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SANQU Y MARAS: LAS IMPLICACIONES SOCIOCULTURALES
DE LA ORGANIZACION DUAL DEL TERRITORIO
EN EL PUEBLO QUECHUA DE COLCABAMBA

NESTOR GODOFREDO TAIPE CAMPOS

Introduccion

Al mirar a la iglesia desde la parte baja de la plaza de Colcabamba (en Tayacaja,
Huancavelica), la encontramos ubicada exactamente en la mitad superior del parque'.
Inclusive hay una cruz en el centro del angulo superior del frontis, entre las dos torres
del templo construido en 1610 (ver ilustracion 1).

Ilustracion 1. Plaza de Colcabamba (Foto: Néstor Taipe, 2017).

Este punto medianero marca la division en dos mitades o parcialidades a la villa capital del distrito
y, principalmente, a la Comunidad Campesina de Colcabamba®. Una ex autoridad comunal y lider
gremial, declar6 que:

' Lo que no ocurre con muchas iglesias, solo por mencionar algunas, son diferentes las ubicaciones de la Catedral San
Antonio de Huancavelica, la Basilica Santa Maria de Ayacucho, la Iglesia Matriz de Santa Fe de Jauja y la Basilica
Catedral de Huancayo.

% Colcabamba es un distrito, un centro poblado capital del distrito y una comunidad campesina.
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“La mitad de la iglesia, la mitad del pino, la mitad de la plaza y toda la linea imaginaria
hacia el este es Sanco [Sangu] y hacia el oeste es Maras™.

(Cuadles son los significados Colcabamba, Sanqu y Maras? ;Cuales son las implicaciones
sociales y culturales de esta organizacion dual del territorio en Colcabamba? Estas son las
interrogantes que pretendo responder.

1. Acerca del nombre y breve historia de Colcabamba

En 1866, Antonio Raimondi, al realizar una travesia del valle del Mantaro hacia Huanta, llegd
a Colcabamba y la describi6 como un “pueblo de delicioso temperamento y de recursos, siendo
favorecido por la naturaleza con hermosos terrenos y abundancia de agua para el regadio. Esta agua
no es potable, conteniendo cal y 6xido de hierro en fuerte proporcion; sin embargo, no es dafiina
para los sembrios. Para los usos domésticos hay algunos manantiales cerca del pueblo” (1874: 244).
Esta descripcion resalta la aptitud agricola de la zona y, por lo mismo, tiene relacion con el caracter
productor de maiz y que justifica la nominacion de “colca” (qullga). Por su parte, Paz Soldan, por el
afo 1877, la design6é como “Ccolcabamba” evidenciando su antiguo vinculo con los depositos de
alimento. Veamos a donde nos lleva la exploracion de la semantica de este vocablo.

1.1. Lo que quiere decir Colcabamba

El término Colcabamba esta constituido por los vocablos: “colca” y “bamba”. Exploremos lo
que significa cada uno de ellos y empecemos por lo mas simple, esto es la expresion “bamba” que,
como se puede apreciar en el cuadro de abajo, significa pampa, llanura, plano y valle.

El vocablo “bamba” fue aplicado como descripcion de la topografia plana e irrigada,
especialmente de las areas de cultivo de maiz de los valles de Colcabamba, Poquiac—Tocas, Pilcos y
Cota—Vigapata.

RAIZ FORMA | SIGNIFICADO FUENTE

Pampa, campo llano, llanura, piso, planicie, | es.glosbe.com
plano, superficie, terreno, valle.

Bamba Bamba

En un sistema de montafias, como los Andes, con topografias de altas pendientes, las areas
planas son altamente apreciadas. En la provincia de Tayacaja los distritos con toponimos “bamba”
son el valle de Pampas (“Bambas’), Huaribamba, Salcabamba, Surcubamba y Colcabamba; sin
embargo, los pueblos y parajes asociados con este vocablo son numerosos.

Con relacion a la expresion “colca”, he encontrado que tiene diferentes formas de nominacion
segun se trate de la época y lugar en que se lo uso. Encontré el registro de golqa, qullqa, qollga,
collca, ccollca 'y colca.

3 En este trabajo me apoyaron con el acopio de informacion Carlos Taipe Campos y Carlos Taipe Sanchez. Algunas
fotografias provienen de la coleccion de Jesis Gamarra Nahuis y del Blog de Ulises Gutiérrez Llantoy. Rafael Angel
Sobrevilla Quispe comento al primer borrador. Mis agradecimientos a todos ellos.
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RAIZ | FORMA SIGNIFICADO SINONIMO FUENTE
X Unquy
Qolca Pléyades. quyllurkuna AMLAQ, 2005
. Unquy Laime y otros,
Qullqa Pléyades. quyllurkuna 2007
Acosta,
. ) 1590/1894 y
Collca Cabrillas, Pléyades. Oncoy 1621: Calancha.
1639
Silo, deposito, granero,
Qolca troje p ara gu ardar~granos Agotamana AMLAQ, 2005
como maiz, o chufiu,
moraya, frijoles, etc.
Deposito o ruma de chala
de maiz, para el forraje de AMLAQ, 2005
animales.
Deposito de productos Laime y otros,
Qullga agricolas construido con 2007
adobes.
Edificio, deposito. Laime y otros,
2007
Deposito, lugar en que se . Laime y otros,
pone, troje. Pirwa 2007
Cqsa que se pone, lugar u Churana Laime y otros,
Colca objeto para guardar. 2007
Troje. . . Espinoza y otros,
Qollga Pirqgwa, pirwa 2004
. Espinoza y otros,
Tagqe, taqi 2004
Ceollca Granero de “mayz”. Gonzales Holguin,
1952
“La trox de adobes”, “trox | “Pirhua”, Gonzales Holguin,
Ccollca » “ »
granero de paredes”. taqque 1952
Depositos de maiz, Guaman Poma,
camote, aji, algodon, 1988a
Collca magno, coca, flores
comestibles y para tefiir y
de todas comidas.
“Troxes” de las comidas. S. C. Pachacuti,
1613/1879
Collca Granero Duran, 1983
Colca Depositos y graneros. Cobo, 1653/1956
Qullga Producto, grano. Vallée, 1982.
Collca Monton, conjunto Duran, 1983
Sotanos donde habia Calancha, 1639
Colca .
entierros.
Deposito de mineral . Laime y otros,
Qullga natural. Chugqi tiyana 2007

71

El cuadro anterior proyecta seis acepciones de qullga: La constelacion pléyades, depositos
inga de productos agropecuarios y derivados, producto y grano, so6tanos con entierros, deposito de
minerales y monton o conjunto.

Las Pléyades (las siete cabrillas), ademas de Qolca, Qullga y Collca es nominada como
Unquy, Oncoy, Unquy Quyllurkuna y Antish. La forma de las Cabrillas desperté admiracion, tuvo
su propio aposento en el Qorikancha [;Kurikancha?] (Garcilaso 1609/1976). En ellas se originaron
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las demas constelaciones que representan a las aves y otros animales y el poder que permitia su
mantenimiento y reproduccion, razén por la cual la llamaban madre y estuvo considerada como
waka muy principal de los pueblos y ayllus (Duran 1983). Durante el proceso de extirpacion de
idolatrias, el cura y los vicarios de las doctrinas debian estar advertidos que todos los indios e indias
adoraban sus wakas, qunupas, wankas o chichik, el sol, la luna y las estrellas, especialmente a las
siete cabrillas que llaman Unguy (Acosta 1621). Las Pléyades tuvieron una importancia especial en
el calendario inga, ademas estuvo y aln esta considerada como indicador meteorologico, los
campesinos observan el tamafio y el brillo para prever el régimen de lluvias.

Qullga, como las Pléyades, propicia la construccion de otra significacion como “montén” y
“conjunto” (conjunto de siete estrellas). Por tratarse de un indicador del régimen de lluvias se asocia
a la agricultura. La agricultura se asocia con gullga como montdn: las mazorcas de maiz en los
tendales, en las wayunkas, los granos en el tendedero o en la pirwa o taqi. La misma iconicidad se
proyecta con los otros cereales y legumbres, pero también con los tubérculos y las cucurbitaceas y
su respectivo almacenamiento.

Otro tema importante, como informo un Jesuita Anoénimo (1879), es la denominacion Pirwa de
Jupiter (pirwa es sindnimo de faqi), planeta enviado por //la Tigsi para que fuese guardador y sefior
del imperio y las provincias del Pert, de su republica y sus tierras. Por esto le sacrificaban las
primeras cosechas, los productos mas notables en tamaiio y colores como mazorcas, granos y frutos.
A este dios encomendaban sus trojes, tesoros, almacenes dentro de sus casas para guardar sus
tesoros, ropa, vajillas y armas.

Los depdsitos de mineral natural fueron denominados qullga o chuki tiyana. En este caso
estamos ante un lugar (montafias, quebradas, playas, planicies, etc.) que contienen minerales.

Antonio de la Calancha (1639) anot6 que qul/lga también hace referencia a los sotanos donde
habia entierros humanos. Narr6 que en Calango (quince leguas de Lima hacia la sierra, tres de Mala
y diez de Pachacamac) pueblo grande antiguamente, y a la fecha del registro tenia 50 indios
tributarios. Por 1615, hubo una piedra de gran adoracion indigena llamada “Coyllor Sayana” o
“Cantaucaro”, informé que el visitador Duarte Fernandez vio que:

Todos los contornos de la piedra en larga distancia estaban cercados de colcas, que son
unos sotanos donde avia entierros, i algunos con sus cuerpos muy frescos de menos de
un afio (1639: 328).

El visitador la hizo picar y puso una cruz sobre ella para quitar cualquier supersticion. Pero
las qullgas también fueron subterraneas como las encontradas en Puerto Inca y Quebrada Vaca en
Arequipa y Huaylascan en Arica. He obtenido noticias que en las alturas de algunos pueblos de
Colcabamba (Tayacaja) existio también la practica de guardar las cosechas en el subsuelo.

Con relacion a gullga como deposito de productos agropecuarios y derivados y otros ttiles,
presento los registros efectuados por los cronistas de la época colonial.

El padre Diego Gonzalez Holguin de la compaiiia de Jesus, en 1608, describi6 una interesante
diferencia entre “ccollcca” (qullga), “pirhua” (pirwa) y “taqque” (fagi). La primera es un granero
con paredes hechos de adobes, la segunda esta hecha de chacllas o cafias embarradas, y el tercero
estd construido con paja o cafas sin embarrar. En otra parte especifica que “ccollcca” es un
“granero de mayz”.

Guaman Poma (1615/1988a) informo que “collca” eran los depdsitos inqas y que existian en
todas las provincias del Tawantinsuyu. Entre los collas (qullas) servian para los depodsitos de churiu,
moraya, kaya, charky y lana. Entre los Condesuyus, Andesuyus y Chinchaysuyus (en Acrapa,
Challcosora, Guanucopampa, Carapachapampa, valle de Jauja, Guanuco, en todo el reino y en los
llanos) servian para los depositos “de maiz y de camote y aji, algodon, magno, y coca, y rumo, de
todas comidas” (1988a: 242). Ademas, las “collcas” habrian servido para el almacenamiento de
flores (para tefiir lanas) y yerbas comestibles recolectadas por las pahua pallac [pawa pallaq]
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(“nifias que cogen flores”).
En la Historia del Nuevo Mundo, del padre Bernabé Cobo, encontramos la siguiente
descripcion:

Estaban hechos por mandado del Inca grandes depositos y graneros, que los indios
llaman colcas, en todas las provincias del Peru, en que se encerraban y guardaban los
tributos y hacienda del rey, y de la religion. En tres partes sefialadamente habia estos
depositos reales y sagrados: primeramente, en las tierras realengas y de la religion de
cada provincia, donde se encerraban inmediatamente los frutos y tributos como se iban
recogiendo; los segundos estaban en las cabeceras de las gobernaciones donde residian
los virreyes, y los terceros en la ciudad del Cuzco; porque por todos se repartian unos
mismo frutos y vituallas. Los depositos reales y los de la religion eran distintos, aunque
estaban siempre juntos, como lo eran los duefios de lo que en ellos se encerraba y los
efectos a que se aplicaba. Eran los del Inca mucho mayores y mas largos que los de la
religion; de donde se colige haber sido mayor su parte de tierras y ganados que la que
estaba consagrada a los dioses (Cobo 1653/1956: 124).

En efecto, en varias ciudades construidas por los ingas existieron muchas edificaciones
destinadas a la funcion de depdsitos. La cantidad de las mismas variaron entre regiones, pero todas
estuvieron en lugares estratégicos, frescos, cercano a los caminos y ciudades (también los tampus
servian de depdsitos). Los cronistas describieron que en Guanuco Pampa hubo unas quinientas
qullgas (Murra 2014), en Vilcas Huaman otras setecientas (Cieza de Leon 1880). En otras ciudades
habrian sido un poco menos o mas. Los depdsitos ingas impresionaron a Francisco de Xerez que
narro:

En este pueblo de Caxamalca fueron halladas ciertas casas llenas de ropa liada en fardos
arrimados hasta los techos de las casas. Dicen que era depositado para bastecer el
ejército. Los cristianos tomaron la que quisieron, y todavia quedaron las casas tan llenas,
que parecia no haber hecho falta la que fue tomada (1881: 92).

Fue el Inqa Yupanki (Pachakutiq) quien hizo construir los depdsitos de alimentos y otros
proveimientos estatales en Qusqu para tiempos de necesidades y de guerra (Juan de Betanzos
1551/2004; Sarmiento de Gamboa 1572/1965).

Cieza de Leon, en varios pasajes de su cronica, describi6 el uso de kipus para la contabilidad
de los tributos recaudados. En Xauxa, en Marcavillca, Guacarapora demostré al cronista el uso del
kipu en la contabilidad de todo lo que habian dado a los espafioles desde que Francisco Pizarro
ingreso6 al valle. El cronista narrd que vio la “cuenta de oro, plata, ropa que habian dado, con todo el
maiz, ganado y otras cosas” (1880: 42).

Fue un caso especial la existencia de unas dos mil quinientas gullgas en el valle maicero de
Cochabamba, pertenecientes al poder central, hecho que llevé a Wayna Qhapaq a reubicar a la
poblacion nativa y desplazar a diversos grupos del altiplano que servian por turno como
mitmaqgkunas para atender los cultivos de maiz estatales. La ciudad de Inqallaqta fue erigida como
un centro administrativo inga (Murra 2014).

Franklin Peace (2015) describié que los depositos destinados para el consumo de los grupos
étnicos, donde se almacenaba la produccion para el destino cotidiano, estuvieron a cargo de los
kurakas. Un Jesuita Anonimo (1594/1968) puntualizdo que de estos depositos se debia otorgar
alimentos a los cojos, ciegos, tullidos, viudas y huérfanos, y que de esto no puede aprovecharse “el
rey ni los sefiores”. También habrian existido encargados especializados llamados qullqa kamayug
que administraban los depositos construidos por el poder central donde se almacenaban las cosechas
obtenidas en las tierras del inqa, de los dioses, de la quya y de los orejones (ver ilustracion 2). El
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troje del inga habria sido denominado “Ylla collcca” o “Ccollca ccollcca huasi” (Gonzélez
Holguin 1608/1952).

Interesa sefalar que los vocablos qolca, qullga, qollga, ccollca, collca y colca solo
representan diferencias de escritura y que refieren a los significados descritos en la tabla precedente.
Arguedas hizo notar que, en tiempos de la invasion e imposicion del dominio colonial por los
espaioles, las reglas ortograficas en las lenguas latinas no habian sido todavia bien fijadas, “su
aplicacion al quechua era mas imperfecta atin” (2012). En efecto, hay que tener en cuenta que la
estandarizacion de la gramatica quechua es reciente con relacion a los primeros registros que
hicieron los cronistas espafioles, mestizos e indigenas. Inclusive hasta hace poco se usaba “cc” por
“q”. En algunos casos “cc” se ha convertido en “c” o “q”. La expresion “qullqa” significa deposito,
granero, silo y troje para guardar maiz, chufiu, moraya, camotes, carnes deshidratadas, frijoles, ajies,
coca, flores comestibles y para tefiir, lana, algodon, incluido forraje para animales.

“Colcabamba” es tierra que se caracteriza basicamente por la produccion de maiz. Como ya
se vio, qullga es un deposito de diversos productos. Los toponimos existentes son la mejor
constancia del caracter panandino de estos depdsitos. Al revisar el Diccionario Geogrdfico y
Estadistico del Peru de Paz Soldan (1877) encontramos 78 toponimos que refieren a chacras, aldeas,
pueblos, haciendas, estancias, distritos, rios, bafos termales y un barrio; 20 topénimos corresponden
a Ancash, 16 a Qusqu, 8 a Apurimac, 8 a Ayacucho, 6 a Huancavelica, 5 a Lima, lo demas a Junin,
Arequipa, Amazonas y Puno (ver anexo 1). No obstante, a pesar que la expresion “colca” fue de uso
generalizado en los Andes, en el contexto social actual de zona investigada, para referir a los
depositos se utiliza las expresiones de pirwa y tagi. No he accedido a noticias en Colcabamba sobre
construcciones de adobe destinado a qullgas. Sin embargo, existe en la comunidad un barrio
denominado Qullgagasa (abra de los depdsitos) ;sera que este barrio antafio fue el paraje de los
depdsitos?

Tlustracion 2. Dibujo 132.
Depositos del Ynga,
qullqa

335 [337]

DEPOCITO DEL INGA,
COLLCA

/ Topa Ynga Yupanqui /
administrador, suyoyoc /
apo Poma Chaua /
depocitos del Ynga //
qullga / suyuyuq / apu /.
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“Bamba” alude a topografias planas como las existentes en los valles en Colcabamba. Parece
que mas que la referencia literal a depositos, estamos ante una metafora que significa a Colcabamba
como un valle productor de maiz. Como hizo notar John Murra (2014), el maiz, desde tiempo
prehispanicos hasta tiempos actuales, es un alimento codiciado, festivo y hasta de prestigio en
relacion con la papa y el churiu. Inclusive Guaman Poma dijo que el maiz y la chicha daban fuerza y
no eran lo mismo la papa ni el chusiu 'y que por ello los Collas (Qullas) no eran fuertes. Hasta hace
algunas décadas atras, a los valles de Colcabamba, llegaban pastores de las alturas de Huancavelica
y otras provincias a trocar maiz con costales y sogas de lana de llama, charki de alpaca, tejidos
diversos de lana de oveja. Llegaban con gran niimero de llamas adornadas con campanillas,
pompones en las orejas y banderas sujetadas con las cuerdas de la carga. La llegada de la carretera
hizo disminuir estas practicas de intercambio entre pueblos de diferentes altitudes y diferentes
economias productivas.

1.2. Breve historia de Colcabamba

No conozco reportes arqueologicos que den cuenta de los antiguos habitantes de Colcabamba, a
lo mejor estuvieron bajo las influencias de Chavin (800 a. C.) y de Tiwanaku en su periodo expansivo
(700 d. C—1187 d. C.). No creo que Warpa (100 a. C. hasta 700 d. C.) haya influido en esta zona. En
cambio, se puede afirmar que fue parte del imperio Wari (700-1100 d. C.). Mas tarde habria integrado
la confederacion Chanka (110-1470 d. C.).

Muchos estudiosos identifican a los habitantes de la época chanka como los purunrunas (gente
salvaje) y awkarunas (gente belicosa) y a los sitios arqueoldgicos ubicados en las cumbres les dicen
mawka llagtakuna (pueblos antiguos) o llaqta qullugkuna (pueblos desaparecidos). Estos pueblos
habrian surgido después del colapso del Estado Wari y habria correspondido a un periodo de
beligerancias generalizadas entre los siglos X y XVI (ver Vivanco 2005a y 2015b). Tal vez asi
quedarian explicadas la presencia de restos arqueoldgicos en las cumbres de Runkugasa,
Kimsachumpi y Estanque en Colcabamba; Wichkana en Roble; Huaranhuay (Waranway) en
Adaymarca; Pumawatana en Salcahuasi (Sallgawasi); Llaqtaqulluy en Ahuaycha (Awaycha); Aya
Urqu en Daniel Hernandez; Pateria y Rosas Pampa en Huachocolpa (Wachuqullpa); Willkan
Muyupata en Pichus; Lliwyariq en Huaribamba (Waribamba); Chukitampu en Pazos, etc., a los que
hoy en dia, los campesinos aun los refieren como /laqta qullugkuna.

Después de que los chankas sometieron a los Andahuaylas, hay consenso que esta
confederacion ocupd el territorio comprendido desde Andahuaylas, Ayacucho y Huancavelica
actuales. Algunos autores afirman que los wankas fueron parte de esta confederacion. Otros, como
Markham, diran que la region de los wankas comprendia los xauxas, huancavelicas, llacsa—palangas,
pumpus, chupurus, anqaras, wayllay y yauyos. Davila Brisefilo menciona a los yauyos como
independientes guerreando con todos sus vecinos (Rostworowski 2001).

Navarro del Aguila cree, por razones lingiiisticas, que los wankas ocuparon lo que hoy en dia
es el departamento de Huancavelica. Las tribus que formaban esta nacion fueron, segun é€l, los
huancavelicas, tayacaxas, anqaras y waytaras (Rostworowski 2001). Sin embargo, el quechua de
Huancavelica y wanka son diferentes, por tanto, no parece ser un buen argumento.

Diversas fuentes afirman que el idioma de los chankas habria sido el aymara. La relacion
geografica de indias sefiala al aymara como antiguo idioma de los soras. Middendorf supone que el
aymara se extendid hasta Cundinamarca en Colombia. M. Uhle demostr6 que el aymara fue el
idioma mas extendido en el Peru preinqga, sufriendo persecucién conforme iba expandiéndose el
Tawantinsuyu y el runasimi. En Vilcashuaman, Soras, Rucanas, Huancavelica y Huanta, hasta el
siglo XVI, se habria hablado el aymara. P. Benvenuto Murieta enumera que el aymara era hablado
desde Canta hasta Cochabamba, comprendiendo a Huarochiri, Yauyos, Huancavelica, Lucanas,
Soras, Huamanga, Cangallo, Quilla, Cailloma y la meseta collalvina. El aymara esta relacionado
con la presencia del arte tiwanakense (Rostworowski 2001).

Cuando la confederacion chanka fue derrotada por los cusqueiios liderados por Pachakutiq (Inqa
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Yupanki), los quechuas tomaron Andahuaylas, ocuparon y sometieron a los soras (suras), rukanas y
vilkas (willkas). Después el inga marché hacia Pawkaray (Paucard) y Rumiwasi, cerca de la region
habitada por los wankas y los tayacaxas (Rostworowski 2001) luego retorndé a Qusqu. Después de
varios afios, envio a sus capitanes para someter a los yungas de la costa y mas tarde a los qullas. Solo
entonces mando el inga su ejército contra los wankas, al mando de Qapac y Tupac Yupanki, hermano y
sobrino de Pachakutiq, y los sometieron alrededor del afio 1460.

(Qué paso con los pueblos ubicados en el ambito de Tayacaja y Colcabamba en el proceso
expansivo inqa? Ramiro Matos Mendieta afirma que, junto con el dominio a los wankas, fueron
incorporados al Tawantinsuyu “los ayllus de Tayacaxas, Angardes, Huachos y Pumpus”.4 (Quién o
quiénes se encargaron del control de los ayllus o pueblos sometidos? ;Por qué en Colcabamba existe
una parcialidad y un barrio con el nombre de “Maras”?

Colcabamba aparece registrado por Antonio Alcedo (1786 y 1787) como un pueblo en la
“Provincia y Corregimiento de Huanta”.> Antonio Raimondi (1876) reporté que Colcabamba tenia
solo tres anexos: Ocoro (;Uquru, Ukuru?), Tocllacuri (Tugllakuri) y Anchac (Anchak) (los dos
primeros estan ubicados al oeste y el tercero al norte de la capital de Colcabamba). Este ultimo,
segin A. Alcedo (1786), esta ubicado en la ceja de selva, en la otra parte del rio “Anquyaku” (el
actual rio Mantaro)®,

En efecto, Huanta fue capital del Corregimiento otorgado en 1569 al encomendero espaiiol
Diego Gavilan. Sin embargo, desde 1567, Huanta fue parte del Obispado de Huamanga, abarcando
a 12 curatos, entre los que estuvieron Mayocc (;Mayuq, Muyuq?), Paucarbamba (Pawkarbamba),
Colcabamba, San Pedro de Pampas y Huaribamba (Waribamba).

Por 1581, Huancavelica fue separada del corregimiento de Huamanga. En 1612 Angaréaes fue
repartido a Huancavelica y Chocorbos a Castrovirreyna. Como consecuencia de la rebelion de
Tapac Amaru II, los corregimientos fueron suprimidos en 1784 y fueron reemplazados por las
“intendencias”, que se dividian en “partidos”, éstos en “doctrinas” o “parroquias”, que a su vez
subdividian en “anexos”. De esta manera, la intendencia de Huancavelica quedé compuesta por
cuatro partidos: El Cercado, Castrovirreyna, Angaraes y Tayacaja.

Tadeo Haenke (1795/1901), naturalista que participé en una expedicion cientifica, habria
realizado sus anotaciones para la Descripcion de Peru entre los afios 1790-1795, informé que la
intendencia de Huamanga tuvo 50 doctrinas, 1 ciudad, 7 partidos, 134 pueblos, con 111,559
habitantes entre los que hubo 75,284 indios y 5,387 espafioles. La intendencia de Huancavelica tuvo
22 doctrinas, 1 ciudad, 4 partidos, 86 pueblos, 30,917 habitantes entre los que hubo 23,917 indios y
2,341 espanoles.

Como podra notarse, entre Huamanga y Huancavelica, la diferencia demografica indigena y
espafola es grande. Pero también lo es la supremacia demografica indigena. Otra comparacion de
dos partidos proyecta que Huanta tenia 30 pueblos con 27,334 habitantes entre los cuales hubo
1,998 indios, 219 espaiioles y 10,080 mestizos. En Tayacaja hubo 5 doctrinas con 22 pueblos con
13,161 habitantes entre los cuales hubo 9,020 indios, 1,394 espaiioles y 2,796 mestizos (Haenke
1795/1901). Resulta deducible que la poblacion en el ambito de Colcabamba debio ser 2,000 o
2,500 habitantes entre indios, espafioles y mestizos.

* Ver http://www.dehuancayo.com/culturahuanca.html.

En Huaraz (Ancash) y Aymaraes (Apurimac) hay distritos con el nombre de Colcabamba. Igualmente, existen varios
centros poblados con este nombre en las provincias de Carhuaz, Antonio Raymondi, Carlos Fermin Fitzcarral, Yungay
y Sihuas (en Ancash); en Huamanga y Paticar del Sara Sara (en Ayacucho); en Abancay y Antabamba (en Apurimac);
en Chota y Cajabamba (en Cajamarca); en Jauja (Junin); y, en Chumbivilcas y Anta (en Qusqu). Ademas, hay un
distrito Colca en Huancayo (Junin) mientras que en Arequipa todo un valle tiene el mismo nombre.

% En el distrito Tintay Puncu hay una localidad con el nombre de Anchac y coincide con la localizacion que da Antonio
Alcedo, lo que hace suponer que Qullgabamba (Colcabamba) prehispanico habria sido lo que hoy son los distritos de
Quichuas (Kichwas), Colcabamba, Andaymarca, Surcubamba, Huachocolpa, Tintay Puncu y Roble.
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Jaime Urrutia presentd una informacion de tributarios en Huamanga de Noble David Cook y
se encuentra que Tayacaja, en 1570, es un repartimiento encomendado a Isabel Astete. En 1570
habia una poblacion total de 4,660, de los cuales 799 eran tributarios, 236 viejos, 987 muchachos y
2,638 mujeres. En 1610 habia una poblacién total de 2,255, de los cuales 396 eran tributarios, 169
viejos, 510 muchachos y 1,180 mujeres (Urrutia 2014).

Como se podra notar, la tendencia fue hacia la disminucion de la poblacion y los tributarios
en Tayacaja. Urrutia (2014) propuso tres razones que explican esta tendencia: el enfrentamiento
entre la administracion y los encomenderos, que a los ltimos les llevé a ocultar a los tributarios que
debio acrecentarse al imponerse la mita de las minas de Huancavelica; los curacas escondian a la
poblacion en edad de tributar o éstos huian al momento de las visitas de tasacion; y; la pugna de las
etnias nativas con sus encomenderos y hasta con sus propios curacas les ensefio a litigar
“legalmente” obligando a visitas y revisitas, tasas y retasas a lo largo de la época colonial. En suma,
la disminucién de la poblacion tributaria fue diferente a la disminucion de la poblacion total.

Después las cifras empezaran a incrementarse paulatinamente, al punto que al afio 1790, en la
intendencia de Huancavelica existian 8,300 tributarios, de los cuales 1,617 fueron tributarios de
Tayacaja, 3,250 de Angaraes, 2,401 de Castrovirreyna y 1,032 del Cercado (Povea 2012).

Tayacaja tuvo mayor presencia de espafioles (1,394 segun Haenke) que los otros partidos,
incluido Huanta a la cual estuvo adscrita inicialmente. Obviamente, el predominio de las haciendas
aquellos tiempos fue absoluto.

Durante todo el periodo de la dominacion colonial, en esta zona, predominé el sistema de
haciendas tradicionales de explotacion servil. Epoca en la que las diferencias estaban marcadas
entre mistis (blancos) e indios, patrones y siervos, contexto donde el dominio de los mistis era total,
inclusive podian disponer de las vidas de los indigenas. En todo ese periodo hubo una convivencia
conflictiva entre hacienda y comunidad, siendo ésta tolerada por ser reserva de mano de obra para
las épocas en que su demanda acrecentaba. En cambio, los hacienda—runas dependian
completamente de la hacienda para su subsistencia.

Después de la independencia, las intendencias, partidos y doctrinas (o parroquias) fueron
convertidos en departamentos, provincias y distritos. El departamento de Huancavelica fue creado
por José de San Martin el 26 de abril de 1822. Luego perdid esa categoria por tener escasa
poblacion. Bolivar orden6 que todo el ambito de Huancavelica pasara a jurisdiccion de Ayacucho.
El 28 de abril de 1839, Agustin Gamarra restablecio la categoria de departamento.

Colcabamba, con Simén Bolivar, adquiri6 la categoria de distrito el 24 de enero de 1825’
Con relacion al reconocimiento de la provincia de Tayacaja, el 21 de junio de 1825, por Decreto
Supremo, el Gobierno convoco a elecciones para elegir representantes al Congreso General del Peru
a instalarse el 10 de febrero de 1826, estableciendo un representante por cada provincia de
Ayacucho (Huamanga, Anco, Huanta, Cangallo, Lucanas, Parinacochas, Andahuaylas,
Huancavelica, Angaraes, Castrovirreyna y Tayacaja) (Oviedo 1861). Por esta razon Tayacaja
considera al 21 de junio como fecha de su creacion.

Por su parte Tayacaja, que conformaba la peninsula rodeada por el rio Mantaro, fue
desmembrada al reconocerle como provincia a Churcampa el 4 de enero de 1984 y la constituyen 11
distritos. A su vez, Colcabamba como distrito ha perdido en 2014 y 2015 las dos terceras partes de
su territorio con las creaciones de los distritos de Andaymarca (14-11-2014) y Quichuas (02—-12—
2014). Tocas y Ocoro estan en proceso de distritalizacion; por tanto, el territorio del distrito de
Colcabamba seguira reduciéndose.

Actualmente, el distrito y la provincia son considerados como capitales energéticas de Peru,
porque en su territorio fueron construidos la represa de Tablachaka (del rio Mantaro), el Complejo
Hidroeléctrico del Mantaro y la segunda represa del rio Mantaro y la Central Hidroeléctrica Cerro
del Aguila.

7'El 8 de junio de 1946, la capital distrital de Colcabamba fue elevada a la categoria de Villa.
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Hasta después de la reforma agraria impuesta por el gobierno militar encabezado por Juan
Velasco Alvarado (1968-1975), la comunidad y la villa de Colcabamba (capital distrital) estuvo
rodeada en forma total por haciendas tradicionales que, desde tiempos de la colonia, ejercian formas
de explotacion servil de los hacienda—runas. Pero, la penetracion del capital comercial, la
proletarizacion parcial de un sector de los campesinos, la presion demografica sobre el recurso
tierra, la aplicacion de la reforma agraria, los movimientos campesinos de reivindicacion de la tierra,
entre otros, hicieron posible el derrumbe de este sistema de haciendas.

A la fecha, los campesinos del total de las ex—haciendas en el distrito de Colcabamba y en la
provincia de Tayacaja optaron por su conversion en comunidades campesinas, en cada una de ellas
hay escuelas primarias, en algunos hay colegios secundarios, otros tienen establecimientos de salud,
la mayoria tienen acceso a la electrificacion y otros servicios basicos; pueden “vender” y “heredar”
sus tierras y sus casas, solo algunos terrenos son de caracter colectivo; la mayoria de la juventud ha
abandonado el campo y se ha ubicado en la capital distrital, provincial, en las ciudades de Huancayo
y Lima, otra parte ha migrado hacia diferentes puntos de la selva; sin embargo, los migrantes
mantienen vinculos con sus lugares de origen, regresan para la siembra, cosecha y para sus fiestas
(Taipe 1993).

En un porcentaje elevado de la poblacion del distrito y la provincia sigue vigente el llamado
“mundo andino” como una realidad cultural diferenciada, con su propia lengua (el runasimi),
cosmovision, ética y valores.

Sin embargo, la aceptacion como realidad diferenciada no significa que ésta exista de manera
aislada del contexto global ni que continua incélume; al contrario, su vitalidad radica en su
capacidad de cambio.

La cultura actual en Colcabamba y Tayacaja es producto de la interaccion diacrénica y
sincronica de “lo andino” y “lo occidental”, cuyo resultado es una nueva configuracion y se trata de
una sociedad con una cultura que es diferente de la que los espafoles hallaron, pero que tampoco es
occidental totalmente; éstas siguen siendo andinas aun cuando adoptaron, apropiaron, recrearon y
reinterpretaron en su “interioridad”, un conjunto de elementos materiales, tecnoldgicos e
ideoldgicos tomados del exterior; al mismo tiempo son participes, en condiciones subalternas, de la
economia de mercado, del avance de la tecnologia y del proceso de mundializacion de la cultura.

2. La semantica de la expresion “Sanqu”

Sanqu tiene diferentes formas de nominacion segun se trate de la época o del lugar en que se
lo us6. Asi encontramos el registro de ¢anco, sancos, sango, sangu, sanqu, sanccu, sancca, sankhu,
sankhu puqhi, sankhucharia, sanqu, yahuar sanco, sanco y zancu.

Como se puede observar en el cuadro siguiente, Sangu (en sus diferentes formas) hizo
referencia al alcaide, pregonero y verdugo; a un poblado inga; antes y ahora es toponimo de una
provincia, de una ciudad, de un distrito y una parcialidad; y, por tltimo, fue un alimento ritual del
Inti Raymi'y Quya Raymi (Situa).

RAIZ FORMA SIGNIFICADO SINONIMO FUENTE
Zanco Alcaide, pregonero, Guaman Poma,
verdugo. 1980
Zancu Poblado inqa. Garcilaso, 1976
Sanqu
o Ciudad [Huancasancos]. Guaman Poma,

Zanco Uanca
Shanku 1980

Huancasancos | Provincia ayacuchana.

Sancos Distrito en Lucanas.
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Sancos Parcialidad en
Colcabamba.
Canco “Massa de mayz cozida Gonzalez Holguin,
en agua hirviendo”. 1608
« » Gonzalez Holguin,
Pan de mayz”. 1608
Sankhu pughi | Mazamorra de maiz o de Bertonio,
PUA | yinua muy espesa. 1612/2011
Masamorra espesa de | Sancca Paz Soldan, 1877
Sanccu . .
maiz o quinua, Q. y Ay.)
L Guaman Poma,
Sancos Comida inqa 1980
Sankhu Al1menFo inqa prfeparado AMLQ, 2005
con harina de maiz
Pipu, khaka,
Espeso, denso. thaka AMLQ, 2005
S Alimento de maiz Sanqu, sango | Weber y otros,
angu morocho (Huanuco). 1998
Zancu Comida festiva. Garcilaso, 1976
. Mazamorra espesa con Bertonio,
ST sangre de carnero. 1612/2011
A oL i ento putificador Garcilaso, 1976
sangre
Sanco con sangre ST,
Yahuar sanco de carmero er 1980: Molina,
) 1574/1943

El dibujo 303 (804) de la Nueva Coronica de Guaman Poma® lleva el rétulo “ALCAIDES,
PREGONERO, VERDVGO, mayo zanco / en este rreyno”. En él aparece un viejo andino, uno de
los alcaldes, pregoneros o verdugos de este reino. El personaje cumple tareas administrativas en el
contexto del dominio colonial. Tenia algunos privilegios, “se la han de pagar los culpados un
maravedi y no pase mas”. Podia vender algunos productos agricolas a los espaiioles e indios, al cura,
corregidor y encomendero. Jan Szeminski (2016) sugiere que dichos cargos podian ser hereditarios
y que los “Zancu” pudieron haber sido un sub grupo de los Mayu Inqa 1.

Fue un pueblo ubicado hacia el norte de la ciudad del Qusqu. El Inca Garcilaso de la Vega
(1976) narr6 que, por orden de Manco Capac (Mangu Qhapaq), se formo un poblado hacia el norte
de la ciudad del Qusqu con el nombre de “Zancu”. Jan Szeminski (2016) sospecha que pudo haber
existido al lado del Qusqu dos grupos con el mismo nombre, Mayo Inqa [ y Mayo Inqa II, el
primero tal vez haya tenido acceso a altos cargos del gobierno, mas no los Mayo Inqa II. Por tltimo,
Guaman Poma escribi6 de los pueblos de los “sancos” pero no los localizo geograficamente.

Antes y ahora es toponimo de una provincia, de una ciudad, de un distrito, una parcialidad y
muchas otras localidades. Guaman Poma (1980b) incluy6é a “Zanco Uanca” en un listado de las
primeras ciudades, villas, aldeas, parcialidades de este nuevo reino; obviamente, “Zanco Uanca”
son los Huancasancos actuales (Szeminski 2016). Por su parte, Antonio de Alcedo (1789) registro
un pueblo “Zancos” de la provincia y corregimiento de Vilcashuaman.

Paz Soldan (1877) describe que los toponimos con “sanco” refieren a distritos, pueblos,
aldeas, estancias, haciendas y chacras ubicadas en Ayacucho, Qusqu, Apurimac, La Libertad, Puno,
Lima, Piura y Ancash (ver tabla siguiente). A lo anterior hay que sumar la provincia actual de
Huancasancos (Ayacucho) y la parcialidad Sanqu en Colcabamba (Tayacaja, Huancavelica).

¥ Ver http://www.kb.dk/permalink/2006/poma/818/es/text/?2open=id3089573.
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TOPONIMO | DESCRIP. DEPTO. PROVINCIA DISTRITO
Sancca Pueblo Cuzco Acomayo Rondocan
Sanco Aldea Apurimac Cotabambas Tambobamba
Sanco Estancia Apurimac Cotabambas Tambobamba
Sancco Aldea Cuzco Anta Anta

Sancco Estancia Cuzco Anta Anta
Sanccollo Estancia Puno Azangaro Chupa

Sancco Hacienda Ayacucho Lucanas Puquio
Sancobamba | Estancia La Libertad Huamachuco | Huamacchuco
Sancobamba | Hacienda La Libertad Huamachuco | Huamacchuco
Sancomarca Hacienda Cuzco Anta Limatambo
Sancon Chacra Lima Canta Lampian
Sancopampa | Chacra Cuzco Anta Anta
Sancopica Chacra Ayacucho Lucanas Sancos
Sancor Aldea Piura Piura [Morropon]
Sancos Distrito Ayacucho Cangallo Sancos
Sancos Pueblo Ayacucho Cangallo Sancos
Sancos Distrito Ayacucho Lucanas Sancos
Sancos Pueblo Ayacucho Lucanas Sancos

Sancu Chacra Ancash Huaras Independencia
Adicionalmente:

Huancasancos | Provincia Ayacucho Huancasancos

Sanqu Parcialidad Huancavelica Tayacaja Colcabamba

NUMERO 14, 2017

(Qué indican los toponimos? ;sera memoria de antiguos desplazamientos de poblaciones? Si
en Huancavelica y Tayacaja hay una sola parcialidad llamada Sanqgu ;De donde vinieron? La tabla
anterior sugiere que podrian proceder de alguna etnia ubicada en territorio ayacuchano o en
territorio cusquefio. En todo caso tengamos presente que el territorio ayacuchano (desde
Andahuaylas, Ayacucho y Huancavelica) era de dominio chanka, mientras que Qusqu era de

dominio inga.

Sobre sangu como alimento ritual del /nti Raymi y Quya Raymi (Situa) son abundantes los
registros de los usos prehispanicos y contemporaneos. Los diccionarios de los siglos XVI y XVII
presentan las siguientes descripciones.

Fray Domingo de Santo Thomas anoto los siguientes significados:

“Cancoyasca. Cosa espesa, como massa’.
“Cancoyani. Hazer algo espeso”.
“Cancosapa. Cosa espesa’.

“Cancoyachin. Espesar alguna cosa como massa” (1560a: 115).

Fray Diego Gonzalez Holguin registré que Canco es:

“Massa de mayz cozida en agua hirviendo”, y
“Pan de mayz” (1608: 376).

El Padre Ludovico Bertonio anot6é que en aymara:

“Sankhu pughi. [es] Mazamorra de maiz o de quinua muy espesa”, y

“Sankhucharia. [es] Mazamorra espesa con sangre de carneros” (1612/2011: 215).
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Dos diccionarios contemporaneos la describen asi:

Sankhu. [...] Alimento inka, preparado con harina de maiz y otros cereales previamente
tostados, cocido con poca agua y algo grasa. En las ceremonias se empleaba como
alimento sagrado; tal el caso, por ejemplo, en el Inti Raymi, donde era alimento
principal. | Adj. Espeso, denso. SINON: pipu, khaka, thaka’.

“Sangu /sanqu/ [sango] [...] Wansa jarata ancashita agaycéd sanguta ruranipaj. Estoy
moliendo el maiz morocho que tosté para hacer sango [.. 17

Hasta aqui resulta interesante que el sanqu era una masa espesa cocida en agua, era un pan de
maiz, una mazamorra espesa de maiz o quinua, podia ser sin y con sangre de “carnero” y sangre
humana. Ademas, se trataba de un alimento principal y sagrado en el /nti Raymi y en el ritual de
purificaciéon denominado Situa realizado en Quya Raymi Killa (décimo mes inqa).

Si consideramos que la referencia del P. Ludovico Bertonio es al mundo aymara (mazamorra
de maiz o quinua), entonces pareciera que entre los quechuas el maiz habria sido el ingrediente
principal del sanqu, de alli la importancia del origen mitico de este cereal, que se trataba de la hija
del astro que establecio una relacion amorosa con un pastor y que, por la hostilidad del padre a esta
relacion, decidieron huir, pero el Sol convirtio a su hija en mazorca con cabellera rubia (Itier 2007);
o se trata de las lagrimas de alegria del Sol que rio tanto al ver que un runa se tropezé en el camino,
estas lagrimas al caer en la tierra se convirtieron en los primeros granos de maiz (Taipe 1986).

Luis Millones (2016) refiere a un relato del R. P. Calancha, en el cual el Sol prefi¢ a la mujer
que ¢l habia creado y enojado despedazo a la criatura. Al mismo tiempo decidié otorgar alimentos a
la humanidad, por lo que sembro los dientes y nacio el maiz, sembré las costillas y los huesos y
nacieron yuca y otras frutas que son raices, de la carne nacieron frutos como los pepinos y pacayes.

Millones (op. cit.) refiere también a ciertos relatos registrados por Efrain Morote, cuando el
zorro fue conducido por el condor al cielo a participar de un banquete celestial de todas las aves,
pero se embriagd y fue abandonado por el condor. Cuando iba descendiendo, insultd a un loro y
éste cortd la cuerda y el zorro cayd, reventd y esparcio por la tierra las semillas que comio, asi
aparecieron el maiz, la cebada, la papa, olluco, quinua, cafithua y otros. Este mismo relato fue
registrado y analizado por I. Tomoeda (1982) y F. y M. Coluccio, 1985.

Por ultimo, Ayar Manqu (o Manqu Qhapaq) aparece relacionado también al origen del maiz
(Pease 2015). Al poblar Qusqu, “Mango Capac y su compaiiera, con sus cuatro mujeres, sembraron
unas tierras de maiz, la cual semilla de maiz dicen haber sacado de la cueva, a la cual cueva nombro
este seflor Mango Capac Pacarictambo, que dice casa del producimiento [...]” (Betanzos
1551/2004: 60).

Como se podra notar hay una afinidad entre el Sol y el origen del maiz (porque inclusive el
condor es uranico, es ave solar; y el Inga es Intip churin, hijo del Sol). Y el sanqu elaborado con
harina de maiz fue precisamente, en el Inti Raymi, el alimento sagrado principal. El Inca Garcilaso
de la Vega inform6 que el Inti Raymi era celebrado en junio, pasado el solsticio. Celebraban al Sol
“por tenerle y adorarle por sumo, Solo y universal Dios, que con su luz y virtud criaba y sustentaba
todas las cosas de la tierra” (1991: 46); y, porque era el padre de “Manco Capac” y “Coya Mama
Ocllo Huaco y de todos los ingas.

Ayunaban tres noches. La noche antes de la fiesta disponian de los “carneros” y “corderos”,
comida y bebida que ofrecian al Sol. Las mujeres del Sol hacian aquella noche gran cantidad:

? Ver Diccionario quechua - espaiiol - quechua de la Academia Mayor de la Lengua Quechua, GRC, Cusco, 2005, p.
542.

" Ver Diccionario del quechua del Huallaga con indices castellano e inglés de Weber, Cayco y otros, Serie Lingiiistica
Peruana N° 48, ILV, Lima, 1998, p. 475.
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de una masa de maiz que llaman zancu hacian panecillos redondos del tamafio de una
manzana comun, y es de advertir que estos indios no comian nunca su trigo amasado y
hecho pan sino en esta fiesta y en otra que llamaban Citua [Situa], y no comian este pan
a toda la comida, sino dos o tres bocados al principio; que su comida ordinaria, en lugar
de pan, es la zara tostada o cocida en grano (Garcilaso de la Vega 1991: 48).

Para la demas gente comun, otro grupo de mujeres amasaban el pan y guisaban la
comida. Pero el pan, aunque sea para la comunidad, era hecho con harina elaborada por
doncellas, porque se trataba de un alimento sagrado“.

Los ingas adoraban al Sol en la plaza “Huacaipata” (Wagaypata) y los kurakas venidos de
todo el Tawantinsuyu lo hacian en la plaza “Cusipata” (Kusipata). Brindaban bebidas, sacrificaban
ganado natural y hacian practicas de oraculo para saber si tendrian un afio venidero feliz o infeliz.
“Toda la carne de aquel sacrificio asaban en publico en las dos plazas, y la repartian por todos los
que se habian hallado en la fiesta... Y a los unos y otros se la daban con el pan llamado zancu; y
éste era el primer plato de su gran fiesta y banquete solemne” (Garcilaso de la Vega 1991: 52).

En el décimo mes inga llamado Quya Raymi Killa, se realizaban las fiestas de la luna y de la
quya, la fecha habria correspondido al equinoccio de primavera, se realizaba el Situa que consistio
en un ritual de purificacion para expulsar las enfermedades del Qusqu. El consumo del sanqu era
central en este ritual. Guaman Poma (1988a), Cristdbal de Molina (el del Cusco) (1943), Garcilaso
de la Vega (1991) y Bernabé Cobo (1893) coinciden que correspondio estas fiestas y rituales al mes
de septiembre o décimo mes del calendario inga.

En todo caso se trata de una época en la que se expia, purifica y limpia todos los males
(“enfermedades, penas y trabajos que puedan padecer”) de la ciudad y de cada uno de los hogares.
Anotaron los cronistas que se traté del mes en que iniciaban las lluvias, por tanto, era época de
roturacion de la tierra para la siembra; pero que al mismo tiempo las lluvias venian trayendo
algunas enfermedades.

Por la razdn anterior, hacian salir de la ciudad del Qusqu a todos los forasteros, a las personas
con defectos fisicos e inclusive a los perros para evitar que aullen. Realizaban ayunos y abstinencias.
Segun Garcilaso de la Vega hacian dos tipos de sangu, uno con sangre de nifios entre 5 y 10 afios,
obtenida por desangre de la junta de las cejas y encima de la nariz; y, otro sanqu sin sangre. Con el
primero, los sometidos a ayunos, se pasaban el cuerpo, como limpidndose para echar a las
enfermedades; untaban los umbrales de las puertas de las casas, del templo del Sol, de la casa de las
mujeres del Sol y el templo de Wanakawri.

Bernabé Cobo, Cristobal de Molina y Guaman Poma anotaron que a sus idolos (del Sol,
“Hacedor”, Trueno, ‘“Huanacauri”, “Coropuna”) “las calentaban [sobaban] con el sanco dicho”.
Otro tanto hacian con las momias de sus muertos. Ademas, como describieron Bernabé Cobo y
Cristobal de Molina hacian lo mismo con los lugares donde guardaban las comidas y los vestidos y
que luego llevaban este sanqu a las fuentes y las echaban en ellas diciendo que no entrasen las
enfermedades en sus hogares.

Guaman Poma y Cristoébal de Molina hablaron de “yahuar sanco” (yawar sanqu), sanqu con
sangre de los animales sacrificados que era consumido “... prometiendo no ser jamas (malos) en
cosa alguna, ni murmurar del Hacedor, ni del Sol, ni del Trueno; ni ser traidor a su Sefior el Inca
principal, so pena de que aquello fuese para su condenacion y trabajo” (1943: 37). Asi, separaban el

" Joan de Santa Cruz Pachacuti (1613/1968) describié que hubo cuatro tipos de acllas [akllas]: yurac aclla [yuraq
aklla] para Ticcicapacviracochanpachayachachi. Al respecto, una relacion andnima (1879) dice que las akllas fueron
consagradas al Sol y se las denominaba “intip chinan” o “punchaopa chinan” (criadas o siervas del Sol o de la luz del
dia) pero nunca “intip huarmin o punchaopa huarmin” (mujeres del Sol). Santa Cruz Pachacuti, describe también a las
“uayruc aclla [wayrur aklla): “para sus doncellas” (tomadas como mujeres secundarias del inga); las paco aclla [paqu
aklla]: para las mujeres de los apucuracas [apu kurakas]; y, las yana aclla [yana akila]: para los indios comunes.
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yawar sanqu para los ausentes y los enfermos que guardaban cama, porque seria desdichado sino
alcanzaba a recibirlo. Después de todos los rituales, al salir el Sol, desayunaban otro sangu amasado
sin sangre.

Obvio que las practicas anteriores fueron consideradas por los catequizadores espafioles como
grandes idolatrias que debian ser reprimidas. Pablo Jos¢ de Arriaga (1621) escribido que los
aborigenes utilizaban en sus sacrificios “Parpa, o Sancu [que] es un bollo que hacen de maiz molido”
(1621: 27). Recomendo que se les debe:

[...] A seles de decir publicamente que cada vno a de decir el oficio que tiene de
Hechizero (si lo es) y las Huacas, y Malquis, que an adorado, y las Conopas, y dioses
Penates, que tienen en sus casas y las ofrendas de Mullu, Paria, Llacsa, Carva, Muqui,
Ato, Huahua, Sebo, Coca, Sancu, y las demas (1621: 95).

Sefiald que los indios hacian sacrificios de llamas, cuyes, chicha, mullu, paria, llagsa, sanqu,
kuka y sebo quemado adorando a sus wakas, qunupas, wankas, chichik, el sol, la luna, estrellas, las
siete cabrillas (unquy) y las tres marias, los mallkis, haris y pagarinas. Por Gltimo, propuso un
edicto que prohibia a los indios tener mullu, paria, llagsa, ni hacer sanqu ni tigti, ni “asto”, no
guardara maiz “huantay” o “ayrigua o misazara o callauzara”, y al transgresor le serian dados cien
azotes, rapado el cabello y se procederia con él como contra el relapso en la idolatria.

La represion a las “practicas idolatricas” se valioé también del confesionario, para el cual Juan
Pérez Bocanegra elabor6d un Ritual formulario, e institucion de Curas, para administrar a los
naturales de este reyno, los santos Sacramentos del Baptismo, Confirmacion, Eucaristia, y Viatico,
Penitencia, Extremauncion, y Matrimonio, con advertencias muy necesarias, que Gerald Taylor
(2007) hizo la transcripcion de la traduccion quechua, cuya utilidad era permitir a los curas de
indios poco familiarizados con las lenguas nativas confesar feligreses que ain no dominaban el
castellano, estableciendo una lista de las practicas idolatricas, heréticas o supersticiosas que los
indios eran susceptibles de cometer (2007: 10). Las interrogantes referidas al sangu son:

“;Calientas [sobas] a los huacas o a otros hombres, aplicandoles sanco preparado con
sangre? ;Les ofreces comida o sacrificios de animales?” (2007: 86).

“Después de haber sembrado, cuando aparecen los choclos y se ha amontonado la mies,
al llevarla al depdsito, jsueles adorar al maiz, sahumandolo con sanco, dandole de
comer y rezando: ‘jQue no se me acabe [el maiz] al ir sacandolo!’? (2007: 98).

“Cuando terminas de tejer tu ropa, ;la sahimas y untas con sanco, creyendo que asi no
te provocara ninguna enfermedad y que no envejecera? (2007: 101).

“;Cuantas veces has velado hasta el amanecer realizando ceremonias dedicadas a tu casa
y calentando sus puertas con sanco? (2007: 104).

“Cuando llevas tu maiz o cualquier variedad de granos a tus trojes (collca) y granero
(taqi), ;sueles sahumarlos y hacerlos untar con sebo y sanco preparado con sangre para
que no se agusanen y no se acaben? (2007: 107).

“;Colocas sebo o sanco preparado con sangre cerca de los cestos de coca, de aji o de
camarones o cualquier otro producto que pones en la plaza para vender, creyendo de
esta manera se aumentaran tus ganancias y los venderas mas facilmente? (2007: 108).
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En suma, sanqu tiene cuatro connotaciones, primero, fue el nombre de un funcionario
indigena que Guaman Poma la describe como Alcaide, Pregonero y verdugo; segundo, es el nombre
de un poblado inga (tal vez un subgrupo de los Mayu Inga); tercero, es toponimo de diversas
localidades, estancias, haciendas y chacras; y, cuarto, fue un alimento ritual del /nti Raymi y Situa
con fines expiatorios, purificatorios y de limpieza de enfermedades y desgracias a la ciudad del
Qusqu y los hogares familiares y al mismo tiempo era para que duren mas las comidas y las ropas y
como un amuleto que permitia la venta rapida de ciertos productos y la obtencion de mayores
ganancias.

De todo lo dicho se puede arribar a una primera conclusion que con la expresion sanqu en
Colcabamba se estaria refiriendo a los runas consumidores de harina; por tanto, tiene relacion con
la ocupacion principal de productores agricolas. Pero, no hay gran diferencia entre la produccion
agricola entre Sanqu y Maras, aunque el primero tiene un paraje denominado Loma, que esté en las
faldas de la montafia “Waychaw” (Ilustracion 3), que tiene una produccion especializada en cebada
y lentejas.

Sin embargo, el comunero quechua Teodosio Cconovilca Montes, del barrio Pagchapata,
comento que:

Sanqu hace referencia a los ‘derrotados’, a los que les hicieron sanqu en el sentido de
‘removerlo’, ‘revolotearlo’. En una pelea, el que gana hace sangu al ‘derrotado’.

Sanqu es la parte que da hacia ‘Waychaw’ en la comunidad campesina quechua actual donde se
asentaron los ayllus chankas.

Desde el asentamiento de los maras mitmagkuna hacia la parte de ‘Qallwas’ y las familias
chankas asentadas hacia “Waychaw’ viene el conflicto entre los Maras y los Sanqu.

Ilustracion 3. La montaiia Waychaw en Colcabamba, en cuya cumbre hay una cruz
de la parcialidad Sanqu y al mismo tiempo es considerado Wamani o dios
montafa (Néstor Taipe, 2017).

De lo expuesto, se puede arribar a una segunda conclusion que Sanqu es una metafora que
refiere al derrotado y revoloteado, en este caso, se trataria de los chankas derrotados. Sin embargo,
esta referencia del “derrotado” tiene sus propias dificultades, ya que aparte de la acepcion de Maras,
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de un ingarian que pasa de Churcampa hacia Pampas por las alturas de Colcabamba y un “camino
real” que transversaliza de Quichuas hacia Andaymarca, no hay evidencias arqueoldgicas de la
presencia inqa en Colcabamba.

3. La semantica de la expresion “Maras”

He encontrado diversos registros relacionado con la raiz mara: Maras Tuqu, Maras Ayllu,
Maras, maras rumi, mdraj, maraq, maray, maran, maraykiru, maraywasa y mara (aymara). Como
se puede apreciar en el cuadro siguiente, maras hace referencia a una pagarina, a un linaje (ayllu), a
una primera honda civilizadora y un servidor de Manqu Qhapagq; es piedra blanda para labrar; es
hormiga grande; y es topénimo de algunas localidades y algunas montafias (ver tabla siguiente).

RAIZ | FORMA SIGNIFICADO FUENTE
Mara Maras Pagqarina. Varios cronistas
Tuqu
Santo Thomas, 1560a y
Maras Linaic 1560b; Sarmiento de
Ayllu ve: Gamboa, 1572 / 1965;
Cobo, 1893
Maras Primera honda civilizadora. Porras, 1999
Maras Uno‘ dﬁ: los“hombres sallc’i’os para el Santo Thomas, 1569b
servicio de “Mango Ynga”.
Maras Nombre de un distrito (Urubamba, Paz Soldan, 1877
Cusco).
Nombre de una comunidad (en .
distrito de Maras). Paz Soldan, 1877
Nombre de una parcialidad (en
Colcabamba, Tayacaja).
Nombre de un barrio (en la
comunidad de Colcabamba,
Tayacaja).
Maras Cerro de piedra. Jiménez, 1881-1887/1965
Margs Piedras blandas de labrar. Anoénimo, 1603
rumi
Maras Hormigas grandes. Anoénimo, 1603
ls\gii? Hormigas grandes. Gonzalez Holguin, 1608
.. Todavia, veamos, mejor, ain mas, | . ..
ety hacia eso; indicador de direccion. Lihven Lrteires I
Marac ar;,?mos HEAETIE GEED ST © WS Gonzalez Holguin, 1608
Piedra para moler, la de abajo, .
Maray callacha, y la de arriba tunay. Anénimo, 1603
Mgray Muela de la boca. Anoénimo, 1603
quiro
Maray Espalda voluminosa. Anoénimo, 1603
wasa
Maran La piedra donde se muele algo. Santo Thomas, 1560a
Mara Ano (aymara). P. Ludovico Bertonio, 1612
Mara Edad (aymara). P. Ludovico Bertonio, 1612
Maras Corrupcion de mara un afo. Q. Paz Soldan, 1877
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Maras es un distrito y una comunidad en Urubamba; es una parcialidad y un barrio en
Colcabamba; y, es un cerro de piedra. Sobre lo ultimo, Jiménez De la Espada (1881-1887/1965)
dijo que San Luis de Paute (Ecuador) esta cercado por la cordillera los Andes, el cerro que esta
hacia el este se llama Maras, que quiere decir “cerro de piedra”.

Los vocablos quechuas que se aproximan a maras en quechua cusquefio y chanka son:
— Maran: Batan.
— Maran kiru: Molar.
— Maran wasa: Espalda voluminosa.
— Maragq: Golondrina, pajaro insectivoro, migratorio (en chanka wayanakuy es golondrina).
— Maray: Batan (en la zona chanka).
— Maray kiru: Molar (en la zona chanka).
— Maray wasa: Espalda voluminosa (en la zona chanka).

En su forma “Maraj” significada “todavia, veamos, mejor, ain mas, hacia eso; indicador de
direccion” (Riva Agiiero, 1966). Por el area de estudio, “Méraj” no es utilizado; en su lugar es
comun la expresion “maraq” con los que se pueden formar otros vocablos como “kaykamaraq”
(hasta aqui), “amaraq” (todavia, aiin no, espera), “imaraq” (qué serd), “warmaraq” (es ain nifio), etc.

En aymara:

— Mara es “ano”.
— Mara es “edad”.

— Seglin Paz Soldan (1877), maras (en quechua) es corrupcion de “mara” (Aymara).

Sobre el ayllu maras y su pagarina, Fray Domingo de Santo Thomas escribid en 1560:

Llamase (yngas) todo los que proceden y son de aquellos primeros, que se llamo
(Mango Ynga) y este linaje, tiene entre ellos otros particulares nombres y linajes: que el
principal se llama (capac ayllo) otros (ygfiaca pafiaca ayllo) otro (cuzco panaca ayllo) y
assi otros muchos. Ay asi mismo en el Cuzco otros dos linajes principales, llamado el
vno (maras ayllo) que se tomo y procedio de vn nombre llamado (Maras toco) y otro
llamado (Xutic ayllo) que se tomo de otro nombre principal llamado (Xutic toco) los
quales ambos se llamaron por sobrenombre (toco) que quiere decir ventana, porque
creen los indios del Cuzco que ellos dos salieron de dos cueuas que estan en el pueblo
de (Pacaritambo) donde dizen que salio el dicho (Mango Ynga) para cuyo servicio dicen
que salieron los dichos dos indios, Donde paresce, los dos indios dichos tomaron
sobrenombre (toco) de la cueua donde salieron, y sus descendiente, y los de (Mango
Ynga) lo tomaron dellos (1560b: 57).

Como podra notarse Santo Thomas habla de “Mango Ynga” y su linaje Qhapaq ayllu, de
maras ayllu 'y sutiq ayllu que provienen de Maras tuqu y Sutiq Tuqu. Los linajes maras y sutiq ya
estan en Qusqu y que salieron de los fugus para el servicio de “Mango Ynga”. Pero, el fraile no
habla de los ocho hermanos Ayar como si, un poco antes de Santo Thomas, lo hace Juan de
Betanzos ([1542-1557] 2004) y Cieza de Leon ([1540 y 1550] 1880) de seis hermanos,
mencionando ambos una cueva Unica cercana a Pacaritambo. Las diversas versiones posteriores
parecen ser una conjuncion de ambas tradiciones. Cieza de Leén narrd que de “Pacarec Tampu”
salieron tres hombres y tres mujeres: Ayar Uchu, Ayar Cachi Asauca y Ayar Manco, junto a Mama
Huaco, Mama Cora y Mama Rahua. Como se puede notar omitié a un varén y una mujer. Marcos
Jiménez De la Espada comenté que Miguel Cabello Valboa, Fernando de Montesinos y Garcilaso
nombran a cuatro hombres y cuatro mujeres. Parece que Cieza junta en “Ayar Cachi—Sauca” a
“Ayar Cachi” y “Ayar Sauca”.
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Jan Szeminski (2016) dird que la version aceptada por los representantes de la aristocracia
cusquefia data de 1572 por las informaciones del virrey Toledo y escrita por Sarmiento de Gamboa
(1572), repetida por Cabello Valboa (1586) y por Murtia (1613). Ademas, nos dice Szeminski que
estos cronistas quiza tuvieron una fuente escrita comiin. El nombre de Ayar Manqu fue cambiado
por Manqu Qhapaq. Maras T uqu y Sutiq T uqu se convirtieron definitivamente en pagarinas de la
gente que habia salido junto con los Ayar y los habia hacia el valle del Qusqu.

Pedro Sarmiento de Gamboa, en su Historia de los Incas (1572/1965), hablo de un cerro
llamado “Pacaritambo”, donde esta “Tambotoco” en el que hay tres ventanas:

[...] los ingas capacs procedieron de esta manera. Seis leguas del Cuzco al sudueste por
el camino que los ingas hicieron, esta un asiento llamado Pacaritambo, que quiere decir
casa de produccion, en el cual es un cerro llamado Tambotoco, que significa casa de
ventanas. Y esto es cierto, en este cerro son tres ventanas, la una llamada Maras—toco y
la otra Sutic—toco, y la que esta en medio de estas dos se llama Capac—toco, que quiere
decir ventana rica, porque dicen que estaba guarnecida de oro y otras riquezas. De la
ventana Maras—toco salieron sin generacion de padres una nacion de indios llamados
Maras, y agora hay de ellos en el Cuzco. De la ventana Sutic—toco salieron unos indios
llamados Tambos, que poblaron a la redonda del mismo cerro, y en el Cuzco agora hay
de este linaje. De la ventana mayor, Capac—toco, salieron cuatro hombres y cuatro
mujeres, que se llamaron hermanos. A estos no se les conoscio padre ni madre mas del
que dicen, que salieron y fueron producidos de la dicha ventana por mandado del Ticci
Viracocha [...].

Los nombres de los ocho hermanos son estos: El mayor de los hombres y de mas
autoridad se llamo Mango Capac, el segundo Ayar Auca, el tercero Ayar Cache, el
cuarto Ayar Ucho. De las mujeres la mas anciana se llamo Mama Ocllo, la segunda
Mama Guaco, la tercera Mama Ipacura, o, como otros dicen, Mama Cura, la cuarta
Mama Raua” (Sarmiento de Gamboa 1572/1965).

Maras es un linaje, una primera honda civilizadora y un servidor de Manqu Qhapaq. Después
de salir de las ventanas del Tamputuqu, los ocho hermanos movilizaron a la gente de la comarca en
busca de tierras fértiles y someter por guerra a quienes no los recibiesen por sefiores. Movieron a
diez ayllus: “Chauin Cuzco Ayllo, del linaje de Ayar Cache”; “Arayraca Ayllo Cuzco—callan, [...]
del linaje de Ayar Uchu”; “Tarpuntav Ayllo”; “Guacaytaqui Ayllo”; “Sanoc Ayllo” (cinco ayllus
del Hanan Qusqu). “Sutic—toco Ayllo” (generacion que saliéo de la ventana Sutic—toco); “Maras
Ayllo” (que dicen salieron de la ventana Maras—toco); “Cuycusa Ayllo”; “Masca Ayllo”; “Oro
Ayllo”.

En el trayecto a Qusqu naci6 “Cinchi Roca”; se deshicieron de Ayar Cache (guerrero diestro
con la honda) dejandolo encerrado en Capac—Toco. Los otros hermanos acordaron que Manqu
Qhapagq seria cabeza de todos, Ayar Ucho quedase convertido en piedra por guaca para su religion;
Ayar Auca, desde donde le mandasen, fuese a tomar posesion de la tierra donde hubiesen de poblar,
asi qued6 convertido en piedra.

Tomando esta cronica como referencia, resulta interesante las diferencias y semejanzas.
Como podra notarse, ya no aparece la referencia de Fray Domingo de Santo Thomas (1569b) sobre
los hombres “Marastoco” y “Sutictoco” que habrian salido para el servicio de “Mango Ynga”. Se
mantiene la presencia de las cuevas “Marastuqu” y “Sutiqtuqu” pero se afiade un “Capaq Tuqu”.

Juan de Betanzos (1542-1557/2004), y Bernabé Cobo en Historia del Nuevo Mundo
(1653/1893) narraron el mismo mito con los ocho hermanos, pero no hablaron de “Marastoco”,
“Sutictoco” ni “Capactoco”; pero si lo hizo Santa Cruz Pachacuti (1613/1968).
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Pedro Sarmiento de Gamboa (1572/1965) y Miguel Cabello Valboa (1586/1951) coincidieron
en sus registros de los cuatro varones y cuatro mujeres y que “no se les conocio6 ni padre ni madre”
0 que “salieron al mundo sin padre”. Guaman Poma (1980a) describié que Manqu Qhapaq, del
linaje de los Amarus, no tuvo padre conocido, por eso dijeron que era hijo del Sol, y que Mama
Waqu fue su madre y luego fue su mujer. Sin embargo, dice Jean Szeminski: “la cronica contiene
datos sobre una multitud de padres (...): Sol y Luna en hanan pacha, Wana Kawri y Pagari Tampu
en ukhu pacha, Amaru y Mama Waqu en ukhu pacha del Quzqu mismo” (2016: 106).

Por su parte, Santa Cruz Pachacuti (1613/1968) reconvierte el mito y anotd que el padre de
“Mancopacynca” y sus siete hermanos era “Apotampoy” (Wanakawri) y su madre “Pachamamaachi”
(la mismisima Tierra — Pachamama).

Otros mitos relatan que fueron creados en el Altiplano por Wiracocha y los trajo por las
cavernas de la tierra hasta salir por el Paqgaritampu (Bernabé Cobo 1892); o que fueron creados por
el Sol y recibieron instruccion para fundar Qusqu, adoctrinar y hacer el bien con la gente (Garcilaso
de la Vega 1976).

Segin Guaman Poma, Qusqu habria sido inicialmente fundado por los Wari Wira Qucha
Runa, luego Tugay Qhapaq y Pinaw Qhapaq fueron segundos fundadores. Guaman Poma habla de
una secuencia de cinco personas llamados Tuqay Qhapaq y Pinaw Qhapaq, los segundos reinaron
“entre Xacsa Uana hasta Quiqui Xana incluyendo a los Chilques, Acos, Maras y quizas Cauina y
Uaroc. Muri6 en la guerra contra Zinchi Ruqa Inga, perdio parte de sus tierras” (Szeminski 2016:
86), los Tuqay Qhapaq y Pinaw Qhapaq IV, perdieron “Maras conquistado por Lluqi Yupanki Inqa”
(Szeminski Ibid.). Entonces, tenemos que Manqu Qhapaq Inga no fue el primer fundador de Qusqu
ni tampoco el primer inqa (Szeminski 2016). Ademas, estuvieron los Sahuasiray, los Antasayacas,
los Guallas, los Alcavisas, los Copalimaytas, los Culumchimas, los Lares y los Poques (ver Guaman
Poma 1988a y Sarmiento de Gamboa 1572/1965).

Joan Santa Cruz Pachacuti describe que al vencer Manqu Qhapaq a los Pinaw Qhapaq y
Tugaw Qhapaq destruy6 también sus idolos, deshaciendo la casa edificaron canterias a manera de
tres ventanas que significaban la casa de sus padres. El primero fue Tampu Tuqu, el segundo Maras
Tuqu y el tercero Sutiq Tuqu. El dibujo que presenta Santa Cruz Pachacuti consiste en un circulo en
medio de un cuadrado bordeado por un prisma en cada lado hay un circulo, todo encerrado por tres
cuadrados, figura que (el Tampu Tuqu) tiene a los costados dos arboles que simbolizan a su padre y
madre Apu Tampu y Pacha Mama Achi. En los extremos inferiores hay dos figuras con triple
cuadrado que representan a Maras Tuqu y Sutiq Tuqu:

Maras Tuqu simboliz6 el linaje de la madre de Manqu Qhapaq Inqa en el Quzqu. Sutiq
Tuqu simbolizé el de la abuela paterna, esposa de Manqu Qhapaq Inga nuevo en el
Quzqu (Szeminski 2016: 264).

Segun (Riva Agiliero 1966), los “Maras” fueron la vanguardia de inmigrantes y que habrian
estado asentados hacia el norte de Qusqu. Bernabé Cobo (1892), al describir los adoratorios y
guacas existentes en el camino de Chinchaysuyu, describido que del Qusqu salian cuatro caminos
reales. El que se dirige a Chinchaysuyu salia del barrio Carmenga. El noveno ceque de este camino
se llamaba Capac, y tenia doce guacas. “La quinta [guaca] se decia Vicaribi; era una sepultura bien
labrada, que estaba en Piccho, que fue de un sefior principal asi llamado, del ayllo de Maras” (Cobo
1892: 20-21).

Paz Soldan (1877) afirmé que maras es corrupcion de mara que en aymara significa afo,
inclusive de la palabra quechua maray dice que es un vocativo de mara. En contraposicion, Riva
Agiiero (1966) critico a Latchman y otros por considerar que los maras han de ser aymara, porque la
palabra mara no tiene significado en quechua y propone se les llame mdraj (como a su paralelo,
sutej), que en quechua significa todavia, veamos, mejor, aun mds, hacia eso y que seria un
sugerente “indicador de direccion, tanteo y mejoria, como rumbo a inmigrantes”.
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El aymara fue el idioma de mayor arraigo preincaico en gran parte de los Andes. Hice un
comparativo de muchas palabras del quechua del area estudiada con el aymara, estableciendo que
hay muchos términos comunes actualmente utilizados'. Sin embargo, mara (afio) difiere mucho de
wata del quechua cusquefio y centro—surefios (Ayacucho, Huancavelica). Por tanto, la asociacion
mara 'y maras no resulta muy apropiada.

Maraq (wayanakuy) tiene un significado especifico de golondrina. Amaraq es “todavia no,
aun no”. Imaragq es “qué todavia, qué evento, qué suceso”. Creo que mas que a maraq, el “maraj”
de Riva Agiiero se aproxima a “amaraq” e “imaraq”. Aun asi, el tema continua irresuelto.

“Maras” y “maras sisi” es una y hormiga grande. Un Jesuita An6énimo (1603), en el ya citado
libro Arte dé la lengva general del Perv, llamada quichua, escribe: “Maras hormigas grandes.
Maras rumi, piedras blandas de labrar” ;A cudl de las hormigas refiere? Las hormigas mas grandes
que hay por la selva del Qusqu es el “perro negro” conocido también como isula (Paraponera
clavata) y en las zonas templadas son los kukis (Atta sexdens fuscata S. Hymenoptera: Formicidae)
,a cual de ellas refiri6 el Jesuita?

Existe dos referencias de maras que significan piedra. Cerro de piedra. Piedras blandas de
labrar. Jiménez de la Espada (1881-1887/1965) describi¢ al pueblo San Luis de Paute (en Cuenca,
Ecuador), cuyo asiento ocupa un llano entre tres cerros muy altos, sin vegetacion, con un rio y un
arroyo. Es tierra que produce maiz y papas, es un pueblo con unos doscientos indios cuyas lenguas
son el “canar” [karniari] y la general del inga [el quechua]. Los cerros que cercan a este pueblo es
parte de la cordilla de los Andes y el que esta hacia el Este se llama Maras que quiere decir “cerro
de piedra”. De otro lado, el Jesuita Andénimo (1603) da por significado de “maras rumi” como
“piedra blanda de labrar”. ;Sera el sillar blanco como el Arequipa o el sillar amarillo como el de
Huancavelica? ;Refiere quiza a la piedra calcarea llamada kankas rumi? En Colcabamba, la iglesia
esta construida con esta ultima roca.

Con relacion a los toponimos hemos encontrado que s6lo hay cuatro denominaciones
coincidentes con “maras”, dos en Qusqu y dos en Huancavelica. En cambio, si se considera “mara”
como raiz (Paz Soldan 1977) encontramos 55 toponimos a los que debemos afiadir dos en
Huancavelica. Estos toponimos refieren a localidades (distritos, villa, aldea, pueblo, parcialidad y
barrio), haciendas, chacras, estancias, rio, puerto y mina de plata (ver anexo 2).

Sobre los toponimos Maras, como dice Riva Agiiero (1966), es el recuerdo que se conserva
por la localidad que perdura su nombre. Ya en plena época virreinal, Maras fue descrito como un
“Pueblo de la Provincia y Corregimiento de Urubamba en el Perti [...]” (Antonio Alcedo, 1788: 71).
Después la encontramos como un:

Distrito de la provincia Urubamba, Qosqo [Qusqu]. Importante desde mediante el
represamiento de agua en pequefios pozos. Historicamente esta ligado a la leyenda de
los Hermanos Ayar, a Ayar Kachi (Academia Mayor de la Lengua Quechua 2005: 865).

En Colcabamba existe Maras como una parcialidad y un barrio. Si se considera la
coincidencia de los sustantivos propios “Maras” en Qusqu y Huancavelica, se podria deducir que
los maras en Colcabamba debieron provenir de Qusqu.

Ante las indagaciones sobre el significado de Maras, el comunero Teodosio Cconovilca
Montes informé:

2 Wiru, aycha, mut’ina, mut’i, chuchoka, wayna, chhalla, sallqa, pisqa, tunka, llulla, qurpa, kanka, pisaqa, urqu, urpi,
urpu, maxma, wislla, patapata, chiwchi, qullga, piwra, punqu, panti, pirqa, phujru, qantuta, chijchi, marqa, etcétera,
son vocablos que aparecen en los diccionarios aymara y quechua.
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[...] En la guerra entre los ingas y chankas vencieron los ingas; entonces, ellos
trasladaron como mitmagkuna a un grupo de familias de los ‘Maras ayllu’ a este lugar
que ahora es la Comunidad Campesina de Colcabamba y fueron asentados en lo que
ahora es el sector Maras para administrar en nombre del inga y controlar cualquier
rebelion de los chankas establecidos en Colcabamba.

Segun la entrevista realizada al comunero Teodosio Cconovilca, corroborados por otros
colcabambinos, los maras de Colcabamba tendrian su origen en un grupo de maras mitmagkuna
cusquenos.

Lo anterior nos conduce a la inevitable interrogante jhubo presencia inga en Colcabamba?
Seglin el testimonio del comunero Teodosio Cconovilca si hubo dicha presencia. La mitad o el
sector Maras de Colcabamba habria servido de asentamiento para los mitmagkuna cusquefios.
Hasta ahora hay rastros de dos caminos ingas (inqarian) en Colcabamba: El que pasa por “Iskalira
Qasa” que (conectando a las regiones de Ayacucho, Huanta, Churcampa, Valle de Pampas,
Acostambo y el Valle del Mantaro), en gran parte, fue destruido por la construccion de la carretera
que va por la altura con direccion a Cobriza (sin embargo, con mayor propiedad podria tratarse de
un warifian antes que un inganan). El segundo camino es el que transversaliza al camino
mencionado, es un “camino real” (como dicen los runas de la parte alta de Colcabamba) que viene
de Quichuas (Kichwas), Iskalira Qasa, Pichqa Pukyu, Colcabamba, Chacas [Chagas]... con
direccion hacia la ceja de selva, aunque también podria tratarse de otro warifian, puesto que como
escribié John Murra (2014), hubiera sido dificil para los ingas construir en solo un siglo la red vial
que ligaba toda la expansion del dominio cusquefio, sino que, como lo demostré Jhon Hyslop, gran
parte del Qhapaq fian ya existia antes de la presencia inga.

En fin, aparte de las denominaciones de ingarian y Maras no hay otras evidencias de la
presencia inga por este pueblo. En el futuro los arquedlogos nos diran la pertinencia étnica de los
antiguos habitantes asentados en Colcabamba.

Realicé otra entrevista a otro comunero quechua, persona mayor y perteneciente a familia
antigua del barrio Maras en Colcabamba y respondio:

Mi abuela Olimpia dijo que en Kichki Rumi, por donde ahora queda la casa de Lorenza
Campos (aquella vez era monte todos esos lugares) hubo un gran maray (batan). Toda la
gente molia sus granos en esa piedra. Mucho después hicieron un molino de piedra en
Ingenio, un poco mas arriba de Pagchapata.

Al argumento anterior se suma el registro de un kaninakuy (insulto ritual) que antafio se
practicaba la noche del 23 para el 24 de junio, en el cual la gente de Sangu decian a los de Maras:

iQamtachu, qamkunatachu nisurankichik Maray llagwakuna!
[jA ti, a ustedes les dijeron lamedores de batan!].

Como hice notar, en la entrevista anterior y en el contenido del kaninakuy hay un nexo
directo de “maras” con “maray”.

En suma, Maras es un linaje que salio de Marastoco (Marastugu) en Qusqu, luego es el
nombre de un distrito y una comunidad en la provincia de Urubamba con produccion de sal, por lo
que estaria relacionada con Ayar Cachi (Ayar Kachi). El sector Maras de Colcabamba podria ser el
espacio en el que se asentd un grupo de mitmagkuna cusquefios para controlar a los chankas
asentados en Sanqu. El nombre Maras de la parcialidad de Colcabamba también pudo provenir de

B Mitima o mitmag se derivo del verbo mitmag “dispersar” (Valcarcel citado por Murra, 1987). Los mimagkuna son
colonos extraidos de sus comunidades étnicas (Murra 2014). Mitmaq o mitimaes, segun M. Rostworowski (2014), son
personas enviadas a un lugar extrafio a cumplir una tarea estatal.
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la existencia de un gran maray ubicado en el barrio Maras, quiza este hecho habria sido a su vez el
origen del sobrenombre de maray llagwakuna (lamedores de batan)'®. Ademds se tiene que es
nombre de un cerro, de una piedra blanda, hormigas grandes e indicador de direccion.

Sanqu como los “derrotados” tiene sentido solo si los maras fueron mitmagkuna'. De lo
contrario cae dicho significado y persistiria la condicion de productores y consumidores de cereales
o harina de cereales.

4. Las implicaciones socioculturales de la division en dos mitades

Cada mitad del pueblo de Colcabamba tiene un anexo ubicado hacia la parte Sur: “Kuypan”
[(Qullpan?] (el actual San Cristobal) y “Chinchikata” [;Chinchiqata?] (la actual Independencia).
Estos anexos tienen acceso al ultimo piso alto del maiz, lo demas es predominante de tierras altas
(puna o sallga) en consecuencia tienen predominio de cultivos de tubérculos andinos y pastoreo de
ovinos, pocos vacunos y algunos camélidos. En contraste, los barrios estan ubicados en la parte
media y baja del territorio comunal, por tanto, hay mas especializacion hacia los cultivos de maiz,
frijol y calabaza. En Kichkapata abundan las tunas silvestres.

Debido a las altas montafias que circundan a Colcabamba, sucede que cuando sale el sol por
las cumbres de la montafia “Waychaw”'® en Sanqu, quienes reciben primero los rayos solares son
los habitantes de Maras. Contrariamente, cuando llega el ocaso y el sol se oculta por las cumbres de
la montafia “Qallwas”'’, primero pierden la luz solar los de Maras y paulatinamente las sombras
avanzan hacia Sangu hasta que se pierden los rayos solares y cubre la oscuridad al pueblo; entonces
se encienden las luces artificiales y, desde el cielo, las estrellas iluminan, permitiendo ubicar con
facilidad las diversas constelaciones.

Cada mitad esta organizada en cuatro barrios. Al sector Sangu pertenecen Aqukuchu (Rincon
arenoso), Tinyaq (El que toca tinya), Ankapa Upyanan (Donde beben los halcones) y Kichkapata
(Precipicios espinosos). Al sector Maras (Ilustracion 4) pertenecen Pagchapata (Paraje de las
cataratas), Maras (Asentamiento de los maras mitmagkuna o Lugar de los batanes), Qullgagasa
(Abra del granero) y Platirumuqu (Morro de los Plateros).

Las mitades Sanqu y Maras tenian cada uno un rio. El rio Colcabamba, con fines de uso
agricola, estuvo dividido artificialmente en Pagchapata, pero un aluvion de 1995 hizo que
desaparecieran los rios Sanqu y Maras y el agua recuperd su antiguo y unico cause. Pero en
términos generales la division oeste es la mas rica en recursos hidricos, a lo mejor por eso mismo,
por “Kichki Rumi” (en el barrio Maras) y entre Pagchapata y San Cristobal funcionaron algunos
molinos de piedra (;Maray, Maras?). También los reservorios de agua potable estan ubicados en
Maras. En cambio, el campo santo esta en el lado de Sanqu, cada anexo tiene su propio cementerio.
El local comunal esta en Maras. El estadio esta en Sanqu.

' Maras es una mitad o parcialidad hacia el occidente. Dentro de esta mitad hay un barrio con el mismo nombre de
Maras.

'S En el Colcabamba hay runas con apellidos “Mitma” que podrian ser huellas lejanas de poblaciones que vinieron en
condicion de mitmagkuna. Victor Gelacio Espinoza Arévalo, del barrio Maras, afirma que hay apellidos preinqas y
potsingas. Entre los primeros menciona a los Qaqaykuchu, Pirqa, Nawinqupa, Qorifiawpa, Parqu, Waman; entre los
segundos menciona a los Chulupanki, Qispi, Vilcatoma (Willkapuma), Qarwapuma, Vilcas (Willkas), Cconovilca
(Qunuwillka), Wayllani, Kamasqa, Yawri, Waranqa, Inga (Inqa).

' Waychaw (Agriornis) es el nombre de un ave pequefia de las punas.

17 «Qallwas” es un arbusto andino de hojas anchas que crecen en la cima y laderas de la montaia del mismo nombre.
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Tlustracion 4. Montafia Qallwas en Colcabamba, en cuya cima hay una cruz de Maras,
al mismo tiempo es un Wamani o dios montafia (Foto: Néstor Taipe, 2014).

Hasta donde recuerdo, en Sangu, en la cima de la montafia “Waychaw” hay restos
arqueologicos probablemente chankas (pueblo de cumbres), actualmente estan bastante destruidos
porque se hicieron campos de cultivos en dichos lugares. Por la parte de Antaraqay habia muchos
entierros prehispanos, parte de los cuales estaban en algunas colecciones privadas de algunos
colcabambinos. Por los bajios de Kichkapata habia entierros prehispanicos, denominados por los
lugarefios como “hintilkuna” (los gentiles).

Por las partes altas de Maras también hay restos de pueblos de cumbres. En el mismo
Kichkirumi, cuando hacian los cimientos de algunas casas encontraban ceramica prehispanica
(¢wari, chanka, inqa?). Por Qullqaqasa, en el paraje denominado Usnupata, recuerdo que
encontraron cementerios integros de pobladores antiguos, fueron saqueados por los profesores de
las escuelas y colegios y algunos “curiosos” del pueblo.

En cambio, cuando construyeron la iglesia, el contorno se convirtié en el primer cementerio
del pueblo de Colcabamba, fue impuesto por los espaioles, porque antes los cementerios eran
debajo de las rocas, en las cuevas, hasta debajo de muros naturales. La piedra (el kankas, piedra
calcarea o volcanica) con la que se construyo la iglesia fue extraida de Quchapatan (por eso habria
quedado los dos hoyos grandes cerca del cementerio. Alli filtr6 el agua del rio y hubo dos pequenas
lagunas donde aprendieron a nadar muchos varones de las generaciones anteriores) (las
Ilustraciones 5 y 6 proyectan las vistas panoramicas de Colcabamba).

La existencia de las dos mitades se manifestaba en una serie de competencias y juegos
rituales, en determinados trabajos comunales, en habilidades de danzantes, fortaleza fisica y
habilidades de construcciones discursivas. Algunos de estos desaparecieron y otros aiin persisten.

Entre las competencias del pasado esta la limpieza y arreglo de los caminos, el juego ritual en
el dia de comadres y compadres, las competencias de semana santa que consistian en el giru
sayachiy, giru wantuy y jugaban con kapkalus, y en la noche de San Juan practicaban el kaninakuy.



N. GODOFREDO: SANQU Y MARAS 93

Tlustracion 5. Panorama de Colcabamba (Foto: Néstor Taipe, 2017).

a. La competencia en la limpieza y arreglo de caminos

La division en mitades se manifestaba en las competencias (/lallinakuy o atipanakuy) de
limpieza y arreglo de caminos practicado el 24 de junio. Recuerdo que cuando habia todavia los
varayugs comunales, el anexo y cada barrio del sector Sangu, desde diversos puntos como Runku
Qasa, Céndor Moqo (Kuntur Muqu), Aqukuchu y Tinyaq, bajaban limpiando los caminos en
direccion de la plaza y otro grupo subia desde Kichkapata también hacia la plaza. En cada esquina
las mujeres preparaban, en inmensos peroles, “locro de zapallo” para los comuneros que
participaban de la faena comunal.



94 PERSPECTIVAS LATINOAMERICANAS NUMERO 14, 2017

Igual hacia el anexo y cada barrio del sector Maras, desde diversos puntos como Iskalira
Qasa, Wallpari e Ichu Pata; Paqchapata y Pasu Urqu, bajaban limpiando los caminos en direccion
de la plaza y otros grupos subian desde la parte mas bajas de Qullgaqasa y Platirumuqu con
direccion a la plaza. En cada grupo, los varones trabajaban al ritmo de la tinya y el pinkullu. El
alcalde y los tenderos daban diversas colaboraciones para los comuneros que hacian la faena
comunal.

b. El juego ritual en el dia de comadres y compadres

En época del pukllay (ahora conocido como los “carnavales”), en el dia de “compadres y
comadres”, los comuneros y sus esposas de Sanqu y Maras practicaban un juego ritual en el frontis
de la iglesia. A la sefial del varayuq de mayor jerarquia, los runas (hombres y mujeres) se tiraban
entre las piernas con purun aylumpu (no con el fruto de la papa sino con el aylumpu silvestre). Ante
otra sefal de la autoridad comunal se detenia la confrontacion. Luego empezaban a bailar,
compartian chicha y unas copas de aguardiente. La comida de esta temporada era el “puchiru’.

El pukllay (juego) aun se realiza durante el hatun puquy. Puquy tiene diversas acepciones:
“Pocoypacha” (Puquypacha): Primavera; ‘“Poconi” (Puquni): Madurar lo fermentado, engordar;
“Poconi” (Puquni): “Ynuernar” [Invernar]; “Pocconi” (Puquni): Madurar frutas o sembrios;
“Pocochini” (Puquchini): Madurar algo o fermentar; “Pocoymita, Paramita” (Puquymita, Paramita):
Invierno; “Pocosca” (Puqusqa): Maduro; “Poqoy”, “Poccoy” (Puquy): Fermentar, madurar,
levadura. “Poccoy, o poccoypacha, o poccoymitta” (Puquy, o puquypacha, o puquymita): El tiempo
en que llueve. “Hatun poccoy” (Hatun puquy): Ao de muchas aguas y de muchos frutos; “Huchuy
poccoy” (Huchuy puquy): Afio de pocas aguas y de pocos frutos™'*,

Como podré notarse, el puquy esta relacionado con la estacion, con épocas de lluvia, con
épocas de maduracion; pero también con procesos de fermentacion (como cuando la chicha de jora
“madura”). Sin embargo, el puquy también esta relacionado con acumulacion de energia en cada
uno de los runas (hombres y mujeres). El pukllay arrojandose aylumpus en los miembros inferiores
(que causa gran dolor y ocasiona hematomas) constituyd un acto simbodlico de liberacion de la
energia que se acumulo hasta llegar al puquypacha. Este pukllay seria homoélogo del warakanakuy o
siqullu practicado entre algunos pueblos de Vilcashuaman. En esta época los cultivos diversos
empiezan a madurar, los campos ofrecen a los runas frutas silvestres como las tunas y guindas,
verduras como la mostaza (yuyu) y el amaranto (ataqu); y, las crianzas viven en abundancia porque
hay bastante forraje. Entonces el pukllay también se constituye en ritual para recibir con alegria la
llegada de los alimentos de origen vegetal que la Mamapacha otorga a los runas.

c. Competencias en Semana Santa

Qiru sayachiy [parar al tronco del arbol]

Los varayugs de Sanqu, acompanados por hombres y mujeres de su sector, hacian parar palos
(giru) revestidos de flores wiglla, lo hacian desde de la puerta de la iglesia hasta el pino ubicado en
el frontis; después, proseguian hacia Sanqu. Igual hacian los varayug de Maras dirigiendo los girus
hacia su sector. Ambos bandos tenian la tinya y el pinkullu o el pitu y un tambor, chicha,
aguardiente y, para comer, puchiru.

Los runas de Sanqu no podian cruzar la fila de girus de Maras; igual, los de Maras no podian
cruzar la fila de girus de Sanqu.

Dos bandos de runas cuidaban su territorio; si de un bando intentaba cruzar al otro lado,
iniciaban los silbidos, griterios e insultos; y, si cruzaban, a latigos y golpes eran devueltos a su
sector.

8 Ver Anodnimo, 1586; AMLQ, 2005; Religiosos Franciscanos Misioneros, 1905; Torres Rubios, ;1700?; Santo
Thomas, 1560; Gonzélez Holguin, 1608/1952.



N. GODOFREDO: SANQU Y MARAS 95

Kapkalu [Bola de piedra cubierta con cera]

El Viernes Santo antes de la desclavacion, en el interior de la iglesia, se apagaban todas las
luces de las velas; para esto, los de Sanqu y Maras hacian sus kapkalus: una piedra pequefia
redonda (del tamano del fruto del nispero) amarrada a un cordel y forrada por encima con varias
capas de cera caliente hasta formar una bola dura. Al apagarse la luz en la iglesia, los de Maras y
Sanqu se atacaban con kapkalus.

Los resultados era que las personas terminaban con los ojos amoratados, las cabezas
hinchadas y algunos ensangrentados. En ambos bandos habia la alegria, comentaban: “Le di con el
Kapkalu a ese Maras”, “Reventé mi kapkalu en la cabeza de ese Sanqu”.

Ademas del juego realizado en el interior de la iglesia, cuando acompafiaban a la procesion
del Viernes de Dolores, los hombres y mujeres iban ddndose de kapkalasus. Claro que algunas
personas iban con gorros, sombreros y hasta cascos para protegerse la cabeza.

Rostworowski (2001) narra que, segiin sarmiento de Gamboa, Mama Waqu (mujer de Manqu
Qhapaq) lucho contra los wallas con un haybinto. Se trata de una piedra atada a una soga. Parece
haber sido una boleadora. Sin embargo, Bernabé Cobo sostiene que los inqas no utilizaron esta
arma, sino que fue introducida en forma de juego por Tupac Yupanki. El kapkalu tiene las mismas
caracteristicas del haybinto (de una sola bola) solo que la piedra esta cubierta por capas de cera.
Ademas, fue utilizado sdlo ritualmente. ;Habra algin vinculo entre el haybinto y el kapkalu? No
estoy en condiciones de dar solucion a la interrogante.

Qiru wantuy [llevar al tronco del arbol]

El Viernes Santo por la noche, luego de la desclavacion de Cristo en el interior de la Iglesia,
los varayugs de Sanqu y Maras escogian el giru mas largo y ponian en la linea divisoria cerca del
pino. En el sector de Sanqu se ubicaban los runas de Kuypan (Qullpan), Putaqa, Pilcos (Pilkus),
Tocas (Tugas), Puqyaq, Occoro (Uquru), Chuspi y Chachas, entre otros; y en el lugar de Maras se
encontraban los de Chinchikata, Ichupata, Yawar Pukyu, Carpapata (Karpapata), Jabonillo
(Habunillu), Arwayaku, Chawki, Nogales (Nugalis), Chacas [Chaqas] y Kapkas, entre otros.

Los runas de Sangu y Maras levantaban entre sus brazos el giru a la altura del pecho; y a una
sefal iniciaban a empujarlo hacia el otro lado. Cada bando empujaba con griterios, vivas e insultos.
Hacian retroceder a Sanqu; luego, éste tomaba fuerza y hacia lo mismo con Maras. Habia
momentos en que los Maras eran arrimados hasta la esquina de Guillén (donde ahora estd ubicado
el “Sefior de Chiqu Cruz”) o Maras los hacia retroceder a los Sanqu hasta el convento o la salida
para Tocas (Tugas). Después la gente se agarraba a puiletes y puntapiés, habia heridos,
ensangrentados, pero estaban alegres y todos se sentian vencedores. Nadie se quejaba ante las
autoridades oficiales.

Esta competencia rebasaba la confrontacion entre las mitades de la comunidad e involucraba
a la mitad distrital, porque participaban los runas de los anexos y de las haciendas diversas,
entablandose una competencia y afinidades entre los poblados del este y el oeste.

d. “Kaninakuy” [Insulto ritual]
En la noche del 23 para amanecer el 24 de junio, casi cada familia hacia watya de calabaza. A
partir de las nueve de la noche iniciaban a insultarse:

De Maras a Sanqu:
jOQamtachu, gamtachu nisuranki pagpa aqallawan anukakug!
[jA ti, a ti te dijeron destetado solo con chicha de maguey!]."

1 ~ . , .
® Pagpa en espafiol es maguey y su nombre cientifico es Furcraea andina.
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De Sanqu a Maras:

iQamtachu, qamkunatachu nisurankichik Maray llagwakuna!
[;A ti, a ustedes les dijeron lamedores de batan!].

De Maras a Sanqu:
jQamtachu, gamtachu nisuranki ataqullawan anukakuq!
[jA ti, a ti te dijeron destetado s6lo con hojas de amaranto!]*.

De Sanqu a Maras:
jQamtachu, gamtachu nisuranki pampakunaykipaq mana kaptin takllarikusqa hamunki Sanqu
ayapampata!
[jA ti, a ti te dijeron que por no tener donde enterrarte, endurecido vienes al cementerio de
Sanqu!].

A los runas de Chawki (ubicada en el sector Maras):
jQampachu, gamtachu nisuranki Santillanpa quru uvihan!
[jA ti, a ti te dijeron oveja de oreja cortada de Santillan!].

Desprecios de Sanqu a Maras:
Buuhrr ... maraschakuna, upachakuna.
[Buuhrr... maracitos, opitas].

Entre las competencias actuales estan la bajada y subida de las cruces, el viga wantuy y los
atipanakuy entre los danzantes de tijeras:

e. La competencia en la bajada y subida de las cruces

Otro atipanakuy o llallinakuy entre ambas mitades se realiza, antes y después del 3 de mayo,
bajando y subiendo las cruces de las cimas de las montafias “Waychaw” (Sanqu) y “Qallwas”
(Maras) que al mismo tiempo eran consideradas como dioses montaila — Wamani. También es el
que toca el pinkullu y tinya quien marca el ritmo de la subida o la bajada. Son dos cruces enormes
para cuyo traslado utilizan el sistema de viga wantuy. Antaio, el ritual se cumplia con los wankags
(eran unos danzantes parecidos a los danzantes de tijeras, pero no utilizaban el acero y el baile era
con pinkullu y tinya). Los wankags que venian de lejos, al llegar a Wankayqasa (Abra de la danza)
entrenaban y luego continuaban su camino con direccion a Colcabamba. Con la carretera llegaron
también choferes y comerciantes huancas, entonces a Wankayqasa empezaron a llamarlo
“Huancayo—qasa”. La mayoria de los jovenes actuales lo conocen asi, solo las personas mayores
saben el nombre verdadero de este lugar.

f. La competencia en el viga wantuy

El viga wantuy en corpus crhisti habia desaparecido como desde mediados de los setenta, al
parecer por desacuerdos en el cobro de impuestos del municipio por derecho de uso de via publica.
El resurgimiento se debe a las facilidades que dieron a los comuneros otros alcaldes con mayor
criterio de gestion cultural.

Por la fecha del Corpus Crhisti las dos mitades, especialmente de los anexos y barrios de las
partes altas de la comunidad, compiten haciendo parar en cada esquina del parque enormes troncos
de arboles de eucalipto que fueron traidos en viga wantuy. En esta festividad participan los jovenes
comuneros que utilizaban /uqus, monteras, makitus, yuraq sakus (sacos blancos), watanas, mientras
que las mujeres tenian flores en los sombreros; de ahi el apelativo de los colcabambinos como
wayta chukus y yuraq sakus. También era el pinkullu y la tinya los que marcaban el ritmo del
desplazamiento de los hombres, del corte del arbol, del traslado, el descanso, el ingreso a la plaza, el

? Ataqu en espafiol es amaranto o bledo y su nombre cientifico es Amaranthus dubius.



N. GODOFREDO: SANQU Y MARAS 97

saludo, la reverencia a la iglesia, y el reto que se hacian los varones en el kuchuscha que era todo un
despliegue de destreza y fortaleza de los varones.

Los palos, previamente adornados por killis multicolores, son plantados a manera de un altar
en cada esquina de la plaza y cumplen tres funciones, como lugar de “descanso” de la procesion,
para las presentaciones de titeres para los nifnos, y son los puntos en el que los varones practican una
confrontacién de fuerza y habilidad llamada kuchuscha®'. Recuerdo que, en esta confrontacion, al
ritmo de rondines, charango o pinkullu, cantaban (Ilustraciones 7 y 8):

Hacian alusién que del perdedor saldria un rio de sangre. Antafio venian “guerreros” de
Paucara y otros pueblos chopqas a retar a los lugarefios. Armando Huaman de Maras y “Amparo”
[Nazario Huertas] de Kuypan eran colcabambinos imbatibles en estos desafios, que los ponia a
ambos hombres de costado, parados con las piernas ligeramente abiertas y cada uno, utilizando el
codo extremo a la espalda del contrincante, dando un giro fuerte de la cintura para arriba, daba tres
codazos en la espalda del contrincante, el que cae al suelo era el perdedor. Estos desafios tienen que
ver con las competencias por las muchachas, por tanto, sus protagonistas son los solteros; pero
también participan los casados, en consecuencia, es una competencia asociada al prestigio de
habilidad y fortaleza de los hombres.

“Qampichu, fiugapichu, yawar mayu llugsimunqa™ hace recordar a los guerreros inqgas, que
segin Miguel de Estete, entonaban un cantar “nada gracioso” buscando atemorizar a los adversarios
(Rostworowski 2001).

Tlustracion 7. Yuraq sakus en Corpus Christi en Colcabamba
(Foto: Jestis Gamarra Nahuis, julio 2 de 2016).

2! Entre los chopgas [;chupgas?], segin la descripciéon que realizan Pedro Roel y Marleni Martinez, mas que una
funcion ritual como en Colcabamba, los troncos de aliso o eucalipto trasladados tiene como fin “su uso posterior en
diversas obras viviendas, puentes, casas comunales u otros edificios publicos” (2014: 220). La denominacion de viga
wantuy es general en Huancavelica, en cambio en Ayacucho le denominan ku/lu wantuy. En Chungui, La Mar, el kullu
wantuy sirve para remover los troncos viejos de los puentes; por tanto, se trata de conseguir troncos gruesos e inmensos
en el bosque y trasladarlos hasta el rio por donde cruza el camino.
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“Qampichu, nuqapichu, yawar
mayu llugsimunga”
[“En ti o en mi, saldra rio de

Tlustracion 8.

Juan Paihua Vilcatoma [Paywa
Willkapuma]

luciendo la vestimenta tipica
del Corpus Christi en
Colcabamba

(Foto: Jesus Gamarra Nahuis,
julio 2 de 2016).

g. La competencia de los “galas” (danzantes de tijeras)

La danza de las tijeras es la competencia que se mantiene con gran persistencia, y su punto
mas alto es el atipanakuy del 2 de enero. Como hasta los ochentas del siglo pasado, s6lo las viudas
hacian la fiesta del Nifo Jests. Los varayugs dejaban al Nifio en la puerta de la casa de alguna
viuda y ésta automaticamente asumia la mayordomia de la fiesta.

Se podria pensar que se trataba de una imposicion injusta, encargar a una viuda toda una
festividad donde hay gastos en galas (danzantes de tijeras), warmi tusugkuna (danzantes femeninos),
el hirga machu, el violinista y arpista, comida, chicha, aguardiente y coca para los participantes de
la fiesta. Sin embargo, esto era una situacion aparente, porque bastaba que la viuda llegue portando
al Nifo a una tienda o a una casa para solicitar ayuda y la conseguia de inmediato, porque la ayuda
era por y para el Nifio, entonces la viuda sélo era una especie de encargada o administradora de
ejecutar las colaboraciones que daban al Nifio. Ahora hay mayordomias como las de cualquier otra
fiesta y ya no son las viudas las responsables de continuar con estas festividades.

El primero de enero la competencia de los galas es en la puerta de la iglesia22 . El dos de enero,

2 En Tocas (Tugas) y otros anexos la adoracion al Nifio Jesus con Danzantes de Tijeras (galas) es el 25 de diciembre;
en otro grupo de pueblos es el 6 de enero. Sin embargo, el valle Tocas es emblematico de la danza de las tijeras. Es
impresionante como esta danza aglutina a las poblaciones de las comunidades circundantes a Tocas y logra el retorno de
los migrantes radicados en diversas ciudades del pais.
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el atipanakuy se realiza debajo del pino. Las familias, los vecinos, todos los runas de Maras apoyan
a los galas de su sector; del mismo modo, todos los runas de Sanqu apoyan a sus galas (la
Tlustracién 9 muestra un compartir entre los runas de Colcabamba en el barrio Maras). Los
mayordomos hacen trazar la linea que separa Sanqu 'y Maras. En el atipanakuy, los galas, las warmi
tusugq, arpista, violinista y los hirga machus, solo pueden bailar en espacio de su sector; si alguno de
ellos intenta pasar la linea divisoria, los machus hacen regresar a latigazos™. Si pasa la linea es
considerado como falta de respeto, ofensa y prepotencia. Los agredidos silban, gritan, protestan,
insultan y si los machus no pueden hacerse respetar todos los runas de Maras se abalanzan contra
los Sanqus y viceversa, ocasionandose un enfrentamiento entre los runas del oriente contra los del
occidente.

Tlustracion 9. Almuerzo compartido en Maras en casa de Carlos Taipe
(Foto: Néstor Taipe, 2014).

Por su parte los danzantes se esfuerzan por bailar mejor que sus oponentes, por hacer las
“pruebas” mas impactantes: Cargar y comer espinos, comer serpientes o sapos, tragar pufiales o la
hoja de acero de la tijera, hacen acrobacias, se atraviesan agujas de arriero por diferentes partes del
cuerpo, se hacen crucificar, etc.

Los runas de las parcialidades mostraban su apoyo a los danzantes con euforia, arrojaban
monedas, billetes y hasta prendas de vestir. La costumbre era que objeto caido al suelo le pertenecia
al bailarin y su grupo. Entonces hubo una especie de competencia de publico a publico en mostrar
mayor apoyo a sus “galas”.

2 Actualmente los hirga machus han sido reemplazados por hombres disfrazados de gorilas. El hirga machu tenia en la
cabeza un sombrero viejo, su rostro estaba cubierto de una mascara de madera (ku/lu uya), utilizaba en una mano una
sonaja y en la otra una zumba (un tronador), su cuerpo estaba cubierto con una especie de poncho de jerga cuya cintura
era anudada por una cuerda.
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Tlustracion 10. “Supay Demonia” bailando en la plaza de Colcabamba.
Fotografia de Ulises Gutiérrez Llantoy. Blog Anotaciones
en la Servilleta: 22 de enero, 2012.

Los nombres artisticos de los y las danzantes van relacionados con el demonio, los seres
maléficos o el infierno: “Satan”, “Qarqaria” (Espiritu del incestuoso), “Runa Mikuq” (Come gente),
“Lucifer”, “Supay Mayu” (Rio del Diablo), “Satan Piki” (Pulga endemoniada), “Condenado”,
“Waiu Unquy” (Enfermedad de muerte), “Wagqris” (Rayos), “Supay Tusuchiq” (Que hace bailar al
diablo), “Supay Diabla” (Diablisima), “Supay Venenosa” (Diabla venenosa), Torbellina,
Apanquray (Tarantula), Yawar Nina (Sangre candente), “Supay Demonia”, etc. (Taipe 2016)
(Tlustracion 10). Los mitos dicen que los buenos danzantes tienen pacto con el diablo. El temple de
las tijeras y el entrenamiento siguen unos procedimientos rituales rigurosos. Si desde la perspectiva
occidental los danzantes son “compatados” con el diablo; desde la perspectiva andina los danzantes
son los pongos (pungu o paqu) de los Wamanis (Taipe 1988).

Conclusiones

1. Colcabamba proviene de los vocablos qullga y bamba, metaféricamente seria valle productor
de maiz, que no hace mas que reflejar el caracter maicero de los valles de Colcabamba, Tocas,
Pilcos y Cota—Viga Pata. Ademas, qullqa refiere a las Pléyades, a depositos ingas para
productos agropecuarios, derivados y otros; es un montdon o conjunto; son sdtanos con entierros
y son depdsitos de mineral natural.

2. Sanqu fue un alimento ritual inga preparado con harinas de maiz, sin y con sangre humana y de
animales. Su consumo corresponde a las épocas del Inti Raymi'y del Situa, se utilizaba con fines
expiatorios, purificadores y de limpieza de las enfermedades y desgracias a la ciudad del Qusqu
y de los hogares. La expresion Sanqu también nomina a las parcialidades, pueblos y provincias
diversas. En Qusqu incaico habria sido un pueblo. También habria sido un personaje indigena
que participaba de la administracion colonial (como alcaide, pregonero y verdugo) obteniendo
pequetios beneficios.

3. Segun los topénimos identificados, Sanqu de Colcabamba podria provenir por influencia
chanka o cusquefia. De otro lado, podria referir a los chankas derrotados y “revoloteados”,
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como analogia al sanqu removido, que ocupan el sector este de la comunidad; sin embargo,
Sanqu como los “derrotados” tiene sentido solo si los maras fueron mitmagkuna en Colcabamba.
De lo contrario, dicho significado cae y persistiria la condicion de productores y consumidores
de harina de cereales.

4. Maras es el nombre de un pueblo en Qusqu cuya pagarina es la ventana “Marastuqu” y esta
asociada a las primeras incursiones de los ingas al Qusqu. El sector Maras en Colcabamba
devendria de un grupo de maras traidos del Qusqu y asentados al sector este de la comunidad de
Colcabamba para controlar a los chankas asentados el sector Sanqu. Sin embargo,
arqueologicamente no esta probada la presencia inga en Colcabamba. Surge también la idea que
el nombre Maras podria estar asociado a la existencia antigua de un gran batan de piedra (maray
rumi) en este sector. Tal vez eso esté rememorando el insulto ritual de “maray llagwakuna”
(lamedores de batan) a los runas del sector oeste.

5. Las competencias sociales y culturales entre las dos mitades obedecen a la logica dual de la
division andina del territorio, son competencias en la limpieza de los caminos, los juegos
rituales y el despliegue de fortaleza y destrezas fisicas, artisticas y discursivas en el dia de
comadres y compadres, en la semana santa, en los insultos rituales, en bajar y subir las cruces de
los cerros y en las habilidades de los danzantes de tijeras.

6. Cada competencia parece ser la metafora de las antiguas rivalidades de grupos étnicos
diferentes, y actia como un mecanismo cultural que mantiene cohesionados a los hombres y
mujeres de cada mitad y es factor de las construcciones, deconstrucciones y reconstrucciones de
las identidades de sus sectores, pero que al mismo tiempo son partes de un todo, partes de
Colcabamba.
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Anexo 1: Topénimos de Ccollcca

TOPONIMO | DESCRIPCION DEPTO. PROVINCIA DISTRITO
Ccollca Chacra Lima Lima Canta
Ccollca Estancia Ayacucho Huamanga Santiago
Ccollca Chacra Apurimac Aymarées Challhuanca
Ccolca Hacienda Cajamarca Chota Paccha
Ccolca Chacra Cajamarca Chota Cutervo
Ccolca Chacra Cajamarca Cajabamba Cajabamba
Ccolca Rio Ancash Huaras
Ccolca Quebrada Ancash Huaylas
Ccolca Bafos termales Ancash Huaylas Caras
Ccolca Hacienda Ancash Huaylas Huaylas
Ccolca Chacra Ancash Huaras Marca
Ccolca Pueblo Ancash Cajatambo Cajacay
Ccolca Chacra Ancash Huaylas Ayja
Ccolca Chacra Ancash Huaras Pampas
Ccolca Chacra Ancash Cajatambo Acas
Ccolca Chacra Ancash Cajatambo Gorgor
Ccolca Aldea Junin Tarma Carhuamayo
Ccolca Distrito Junin Huancayo Ccolca
Ccolca Pueblo Junin Huancayo Ccolca
Ccolca Chacra Lima Yauyos Laraos
Ccolca Hacienda Huancavelica | Tayacaja Ccolcabamba
Ccolca Chacra Huancavelica | Tayacaja Mayoc
Ccolca Aldea Huancavelica | Tayacaja Pampas
Ccolca Distrito Ayacucho Cangallo Ccolca
Ccolca Pueblo Ayacucho Cangallo Ccolca
Ccolca Hacienda Ayacucho Lucanas Laramate
Ccolca Pueblo Apurimac Cotabambas Cotabambas
Ccolca Pueblo Apurimac Cotabambas Cotabambas
Ccolca Aldea Cuzco Calca Lares
Ccolca Aldea Cuzco Quispicanchi Marcopata
Ccolca Estancia Cuzco Quispicanchi Ocongate
Ccolca Aldea Cuzco Quispicanchi Quiquijana
Ccolca Chacra Cuzco Quispicanchi Quiquijana
Ccolca Aldea Cuzco Chumbivilcas Santo Tomas
Ccolca Chacra Cuzco Chumbivilcas Santo Tomas
Ccolca Chacra Cuzco Chumbivilcas Colquemarca
Ccolca Rio (Majes) Arequipa Camana
Ccolca Chacra Arequipa Camana Caravelli
Ccolcabamba Distrito Cajamarca Cajabamba Ccolcabamba
Ccolcabamba Pueblo Cajamarca Cajabamba Ccolcabamba
Ccolcabamba Aldea Ancash Pallaca Corongo
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Ccolcabamba Hacienda Ancash Pomabamba Parobamba
Ccolcabamba Aldea Ancash Pomabamba Piscobamba
Ccolcabamba Hacienda Ancash Pomabamba Pomabamba
Ccolcabamba Pueblo Ancash Huaras Pampas
Ccolcabamba Aldea Ancash Huari Chacas
Ccolcabamba Aldea Ancash Huari San Luis
Ccolcabamba Distrito Huancavelica | Tayacaja Ccolcabamba
Ccolcabamba Pueblo Huancavelica | Tayacaja Ccolcabamba
Ccolcabamba Pueblo Ayacucho Parinacochas Lampa
Ccolcabamba Distrito Apurimac Aymaraes Ccolcabamba
Ccolcabamba Pueblo Apurimac Aymaraes Ccolcabamba
Ccolcabamba Chacra Apurimac Aymaraes Ccolcabamba
Ccolcabamba Estancia Apurimac Cotabambas Chuquibambilla
Ccolcabamba Aldea Cuzco Anta Zurite
Ccolcaccasa Aldea Ayacucho La Mar Chungui
Ccolcamar Distrito Amazonas Luya Ccolcamar
Ccolcamar Pueblo Amazonas Luya Ccolcamar
Ccolcamayo Rio Ayacucho Cangallo
Ccolcampata Hacienda Cuzco Cuzco San Cristobal
Ccolcani Aldea Puno Chucuito Juli
Ccolcap Estancia Ancash Huaylas Pamparomas
Ccolcapa Chacra Cuzco Chumbivilcas Ccapacmarca
Ccolcapampa Chacra Ancash Huaras Restauracion
Ccolcapampa Chacra Lima Canta Atavillos Altos
Ccolcapampa Chacra Lima Canta Atavillos Bajos
Ccolcapampa Chacra Lima Canta Huamantanga
Ccolcapampa Chacra Arequipa Condesuyo Salamanca
Ccolcapata Aldea Ayacucho Huamanga Socosvinchos
Ccolcapucyo Aldea Cuzco Chumbivilcas Livitaca
Ccolcapucyo Aldea Apurimac Andahuaylas Andahuaylas
Ccolcaque Aldea Cuzco Anta Anta
Ccolcaque Estancia Cuzco Quispicanchi Oropesa
Ccollcaccasa Barrio Huancavelica | Tayacaja Ccolcabamba
Ccollcachupa Estancia Puno Azangaro Arapa
Coollcapampa | Chacra Ancash Huaras Restauracion
Ccollcapata Estancia Cuzco Urubamba Urubamba
Ccollcatuna Aldea Cuzco Canchis Tinta
Anexo 2: Topénimos de mara/maras

TOPONIMO DESCRIP. DEPTO. PROVINCIA DISTRITO
Mara Hacienda Huéanuco Huanuco Huanuco
Mara Distrito Apurimac Cotabambas Mara




N. GODOFREDO: SANQU Y MARAS

Mara Pueblo Apurimac Cotabambas Mara
Marabamba Hacienda Cajamarca Cajabamba Cachache
Marabamba Hacienda Huanuco Huéanuco Huacar
Marabamba Hacienda Cuzco Quispicanchi Urcos
Marachaquin Chacra Junin Tarma Acobamba
Marahuas Chacra Ancash Huaylas Macate
Marahuay Chacra Ancash Huaras Marca
Marahuaran Chacra Ancash Cajatambo Chiquian
Maral Hacienda Junin Pasco Cayna
Maralama Chacra Ancash Cajatambo Oyon
Maramara Hacienda Apurimac Andahuaylas Ongoy
Maramaray Chacra Apurimac Cotabambas Haquira
Marambal Chacra La Libertad Gran Chimu Lucma
Maramura Estancia Cuzco Paruro Omacha
Maran Chacra Ancash Cajatambo Cochamarca
Maran Hacienda Ayacucho Parinacochas Pausa
Maran Pueblo Arequipa Castilla Aplao
Maran chico Pueblo Arequipa Castilla Aplao
Maranca Chacra La Libertad Pacasmayo San Pedro
Marancesjata Chacra Ancash Cajatambo Chiquian
Marancocha Chacra Junin Concepcion Comas
Maranga Hacienda Lima Lima Magdalena
Marangani Distrito Cuzco Canchis Marangani
Marangani Pueblo Cuzco Canchis Marangani
Marangaya Chacra Lima Huaura Paccho
Marangaya Chacra Lima Yauyos Omas
Maranguito Chacra Lima Lima Ate
Maranniyoc Chacra Ancash Cajatambo Cajacay
Maranniyoc Aldea Junin Tarma Acobamba
Maranniyoc Chacra Apurimac Cotabambas Haquira
Maranniyoc Aldea Cuzco Chumbivilcas Velille
Maranura Aldea Cuzco La Convencion | Huiro
Marafion Rio Huanuco

Marafon Aldea Piura Piura Catacaos
Marafion Puerto La Libertad Pataz

Marap Chacra Ancash Huaylas Yungay
Marapata Hacienda Cuzco La Convencion | Santa Ana
Maras Distrito Cuzco Urubamba Maras
Maras Villa Cuzco Urubamba Maras
Maravia Chacra Ancash Huaras Pararin
Maray Mina de Plata Ancash Huaras Ayja
Maray Chacra Ancash Huaras Ayja
Maray Aldea Ancash Pomabamba Piscobamba
Maray Hacienda Huénuco Huanuco Sta Maria del Valle
Maray Hacienda Junin Pasco Huariaca
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Maray Pueblo Lima Chancay Checras
Maraybamba Aldea Cajamarca Jaén Querocotillo
Maraybamba Aldea Ancash Pomabamba Parobamba
Maraybamba Chacra Ancash Pomabamba Chingalpo
I[\\/Ils:;aybamba Estancia Ancash Pomabamba Sihuas
g[aa}zaybamba Estancia Ancash Pomabamba Sihuas
Maraycasas Pueblo Arequipa Camana Quicacha
Adicionalmente:

Maras Parcialidad Huancavelica | Tayacaja Colcabamba
Maras Barrio Huancavelica | Tayacaja Colcabamba
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