigena, que previamente estaba exenta de
los tributos reales. Esto, a pesar de las protestas de los caciques de la
jurisdiccién ariquena.

Tabla 2. Cacicazgos, indios tributarios y caciques del partido de Arica, 1793.

Cacicazgos Tributarios Caciques
Candarave 464 Pedro Conde
Hilabaya 176 Feliciano Lupistaca
Tarata 591 Ramén Copaja
Tacna 932 Toribio Ara

Codpa 791 Eugenio Canipa

Fuente: Choque 2018.

«LOS SOBERANOS ENCARGOS DEL REY». CAUSAS E INFORMES DEL PARTIDO
DE ARICA

Se mencion anteriormente que la visita general de Alvarez y Ximénez
sigui6 las directrices establecidas por los ministros ilustrados de Carlos
I1I, quienes solicitaron la informacién necesaria para conducir y mejorar
el gobierno del virreinato desde una visién metropolitana. Sin embargo,

7% AGI, Estado, N° 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 221, 34r; Seccién 2, f. 12r; Seccién
3, £. 12v, 27r; AGI, MP-PERU_CHILE, 124, Afio 1791, «Plan geografico de los siete
partidos sujetos al Gobierno e Intendencia de Arequipa, mandado levantar por su
Gobernador Intendente don Antonio Alvarez y Ximénez».
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se observé el enorme desconocimiento estructural que la monarquia y sus
ministros tenfan sobre la realidad americana, evidenciando una «igno-
rancia original del tema»,” lo cual tuvo como resultado la incapacidad
del consejo para la toma de decisiones politicas, administrativas y econ6-
micas sobre sus posesiones americanas. Por lo tanto, toda la indagacién
enviada por el intendente de Arequipa se vio enfrentada a la burocracia
del consejo y la Corona vy, en consecuencia, ripidamente desestimada
por los ministros de la corte. Esto debido a que la visita provincial de
Antonio Alvarez y Ximénez generé una serie de matrices, tablas, graficos
y planos que en la metrépoli solo generaron mayores confusiones, ya que
el Consejo de Indias no logré interpretarlos ni darles un uso politico y
administrativo. Por esto, los documentos fueron relegados a los archivos
del Consejo. Por su parte, el intendente Alvarez y Ximénez implementé
rigurosamente las ordenanzas y sus resultados se presentan de manera
resumida en las pdginas siguientes.

CAUSAS DE REAL PATRONATO

El Patronato Regio concedia al Rey la potestad de otorgar licencias, privi-
legios, creacién de seminarios y monasterios, ademds de otros beneficios
eclesidsticos.” En este contexto, la visita de Alvarez y Ximénez acredit6 la
existencia de un clero reducido para un extenso territorio, y cuyas rentas
dependian de la densidad demografica de las doctrinas. Sin embargo, los
antecedentes provistos por el intendente omitieron los ingresos de Tarata,
Ilo y Sama, pues los padrones parroquiales no fueron informados en el
momento de la inspeccién.”” Segtin el informe, la feligresia del partido
alcanzé el ndmero de 17 509 almas distribuidas en las doctrinas de la
costa y serrania.

75 Marchena 2005: 48.
76 Ribadeneyra y Barrientos 1755.
77 Choque 2018.
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Tabla 3. Doctrinas, feligresas, clero y diezmos en el partido de Arica, 1793-1796.

Doctrina Feligresia Clero Rentas
Candarave 464 Lorenzo Barrios 441
Tarata 2.611 Manuel de Mendoza -
Hilabaya 1.327 José Yriarte 441
Ilo 435 Francisco Vélez -
Tacna 6.988 Juan José Manrique 4.711
Arica 1.380 Félix Ramos de Osorio 2.090
Codpa 1.358 José Cirilo Ximénez 640
Belén 2.025 Mariano Ignacio Pacheco 640
Sama 851 Vicente Rojas -

Fuente: Choque 2018.

La doctrina de Ilo —bajo el gobierno y ejercicio de don Francisco
Vélez como sucesor del cura propio, Cayetano de Tapia—, no presentd
mayores conflictos y controversias a diferencia de otras doctrinas, donde
se evidencid la existencia de «religiosos vagos».” El reporte de Vélez da
cuenta de la feligresia, el estado financiero e infraestructura religiosa exis-
tente. A unas veinte leguas de San Gerénimo de Ilo, Alvarez y Ximénez
visitd la doctrina de San Pedro de Hilabaya, cuyos templos habian sido
severamente afectados por el terremoto del 13 de mayo de 1784 y luego
por las lluvias.” Estos templos no fueron reparados debido a las deudas de
la feligresia, cuyas rentas se expresaban en dinero, cestos de coca y vino.*

La visita a la doctrina de San Juan Bautista de Candarave —bajo
la tutela de don Lorenzo Barrios— evidencié la carencia de fondos y
pobreza de sus iglesias, ademds de précticas frivolas de Barrios, que se
sumaron a su ignorancia sobre las lenguas naturales de los indios, puesto
que ni él ni su ayudante «saben la lengua aymara, nativa entre aquellos
indios, pues solo algunos de estos hablan algo de caztellano, la maior

78 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 3r.
79 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 13r.
80 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 15v.
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parte, no lo sabe».®" Asimismo, las denuncias en contra del pdrroco
describen la explotacién de los pongos o «mittanis»,* y el descuido
administrativo de las parroquias, que fueron informados al intendente.®
Respecto a la obras de Alvarez y Ximénez, esta se expresé en la creacién
de escuelas de primeras letras para los hijos de naturales de la doctrina,
seguin carta enviada el 31 de julio de 1793.%

La visita a las doctrinas de Tacna, Arica y Tarapacd coincidié con la
plaga de tercianas y terremotos que afectaron a los pueblos de indios y
demds vecinos en los meses de abril y mayo.® Afortunadamente, para
alivio del pueblo, se nombré a don Juan Ortiz como médico y cirujano
de Tacna. Sin embargo, tales medidas no resolvieron los problemas
sanitarios ni evitaron la muerte de los habitantes de la jurisdiccidn.
Por consiguiente, la destruccién causada por los sismos solo acrecentd
la carestia socioecondmica del territorio. Por tal motivo, el intendente
dispuso que la iglesia y los vecinos de Arequipa, el 5 de septiembre de
1793, contribuyeran al buen tratamiento de los indios, otorgdndoles los
auxilios necesarios para asegurar sus derechos, bienestar y privilegios.*
Un caso abordado por Alvarez y Ximénez fue el desorden administrativo

81 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 31v.

82 Mitayos.

8 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 32r-32v; «El buen tratamiento de
los yndios es tanto mas recomendado en las leyes recopiladas para estos dominios lo
que ellos mismos por su miseria lo demandan [...] Esto supuesto y el haver escuchado
con dolor los malos tratamientos vejaciones y ultrages que vuestra merced ha hecho a
muchos de los de esa doctrina de su ministro pastoral no menor que la continuacion del
antiguo abuso de hacerse servir con ellos en calidad de pongos, y mitayos sin satisfacerles
como en debido su personal trabajo, me compete a rogarle extrechamente se abstenga
en delante de ocacionantes queja la menor, cortando al mismo tiempo dicho abuso por
reprobado y abolido, ya en esta provincia a exfuersos de mi zelo y en cumplimiento de
los citados soberanos encargos del Rey».

84 AG]I, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 51r.

85 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 4r-4v.

86 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 68v-69r, «La Yglessia matriz, y encon-
trose ser de tres naves: a saver, en el costtado isquierdo cinco arcos de a quatro, y media
varas su claro, con los piramides de quatro caras frente, trasera, y costtados, solidos, y
perfectamente edificados, y otros tantos en el costtado derecho, con mds una capilla
decente a lo que hace el pie del presvitterio toda fabrica solida de ladrillo».
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y los pleitos entre el presbitero Manuel de Mendoza con los vecinos e
indios principales de Tarata, que llevaron al intendente de Arequipa a
solicitar su remocién debido a los abusos, excesos y arbitrariedades.”

Un antecedente sobre la economia de la doctrina de Belén la expone
su cura péarroco, don Mariano Ignacio Pacheco de Pefaloza, quien, por
orden del intendente en 1787, debié delimitar los linderos del territorio
y determinar la cantidad de diezmos a cobrar en cada pueblo (Figura 4).
Los limites de la jurisdiccién de la doctrina fueron:

Oriente linda con el Arzobispado de La Plata y Obispado de La Paz, con el
Primero con la Doctrina de Curahuara de Carangas y con el Segundo con
la Doctrina de Calacoto; por la parte del Norte con la doctrina de Tacna;
por la del Sur con la de Codpa; por la del Poniente con el beneficio de la
ciudad de Arica.®®

Los diezmos se aplicaron en funcién de la cantidad de topos de tierra
y ganado de los tributarios, expresando cantidades y categorias muy
diversas dependiendo del piso ecolégico.”” Una muestra de la indagacién
realizada por Pacheco de Penaloza es el registro de 948 animales de los
tributarios de Belén, Sora, Socoroma y Caquena. De ese total, un 62,9%
eran ovinos y un 3,1%, caprinos, entre los animales menores. La situa-
cién del ganado mayor fue heterogénea, donde predominaron las burras
con 16%, seguidas de las yeguas con 11,2%, y, finalmente, las vacas con
6,9%. Finalmente, la investigacion identifica tasas exorbitantes de los
tramites eclesidsticos, como el uso de mano indigena en beneficio de los
parrocos y en perjuicio de la Real Hacienda, ya que los indios fueron
destinados a la sacristia o a ejercer de cantores y acélitos que estuvieron
exentos del pago de tributos.”

87 AHN, Administrativo Arica, Legajo 6, P. 1, f. 127r. «Cartas y oficios recibidos».

88 Archivo Arzobispal de Arequipa (en adelante AAA), Legajo 1, f. 1r-4r, «Descripcién
de la Doctrina de Belén, 1787». El subrayado es nuestro. Igualmente en: Choque 2015a;
Choque 2015b.

89 Cada piso ecolégico posee caracteristicas del relieve, clima, flora y fauna diferenciada.
9 AGI, Lima, 806, «Expediente de Visita de Alvarez y Jiménez a José de Gélvez», f. 155r.,
«Sacristanes, cantores y acélitos que no eran sino pongos, mitayos, muleros, ovejeros y
guancamayos, incluso alguno con el insdlito destino de guardidn de gallinas».
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Figura 4. Retrato de Marino Pacheco de Pefialoza a los pies de la Virgen del
Rosario de Socoroma, durante la visita a la Doctrina de Belén, 1794. Iglesia
de Socoroma. Foto de Carlos Choque.

CAUSAS DE JUSTICIA

Los intendentes tuvieron por responsabilidad administrativa el mante-
nimiento de la ley y el orden, lo que demandé una importante carga
para dichas autoridades. En este sentido, el intendente Antonio Alvarez
y Ximénez solicité que todas las doctrinas dieran cuenta del desempeno
y comportamiento de los oficiales reales, alcaldes, alguaciles y demds
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funcionarios. Asimismo, solicité conocer el estado de la administracién
de justicia en cada doctrina.” La visita identificé a don Vicente Cérdoba,
alcalde de Ilo, como el tnico oficial que cumpli6 con todos los deberes y
encargos de su majestad al mantener la paz y justicia.” Todo lo opuesto a
los disturbios sucedidos en Hilabaya, en los afios previos, tras las gestiones
de Tadeo Briseno o Pedro Santiago de Sosa en Codpa,” quienes contri-
buyeron al desgobierno del partido. En Hilabaya, se removieron de sus
cargos a Tadeo Brisefio, al escribano José Arzurza y a los regidores de
indios. Ademds, como parte de las medidas tomadas por el intendente
Alvarez y Ximenez, se designé a Julidn Choque, Jacinto Chiri, Pedro
Gonzdlez y Ddmaso Mamani como nuevos regidores.” En el caso de
Candarave, no se encontraron evidencias de quejas contra el alcalde e
indios principales que fuesen dignas de atencién del intendente.

Tabla 4. Alcaldes y alguaciles de espafoles en el partido de Arica, 1793.

Doctrina Alcalde ordinario Alguacil

Ilo Vicente de Cérdova Tomas de Alcdzar y Padilla
Hilabaya Francisco Ramos Ysidro Collado

Candarave Pedro Flores -

Tacna Thomas de Menocal Pedro Pablo Gil y José Santa Maria
Arica Mateo de Céceres Jorge de Zabala

Tarata Nicolds Samalloa -

Codpa Pedro Santiago de Soza -

Belén Tomas de la Sala -

Sama Agustin Angulo -

Fuente: Choque 2018.

91 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 3v, 16r-16v y 34r; Seccién 2, f. 12ry
76v; Seccién 3, f. 7v, 251, 39r y 47v.

92 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, fols. 3v. «El capitan don Visente de
Cordova cumple fiel, y exactamente con todos los deberes de su ministerio, manteniendo
la paz en todo el recinto de su gobierno evitando disenciones, y malos tratamientos [...]».
93 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 3, f. 29v.

94 AG]I, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, . 18r.
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El informe de las visitas a las doctrinas de Tacna y Arica es extenso.
Primeramente, constata los pleitos por la sucesion del cacicazgo de Tacna

entre las familias Ara y Quelopana”

, asi como también por el control
de los 296 topos de tierra con maiz, aji, algodén y alfalfares.”® Ademds,
prueban el enfrentamiento entre don Toribio Ara, el comuin de indios, y
otros principales del cacicazgo por el hurto del agua y el uso indebido de
las tierras del comin que realizé el cacique.”” Otro problema presentado
en Tacna fue la falta de prolijidad de Tomas de Menocal y demds oficiales
reales, quienes, segun los registros, debieron cobrar 10 358 pesos y 5
reales, pero solo entraron 4270 pesos con 1 real a las cajas de su majestad.
Adicionalmente, se reflejé el precario estado de la cdrcel de Arica,”® que,
a diferencia del calabozo de Belén, se reconocié como corriente, pero
muy segura.” Ademds, el informe revelé la ausencia de una prisién en
Sama.'® La siguiente dificultad que atendié fue el reclamo de los ayllus
de Socoroma por la designacion de Belén como capital de doctrina, ya
que, hasta el momento, Socoroma ejercia el rol de segunda capital del
cacicazgo de Codpa, por tanto tenfa derecho a convertirse en la cabecera
de la doctrina. Si bien en 1793 ya estaba consumada la designacién de
Belén, los principales de Socoroma siguieron solicitando la revocacién

9 Contreras 2005, Castro e Hidalgo 2008.

96 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccidn 2, fol. 14v. «Hai sembrados de maiz ochentta
topos, y la mitad de ellos entrebezados con algtin nimero de matas de algodén, que todas
dan fruto: 40 topos de alfaljares: 32 dichos que cultivan 16 agregados sus sirvientes, y
14 entre el cocinero de dicho cacique, su camayo, y pastor. 80 topos sembrados de aji.
8 su mayordomo Lucas Albarracin en descuento de su salario. 32 repartimientos entre
16 agregados sirvientes del mismo cacique, y 10 mas en pastor vuestra».

97 Contreras 2006, Hidalgo, Durston, Briones y Castro 1997.

%8 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 79v-80r. «Lo mismo sucedia con la
carcel publica: mas por dedicacion de los principales vecinos se halla hoy en esttado de
tener formadas con una regular seguridad, y fortaleza las paredes que hacen una sola
plaza, cuia techumbre no es nada segura ni apropocito. Reducesse a un texido de cafia
hueca delgada que llaman carrizo con mui poca cargazon: de modo que es facil romperla
por qualquiera parte».

9 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 3, f. 40v.

100 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 3, f. 49r.
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de la nominacién. Sin embargo, no lograron revertir la decisién del
Obispado de Arequipa.'”

En Codpa, el intendente de Arequipa tuvo conocimiento del conflicto
existente entre Matias Yante —recaudador de los reales tributos— y el
cura interino de esa provincia, Agustin Velarde, quien solo reconocia
por cacique y recaudador verdadero a don Eugenio Canipa, hijo del
martirizado Diego Felipe Canipa. Por esta razén, Codpa consideraba a
Yante un usurpador. En otro caso, solicité a don Juan Romadn Mazuelos
enviar excusa para no servir de alcalde ordinario de los valles de Locumba
y Sitana.'” En Sama, a José Santos Tagle, por el mismo asunto; en tanto
que para Codpa, Lluta y Belén, fue ratificado como autoridad de esas
doctrinas don Felipe Arguedas.'®® En la vecina Tarata, la autoridad de
la provincia debié tomar conocimiento de la denuncia del alcalde de
espafoles, Nicolds Samalloa, contra el alcalde de naturales, Agustin
Luque, a quien acusé de discolo, ebrio y de ejercer un mal gobierno.'*
Finalmente, dicté ordenanza que prohibié la fabricacién, venta y disparo

de fuegos artificiales en las fiestas o celebraciones del partido.'”

101 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 41v-42r. «[...] La comunidad del
pueblo de Socoroma diciendo que el cavildo devia eregirsse en su pueblo, en donde
se devia tanvien hacer la vottacion por que el era la cabesa de la doctrina y no Belem.
Pressento un decretto del ylustrisimo Sefior Abad su gloriosa memoria, y con su vistta,
y la exposicion de la solicitud se declaro no haver lugar, y se mando por autto de 24
de octubre corriente el que el nombramiento de procurador recaiese un afio en sugetto
vecino de Belem, y otro en de Socoromay.

102 AHN, Administrativo Arica, Legajo 7, P 127, f. 1r-1v, «Cartas y oficios recibidos».
103 AHN, Administrativo Arica, Legajo 7, . 140, f. 1r-1v, «Cartas y oficios recibidos».
104 AGI, Estado, N° 75, Expediente 40, Seccién 3, f. 7v. «Haciendo presentte la mala
conducta natural e inclinaciones de dicho alcalde mayor, y recargandome mui principal-
mente sobre el procedimiento de la pricion, y despojo que de el empleo se infirio, pedi
la sumaria: dijo no haverla formado: mandeles retirar, y llamados posteriormente cinco
yndios de entre los demas que parecieron racionales, los que por medio del ynterprete
juramentado fueron preguntados separadamente acerca de la conducta del sitado Luque,
respondieron que era un yndio discolo, ebrio, de mal natural, y sobervio».

105 AHN, Administrativo Arica, Legajo 7, P 114, f. 1r-1v, «Cartas y oficios recibidos».
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CAUSAS DE POLICIA

En cuanto a la causa de Policia, esta otorgé facultades a los intendentes
para el fomento, desarrollo y bienestar de los habitantes de las provincias.
En vircud de ello, Antonio Alvarez y Ximénez expuso una exhaustiva
relacién de las potencialidades econémicas y productivas del territorio,
tales como pesquerias, frutales, cereales, forrajes, hortalizas, minas y
salinas existentes. Las doctrinas de Ilo, Hilabaya, Candarave, Tacna,
Arica y Sama evidenciaron una marcada escasez hidrica y con veranos
muy calurosos. La falta de agua y una débil infraestructura hidrdulica
generaron insalubridad en ciudades como Arica y Tacna.'® Por tal razén,
el 23 de agosto de 1793, Alvarez y Ximénez instruyé la reparacién de
canales, asi como también la construccién de estanques y abrevaderos
que debieron ser costeados por los vecinos y el gremio de arrieros. Dicha
orden fue repetida el 27 del mismo mes a causa de la fetidez presente en
Tacna.'” Asimismo, se observé una escasez de ganado bovino y ovino de
Castilla. Si bien existian importantes alfalfares en los valles del partido,
estos estaban destinados a las recuas de caballos y mulas del trajin de

108

Potosi.'”® Por otro lado, el intendente constaté que los valles sufrian

«graves tercianas con calenturas sincopales que hacen peligrar sin remedio

humano a los que los sorprenden: causa por que los yndios se retraen de

bajar al cultivo de las haciendas en aquellos tiempos».'”

Las doctrinas de Candarave, Tarata, Belén y Codpa, ubicadas en los
altos de Arica y Tacna, posefan climas templados y frios, segtin el informe
del intendente. Ademds, en estas dreas solo se podian cultivar maiz, papa,
habas, alfalfa, trigo, verduras y algunos frutales. Aun cuando algunas

106° AGI, Estado, N° 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 31r-32v.

107 AHN, Administrativo Arica, Legajo 8, P. 11, «Disposiciones sobre la construccién
de un estanque de aguas para los animales, 1793», f. 1r-3v. «Considerando inexcusable la
fabrica de un estanque que asegue a las bestias y ganado el agua, que beben encharcadas
en las lozas, que hacen nocivo el aire que se respira en esta poblacién y con la fetidez de
los vapores que exaltan, perdiéndose asi mismo mucha de la que debiese aprovecharse
y se filtra por la tierra; he resuelto que sin pérdida de tiempo a los vecinos practicos y
mas juiciosos del lugar a construir estanques a costas y sufragio de los vecinos».

108 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 3, f. 50r.

109 AGI, Estado, N° 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 19v; Seccién 2, f. 79v.



CHOQUE <A los vasallos de este yndico continente» 209

doctrinas posefan agua en abundancia, no contaban con tierras de cultivo
debido a su agreste geografia. En las zonas templadas predomina la cria
de ovinos, vacunos y equinos, mientras que en las zonas més frias solo
se criaban ovejas y carneros de la tierra.

Por otra parte, el intendente presenté un estudio para el desvio del
rio Ancomarca. Para ello, convocé a los alcaldes, segundas y jilacatas de
Caplina,'"” Tacora, Ancomarca y Cosapilla, a quienes explic la finalidad
del proyecto que era ampliar las dreas de cultivo del valle de Tacna.""' No
obstante, la propuesta no prosperd. Dicho plan fue nuevamente expuesto
por los vecinos de Tacna en el periodo republicano, pero solo tras la
Guerra del Pacifico y la firma del Tratado de Lima, en 1929, se logré su
realizacién.''? Igualmente, presentd un plan para la habilitacién del puerto
de Pacocha al sur de Ilo, para el atraque de navios de mayor tonelaje. El
objetivo de este plan era contribuir a dotar de mayor dinamismo comercial
al partido, tanto para la salida de frutos, vinos y aguardiente de Moquegua
y la entrada de los productos del Reino de Chile, que tuvieran por destino
Moquegua, Arequipa y Charcas. La propuesta identificé los poblados,
valles y bahia de Pacocha, asi como las caracteristicas del fondeadero y
sus relieves adyacentes. Otras innovaciones sugeridas por el intendente

fueron el aumento de las plantaciones de algoddn, vides, cdfiamo, lino.'"

19 Tilacata o jilagata, autoridad de una comunidad o de un ayllu.

" AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 35v y 36r. «El alibio de un pueblo
nessecittado de todos los poscibles para mejorar su esttado, procurando adquirir noticias
de las aguas de sus conttornos me aseguraron acequible el aumento de las del rio que lo
socorre: y para examinar si era dable consseguirlo a exfuerzos de la industria, y proporcio-
nado arvitrio: en 21 del proprio mes passe oficio al subdelegado encargandole convocasse
a los alcaldes, segundas, ylacattas, principales, y mandones de los pueblos de Caplina,
Tacora, Ancomarca, y Cosapilla, para que examinados en mi pressencia por interpretes
lenguaraces expusieran si era facil echar el rio nombrado Ancomarca en la caja del que
fertiliza estte valle, oposcible dar una sangria al que apellidan Maure, conduciendo sus
aguas por las faldas de los zerros que pudieran laderearsse como practicos en estta especie
de obras que la experiencia les ha manifestado, proporcionadas a sus fuerzas, y excassas
facultades, allansando los esttorvos que dificultan el exitto feliz del penssamiento».

12 Tratado de Lima de 1929 (Chile — Pert), Articulo 2. «[...] Chile cede a perpetuidad
a favor del Pert, todos sus derechos sobre los canales del Uchusuma y del Mauri».

113 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 191; Seccién 3, f. 15v.
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CAUSAS DE REAL HACIENDA

Felipe V y Carlos III tenian por objetivo resolver los problemas de
produccién, la falta de nuevos mercados y controlar la elusién fiscal.
Con ese fin, se entregaron atribuciones econémicas a los intendentes,
situacién que supuso la tarea de incrementar los ingresos, su uso racional
y el saneamiento de la Hacienda en todos los partidos de las provincias
del virreinato. La causa de Real Hacienda dio cuenta de las rentas que
poseia el partido, con excepcidn de la doctrina de Sama, que fue consig-
nada a Tacna. Ademds, Sama tuvo un ndmero minoritario de indios,
no existiendo, ademds, deudas de estanco, pesquerias o composiciones.

Al momento de la visita, los ingresos del partido fueron de 78 555
pesos de plata y cuatro reales. Fueron las doctrinas de Arica y Tacna las
que ingresaron a las cajas reales el 87,6% de esos caudales. Al finalizar
el afo, los ingresos aumentaron un 32,8%, es decir, un total de 82 749
pesos.'"* Los recaudadores de las doctrinas fueron alcaldes de espanoles y
caciques, tales como Vicente de Cérdova (Ilo), Blas Sdnchez (Hilabaya),
Francisco Ramos (Candarave), Joaquin Gonzales Vigil (Tacna), Jacinto
Ayala (Arica), Miguel Valdivia (Tarata), Eugenio Canipa (Codpa),
Tomas de la Sala (Belén) y Agustin Angulo (Sama). Un ejemplo de
la diversidad de ingresos del partido se observa en Ilo e Hilabaya, que
poseyeron cuatro islas guaneras, cuya produccién fue desde los 80 a
100 fanegas, adquiridas por los hacendados y pueblos de indios de las
doctrinas cercanas.'” Situacién similar acontecié con la produccién de
sal en los valles de Lluta e Ilo.

Considerando el mandato de los articulos 110y 111 de la Real Orde-
nanza de Intendentes, Alvarez y Ximénez requiri6 el pago de las deudas
de alcabalas de todas las doctrinas, que alcanzaron la suma de 1975 pesos
y 6 reales.® Dichas alcabalas no fueron pagadas debido a las prolon-
gadas sequias que afectaron a los valles de Azapa, Lluta, Sama, Tacna y

114 Araya 2003; Rosenblitt 2014.
115 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccion 1, f. 7vy 22v. No se consideran en dicha
cuantificacion las islas guaneras existentes en las costas de Tacna, Arica y Tarapacd.

116 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 42r.



CHOQUE <A los vasallos de este yndico continente» 211

Chaca, obligando a los hacendados a solicitar prérrogas o exenciones del
arancel a las Cajas Reales de Arica.'” Respecto a los tributos indigenas,
se consignd los correspondientes a Tacna, Hilabaya, Tarata y Codpa,
cuya suma ascendi6 a 12 744 pesos y 2 reales, siendo un 10,5% menos
al reportado por Manuel Araya en su investigacion para el periodo de
1780, dado que entre los afios 1781 y 1799 no se dio cuenta de estos
tributos a excepcién de «600 pesos de 1785».""® Situacién similar presentd
el trabajo de Jaime Rosenblitt para los afios 1776-1794, ya que no fue
materia de estudio el tributo indigena.

Otras medidas que fueron tomadas por el intendente en el transcurso
de 1793 fue la instruccién de regular el precio de venta del tabaco a
8 reales la libra,'” la fijacién del precio de los productos venidos de
Filipinas,' la prohibicién de repartos a los subdelegados,'*' las disposi-
ciones sobre el comercio de negros de las islas Filipinas traidos por barcos
ingleses,'** la regulacién de la venta del papel sellado,'* la construccién

124

de nuevas bodegas para la Real Aduana,'** y el remate de mercancias y

aguardientes decomisados a Ramén Garmendia, Matias Cossio, Manuel
Portocarrero y Pedro Castafién.'? Por tltimo, es oportuno acotar que
el intendente también eximi6 de pagos del impuesto de aguardiente a
aquellos vecinos que habian cambiado sus vifiedos por alfalfares, situacién
que comunic6 Jaime Rosenblitt en su estudio de arrierfa y mercaderes
de Tacna y Arica.'*

117" AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 42v-43r.

18 Araya 2003: 150.

119 AHN, Administrativo Arica, Legajo 8, I 8, f. 1r-4r, «Especificaciones del precio de
venta del tabaco, 1793».

120 AN, Administrativo Arica, Legajo 6, P. 1, f. 16r-23r, «Cartas y oficios».

121 AHN, Administrativo Arica, Legajo 6, P. 1, f. 35r, «Cartas y oficios».

122 AHN, Administrativo Arica, Legajo 6, . 1, f. 451, «Cartas y oficios».

123 AHN, Administrativo Arica, Legajo 6, p. 1, f. 561, «Cartas y oficios».

124 AHN, Administrativo Arica, Legajo 6, P 15, f. 1r-39v, «Cartas y oficios recibidos».
125 AHN, Administrativo Arica, Legajo 6, 2. 1, £. 92r, 154z, 156r y 1591, «Cartas y
oficios recibidos».

126 Rosenblitt 2014.
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Figura 5. Ingresos de plata ensayada y totales en las Cajas Reales de Arica,
1782-1801.

La administracién de la Real Hacienda colonial fue jerdrquica y
diferenciada, poseyendo como objetivo la generaciéon de ingresos o
beneficios para la Corona.'” En este sentido, los aspectos positivos de la
visita fueron la generacién de instrumentos idéneos de fiscalizacién y la
recopilacién de una informacion fiable, que permitieron las posteriores
reformas administrativas e institucionales. Lo anterior, considerando que,
durante la época, los oficiales reales tuvieron un poder concreto sobre la
economia regional'?®, que se sustentd en la extensién de sus relaciones
de parentesco y circulos de allegados, alcanzando un marcado prestigio
social y politico. Por consiguiente, los oficiales contaron con muchas
oportunidades comerciales, favoreciendo también los intereses de sus
poderosos protectores y parientes en Charcas o la Ciudad de los Reyes,
y afectando de esta manera, al Patrimonio Regio.

CAUSAS DE GUERRA

El sistema de intendencias mantuvo una estrecha relacién entre los
asuntos de hacienda y los asuntos militares en cada provincia. Por ese

127" Choque 2018.
128 Chogque y Diaz 2016.
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motivo, la gran rebelién andina de 1780, los conflictos europeos, y los
ataques de piratas e incursiones de contrabandistas llevaron al virrey
del Perti a aumentar la vigilancia sobre desembarcaderos, caletas y
puertos, instruyendo diversos planes para la defensa del territorio.'” La
finalidad de esta causa fue identificar los recursos militares que posefa
cada doctrina, considerdndose como tales a los cuerpos de milicias de
espafioles y mestizos. Estos cuerpos sumaban 474 sujetos, distribuidos
de la siguiente manera: Arica, con un 29,1%, y Tacna, 21,1%;'° las
doctrinas de Ilo, 14,3%; Hilabaya, 12,7%; Codpa, con 10,1% y Sama,
con 12,7%. Asimismo, las doctrinas de Candarave, Tarata y Belén no
contaron con tropas o milicias entre sus habitantes, pues los pocos espa-
fioles existentes estaban consignados a los valles y ciudades costeras. La
participacién indigena a favor de la rebelién de Tapac Amaru contribuyé
ala desconfianza y miedo de espanoles y criollos a los indios. Por ello, los
recursos militares se concentraron en las zonas mds productivas, rentables
y centros de poder local. Sin embargo, carecian de la instruccién militar
adecuada, armas, cabalgaduras y uniformes distintivos. En otras palabras,
solo fueron vecinos leales al Rey. De esta manera, los recursos militares
existentes en 1780 se destinaron a la proteccién de los caminos reales
hacia la costa, evitando asi posibles invasiones rebeldes a las ciudades.'!

En este contexto, Antonio Alvarez y Ximénez sugirié un plan defensivo
para el puerto de Arica y sus caletas, pues eran la fuente mds importante
de ingresos del partido y el erario real, pero estaban indefensas ante
la incursién de contrabandistas y potencias extranjeras,'”* dado que
la Armada del Mar del Sur habfa sido suprimida en 1778.'% Por esa razdn,
la propuesta del intendente consisti6 en la construccién de un fuerte

129° AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 9v-10r.

130 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 1, f. 111, 31v, 37r; Seccién 2, f. 621, 102r;
Seccién 3, f. 18v, 34ry 52r.

131 AHN, Administrativo Arica, Legajo 5, P 1y 2, f. 1r-55v, «Documentos Adminis-
trativos de Aricay.

132 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 96v.

133 Sustitucién del sistema de flotas y galeones por el régimen de navios sueltos, que
darfan una mayor efectividad y flexibilidad al trifico. «Reglamento y aranceles reales
para el comercio libre de Espafa a Indias», 12 de octubre de 1778.
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en la cima accidentada del morro de Arica, que debia ser llevada a cabo
por los presidiarios, ociosos y vagos.'** Dicha obra se construyé sobre las
ruinas del cuerpo de guardias del mismo morro, que conocié Amadée
Frezier en 1712." La fortificacién debia construirse con adobes y
ladrillos, sus muros debian ser de 2,5 a 6 varas de alto y poseer garitas,
portones, salas de armas, prisiones, cocinas, fosos, barracas de tropas,
100 hombres y 20 cafones, dispuestos hacia la playa La Lisera, ciudad
y valle de Azapa.’®® Asimismo, solicité la provisién de «500 fusiles,
200 lanzas, 17.000 cartuchos con balas, 6 quintales de pélvora, 4.000

137 que serfan destinados al

balas de plomo, y 1.000 piedras de chispa»,
regimiento de milicias de los Dragones de Sagunto del partido,'*® que
—junto a cierto nimero de pardos y mestizos— hicieron un total de
552 milicianos mal equipados y peor entrenados. Dicha propuesta, sin
embargo, no prosperd hasta la época republicana, a fines del siglo XIX,
si bien hubo intentos por materializar dichas mejoras en las primeras
décadas de aquel siglo.

En definitiva, la visita general al partido de Arica revela una diver-
sidad de antecedentes cualitativos y cuantitativos que formaron parte
de los «Estados Generales y Parciales» del territorio, reportados a Lima
y Madrid. El intendente tuvo especial atencién con «causas» de justicia,
ya que estaban consignadas en las instrucciones reservadas, dadas por
Areche y Escobedo, al inicio de la implementacién de las reformas y
creacién de las intendencias.

En este contexto, su visita procuré el aumento del erario, lo que logréd
fue corregir los aspectos administrativos y prescindir de ciertos oficiales

134 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 98r-98v.

1% Frézier 1714.

136 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 98v-101v.

137 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 102r.

138 AGI, Estado, 75, Expediente 40, Seccién 2, f. 118r. «Al Coronel de Milicias. Passe
a vuestra merced luego a mi secrettaria devissita los pies delistta de las compafias que
correspondientes al reximiento de Dragones de su cargo existtan en estta Doctrina, y
pueblo deTacna manifestando el numero dijo de Yndividuos que cada uno ensierre, si
esttan uniformados y montados, y las armas que tengan. Dios guarde a vuestra merced
muchos afos. Tacna, agosto 13 de 1793».
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corruptos. Ademds, siguiendo dicho instructivo, formulé una serie de
proyectos para el incremento de la produccién agropecuaria y comercial
de la provincia. Sin embargo, no todos tuvieron éxito sino hasta el siglo
XX, ya que fueron innovadores para la época. Un ejemplo de esto es la
propuesta de desvio de ciertos cursos de agua, su regulacién y la mejora o
creacion de nuevos puertos. Equivalentemente, aumentaron los ingresos
fiscales un 32,8%, superando, de esta manera, los dos quinquenios
anteriores. Esto dltimo, a pesar de la carestia que se habia originado
producto de los sucesivos terremotos que hubo en ese siglo (1715, 1716,
1725, 1784y 1792), y cuyo dafo perjudicé a la Real Hacienda, pues sus
efectos destructivos fueron iguales para espafioles, criollos e indios. En
resumen, todas las acciones del intendente buscaron establecer justicia
e incremento de los ingresos de la Corona. Asimismo, persiguieron
mejorar los cuerpos de milicias y defensas del territorio, tanto por las
convulsiones internas de la provincia como por las amenazas extranjeras

derivadas de las guerras anglo-espafolas del siglo XVIII.

CONSIDERACIONES FINALES

El sistema de intendencias contd con problemas de legitimidad desde
sus inicios, ademds de estar ligado a una estructura polifacética en
cada virreinato. De esta manera, su rechazo se incrementé en las cortes
virreinales, pues las reformas buscaron limitar el poder omnipresente de
virreyes, oidores, clero y las élites locales.

La visita general del intendente Antonio Alvarez y Ximénez se tradujo
en la entrega de informacién y conocimiento para que las autoridades
—en la Ciudad de los Reyes y Madrid— realizaran transformaciones
politicas para el buen gobierno y felicidad de los subditos de su majestad,
Carlos III. El monarca buscé cambios en la forma de gobernar, racio-
nalizar y centralizar en la Metrépoli la toma de decisiones politicas,
econdmicas y sociales, entre otras. Sin embargo, las instrucciones, dadas
en 1782, sufrieron evoluciones juridicas hacia 1803 y dichos cambios
llegaron en forma tardfa a las posesiones de ultramar, ya que en la misma
década se iniciaron los movimientos independentistas de la élite criolla.
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En este contexto, el intendente Alvarez y Ximénez, siempre estuvo
dispuesto a cumplir con sus funciones politicas y administrativas en
los territorios de su jurisdiccién. De hecho, llegé al punto de financiar
de su propio peculio los estudios y expediciones en la provincia, con el
fin de lograr satisfacer las instrucciones del Conde de Floridablanca y
los virreyes del Perti. A pesar de eso, la visita general no estuvo exenta
de dificultades. Desde sus inicios conté con problemas financieros y
politicos para su planificacién y realizacién. En este sentido, hubo una
ausencia generalizada de informacién de cada ramo en las doctrinas y
la existencia de una intrincada burocracia colonial —con sus propias
agendas politicas, econémicas y sociales—, lo que redujo el accionar,
muy distante a sus deseos, del intendente de la provincia de Arequipa.

Si bien la visita del intendente tuvo por objeto instalar nuevas regula-
ciones para reducir la corrupcién y la burocracia, aumentar la recaudacién
tributaria en la jurisdiccién y dar cuenta de los «Estados Generales y
Parciales» de la Real Hacienda, esta se enfrenté a una realidad laberintica,
confusa y de un desorden universal de la provincia. Esto puso de mani-
fiesto la falta de voluntad politica de las autoridades locales para mejorar
la situacién del territorio. Es mds, dichas autoridades fueron participes
del beneficio obtenido por el contrabando de mercancias y plata pifia
con los buques franceses e ingleses que llegaban con excusa de realizar
la caza de ballenas, situacién que fue advertida en la tercera instruccién
reservada recibida por Areche y, luego, por Escobedo. Ademds, la guerra
entre Espana e Inglaterra acrecenté los temores de las autoridades locales
por las incursiones de naves inglesas, neerlandesas y francesas en el océano
Pacifico entre 1794 y 1796, hecho que motivé al intendente a estrechar
el cuidado de la jurisdiccién y, en especial, del puerto de Arica.

La implementacién de las reformas administrativas en el partido de
Arica implicé que la Real Hacienda incrementara sus ingresos totales en
un 71% segtin los registros de la Caja Real de Arica, habiendo percibido
en 1785 solo 52 389 pesos, mientras que en 1786 fue de 89 735 pesos. De
esta forma, los tributos recaudados entre 1787 a 1789 promediaron los
120 000 pesos. Todo parece indicar que el control que impuso Alvarez y
Ximénez en las subdelegaciones, tenientazgos, asi como sus permanentes
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viajes de inspeccién, permitieron dinamizar el funcionamiento de las
cajas reales y la recaudacién tributaria. Resulta evidente que tras la partida
de este intendente hubo una estrepitosa caida de la recaudacién fiscal y
un relajamiento del control politico y administrativo de las autoridades
de Arequipa, el mismo que se vio reflejado en la recaudacién de 1801
que solo fue de 64 411 pesos. El espiritu ilustrado y reformista solo
tuvo una vigencia eficaz con la presencia de Alvarez y Ximénez, pues se
revivificaron las practicas del antiguo régimen.

Los antecedentes provistos por el intendente a la Corona poseen un
valor histérico relevante, pues no solo informan las cualidades de la
provincia, sino también de la ineficiencia del sistema colonial americano y
la ignorancia de la realidad de los reinos indianos por parte de los minis-
tros del Consejo de Indias. Incluso, el rigor de la visita le hizo acreedor
a Alvarez y Ximénez de comunicaciones del virrey, que le aconsejaba
moderar su laboriosidad y celo. Por otro lado, la reaccién del Consejo de
Indias fue similar, ya que se le solicité que dejase de enviar tanto papel a
Espana. En consecuencia, entre los anos 1794 y 1796, el intendente fue
reduciendo la correspondencia a Madrid y Lima, considerado de poco
interés para la mejora de la administracién publica de la provincia la
informacién que remitia de ella. Sin duda alguna, la visita del intendente
Antonio Alvarez y Ximénez es una relevante contribucién social, politica
y econémica del pasado de Arica y su gente. Es cierto que la figura de
Antonio Alvarez y Ximénez debe ser valorada en su contexto histérico,
ya que no solo fue un diligente intendente que buscé aplicar las reformas
borbénicas, sino, ademds, como un temprano etndgrafo: demostré
una gran inquietud por los pueblos, sus costumbres, formas de vida y
economyias bajo su autoridad y cuya prolijidad solo es comparable con la
obra de don Baltazar Jaime Martinez y Compandn, en el norte del Pert
permite tener una visién mds completa de la diversidad cultural y social
en diferentes regiones de América Latina durante el periodo colonial
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RESUMEN

El articulo presenta y discute los libros de matrimonio y bautismo conservados
en la parroquia San Francisco de Asis del distrito de Marcapata (Quispicanchi,
Cuzco) con el propdsito de explorar sus posibilidades para el estudio del ayllu y
el parentesco entre la poblacion local a lo largo de los siglos XIX y XX. Se parte
de un andlisis de la informacion censal oficial disponible acerca del distrito y de
sus unidades constitutivas a modo de introducir la informacién contenida en los
libros parroquiales. Sometidos a una lectura genealdgica, los libros demuestran
ser una fuente de gran utilidad para la identificacion de redes de parentesco
con posibilidades explorarorias excepcionales para los estudios interesados en la
morfologia social de las poblaciones campesino-indigenas de esta region de los
Andes surperuanos. A partir de un andlisis preliminar de estas redes —en el que
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se presta especial atencion a los lugares de nacimiento y residencia de los indi-
viduos registrados en ellas, la distribucion de los principales patronimicos y las
tasas de endogamia y exogamia hasta el nivel del distrito— es posible acceder
a un panorama de la conformacion distrital alternativa a la que registran las
Suentes oficiales.

Palabras clave: libros parroquiales, ayllu, parentesco, comunidades campesinas,
surperuano.

ABSTRACT

The article presents and examines the marriage and baptismal records preserved
in the parish of San Francisco de Asts, in the district of Marcapata (Quispicanchi,

Cuzco), with the aim of exploring their potential for studying ayllu and kinship

relations among the local population in the nineteenth and twentieth centuries.

The analysis begins with an examination of the official census data available
Jfor the district and its constituent units as an introduction to the information

contained in the parish records. When subjected to a genealogical reading, the
records prove to be a highly valuable source for identifying kinship networks with

exceptional potential exploration for studies focused on the social morphology of
peasant indigenous populations in this region of the southern Peruvian Andes. A

preliminary analysis of these networks —paying particular attention to the places

of birth and residence of individuals, the distribution of principal surnames,

and rates of endogamy and exogamy down to the district level— provides an

alternative view of district organization thar differs from official sources.

Keywords: parish books, ayllu, kinship, peasant communities, southern Peru.

| distrito de Marcapata, ubicado casi en el extremo oriental de la

provincia de Quispicanchi (Cuzco), supo merecer la atencién de
la empresa antropoldgica y etnogréfica a propésito de las actividades
agropastoriles que se practican en la regién, la pintura mural que adorna
su iglesia, el ritual del cambio del techo de paja del mismo edificio y la
mitologia asociada. Entre las primeras, destacan el empleo generalizado
del barbecho sectorial,’ el magnetismo de la produccién de maiz del

' Yamamoto 1981; Sendén 2010a.
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valle sobre poblaciones aledafias® y, particularmente durante la colonia,
los cocales de los terrenos de piedemonte. La pintura del templo estd
asociada al proceso de evangelizacién tardia experimentado en la regién
hacia fines del siglo XVIII, aunque la estructura edilicia que la contiene
parece ser de factura mds antigua.” El ritual del que es protagonista resulta
de una convocatoria extraordinaria en la que participa virtualmente la
totalidad de la poblacién local,* y es expresién, al mismo tiempo, de
toda una mitologia relativa al origen del pueblo y de la propia iglesia.®
Marcapata también fue escenario de investigaciones pioneras sobre
la terminologia y los principios de parentesco que rigen la vida de las
familias de las diferentes comunidades que se reparten su territorio.’
Detengdmonos, a manera de introduccién, en algunas de estos aspectos
del escenario por explorar.

La produccién local de hoja de coca es un dato que ha estado presente
desde los primeros registros histéricos sobre Marcapata. En una relacién
de parroquia del ano 1689 dirigida al obispo del Cuzco, se indica que
el pueblo y curato de Marcapata, junto con una feligresia de doscientas
almas, cuenta con un anexo ubicado en «los Andes de Cuchoa», distante
doce leguas del pueblo principal, sobre el que se extienden cinco
haciendas de coca habitadas por cien almas sin confesién.” La tasa de la
visita general de Francisco Toledo, anterior a 1582, registra el topénimo
«Cuchoa» asociado al ultimo repartimiento de indios de la provincia
de Quispicanchi, en el que reside una poblacién de 766 personas (140
indios tributarios, 46 viejos e impedidos, 139 muchachos y 441 mujeres
de todas las edades y estados), mientras que Marcapata es el nombre del
octavo repartimiento de la provincia de Paucartambo en el que no hay
registro alguno de la poblacién local.®

Paz Flores 2000.

Flores Ochoa, Kuon Arce, y Samanez Argumedo 1993.
Champi Ccasa 1996; 2009; Sendén 2004.

Sendén 2010b; 2017.

Sato 1981.

Villanueva Urteaga 1982: 171-173.

Cook 1975: XXXIII-XXXIV y 167-168.
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El wasichakuy o iglesia waskichakuy, ritual del cambio de techo de
paja de la iglesia local celebrado cada cuatro anos a lo largo de una
semana ininterrumpida de actividades, escenifica de manera elocuente
el entramado socioldgico del distrito: en él participan los comuneros
pertenecientes a las ocho comunidades campesinas junto con la pobla-
cién mestiza o criolla que reside en la capital distrital. Esto estd sujeto
a las siguientes precisiones. Hasta la década de 1970, la participacién
en el ritual era prerrogativa de los miembros de las cuatro comunidades
existentes en el distrito: Marcapata Collana, Sahuancay, Puyca y Ccolla-
suyo.” Con posterioridad a dicha fecha, y previo reconocimiento tras
la implementacién de la ley de reforma agraria, se sumé la participa-
cién de cuatro nuevas comunidades que han sido caracterizadas como
«desmembramientos»'® de las cuatro comunidades de reconocimiento
anterior y de las que son consideradas sus respectivas «hijas»: Incacancha
Yanacocha, Huaracconi, Unién Araza y Socapata. Hasta la reforma
agraria, la participacién de los mestizos o criollos en el ritual era limitada,
aunque muchos de ellos usufructuaban de hecho porciones de terrenos
de cultivo y de pastizales en las diferentes comunidades. Luego de la
reforma, estos «vecinos del pueblo» comenzaron a empadronarse en
las diferentes comunidades (mayoritariamente, en Marcapata Collana
y Puyca), convirtiéndose en comuneros con pleno derecho a participar
en el ritual."" Y, sin embargo, junto con esta suerte de vocacién por
promover la participaciéon de todos los sectores de la sociedad marca-
patefia, el wasichakuy se descubre también como un escenario en el
que las cuatro comunidades de reconocimiento mds antiguo detentan
un protagonismo excepcional en virtud del cual todos sus elementos
constitutivos parecen gravitar en torno a ellas.'> Asimismo, estas cuatro

9 Reproducimos los nombres de las comunidades marcapatefas tal y como han sido
registrados en el tltimo censo de poblacién, vivienda y comunidades indigenas, nativas
y campesinas realizado en 2017 (ver infra). El resto de los topénimos consignados en el
texto respeta la forma en que fueron registrados en la documentacién consultada.

1% Champi Ccasa 1996: 201.

' Ib.: 2105 2009: 290.

12 Al decir de Florentino Champi Ccasa (2009: 293), «El repaje es una recreacién
simbdlica de los procesos sociales de Marcapata, como de la organizacién de los cuatro
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comunidades antiguas estdn asociadas a los cuatros santos patrones del
pueblo y a los cuatro apu o cerros tutelares, nos cuentan los mitos, que
coronan la topografia distrital."”> Por fin, los nombres de estas cuatro
comunidades son los mismos que los de los cuatro ayllus en los que por
los menos desde fines del siglo XVIII y hasta fines del siglo XIX estaba
dividido el repartimiento de Marcapata.

Entre la inmensa mayoria —si no la totalidad— de las familias de las
diferentes comunidades, existen s6lidos vinculos de parentesco, y este
dominio de la vida social de las poblaciones campesino-indigenas de los
Andes surperuanos estd intimamente relacionado con la organizacién
en ayllu.” Segun el estudio mds exhaustivo dedicado a la materia en el
dmbito local, en Marcapata la palabra «ayllu» no existe como término
de parentesco, pero se descubre alli como una congregacién de hogares
con base en el parentesco cuyos contornos quedan por definir.”

Marcapata estd lejos de ser una entidad pristina, ajena a cualquier tipo
de vicisitud histdrica, administrativa, juridica o institucional. La evidencia
parece sugerir lo contrario. Hacia fines del siglo XVI, Marcapata es uno
de los repartimientos de la provincia de Paucartambo, mientras que un
siglo més tarde serd parte, en calidad de repartimiento, de la provincia
de Quispicanchi, contando alli con el anexo Cuchoa, que un siglo antes
era repartimiento con derecho propio en la misma provincia. Veremos a
continuacién que desde fines del siglo XVIII y hasta la década de 1920,
el territorio marcapatefio estuvo dividido en cuatro ayllus que, desde
entonces, pasaron a ser reconocidos como comunidades indigenas,
conservando sus respectivos nombres.'® Durante la década de 1980,

ayllus importantes, con su jerarquizacion correspondiente».

1 Sendén 2017: 179.

4 Sendén 2016. Para un estudio lingiiistico sustancioso sobre el término, ver Itier 2023:
87-100.

"> Sato 1981: 170.

16" Aunque efectivamente es registrada como provincia en las fuentes oficiales del tiltimo
cuarto del siglo XVIII y todo el siglo subsiguiente, la delimitacién del territorio provincial
de Quispicanchi data de 1861, afio en el que se separa de la provincia de Acomayo junto
con la cual, desde el siglo XVI, formaban una tnica unidad administrativa, el corregi-
miento de «Quispicanchis» [sic]. Hacia fines de la Colonia, el partido de Quispicanchi
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y con posterioridad a la promulgacién de la ley de reforma agraria de
1969, cuatro nuevas comunidades campesinas se sumaron a la fisonomia
distrital como resultado del fraccionamiento territorial de las comuni-
dades antiguas, ex-ayllus, todavia por dilucidar. Los ayllus en cuestién
no detentan ningtn rol en el disefio institucional del distrito después de
1920, pareciendo quedar relegada su existencia a las esferas del mito y
del ritual, aunque, como acabamos de observar, desde la perspectiva que
ofrecen las relaciones de parentesco existentes entre las diferentes familias
en el interior del distrito —reforzada por aquella otra relativa a los vinculos
genealdgicos predicados entre las comunidades de reconocimiento reciente
y las de reconocimiento mds antiguo— ello puede estar sujeto a mayor
precision, como se verd en lo que resta de este trabajo.

Alas reliquias que animaron la empresa etnogréfica y antropolégica en
Marcapata se le suma una mds, inédita hasta la fecha, consistente en los
libros de matrimonio y bautismo conservados en la parroquia local. En
efecto, la parroquia San Francisco de Asis de Marcapata es depositaria
de cinco y trece libros que registran, respectivamente, los matrimonios
y bautismos celebrados por la poblacién distrital a lo largo de todo el
siglo XX. Estos libros, junto con una encuesta genealdgica realizada in
situ a parte de las familias pertenecientes a la comunidad Marcapata
Cecollana, constituyen una fuente valiosisima para abordar el problema
de la identificacién de agrupaciones parentales en el interior del universo
social marcapatefio con miras a rastrear los restos de un tipo de organi-
zacion, el ayllu, cuyo protagonismo en la regién queda atestiguado en
las fuentes de los siglos XIX y —en menor medida— XX, como es el
caso de los libros que nos toca exponer y analizar.

contaba con diez doctrinas (y diecisiete pueblos anexos), la tltima de las cuales era San
Francisco de Marcapata. Al comienzo de la Republica, la provincia contaba con tres
distritos, y tras la separacién de Acomayo, la incorporacion de Ccatca (1920) pertene-
ciente a la provincia de Paucartambo y un proceso de fragmentacién interna hasta bien
entrado el siglo XX, adquiere su fisonomia administrativa contempordnea con doce
distritos. La creacion del distrito de Marcapata data de 1869, y se separa administrati-
vamente de la porcién mds oriental del territorio provincial —aquella coincidente con
«los Andes de Cuchoar— recién en 1951 mediante la creacién del distrito de Camanti

(Bernex y Equipo CCAIJO 1997: 106, 109 y 117).
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Para ello, procederemos de la siguiente manera: presentaremos una
serie de informacién histérica y demografica elemental sobre las comu-
nidades y los ayllus marcapatefos procedente de fuentes oficiales de los
siglos XIX y XX, fundamentalmente censos de poblacién, proyectos de
titulacién de tierras, matriculas de contribuyentes y documentacion afin.
Esta informacion permitird vislumbrar un lento y sostenido proceso de
fragmentacidn territorial y poblacional en el que los ayllus marcapatefios
del siglo XIX devinieron en comunidades hacia el primer cuarto del siglo
subsiguiente para verse incrementadas, al doble, hacia fines del mismo
siglo. A continuacién, introduciremos y discutiremos la informacién
registrada en los libros parroquiales del siglo XX desde una perspectiva
genealdgica, en virtud de la cual la encuesta (también genealégica)
levantada en el terreno resultard exponencialmente ampliada. Tras haber
establecido que un nimero por lo demds significativo de los individuos
pertenecientes a la poblacién bajo escrutinio se encuentran efectivamente
emparentados entre si, concentraremos nuestra atencién en identificar
sus respectivos lugares de nacimiento y de residencia, la distribucién
de los patronimicos (numéricamente) mds significativos en el dmbito
local y las tasas de endogamia y de exogamia en el contexto distrital.
Fundamentalmente, nos preguntaremos dénde nacieron y residen estos
individuos, cudles son sus apellidos y con quiénes se casan. Esta infor-
macién permitird visibilizar cuatro agrupaciones de individuos nacidos
y residentes en el dmbito distrital, fuertemente emparentados entre si y
tendientes a contraer matrimonio con miembros de sus grupos de perte-
nencia. Estos cuatro grupos, a su vez, remiten —y no solo por razones
cuantitativas— a aquellos cuatro ayllus cuyo protagonismo en la regidn,
documentado a lo largo del siglo XIX, parece languidecer a medida que
se avanza en el siguiente. Mediante su visibilizacién no pretendemos
cuestionar la informacidn registrada en las fuentes del siglo XX, sino mds
bien completarla y, al hacerlo, proponer posibles rutas de exploracién
hacia la informacién registrada en los documentos del siglo anterior."”

17 Existe en la literatura antropolégica dedicada al drea andina, o de fuerte inspiracién
antropoldgica, estudios que han hecho uso de libros parroquiales para el andlisis del
ayllu, el parentesco, la organizacién social y temas afines. Ver, al respecto, Nufiez del
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COMUNIDADES Y AYLLUS MARCAPATENOS EN CIFRAS OFICIALES

El distrito de Marcapata se extiende sobre un territorio de 1688 km?
que se despliega, a su vez, por encima de los 5000 y los 1000 m.s.n.m.
y en el que reside, segun el tltimo censo de poblacién, vivienda y comu-
nidades indigenas de 2017, una poblacién de 4307 individuos (2167
hombres y 2140 mujeres), cifra que replica—aunque en leve y sostenido
descenso— las registradas en los censos de 2007 y 1993, respectivamente
4520 (2333 hombres y 2187 mujeres) y 4805 (2576 hombres y 2229
mujeres) individuos.'® Segtn el directorio de comunidades nativas y
campesinas resultado del primer censo de comunidades campesinas reali-
zado en 2017, parte de la poblacién marcapatena se encuentra repartida
en nueve comunidades