EL MATRIMONIO INCAICO

- La  tolerancia a las . relaciones
prematrimoniales parece haber estado : muy
difundida en ¢l imperio incaico, en particular
cuando ambos eran del mismo ayllu y en con-
secuencia posibles contrayentes. Como la vir-
ginidad era un requisito indispensable para que
la jovencita fuese recluida en un akllawasi en
calidad ‘de aklla o escogida, la promiscuidad era
muchas veces censurada por las autoridades in-
caicas. El funcionario que seleccionaba las aklias
en cada provincia, llamado apupanaka, se en-
contraba con la realidad de que las chicas a
veces tenian relaciones sexuales incluso antes de
la pubertad (20).

En lo tocante a la nobleza y también a los
herederos de los curacazgos, no se practicaba el
matrimonio de prueba (21), lo que quizé expli-

‘que las prohibiciones que existian a las
relaciones prematrimoniales tal como indican al-
gunos cronistas, prohibiciones que parece que
solamentc se = aplicaban a los estratos
privilegiados. ° '

El matrimonio y su dotacién de tierras de
cultivo y de enseres, hacfan recién del hombre
un tributario (22). Como en ¢l general de las an-
tiguas civilizaciones, se consideraba que el
matrimonio era el estado normal del hombre
adulto; se casaban los sacerdotes, los soldados y
hasta los impedidos fisicamente entre si (23).
Pero existian excepciones socialmente acep-
tadas: los prostitutos de los templos, los ascetas y
los eremitas, amén de los eunucos que cus-
todiaban .los gineceos. Aparte deben con-
siderarse las mujeres que se dedicaban al Sol, a
otros dioses y a los reyes cuzquefios muertos
(24), las cuales, aunque no estuviesen casadas
con un hombre vivo, se consideraban casadas
con un dios 0 un muerto.

Es notable que hasta el momento de la
conquista espaiiola subsistia en algunas etnias la
poliandria, esto es, la costumbre de que una
mujer pudicse tener varios maridos simultinea-
mente (25). Inclusive en el norte de la costa
peruana existfan cacicas, kapullanas (26), como
la que recibié a Francisco Pizarro en su primera
expedicién a Tumbez. Sin embargo, no parecen
haber sobrevivido al dominio incaico las comu-
nidades de amazonas; las (ltimas que se men-
cionan son las  warmi-awkas (guerreros

mujeres") que tuvieron su fortaleza entre los
canas (departamento del Cuzco) y que dominara
el sapana (emperador) de los collas antes del
perfodo incaico, y aquellas otras que se defen-
dicron en su warmi-pukara ("fortaleza de las
mujeres") en la etnia colla (Puno) cuando éstos
se¢ rebelaron a la muerte de Pachakutek Inka
Yupanki. Todavia a tiempo de la conquista
espaiiola, subsistié un reducto de warmi-awkas
entre los araucanos vasallos de los Incas en Chile

-central.

La esposa principal.

La esposa principal tenia privilegios que
la distinguia de las concubinas. Si bien con-
sideraban que los concubinatos eran solubles, no
admitian esto normalmente para el matrimonio
con esposa legitima, aunque pudiese ser
repudiada por adiltera y otra causal grave (27).
Incluso si los conyugues se separaban, los parien-
tes buscaban su reconciliacién, y si el marido se
negaba, lo castigaban. Consideraban que Ila
esposa debia estar sujeta al marido; toda rencilla
doméstica, inclusive con las concubinas del
marido, debia ser acallada (28).

En toda labor que emprendiese el marido
se consideraba que su esposa, y sus concubinas si
las tenia, debia colaborarle. De hecho, ademés
de hacer las labores domésticas su mujer le
colaboraba en las faenas agricolas y cuando iba a
la guerra le solia acompafiar para atenderlo (29).
Tal era la importancia econémica que tenian las
mujeres para un hombre, que el cronista y con-
quistador Pedro Pizarro (primo del Marqués
Don Francisco) escribié: "quien fiene acopio de
ellas, se tenia por rico, y de hecho lo era" (30).
Aunque esto no era universal en los dominios in-
caicos: en las etnias de la costa peruana las
mujeres no trabajaban en los campos (31). Pero
era general que una mujer, esposa o concubina,
fuese solidaria con su marido en todas las ac-
tividades. Las mujeres y los hijos de los sacer-
dotes debfan, igual que estos, dejar crecer des-
mesuradamente sus ufias para ofrendarlas luego
a sus dioses en los sacrificios (32).

Las mujeres no tributaban en forma direc-
ta, mediante su prestacién de trabajo en favor
del estado incaico, como lo hacian los hombres
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adultos; pero si realizaban labores que
beneficiaban a sus kurakas. Lo mismo ocurria
con los jévenes que aiin no se hubiesen casado,
excepto que algunos, generalmente hijos de
kurakas, eran seleccionados para prestar ser-
vicios en favor del estado durante varios aiios;
varones jévenes eran entregados por las etnias al
estado- incaico para ser utilizados como guar-
dianes eunucos de los gineceos o para ser
sacrificados (33). Ademas, el estado recolectaba
nifias con destino a los akilawasis; luego serfan
repartidas  como  esposas o concubinas, y
también destinadas al Sol y a otros dioses € in-
cluso sacrificadas. Estas entregas de jévenes al
estado por parte de las etnias era también una
forma de tributacién. Pero una excepcién en
cuanto a la tributacién directa de las mujeres
casadas era la ropa que debian confeccionar en
sus casas para el estado.

Si el rango clevado permitia a un dig-
natario tener muchas concubinas, esto liberaba a
su esposa principal de todo trabajo, que recafa
en aquellas. En este caso la esposa tenifa a su ser-
vicio misicos, danzantes, enanos de ambos
sexos, truhanes y amas de llaves ya de mayor
edad; cuando viajaban eran llevadas en andas o
en hamaca, mientras que las concubinas viajaban
a pie llevando la comida y la bebida para sus
sefiores y toda la comitiva a su servicio. De
manera que, mientras que la esposa de un
hombre comtin ¢ incluso de un hombre poligino
pero de bajo rango y con pocas concubinas, car-
gaba sobre sf el desempefio de buena parte del
trabajo necesario para el mantenimiento del
hogar, aquella casada con un hombre de elevado
status, poseedor de numerosas concubinas, era
desde el punto de vista econémico la principal
beneficiaria del sistema. No tenia las respon-
sabilidades ni trabajos de su esposo, pero sf los
mismos privilegios en cuanto a bienes y servicios
(34).

La esposa principal era considerada la
warmi, mujer, de su marido; para evitar toda con-
fusién con el status de una concubina, podia
decirse en quichua piwiwarmi, mujer principal
(35). En aymara, el vocablo mamni, que queria
decir mujer, se aplicaba tanto a una mujer
casada como por casar, y si bicn solia darse a
una esposa principal, también era posible hacer-
lo con una concubina, lo que se prestaba a la con-
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fusibn. La péwiwarmi tenia el privilegio de ser
llamada mama (36), término que en esta acep-
cién podemos traducir como matrona, y también
mamawarmi. Pero en la sociedad incaica los
privilegios que eran negados en un estrato social
podian ser aceptados en otro. Asf, las con-
cubinas del monarca cuzquefio, las de algunos
magnates y aquellas que se dedicaban al dios
Sol, también recibian este apelativo de mama,
por lo que los cronistas espanoles designaron a
las concubinas del Sol con el plural mamakuna.
Si se trataba de la esposa principal de un
hombre de status privilegiado, de un kuraka por
ejemplo, podia designirsela como kayawarmi
(37) y dirigirse a ella como mamachik, "nuestra
madre" (38).

Solo una piwiwarmi era madre de hijos
principales, piwichuris (39). Si el status era
privilegiado, éstos tenfan preferencia para
heredar los cargos y bienes paternos o de tios,
asf como para recibir una instruccién adecuada
para ejercer cargos de direccion, como era ser
kuraka, segundo o ratin de kuraka, oficial en el

“ejército, sacerdote, etc,

Algunos jefes de etnias, que antes del
dominio incaico fueron soberanos indepen-
dientes, tuvieron mis de una esposa principal,
siguiendo en esto sus propios patrones culturales
(40). Pero a veces les era impuesta una segunda
esposa principal, de origen cuzquefio, cuyos
hijos tendrian preferencia en su sucesién en
relacién a los otros piwichuris, hijos de la esposa
de la misma etnia que el padre (41). Cabe
senalar que tratindose de piwichuris no sola-
mente se daba preferencia al que hubiese tenido
madre cuzquefia o que hubiese recibido instruc-
cién superior en el Cuzco, sino que también se¢
daba preferencia en la sucesion a aquél cuya
madre hubiese procedido de un akllawasi frente
a otro cuya madre no hubiese procedido de esta
institucion estatal.

Las concubinas.

Asi como los hatun-rnunas o tributarios
comunes en la sociedad incaica no podian nor-
malmente tener concubinas, todos los hombres
de los estratos privilegiados las tenfan, Estos
eran los sacerdotes, soldados profesionales, ad-
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ministradores y artesanos, quienes adem4s de su
esposa principal solfan tener hasta tres con-
cubinas (42). Todos los kurakas las tenfan (43), y
los sefiores étnicos y magnates incaicos poseian
nutridos gineceos (44).

Guaman Poma consigna la ordenanza in-
caica que regulaba el ntimero de concubinas que
debia tener un hombre conforme a su status; in-
dudablemente que esta ordemanza tenfa un
cardcter de ejemplo y no era una norma fija. Cin-
cuenta concubinas correspondian a los "prin-
cipales", esto es, a los kapak-kurakas o sefiores
étnicos de primera categorfa, y a los virreyes y
gobernadores incaicos. Los kurakas y dignatarios
inferiores tenfan menos, conforme a sus
privilegios (45).

Las concubinas recibian el apelativo de
chinakuna. Si warmi significa mujer y se reser-
vaba para las esposas legitimas, china significa
hembra y se reservaba para las concubinas (46).
El término china también podfa usarse para la
hembra de un animal: china-llama. Una china
daba hijos a su marido, que pertenecian a la
familia paterna, pero que no solfan heredarle.
Como cra obligacién de una china asistir a su
marido y a la esposa principal de éste en todos
sus quehaceres, eran de hecho el servicio
doméstico de la sociedad incaica. Es por ello
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que en el diccionario de Gonz4lez de Holguin se
asimila el término china al de criada o moza, de
servicio. Muchas veces, por extensién y cortesfa,
se designaba a una concubina como warmi de su
marido; asi, una concubina designaba a otra
mujer de su marido, fuese ésta la esposa prin-
cipal y otra concubina, como warmi-masi,
término que denotaba familiaridad y que
también usaban las cuiadas, cuyos maridos
fuesen hermanos entre sf. El término aymara -
equivalente a warmi-masi era marmiha.

Si en aymara el vocablo marmi, mujer,
podia designar tanto a la esposa principal como
una  concubina, existian vocablos que
especificaban el cardcter de concubina de una
mujer; uno de ellos era chasita y otro (que se
utilizaba también en quichua con variantes) era
sipasi (47). Sipasini querfa decir concubinado, y
se aplicaba a cualquiera de los dos sexos. En el
caso de que la concubina fuese esclava de
origen, podia designirsela como alata, vocablo
que también podia designar a un esclavo de sexo
masculino y que hacia referencia al acto de com-
prar y vender; en cambio el término supari se
reservaba para las mujeres y por extemsién se
aplicaba a toda criada, sin que fuese necesario
que hubiese sido comprada, con lo que se
asimilaba al vocablo quichua china, que también
se utilizaba en aymara,

Para toda concubina su marido era tal,
designado como kosa en quichua y en aymara
como chacha, que significaba tanto var6n como
marido. Var6n, especificamente era kari en
aymara, asi como hake era hombre genérica-
mente, aplicado a ambos sexos, mientras que
urko era macho, de cualquier especie.

A diferencia de las esposas principales,
las concubinas no aportaban dote, pero afin asf
su status era relativo a su origen y status de sus
esposos. Asf, una mujer de status originario
elevado no podfa ser concubina de un hombre
cuyo status fuese inferior al suyo (48). Dentro de
un gineceo en el que hubiesen muchas con-
cubinas, solfa existir una jerarquia, en la que el
status de origen de las concubinas era un factor
dcterminante.

Las concubinas, a diferencia de la esposa
principal, podian ser repudiadas y dadas a otro,
aunque ellas mismas no podian pedir la
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separacién. Sin los derechos ni la preeminencia
de la esposa legitima, se hallaban en no menor
sujecién; por el contrario, era tenido por im-
procedente que se quejasen de su marido o que
quisiesen pedir ayuda a su familia de origen (49).

En situaciones normales, dos caminos
habfa para que un hombre comin pudicse ob-
tener una concubina: la herencia y la guerra.
Ambas situaciones se aplicaban eventualmente
también a los kurakas y nobles cn general.

La esposa legitima, a la muerte de su
marido era heredada por un hermano del difun-
to o, faltando éste si aplicamos por extensién las
reglas del levirato, por un pariente préximo (50).
No estaba permitido su casamiento con ninguno
de los hijos de su esposo, por lo que eventual-
mente podia quedar la viuda sin casarse de
nuevo. Del mismo modo que los hijos no podian
casarse con la esposa legitima de su padre, tam-
poco podian hacerlo con aquellas concubinas
que le hubiesen dado hijos; éstas, al igual que la
esposa principal, eran heredadas por un her-
mano del difunto; lo usual era que un solo
hombre tuviese el derecho de heredar a todas las
mujeres del mismo marido.

Las concubinas que no hubiesen dado
hijos sf podian ser heredadas por un hijo de su
esposo, pero a condicién de hallarse cllos en
edad de casarse (51). En este caso, era cos-
tumbre de que el heredero principal acaparase
todas las concubinas (52). Aunque de modo
extrano se hizo eco de esta costumbre Kusi
Yupanki, enviado por Atawallpa para exter-
minar a los allegados de su hermano Waskar en
Cuzco, quien maté a todas las mujeres de Was-
kar Inka qu= le hubiesen dado hijos, pero no a
las prefiadas, a quienes hizo abortar (53).

En la gucrra siempre habfan posibilidades
de adquirir concubinas, que eran repartidas
como botin (54). Pero los ejércitos no solamente
podian capturar mujeres en las rcgiones que
invadian, sino que también podifan perderlas si
eran derrotados, por cuanto los soldados y com-
batientes en general llevaban a sus mujeres y con-
cubinas en sus campanas (55).

Un tercer modo por el que un hombre del
pueblo podia adquirir concubina era harto
peculiar. Era frecuente entregar a un huérfano al

cuidado de una viuda sin hijos, lo que le conferfa
el derecho a ella de ser més tarde su concubina,
a menos que el muchacho la indemnizase, previa
tasacién del gobernador de la provincia. En las
familias privilegiadas era costumbre que las
nifieras de los hijos varones quedasen como con-
cubinas de éstos, incluso lucgo de que ellos sc
casasen (56).

La forma m4s frecuente de adquirir con-
cubinas por parte de la nobleza y de los kurakas,
era la misma que para adquirir esposa: las
recibian de manos de los dignatarios incaicos de
entre las akllas o escogidas. Pero también
podian tomarlas entre las hijas de los kurakas
dependicntes y entre las mujeres comunes, que
no habian sido seleccionadas como akilas (57).
Incluso las mujeres con defectos fisicos, como
ser tullidas, mancas, etc., que no eran casadas
con hombres de igual condicién, podian ser
tomadas como concubinas (58).

El cuidado de los gineceos, fuesen las
pocas mujeres de un pachaka-kuraka (kuraka de
ayllu o parcialidad) o las muchas de un kapak-
kuraka (reyezuelo de un etnia o naci6én) o de un
gobernador incaico, aconsejaba proveerlas de
cuidadores. Generalmente las acompafaban y
vigilaban hombres vicjos, que en la sociedad an-
dina solian serlo ya desde los cincuenta afios,
que hacian las veces de porteros. En las casas de
los magnates se preferia utilizar eunucos para el
cuidado de las mujeres en las casas (59).

La estrecha vigilancia de las esposas y
concubinas en los estratos mds altos de la
sociedad andina, se asociaba con su prestigio so-
cial. De ahi la gravedad que revestia su adulterio
y que los informantes andinos asegurasen que las
mujeres de los principales eran "ficles y guar-
dadas" (60).

Como se ha indicado, la poliginia
producia riqueza por si misma, y era acom-
panamicnto indispensable de todo status social
elevado (61). Ademds de los beneficios
cconémicos que pudiese reportar a los més, in-
cluso los hombres de mayor privilegio deseaban
poseer un gran nimero de mujeres, aunque esto
no les agregase riqueza. Una razdn de esta cir-
cunstancia estd en que la antigna sociedad an-
dina no conocid uma ecomomia monetaria; en
ella la poliginia era Iz forma mis tangible de la ri-
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queza. Otra razdn estribaba en fundamentos mas
prosaicamente materiales. Su régimen de
produccién de alimentos permitia producir sufi-
cientes calorias, procedentes del consumo direc-
to de maiz y papas, pero solia ser deficiente en
cuanto a proteinas animales. Ello obligaba al
comiin de la poblacién a distribuir su consumo
de carne durante los diversos festivales que
jalonaban el aiio. =

Como consecuencia de esto, era indispen-
sable no mermar la capacidad proteinica de la
madre durante su embarazo o durante la lactan-
cia subsecuente. La lactancia exclusiva y prolon-
gada de la criatura durante el primer afio, y
cominmente durante el segundo aiio de vida,
era indispensable para que pudiese desarrollarse
fisicamente cn forma regular. Si la madre habia
dado de lactar a otro niio durante el embarazo o
guedaba embarazada durante la lactancia, el
nifio en cuestion no se desarrollaba bien; recibia
el apelativo denigrante de ayuska, el negado.
Este mote, referido a un hombre adulto
equivalia a engafiado, desfavorecido por las
mujeres (62).

Estas circunstancias no eran peculiares de
Iz antigua sociedad andina, siguen siendo
usuales hasta el dia de hoy y lo han sido en todas
las antiguas socicdades con regimenes alimen-
ticios similares. La sociedad en conjunto
presionaba moralmente para evitar los em-
barazos seguidos, por - las comsecuencias
senaladas (63). -

Por ello era indispensable que los esposos
temerosos de un embarazo inoportuno evitasen
tener relaciones sexuales; esto era poderosa
razdn para hacer particularmente deseable la
poligamia para el hombre: lo libraba dc tener
que relacionarse sexualmente con una mujer con
Ia que temia el embarazo. Empero, los abortos
no eran considerados delitos si se realizaban
durante los primeros meses del embarazo, e in-
cluso después no se inquiria sobre ellos si no se
hacian puablicos (63). Esto hacia usual el uso de
verbas abortivas. Ademds, las pricticas sexuales
que evitasen la concepcibn eran vistas como muy
convenientes, por cuanto, al evitar los embarazos
considerados inconvenientes, tenfan un valor
moral positivo.
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Endogamia.

Lo normal para los habitantes del imperio
incaico era pertenecer a una parentela gentilica,
denominada ayllu o wilka en quichua y hata en
aymara. Estas eran unidades no solamente de
parentesco formal, sino también administrativas,
por lo que, si se exceptiia a los ayllus de la misma
ciudad del Cuzco, los gobernantes incaicos
procuraron que se conformasen con aproximada-
mente cien familias nucleares; por esta razon,
ayllu y pachaka eran sinénimos. Todos los
miembros del mismo ayllu se consideraban for-
malmente parientes entre sf; aunque de hecho
podian no serlo. '

Las costumbres andinas daban preferen-
cia al matrimonio endégamo; de ahi que lo nor-
mal era que se casasen, al menos en cuanto a los
matrimonios legitimos que se realizaban con

* ceremonia, entre personas del mismo aylly, o

por lo menos de la misma nacién o étnia (64).
Pero cuanto mds préximo el parentesco, mds
conveniente socialmente era el matrimonio, a
menos que se tratase de una alianza de intereses
politicos y econémicos. El matrimonio ideal era
con una hermana de padre y madre, una her-
mana de primera categoria; pero un matrimonio
de esta naturaleza estaba prohibido, no porque
se considerase que contrariase a la naturaleza
humana, sino por la prohibicién expresa del
Inca, prohibicién estrictamente politica. Solo el
soberano incaico, el sapa-inka, y su segundo, el
inka-rantin, ademdis del sefior étnico de Lacatun-
ga, estaban exceptuados en esta prohibicién
general, Los magnates incaicos y provinciales
tenian el privilegio de casarse con sus hermanas
solo de padre, es decir con hijas de concubinas
del padre, que no fuesen su propia madre (65).

" Estas hermanas lo eran de segunda categoria o

grado, como dirfamos. Esto no era facil para los
hermanos del sapa-inka, porque era costumbre
que éste tomase a todas sus medio-hermanas,
hijas de las concubinas de su padre, por con-
cubinas; y esto no solamente porque siendo sus
hermanas paternas eran las concubinas que més
pudiese desear, conforme a sus valores, sino por-
que siendo hijas de rey era impolitico darlas por
esposas a otros hermanos, a menos que se
tratase de un dignatario de la importancia del
inka-rain, que era el segundo, doble o portavoz
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del rey.

Como a la inmensa mayoria de la
poblacién estaba prohibido tomar a sus her-
manas paternas por esposas o concubinas, el
matrimonio preferente era con una prima-her-
mana paterna. De acuerdo al uso de los términos
de parentesco en quichua y en aymara; un tio
paterno podfa designarse también como padre
(66). En cambio una tia materna tenia derecho a
ser llamada también madre por su sobrino. Pues
bien, el hijo de un tio paterno era también un
hermano y la hija una hermana; en este caso
podemos decir que una prima era una hermana
de tercera categoria, pero hermana al fin, esto es
lo que hacfa tan deseable el matrimonio con ella.
Como el comin de la gente no recordaba a sus
antecesores més alldi de sus abuelos, si los
€sposos eran primos hermanos por via paterna,
tenian abuelos en comf(n, a los que reveren-
ciaban y cuyas momias cuidaban (67).

Una prima en edad adecuada para ser
desposada, era una pana; este término se hacia
extensivo a todas las mujeres del mismo ayllu
con las que un hombre podia casarse. Para la
mujer, el pariente var6n en estas condiciones era
tura. El que una mujer fuese pana, consanguinea

A= masculino

de su edad, era suficiente motivo para que
pudiese pediria en matrimonio, incluso si estaba
recluida en un akilawasi, aunque no necesaria-
mente s¢ la diesen, especialmente si era una
aklla; pero no era motivo para que la pidiese por
concubina (68). Esto explica el por qué la esposa
legitima debfa tener preeminencia: era pana,
consanguinea de su marido. Sus hijos serdn
Dpiwichuris, m4s parientes de su marido que los
habidos en concubinas que generalmente no
eran parientes préximas o en todo caso de status
inferior a la esposa principal. Pero era universal
la prohibicion al matrimonio o concubinato
entre ascendientes y descendientes (69).

Términos de parentesco.

El uso dado a los vocablos es fruto de una
evolucién social de siglos; ocurre a veces que la
terminologia contiene arcafsmos, pero a(n asf, el
estudio de los términos de parentesco suele
revelarnos el carédcter verdadero de la relacién
entre parientes.

Un diagrama de los términos de parentes-
co por consanguinidad en la lengua quichua es el

S sate:

O= femenino

| [ 5 ) F |
o=l? 66:02 2o = Al 1AI=° 5°=A
- O e
100 6A oll i 8A o9 A o 10
1. Kaya 2. Mama
3. Kori, wawa 4. Wawa, 0sosi, nyanya 5. Ipa, molya 6. Lari
7. Kaka, lari 8. Wawki, Kori
9. Ososi, nyanya, molya 10. Nyanya, molya 11. Nyanya
Suegros y cuiiados: 2A = 03
|
I o
EgGo A = 01 03 A2
1. Warmi, china
2.Kaka 3. Ake
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1. Kosa 2. Yaya, Kiwachi, Katay 3. Mama, Kiwachi 4. Katay 5. Ipa, ake

Ademis de lo indicado en estos
diagramas, se debe agregar que el término
mama era utilizado para referirse a las
madrastras, es decir, a las demds mujeres del
padre, ademés de la propia madre. El término
wawa se daba a los hijos propios y se daban
entres si los hermanos uterinos. El término kaka
designaba, ademés de un hermano de la madre,
también a un primo de ella, ya que éste podia
considerarse también su hermano; también lo
usaban los consuegros para designarse entre sf y
lo propio hacfan los cufiados. Lo mismo ocurria
con el término ipa, que designaba a una prima
del padre, y lo usaban entre sf las consuegras y la
cufiadas. Molya designaba a su hermana, prima o
sobrina del padre. Ake podia usarse para desig-
nar no solamente a la suegra de un hombre sino

también a la madre de ésta, y lo usaban también.
sus hermanos para dirigirse a ellas; entre otros
usos lo usaban entre sf las cufiadas.

El término lari, que puede traducirse
como cimarrén, designaba a los parientes
varones de la madre, particularmente si esta no
era parienta del padre. En estas condiciones, los
parientes de la mujer designaban al yerno y a sus
parientes varones con el término katay; lo mismo
hacfa la propia mujer para designar a los parien-
tes varones de su marido. La mujer era llamada
kachun por todos los parientes de su marido. Las
parientas de una mujer designaban a su suegro,
o ¢l padre de éste, como kiwach.

Un diagrama de parentesco por consan-
guinidad en lengua aymara es el siguiente:

_ A= masculino O= femenino
f l ] ] | |
0o=A3 A=02 20 ='A1 1A =0 o A
I’_I_| l_l—l r &) ] I'_l_| I'_l_l
A7 o8 A7 o8 o6 A S5A 70 7A 0
Ego
1. Tata, awki 2. Tayka, wawachiri,yokachiri
3. Lari 4. Ipa 5. Hila/sullka, alo
6. Kollaka/apakel 7. Kollaka/chinki
8. Sullka kollakaha
Suegros y cufiados:
2 A - 03
| .
1 I
Ego A = ©O1 03 A2

1. Marmi, chasita 2. Yoani 3. Yoaniha
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2A

= 03

r
'  Ego e =

Al

Ay o5

1. Hayno, chacha 2. Awkichi 3. Taycachi 4. Marsano 5. Kiatu

El término awki tenfa un significado
honorifico, por lo que se usaba también referido
a una waka, imégen o divinidad, a un sacerdote y
también a un sefior étnico o magistrado. En
quichua el término ewki se usé exclusivamente
para designar a los principes incaicos. En el caso
de la madre verdadera podia especificarse con
los vocablos yokachiri y wawachiri. Refiriéndose
a los parientes, podia especificarse si eran
mayores en edad o dignidad con los vocablos
hila, mayor, o sullka, menor, ademés de otros
términos especificos. El marido de una hermana
era tullka, y para el hombre la mujer de su her-
mano era marmiha.

Estos diagramas de los términos de paren-
tesco en quichua y en aymara, tipifican a una or-
ganizacion familiar patrilineal y con una or-
ganizacién gentilica operante. Es de suponer
que en aquellas etnias donde ¢l matrilinealismo y

16

la poliandria tenfan vigencia, los términos de
parentesco en sus propios idiomas debieron
haber variado correspondientemente.

Pero es necesario aclarar cierto aspecto
que caracterizaba al parentesco en la antigua
sociedad andina; debido al énfasis en la en-
dogamia y a la diferenciacién entre la esposa
legitima y las concubinas, se establecfa también
una diferenciacién entre los hijos principales,
piwichunis, y los dem4s. De modo que, aunque
un piwichuri consideraba ser su hermano el hijo
de una concubina de su padre, solia considerar
més proximo al hijo piwichuri de un tio paterno
(a quién llamaba padre) que fuese hermano de
padre y de madre de su propio padre. Una hija
de un tio asi, era también una hermana de mayor
status y parentesco més préximo que otra her-
mana que fuese hija de una concubina.
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