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SUMMARY

TITLE: THE PRE-COLOMBIN MATEMATICS LIKE A PEDAGOGIC SOURCE
AUTHOR: JOHANNA CAROLINA MARTINEZ AVENDANO”
KEY WORDS: Pre-colombin cultures, positional system of numeration, yupana, quipu, Guane and

Inca cultures.

DESCRIPTION:

Inside the mathematical history there is the possibility to know the sources of the pe-colombin
mathematic, to create and re-create history-mathematic situations into the school, in order to obtain
a significative learning for students.

The research has a mathematic-history character, and are presented the mathematical concepts
into the Inca y Guane cultures of our pre-colombin America. Also is presented a didactical purpose
into the research of the classroom, including a constructivist vision about how is learned and
teached the mathematic, in order to joint the history of this science with the educative practice and
the didactic theory, studying the efficacy of the methodology of solutions of problems for the
learning about “Positional System of Numeration”.

About research of techniques, abilities, likewise to count, measure, classify, arrange, infer and
calculate, all used by the pre-colombin cultures, is attempted to promote the use of history,
employing tools of the Inca culture such as the “yupana” and the “quipu” and the ways for to count
of Guane culture like a pedagogical tool to bring near to the student toward the theorical concepts

of “Positional System of Numeration” through practical situations.

The research was developed 7 ™ level of secondary basic education, of the “Institucion Educativa

Colegio Nacional San José de Guanenta Integrado de San Gil”, during second semester of 2006.

” Faculty of Sciences. Licenciature in Mathematic.
Advisor Gabriel Yafiez Canal.



RESUMEN

TiTULO: LAS MATEMATICAS PRECOLOMBINAS COMO RECURSO PEDAGOGICO.
AUTOR: JOHANNA CAROLINA MARTINEZ AVENDANO™
PALABRAS CLAVES: Culturas precolombinas, Sistema Posicional de numeracion, Cultura

Guane, Cultura Inca, yupana, quipu.

DESCRIPCION:

En estudio de la historia de las matematicas se da posibilidad de conocer los recursos de la
matematica precolombina y poder crear o recrear situaciones histérico-matematicas en la escuela
que permitan un aprendizaje significativo en los estudiantes.

Esta investigacion tiene un caracter matematico-historico, en ella se da a conocer las concepciones
matematicas de las culturas Inca y Guane de nuestra América Precolombina. Ademas se presenta
una propuesta didactica en el marco de la investigacion en el aula y con una visidon constructivista
sobre cémo se aprende y se ensefia matematica, para ligar la historia de esta ciencia con la
practica educativa y la teoria didactica estudiando la eficacia de la metodologia de resolucion de
problemas para el aprendizaje del tema “Sistema Posicional de Numeracion”.

En el desarrollo de la investigacion de las técnicas, habilidades, al igual que las practicas de
contar, medir, clasificar, ordenar, inferir y calcular empleadas por las culturas precolombinas, se
intenta promover el uso de la historia, usando herramientas de la cultura Inca como son la yupana
y el quipu y las formas de contar de la cultura Guane como un instrumento pedagdgico para
acercar al estudiante a los conceptos tedricos de Sistema Posicional de Numeracién a través de
situaciones practicas.

La investigacion se desarrollé en el grado séptimo de basica secundaria, de la institucion educativa

Colegio Nacional San José de Guanenta Integrado de San Gil, en el segundo semestre de 2006.

" Facultad de Ciencias. Licenciatura en Matematicas.
Director Gabriel Yanez Canal.



PRESENTACION

Esta investigacion que se ha titulado “Las Matematicas Precolombinas Como
Recurso Pedagogico”, es una opcion para que otros maestros que inician en el
apasionante estudio de la historia de las matematicas tengan la posibilidad de
conocer los recursos de la matematica precolombina y puedan crear o recrear
situaciones histérico-matematicas en sus propias aulas, claro esta adaptandolos a

las necesidades de su escuela.

En la aplicacién de la historia precolombina de la matematica al tema de Sistema
Posicional de Numeracion del plan curricular del area de matematicas, se
presentan situaciones histéricas y recursos variados que llevaron a nuestros
aborigenes a la creacion intelectual de conceptos, que tienen su procedencia en

la practica vinculada a los procesos reales del mundo.

La importancia de este trabajo radica en brindar un enfoque histérico para la
ensefanza del Sistema Posicional de Numeracién que posibilite la comprension
de algunos aspectos de este tema por los estudiantes. Las actividades didacticas

pretenden intensificar la interaccion de los estudiantes con la numeracion escrita.

La enseflanza matematica no sélo debe ser dirigida a lograr un desarrollo del
pensamiento y las capacidades intelectuales, sino también tiene la tarea de
reafirmar los sentimientos patrioticos y rescatar valores morales. Al hacer uso de
la historia precolombina en la educacion matematica, se pretende que el
estudiante reconozca su patria como una republica multicultural y se comprometa

a proteger la diversidad étnica y cultural de la nacién, que pueda alejarse de su



pensamiento discriminador que concede al indigena la categoria de “salvaje”, y
que aprecie el valor inherente a las culturas y al saber indigenas.

En el primer capitulo se exponen los fundamentos teoricos, que soportan este
trabajo, con algunos resultados del ICMI (the Internacional comision of
Mathematics Instruction), de como el aprendizaje y la ensefianza de las
matematicas pueden ser mejoradas a través de la integracion de la historia de las
matematicas en todos los aspectos de educacién matematica. Luego se hace una
revision historica de las culturas Inca y Guane y algunos de sus desarrollos en el
area de las matematicas. En la parte final se presenta una revision del tema

Sistema de Numeracion Posicional.

En el segundo capitulo se presenta la prueba diagndstica y sus resultados, que

orientaron el disefo de los talleres.

En el tercer capitulo se expone una propuesta metodolégica soportada en la
integracion de la historia de la matematica en la educacién matematica en el tema

Sistema de Numeracion Posicional.

En el cuarto capitulo se incluyen los resultados del analisis de la informacién

obtenida a partir de la implementacion de la propuesta didactica.

El documento finaliza con las conclusiones y referencias bibliograficas, seguidas

de algunos anexos.



1. FUNDAMENTACION TEORICA

En este capitulo revisaremos algunos contenidos técnicos acerca de la integracién
de la historia de las matematicas en la educacion matematica, apoyados en los
resultados obtenidos de las investigaciones realizadas por el ICMI (the
Internacional comision of Mathematics Instruction). Estas investigaciones sobre la
integracion de historia de las matematicas a la ensefianza de las matematicas
tienen un caracter de investigacion cualitativa, pues se centra en la comprension
de los procesos, concepciones y acciones de los profesores y estudiantes
enmarcados en un contexto.

La matematica es una ciencia que sigue un curso evolutivo que la escuela no
puede hacer. En la escuela se ofrecen los resultados matematicos bajo una fuerte
sistematizacion de sus teorias, proposiciones, procedimientos, etc. Ante la
necesidad de dinamizar y mejorar el proceso de ensefianza hacia el logro de los
objetivos educacionales, el ICMI plantea en Flauver J. y Maanen J. (2000): “la
ensefianza matematica viene a ser mucho mas que una compleja intenciéon de
exponer los bien organizados desarrollos matematicos. Esta deberia incluir una
oportunidad de hacer matematicas. En este respecto la historia de las
matematicas parecen un recurso natural para exponer el hacer matematicas en la
cotidianidad, y asi esta puede jugar un rol muy importante en la educaciéon
matematica” (p. 202).

Dentro de la educacién matematica el ICMI establece cinco principales aspectos
que soportan, mejoran y enriquecen la ensefianza de las matematicas a través de
la integracién de la historia matematica Flauver J. y Maanen J. (2000):"a) el
aprendizaje de las matematicas; b) el desarrollo de una visidn sobre la naturaleza
y la actividad matematica; c) los antecedentes didacticos de profesores y sus
repertorios pedagogicos; d) la predisposicion afectiva hacia la matematica; e) la

apreciacion de las matematicas como un esfuerzo cultural humano” (p. 203).



Al hacer uso de la historia en la educacion matematica el ICMI menciona los
siguientes recursos pedagdgicos en Flauver J. y Maanen J. (2000): “a) aprendizaje
histérico, por la provision directa de informacion historica; b) aprendizaje de temas
matematicos, siguiendo una ensefianza y aprendizaje aproximado inspirado por la
historia; c) el desarrollo profundo del conocimiento, desde la matematica misma y
del contexto social y cultural en que las matematicas tuvieron que hacersen” (p.
208).

El uso de la historia matematica en el aula de clase segun resultados del ICMI y
experiencias de profesores a través del mundo Flauver J. y Maanen J. (2000)
contribuye en :"a)comprender mas profundamente el significado de conceptos,
teorias, métodos, y pruebas en matematicas; b)identificar pasos cruciales,
dificultades y obstaculos en la evolucion de un tema; c)organizar la ensefianza
para mejorar y proporcionar motivacion en el estudio de un tema; d)constituye una
reserva de ejemplos, problemas y diferentes alternativas alrededor de un tema;
e)apreciar las matematicas como un proceso creativo; f)ver las matematicas como
un esfuerzo humano con relacion a otras actividades humanas; g)mantiene una
actitud positiva hacia el estudio de las matematicas” (p. 241).

Las anteriores y muchas otras razones son argumentos claros a favor de la
integracion de la historia de las matematicas en el aula de clase en la ensefianza

de temas y conceptos matematicos.

1.1. CULTURAS PRECOLOMBINAS

Para integrar la historia de las matematicas de manera apropiada en el proceso
educativo es necesario conocerla, por tanto a continuacion se expone
ampliamente la historia de las culturas Inca y Guane. Esta informacién histérica
fue recopilada por Ardila, I. (1978) y Espinoza, W. (1990).



Segun Gail Fitzsimons en Flauver J. y Maanen J. (2000) “el soporte historico es
valioso para estudiantes de todas las edades; no menos, para adultos buscando
un desarrollo de su destreza numérica. Por ejemplo es usualmente fascinante para
un estudiante de cualquier edad reflexionar acerca del sistema numeérico
comunmente usado. ;De donde vienen los digitos?, ;como se desarrollaron?,
¢ qué produjo el cambio de los numeros romanos?, ¢jcual es la evolucion de la
historia de los puntos decimales, porcentajes, operaciones basicas, exponentes
numeéricos, etc.?, ¢cual es la historia popular de los fraccionarios?, ;qué hay
acerca de los sistemas de conteo de las culturas no europeas, del calculo con los
dedos, de los sistemas de conteo con el cuerpo, etc.?. Tales preguntas generadas
por profesores y estudiantes provocan la comprension que las matematicas como
las conocemos hoy no siempre fueron asi, y que estas fueron una necesidad
historica a través de muchas culturas en las soluciones matematicas para cambios
y problemas de la humanidad” (p.253). Nos detendremos en responder la ultima
pregunta, ;qué hay acerca de los sistemas de conteo de las culturas no europeas,
del calculo con los dedos, de los sistemas de conteo con el cuerpo, etc.?,
especificamente las concepciones matematicas del sistema de numeracion de las
culturas Inca y Guane. En primer lugar trataremos de conocer un poco acerca de
las culturas precolombinas, para luego centrarnos en la historia de las culturas

Inca y Guane.

Cuando llegaron los europeos a América, a partir del ano 1492, encontraron
numerosas comunidades aborigenes que tenian distintos niveles de desarrollo

cultural.

Muy pocos eran ndémadas, vivian de la pesca y de la recoleccion. Otras
comunidades mas numerosas eran seminédmadas y habian iniciado la practica de
la agricultura, la produccién artesanal, etc., y completaban su alimentacién con la

caza y la recoleccion.



Otras comunidades ya se habian establecido permanentemente en aldeas
agricolas; en Centro América, y en los Andes suramericanos florecieron las
llamadas altas culturas que en muchos aspectos igualaban las culturas del viejo

mundo, y en otros aspectos las superaban.

Los mayas fueron un antiguo pueblo de América Central, cuya area de influencia
comprendia un vasto territorio situado entre los actuales paises de Guatemala,
Belice, el area occidental de Honduras y El Salvador, y los estados Mexicanos de
Yucatan, Campeche, Quintana Roo, Tabasco y Chipas. La civilizacion maya se
caracteriz6 por el uso de escritura jeroglifica, la aplicacion de un particular sistema
de cubrir los edificios con falsas bdévedas, el establecimiento de un calendario

solar, entre otros.

Los aztecas fueron un pueblo con una extraordinaria organizaciéon militar, que
crearon un gran imperio, cuya lengua era el nahuatl. La historia azteca se divide
en tres momentos distintos: la etapa inicial corresponde a la llegada de los aztecas
al valle de México y a su a su asentamiento en Tula, hacia el 1214 d.C., en el
segundo periodo, que finaliza en 1428, se funda la capital, Tenochtitlan, entre
1325 y 1370. Durante la tercera etapa, el imperio alcanza su momento de maxima
expansion y desarrollo. La civilizacién azteca desaparece en 1520 con la llegada

de los conquistadores espafoles, bajo el mando de Hernan Cortés.

La cultura inca fue la resultante de la fusion de tres culturas que le antecedieron: la
cultura tiahuanaco de la region del lago Titicaca, la cultura nazca, de la zona

meridional de Peru; y la cultura mochica-michu, de la costa septentrional.

El imperio inca, llegd a construir un perfecto sistema de organizacion social,
econdmica y politica, realizd6 grandes e importantes obras de ingenieria y
construccion (carreteras, sistemas de riego, etc.) y alcanzé un alto grado de
desarrollo cultural; por todo ello, los incas son considerados el imperio mas

préspero y organizado de la América precolombina.



El imperio Inca llegoé a extenderse desde el norte de Ecuador hasta el centro de
Chile, abarcando territorios de Peru, Bolivia y Argentina, y conté aproximadamente
con seis millones de habitantes. Se cree que el fundador del impero incaico fue el
inca Manco Capac, quien condujo a su pueblo desde Cuzco e inicié su expansion
hasta construir un estado fuertemente centralizado desde la ciudad del Cuzco. El

ultimo inca fue Atahualpa, ejecutado por Francisco Pizarro en 1533

Aunque el conocimiento actual de los sistemas de numeracion de la América
Precolombina no es muy completo, es posible afirmar que poseian herramientas
de conteo y calculo con las que realizaron estimaciones con una apreciable

exactitud.

1.1.1. Cultura Guane

Antes de iniciar el relato de la situacion social, econémica, cultural y religiosa de
los Guanes, es necesario observar que existe muy poca literatura que trate
especificamente de este gran pueblo. Por eso muchas veces es necesario aducir
datos referentes a toda la raza indigena y en particular a los Chibchas, los que
l6gicamente cobijan a los Guanes y de los cuales llegamos a concluir, con las
noticias que tenemos de este pueblo, las caracteristicas de los primitivos

habitantes de la Provincia de Guane.

Es necesario recordar que desafortunadamente muchos de los datos de la
Conquista se quedaron sepultados en el silencio de los siglos, debido a la rigurosa
censura de la Corte Espafola, acerca de los libros que se escribieron sobre el

descubrimiento y posesion de las tierras en América.



Los guanes subsistieron hasta mediados del siglo XIX. Lentamente se fueron
mezclando y asi podemos concluir que hoy, aun cuando se conservan varios
apellidos Guanes y aparecen familias con rasgos aparentemente indios y con el
angulo facial bastante agudo, es muy dificil creer que existan descendientes

directos y de sangre pura de los Guanes.

Los Guanes eran uno de los grupos que integraban la familia Chibcha, Muisca o
Mosca. Naturalmente en una extension tan grande y sin medios de comunicacion,
las diversas tribus tenian que diferenciarse en sus caracteristicas idiomaticas y en
sus costumbres, no pudiendo asi catalogarse dentro del marco riguroso de la
confederaciéon Chibcha, que ocupaba el centro de esta gran familia, en la
altiplanicie andina, sin que por esto los numerosos idiomas y dialectos de los
habitantes de tan dilatada region, dejara de tener filiacién chibcha. El grupo Guane
hizo parte de la familia Chibcha, pero con algunas manifestaciones culturales
diferentes a los de sus vecinos del sur, los Muiscas. Asi el dialecto guane no sdlo
estaba emparentado con el chibcha, sino que era una variedad regional o dialecto

de este idioma.

Los Guanes ciertamente fueron “una nacion diferente” con su “constitucion civil”
propia, pero proveniente de los Chibchas. El idioma era diverso, pero filial de
aquella gran familia; sus costumbres y sus ritos, no podian ser exactamente
iguales, pero si bastante parecidos. Los Chibchas y los guanes no empleaban la

“r’ nila “d”, los espafioles espafolizaron muchas palabras indigenas.

La capital del imperio de los Guanes era Guanenta, regién cercana al actual
Guane. El epiteto: Guanenta que lleva nuestra provincia, es en recordatorio
toponimico de la organizacion tribal indigena de los Guanes; etimolégicamente
significa: Arboleda. Dicho nombre fue dado por los primeros espafoles que

conquistaron, sometieron, pacificaron y exterminaron dicha comunidad indigena.



En términos aproximados, el numero de pobladores del territorio Guane, al
momento de la conquista espanola, segun el cronista don Juan de Castellanos,
afirma: “los indios tenian una poblacién innumerable, pues el circuito solamente de
los propiamente llamados Guanes, tenia 30.000 casas pobladas de dos o tres
vecinos cada una y en ella, sus mujeres y familias, de manera que la provincia

toda era un manantial de naturales”.

El historiador e investigador socorrano, doctor Horacio Rodriguez Plata, en la
Revista Estudio, dice que: “antes de la conquista espanola habian unos 100.000
nativos Guanes” en el circuito de lo que propiamente llaman guane. Los Guanes,
con todos los cacicazgos comprendidos en su extenso territorio llegaban a
200.000.

Los Guanes se ubicaron en la region de Guanenta, desde Vélez hasta la meseta
de Bucaramanga, comprendiendo los territorios de Charala, San Gil, Socorro,
Piedecuesta, la Vega de Saravita, y la margen occidental del rio Chicamocha. Los
antiguos mapas del Reino de los Chichas llegaban por el norte hasta el rio
Lenguaruco, excluyendo la ciudad de Suaita, como del Reino de los Guanes. Y
por el sur, dice Simon, “la tierra de los Guanes distante de la ciudad de Vélez, a la
parte del este veinte leguas escasas’. Fijados estos dos extremos, norte y sur, los
limites mas probables de esta provincia son:

Por el Norte, tenian como vecinos a los Chitarreros, desde la confluencia del rio de
Oro con el Surata y éste arriba, en direccidn oriental, hasta encontrar el filo de la
Mesa de Juan Rodriguez y luego bordeando la misma hasta llegar al rio Guaca.
Continua por el Oriente rindiendo pleitesia a los Lanches, rio Guaca al medio,
hasta su caida al Chicamocha; sigue por esta ultimo arriba a encontrar el rio
Onzaga y sube por el mismo hacia la cordillera en direccién sur.

Por el Sur eran sus colindantes los Chibchas, continuando hacia el occidente por
la cordillera a dar al nacimiento del rio Lenguaruco y por éste aguas a bajo, hasta

su confluencia con el rio Saravita o Suarez.



Por el Occidente, rio Suarez al medio, lindando con los Agataes y después con los
indomables Yariguies, por la cordillera del mismo nombre; y por esta a dar frente
a Zapatota, para luego caer al Sogamoso; continua aguas abajo Hasta el punto
mas cercano al rio de Oro y descender al punto de partida.

En este inmenso territorio Guane, hoy estan fundadas cuarenta y cuatro

poblaciones, filiales a Guane.

Los guanes hacian sus transacciones comerciales con los Chibchas del Reino:
para este fin existi®6 un gran mercado en el sitio de Sorocota, que estaba a
distancia promedia entre los dos grandes Imperios. Se realizaba cada ocho soles.
Alli los guanes llevaban algodon, ayo y demas productos propios de estas tierras,
artefactos de fique; y traian la sal, algunas joyas y tal vez los caracoles marinos

para hacer sus collares y adornos.

Nuestros Guanes no dejaron monumentos grandiosos, pero si muestra de una
cultura superior, como dice Aguado, “era gente de los mas agudos ingenios y tenia
tanto concierto y orden en el gobierno y regimiento de sus reinos y provincias, por

cuanto por su historia se puede ver”.

Los Guanes tuvieron su propia escritura, una forma de representacion grafica de
sus pensamientos. Parece indiscutiblemente que solamente emplearon la escritura
ideografica, representando por similes las personas, los hechos u objetos. En las
figuras no aparecen figuras humanas con sus facciones propias, sino que pintaban
al hombre por medio de monos, ranas o lineas cubistas con algunos adornos, para
la diferenciacion de sexos y categorias. Hasta ahora s6lo se ha comprobado que
nuestros aborigenes escribieron sobre piedras, con tintas al parecer vegetales y
en lugares defendidos del agua, o con lineas grabadas en hondo en superficies

descubiertas.
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La poblacion Guane fue uno de los sitios donde mas se practicé la fabricacion de
ceramica, usaban la greda ferruginosa para la confecciéon de utensilios mas
comunes como: ollas, mucuras, cantaros y tazas; y arcillas plasticas muy densas
como especie de caolina, que empleaban para jarros y vasos, ornamentados con
mucha habilidad y refinado gusto. Ademas de la ceramica, tejian para el consumo
familiar y para venta a cambio de otros productos.

Los Guanes eran ante todo agricultores, y en este trabajo también tomaban parte
las mujeres, pues los hombres debian abastecer el hogar de carnes, como frutos
de la caza y la pesca; por esto los hombres preparaban la tierra y dejaban a las
esposas e hijos la siembra, conservacion y recoleccion de los cultivos. Los
principales cultivos de los Guanes eran la auyama, el maiz, las habas, la yuca, el

fique, el tabaco y el algodon.

No es probable que los Guanes explotaran las minas de oro de aluvién en el rio de
Oro. No hay de esto la menor noticia de los historiadores y las busquedas en la
tumbas o en las cuevas sepulcrales de esta familia indigena, prueban que estos
tenian muy poco oro, las escasas joyas que se han encontrado de este metal, es
muy probable que las obtuvieran de sus vecinos, los chibchas, a cambio de

algodon y mantas.

La constitucion social de los Guanes estaba formada por clanes, es decir, por
grupos de familias del mismo parentesco por linea materna. La unidad primigenia
de la sociedad de los Chibchas era el clan, constituido por personas que
pertenecian a una misma familia por un vinculo biolégico unilateral, es decir, por
linea femenina, tanto hombres como mujeres estaban ligados por linea materna y
por eso pertenecian al clan de las mujeres y no del vardn, pero vivian con el
padre. Varios clanes formaban una tribu y varias tribus una confederacion, como la
que gobernaba el cacique Guane. La autoridad del cacique era considerada de
origen sagrado; los indigenas creian que su poderio procedia del Sol y de la Luna;

por esto se les respetaba muchisimo y se les obedecia ciegamente.
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Los indigenas consideraban como a Sefior universal y aun a Dios de los dioses a
Bochita, era el especial protector de los caciques y capitanes.

Fray Pedro Simoén pondera asi la presentacién vy los atractivos de los habitantes
de esta region: “son los indios bien dispuestos, de buenas caras y mas blancos
que colorados. Las mujeres son de muy buen parecer, blancas y bien dispuestas y
mas amorosas de lo que es menester, en especial con los espafioles, alifiosas en
todo”.

Y Castellanos escribidé asi de los Guanes: “tienen disposicién y gallardia; y es
gente blanca, limpia, curiosa, los rostros aguilefios y facciones de linda vy
agraciada compostura. Y las que sirven a los espafoles es de maravillar cuan
breve toman el idioma castellano, tan bien articulados los vocablos como si les
viniese por herencia”.

Fernandez de Piedrahita se une a los anteriores, en su buena apreciacion de los
Guanes, cuando escribe: “son todos estos naturales, asi hombres como mujeres,
por la mayoria de hermosos rostros y buena disposicion. Y singularmente en
jurisdiccion de Tunja y en Guane y Chanchon, de la Provincia de Vélez, donde las
mujeres son hermosisimas y bien parecidas.” .

Los conceptos de los historiadores dan la mayoria de votos y aplausos al buen
parecer de nuestros Guanes y nos permite concluir que dada la diversidad de
tribus que componian la Provincia y el vivir unos bajo los quemantes soles de las
hoyas del Chicamocha o del Saravita y otros recibiendo el aire frio de las
cordilleras, no es posible catalogar a todos los naturales del Reino de los Guanes
como “de linda y agraciada compostura”.

Por el estudio de los materiales osteoldgicos hallados en cuevas sepulcrales de
los Guanes (Mesa de Heridas y Espinal vereda del actual Villanueva) se advierte
que los cuerpos de los hombres eran fuertes y algunos alcanzaban una estatura
hasta de un metro con sesenta centimetros.

La dentadura en general era muy buena: en los craneos encontrados se ven muy

buenos molares, aun perfectamente sanos, en algunos casos se advierte el efecto

12



de la caries, a pesar de los medios que empleaban para conservar integra su
dentadura.

Se han hallado craneos deformados; seguramente usaban la deformacién de la
cabeza, pues las lineas encefalicas no son naturales, parece que acostumbraban
el sistema de deformacion tabular oblicua, mediante el empleo de tablillas que
ponian a los nifos en el frontal y en el occipital, colocadas en forma inclinada y
atadas entren si por cuerdas. Parece que también usaron la deformacion erecta,
aplicando tablillas en sentido vertical.

En los craneos hallados por el profesor Justus Wolfran Schottelius en la “Cueva de
los Indios”, en la mesa de los Santos, en su excursion cientifica a esa poblacion,
realizada en 1940, escribié el mismo que habia encontrado craneos diferentes:
-Craneos dolicocéfalos con deformaciones sumamente particulares, la mayor parte
aparentemente de sexo masculino.

-Craneos braquicéfalos, en parte muy altos, este tipo predomina en las momias.

Entre los craneos de esta clase advierten formas tipicas de los craneos chibchas.

Segun la observacion de Schottelius, de que la mayor parte de los craneos
deformados eran aparentemente de sexo masculino, es posible creer que
procuraban dar esa forma a sus cabezas para facilitar sostener el pretal de las
cargas que transportaban. En uno de los craneos hallados en “El Espinal” se
observa un hundimiento manifestado en toda la frente, posiblemente por el
constante cargue de bultos.

Hoy no es posible delinear el rostro que tenian nuestros indigenas, sino
observando los angulos faciales de los craneos encontrados. Pero no podemos
hallar, facil y seguramente un “doble” indigena, en el rostro de quienes hoy,
especialmente en nuestros campos, creemos que perfilan la imagen de nuestros
antepasados. El cruce de sangres, el paso de los siglos, la diversidad de climas y
de alimentacién, han hecho que casi seguramente se haya borrado la verdadera

figura de nuestros Guanes.
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Nuestros aborigenes, que podian respirar el aire puro de nuestras montafas, sin
ninguna de las contaminaciones actuales, que se alimentaban de vegetales y de
pescado o carne de tinajos, armadillos, venados y aves de caceria, es muy seguro

que era gente fornida y valerosa.

Los Guanes, de agrupacion y dialectos diversos de los Chibchas, eran sin
embargo de la misma familia y con ellos se distinguian de las otras agrupaciones
indigenas por su mayor grado de civilizacion, demostrado entre otras cosas por el
vestido. Mientras otras familias primitivas sélo usaban el guayuco o Unicamente un
tapa sexo, los Chibchas y los Guanes vestian con mantas de hilo.

Llevaban, tanto hombres como mujeres, una manta cefiida a la cintura y otra que
pendia del hombro izquierdo, donde la unian con un nudo, los caciques y los
principales de la tribu y sus mujeres unian el manto con alfileres de oro y podian
llevarlo largo hacia atras hasta los talones. El cacique podia conceder esto mismo
a los que se distinguian de la tribu por su valentia.

En la cabeza usaban casquetes, lo mas de ellos de animales bravos, matizados
de plumeria de todos los colores y en las frentes medias lunas de oro o plata, con
las puntas hacia arriba. En los brazos se ponian por brazaletes sartales de
cuentas de piedra o hueso; chagualas de oro en las narices y orejas, que para
este efecto horadaban, y la mayor gala consistia en pintarse el rostro y el cuerpo
con vija colorada que con facilidad se destifie o con pintas negras de jagua que
permanece muchos dias.

Las mujeres usaban una manta cuadrada, que llamaban chircate cefiida a la
cintura con una faja que llamaban chumbe o maure, y sobre los hombros otra
manta pequefia, nombrada liquira, prendida en los pechos con un alfiler grande de
oro o plata, que tienen la cabeza como un cascabel y llaman topo, de suerte que
los pechos quedaban casi descubiertos.

En cuanto al cabello, hombres y mujeres llevaban los cabellos largos, los varones
hasta los hombros y partidos en forma nazarena o abierta en dos por una carrera

central. Las mujeres lo tenian suelto y una de sus mayores gracias era tenerlo
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muy largo, valiéndose para esto de yerbas que creian tenian la propiedad de
hacer crecer la cabellera. Y como la humanidad ha sido siempre la misma,
procuraban disimular el paso atrevido de de los afos, entonces como ahora,
conservando siempre el cabello negro, mediante el empleo de tintas o]
sumergiéndolo en aguas y lejias fuertes.

Los indios se enorgullecian de su cabello, no s6lo como adorno, sino aun como
parte importante de su digna presentacién, por esto una de las mayores afrentas
era cortarselo, y en sus leyes penales, era este uno de los mas ignominiosos
castigos.

De ordinario se cubrian la cabeza con gorros o cofias de diversas formas, hechas
de figue o algodon o de pieles de animales salvajes; los personajes mas
importantes de las tribus llevaban gorros muy lujosos y las mujeres los pintaban
con rayas y dibujos apropiados. En las fiestas y cuando salian a la guerra usaban
vistosas coronas de plumajes de varios colores, que con el movimiento de la
marcha brillaban hermosamente y daban a todo grupo un aspecto
excepcionalmente llamativo y agradable.

El color de sus vestidos era el blanco de sus mantas, para el comun del pueblo en
los dias ordinarios, pero las tenian también pintadas o tejidas con hilos rojos o
verdes, en franjas simétricas o formando graciosas figuras rectangulares.
Naturalmente los vestidos de los caciques y principales sefores, eran hechos en
telas mas hermosas y artisticamente fabricados y decorados.

Es muy de anotar el color del luto, como en algunos paises asiaticos, era el rojo,
por esto en los casos de muerte de una persona de la tribu se vestian con mantas
de este color y tefiian su cuero con achiote.

El calzado si fue totalmente desconocido en nuestros indigenas, por esto siempre
yendo descalzos, tenian los pies dilatados, los dedos abiertos y las plantas
endurecidas, llevando el vestigio de de los largos caminos recorridos en los afios
de su vida.

Sus adornos consistian en narigueras de piedra muy fina labrada y para los

grandes del pueblo labradas en oro, orejeras vegetales o de muy fino metal,
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collares y brazaletes hechos de huesos muy bien pulimentados y debidamente
perforados, o de pequenos rodetes sacados de caracoles o de semillas con
cubiertas 6seas.

Usaban también como adornos, pectorales de diversas figuras, labrados en oro,
cobre o piedras muy finas.

Otro de sus adornos eran los cinturones, con los cuales sostenian la manta que
llevaban como tunica y que eran muy sencillos para el comun de los Guanes, pero
para los principales de la tribu eran tejidos de diversos colores y llevaban otras
figuras decorativas, de acuerdo con la categoria de las personas.

Los adornos de oro, eran escasos entre los Guanes, eran propios de los caciques
o de principes o eran concedidos algunas veces a sus vasallos, como premio a
alguna accion valerosa en defensa de la tribu. También a los sacerdotes o a los
Jaques se les adornaba, después de sus largos anos de preparaciéon, con las

joyas que correspondian a su cargo.

1.1.1.1. Numeracion y Calculo del Tiempo. Segun los cronistas los primitivos
habitantes de estas tierras chibchas y guanes se valian para contar, en primer
lugar de los dedos de las manos, para contar de diez en adelante se servian de
los dedos de los pies, anteponiendo la palabra quijicha, que significa pie a los diez
primeros numeros.

Asi contaban hasta diez:

Uno, ata.

Dos, boza.

Tres, mica,

Cuatro, muijica.

Cinco, jizca.

Seis, ara.

Siete, cujupcua.

Ocho, sujuza.
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Nueve, aca o acan.

Diez, unebibico.

De diez en adelante contaban asi: once, quijicha ata; doce, quijicha boza; trece,
quijicha mica, y asi en adelante.

Al numero veinte le llamaban gueta, después sumaban por veintes, un veinte, dos
veintes, tres veintes, etc.

El numero gueta lo dividian en cinco partes: 5, 10, 15, 20 de los cuales se servian
ellos para sus cuentas y negocios.

Los Chibchas y por tanto los Guanes, dividian el tiempo en anos, meses y dias.
No parece que contaran propiamente las horas. Pero junto a las casas de los
sefores principales de la tribu tenian un poste clavado, muy recto, que les servia
con su sombra para indicar el avance del dia., era un verdadero reloj de sombra, a
este posta lo llamaban “ta” y por semejanza daban al tiempo el mismo nombre
que al palo que tenian para indicarlo. Empleaban la palabra Pcuaxiana que
significa “hora”, Pero en el sentido de instante de momento.

El jeroglifico del tiempo era un poste, con una cuerda atada a la parte alta,
aludiendo asi al sacrificio de Gueza, al que inmolaban atado al palo indicador de
adelanto de la luz solar, al concluir el periodo de veinte afios lunares.

Al dia lo llamaban zua y al dia completo zuansinca. Al dia lo dividian en dos
partes: Suamena o mena y tarde, Suameca o meca.

A la noche la llamaban zajasa o za; a la primera mitad de la noche, zasca o zaca y
a la segunda mitad zagui o caqui.

No dicen nada los cronistas si tenian el dia de descanso semanal, lo que parece
muy natural; como el mercado principal era cada ocho soles, es posible que ese
dia fuera el de descanso o suspension de trabajo agricola.

Los meses los contaban por las lunas, con sus menguantes y crecientes,
dividiendo cada una de estas dos partes en otras dos; asi resultaban cuatro partes
del mes, nuestras semanas. Los meses los contaban por las fases de la luna;

principiaban a contar el mes desde el plenilunio que ellos llamaban Ubchihica, a
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los ocho dias, el cuarto menguante o Cujupcua; venia luego la oscuridad total de
la luna denominada por ellos Muijica o cosa negra, al siguiente dia, luna nueva, lo
llamaban Jizca o union de la luna y el sol, que ellos creian eran las nupcias de
esos dos astros; después llegaban al cuarto creciente o Mica para llegar de nuevo
al plenilunio.

Tenian también el afio de de doce lunas, el cual llamaban Zocam o Chocan y que
principiaban con el tiempo de preparar la tierra para sus siembras, que mas o
menos era en nuestro enero. Asi procuraban igualar el aino lunar con el afio
solar. El afo terminaba con el fin de sus cosechas.

Para significar el pasado decian Zocamana (Chocamana) y el ano presente
Zocamata (Chocamata).

Llevaban cuenta de los afios: de manera que jamas decian solamente Zocam,
sino que le afadian el numero que le correspondia: zocm-ata, zocan-bozaa,
zocam-mica, etc.

Seguramente tenian su calendario basado en hechos muy importantes de su
historia, que marcaban el principio de las edades o épocas; pero esto es hoy un
enigma indescifrable, ya que los conquistadores no se preocupaban por averiguar
esas tradiciones.

Tenian también un periodo de de tiempo de cuatro lustros, el termino de los
primeros afos lo llamaban jizca; el segundo lustro terminaba con ica (10); el
tercero finalizaba con quichajizca (15) y el ultimo concluia en gueta (20). Era un
periodo de veinte anos lunares, al concluir ofrecian el sacrificio de un joven, al cual
llamaban “Guez” que queria decir sin casa., por que eran jovenes a quienes de
ordinario tomaban como prisioneros de las guerras, o nifos que desde tierna edad
los sacaban de sus casas y los llevaban a sitios especiales, donde los cuidaban
esmeradamente. Llegado el dia del sacrificio organizaban una solemne procesion
que encabezaba la victima; llegados al lugar escogido le arrancaban las entrafias
y lo ofrecian a sus dioses en el palo o “ta”, como propiciacion por toda su tribu. En
esta victima ellos tenian el vocero que expresaria a la luna todas las penalidades

y angustias, de los que vivian en este mundo.

18



1.1. 1. 2. Guane. Guane es un pequeno corregimiento cuya patrona es Santa
Lucia, la reina de los ciegos y en honor a ella se construyé en el afio de 1600 la
iglesia que lleva el mismo nombre. Ubicado diagonal al templo se encuentra el
"Museo paleontolégico, arqueoldgico y antropoldgico”, fundado en 1970 por Isaias
Ardila Diaz. . En la segunda sala encontramos ceramicas de la cultura Tairona,
flechas de los motilones del Norte de Santander y el escudo con su significado: la
punta de plata representa las tierras de Guane, el chevron en rojo la sangre del
indigena que bafid al pueblo en la conquista y la cruz, la iglesia que defendi6 al

indio”.

En la primera sala se encuentra la seccion de paleontologia podemos observar
algunos fosiles y animales marinos que se petrificaron.” Esta region fue mar hace
unos 120 millones de afos, por eso se han encontrado fdsiles. La parte positiva
del caracol se llama Amonita porque esta en alto relieve y en pose de espiral. La
huella es la parte negativa del caracol. También hay madera fosilizada, proceso
que ocurre cuando esta dentro del agua sin oxigeno y se vuelve piedra. Peces
completos, serpientes, semillas de fruta, restos de mastodonte de mas de un

millén de afos".

Este lugar sélo cuenta con dos salas pero en él se encuentran guardados varios
tesoros de la cultura Guane, de la que se pueden aprender datos sobre sus
indigenas. Por ejemplo queda claro que ellos cultivaban tabaco y coca, se
dedicaban a la caza y a la pesca, tejian finas mantas y ceramicas que las

cambiaban a los chibchas por oro, sal y otros productos.

Todo esto se descubre en la parte arqueoldgica del museo. "De los indigenas
Guane conocemos sus adornos, una nariguera mezcla de cobre y de oro; y un
pectoral que lo llevaba la mujer en el pecho, ademas, tenemos unas agujas de
madera que utilizaban para tejer mantas. Eran de los mejores tejedores de la

region. Los Guane no conocian el hierro ni el alfabeto, y ya no existen indigenas
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de esta etnia, s6lo quedan algunos apellidos como Arquichire, Guaracao, Sinu,

Guaitero, entre otros. Ademas, quedan nombres de sitios, rasgos y costumbres"

La institucién también tiene algunos de los elementos que utilizaban los espafioles
que colonizaron la region. Por ejemplo, cuenta con una antigua vitrola, con uno de
los primeros trapiches que existieron para exprimir la cafia y una prensa de
tabaco. "Es un tornillo sin fin que aun se usa para prensar el tabaco. También hay
costales de fique, una tuberia de barro del primer acueducto de Guane y objetos
de arte religioso como una puerta del sagrario del siglo XVII forrada en hojilla de
oro, el Santo Sepulcro del Viernes Santo de 1658, hecho en madera y forrado en

hojilla de oro".

Barichara y Guane estan unidos por un hermoso Camino Real que fue declarado
Monumento Nacional (mediante resolucion 020 de 1977 y bajo el decreto 0790 de
1988). Los historiadores aseguran que éste hizo parte del Camino Real del
Centro-Oriente colombiano, que integré la ruta de Santa fe de Bogota, Tunja,
Bucaramanga, Pamplona y Cucuta, con ramales que conducian hacia Cartagena y
Venezuela; un Camino que se extendia entonces por los departamentos de
Cundinamarca, Boyaca y Norte de Santander. En la actualidad muchas personas
realizan el recorrido como una ruta ecoturistica. Otros, prefieren verlo desde los

miradores de Barichara.

Historia, paisajes encantadores, gente amable teiida con el mismo color de su
rojiza tierra y con manos de talladores; escenarios cercanos donde hay cultura,
recreacion y mucha diversion, todo esto sumado a una deliciosa comida, como
dicen las sefioras que cuidadosamente continuan realizando las delicias de esta
tierra como la pepitoria, el mute o su famosa arepa santandereana que no sélo se
prepara con maiz sino que ademas tiene chicharrén y yuca, preparan un delicioso

sabajon tradicional, de café y arequipe.
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1.1.2. Culturalnca

Casi al mismo tiempo que los aztecas se establecian en la meseta Central de
México, en los territorios de América del Sur (desde Colombia hasta el norte de
Chile y el noreste argentino) se consolida un basto imperio, el de los incas. Este
era un pueblo que llegd a los Andes centrales peruanos desde un lugar aun no
certeramente establecido. Gracias a su gran poderio militar, conquistaron los muy
desarrollados pueblos que alli habitaban. Los incas se decian descendientes del
Sol. Segun una leyenda, Viracocha el creador, hizo salir al mundo por una cueva a
cuatro hermanos y cuatro hermanas. Manco Capac, uno de aquellos, mato a sus
tres hermanos vy, llevandose a sus hermanas, se asenté en las cercanias de
Cuzco, en un terreno que juzgo fértil. Los sucesores de Manco Capac, fundarian
con el tiempo, el imperio inca. La lengua oficial era el quechua (que aun hoy se
habla en vastas zonas sudamericanas) y hablado en la mayoria de las
comunidades hasta la llegada de los espafioles, pero al menos 20 dialectos

locales subsistieron en varias partes del imperio.

En el Cuzco (capital del imperio y que significaba "ombligo del mundo"), se

levantaba uno de los famosos templos, el de Coricancha.

Los Incas fueron los dirigentes del imperio americano mas grande. Cerca del fin
del siglo X1V, el imperio comenzo6 a extenderse de su region inicial en la region de
Cuzco hasta la region sur de las montafas Andinas de América del Sur. Esta
termind brutalmente con la invasion espafiola dirigida por Francisco Pizarro, en
1532. En el momento de su rendicion, el imperio controlaba una poblacion

estimada en 12 millones de habitantes.

Los incas fueron gobernantes que recopilaron y dieron gran extensién a una serie
de costumbres que ancestralmente existian en los Andes. Su valor no se halla

tanto en su capacidad creativa, sino en su habilidad para difundir, ordenar y
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administrar el sistema andino en un amplio territorio. La base de la cultura y la
organizacion andina se encuentra en el parentesco, es decir, en el ayllu, un
conjunto de personas que se consideran parientes pues creian descender de un
antepasado comun. Estos estan a su vez unidos por vinculos de reciprocidad, es
decir, estdn comprometidos a ayudarse mutuamente en las labores cotidianas; a
este tipo de trabajo se le conoce con el nombre de ayni. También estaban en la
obligacion de trabajar juntos para el beneficio de todo el ayllu: este trabajo se
conoce como minca. Los miembros de un ayllu responden a la autoridad de sus
curacas (caciques, que son los encargados de regular las relaciones sociales, de
ejecutar las fiestas, de almacenar recursos, repartir las tierras entre su gente y
disponer de la mano de obra). La economia inca no conocié ni la moneda, ni el
mercado, por lo tanto los intercambios y la fuerza laboral se obtenian a través de
lazos de parentesco o por reciprocidad. Entre parientes existia un intercambio de
energia constante, pero también se daba trabajo para la autoridad, conocido como
mita. El inca pedia como tributo exclusivamente mano de obra, que era enviada a
trabajar sus tierras, a hacer ceramica, a construir andenes o grandes obras
arquitectonicas. A cambio, el inca devolvia estos servicios organizando rituales,
manteniendo los caminos, repartiendo bienes en caso de necesidad o en fiestas;
esta relacion por la cual el inca devolvia el trabajo del ayllu se conoce como

redistribucion.

En el cenit de su poderio, los incas habian desarrollado un sistema politico y
administrativo no superado por ningun otro pueblo nativo de América. El Imperio
incaico era una teocracia basada en la agricultura y en el sistema de ayllus, o
grupos de parentesco, dominada por el inca, que era adorado como un dios
viviente. En la organizacion politica inca llama la atencion la existencia de un
sistema de poder dual, donde todas las autoridades aparecian siempre
emparejadas: por ejemplo, en el caso del inca, se propone la existencia de dos
incas que gobiernan en simultaneo, un inca hanan (‘arriba’) y un inca hurin

(‘abajo’). De igual forma, las autoridades a nivel local eran también duales: a nivel
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de los ayllus, las maximas autoridades fueron los curacas; todo ayllu tenia dos
curacas, uno hanan y otro hurin. Por debajo de los incas, se encontraban las
familias de los antiguos incas, las cuales formaban grupos de parentesco
conocidos como panacas (‘familia noble’), quienes se encargaban de mantener el
recuerdo del inca fallecido, de realizar ceremonias en su nombre y de cuidar de
sus bienes y alianzas hechas en vida. Las panacas tenian gran influencia en la
decision del nombramiento de los sucesores al cargo de inca. Debajo de este
sector se encontraban los jefes de los pueblos conquistados por los incas, los
cuales, en caso de no ser rebeldes, recibian una educacion cuzquena y una serie
de privilegios. El siguiente nivel de autoridad lo constituian los curacas, jefes de
los ayllus. La gente comun estaba agrupada en la categoria de hatun runa, se
trataba de campesinos miembros de un ayllu, éstos tenian la obligacion de ir a la
mita (trabajo por turnos) para el Estado inca. Algunos salian temporalmente de
esta condicion y eran movilizados fuera de su lugar de origen: a estos se les
conoce como mitimaes o mitmaqunas, poblacion que era movilizada a distintas
zonas con diferentes objetivos, como obtener recursos o poblar regiones.
Finalmente estaban los yanaconas, quienes eran separados definitivamente de su
ayllu y pasaban a depender directamente del inca, para quien desempefiaban una

labor especializada.

Administrativamente, todo el territorio estaba dividido en cuatro grandes regiones o
suyos (‘parte’), a ello debe su nombre Tahuantinsuyu (una palabra quechua que
significa literalmente ‘Tierra de los Cuatro Cuarteles’ o ‘de las Cuatro Partes’), que
estaba, a su vez, subdividido en cuatro: Antisuyu, Collasuyu, Cuntisuyu y

Chinchasuyu.

Fue el inca un pueblo de agricultores avanzados: para cada zona desarrollaron
una estrategia que permitia obtener el maximo provecho. Utilizaron andenes o
terrazas de cultivo para aprovechar las laderas de los cerros, camellones o waru
waru en zonas altas inundables, irrigaciones, etc. Es destacable la existencia de

un arado de pie conocido como chaquitaclla. Los cultivos mas importantes fueron
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la papa (patata) y el maiz, ademas del aji, la chirimoya, la papaya, el tomate y el
frijol. Las llamas fueron los animales basicos de transporte; también se
domesticaron las vicufias y alpacas por su fina lana. Otros animales domesticados
fueron guanacos, perros, cobayas y ocas. Las principales manufacturas incas
fueron la ceramica, los tejidos, los ornamentos metalicos y las armas con bellas
ornamentaciones. A pesar de no contar con caballos, ni vehiculos de ruedas ni un
sistema de escritura, las autoridades de Cuzco lograron mantenerse en estrecho
contacto con todas las partes del Imperio. Una compleja red de caminos
empedrados que conectaban las diversas zonas de las regiones, permitia esta
comunicacion; mensajeros entrenados (los chasquis) actuando en relevos, corrian
402 Km. al dia a lo largo de esos caminos. Botes construidos con madera de balsa

constituian un modo de transporte veloz a través de rios y arroyos.

Durante el imperio incaico el Estado se encargaba de sostener a la Iglesia, un
caso unico en la América indigena. Los fines principales de la iglesia eran el

incremento de las reservas alimenticias y la curacion de los enfermos.

El dios supremo era Viracocha. Era inmortal y era el creador de todas las cosas de

la tierra y el universo.

También fueron adoradores del Sol, Inti, el dios principal, protector de la dinastia
real. Se lo presentaba con una humana de la que salian rayos. Tenia un templo, el
Coricancha. Le seguia en importancia el dios del Trueno, llamado lllapa, el agua
de la lluvia —creian que venia de una fuente celestial, la Luna, Manaquilla, era la

esposa del Sol.

El planeta Venus, era muy importante consideraban que cuidaba a los humanos.

El grupo de estrellas de las Pléyades protegia a las semillas.

Las diosas, de la tierra, Pachamama; y Mamacocha, del mar, eran muy

importantes para la agricultura y la pesca.
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Las ofrendas a los dioses se colocaban en altares, a la vera de los caminos, eran
llamados huacas. Existian también santuarios de piedra para orar, llamados
apachetas. También reverenciaban a las cumbres cubiertas por nieves eternas. Lo
significativo es que, practicamente, no tenian templos pues, las ceremonias
religiosas se desarrollaban al aire libre, en patios, que estaban en los centros
ceremoniales. El culto de los muertos era importantisimo. Después de la muerte,
las personas eran momificadas y transcurrido un tiempo, eran llevadas a sus
casas. Los sacerdotes estaban divididos en categorias, el Sumo Sacerdote llevaba
el nombre de Villac Umu, y era siempre algun pariente cercano del Inca. Para
obtener el perddn de los pecados, los fieles debian confesarse ante el sacerdote.

También creian en la adivinacion y en la interpretacidon de presagios.

El Inca, o jefe supremo del pueblo inca, era para su pueblo un dios viviente, con
poderes totales y absolutos. En los primeros tiempos los incas se casaban con las
hijas de los monarcas vecinos, pero mas tarde se considero que el linaje perderia
su pureza y solo se casaban con sus hermanas. Ademas de su hermana, o
esposa principal, tenia un harén de esposas secundarias que eran llamadas
mujeres escogidas, por esto tenian muchisimos hijos que con el tiempo formaban

un ayllu especial (lamado panaca), que constituia la gran nobleza.

Los sucesores del trono eran los hijos, elegidos por su inteligencia. Solo podian
sucederle aquellos que hubieran tenido con la coya, o esposa principal. El elegido
era educado directamente por sus padres, pues a nadie se le hubiera ocurrido
educar a un dios. Nadie podia presentarse de cara al emperador y durante las
entrevistas, este permanecia oculto tras un cortinado. Al verlo se debia estar
descalzo y soportar una pequena carga en la espalda para indicar sumision. Su
adorno mas caracteristico era una banda, de unos 10 cm., confeccionada con
tubitos de oro, de los que colgaban borlas rojas. Eran transportados en literas, con
toldos y cortinas bordadas, de manera que podia viajar sin que le vieran la cara.
Las leyes del Inca eran aceptadas por todos, sin chistar, pues se consideraba que

habian sido elaboradas por un dios. Los nobles mas importantes eran los
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descendientes directos del Inca y se caracterizaban por llevar grandes orejeras de
oro. Los nobles de importancia menor, eran los curacas. Todos gozaban de
privilegios: No pagaban impuestos, eran mantenidos por el gobierno, se les daba
tierras en premio, y ademas, podian tener otras esposas, ser transportados en

litera, usar quitasoles y usar ropas parecidas a las del Inca.

Entre las expresiones artisticas mas impresionantes de la civilizacién inca se
hallan los templos, los palacios, las obras publicas y las fortalezas
estratégicamente emplazadas, como Machu Picchu. Enormes edificios de
mamposteria encajada cuidadosamente sin argamasa, como el Templo del Sol en
Cuzco, fueron edificados con un minimo de equipamiento de ingenieria. Otros
logros destacables incluyen la construccion de puentes colgantes a base de sogas
(algunos de casi cien metros de longitud), de canales para regadio y de

acueductos. El bronce se usé ampliamente para herramientas y ornamentos.

Hacia finales del siglo Xl, los Incas emigraron desde el centro de Bolivia hacia la
zona norte de Peru. Hacia el siglo XV comenzaron a expandirse, luchando contra
los pueblos vecinos. Los artifices de este crecimiento fueron el Inca Pachacutec
Yupanqui y su hijo Topa Inca, que lograron, en tan breve lapso, incrementar sus
fronteras a mas de 5.000 Km., abarcando una superficie de 900.000 Km? . Fueron
maestros en el arte de la guerra y la ingenieria, crearon un sistema de reparto
tripartito de la tierra que aseguraba tranquilidad a todos los habitantes del imperio.
La red de carreteras permitia unir Colombia con Tucuman, en Argentina. Pese a

su grandeza fueron derrotados, por una pequena minoria de espafoles, en 1534.

Hacia fines del siglo Xl el pueblo Inca emigré desde las proximidades del centro de
Bolivia, hasta el fértil valle del Cuzco en la actual Republica del Peru. Segun la
leyenda Manco Capac y sus hermanas deambularon por las sierras hasta que un
baston de oro que llevaban se hundio en la tierra en un sitio que esta al este del
actual Cuzco. Luego de una serie de terribles pelea con los moradores del lugar,

lograron establecerse y la primera construccion, que hicieron fue el Coricancha, el
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templo del Sol. Durante bastante tiempo los Incas permanecieron en la nueva
zona y no pasaban de ser una de las tantas tribus que peleaban entre si. De
manera alguna, habian desarrollado la idea de extenderse o apropiarse de mas
territorios de los que tenian. Recién el cuarto monarca, Mayta Capac, comenzo la
expansion. De hecho fue el primer conquistador al sojuzgar el pais desde el
nacimiento del Titicaca hasta las cuencas fluviales de la costa. Sin embargo, hubo
que esperar hasta el octavo monarca, Viracocha Inca (que tomd6 su nombre del
dios creador del mundo) para que los incas iniciaran su gran expansion. Fue el
primero que tuvo como objetivo el dominio permanente de pueblos no incas. Hasta
este momento los pueblos vecinos eran derrotados, pero sin condiciones, tales
como la imposicion de gobernantes. Secundado por sus habiles generales,

comenzo rapidamente a incorporar otros territorios a sus dominios.

Los lupacas y los collas del Lago Titicaca, muy al sureste de Cuzco, eran dos
tribus de lengua aimara que, juntos a los incas, eran los grupos mas poderosos de
la region. Inmediatamente al oeste de Cuzco estaban los quechuas, de la misma
sangre, idioma y cultura que los incas; al oeste de éstos los chancas, que durante
los primeros tiempos del reinado de Viracocha habia ocupado los territorios
quechuas. Los primeros en quedar "fuera de competencia" fueron los lupacas, a
quienes los collas derrotaron porque no deseaban que se aliaran con los incas. Un
poco mas tarde los chacas fueron rechazados heroicamente por los incas, que los
expulsaron de su territorio. La muerte de Viracocha Inca marcé el fin de un periodo
que tiene bastante de leyenda, para entrar el ciclo conocido como imperio
histérico, cuyo gran personaje es el inca Pachacutec. Entre él y su hijo, Topa Inca
Yupanqui lograron, en menos de 50 afos, extender el imperio desde el norte del
Ecuador hasta el centro de Chile, lo que hace una distancia de 5.800 Km. y una
superficie de 900.000 Km?.

Fueron los creadores de la mitima, el traslado en masa de un pueblo vencido a
otra regidn geografica bien distante (tal como le hicieron los espafoles a los indios

Quilmes, en la Argentina).Finalmente, después de vencer a los rebeldes collas y
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lupacas, (que aprovechando que los ejércitos del inca se hallaban lejos habian
decidido insurreccionarse) y los poderosos chimus. Topa Inca Yupanqui se dedico
a la tarea de organizar el pais. El centro de la vida era el ayllu. Esto es como una
inmensa familia, con muchos parientes y primos. El ayllu era el grupo social
fundamental en el Peru y existia mucho antes del imperio Inca. En los primeros
tiempos, cada ayllu tenia tierras de cultivo y un jefe, el Sinchi, al que le debian
obediencia. En la época imperial, los incas desplazaron al Sinchi, por otro
funcionario llamado curaca también familiar, pero nombrado directamente por el
Inca. Esto le permitia tener un gran control sobre todas las comunidades.
Los ayllu de una regién estaban agrupados en sayas (secciones) y estas formaban
un huaman (provincia). Cada provincia tenia su capital. Las provincias estaban
agrupadas en cada uno de los cuatro cuartos (suyus) en los que se dividia el
imperio a saber: El Cuzco era la capital inca, centro del imperio. El cuarto noroeste
o Chinchasuyu, abarcaba Ecuador y el norte Peruano; el Antisuyu comprendia el
noroeste y el Collasuyu, hacia el sureste, ocupaba las tierras altas de los aimaras,
la cuenca del lago Titicaca, la mayor parte de Bolivia, y las tierras altas del
noroeste de Argentina y el norte de Chile. El imperio, en su total recibia el nombre
de Tahuantisuyu, "la tierra de los cuatro cuartos".Los gobernadores de los cuatro
cuartos formaban parte del Concejo de Estado, con sede en Cuzco v,

generalmente, eran parientes del Inca.

Los gobernadores mandaba a los curacas, que tenian distintas categorias segun
cuantos hombres o contribuyentes tuvieran bajo su jefatura, asi el de mayor
categoria era el que controlaba a 10.000 y el de menor a 100. Al frente de grupos
mas pequefos estaba los capataces, plebeyos nombrados por curacas. La
estructura social era similar a la de un moderno ejército, con cabos y sargentos

dirigiendo grupos reducidos, y oficiales para los grupos mayores.

El Estado ejercia muy importantes funciones en la sociedad incaica.
La tierra era de su propiedad y la mayor parte de explotaba comunalmente,

también le pertenecia los rebafios de llamas y las minas. El estado protegia a la
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poblacion del hambre, la explotacion y de cualquier necesidad; pero el precio era
duro, los individuos estaban muy reglamentados, no se podia salir de la
comunidad sin permiso. De todas maneras, los nobles y sacerdotes eran
mantenidos por el trabajo del pueblo. Las tierras tenian, entonces un reparto
tripartito; esto es el Estado, la Iglesia (sacerdotes), y el pueblo. A cada persona se
le daba tierra para que pudiera alimentar bien a su familia. Los limites de los
campos estaban marcados y su destruccion era considerada delito gravisimo. Las
tierras no comunales eran cultivadas primero. Cuando llegaba la época de siembra
o cosecha llegaban los funcionarios para avisar que era hora de ocuparse de los
campos sagrados. Los cosechado en los campos del Estado o de los sacerdotes,
era guardado en depdsitos separados y lo obtenido era para alimentar a
sacerdotes o} nobles.
En las zonas de pastura de tierras montafosas, la mayor parte de las llamas
pertenecian al gobierno que almacenaba la lana y luego la repartia entre las
familias, segun sus necesidades. El campesino tenia como propios la casa, el
establo, pequefios animales domésticos (perros, cobayos, patos y gallinas sin
cola) y el granero, ademas de los utiles de labranza. Es importante sefialar que las
comunidades de montafa poseian tierras en zonas costeras y viceversa, asi no se
producian saturaciones con un mismo tipo de alimento. El pueblo debia ademas
realizar trabajos publicos, (servicio en el ejercito, construccion de carreteras,

puentes o fuertes) a esto se le denominaba mita.

El tiempo de la mita era variable y podia extenderse durante bastante tiempo. De
este servicio, obligatorio entre los 18 y los 50 afos, estaban exentos los artistas y
artesanos. Los yanaconas eran jovenes separados muy temprano de los ayilus y
eran utilizados, ya sea para tareas en la corte o en la agricultura. A diferencia de la
mita, que después de cumplida autorizaba a regresar a su tierra, los yanaconas no
regresaban mas. Como en ocasiones se los entregaba para el servicio personal de
los curacas, con el tiempo podian ellos mismos tener ese cargo. Las nifias mas

bellas e inteligentes eran llevadas a ser educadas en los templos o ser destinadas
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al sacrificio. Algunas, las que mejores dotes demostraran eran educadas para ser
Virgenes del Sol, sacerdotisas que debian hacer votos de castidad perpetua. Las
menos bonitas, las reservaban para tareas comunales y eran llamadas
huasipascunas, muchachas descartadas. Con los incas la guerra logré un grado
de desarrollo tan grande que no fue igualado por ningun otro pueblo de la América
india. Si bien las primeras guerras tuvieron para los incas motivos econdmicos;
posteriormente, las causas no respondian a otro propdsito que el deseo del Inca
de aumentar su prestigio, pues cada emperador inca tenia el deseo de 