N° 336-2016-MC

Lima, 9 SET. 2016

CONSIDERANDO

Que, la Constitucion Politica del Perd establece en su articulo 2, numerales 2.1,
2.2y 2.22, que toda persona tiene derecho a la vida, a su identidad, a su integridad moral,
psiquica y fisica, a su libre desarrollo y bienestar; a la igualdad ante la ley y a no ser

discriminado; asi como gozar de un ambiente equilibrado y adecuado al desarrollo de su
vida:

Que, asimismo, en el numeral 2.19, del citado articulo 2, establece que toda
persona tienen derecho a su identidad étnica y cultural, por lo que el Estado reconoce y
protege la pluralidad étnica y cultural de la Nacidn;

Que, la Ley N° 29585, crea el Ministerio de Cultura como organismo del Poder
Ejecutivo con personeria juridica de derecho publico, y con competencia en asuntos de
interculturalidad e inclusién de las poblaciones originarias, buscando garantizar el pleno
ejercicio de los derechos fundamentales de los pueblos indigenas u originarios;

Que, de conformidad con el articulo 20 de la Ley N° 29785, Ley del Derecho a Ia
Consulta Previa, el Ministerio de Cultura a través del Viceministerio de Interculturalidad
tiene a su cargo la Base de Datos Oficial de Pueblos Indigenas u Originarios, estando
referido este instrumento a los pueblos indigenas u originarios, de conformidad con los
criterios de identificacion de dichos pueblos establecidos en el Convenio 169 de la
Organizacion Internacional del Trabajo (OIT) y la Ley N® 29785, Ley del Derecho a la
Consulta Previa;

Que, de conformidad con el numeral 29.2 del articulo 29 del Reglamento de la Ley
N° 29785, Ley del Derecho a la Consulta Previa, aprobado mediante Decreto Supremo N°
001-2012-MC, el Viceministerio de Interculturalidad es la entidad responsable de elaborar,
consolidar y actualizar la Base de Datos Oficial de Pueblos Indigenas u Originarios;

h Que, mediante la Resolucién Ministerial N° 202-2012-MC se aprueba la Directiva
»,i§3N° 03-2012-MC "Directiva que regula el funcionamiento de la Base de Datos Oficial de

! Pueblos Indigenas u Originarios’, que establece las normas, pautas y el procedimiento
" sobre la administracion de la Base de Datos Oficial de los Pueblos Indigenas u originarios,




sefialandose en el numeral 6.5 del articulo 6 que la Base de Datos Oficial de los Pueblos
Indigenas u Originarios tiene caracter declarativo y referencial, dado que su naturaleza es
distinta a la de un registro, no siendo constitutiva de derechos;

Que, mediante la Resolucion Ministerial N° 208-2016-MC, se aprueba el contenido
actualizado de la lista de los 51 Pueblos Indigenas de la Amazonia Peruana, a fin de
incorporar dicha informacién comprendida en la Base de Datos Oficial de los Pueblos
Indigenas u Originarios;

Que, de conformidad con ios Informes N° 079-2016/DGPINVMIMC y N° 009-
2016/DLL/DGPINVMIMC de la Direccion General de Derechos de los Pueblos Indigenas,
se ha culminado una segunda etapa de levantamiento de informacion para el proceso de
actualizacion respecto a los pueblos ubicados en la zona Andina Peruana en la Base de
Datos de Pueblos Indigenas u Criginarios, por cuanto la informacion en la referida Base
€S un proceso en curso, segln lo dispuesto en el numeral 6.4 del articulo 6 de la Directiva
N° 03-2012-MC que sefiala que la Base de Datos incorporara la informacion de pueblos
indigenas u originarios de manera progresiva y se actualizara de forma permanente;

Que, resulta necesario aprobar el listado actualizado de pueblos ubicados en la
zona Andina Peruana comprendidos en ta Base de Datos Oficial de Pueblos Indigenas u
Originarios, siendo competencia del Ministeric de Cultura garantizar los derechos
colectivos de estos pueblos y velar porque las politicas publicas que sean implementadas
a su favor cuenten con un enfoque intercultural, en atencidon a su naturaleza y
caracteristicas propias;

Con el visado del Viceministro de Interculturalidad y la Directora General de la
Oficina General de Asesoria Juridica;

De conformidad con lo establecido en la Ley N°® 29565, que crea el Ministerio de
Cultura; la Ley N° 29785, Ley del Derecho a la Consuita Previa a los Pueblos Indigenas u
Originarios, reconocida en el Convenic 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo,
el Decreto Supremo N° 001-2012-MC que aprueba el Reglamento de la Ley N°® 29785,
Ley del Derecho a la Consulta Previa a los Pueblos Indigenas u Originarios, reconocido
en el Convenio 169 de la OIT; el Decreto Supremo N° 005-2013-MC, que aprueba el
Reglamento de Organizacién y Funciones del Ministerio de Cultura; y, el Decreto
Supremo N° 027-2007-PCM, que define y establece las politicas nacionales de obligatorio
cumplimiento para las entidades del Gobierno Nacional;



N 336-2016-MC

SE RESUELVE:

Articulo 1.- Aprobar el listado actualizado de los pueblos indigenas u originarios
guechuas, aimara, jagaru y uro; ubicados en la zona andina peruana comprendidos en la
Base de Datos Oficial de Pueblos Indigenas u Originarios del Ministerio de Cultura, de
acuerdo al detalle contemplado en el Anexo N° 1, que forma parte integrante de la
presente Resolucion Ministerial, el mismo que contiene informacion respecto de su
historia, instituciones sociales econdmicas y politicas, creencias y practicas ancestrales,
entre otros datos socioculturales relevantes de acuerdo a la informaciéon disponible a la
fecha.

Articulo 2.- Disponer la publicacién de la presente resolucién en el Diario Oficial El
Peruano. Asimismo, en el mismo dia de la indicada publicaciéon deberan ser publicados en
el Portal Institucional del Ministerio de Cultura (www.culturageb.pe) la presente
Resolucion Ministerial y su Anexo N° 1.

Registrese, comuniquese y publiquese.

E NIETO MONTESING
Ministro de Cultura
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PUEBLO AIMARA

Otras denominaciones: aru

El pueblo aimara es uno de los mas numerosos de nuestro pais. De acuerdo con el Censo
de Poblacién y Vivienda de 2007, la poblacion del pais cuya lengua materna es el aimara
es de 443,248 personas, lo que constituye el 1.7% de la poblacion censada. Si bien no se
ha llevado a cabo en el pais un censo de poblaciones indigenas, la Encuesta Nacional de
Hogares (ENAHQO) de 2015, revela que el 3.2% de la poblacidn nacional, se considera
almara "por sus antepasados y de acuerdo a sus costumbres”.

Este pueblo se ha caracterizado por su capacidad de recrear y adaptar su cuitura a los
profundos cambios politicos y sociales acaecidos desde la Colonia. Reflejo de ello es la
persistencia de cierfas practicas e instituciones que conservan rasgos de su origen
prehispanico. Sin duda, es la lengua la caracteristica distintiva mas resaltante de este
sector de [a poblacién peruana, la cual les vincula entre siy es fuente primordial de una
identidad distinta al resto de la sociedad nacional.

La poblacién aimara se ha asentado histdricamente en ambitos de tres paises limitrofes:
Pert, Bolivia y Chile. En nuestro pais, la poblacidén aimara se encuentra principalmente en
seis provincias del departamento de Puno y en algunos distritos rurales de los
departamentos de Moguegua y Tacna. No obstante, el proceso migratorio de la poblacion
rural iniciado a mediados del siglo XX ha llevado a que exista una importante cantidad de
poblacion aimara en ciudades grandes como Lima, Arequipa o Tacna.

Historia

La historia del pueblo aimara se remonta a la época preinca con la conformacion de un
conjunto de unidades politicas comUnmente denominadas reinos, dominados por seficres
o mallkus, quienes controlaron la zona del altiplano a partir del siglo Xlll. Los reinos
aimaras establecidos en esta zona fuercn los Collas, los Pacajes v los Lupacas.

l.a invasion inca a partir del siglo XV fue resistida por los aimaras. Sin embargo, fue con el
gobernante Huiracocha que los incas lograron la expansion del imperio, conquistando y
anexando a los aimaras y formando el Collasuyo. L.a conquista inca significo un relativo
repliegue de los aimaras por la imposicion del quechua como lengua oficial y el control del
Estado Inca sobre los recursos y la poblacion. No obstante, algunos reinos como los
Collas fueron coparticipes en la administracion politica de [a regidén y en los rituales
alrededor del lago Titicaca (Roel y Rojas 2012).

Como en la epoca inca, el pueblo aimara es también conocido por la resistencia que tuvo
frente a otras incursiones en su territorio. Su poblacién se resistid a las primeras
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expediciones espafiolas al altiplano y participéd en el movimiento religioso-politico Taki-
Ongoy entre los afios 1540 y 1560. Durante esfos afios, se inicid una campana de
restauracion de los santuarios destruidos por los espaficles, campafia que no durarfa
mucho tiempo ya que la represion y el asesinato de los sacerdoies andinos logro sofocar
este movimiento (Céardenas 1988).

El sistema colonial significd una nueva configuracion étnica, politica v econdmica de la
zona aimara. Ademas del establecimiento de una nueva administracion, se establecid un
sistema de tributacién, siendo uno de los cambios mas importantes la imposicién de la
mita en las minas de Potosi, que reorganizd la economia y la sociedad en el sur andino
(Roel y Rojas 2012). Esto estuvo aunado a un nuevo sistema de control schre la
poblacién, estableciéndose encomiendas, repartimientos, haciendas y obrajes que
agruparon a {a poblacion indigena para su control y pago de tributes. Dichas agrupaciones
serian el antecedente de las futuras comunidades asentadas en el territorio (Damonte
2011).

Establecida la Republica en 1821 se inicid el proceso de liberalizacion de las fierras, que
tuvo como resultado un despojo sistematico de tierras comunales que permanecian en
manos de indigenas, procesc que tuvo su maxima expresion con el apogeo del comercio
lanero en el sur del pais.

En este contexto, la estrategia de los hacendados ganaderos para aumentar su
produccion fue ampliar constantemente la extension de las haciendas a costa de las
tierras indigenas. En el transcurso de tres décadas, el nimero de haciendas en Puno
duplicd su namero. En aquellos casos donde las poblaciones indigenas lograron resistir el
embate de los hacendados, estos perdieron gran parte de sus tierras y fueron empujadas
a zonas de menor produccion (Del Pozo 2004).

Entre 1895 v 1925 se sucedieron varias revuelias indigenas en respuesta a la expansion
de los hacendados, aunque se tratd en su mayoria de acciones esponténeas y sin
ninguna articulacién {Del Poze 2004). En 1915 ocurren las sublevaciones aimaras y
quechuas de Pomata, Chucuifo, Huancané y Azangaro, dirigidas por el mayor Teodomiro
Gutiérrez Cuevas, llamado también Rumi Maki (Mano de Piedra, en quechua) (Renique
2004). Mas adelante, en 1920, se daria el reconocimiento constitucional de las
+ denominadas comunidades indigenas.

l=n 1969 se da lugar la Reforma Agraria liderada por el gobiemo militar de Juan Velasco

Alvarado. Ademas de tener impactes en la propiedad y tenencia de la tierra —expropiando

=AM tierras de hacendados para constituir empresas asociativas-, esta reforma tuvo efectos
simbolicos importantes al cambiar la denominacién de las comunidades indigenas por
comunidades campesinas (Decreto Ley 1776 del 24 de junio de 1969).

En paralelo, el proceso migratorio de la poblacién rural hacia las urbes reconfigurd las
caracteristicas de las ciudades. En Lima, por gjemplo, numerosos barrios fueron creados
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a partir de |la llegada de estos migrantes provenientes de todas las partes del pais. En el
caso de los aimaras es bien conocido el caso de los ciudadanos provenientes de
Unicachi, quienes lograron consolidar asociaciones empresariales y establecimientos
comerciales importantes en diversas partes de la ciudad limefia (Suxo 2008). Lejos de
perder sus vinculos con sus lugares de origen, los aimara han seguido recreando
costumbres y practicas en las urbes, y han mantenido lazos con sus lugares de origen a
través de las fiestas y celebraciones anuales.

Lengua aimara

La lengua aimara es tradicionalmente hablada en las regiones de Puno, Moquegua y
Tacna, aungue por efecto de la migracion grandes grupos aimarahablantes viven hoy
también en Lima, Arequipa y Madre de Dios. Pertenece a la familia linglistica Aru. La
lengua aimara es, ademas, hablada en Bolivia y el norte de Argentina y Chile. En la propia
lengua, ia escritura correcta es aymara.

Segun el Ministerio de Educacion (2013), el aimara es una lengua vital y cuenta con mas
de 443 mil hablantes en el Penl, segun datos del censo nacional de 2007. El aimara
cuenta con un alfabeto oficial establecido mediante la Resolucion Ministerial No. 1218-85-
ED, del 18 de noviembre de 1985, con 32 grafias.

Actualmente, los hablantes de aimara cuentan con 11 traductores e intérpretes
registrados por el Minisierioc de Cultura para [a implementacién de la Ley N.° 29735,
denominada l.ey de Lenguas.

instituciones sociales, econdmicas y politicas

instituciones sociales

La vivienda campesina aimara puede ser habitada por una familia nuclear compuesta por
padres e hijos, o una familia extendida que incluye una tercera o hasta una cuarta
generacion (Arias vy Polar 1921). Por lo general, en las comunidades ganaderas, las
familias habitan dos tipos de vivienda: la primera, que podria considerarse como la
vivienda principal, es aquella donde la familia pasa la mayor parte del tiempo en el afio.
Ademas, se mantiene una vivienda secundaria o anaga, ubicada en las partes altas de la
comunidad, zonas donde se cuenta con pastos naturales para el ganado (MINSA 2010).

Tradicionalmente, el pueblo aimara ha practicado formas de trabajo colectivo y relaciones
de reciprocidad, dentro de los cuales estan la minka (ayuda solicitada), el ayni {(ayuda
reciproca con el trabajo), ia arkataya (dar una mano de ayuda), el waki o chikata (cuitivar
a medias o para distribuir por iguales), la satja y phaja {sembrios de tubérculos o granos
que se permite a los indigentes) (Arias y Polar 1991). Estas formas de trabajo colectivo
tienen sentido en tanto conforman una comunidad de personas y refiere a un uso
colectivo a la tierra.
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Los vinculos entre las familias que habitan las comunidades aimaras se refuerzan también
mediante el parentesco ceremonial, aquel que se constituye mediante el rito de
padrinazgo o madrinazgo y se formaliza a través de bautizos y matrimonios. Este vinculo,
en ocasiones, puede llegar a generar vinculos mas fuertes que el consanguineo. Este tipo
de parentesco permite ampliar la nocién de familia.

Instituciones econdmicas

El pueblo aimara ha sido fradicionalmente agricola y ganadero. Dependiendo del lugar
donde se ubica la poblacion, en algunas de ellas predomina una u ofra actividad
econdmica, siendo las comunidades circunlacustres y las de la zona media quienes se
dedican en su mayoria al cultive de tubérculos, cereales y granos, asi como a la crianza
de vacunos, ovinos y animales menores. Las comunidades ubicadas en las zonas altas se
dedican predominantemente a la actividad ganadera tradicional, a fravés de la crianza de
camelidos sudamericanos y ovejas.

En las actividades agricolas y ganaderas se puede encontrar diferencias de género, pues
son los varones quienes se encargan de la roturacion y preparacion de la tiera, el
aporque y la cosecha de los productos; mientras que las mujeres se dedican a la siembra,
la seleccion, la preparacion y el procesamiento de los alimentos para diversos usos. En la
ganaderia el hombre realiza la esquila de ganado, mientras que la mujer se encarga del
pastoreo (MINSA 2010).

La siembra de las chacras tradicionaimente obedecia a un orden rotativo de tierras y
cultivos en los espacios denominados aynugas, aungue actualmente existen muy pocos
debido a la parcelacion y a la presidn demografica sobre el territorio de las comunidades
(MINSA 2010}

En las comunidades ubicadas cerca del lago Titicaca en Puno, ademas, se encuentran
actividades de pesca y caza de animales cuyo habitat es el lago. Al respecto, se
encuentran algunas practicas cuiturales asociadas a la caza de aves, denominada chuka
liwi, que se realiza a manera de competencia entre los varones de varias comunidades.

Instituciones politicas

En la actualidad, la mayoria de la poblacidn aimara que habita en zonas rurales se
organiza en comunidades campesinas y, en menor medida, en parcialidades. La
\ Organizacion comunal estd liderada por presidentes elegidos en asamblea junto a una
lunta Directiva comunal, siendo estas autoridades los principales representantes de la
gomunidad frente a ofros actores externocs. En las comunidades y parcialidades aimaras,
>/5e encuentra ademas el teniente gobernador como autoridad principal y representativa de
‘la parcialidad y del centro poblado. Esta autoridad cumple funciones de control,
sancionando las posibles faltas o conflictos al interior de su ambito. A diferencia de los
presidentes comunales, quienes son autoridades recientes en la zona aimara {(a partir de
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la década de 1970) los tenientes gobernadores son autoridades tradicionales que antes,
en la época de las haciendas, estuvieron a mando de los “mistis” (Pefia 2004). Estos
recuerdan a antiguas autoridades tradicionales aimaras denominadas jilagatas (Luque
2013).

Hasta [a década de 1990 se encontraba entre los cargos tradicionales aimaras a los
campo vigilante, quienes eran los encargados de observar los cambios en el clima,
observando las chacras y vigilando su buen funcionamiento; sin embargo, en estudios
recientes no se encuentra esta funcién dentro de las comunidades, lo que podria significar
su paulatina desaparicién (MINSA 2010).

Los cargos comunales son concebidos, ante todo, como un servicio orientado a cubrir
roles muy especificos en el ambito practico y ceremonial (Carter y Albé 1988). Existe una
serie de cargos dentro de las comunidades aimaras, algunos de ellos son de tipo politico:
teniente gobernador, presidente comunal; mientras que otros son de tipo festivo: ghapero,
alferado, guia, entre otros (Luque 2013).

Entre las principales obligaciones de un comunero aimara, se encuentra asumir cargos
plblicos establecidos por el colective ¢ la comunidad (presidente comunal, teniente
gobernador, campo vigilante, alférez, entre otros). El comunero que fafla o incumple con
este mandato seria visto como yugalia (término que alude a la inmadurez). Siendo estos
criterios de ciudadania asociados a la posesion de la tierra, los campesinos sin tierra
carecen de pleno derecho en la asamblea comunal, asi como de la obligacion de pasar
por estos cargos publicos (Carter y Albd 1988).

Creencias y practicas ancestrales
Creencias

Segun [a cosmovisién aimara, existe un orden en el universo, en el que las esferas fisicas,
sociales y espirituales se encuentran en equilibrio mutuo {Arias y Polar 1991). A su vez,
los aimaras tienen la creencia ancestral de que existen tres mundos: Alax Pacha (mundo
de arriba o cielo), Aka Pacha (mundo que nos rodea) y Mangha Pacha (mundo de abajo).
Cada uno de estos mundos estd habitado por seres vivientes organizados
jerarquicamente, quienes tienen una relacién e influencia sobre los humanos (Llanque
1990)

La cosmovision aimara ademas esté llena de seres sobrenaturales quienes pueden actuar
como espiritus malignos (supaja, anchanchu, sirena o sirenu, antawaila, entre otros) y
espiritus protectores (achichila, uywiri, illa, entre otros).

Ritos

Hay una gran variedad de ritos que practican los aimaras. Algunos hacen referencia al
vinculo de sus actividades agricolas y ganaderas con la pachamama o madre tierra, como
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el ayta o despacho para la siembra de la papa, el piwi para la preparacion de semillas, o
el rito para conseguir lluvia o contrarrestar el granizo o la helada (INDEPA 2011). Ademas,
hay varios ritos gue implican cambios en la vida social de algunas personas, como
aguellos gue se realizan una vez que asumen un cargo importante en la comunidad y
aquellos relacionados al ciclo vital de las personas (nacimiento, muerte y el matrimonio).

Los coficiantes de estos ritos son personas entrenadas y escogidas por las propias
divinidades para cumplir las funciones de mediacion entre las personas y las divinidades.
Estos maestros aimaras se denominan yatiris (INDERPA 2011). Dependiendo del tipo de
rito o ceremonia, en algunos casos pueden suplir este rol los jefes de hogar ayudados por
algtin familiar, como sucede con los ritos relacionados a la ganaderia; en otros casos,
quienes ofician estos ritos son personas mayores conocedoras de [os pasos necesarios
del ritual como en el caso de los ritos asociados a los difuntos o curaciones (Rivera 20086).

Si bien hay una gran variedad en los ritos celebrados dentro de las practicas aimara, se
puede mencionar que en general constan de una "misa’ o ceremonia y una mesa
constituida de varios elementos que deben ofrecerse a los espiritus, como por ejemplo:
cebo de llama o alpaca, fetos de animales, figuras de animales, hojas de coca, alcohol,
entre otras. Esta mesa sera luego incinerada y enterrada en algin lugar previamente
escogido. El lugar para realizar las ceremonias dependera del tipo de rito, puede seren la
misma vivienda, en parajes especiales ¢ en las faldas de cerros o apus protectores

(Rivera 2008).

En estas ceremonias se encuentran elementos de la religidon catdlica, como la invocacion
a Dios, la Virgen y sanfos catolicos, reflejo de la imposicion cultural durante [a Colonia y
su impronta evangelizadora, A pesar de ello, los simbolos y las creencias de la religion
andina se han mantenido, lo que ha significade una cierta convivencia entre ambas
religiones (Mennelli y Podjajcer 2009).

Festividades, danzas y vesitimenta

El pueblo aimara conserva festividades, danzas y msica practicadas desde tiempos
inmemoriales, las mismas que se han ido recreando y reconfigurande de acuerdo al paso
del tiempo y de los nuevos contextos e influencias. Como sefialan Roel y Rojas (2012), la
musica v la danza estan presentes en fodos los aspectes de la vida indigena andina
desde los ritos del ciclo vital v productivo hasta las actividades asociadas al calendario
catdlico y conmemorativo, siendo constitutivas a la vida comunal aimara. En la década de
1980, Jose Portugal Catacora, mencionaba que en el altiplanc peruano existian mas de
100 danzas, muchas de las cuales tomaban el nombre de la zona donde se bailaba.

De acuerdo con este autor, se ha asociado a las danzas aimaras diversos origenes.
Existen, por ejemplo, danzas cuyo origen se asocia a épocas prehispanicas como el
Choguela ¢ el Chiriguano y la Cullahua, asi como también danzas de origen colonial como
ios Sicuris, siendo todas ellas referentes de la identidad aimara (Portugal 2012). En las
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danzas se representa las multiples facetas de la vida comunal: las actividades agricolas y
ganaderas, la caza; también hay danzas guerreras y satiricas que rememoran un pasado
glorioso (INDEPA 2011).

Junto a las danzas y musica se presenta un conjunto importante de simbolos a fravés de
su vestimenta y irajes de uso cotidiano y festivo, los cuales funcionan también como
marcadores de identidad. Es bien sabido que desde la época prehispanica “cada pueblo
del Tahuantinsuyo se identificaba a si mismo a través del traje; por sus formas y colores
en primera instancia y luego por los elementos naturales y culturales de su propia regién
simbolizados en adornos, bordados, pinturas, dibujos, etc.” (Vasquez 2008). Si bien han
existido enormes cambios a través de todo el periodo colonial y republicano, los pueblos
andinos han mantenido ciertos rasgos en su vestimenta que los identifican y diferencian al
interior del conjunto heterogéneo de los andes y que también los diferencia respecto del
resto de poblacion de la sociedad nacional.

Un buen ejemplo de adaptacion de un traje occidental a la realidad andina es el sombrero
pequeno que usan las mujeres aimaras en todo el altiplano. Este sombrero que no tapa ni
del sol o la lluvia habria sido introducido como moda por comerciantes en el siglo XIX,
adaptandose a la vestimenta de las mujeres aimaras configurandose asi una nueva
estética (Vasquez 2008).

Un ejemplo de permanencia en la vestimenta ha sido el anaco, vestimenta femenina
usada entre los aimaras de la provincia de Candarave, en el departamento de Tacna. Esta
representa uno de los “casos mas sorprendentes de permanencia de una manifestacién
cultural cuyos origenes se remontan a épocas precolombinas”. La vestimenta consta de
varias piezas (tUnica, camisa o mancaza, faja, dos tupus, manto y tocado) y su confeccion
tiene como base las practicas antiguas de tejido a través de las técnicas empleadas en el
telar horizontal de cuatro estacas (INC 2009).

Existe también un calendario festivo bastante nutrido en toda la zona aimara. Muchas
festividades importantes estan asociadas a santos patrones: Santiago, la Fiesta de las
Cruces, San Juan y San Pedro, Pentecostés, la Virgen de la Candelaria, entre otros.
Ademas, existen festividades asociadas a eventos civicos como el aniversario de Ia
| comunidad, localidad o el centro poblado; o festividades asociadas a momentos
especiales en el calendario religioso: semana santa, dia de los difuntos o todos los
santos, navidad, entre otras.

Un ejemplo de la rigueza culiural asociada a las fiestas se encuentra dos celebraciones
declaradas como patrimonio inmaterial de la Nacién: el Sarawja y la fiesta de Tata
Pancho. El “Sarawja” es musica y danza aimara ejecutada en el valle de Tixani en la
provincia de Mariscal Nieto en Moquegua, durante la semana siguiente a la Semana
Santa. De acuerdo con los registros de las cronicas de Guaman Poma de Ayala y
Bernabé Cobo, su origen se remonta a épocas prehispanicas. Se cree que esta danza es
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una referencia a las kiwlas, aves de las alturas que en su cortejo hacen movimientos
circulares que se asemejan a una danza (MINCU 2010).

La “fiesta de Tata Pancho”, en honor a San Francisco de Borja, patrén religioso de las
pueblos de la provincia de Yunguyo, departamento de Puno. Esta celebracidén es un
ejemplo del sincretismo religioso aimara, pues si bien proviene del calendario catélico
cristiano ha sido adaptado a las practicas y creencias indigenas (MINCU 2011).

Organizaciones representativas de nivel comunal

Las comunidades campesinas han constituido de manera histérica la forma de
organizacion, distribucién del trabajo y posesion del trabajo de muchos pueblos indigenas,
como es el pueblo aimara. No obstante, el Estado peruano no cuenta actualmente con
informacién pertinente que tome en consideracion la complejidad histdrica y cultural de la
auto-identificacién en el contexto andino.

En este contexto, se ha considerado de manera preliminar una lista referencial de
comunidades campesinas del pueblo aimara, sobre la base de un porcentaje minimo de

40% de poblacién cuya lengua materna es aimara, en dichas comunidades. Este modelo
tiene como sustento el hecho de que la lengua es un referente central a través del cual se
transmiten culturales ancestros-descendientes, y constituye ademas una institucion
distintiva en relacion al resto de la sociedad nacional.

Cabe precisar gue la lengua no es el Unico elemento a considerar para la ideniificacion de
pueblos indigenas, y que tampoco es una condicion necesaria para identificarse como
indigena, como sucede con quienes se identifican como parte del pueblo uro. En ese
sentido, hacemos énfasis en el caracter referencial de esta lista, elaborada sobre la base
de la informaciodn oficial publica disponible.
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PUEBLO JAQARU

Otras denominaciones: aimara tupino, aimara central, cauqui, aru

El nombre del pueblo jagaru proviene de dos vocablos, jagi que significa 'ser humano’ y
aru que significa ‘comunicacién humana’, en la lengua jagaru. Junto con el pueblo aimara,
el pueblo jagaru tiene como lengua originaria un idioma perteneciente a la familia
linglistica Aru.

Entre ias principales caracteristicas que distinguen a los jagaru, se encuentra el uso de
una indumentaria tipica entre las mujeres, conformada por un pafiuelo, un anako o vestido
de una sola tela y una manta.

Antiguamente, los jagaru se asentaron en una guebrada que llamaron Marka y que luego
seria denominada por los espaiioles Tupi o Tupe. Hoy, este pueblo vive principaimente en
las comunidades campesinas de Aiza y Tupe, ubicadas en el distrito de Tupe, vy en las
comunidades campesinas de Catahuasi y Cachuy, ubicadas en el distrito de Catahuasi. Si
bien estas comunidades se encuentran registradas en la provincia limefia de Yauyos,
comprenden también parte del territorio de los departamentos de Junin y Huancavelica.
Segtin datos obtenidos por el Ministerio de Cultura, la poblacién de las comunidades jagaru
se estima en 600 personas aproximadamente.

Historia

En el actual distrito de Tupe, se encuentra el cerro Tupinachaca donde se ubican pinturas
rupestres, siendo este el sitio arqueologico de mayor importancia politica e ideoibgica del
area donde actualmente se asientan los jagaru. Lo cual es una evidencia de antiguos
asentamientos humanos en la zona.

Los origenes del pueblo jagaru estan ascciados a la expansion de la cultura Wari entre los
anios 600 y 700, época en la que llegarian los primeros pobladores a la quebrada de
Yauyos, lugar donde la mayor parte del pueblo vive actualmente. Probablemente sus
primeros pobladores son aquellos que se fueron quedando de la expedicién que
emprendieron los wari con fines expansionistas. La poblacidén alli asentada ha sido
denominada ‘civilizacion Yauyos' o mas especificamente, ‘pueblos de cultura jagi’, debido

a que la lengua originaria de estas poblaciones fue el proto-jaqui, lengua de la que
derivaron las lenguas jagaru y aimara (Bautista 2012).

El territorio de los pueblos de cultura jagi llegd a ocupar, por el norte, la actual provincia
limefia de Huarochiri y parcialmenie la de Canta, y por el sur una parte de la provincia de
Casirovireyna en el departamento de Huancavelica. Segln Bautista (2012), estos
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pueblos se incorporaron al imperio incaico pacificamente, lo que permitié que continuaran
con el desarrollo de sus practicas ancestrales.

Con la Colonia llegarian contingentes de espaiicles a la zona de asentamiento de estos
pueblos, con el propdsitc de evangelizar a los indigenas. Luega, para el afio 1582, el
Corregidor de Yauyos, don Diego Davila Bricefio, fundaria San Bartolomé de Tupi (Vetter
y MacKay 2008). En adelante, los denominados pueblos de cultura jaqi, especificamente
los jagaru, tendrian como ambito de asentamiento el actual distritos de Tupe en la
provincia de Yauyos.

La Comunidad Campesina de Tupe fue reconocida en el afioc 1939, la cual incluyé al
anexo de Colca, en el distrito de Tupe. En el afio 1968, Aiza se independizé de la
Comunidad de Tupe, reconociéndose la Comunidad Campesina de Aiza (Ramirez 2012).

Hacia fines de la década de 1850, la linglista estadounidense Martha Hardman inicia su
investigacion en la Comunidad Campesina de Tupe, lugar donde encontrd a la mayor
cantidad de hablantes de jagaru del distritc. En la década siguiente, Mardman logré
diseriar el primer alfabeto de la lengua jagaru, con miras a la ensefianza de esta lengua y
como iniciativa para la Educacién Intercultural Bilinglle (Ramirez 2012). En el afio 2010,
se aprueba el alfabeto de la lengua jagaru.

En el 2013, el Congreso de la Republica declard de interés nacional y necesidad publica
la proteccion, investigacion y promocion de la cultura e idioma jagaru y de las riquezas
arqueoldgicas ubicadas en el distrito de Tupe. Ese mismo afo, el Gobierno Regional de
Lima, a través de la Direccién Regional de Educacion, dispuso incluir el aprendizaje del
idioma jagaru en la curricula escolar de la EBR como forma de proteccion y revalorizacion
de la lengua en peligro de extincién. Ademas, el idioma jagaru se establecié como
Patrimonio Cultural Regiona! de Lima.

Lengua jagaru

“\\La lengua jagaru (ISO: jgr) pertenece a la familia lingtiistica Aru y es hablada por el pueblo
del mismo nombre en localidades de los distritos de Tupe y Catahuasi, en la provincia de
Yauyos, region Lima. De acuerdo al Ministerio de Educacion, esta legua se encuentra
seriamente en peligro igual que la lengua cauqui, cercana al jaqaru. En la literatura
académica suele considerase ambas como vatiedades linglisticas de una sola lengua.

El jagaru tiene un alfabeto oficial normalizado por el Ministerio de Educacion con la
participacion de representantes del pueblo (RD 0628-2010-ED). El pueblo jagaru cuenta
con tres traductores e intérpretes registrados por el Ministerio de Cuitura Originarias del
Ministerio de Cultura.
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Instituciones sociales, econdmicas y politicas

Tradicionalmente, el pueblo jagaru tiene como principales actividades la ganaderia y la
agricultura. Matos Mar (1951) ha hecho referencia a la practica ganadera de este pueblo
en zonas altas de puna. Segun el autor, [a crianza de camélidos como alpacas, vicufias y
el cruce de llama y alpaca denominado mishte, disminuyd notablemente desde la
introduccion espafiola de los demés tipos de ganado (Vetter y MacKay 2008).
Actualmente, muchas familias jagaru crfan ganado ovino, caprino y vacuno,
comercializando productos que provienen de estos animales, como el cuero, la carne, la
leche y el queso, en la provincia de Cafiete y en la ciudad de Lima.

Con relacién a la agricultura, los jagaru tienen entre sus principales productos la papa, el
camote, la oca, el haba y el maiz. Segun Bautista (2012), en los dltimos afics, los jagaru
del distrito de Tupe han sustituido algunas siembras por frutales. Asimismo, este autor
sostiene que la reciprocidad y las redes de parentesco adn tienen centralidad en el trabajo
de la tierra, tanto para la siembra como para la cosecha.

En cuanto a la mujer jagaru, se conoce que su rol es central en la transmision de la
cultura de este pueblo, sus costumbres y su lengua (Matos Avalos 1984). Un ejemplo de
ello es la indumentaria tradicional jagaru, que las mujeres del pueblo mantienen hasta el
dia de hoy.

Creencias y practicas ancestrales

En tiempos de la Conquista, San Bartolomé apdstol fue asociado con deidades andinas
como Wiracocha e lllapa, que a su vez se asociaban con fendmenos naturales como el
trueno o el rayo. La Comunidad Campesina San Bartolomé de Tupe fue nombrada por
este santo, hoy patron del lugar, a quien celebran cada mes de agosto. Ademas de esta
fiesta, los jagaru tienen entre sus principales celebraciones religiosas a la Virgen de la
Candelaria.

Dada la centralidad de la agricultura en la tradicion de este pueblo, los jagaru han
mantenido durante mucho tiempo el trabajo comunal de conservacién y limpieza de los
canales y estanques. Tradicionaimente los trabajos de conservacion de los grandes
canales en las comunidades de Tupe y Aiza, son programados por el Juez de Aguas y
resultan en fiestas tradicionales de un dia (Bautista 2012).

La importancia que tiene ia actividad ganadera en la tradicién jagaru se manifiesta en los
ritvales que practican para proteger a sus animales de los espiritus de la tierra, asi como
también en la importancia que tuvieron los camélidos en rituales propiciatorios que
antiguamente se praciicaron. Segln Matos (1984), las fiestas ganaderas son las
principales expresiones culturales del pueblo jagaru.

Una préactica de las mujeres jagaru ha sido la elaboracion de tejidos con lana de oveja,

vicufia y alpaca, tales como mantas, fajas y el anako, vestimenta tipica femenina que
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distingue hasta hoy a ias mujeres jagaru. Se trata de un atuendo tejido con lana negra de
alpaca que usan principalmente las mujeres de mayor edad, pero que ha sido adaptado a
una usanza mas moderna.

El anako, el pafiuelo, la manta y los fupus constituyen la tradicional indumentaria
femenina jagaru. Si bien las mujeres jagaru han conservade hasia [a fecha esta
indumentaria distintiva, prendas como el anako y el pafiuelo han variado, tanto en la
calidad y tipo de tela como en los colores utilizados. Por ejemplo, en la segunda mitad del
siglo XX se introdujo en la vestimenta el uso de la tela a cuadros de tipo escocés, estilo
que ha sido aceptado y que hoy caracteriza a este pueblo (Bautista 2012, Vetter y
MacKay 2008). En la tradicién del pueblo, las mujeres portan un pafiuelo que cubre su
cabeza y flevan en la espalda una manta cuyos extremos unen a la altura del pecho con
prendedores denominados tupus, accesorios de plata que fueron empleados en la
indumentaria femenina de pueblos como los jagaru y aimara desde tiempos
prehispanicos.

Por otro lado, el pueblo jagaru cuenta con conocimientos y praclicas medicas
tradicionales, que constituyen importantes recursos culturales para €l cuidado de la salud.
Asi, se recurre a las plantas medicinales traidas de la puna o cultivadas en pequefios
huertos, que son usadas generalmente en infusiones, emplastos y frotaciones (Ramirez
2010). Ademas, se recurre a ritos y pagos a la tierra o divinidades tradicionales.
Generalmente, estas practicas son llevadas a cabo por los ‘curiosos’, especialistas
tradicionales de la salud (Ramirez 2013).

Organizaciones representativas de nivel comunal

Las comunidades campesinas han constituido de manera historica la forma de
organizacion, distribucion del irabajo v posesién del trabajo de muchos pueblos indigenas,
como es el pueblo jagaru. No obstante, el Estado peruano no cuenta actualmente con
informacion pertinente que tome en consideracion la complejidad histdrica vy cultural de la
auto identificacion en el contexto andino.

En este contexto, se ha considerado de manera preliminar una lista referencial de
comunidades campesinas del pueblo jaqaru, sobre Ea base de un porcentaje minimo de

odelo tiene como sustento &l hecho de que la lengua es un referente central a traves del
cual se fransmiten culturales ancestros-descendientes, y constituye ademas una
institucidn distintiva en relacién al resto de la sociedad nacional.

Cabe precisar que a lengua no es el Unico elemento a considerar para la identificacion de
pueblos indigenas, y que tampoco es una condicion necesaria para identificarse como
indigena, como sucede con quienes se identifican como parte del pueblo uro. En ese
sentido, hacemos énfasis en el caracter referencial de esta lista, elaborada sobre ia base
de la informacion oficial plblica disponible.
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PUEBLOS QUECHUAS

Los pueblos quechuas no tienen otras denominaciones, mas si un conjunto de
identidades, entre las que se encuentran: cafiaris, chankas, chopccas, huancas,
huaylas, kana, ¢'eros.

Conocemos actualmente como pueblos quechuas a un conjunto grande y diverso de
poblaciones andinas de larga data, que tienen como idioma materno el quechua, en sus
distintas variedades. Aunque no son las Unicas, entre ellas se puede sefalar a los
chopeea, fos chankas, los huancas, ios huaylas, los kanas, los q'ero y los cafiaris, Juntas,
estas poblaciones constituyen una parte mayoritaria de la poblacién indigena en el Pery,
ya que, de acuerdo con el Censo de Poblacion y Vivienda del afic 2007, la poblacién
del pais cuya lengua materna es el quechua asciende a 3'360,331, lo que constituye el
12.3% de la poblacién censada. Si bien no se ha llevado a cabo en el pais un censo de
poblaciones indigenas, la Encuesta Nacional de Hogares (ENAHO) de 2015, revela que el
23.2% de la poblacién nacional, se considera quechua “por sus antepasados y de acuerdo
a sus costumbres”,

Los pueblos quechuas son producto de un largo proceso civilizatorio en la regién de los
Andes centrales. Son poseedores de una cultura compleja y avanzada tecnolégicamente,
que se caracterizd por su gran adaptacion a las condiciones geogréficas y climaticas de
esta regidn (Bonavia 1991). Esto les fue posible gracias a sofisticadas formas de
aprovechamiento econdmico del territoric v a politicas de articulacién entre diversos
grupos (Lumbreras 1983; Murra 1978, 2002). Se trataba de pueblos de agricultores
avanzados y de ganaderos de altura, cultivadores y criadores de especies que no eran
conocidas en ofras partes del mundo hasta la conquista y la creacion del virreinato.
Desarrollaron ademas numerosas técnicas en ceramica, en tejidos, metalurgia,
arquitectura, medicina, agricultura, constituyendo una compleja civilizacion que fue parte
central del Imperio Inca (Mayer y Bolton 1980).

En la actualidad, estos pueblos viven principalmente en la sierra del Per y en paises
vecinos como Bolivia y Ecuador. No obstante, existe un impoitante grupo de poblacion
con lengua materna quechua que por diversos motivos ha emigrado a las ciudades
capitales de departamentos. Frente a la escasa informacién oficial que el Estado peruano
ha producido con relacién a los pueblos indigenas andinos, la lengua indigena como
idioma materno es un elemento clave que ha contribuido a la identificacion de estos
pueblos. No obstante, es importante precisar que la lengua no constituye el dnico
elemento a considerar para la identificacidn de pueblos indigenas y que tampoco es una
condicion imprescindible.
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Finaimente, el Ministeric de Cultura, en cumplimiento de funcién de elaborar y actualizar
la Base de Datos Oficial de Pueblos Indigenas u Originarios, ha recopilado informacion
secundaria que ahonda sobre la historia, instituciones distintivas y practicas ancestrales
de los pueblos quechuas. Este instrumento incluird progresivamente, en los préximos
meses, informacion histdrica y cultural relevante sobre diferentes pueblos quechuas.

Historia

En la época del Tahuantinsuyo, los Andes centrales estaban ocupados por una serie de
grupos diversos, muchos de los cuales son los aniepasados de los actuales pueblos
quechuas. Hablaban diversas variedades del quechua, tenian mitos v lugares de origen
diferenciados, atuendos propios, y ofras instituciones distintivas. Estos grupos, llamados
‘macroetnias”, sefiorios o curacazgos {(Parssinen 2003; Rostowrowski 1990), se
dedicaron a distintas aclividades productivas, como la agricultura, ganaderia, diversas
artesanias, mineria, pesca y otras con diversos grados de desarrollo tecnoldgico vy
especializacion.

Los diversos pueblos quechuas se enfrentaron entre si en las guerras incaicas y durante
las guerras en la conquista, ubicandose de uno y otro lado de los bandos en conflicto,
mostrando gque conformaban diversas unidades étnicas y politicas, vy que no tenian un
gobierno centralizado que los agregara a todos fuera del dominio estatal incaico (Stern
1986).

En su conjunto, los diversos pueblos quechuas han experimentado una serie de procesos
comunes a todos que han medelado buena parte de sus instituciones econdémicas y
politicas ast como su forma de organizacion. Dichos procesecs han influido también en sus
expresiones culturales, tanto en lo material como en lo ritual, aunque en esos aspectos se
han conservado en muchos casos notables diferencias regionales.

El primer gran proceso experimentado por los pueblos quechuas fue llamado catastrofe o
colapso demografico, experimentado por el conjunto de las poblaciones andinas a lo largo
del primer siglo de presencia espafola. Los diversos desplazamientos poblacionales asi
" como las epidemias, diezmaron a la poblacion andina incluso antes de la llegada de los
espafioles en el siglo XVI. Se estima que en su conjunte, la poblacién del imperio incaico
cayd de cerca de diez millones de habitantes, a solo un millén y medio a principios del
siglo XVIil. La informacién existente no permite distinguir claramente efectos diferenciados
de la caida demogréfica entre pueblos quechuas u otros, pero sabemos que las caidas
demogréficas fueron extremadamente fuertes en el norte, fuertes en el centro y menos
pronunciadas en el sur, [o que explica las actuales concentraciones de poblacion indigena
mayoritariamente al centro y sur andino (Cook 2010).

bdpi.cultura.gob.pe
Pégina 2 de 21



= Huze do Dates DRgal
% @ FE 0s bucktos Trogerass
u Osiginarios

El segundo gran proceso que afectd a los pueblos quechuas fue la reduccion a formas
hispanas de asentamiento. Para facilitar el control politico, econémico y para asegurar la
difusion y practica de la doctrina cristiana, el conjunto de la poblacién del Tahuantinsuyo
fue forzada a asentarse en “pueblos de indios” conservando parte de sus autoridades
tradicionales pero incorporando también nuevas formas de autoridad para su gobierno
(Toledo 1975). Ademas de las reducciones, se promulgaron una serie de “ordenanzas®
para el gobierno y la organizacion de la poblacion indigena (Malaga 1974; Wernke 2013;
Zuloaga 2012). Esto gener6 grandes cambios en los sistemas de autoridad tradicionales,
la organizacién comunal y la composicion demogréfica de los pueblos originaimente
existenies.

Un tercer cambio cultural importante es la infroduccion de la religién catdlica cristiana, en
el conjunto de pueblos quechuas. En todas las reducciones, la doctrina (clases de
catecismo} de hombres y mujeres era obligatoria. Sumada a la prohibicién y represién de
buena parte de los cultos tradicionales, tanto los rituales estatales incaicos centrados en
el sol como los rituales y ceremonias locales, fueron reemplazados por cruces, cristos
virgenes y santos, promoviéndose las practicas y ceremonias cristianas en reemplazo de
las religiones autéctonas Con el tiempo, muchas practicas cristianas fueron incorporadas
a las practicas tradicionales, constituyéndose en costumbre (Estenssoro 2003). El
resultado fue una religién andino-cristiana sincrética; sobre un universo y calendario
ceremonial cristiano se incorporaron diversas caracteristicas de las antiguas deidades y
practicas en los simbolos y practicas cristianas (Marzal 1988). Los culios tradicionales
desaparecieron ¢ se transformaron, sobreviviendo una serie de rituales en practicas
magicas o practicas de curacién, en diversas regiones de los Andes. Las antiguas
creencias y seres sobrenaturales se incorporan a las creencias cristianizadas vy se les
encuentra en el conjunto de relatos y mitos auin existentes. En su conjunto, los pueblos
quechuas conservan hoy en dia como parte de sus practicas tradicionales, un conjunto de
rituales, mdsica, danzas, formas de organizacidn religiosa, que constituyen una practica
religiosa singular andina (Coombs 2011).

Los pueblos quechuas se habian adaptado bastante bien al sistema colonial, hasta que
en las Ultimas décadas del siglo XVIII la rebelién de Tupac Amaru Il y los movimientos
independentistas motivaron la eliminacion de los privilegios que mantenian la nobleza y
las autoridades indigenas (O’Phelan 1988). Ya con la independencia y la instauracion de
la Republica, la situacién no mejoré. Asi, a fines del siglo XIX la mayor parte de la
poblacion hablante de lenguas andinas se encontraba excluida de las instituciones de
gobierno (Démelas 2003). A nivel nacional y regional, esta poblacién estaba excluida del
voto, mientras que a nivel local las é&lites blancas o mestizas (mistis) habian adquirido
poder {Manrique 1988).

En el siglo XX se dio un proceso de reconstitucion comunal que dio pie al reconocimiento
estatal de comunidades de indigenas. A partir de las constituciones de 1920 y 1933 se
empezod a reconocer comunidades indigenas en el interior del pais. El Estado reconoce
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por esta via [a personeria juridica de colectivos indigenas, que para ello deben mostrar al
Estado pruebas de existencia inmemorial (Remy 2013; Trivelli 1892). En este contexto, la
conformacién de las comunidades indigenas estuvo estrechamente relacionada con la
continuidad historica y la conexion territorial desde la época de las “reducciones de indios”
con el Virrey Toledo,

El gobiermno militar reemplazéd posteriormente el titulo indigena, considerado como
peyorativo, por el de campesino, con el Estatuto de comunidades promulgado en 1970
(Remy 2013; Urrutia 1992). El cambic no fue solo nominal, pues supuso un nuevo énfasis
en las actividades econdmicas del campo —agricultura y ganaderia-- antes que en el
reconocimientc como poblaciones indigenas como criterio central para la conformacion de
comunidades.

ta Reforma Agraria que llevd a cabo el gobierno de Velasco Alvarade vy las crisis
productivas en el campo explican, enfre otfros factores, los procesos migraterios de
mediados de siglo hacia las ciudades capitales, en especial hacia Lima. Por otro lado, a
mediados del siglo XX los servicios de educacion se expandieron hacia las zonas rurales
del pais y las vias de comunicacién se ampliaron, con lo que se redujo el aislamiento de
estas poblaciones. Por Ultimo, la constitucion de 1979 restituyd el derecho de voto a los
analfabetos, permitiendo el proceso de sustitucidn de autoridades mistis y de poderes
locales, sobre un nimerc considerable de municipios distrifales y provinciales con poblacion
quechuahablante (Ansion 1994; Degregori 2008).

No obstante, una de las mayores causas de la movilizacion de grandes sectores de
poblacion quechua centro y sur andina fue el periode de violencia politica que
experimentd el pais durante las décadas de 1980 y 1990. De acuerdo con las cifras
oficiales, el conflicto armado interno que inicid Sendero Luminoso involucrd, tanto del lado

nablante. De hecho, tres de cada cuatro victimas mortales tenian como lengua materna el
quechua. Es asi que en los departamentos de Ayacucho, Junin, Muanuco, y otros
adyacentes, se produjo una masiva expulsién de poblacion hacia las ciudades de la costa
(CVR 2003).

En el Ferl contemporaneo la presencia de los quechuas se deja sentir a lo largo del
territorio. En afios recientes las identidades culturales que habian sido homogenizadas
principalmente por el rétule de "indic” han afiorado vy pueblos como los g'ero vy los chopecca

—por mencionar solo dos— reivindican su origen ancestral. Aunque parezca difusa o
profundamente mezclada con la cultura de origen hispano, la matriz cultural quechua
mantiene su vigencia en el siglo XXl a ftravés de distintas expresiones.
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Lengua quechua

La actual distribucién del quechua en el Perl es el resultado del procesc histdrico de
difusién y conformacion de las diversas variedades geogréficas. En realidad, el quechua
es una familia lingtiistica, con diversas variedades distribuidas en siete paises de América
del Sur {Per(, Ecuador, Colombia, Bolivia, Argentina, Chile y Brasil) segln datos del
Ministerio de Educacion (DNLO, 2013). En el Pert, las variedades de quechua se agrupan
en dos grandes ramas: quechua | y quechua 1l (segln terminologia de Torero 1964). El
primero se ubica en la zona central del pais y el segundo en las zonas norte y sur. Su
distribucién comresponde a los fendmenos histéricos de expansion del idioma en el dltimo
milenio, cuyo proceso explica la existencia de diversas variantes geogréficas (Cerrén
1987, Chirinos 2001; Moseley 2010).

Segun datos del Ministerioc de Educacion (DNLO, 2013), en el Perl el quechua es
considerado una lengua vital, aunque muchas de sus variedades, en realidad, estén en
peligro o serio peligro. Hay ciertamente una disminucién significativa de la importancia
relativa del quechua como idioma en el pais (al inicio del siglo XX, 60% de la poblacién
era quechua hablante, en tanto que a inicios del siglo XXI, sélo Io es el 15%), pero en
términos absolutos hay mas quechuahablantes en el 2014 de los que habia en 1876
(Ribota 2012). Ademas, al menos un tercio de los quechuas hablantes se encuentran en
espacios urbanos (Valdivia 2002).

No hay duda sobre la mayor antigliedad del quechua 1. Por ello, se presume que el
guechua es originario de alglin lugar de los Andes centrales. Efectivamente, el primer
gran desplazamiento y expansion del quechua parece haberse producido en la propia
Zona ceniral, en oleadas sucesivas bastante antiguas, lo que explica en parte la gran
diferencia entre las diversas subramas del quechua |

El siguiente proceso de desplazamienio se generé en tiempos previos al imperio de los
Incas, por movimientos de poblacion y cambios demograficos. El quechua reemplazd al
aimara como lengua local en las zonas sur y centro andinas, tanio en zonas como la
sierra de Lima pero sobre todo las actuales zonas de Cusco, la zona Collac de Puno y parte
de Apurimac. Las variedades de estas zonas mantienen por eflo una serie de
caracteristicas fonoldgicas del aimara antiguo, como las fricativas y las glotalizadas, hoy
especificas del quechua de Cusco y Puno. Posteriormente, la lengua se difundiria también
hacia la sierra norte, sustituyendo parcialmente a antiguas lenguas locales como el culle
(Torera 1964}, asi como a algunas otras lenguas actualmente desaparecidas de las que
no tenemos noticia fuera de topdnimos y algunos otros indicios dispersos. Asi, &l
quechua se consolidd inicialmente como idioma pan andino en el periodo inca,
probablemente alentado desde el Estado como la lengua de la administracién y del
control, pero también de la difusion de saberes, del ejército y de la reciprocidad y el
intercambio entre grupos. Con el imperio, el quechua se convertiria en la lengua general
(lengua franca) de la comunicacion entre poblaciones diversas que hablaban idiomas
distintos, hoy desaparecidos.
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El proceso de expansion y la consolidacion del quechua como idioma principal, v ya no
solo como lengua franca, se dio durante el periode colonial. Considerando que era mas
facil difundir la doctrina cristiana en un idioma nativo que la gente ya conocia, los
sacerdotes evangelizadores promaovieron el quechua en buena parte del territorio colonial.
Es muy probable que haya sido la catequizacion en guechua, sumada al establecimiento
de ia doctrina en las reducciones de indigenas, lo gue termind de consolidar el quechua
como idioma indigena mayoritario en las zonas nortes del pais (Estenssoro 2003).

Como resultado de estos procesos de cambio lingliistico, es posible hoy en dia identificar
al menos, nueve variedades de quechua, distribuidas geograficamente entre los Andes y
areas de la selva norte (quechua ll-norte), la sierra central (quechua 1) y la sierra sur
(quechua l-sur). Las nueve variedades agrupadas en cuaitro ramas se encuentran
clasificadas en el Documento nacional de lenguas originarias del Perl publicado por el
Ministeric de Educacion en 2013, en el marco de la Ley N.° 29735, Ley que regula el usg,
preservacion, desarrolto, recuperacion, fomenio, y difusion de las lenguas originarias del
Perd.

Instituciones sociales, econdmicas y politicas

La principal forma prehispanica de organizacion de las poblaciones quechuas que se
concce es el ayllu, institucidn fundada originalmente en el parentesco. Formas de
organizacion similares, con base en el parentesco, se encuentran adn en algunas zonas
de Cusco y Apurimac (Skar 1997). No obstante, aungue no todas las comunidades
campesinas forman parte de pueblos indigenas, en la actualidad, la forma méas extendida
de organizacion de los pueblos guechuas contemporaneos es la comunidad campesina.

Esta forma de organizacién de base colectiva y territorial cuenta con una dirigencia,
q.\%legidé democrétican"!ente cada dos afios de acuerd.o a la ley vigentel {ley de
'%mumdades campesinas de 1970), encargada de regir los asuntos colectivos y la
4 intermediacion con el Estado. La dirigencia comunal se compone de entre 8 y 14 o méas
rgos, contando entre ellos un presidente, un secretario, un tesorero, un fiscal y otres
#cargos menores. La  directiva comunal responde anie una asamblea comunal,
M considerada la maxima instancia de organizacion vy decision de la comunidad.
Dependiendo de las comunidades, las asambleas se realizan al menos una o dos veces al
afio. Las comunidades son propietarias de su territorio v garantizan a sus miembros el
acceso a parcelas de cultivo y pastos en usufructo. A cambio de ello, los comuneros
ocupan los cargos de direccidn de la comunidad, asisten a las asambleas y son
convocados a faenas de trabajo en beneficio colectivo, para diversas obras (Diez 2007).

Si bien existe una caracterizacibn general, hay también gran diversidad entre las
comunidades. Dicha diversidad se relaciona con la dimensién y el nimero de integrantes
de las comunidades, como por su historia de conformacion, los tipos de ferritorios que
ocupan y sus principales actividades productivas. Asimismo, por su cercania o distancia a
ciudades intermedias. Las comunidades mas pequefias tienen formas organizativas
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basadas en la proximidad y el parentesco, en tanto que las comunidades mas grandes
con mas integrantes y de mayor extensiéon pueden tener formas de gobierno basadas en
facciones que expresan tensiones entre diversos sectores (Diez 2012).

En muchas zonas del pais, las comunidades quechuas suelen integrar asociaciones y
organizaciones de diverso nivel, desde lo local hasta lo nacional, pasando por una o dos
instancias provinciales o regionales. Existe, sin embarge, un déficit de representacion
articulada de los pueblos y comunidades quechuas, que muchas veces no estan
integrados o no son efectivamente representados en las organizaciones regionales o
nacionales existentes.

Ademas de la organizacion colectiva alrededor de la comunidad, en algunas zonas del
centro y del sur del Pert, los grupos quechuas cuentan con un sistema local de cargos
tradicionales, conocidos como envarados o varayogs. Se trata de una forma de
organizacidén derivada de los antiguos cabildos de indios que gobernaban los pueblos
durante la Colonia. Tras varias transformaciones, la mayor parte de estos varayogs
cumplen funciones de cuidado de los campos ast como una serie de obligaciones rituales
centradas en la celebracion del calendario litdrgico. En algunas comunidades tienen
tambien la funcion de auxiliar a las autoridades politicas (tenientes y gobernadores) asi
como a las directivas comunales. Los varayoqs se caracterizan por vestir ropa tradicional
pero sobre todo por llevar una vara de autoridad, por lo general labrada en madera dura,
en ocasiones adornada con anillos de metal, que se constituye en el simbolo de su
autoridad (Perez Galan 2004; Rasnake 1989).

En las comunidades existe por lo general una serie de otras organizaciones, generadas a
lo largo del siglo XX en respuesta a las necesidades de gestionar el desarrollo local,

derivaciones de los comités de autodefensa de los afios de la guerra subversiva. Aungue
actualmente gozan de creciente importancia en varias regiones y se constituyen en una
instancia complementaria de gobierno comunal, no es un tipo de organizacién exclusivo
de los pueblos quechuas, pues es compartida también por poblaciones de otros pueblos
asi como por poblaciones mestizas (Degregori 1996). De cualquier modo, ninguna de las
otras formas de organizacion tiene el mismo nivel de representatividad que la comunidad
campesina.

Creencias y practicas ancestrales

Los pueblos quechuas se caracterizan por una serie de creencias y practicas ancesirales
vinculadas a manifestaciones materiales e inmateriales de su cultura, ambas producto de
procesos de transformacion y de adaptacién al espacio que han ocupado, como también a
una serie de influencias de hispanas.
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En esta seccidn, enumeramos una serie de elementos de la cultura material e inmaterial
de los pueblos quechuas, compartidos por la mayoria de pueblos, aunque por lo general
es posible observar variantes regionales o locales sobre estos elementos.

Herramientas y tecnologia agricola

Las culturas quechuas tradicionales y varias de las actuales poblaciones manejan un
complejo sistema de produccién agricola, que combina ef manejo de terrazas (andenes) u
otras formas de transformacion del suelo (camellones, pozas), con sistemas de irrigacion
y de rotacién de cultivos, asociados al descanso regulado. Estos sisternas se desarrollan
sobre todo para la produccidn de tubérculos (papa, olluco, oca, mashua) o gramineas
andinas (quinoa, kiwicha, cafihua) y estan asociados a tipos especificos de labranza
(chuki, t'aya, wachu) y a herramientas propias, propias de zonas de altura y de pequefa
extension (Morlon 1996; Gonterre 2009).

Entre las herramientas quechuas se cuenta como |a mas caracteristica la chaquitaglla o
arado de pie. Esta herramienta, con diversas variantes, ha sido muy difundida en las
zonas centro y sur andinas, y supone un frabajc en equipo para arar y roturar la tierra.
También se cuentan otras herramientas empleadas en mayor 0 menor medida para la
actividad agricola {(Bourliaud et al 1988; Lechman et al 1981, Pinc 2001).

Tejidos y vestimenta

Los tejidos son tradicionalmente muy importantes para los pueblos quechuas. Constituyen
de un lado la base de su vestimenta caracteristica, pero estan también vinculados a la
identidad y la diferenciacién entre diversos grupos y comunidades, y son un elemento
central en la construccion de las relaciones humanas inter personales e inter grupos. En
las épocas del Tahuantisuyo eran imporiantes como vehiculos de construccion de
alianzas por reciprocidad y eran regalos muy apreciados. Actualmente forman parte de los

Los tejidos utilizan todo tipo de fibras, pero principalmente algodén y lana (de camélidos y
ovejas), que trabajan en su color natural pero la mayor parte de las veces tefiidos con
sustancias de origen vegetal y mineral. Cuentan con diversas técnicas de hilado vy tejido;
destacando el telar de cintura y el telar horizontal. Los tejidos mas elaborades son
flamados pallay y también awayos o aguayos (Franquemont 1992, Silverman 1994,
Sanchez Parga 1995).

La vestimenta tradicional quechua se compone de una serie de piezas caracteristicas
entre las que se cuentan el agsu y la huwuna (camisa interior), diversos tipos de mantas:
kipucha (manta pequefia), unikkhufia o g'ipirina (mantilla), el phullu (manta), la Hijila (chal) y
la hirha {(manta grande para cargar). Cuentan demds con una serie de piezas
complementarias como el chumpi (cinturdn), ia chuspa (bolso), el chullo {(gorro), fa llaqulla
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(chalina) y la hakiwa. Ademds se cuentan una serie de piezas de origen espafiol que han
sido apropiadas y adaptadas a los usos y practicas quechuas tradicionales, como las
polleras, los ponchos {que han reemplazado a los unkus antiguos), los sacos {camisas) y
los chilikus {chalecos). Es de sefialar que estas vestimentas solo son habituales en
algunas comunidades tradicionales aisladas, pero que en la mayor parte de las
comunidades quechuas son vestidas Unicamente para las fiestas y actos solemnes o
rituales (Carrasco 2006).

Creencias y mundo sobrenatural

Diversas etnografias sefialan que los pueblos quechuas conciben un mundo fripartito: kay
pacha, uku pacha y hanan pacha, que pueden traducirse como el mundo de los seres
humanos, el mundo de abajo 0 mas precisamente de "adentro”, y el mundo superior, de
los espiritus y seres poderosos, respectivamente.

Kay pacha, este mundo, es el mundo de los seres vivientes, de los humanos (runas) y de
las plantas y animales. Sin embargo, los mundos pueden conectarse y existe en
determinados lugares el pais la creencia de que existen puertas o pasos entre los
mundos. Se considera que algunos animales, como la serpiente (amaru), €l toro o el sapo,
pueden pasar de uno a otro mundo (Gow 1982),

Existe también la creencia en una serie de seres poderosos y sobre naturales, de! hanan
o del uku pacha. Los méas poderosos y difundidos son la pachamama, los wamanis o
apus, los santos y la mamacocha. La pachamama o madre tierra es omnipresente y
responsable de la fertilidad vy del bienestar. Aungque no existe propiamente un culto a la
tierra, si estd presente en un sinnimero de ritos propiciatorios vinculados a la fertilidad y
la buena fortuna productiva. La forma principal de atencién a la pachamama es el “pago”,
la ofrenda enterrada en el suelo a manera propiciatoria pero también la ch'alla, el
derramamiento de alcohol previo a cualquier libacion. La mamacocha representa la madre
de las aguas y tiene una funcion similar aunque menos presente que la pachamama, esta
vinculada a los lagos, los rios y también a la provision de la lluvia. Ofros seres
sobrenaturales importanies son los Apus ¢ Wamanis, o espiritus de los cerros,
considerados como seres independientes unos de otros, con conciencia y capacidad de
actuar sobre la tierra y los seres humanos y en particular sobre el ganado. Son
considerados los seres futelares de amplios territorios bajo su influencia. Se considera
que los individuos pueden eventualmente comunicarse con los cerros y establecer pactos,
por medio de curanderos especialistas (Garcia 1998; Gentile 2012).

Los santos son también seres sobrenaturales caracteristicos del paniedn de seres
sobrenaturales quechuas. Se les represenia como espiritus que aparecen y caminan
eventualmente sobre la tierra, concediendo favores e influyendo sobre este mundo
(Morote 1988).
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Existen también una serie de seres vinculados a los recursos naturales y que tienen mas
bien un caracter ambiguo, pues pueden ser tanto nocivos como benefactores, como las
sirenas, vinculadas a las fuentes a agua, el muqui en las minas y profundidades de la
tierra y los supays o sagras, vinculados también al mundo de abajo. También estan los
gentites, considerados como antepasados.

Circulan una serie de historias sobre personajes nocivos o castigados por faltas
cometidas, ia mayor parte de ellos marcados por la falta de observancia de las reglas, de
ta solidaridad o de la reciprocidad, se cuentan entre estos el nagaq o pishtaco, sacador de
grasa, las umas o cabezas desprendidas del cuerpo, la gargacha ¢ condenado y varios
otros {Ansidn 1987).

Existe una practica magico-religiosa de comunicacidén con estos seres y fuerzas
sobrenaturales, algunas de caracter propiciatorio, como los pagos, las tinkas o las
wylanchas, en tanto que otros comportan practicas de sanacion. Existen para ellos
diversos tipos de especialistas desde los hueseros ¢ compeonedores hasta los pagos,
curanderos, laygas o chamanes, encargados de la comunicacion con los espiritus. Los
dos principales rituales son los pagos y las mesas. Los primeros son ofrendas a los
espiritus las mayoria de veces consumidas por el fuego y enterradas, en tanto que las
mesas suponen mecanismos de comunicacion con el mas alla, se trata de ofrendas vy
diversos objetos dispuestas sobre mantas gue recrean y simbolizan diversos seres vy
fuerzas actuanies en el mundo (Fernandez 1997). Parte de los rituales catdlicos
—particularmente ritos y practicas antiguas— estan también incorporados a las practicas
fradicionales quechuas, sirviendo de comunicacion con fuerzas y espiritus sobrenaturales
como los santos, los cristos vy las virgenes. En algunos casos, el sincretismo religioso
integra los personajes iradicionales con los santos catdlicos, generando identificacion
enire ellos, como en el caso de Santiago con lllapa vy el ganado o la pachamama con
algunas advocaciones de la Virgen,

isica prehispanica que, por supuesto, ha ido evolucionando con el tiempo. El género
mas caracteristico y extendido es el huayno, que comporta canio y baile. Su ritmo
caracteristico es de tres tiempos (introduccion, desarrollo y fuga), tiene diversas variantes
en el Pert, tomando algunas de sus derivaciones nombres especificos como el Huaylas o
el Huaylarsh. También son importantes varios géneros de cantos, conocidos bajo diversos
nombres y variedades segun las regiones. Derivados de los antiguos harawis, son
llamados tamhbién cantos de recuerdo y suelen tener temas nostalgicos. Se cuentan entre
estos el yaravi, el triste y la muliza (Vasguez 2007).

Existen también ofros tipos de cantos, menos plblicos y conocidos, asociados por lo
general a actividades productivas. Se trata de cantos colectivos, entonados en grupo en
ocasion de cosechas (haychalla, wankas, gashua), la marcacion del ganado (wakataki), o
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la limpieza de acequias (hualina). Otros conjuntos de cantos estan asociados a una serie
de danzas, particularmente los cantos de carnavales, tomando distintos nombres segtin
las regiones (whiphala, pumpin, pugllay, wayllacha), asi como los cantos de adoracion
como las huaylias o huaylijias.

Por su parte, la ejecucion de las piezas suele estar a cargo de conjuntos de musicos,
desde dos o tres hasta grupos mas numerosos; los grupos ejecutan instrumentos
complementarios como arpa y violin, pero también grupos de sikuris o de flautas. Existe
también un tipo de ejecucién unipersonal muy extendido consistente en un solo miusico
que ejecuta al mismo tiempo un instrumento de percusién y un aerdfono, tinya y quena o
caja y flauta, muchas veces acompafiando a algunos danzantes tradicionales (Robles
2000).

En el caso de las danzas, son frecuentes en fiestas y celebraciones como la siembra o la
cosecha, y también durante los carnavales, en los cuales las danzas grupales toman
formas de paseos. Entre estas danzas se cuentan los pujllay, fas cachuas o kashuas y las
multiples danzas de carnaval. En esta linea, son particularmente importantes una serie de
danzas y pruebas de habilidad y competencia, que toman el nombre genérico de
atipanakuys (competencia, enfrentamiento). Aunque la competencia es un elemento
presente en multiples escenarios y en diversos géneros, es particularmente notable en
casos como las danzas de tijeras que tradicionalmente se realizan en un desafio que
incluye musica, danza, acrobacia y otras pruebas de habilidad y resistencia (Romero
1983.

La musica quechua tradicional se caracteriza también por un conjunto de instrumentos
tradicionales de viento y percusién, entre los que destacan, entre otros, varios tipos de
quenas y pinkullos, semeiantes a las flautas; las zampofias, sikus o sikuris, llamada
tambien flautas de pan, de diversos tonos y tamafios; las ocarinas, generalmente de
ceramica; los putufos hechos de conchas marinas asi como los wakrapukus elaborados
con cuernos de vacunos. A iodos estos instrumentos se les suman varios otros traidos de
Europa pero adaptados y adoptados por las poblaciones quechua, entre los que se
cuentan principalmente el violin, el arpa andina, el acordedn, la guitarra, el tambor vy el
saxofon (Romero 2004).

Fiestas y rituales

Los pueblos quechuas cuentan con una gama numerosa de fiestas y danzas tradicionales
asociadas a las mismas {(Romero 2008). Destacan por su nimero y su cobertura en el
espacio las fiestas patronales catdlicas, incorporadas a las practicas de los pueblos
andinos desde el siglo XVI y que han dade lugar a una practica ritual catdlica andina
caracteristica. Las fiestas patronales celebran a un santo patrdn (un cristo, una virgen,
una cruz, un santo o una santa) y suponen varios dias de celebracion bajo una estructura
comun: visperas, dias centrales y dia de despedida, también llamado kacharpari.
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Las fiestas patronales son ocasién de exhibir trajes tipicos, de interpretar mlsicas
tradicionales y de preparacion de comidas y plaios especificos de las localidades. Las
fiestas suelen desarroliarse por medio de organizaciones, hermandades, mayordomias o
sistemas de cargoes, todos ellos bajo diversas formas de reciprocidad y obligacion entre
parientes y vecinos. Las fiestas patronales proveen una serie de mecanismos de
vinculacion, identidad, status y prestigio en los pueblos quechuas {Canepa 2001).

Son también caracteristicas una serie de fiestas vinculadas a actividades productivas,
como la siembra y la cosecha, perc sobre todo la limpieza de acequias y las herranzas.
Estos dos tipos de fiestas son mas “tradicionales”, cuentan con més elementos indigenas
que las fiestas patronales y se hallan ampliamente difundidas en muchas regiones de la
sierra (Cloudsley 1988).

Las fiestas de limpia de acequias hacen referencia no sdlo al trabajo colectivo v la
reciprocidad generalizada (incluyen bangquetes en los que todos comparten) sino también
a los ancestros que proveen del agua, ademas de ensalzar las bondades y el frabajo
correctamente realizado. Incluyen especialistas, cargos y también rituales propiciatorios.
Suelen realizarse en mayo o septiembre, dependiendo de las comunidades y regiones.
Estas fiestas tienen tanto fines rituales como técnicos, pues incorporan &l trabajo de
limpieza y reparacion de sistemas tradicicnales de irrigacion, reservorios y canales {Raez
2005.

Por su parte, las fiestas de la herranza, de marcacion de ganade, se realizan a mediados
de afo, entre julic y agosto. Son también llamadas Santiago, rodeo, sefialakuy o
diachakuy, entre otras denominaciones, Combinan celebraciones colectivas y a nivel de
las familias extensas, suponen una serie de rites propiciatorios de pago a la tierra y a los
cerros guardianes del ganado, y la marcacion segln diversas formas de los animales:
marcas quemadas en vacunos, cortes y encintado de orejas en cameélidos y costura de
mechas de colores en ovinos. Hacia las zonas sur andinas se realizan tambien las
wylanchas vy tinkas de liamas y alpacas, ritos propiciatorios para la fertilidad de los
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algunas zonas de la sierra centro sur existe también el toropukllay, ceremonia, juego y
espectacule que combina en un acto ritual un céndor y un toro, a manera de rito
propiciatorio (Molinié 2009),

En diversas zonas de los andes quechuas se encentran también una serie de danzas vy
juegos vinculados a la competencia v la destreza o 1a resistencia. Celebraciones como
el el tantanakuy {empujones) y el takanakuy {golpearse con objetos por turnos), implican
no solo la habilidad individual sino también prestigios relativos colectives. Una derivacion
colectiva de estos juegos de enfrentamientc es el chiarage, propio del sur andino, que
enfrenta a comunidades enteras y que antiguamente referia a temas de asignacién de
derechos temporales sobre tierras (Gorbak 1962). En algunas zonas, estas pruebas de
destrera inciuyen carreras de caballos e incluso actos de acrobacia y faquirismo.
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Por dltimo los pueblos quechuas cuentan con mas de una centena de bailes y danzas
tradicionales, que se exhiben en diversas épocas del afo en ocasién de las fiestas. Cada
danza tiene midsica, pasos y vestimenta caracteristicos, y son muchas veces
consideradas elementos identitarios a nivel de regiones y comunidades: negritos, huitite,
pallas, pastoras, huacones, ayarachis, chonguinos, diablada, tuntuna, avelinos, etc.
{(Mendoza 2001).

Organizaciones representativas de nivel comunal

Las comunidades campesinas han constituido de manera histérica la forma de
organizacion, distribucion del irabajo y posesion del trabajo de muchos pueblcs
indigenas, como es el caso de los pueblos quechuas. No obstante, el Estado peruano no
cuenta actualmente con informacidn pertinente que tome en consideracion la
complejidad historica y cultural de la aufo-idertificacion en el contexto andino.

En este contexto, se considerard de manera preliminar una lista referencial de
comunidades campesinas de los pueblos quechuas, sobre la base de un porcentaje
minimo de 40% de poblacidn cuya lengua materna es el quechua, en dichas
comunidades. Este modele tiene como sustento el heche de gque la lengua es un
referente central a través del cual se transmite la cultura, y constituye ademas una
institucion distintiva en relacion al resto de la sociedad nacional.

Cabe precisar que la lengua no es el Gnico elemento a considerar para la identificacion
de pueblos indigenas, y que tampoco es una condicién necesaria para identificarse como
indigena. En ese sentido, hacemos énfasis en el caracter referencial de esta lista que
sera elaborada sobre la base de [a informacidn oficial plblica disponible, y publicada
entre julio y diciembre de 2015.
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PUEBLO URO

Otras denominaciones: uru

Los uros constituyen un pueblo originario ubicado en la bahia de Puno, cuya poblacién
mayoritaria se ha asentado duranie siglos en enormes balsas de totora denominadas
‘islas flotantes”, las cuales navegan sobre las aguas del lago Titicaca; y cuya lengua
pertenece a la familia linguistica Uru-Chipaya.

Adaptados a su medio natural, los antiguos uros tuvieron como principal actividad la
pesca y la caza de aves que habitan en el lago, desarrollando ademas conocimientos y
practicas relacionadas al manejo de fa totora que les sirven hasta la actualidad para la
confeccidn de las “islas flotantes”, viviendas y naves del mismo material.

El 18 de enero del afio 2013, el Viceministerio de Patrimonio Cultural e Industrias
Culturales del Ministerio de Cultura, declard Patrimonio Cultural de la Nacién a ‘“los
conocimientos y practicas ancestrales de manejo de la totora desarrollados por el grupo
originario uro, ubicado en el lago Titicaca, region Puno”, precisando que “estos elementos
del patrimonio cultural inmaterial demuestran la capacidad creativa de este grupo para su
adaptacion al habitat mediante soluciones originales, constituyendo una expresion de la
identidad cultural del referido grupo uro”.

A través del expediente remitido por la Direccidn Regional de Cultura de Puno, para la
declaratoria en mencién, se conoce que la poblacidn auto-identificada como parte del
pueblo uro habita principalmente en las isias flotantes del lago Titicaca, dentro de la
Reserva Nacional del mismo nombre.

Historia

Los origenes del pueblo urc se remontan a épocas anteriores a los incas. De acuerdo con
varios investigadores, fos uros serian un grupo de los pobladores mas antiguos de la
meseta del Collao. Julio Delgadillo (1998) sostiene que existe evidencia arqueologica para
estimar que los antepasados del pueblo uro ocuparon el area en el afio 1200 a.C. Por su
parte, otros investigadores han relacionado los origenes del pueblo uro al denominado
periodo pre-ceramico, entre los afios 3000 y 2000 a.C. (DRC Puno 2012).

El Collac es una region que ha pasado por sucesivas ocupaciones. Entre el siglo | v siglo
X1 fueron los tiawanaku quienes habrian habitado esta zona, los cuales serian los
portadores de la lengua puquina, posiblemente la lengua originaria de los uros (Bouysse-
Cassagne 1987). Luego de |la desaparicion de los tiawanaku, esta zona fue ocupada por
varios reinos aimaras, quienes habrian sometido a los pobladores originarios, entre ellos
los uros, arrinconandolos a un habitat mas propio: el lago, el rio Desaguadero y sus
afluentes, e incorporando a otros a la sociedad agricola aimara (Prada 2008).
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Luego de la conquista del Collao, por pare de los Incas, los uros habrian sido
incorporados al imperio a través del pago de tributos, los cuales eran de pescado y la
confeccion de petacas de paja (Prada 2008, Delgadillo 1998).

Los primeros informes coloniales que refieren a este pueblo se remontan a la década de
1570, durante el gobierno del virrey Francisco de Toledo. Tras un viaje a la provincia de
Charcas, hoy parte del territorio boliviano, Toledo darfa cuenta de la existencia de dos
etnias en el Collao: aimara y uro. La proporcion de aimaras y uros en las encomiendas de
Charcas y Cusco se estimo en 3 a 1, por aquella época dando cuenta de ia
predominancia aimara. Segln Therese Bouysse-Cassagne (1987), esta relacion se
mantendria 40 afos después.Ya para esta fecha, ademas, se encuentra poblacion uro
gue habla indistintamente urcquilla, puquina, aimara y quechua. Esio supone que, como
grupo, los uro condensan de alguna manera las diversas etapas historicas por las que ha
atravesado la zona; la primera, la mas lejana, serian los uros de habla uroquilla; la
segunda, los uros de habla puguina, que representan la influencia tiawanaku; vy la tercera
la predominancia del grupo aimara (Bouysse-Cassagne1987).

Durante las Ultimas décadas del siglo XVI, se tuvo diversas referencias al pueblo uro;
refacionadas a la tributacion, la ubicacion del pueblo en la meseta del Collao, sus
relaciones con poblacidén aimara y quechua, su evangelizacion, su lengua y sus
costumbres. Los cronistas Martin de MurGa y Baltasar Ramirez, en los afior 1580 y 1597
respectivamente, hicieron mencién a este pueblo y a la manera en que vivian en casas
construidas sobre totora que flotaban en el agua (Delgadillo 1998).

Entrado el siglo XVII, las menciones al pueblo uwre serian cada vez mas escasas; sin
embargo, los documentos de viajeros que visitaron la zona del Altiplanc durante el siglo
XIX, volverian a referirse a este pueblo, a su ubicacion y a la poblacién estimada de
indigenas uro. Por ejemplo, el historiador José Toribio Polo realizé un viaje a la regién
Desaguadero en el afio 1873, a partir del cual estimd que la poblacién de indigenas uro
en las haciendas del mismo nombre de Per( y Bolivia, era de 809 personas (DRC Puno
2012).

En las Gltimas décadas el sector turistico empezo a crecer en Puno y con esto empezaron
a visibilizarse nuevamente los uros como pueblo originario. Si bien actualmente los uros
no cuentan con idioma propio pues la mayoria de ellos habla aimara como lengua
materna, se conoce que la poblacidn de la Comunidad Campesina Uros Chulluni conservd
el uro como idioma nativo hasta la década de 1920 (DRC Puno 2012).

A mediados de la década de 1980, la region Puno se vio afectada por una serie de
inundaciones. Estas inundaciones afectaron a la poblacion uro que habitaba algunas islas
flotantes, pues tuvieron como resultado el desplazamiento de una importante cantidad de
islas desde la parte norte hacia la parte sur de la Reserva Natural del Titicaca.
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Lengua uro (extinta)

Aunque el pueblo uro conserva una fuerte identidad cultural, desde hace casi un siglo ya
no habla su lengua originaria, el uro, que pertenecic a la familia lingdistica Uru-chipaya
{también llamada uruguilla). De este grupo de [enguas hoy Unicamente se habla la lengua
chipaya, en territorio beliviano.

Actualmente, el pueblo uro tiene como lengua materna predominante el aimara, seguido
por el quechua. Muchos uros tambign hablan casteltano como primera o segunda lengua.
En un esfuerzo por recuperar y fortalecer sus rasgos identitarios, hoy en el pueblo uro
existen iniciativas de recuperar el conocimiento de su antigua lengua extinta, con apoyo
del Ministerio de Cultura.

Instifuciones sociales, econdmicas y politicas

Harriet Klein (1973) sostiene que, si bien en sus inicios el pueblo uro se caracterizaba por
las uniones matrimoniales al interior del grupo, el creciente intercambio con el pueblo
aimara desde épocas tempranas motivo el incremento de uniones matrimoniales entre
uros y aimaras.

Los uros han habitado mayoritariamente en enormes balsas de totora que flotan sobre el
lago Titicaca, las “islas flotantes”. Una caracteristica de este tipo de isla es que, recién
construida, esta suele albergar una o dos familias. Con el paso del tiempo y el crecimiento
natural de Ia poblacidn, la superficie de la isla se va ampliandc continuamente (DRC Puno
2012).

Por la ubicacidn de este pueblo, el agua ha sido el recurso natural de mayor importancia
para los uros. Asi, este pueblo ha consistido fradicionalmente en una colectividad de
pescadores, cazadores de aves, recolectores y cortadores de totora, elemento
determinante en el ecosistema del lago Titicaca. Sin embargo, con el paso del tiempo,
muchos uros se vieron obligados dejar las islas flotantes y migrar a ilerra firme,
convirtiéndose gradualmente en agriculiores debido a factores demograficos y ecoldgicos
{Klein 1973). Su condicidon de pescadores, cazadores y recolectores dentro del habitat de
Lago Titicaca evidencia que en tiempos anteriores al incanato, los uros habrian sido upa
poblacion semi-némade, obligada a sedentarizarse para el cobro de tributos (Prada 2008).

La presencia del turismo en la region Puno duranie las Ullimas décadas, ha provocado
cambios importantes en la forma de vida de las familias uro. Actualmente, muchas
familias uro forman parte del circuito turistico dirigido a promocionar la visita de turistas
nacionales y exiranjercs a las denominadas “islas flotantes de los uros”. Durante estas
visitas, las familias ofrecen servicios tales como paseos en balsas de totora, venta de
artesanias, turismo vivencial, entre otros (DRC Puno 2012).

A partir de la informacidén sistemnatizada por la Direccion Regional de Cultura de Puno
(2012) sobre el pueblo uro, se conoce que gran parie de varones uro se dedica al
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transporte de turistas hacia las denominadas “islas flotantes de los uros”, mientras que
muchas mujeres tienen como actividad remunerada exclusiva la venta de artesanias. Son
particularmente las mujeres uro quienes, aprovechando la materia prima disponible como
la lana de ovino, la fibra de alpaca y la totora, producen una importante cantidad de
objetos ariesanales para la venta, deniro de los gue se encuentran mantas y mochilas
bordadas, chuspas, chullos, fajas vy ofros tejidos, asi como también trabajos en totora
{DRC Puno 2012).

Mientras tanio, la poblacion uro de las islas flotanies ubicada en zonas mas alejadas del
lago Titicaca, y que no participa del circuito turistico, estaria dedicada en mayor medida a
las actividades productivas tradicionales, tales como la pesca, la caza y la recoleccion.

La perdida de su lengua originaria, asi como la incorporacion de actividades econtmicas
no tradicionales a su vida diaria {como la agriculiura, desde la época prehispanica, y hace
pocas décadas el turismo), ha generado una corriente de opinidn que sugiere que los uros
serian parte de los aimaras como grupo étnico mayor. A pesar de ello, hay un importante
empuje de parte de los propios pobladores uros por poner en valor la cultura y el idioma
originario de este grupo.

Creencias y practicas ancestrales

El pueblo ure ha sido ampliamente conocide por el uso tradicional de la totora, planta
perenne que constituye el recurso natural por excelencia de los habifantes que, desde
tiempos ancestrales, se asentaron en torno a los humedales y pantanos del lago Titicaca.
A lo largo de su historia, los uros han dado a la totora dos uses principales, los cuales han
sido centrales para la subsistencia de su pueble: en primer lugar, la totora ha sido un
recurso imprescindible para la construceion de grandes balsas habitables, “islas flotantes”
en donde sigue habitando una gran cantidad de familias uro. Y, en segundo lugar, 1os uros
han empleado la toiora para la construccidon de embarcaciones destinadas a la pesca, la
caza y la recoleccion de huevos de aves en el lago; las cuales también sirven como medio
de transporte (DRC Puno 2012).

La construccidn de “islas flotantes”, como de naves lacustres, constituye una de las
practicas ancestrales del pueble uro, y refieren a conocimientos gue los uros han
fransmitido de generacién en generacion hasta |a actualidad. Un ejemplo de como estos
conocimientos v practicas han sido el resultado de su adaptacion al medio ambiente v a
los recursos disponibles, es gue la construccion de embarcaciones de totora tiene la
ventaja de que no centribuye a la contaminacién del lago como aquellas propulsadas a
motor. Por otro lado, esta practica aprovecha al maximo la disponibilidad abundante de
fotora como materia prima (BRC Puno 2012).

Debido al contacto sostenido, que desde tiempos prehispanicos mantuvieron los pueblos
uro y aimara, es dificil distinguir creencias ancestrales cuyos origenes se relacionan
Unicamente con el pueblo uro. Quizé una de las pocas evidencias con las que hoy se
cuenta sobre la cosmovision del pueblo uro es el hallazgo de ceramica en Tiahuanaco,
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cuyos dibujos y decoraciones representan a ia juna. Se cree que la luna habria sido la
deidad principal de este pueblo por haber "iluminado" a los uros en sus expediciones
nocturnas de pesca y caza (DRC Puno 2012).

Organizaciones representativas de nivel comunal

A partir de las fuentes oficiales recopiladas, tales como los censos del Instituto Nacional
de Estadistica e Informatica y el directorio de comunidades campesinas del Organismo de
Formalizacion de la Propiedad Informal (COFOPRI), no se cuenta con informacion
respecto de organizaciones representativas def pueblo uro.

No obstante, la Direccién Regional de Cultura de Puno ha recopilado fuentes que
indicarian que la Comunidad Campesina Uros Chuiluni constituye una organizacién de
nivel comunal representativa de este pueblo.

Otros datos

Actualmente, el pueblo uro habita principalmente en el distritc de Puno y en las islas
flotantes de la bahia de Puno, sobre el lago Titicaca. La Comunidad Campesina de Uros
Chulluni ha sido identificada como el lugar en tierra firme, donde habita la mayor parte de
fa poblacion que se reconoce como parte del pueblo uro,

A pariir del Censo Nacional de Poblacién y Vivienda realizado en el afio 2007, la
poblacion de la Comunidad Campesina Uros Chulluni se estima en 550 personas. Seguin
los datos del mismo censo, la poblacién en seis islas flotantes cercanas a dicha
comunidad, es de 100 personas {INE] 2007).

Ademas de las islas flotantes situadas frente a la Comunidad Campesina de Uros
Chulluni, la Direccién Regional de Cultura Puno sefiala que hay un conjunto de poblacién
uro que habita en islas flotantes frente a la Peninsula de Capachica y cerca de la isla de
Amantani. A diferencia de las primeras, la dindmica en estas islas no tiene como egje
econdmico la actividad turistica.

Mediante la declaratoria de los conocimientos y practicas ancestrales de manejo de la
totora, el Estado peruano reconoce la existencia de "un grupo originario reconocido como
uro” en el lago Titicaca, regién Puno. Asimismo, precisa que una de las caracteristicas
mas importantes de este grupo es que "habita en enormes balsas hechas de totora, planta
perenne, comun en esteros y pantanos de América, cuyo tallo erguido mide entre uno y
tres metros, segiin las especies”.

Por ofro lado, en enero del afio 2014, el actual alcalde del Centro Poblado Uros Chulluni,
Victor Panca, solicito asistencia al Ministerio de Cultura en el proyecto de revitalizacién de
la lengua uro, mediante el oficio N° 043-2014 MCPT-UCH-PUNO.
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