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HISTORIA DE AMERICA II. UCM

Secuencia y consecuencia del Fendmeno
Chullpario. En torno al Proceso de Semantizacion
de las Torres Chullpa *

I. INTRODUCCION

En tomo a la idea de las ‘fuentes histéricas’, Radl Porras (1968: 14) distinguiria entre fuentes
monumentales, aquellos restos de cultura material dejados por las gentes pretéritas y que evidencian sus
artes e industrias, fuentes orales o tradicionales, es decir, el lenguaje, el mito, y fuentes escritas, los docu-
mentos. De las primeras se ocuparia la arqueologia, de las segundas, la etnologia y, finalmente, seria la
historia la encargada de las terceras. Nomenclaturas aparte, plantearemos desde este momento que en el-
fenémeno chullpario, -a priori, desde esta distincién, una fuente monumental susceptible de anélisis
arqueolégico-, coincidirdn monumentalidad, referencias escritas de cronistas y viajeros y la tradicién de
aquellas comunidades indigenas para las que estas ruinas constituyen ejes perceptivos de referencia espa-
cio-temporal. Podriamos decir entonces que el ser humano siempre ha sentido necesidad de explicar su
entorno, construyendo asi unos universos de referencia simbélica a los que apelar en busca de respuestas
y desde los que reglar sus actos. Ahora bien, cuando, como extrafios a dichos marcos relacionales, afron-
tamos la alteridad, se nos presenta lo que desde diversas disciplinas de las Ciencias Sociales se viene
dando en llamar la cuestion del otro, eso que se ha resuelto llamar ‘encuentro de culturas’, y que, desde
entonces, se ha mantenido vigente tanto en la arqueologia, la etnografia y la historia.

Nada maés lejos de nuestra intencién para estas paginas que el detenernos en la dindmica
de este encuentro de culturas ni en la idea de la construccion y conocimiento del otro. Més bien,

* El presente articulo es fruto de la Memoria de Licenciatura (Tesina) dirigida por la Dr* Diia Alicia
Alonso Sagaseta de Ilurdoz y el Ph.D. D. Axel E. Nielsen que, bajo el titulo de Estructuras Chullparias y
manejo simbolico del espacio andino. Propuestas interpretativas, presentamos en la Universidad
Complutense de Madrid para la obtencidn del Titulo de Grado en la Licenciatura de Historia el dia 20 de
diciembre de 2000.
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el interés que pondremos a lo largo de este articulo incidiré sobre lo que para nosotros constituyen
tres partes bien diferencias en el proceso de semantizacién del fenémeno chullpario. Asi, arranca-
remos de aquel primer momento en que los Cronistas de Indias se pararon ante la monumentalidad
de sus estructuras arquitecténicas y empezaron a describirlas y comentarlas como un elemento mdas
constituyente del paisaje geogréfico y cultural de la altiplanicie andina. Gracias a la documentacién
colonial empezaremos a tener constancia de la dimensién necrolégica del fenémeno chullpario y a
recabar datos referentes al ritual funerario a ellas asociado. Seguidamente, nos ocuparemos de
aquellos viajeros que durante el siglo XIX, al hilo de la ciencia positiva y de una incipiente arqueo-
logia cientifica todavia muy apegada al concepto roméntico de antigiiedades, volcarian nueva luz
sobre las estructuras chullparias y los restos materiales asociados a ellas. Y, en ltimo término, del
abanico de anilisis e interpretacién arqueolégica que se ha venido ocupando a lo largo del siglo
XX del fenémeno chullpario. Trataremos de plantear aqui una secuencia que vaya desde su aso-
ciacién con tumbas de elite, hasta la definicién de ‘ayllus de sepulcros abiertos’ en relacién con la
practica del ritual vinculado al ‘culto a los antepasados’, pasando por apuestas simbdlicas que las
vinculan al orden cosmogénico de separacién del Mundo en tres planos o pachas espacio-tempo-
rales. En este punto nos detendremos para comentar detenidamente esa propuesta que ve en los
‘sepulcros abiertos’ un referente monumental necesario para el desarrollo del culto a los antepasa-
dos, linea interpretativa a la que manifestamos nuestra adhesion.

En cualquier caso, y a pesar de propuestas alternativas que puntualmente iremos comen-
tando, partiremos de la funcionalidad funeraria de las estructuras chullparias, aquella mantenida
desde los primeros informes coloniales. El Padre Ludovico Bertonio, ([1612] 1984, parte 11/92) se
referirfa en su Vocabulario de la lengua aymara al concepto de ‘chullpa’ como el "entierro o serén
donde metian sus defuntos". Jorge A. Lira (1944: 140 y 180), por su parte, caracterizaria a las
‘chuitllpa’ o ‘ch’ullpa’ desde su Diccionario Kechuwa-espariol como, "sarc6fago, timulo cénico,
torre funeraria construida por los inkas para sepultar. Entre las cosas dejadas por los inkas para
admirar estdn las tumba ch’iilipa, cuya belleza y sencillez supera a cuantas obras necropélicas se
conocen" .

1 Resulta notorio en este punto la idealizacién y exaltacién que de la cultura inca proyecta este autor en
su Diccionario. Ciertamente, durante mucho tiempo se asociaron las estructuras chullparias con esa arqui-
tectura ‘cuzquefia’ de grandes bloques monoliticos minuciosamente tallados y encajados sin necesidad de
argamasa. Sin embargo, un estudio en profundidad del fenémeno chullpario ha ido retrasando esta crono-
logia y ha sugerido que tal estilo arquitecténico habria surgido ya durante el Periodo Intermedio Tardio,
de tal manera que las chullpas resultan entonces obra de arquitectos aymaras. Los incas continuarian cons-
truyendo este tipo de arquitectura funeraria, pero a la luz de estos elementos, el origen de rasgos que se
crefan tan caracteristicos de los avances de ingenieria incas, como pueda resultar la falsa béveda por apro-
ximacién de hiladas (Agurto, 1987; Gasparini y Margolies, 1977), resultarian mds bien una copia
(re)adaptada de tradiciones anteriores (Murra, 1988: 72). A este respecto podria contribuir que el voca-
blo ‘chullpa’, a excepcién de esta referencia de Jorge Lira, tan sélo aparezca recogido en la obra del Padre
Bertonio, estudioso de la lengua aymara, y se muestre ausente en los vocabularios de Fray Domingo de
Santo Tomas ([1560] 1951) o Diego Gonzalez Holguin ([1608] 1989), referencia casi obligada en los estu-
dios de la lengua quechua. Sobre este aspecto de las cronologias y los estilos tendremos ocasién de vol-
ver a lo largo de las paginas siguientes.
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II. TORRES MORTUORIAS. LOS CHULLPARES SEGUN LOS CRONISTAS

Apuntaria Franklin Pease (1995: 65) que de manos de los Cronistas "estallaba la veloci-
dad de los acontecimientos que jalonaban su apropiacién de un nuevo mundo”. Ya hablemos de sol-
dados, historiadores humanistas, eclesidsticos, funcionarios reales, indigenas o mestizos, sean cua-
les fueren el mévil y los objetivos de su obra, el caso es que todos vendrian a coincidir en el inte-
rés por relatar y conservar los hechos propios junto a la noticia de lo visto y oido, buscando en ello
averiguar y perfeccionar la historia de los pueblos indigenas. Quizds por ello no podamos pedir a
las Crénicas de Indias una objetividad tal y como hoy la entendemos desde un paradigma positi-
vista nacido de la Ilustracién del siglo XVIII y desarrollado plenamente durante el XIX, pero lo
cierto es que resulta innegable su auxilio para el conocimiento de las culturas prehispédnicas. En
este sentido, nos mostraremos de acuerdo con Miguel Angel Perera (1993: 267) en su entender de
coémo, "las culturas americanas fueron un reto demasiado grande o mds bien una confrontacion
demasiado violenta a la sensibilidad europea, [...]. Ningiin modelo conocido podia justificar, por
el principio del consenso, comportamientos tan ‘aberrantes’ ni repudiables a la moral europea
como la antropofagia, los sacrificios humanos, o la poliginia, por citar sélo algunos”.

Sin duda alguna, la ideologia religiosa asociada con la muerte y el ritual funerario consti-
tuirian a los ojos de los Cronistas un conjunto de estas costumbres aberrantes de los naturales. En
este sentido, y siguiendo el consejo de Franklin Pease (1995: 76-86) de contrastar el pensamiento
base de las Crdnicas con el panorama castellano -occidental en su conjunto- de creencias popula-
res en tanto influencia directa sobre los Cronistas, trataremos de contextualizar su informacién
acerca del fenémeno chullpario a partir de la tradicién judeocristiana de la muerte y el ritual fune-
rario al uso en la Europa de estos momentos. Realmente sélo unos parrafos aislados referentes a
las estructuras chullparias podrian extractarse de la lectura de un alto mimero de Crénicas, y su
mera reproduccién no nos proporcionaria sino un simple directorio de citas textuales. Por ello, en
nuestro empefio por llegar a plantear en funcién de qué criterios las estructuras chullparias llama-
ron la atencién de los Cronistas, estimamos conveniente plantear la cuestién desde eso que Clifford
Geertz (1997) denominase ‘punto de vista del autor’.

Contemplemos la Muerte como el hecho mas dramético y a la vez certero de la existencia
humana, aquél contra el cual la colectividad ha de protegerse simbdlicamente de distintas maneras
en funcién de su particularidad cultural e histérica (Thomas, 1993: 17 y 258). Asi, no habria de
extraflarnos entonces que la imagen de la muerte, sumergida en un amplio conjunto de mensajes
socioculturales de origen heterogéneo, goce entre sociedades tradicionales precapitalistas y prein-
dustriales de un considerable peso. El acto de morir queda convertido en un hecho social y una rea-
lidad sociocultural de primer orden. La tipologia de las formas de morir o de los difuntos, la signi-
ficacién del deceso y de los ritos funerarios, el tratamiento de los caddveres y posteriormente de
las osamentas, las conductas de afliccion y del duelo, las ‘profesiones de la muerte’, la sublimacién
de los difuntos y el nacimiento del espiritu religioso, constituyen manifestaciones culturales cuya
lectura, comprensiva y critica a la vez, enriquecen el saber antropoldgico (Thomas, 1993: 52-53).

No podemos en este espacio ocuparnos detalladamente de la dimensién social de la muer-
te en el mundo andino, de la que, por otra parte, tanto se ha escrito. En consecuencia, alcanzado
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este punto, plantearemos tan sélo un sucinto repaso de aquellas ideas acerca de la muerte que desde
la mentalidad propia de la Edad Moderna, e incluso la Baja Edad Media, pudieran ayudarnos a
interpretar aquella informacién relativa al fenémeno chullpario que nos llega desde la documenta-
cién colonial. Desde este interés planearemos sobre eso que Louis-Vincent Thomas (1993: 473-
475) denomina ‘lengua de la muerte’, la percepcion de la muerte a través de los esquemas de pen-
samiento y los valores propios del individuo y la colectividad de acuerdo a su entorno psico-social
y cultural.

Segiin ilustrara Johan Huizinga en su ya obra clésica El otofio de la Edad Media (1996),
mientras que durante el medievo se contemplaba la vida como antesala de la eternidad, con la ins-
talacién del Renacimiento llegaria el apego a la vida por encima de la muerte, la gran prueba a la
que cada cual debe ser sometido en su momento. Sin embargo, y al mismo tiempo, desde el siglo
XV la muerte empezaria a convertirse en tema de interés recurrente, naciendo as{ una reflexién pro-
funda sobre la caducidad y el caricter efimero de la vida, el fin de las glorias terrenales, la corrup-
ci6n de la belleza y la preocupacién por la salvacién. Asi, una reflexién renacentista que nos lleva
desde la muerte amaestrada del medievo hasta la muerte propia de la modernidad (Ariés, 1983:
caps. 5 y 11; Franco, 1998: cap. 3), a partir de la cual el temor a la muerte se ird agudizando cada
vez mds, constantemente presente por el contexto politico de guerras y hambres de la Europa del
momento, y permanentemente recordada por el arte y las tradiciones populares (Caro, 1985: cap.
IV). En este sentido serda como Julio Caro (1985: 33-34) apunte que la Europa de la observancia
religiosa y el dogma también lo fuese de la magia y la supersticion al sefialar cémo "hay un ele-
mento de interaccion de lo pagano y lo cristiano que todavia presenta manifestaciones muy impor-
tantes en los siglos XVI y XVII: no en balde el cristianismo es una religion que nace frente a con-
cepciones religiosas paganas y se desarrolla de modo particular en el Renacimiento, con un rebo-
te simultdneo del paganismo".

: La dicotomia medieval entre el Bien y el Mal que convertia la vida para el cristiano en un
mero trdnsito en pos del Bien prometido, se verd resquebrajada por esa modernidad en la cual el
Mal infestaba diversas dimensiones de la vida religiosa y politica, y configuraba la que para
ml‘fc_;:hos supone una ‘Europa dividida’ (Caro, 1985: 147-156). No ha de extrafiarnos entonces que
reli;giosos como Fray Pedro de Ofia (Primera parte de las postrimerias del hombre..., Lib. 11, cap.
IV, discurso VIII, cit. in Caro, 1985: 161) popularizasen, no faltos de sarcasmo, la idea de que no
hay caso en llorar demasiado a los muertos, porque el bueno descansa y el malo ya no tiene reme-
dio. En este sentido, respecto del ceremonial funerario, representacién escénica de aquella que
Louis-Vincent Thomas (1993: 473-475) define como ‘dimensién simbélica de la muerte’, puede
observarse igualmente cémo la modernidad discurre entre la exaltacién del difunto en plenitud de
la vida y la sencillez mdxima impuesta por la Reforma. Lo primero, reservado a los miembros de
la nobleza y, mds ain, de la realeza, dotadas sus sepulturas de alegorias y glorificaciones del falle-
cido; lo segundo, impuesto sobre el comin, reducido el ceremonial a su minima expresién hasta
que el Barroco macabro del XVII restituyera lo publico de la muerte y su pompa.

En este contexto, no ha de producir extrafieza que Pedro Cieza de Ledn, en La cronica del

Perii (1553), se extraiie de c6mo los indios yungas y serranos del Pert, a los que ve engafiados por
el demonio en su entrega al servicio de sus difuntos, "teniendo por ciertas aquellas falsas apa-
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riencias, tienen mds cuidado en aderezar sus sepulcros o sepulturas que ninguna otra cosa”
(Cieza, [1553, cap. LXII] 1984: 263).

Ante la sencillez de los sepulcros que conociera en su Castilla natal, Cieza no podra dejar
de referir que "tienen estos indios distintos ritos en hacer las sepulturas, porque en la provincia de
Collao (como relataré en su lugar [cap. C)), las hacen en las heredades, por su orden, tan gran-
des como torres, unas mds y otras menos, y algunas hechas de buena labor, con piedras excelen-
tes, y tienen sus puertas que salen al nacimiento del sol, y junto a ellas (como también diré) acos-
tumbran a hacer sus sacrificios y quemar algunas cosas, y rociar aquellos lugares con sangre de
corderos o de otros animales” (Cieza, [1553, cap. LXIII] 1984: 266).

Y, tal como anunciaba a esta descripcién, afiadiria que "La cosa mds notable y de ver que
hay en este Collao, a mi ver, es las sepulturas de los muertos. Cuando yo pasé por él me detenia a
escribir lo que entendia de las cosas que habia que notar destos indios. Y verdaderamente me
admiraba en pensar cémo los vivos se daban poco por tener casas grandes y galanas, y con cuan-
to cuidado adornaban las sepultu}as donde se habian de enterrar, como si toda su felicidad no con-
sistiera en otra cosa; y asi, por las vegas y llanos cerca de los pueblos estaban las sepulturas des-
tos indios, hechas como pequerias torres de cuatro esquinas, unas de piedra sola y otras de piedra
y tierra, algunas anchas y otras angostas; en fin, como tenian la posibilidad o eran las personas
que lo edificaban [cursiva nuestra]. Los chapiteles, algunos estaban cubiertos con paja; otros, con
unas losas grandes; y pareciome que tenian las puertas estas sepulturas hacia la parte de levan-
te” (Cieza, [1553, cap. C] 1984: 357).

De esta manera inaugura Pedro Cieza de Ledn una serie de descripciones coloniales refe-
rentes al fenémeno chullpario en toda su magnitud, tanto en lo tocante a la arquitectura de las
estructuras chullparias como al ritual funerario a ellas asociado.

Un siglo mds tarde, el Padre Bernab€ Cobo volveria a insistir, en términos muy similares, en
esta dicotomia entre el hdbitat de los vivos y el hdbitat de los muertos. Asi, sefialaba que " Costumbre
fue universal en todas las naciones de indios, tener mds en cuenta con la morada qhe habian de tener
después de muertos que en vida; pues contentdndose para su habitacion con tan pequerias 'y humil-
des casas como consta de lo que en este libro queda dicho [Lib. X1V, caps. 3 y 4], sin ddrseles nada
por tenerlas grandes y lustrosas, ponian tanto cuidado en labrar y adornar los sepulcros en que se
habian de enterrar, como si en eso sélo estuviera toda su felicidad. Lo mismo guardaban estos indios
peruanos, y con mds cuidado, gusto y curiosidad que ninguna otra gente deste Nuevo Mundo, ponien-
do la presuncion y honra en que sus enterramientos y sepulturas fuesen con la mayor suntuosidad,
grandeza y fasto posible, conforme a la calidad de sus duefios [cursiva nuestra]. Edificabanlas por la
mayor parte en los campos, unos en sus heredades, otros en los desiertos y dehesas donde apacen-
taban sus ganados, y en algunas provincias dentro de sus mismas casas.

La forma que les daban no era una sola en todo el reino, que como las provincias y nacio-
nes eran diversas, asi también tenian diferentes maneras de sepulturas. Mas podemos reducirlas
todas a dos géneros: el primero, de las que cavaban debajo de la tierra, y el segundo de las que
levantaban encima de ella.
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[...] Mds generales eran las
sepulturas altas edificadas sobre la .
tierra; en las cuales también halla-
mos gran variedad, porque cada
nacién buscaba nueva traza para
hacerlas.

[...]JNo hacian los serranos
tan grandes sepulturas como los de
los Llanos, pero con todo eso, no se
dejaban vencer dellos ni en la canti-
dad, ni en el primor y curiosidad con
que las labraban. Hacianlas por las
vegas, dehesas y despoblados, unas
cerca y otras lejos de sus pueblos.
Todas eran en forma de torrecillas,
las menores de un estado® de alto,
poco mds o menos, al talle de nues-
tras chimeneas, algo mds capaces, y

las mayores de cuatro a seis estados B | Area de distribucién d hull | altiol

. igura 1. Area de distribucién de estructuras chullparias en el altiplano
de.alto' Todas tz-enen las puertas al meridional durante el Periodo Intermedio Tardio. (FM.G.G., 2000).
oriente, y tan bajas y estrechas como (Arriba dcha.) Chullpas de Sillustani (Puno, Per) segin grabado de E.G.
bocas de horno, que no se entra en Squier ([1877] 1974: 205).
ellas sino pecho por tierra.” (Cobo,
[Lib. XTIV, cap. 18] 1964 II: 271-273).

Retengamos de estas descripciones tres aspectos a nuestro modo de ver fundamentales en
la comprensién del fendmeno chullpario. Por un lado, el cuidado de las gentes andinas en la pre-
paracién de sus sepulcros y la vistosidad de los mismos (;,acaso puede haber algo mads visible en la
llanura altiplanica que unas estructuras torriformes?). Al mismo tiempo, la ubicacién de los mis-
mos, respondiendo a un patrén heterogéneo y disperso, guardando incluso en algunos casos una
convivencia entre los vivos y los muertos en un mismo lugar. Observando el tratamiento dado a los
difuntos en la Europa moderna, generalmente concentrados en el espacio sagrado de las iglesias
pese a que ya empezara a despuntar la tendencia de sacarlos fuera de los limites urbanos de la
poblacién, en una actitud de alejarlos cuanto méas mejor de la sociedad de los vivos, no es enton-
ces de extraiiar que los Cronistas estimen dignos de mencién estos dos elementos.

* Estado: medida longitudinal tomada de la altura regular de un hombre, usada antiguamente para apre-
ciar alturas y profundidades, y que solia regularse en 7 pies. Tomando como referencia el pie de Castilla
(0,278635 m.), la medida de un estado equivaldria aproximadamente a 1,95 m., aunque esta altura no
resultara ni mucho menos la media para el siglo XV. De acuerdo con esta medida, si resultaria una marca
aproximada a la realidad del registro arqueolégico que las chullpas menores fueran de un estado, pero
hasta el momento, y salvo una medida estimativa ofrecida por Alcides D’Orbigny ([1839] 1945: 957-958)
y un caso relevado por John Hyslop (1977a: 165-166) en la regién de Cutimbo, no conocemos ninguna
estructura chullparia que alcance (o haya alcanzado) una altura entre 10 y 12 metros, la correspondiente
a los seis estados que estima el Padre Cobo.
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Del mismo modo, como tercer elemento a sefialar, quedarfa definida el drea de dispersién
de las estructuras chullparias dentro de los limites del altiplano surandino (fig.1), puntualizando a
este respecto el Padre Cobo una circunscripcién regional en tanto que "destas sepulturas grandes
como torres usaban los Collas, y hay tantas por todas las provincias del Collao, que admiran.
Solianlas hacer en sus heredades puestas en ringlera de seis en seis, diez en diez y mds y menos.
Donde mayor nimero hallamos dellas, yendo por el camino de Potosi, es en la provincia de
Caracollo, entre los pueblos de Calamarca y Hayohayo, y también junto a la villa de Oruro en el
Tambo de las Sepulturas, al cual se dio este nombre por las muchas que hay en aquel paraje; y por
el camino del Omasuyo hay tantas junto al pueblo de Achacache, que de lejos parecen una gran
poblacién” (Cobo, [1653, Lib. XIV, cap. 18] 1964 II: 273, cursiva en original).

De cara a penetrar en el fenémeno chullpario desde la lectura de las Crénicas de Indias, y
sin perder de vista los dibujos de Felipe Guaméan Poma de Ayala ([1615] 1987), constituyan quizds
estas referencias de Pedro Cieza de Le6n y del Padre Bernabé Cobo un interesante y completo
punto de arranque. A partir de aqui, dispersas y puntuales serdn las alusiones a estructuras chull-
parias, especialmente focalizadas en aspectos técnicos de su arquitectura y en el ritual funerario a
ellas asociado.

Asi, el Padre Cobo sefiala que "Las mds son hechas de sola tierra, de forma cuadrada, con sus
cuatro esquinas iguales, del altor ya dicho [vid supra], y anchas de seis hasta doce pies por acerca de
una esquina a otra, muy derechas, parejas y bien labradas. Por de dentro estdn huecas poco mds de un
estado, a manera de béveda, la cual cierran unas piedras anchas y delgadas. De alli para arriba estdn
macizas, con la cumbre cubierta de pizarras o losas delgadas, con su manera de cornija de las mismas
losas, al talle del ala de tejado, que las agracia” (Cobo, [1653, Lib. XIV, cap. 18] 1964 II: 273).

En esta linea, el Padre Bartolomé Alvarez apuntaria de qué manera "Los sepulcros eran
levantados en alto, en cantidad de estado y medio, mds o menos, segin la dignidad del difunto y
su nobleza, y segiin el valor de la gente o de su linaje que lo enterraba [cursiva nuestra] [...]J.
Levantaban el sepulcro en el estado que les parecia, de piedra de canteria, labrado también que
con picos y escodas y reglas no podia estar mejor edificado. El sepulcro era mds ancho en la
delantera y espaldas que en los lados. Tenia otra puerta el sepulcro fuera de tierra, hacia el sol. Y
asimismo era hueco, y dentro tenia algunas como alacenas pequerias, asi en lo alto como en lo
bajo, donde depositaban lo que ofrecian” (Alvarez, [1588, cap. 162] 1998: 92-93).

"En la baja béveda de este sepulcro enterraban [a] los nobles [cursiva nuestra], y con
ellos sus sacrificios”. En partes donde no alcanzaba la piedra, hacian estos sepulcros de adobes,

3 Cabria seiialar aqui c6mo M*C. Martin, J.J.R. Villarias y F. del Pino (1998: p. 74-nota 180 y p. 419) entien-
den por ‘sacrificios’ "la materia con la que se sacrificaba, no el acto de sacrificar". Dado que Bartolomé
Alvarez esté refiriéndose a las estructuras chullparias como enterramientos de elite y que més adelante hace
referencia a "todos los muertos", habra de entenderse aqui que el autor estd interpretando a aquellos como a
los acompaiiantes del difunto que serian sacrificados con su sefior para acompaiiarle y servirle en la otra vida,
lo que nos situaria ante ciertas pricticas de necropompa. A lo largo de estas paginas tendremos ocasién de -
retomar este punto de una manera critica.
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menos anchos que altos. En algunas partes hacian el cimiento hueco, sin puerta baja, a manera
de pozuelo, y alli los enterraban y arriba les ponian los sacrificios. Otros, haciendo el cimiento
macizo, en la béveda de arriba ponian todos los muertos —asentados los curacas en sus sillas y los
demds sin ellas-" (Alvarez, [1588, cap. 163] 1998: 93).

El Padre Bartolomé de Las Casas, puntualizando sobre aspectos de construccién y ubica-
cion en el paisaje, se haria eco acerca de cémo "De diversa manera se habian las gentes de la sie-
rra en hacer las sepolturas y en los entierros y ceremonias, porque en algunas provincias dellas
hacian para sepolturas unas torres altas. Eran huecas en lo bajo dellas, obra de un estado en alto;
lo demds todo era macizo, que o era lleno de tierra o de piedra y canto labrado, y todas muy blan-
queadas. En unas partes las hacian redondas y en otras cuadradas, muy altas y juntas unas con
otras y en el campo. Algunas hacian en cerrillos, media o una legua del pueblo desviadas, que
parecia otro pueblo muy poblado, y cada uno tenia la sepultura de su abalorio y linaje [cursiva
nuestra]" (Las Casas, [1552-15617?, Lib. III, cap. CCXLIX] 1967 II: 571).

Respecto de este tratamiento de las paredes externas con pinturas, Pedro Mercado de
Pefialoza afiadiria nuevos datos al referir que las sepulturas de los Pacajes "eran fuera del pueblo
cuadradas y altas, a manera de béveda, y el suelo empredado, y por arriba cubiertas con losas, y
por fuera pintadas con algunos colores” (Mercado de Pefialoza, [1583] 1965: 339).

Por su parte, Alonso Ramos Gavildn afiadiria otro testimonio referente a la apariencia
formal al sefialar que "Los indios collas, enterraban a sus difuntos fuera del pueblo, en los cam-
pos usando de unas sepulturas en forma de torrecillas, donde juntamente con el difunto ence-
rraban alguna comida y bebida y el vestuario que tenia” (Ramos Gavilan, [1621, cap. XXII]
1976: 73).

En su voluminosa obra, Antonio Vizquez de Espinosa ofrecer tres referencias a distintos
conjuntos chullparios, muy similares entre si pero interesantes por permitir valorar el drea de dis-
tribucién de las estructuras chullparias. Describiendo el paisaje entre Le6n de Hudnuco y el pueblo
de San Juan, apunta que "hay muchos pueblos despoblados de los antiguos, y en ellos y aquellos
cerros muchas sepulturas de ellos a modo de torrecillas con las puertas al Oriente, y en cada torre-
cilla en lo alto y bajo muchos indios sentados, enteros e incorporados, por ser aquel sitio siempre
frio y de vientos sutiles, que con haber desde el tiempo de su gentilidad estdn de la suerte referi-
da, parece que ayer se pusieron en aquellos sepulcros, que por haberlos visto lo escribo” (Vézquez
de Espinosa, [1630, Lib. IV, cap. LII, n° 1.362] 1992: 660).

Mis adelante, al narrar su paso por la provincia de los Canas, referird que "las sepulturas
de los antiguos estdn por los campos, son como torrecillas; todas tienen las puertas adonde sale
el sol; hay en ellas cuerpos de aquellos gentiles enteros y secos que parece estdn acabados de
meter ahi, con haber mds de cien afios que estdn desde su gentilidad; lo cual causa ser la tierra
de un mismo temple frio, los aires secos y sutiles, y esto se entenderd para todas las demds pro-
vincias del Collao y las de arriba que asi tenian sus entierros en tiempo de la gentilidad” (Vazquez
de Espinosa, [1630, Lib. IV, cap. CIX, n° 1.609] 1992:797).
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Del mismo modo, al describir el corregimiento de Caracollo y Sicasica, referird que”[hay]
por los campos gran cantidad de torrecillas que son los sepulcros de los antiguos con sus puertas
adonde sale el Sol” (Véazquez de Espinosa, [1630, Lib. V, cap. I1I, n°® 1631] 1992:812).

Fijémonos por un momento en la fecha tardia de que datan los testimonios de Pedro
Mercado de Pefialoza [1583], el Padre Bartolomé Alvarez [1588], Alonso Ramos Gavilan [1621],
Antonio Vizquez de Espinosa [1630] y del Padre Cobo [1653], y en cémo sus referencias se man-
tienen en tiempo presente. Més de un siglo después de establecido el Virreynato del Perd, el Padre
Cobo atin sefialaria que "Muchas destas sepulturas estdn todavia tan enteras, que parecen nuevas
y recién acabadas, las cuales prometen durar harto tiempo; y no dudo yo sino que los rastros
dellas no se acabardn en muchas edades. Desta misma forma y grandeza labran otras en las mis-
mas provincias del Collao, de sola piedra, y las unas y las otras tienen muy ajustadas las piedras.
También algunas déstas de piedra hacian redondas, aunque las mds son cuadradas, como queda
dicho” (Cobo, [1653, Lib. X1V, cap. 18] 1964 II: 273).

En funcién de esto se deducird por tanto que atin durante la Colonia, al menos inicialmente,
siguieron construyéndose estructuras chullparias y, con toda seguridad, reutilizdndose las ya existentes
como refieren numerosos testimonios que aluden a cémo los indigenas desenterraban secretamente a
sus difuntos de las iglesias y cementerios cristianos para darles sepultura en la tumba de sus antepasa-
dos®. En este contexto, encajarfa, como parte de la politica de extirpacién de idolatrias, una Ordenanza
expedida por el virrey Toledo en 1574, a fin de evitar el enterramiento en los chullpares, y segin la
cual, "E asi han tenido sepulturas en los campos, distintas y apartadas de los pueblos, y en otras par-
tes dentro de ellos, y en otras en sus mesmas casas... ordeno y mando que cada juez en su distrito haga
que todas las sepulturas de torres que estdn en bovedas en las montarias, e sierras, se derruequen e
hagan hacer un hoyo grande donde se pongan revueltos los huesos de todos los difuntos que murie-
ron en su gentilidad" (cit. in Gisbert, Jemio y Montero, 1994: 437),

Podriamos decir que, de acuerdo a los testimonios posteriores a esta fecha y a juzgar por
la cuantia y calidad de las estructuras chullparias ain hoy erectas, la Ordenanza no fue cumplida
con el celo que hubiera deseado el virrey. Sin embargo, y sin por ello perder de vista la actividad
de antiguos buscadores de tesoros y modernos huaqueros, tal vez si constituya ésta una acotacién
interesante a la hora de valorar objetivamente las causas de que sean muy pocas las estructuras
chullparias que hoy constituyen todavia un contexto arqueolégico cerrado e intacto.

Hasta aqui la informacién que de las estructuras chullparias podemos extraer de las
Crénicas de Indias, aunque todavia apelaremos a los Cronistas en paginas sucesivas como soporte
documental sobre el que se apoyan las interpretaciones dadas a las estructuras chullparias por la
arqueologia moderna, o a partir del cual refutarlas.

* A este respecto, v.gr. Arriaga, [1621] 1968: 199 y 220; Munia, [1613, Lib. II, cap. XXV] 1987: 416; Polo,
[15627] 1916: 194.
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Enlazando con lo que comentabamos al principio de este epigrafe, podriamos concluir en
este punto cémo, sea o no fruto de la pluma de un religioso, tras la Crénica de Indias suele escon-
derse un compromiso transformador de carécter evangelizador o, cuando menos, moralizante. Por
este motivo, insistiremos nuevamente en la necesidad de contemplar sus referencias desde su con-
texto particular de redaccién y, quizds mds importante, a partir del trasfondo cultural y el ambien-
te intelectual del cual bebian sus reflexiones. En este sentido, diremos para finalizar que el cémo y
de qué manera las estructuras chullparias llamaron la atencién de los Cronistas, tanto desde su
dimensién monumental como desde su asociacién con el ritual funerario, constituye parte impor-
tante de esa visién del otro para la cual todo aquello que no puede ser asimilado desde el ejercicio
metaférico deviene casi automaticamente en primitivismo y barbaridad, y, en tanto idolatria, pasa
automaticamente de la costumbre de los naturales a la aberracion.

III. ENTRE LOS RELATOS DE VIAJES, LAS ANTIGUEDADES Y LA ARQUEOLOGIA
CIENTIFICA. D’ORBIGNY, SQUIER Y WIENER

Si en las Crénicas de Indias prevalecia un valor moralizante, también el anticuarismo se
ver4 ligado a la moralidad a través del romanticismo. Mientras que durante la Conquista y la
Colonia se desarrollaria una politica de destruccién de los antiguos monumentos de los indios, tra-
tando de borrar con ello el testigo de su pasado precristiano, su soberania y su identidad, en el siglo
XIX varios viajeros recorrerian México y Perti en busca de antiguas civilizaciones, prestando aqui
especial atencién a sus monumentos todavia en pie. Su objetivo consistirfa muchas veces en iden-
tificar aquello que los antiguos habitantes mencionaron en sus construcciones monumentales y
explicar asi la razén de su construccion. Sin embargo, ante la falta de datos histéricos fidedignos,
su interpretacién recurriria las mas de las veces a la tradicién oral, 1a comparacién etnogréfica y las
similitudes fisicas, aunque mas alld de esa hasta entonces imperante ‘arqueologia’ asociada al
coleccionismo anticuario, el siglo XIX marcaria el nacimiento de la que podria definirse como
‘arqueologia cientifica’. A pesar de ello, al reducir los datos arqueoldgicos a si mismos, sus inicios
seguirfan marcados por el afdn coleccionista, de manera que los comienzos de esta ‘arqueologia
cientifica’ constituirian m4s bien una forma avanzada de anticuarismo (Trigger, 1992: 353 y 385).

Desde el paradigma evolucionista unilineal imperante, la vision que del mundo andino
extrajeran estos viajeros vendria a dibujar una omnipresencia de lo incaico como escalafén mds ele-
vado en el desarrollo cultural de los antiguos pueblos altipldnicos. Describiendo las estructuras
chullparias de Palca, en la provincia de Carangas, Alcides D’Orbigny, ([1839] 1945:957-958), por
ejemplo, sefialard como" “era todavia respetadas por todos los indigenas actuales, que sin duda
no habian permitido que se las tocara [....]; eran por lo menos monumentos historicos, indicios
seguros de que el hombre algo civilizado existid en este suelo; eran el primer punto de la tierra

cldsica del Pert, del antiguo dominio de los Incas” (D’Orbigny, [1839] 1945:957-958)
Y, rizando atin més el rizo, Alexander von Humboldt ([1810), cit. in Porras, 1968: 58), por

ejemplo, consideraria la monumentalidad peruana no sélo como testigo de un esplendoroso pasa-
do inca, sino el producto sencillo, simétrico y sélido de un sélo arquitecto.
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De acuerdo a nuestros intereses, tres serdn los viajeros a cuyas narraciones acudamos en
bisqueda de nuevas formas de aproximacién y semantizacién del fenémeno chullpario: Alcides
D’Orbigny, Ephraim George Squier y Charles Wiener. En principio, ninguno de ellos (como nadie
por aquellos tiempos) era arquedlogo de profesién, de ahi que englobemos su obra a caballo entre
la narrativa de viajes, el anticuarismo y los comienzos de la arqueologia cientifica. El primero de
ellos, D’Orbigny, llegarfa a América como comisionado del Museo Natural de Paris en 1826 con
el proposito de recoger informacién de flora y fauna, pero muy especialmente para estudiar al
‘hombre americano’, aunque, en palabras de Radl Porras (1968: 59), “conocié poco el Peri y hablo
de €l con cierta extrafieza y propension legendaria”.

E.G. Squier, editor periodistico, llegaria en 1863 a Peru con el propésito de seguir un iti-
nerario arqueolégico paralelo al periplo de Pedro Cieza de Leén por tierras incaicas. De los tres,
podriamos decir que era el de mayor formacién como arque6logo, autor junto a Edwin H. Davis de
una de las obras pioneras en el estudio sistemético de los llamados ‘pueblos constructores de timu-
los’ del sudeste de Estados Unidos (Ancient monuments of the Mississippi valley, 1848). Defensor
a ultranza del evolucionismo unilineal y la unidad psiquica del género humano (Trigger, 1992:
119), su objetivo en tierras andinas pasarfa por llevar a cabo una gran expedicién arqueolégica
entendida dentro de lo que entonces constituia el modelo de trabajo de campo, esto es, minuciosas
descripciones formales y concisas ubicaciones topograficas. En este punto residird especialmente
su interés para estudios arqueolGgicos posteriores.

Charles Wiener seria el tltimo en recorrer el altiplano peruano y boliviano, siguiendo las
huellas de su compatriota D’Orbigny y realizando un periplo muy semejante al de Squier. Sin
embargo, a diferencia de los otros dos, su obra serd tildada de inexactitud y hasta de falsedad, sem-
brada de una vaguedad romdntica especialmente patente en unos grabados a los que Raul Porras
(1968: 70) se referird como "claroscuros de una escenografia patética”.

En una descripcién que mucho recuerda a las que escribieran los Cronistas, D’Orbigny
referird cémo "Las tumbas de los Aymaraes son muy distintas de las de los Quichuas: en vez de ser
subterrdneas, son tanto grandes construcciones cuadradas con una simple abertura por la cual se
introducian los muertos, que se ubicaban alrededor de una pequefia cavidad, sentados con sus ves-
tidos, y, en algunos casos, cubiertos con una especie de tejido de paja que envolvia el caddver;
tanto pequefias casas de ladrillos crudos, de la misma forma, con el techo inclinado y una abertu-
ra mirando hacia el este; o bien todavia una especie de torres cuadradas, de varios pisos, conte-
niendo cada uno caddveres, como en las islas de Quembaya y otras, a las orillas del lago Titicaca.
Pero estas tumbas, a veces muy grandes, estdn siempre reunidas en numerosos grupos y constitu-
yen por lo general vastas ciudadelas” (D’Orbigny, [1839] 1945: 192).

Matizando esta distincién entre las estructuras funerarias quechuas y aymaras, Squier
puntualiza que "hasta donde llegan mis observaciones, la chulpa es una estructura confinada al
Collao y Bolivia, en la region de los aymaraes o, como los define el doctor Morton con arreglo
a la forma de sus crdneos, ‘el pueblo dolicocéfalo del Titicaca’. Después de pasar la divisoria
de La Raya para regresar al pais propio de los quichuas sélo encontré un grupo de ellas. Sin
embargo, Van Tschudi encontré estructuras similares en el distante departamento de Junin,
construidas tal vez por mitimaes [cursiva en original] aymaras o colonias trasladadas” (Squier,
[1877] 1974: 211).
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Dos aspectos interesantes podemos extraer de este parrafo. En primer lugar, que Squier, a
pesar de considerar incaicas la gran mayoria de las ruinas arqueoldgicas altiplanicas, contempla las
estructuras chullparias como enterramientos propios de los aymaras®, aunque no sabriamos decir
con total seguridad si acaso esta distincién se ajusta a su linealidad evolucionista, situando asi a las
gentes aymaras por delante de los incas, o si esta contemplando lo inca como un horizonte panan-
dino multiétnico. En cualquier caso, y en segundo lugar, mds sustanciosa resulta su sospecha de
grupos de desplazados que construyen sus sepulturas dentro de territorios pertenecientes a otra
etnia®, lo que nos acercaria a nuestro argumento principal de legitimacion territorial a partir de los
monumentos funerarios.

A pesar de la similitud en los itinerarios seguidos por estos tres autores, llama la atencién
cémo apenas coinciden en sus descripciones referencias a los mismos chullpares. En este sentido,
podria decirse que el Titicaca y las estructuras chullparias levantadas en sus orillas se convertirian
en referencia obligada de estos viajeros. En estos términos, recogiendo la abundancia de ellas,
Squier apuntaria que "estas chulpas son comunes en la region del Titicaca, por lo general se
encuentran en grupos que van de veinte a cien y casi invariablemente ocupan alguna arista o espo-
16n en las colinas o montafias o alguna escarpada eminencia de la planicie. Ocasionalmente se
presentan aisladamente o en parejas. En los distritos habitables, cerca de la cabecera del lago casi
no hay panorama en que no aparezca uno o mds grupos, lo cual constituye una caracteristica sin-
gular e interesante del paisaje, especialmente cuando destacan en sus rocosas eminencias audaz-
mente contra el cielo” (Squier, [1877] 1974: 191-192).

En este punto, poco provechoso consideramos detenernos en pormenores técnicos de
cada uno de los conjuntos chullparios descritos por estos tres autores cuando el objetivo de
estas pdginas es ir planteando de qué manera ha ido contemplindose el significado formal y el
sentido semantico de las torres chullpa. Asi, buscando enlazar con el siguiente epigrafe, nos
ocuparemos mds bien de cémo interpretaron la monumentalidad de las estructuras chullparias
estos viajeros del siglo XIX, reafirmando el sentido de enterramientos de elite que ya viéramos
apuntado por varios Cronistas y negando al tiempo la posibilidad de que constituyeran unida-
des domésticas de habitacién. Empezando por este segundo aspecto, D’Orbigny asevera que

5 Asi, en otra parte de su obra especificard cémo “chulpa es palabra aymara para designar tumba’
(Squier, [1877] 1974: 191).

¢ Podria apoyar esta hipétesis de Squier el descubrimiento en la regién del Nevado de Coropuna (Prov. de
Castilla y Condesuyos, Dpto. de Arequipa, Perd) de tres estructuras chullparias entre las cuales se reunie-
ron 54 crineos cuyos anilisis antropolégicos revelaron la presencia de tres grupos étnicos diferentes com-
partiendo sepultura. El descubrimiento fue realizado dentro del Proyecto Arqueolégico "Condesuyos”, lle-
vado a cabo por la Universidad de Varsovia y la Universidad Catélica "Santa Marfa" de Arequipa. Los
resultados preliminares ofrecidos al respecto, considerando las notables evidencias de ocupacién inca en
la zona, harfan suponer a los responsables del Proyecto la presencia en la regién de grupos de mitimaes
al cuidado de los rebafios pertenecientes al ordculo y santuario principal de Apu Coropuna. (Mariusz
Ziélkowski, comunicacién personal, SOICA-ARQ9, julio 2000).
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"chulpa, o mejor dicho chullpa, quiere decir tumba [cursivas en original), en la lengua aymard
y ese nombre estd consagrado en toda Bolivia.

[...] Ese viajero”, por lo demds muy exacto y cuyos interesantes trabajos aprecio mucho,
no habria dicho, sin duda, de haber hablado espaiol, que los habitantes las llaman Casas del Rey;
sino que habria sabido de inmediato que eran tumbas; y se habria evitado el trabajo de remon-
tarse a las conquistas del Inca Yupanqui, para hacer de ellas obeliscos, monumentos del conquis-
tador” (D’ Orbigny, [1839] 1945: 957).

En este sentido, también Squier ([1877] 1974: 211) refuta a varios autores, -que por demds
no especifica-, la posibilidad de que las estructuras chullparias constituyesen moradas o incluso
parte de fortalezas, por mds que en su interior y alrededores se encuentren trazas de fuego y frag-
mentos de cerdmica rota. Su argumento a este respecto seria que, como él, habrian sido otros quie-
nes encontraran refugio en sus bévedas, lo que explicaria los restos de ocupacién y las marcas de
hollin®.

Serd en funci6n de la presencia de contextos funerarios supervivientes al paso del tiempo
y los saqueos como D’Orbigny y Squier sustenten esta negacién de que las estructuras chullparias
constituyesen algin tipo de viviendas. Ahora bien, planteada su funcionalidad funeraria, el inte-
rrogante de a quién pertenecieron estos sepulcros constituird el siguiente elemento de discusion,
consideradas por Alcides D’Orbigny sepulturas de elite. Asi, describiendo las chullpas de la isla de
Quembaya, en el lago Chucuito, D’Orbigny ([1839] 1945: 1545-1546) aprecia como algunos de los
crineos que todavia tiene ocasion de encontrar en su interior presentan una fuerte deformacion
frontal, anotando el dato de que "las cabezas més deformadas se encuentran en las tumbas mas
grandes". Asi mismo, explorando las ruinas del valle de Pachavi (D’Orbigny, [1839] 1945: 1523-
1525) descubrirfa en la loma de una montafia tres tipos de enterramiento diferenciados. Presidirian
el paisaje dos imponentes chullpas cuadradas de piedra que, a juzgar por la orografia debi6 haber
sido traida al lugar ex profeso, una de ellas demolida en parte y la otra, "intacta, se llamaba, a
causa de sus dimensiones, Chullpa del Inca”, algunos sepulcros "de paja y de terrén" y numerosas
inhumaciones en hoyos o al abrigo de salientes rocosos. A partir de esta observacion, D’Orbigny
se plantearia una asociacion entre estos tipos de unidad de deposicién funeraria y los modelos de
organizacién sociopolitica de manera que "Si fuera licito emitir una opinién relativa a las grandes

? En este punto, D’Orbigny simplemente identifica a este viajero, en una nota al pié, como Meyen, autor
de Annales des voyages. Por nuestra parte, no hemos podido clarificar esta cita bibliografica.

* Dado el respeto que todavia hoy sienten las poblaciones indigenas por los restos arqueolGgicos de su
pasado, es de suponer que habrian sido extranjeros como él aquellos que buscaran refugio en el interior
de las estructuras chullparias. A este respecto, Charles Wiener (1880: 386) relata que, "Me acosté sobre
la manta de mi silla en la gran torre, y cuando, al dia siguien, mi arriero me vio en el monumento, me
desperté aterrorizado, haciendo la sefial de la cruz varias veces y suplicdndome que saliera del ‘sarco-
fago maldito de los gentiles’”.
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tumbas situadas en la montania, las tumbas de tierra de las llanuras y a estas tiltimas, mucho menos
raras, diria que las primeras eran las de los Incas, como lo quiere la tradicion verbal; las segun-
das, las de los jefes indigenas sometidos a los Incas, y las terceras, las de gente del pueblo. Esta
suposicion, por otra parte, estaria de acuerdo con las tres clases de la sociedad tan netas en el
tiempo de los hijos del Sol. En todos los casos, todas estas tumbas son ciertamente muy anteriores
a los espafioles, pues desde la llegada de éstos y el establecimiento del cristianismo, los cuerpos
fueron siempre llevados a los cementerios. Mi guia me dijo que en la comarca consideraban a tales
sepulcros como de la misma época que las chulpas” (D’ Orbigny, [1839] 1945: 1525).

Desde estos planteamientos, junto al testimonio de algunos Cronistas, la arqueologia
moderna se aproximarfa al fenémeno chullpario considerando las torres chullpa como enterra-
mientos de elite, idea que se mantendria en el candelero hasta momentos recientes. Expondremos
asi a continuacién las diferentes propuestas que desde la arqueologia moderna se han venido ofre-
ciendo para la interpretacién del fenémeno chullpario a lo largo del siglo XX.

IV. ESTRUCTURAS CHULLPARIAS Y REGISTRO ARQUEOLOGICO MONUMEN-
TAL: MEMORIA DE UN SIGLO DE INTERPRETACION DEL FENOMENO CHULL-
PARIO

- De las primeras hipétesis a la consolidacién de la idea de ‘tumbas reales’ pasando por el
interés cronolégico

A medio camino todavia entre las pesquisas de estos proto-arquedlogos y la arqueologia
moderna, serfan muchos los eruditos locales y los arquedlogos aficionados quienes se fueran inte-
resando por el fenémeno chullpario, comenzando as{ en los primeros afios del siglo XX las prime-
ras excavaciones arqueoldgicas. De aqui en adelante, podriamos decir que asi como numerosisimas
han sido las paginas dedicadas a la descripcién de sitios chullparios, muy pocos han sido, hasta
€poca reciente, los trabajos sistemdticos al respecto. Plantear un detallado recorrido historiografi-
co por todos ellos excederia nuestro objetivo de caracterizar cémo las estructuras chullparias han
ido cobrando sentido desde las primeras descripciones de los Cronistas hasta nuestros dias. En este
sentido, trataremos mds bien en este epigrafe de bosquejar las lineas interpretativas de mayor
seguimiento y continuidad, al tiempo que sefialaremos aquellas obras que han supuesto un hito en
dicho proceso de semantizacién.

Quizas uno de los primeros en prestar atencion a las estructuras chullparias desde un punto
de vista arqueolégico fuera Adolph Bandelier (1904, 1905 y 1910), que ya entonces plantearia una
posibilidad que, aunque errénea, darfa mucho que hablar. Junto a la innegable funcionalidad sepul-
cral que la presencia de restos humanos en su interior explicitaba, Bandelier plantearia la posibili-
dad de que las estructuras chullparias hubieran funcionado como unidades de habitacién y/o silos
para alimentos. Sustentaba esta propuesta a partir de la comparacién etnografica con las casas cir-
culares de piedra y adobe de las gentes Uro-Chipaya del altiplano bolivino, asi como en el hecho
de que muchas de las estructuras contempladas por Bandelier estuvieran vacias de restos mortuo-
rios, consecuencia directa, por otra parte, del paso del tiempo y el saqueo.
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En estos mismos afios iniciales del siglo, Erland Nordenskiold desarrollaria varios tra-
bajos de prospeccién y excavacidn sistemdticas en el extremo noreste del Titicaca, apuntando
datos significativos en el descrédito de la hipétesis habitacional. Por un lado, sefialaria la pre-
sencia de objetos modernos en el interior de las tumbas, signo de que las poblaciones locales
seguian todavia realizando ofrendas (Nordenskiold, 1906: 38-39, cit. in Ryden, 1947: 403). Al
mismo tiempo, constataria la presencia de ofrendas antiguas en forma de sacrificios animales y de
maiz quemados delante de la entrada a las sepulturas, alimento de las divinidades y los difuntos,
parte de lo cual se arrojaria al interior de las estructuras funerarias (Nordenskiold, 1953: 97).

Anos més tarde, también Jacques Server ([1921] 1993: 174), describiendo las estructuras
chullparias de la regién de Corocoro, en Bolivia, y recurriendo nuevamente al paralelo etnografi-
co, negaria el uso habitacional en funcién del tamafio.

Sin embargo, la idea de contemplar las estructuras chullparias como unidades domésticas
resurgiria en las décadas de 1920 y 1930, envuelta en la confusién terminolégica, a partir de una
linea interpretativa sintetizada por Carlos Gutiérrez (1937) y su idea de las "ciudadelas chulparias”
de los Huancas, algo que no contribuiria sino a equivocar en parte el sentido del concepto de chuli-
pa. De estas comunidades del valle de Jauja, Pedro Cieza de Leén sefialaria que "los pueblos tenian
a barrios como fuerzas hechas de piedra, que parescian pequefias torres, anchas de nascimiento y
angostas en lo alto. Hoy dia a quien ve estos pueblos de lejos le parescen torres de Espafia. Todos
ellos fueron antiguamente behetrias, y se daban la guerra unos a otros. Mas después, cuando fue-
ron gobernados por los ingas, se dieron mds a la
Adabor y criaban gran cantidad de ganado”
(Cieza, [1553, cap. LXXXIV] 1984: 320).

Quedarian estas ‘ciudadelas’ caracteriza-
das desde un estilo "siempre -chullpario”
(Gutiérrez, 1937: 43), por el que cada construc-
cion cilindrica comprende una sola habitacién

sin tabicar, algo que enlazaria con los argumentos
de Bandelier anteriormente aludidos. Defendidos
con hasta tres lineas de muralla, estos asenta-
mientos presentarian un patrén urbano abigarrado

y andrquico, en el que pequeiias plazas sirven de

referencia a calles estrechas, tortuosas e irregula-
res, con algunos patios en los que se agrupan
varias de estas ‘estructuras chullparias’ con ver-

dadero cardcter funerario (fig. 2). Corrales para el

ganado quedarian adosados a las lineas de mura-

lla e incluso a veces encerrados dentro de ellas,  Figura 2. "Ciudadela chullparia® de los Huancas. Plano y

alzado parciales del sitio de Maukka Llajta (Puno, Peni)

. . segiin Franco y Gonzélez (1937:163). En la planta puede

pastores guerreros, tanto de €poca inca como apreciarse c6mo estructuras chullparias propiamente

pre-incaica. dichas se entremezclan con otras unidades habitacionales
dentro del espacio urbano.

lo que daria pie a este autor a hablar de grupos
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7

Una arquitectura y un patrén de asentamiento similar aparecerian en la regién de Junin, en
Canta y en Cajamarca (v.gr. Amat, 1960; Bonavia, 1967/68; Isbell, 1997: 174-213 y cap. 7; Kubler
1986: 433-434; Matos, 1980; Reichlen, 1970; Villar, 1923). Algunas de ellas constituirian verda-
deras fortalezas inexpugnables en cuyo interior se protegen las tumbas de los difuntos, mezcladas
y confundidas con las viviendas de sus sobrevivientes, constituyendo asi un testimonio de cohe-
rencia y unidad ejemplar del ayllu en tanto comuni6n de los vivos con sus antepasados (Alonso,
1988: 141; Gutiérrez, 1937: 43).

Ciertamente, este tipo de estructura funeraria elevada podria considerarse en buena parte muy
similar al modelo arquitecténico de torres sepulcrales que nosotros venimos refiriendo como estructu-
ras chullparias. Ahora bien, el hecho de que estas otras ‘estructuras chullparias’ se inserten dentro del
Horizonte Medio, en un periodo cronoldgico entre el 500 y el 900 d.C. (aunque autores como William
Isbell -1997: 214-215- no las sitien por encima del 700 d.C.), y que su 4rea de dispersion las localice
en la sierra y la costa pacifica hace que queden fuera de los Desarrollos Regionales post-Tiwanaku alti-
plédnicos sobre los que versa este trabajo, y por tanto relegadas de nuestro andlisis®.

Circunscribiéndonos asi nuevamente a nuestros limites espacio-temporales circum-lacustres, la
década de 1930 y los comienzos de la de 1940 marcarian una visién de las estructuras chullparias carac-
terizada a partir de la monumentalidad de las grandes torres de piedra labrada dispersas por el extremo
septentrional de Titicaca y en las orillas del lago Umayo (Franco y Gonzilez, 1936; Kidder, 1943 y
1948; Palacios, 1934; Pardo, 1942; Vziéquez, 1937a, 1937b y 1940). Serfa por estas fechas cuando
Sillustani y Cutimbo, en el extremo noroccidental del Titicaca, ya admiradas por los viajeros del siglo
XIX, adquirieran un peso especifico dentro del estudio de las estructuras chullparias, mantenido en
buena parte hasta hoy, y se constituyesen en su referente visual por excelencia, "por la finura de su tra-
tamiento y originalidad de forma, que afecta a la de un gran cono invertido hecho integramente de
grandes blogues cuadrangulares de piedra primorosamente labrada” (Lumbreras y Amat, 1968: 76).

®Otras estructuras similares que, de acuerdo con estos pardmetros, quedarian englobadas con mas o menos
reparos dentro de esta categoria de "chullpa” pueden encontrarse en la costa sur de Perd (Trimborn, 1969),
en los valles de Arica (Latcham, 1915; Nuiiez, 1965a y 1965b) y hacia el interior de la sierra ariquefia
(Aldunate y Castro, 1981; Dauelsberg, 1960 y 1961; Nufiez, [976; Nufiez, Nufiez y Zlatar, 1975; Nufiez
y Dillehay, 1978), algunas de éstas iltimas, a las que haremos puntual alusién, si dentro del Periodo
Intermedio Tardio.

* En funcién de la técnica constructiva empleada en estas estructuras chullparias de Sillustani y el borde
septentrional del Titicaca, muchas veces se las ha presentado como maximos exponentes de la arquitec-
tura inca. John Rowe (1963: 226), por ejemplo, dirfa de ellas que "aunque construidas en territorio
Aymara, el estilo del aparejo de piedras es Inka”. Hoy, sin embargo, todavia se discute la relacién de estas
estructuras chullparias con el estilo cuzqueiio, ya que el labrado de la piedra en la regién circum-lacustre
ya habfia alcanzado cotas de perfeccién semejantes en época Tiwanaku. Asi mismo, Grazziano Gasparini
y Luise Margolies (1977: 157) hablarian de la posibilidad de canteros aymaras trabajando en el Cuzco
como consecuencia de las prestaciones a que obligara la mita. En cualquier caso, como iremos viendo, el
consenso al respecto parece apuntar a que las estructuras chullparias empezarian a erigirse en momentos
post-Tiwanaku y continuarian construyéndose durante el periodo inca e incluso durante los primeros afios
de la Colonia. Desde esta perspectiva, no se invalida que, en contextos muy concretos, individuos incas
fueran sepultados en estructuras chullparias. En paginas anteriores (ver nota 1) ya apuntamos cémo algu-
nos autores (y la arqueologia parece confirmarselo) reivindican para la ingenieria aymara logros arqui-
tecténicos que, como la falsa béveda, fueron tradicionalmente asociados a los incas cuando, desde su
punto de vista, éstos tan sélo los copiarian y/o adaptarian a sus necesidades constructivas y su particular
estilo arquitecténico (v. gr Murra, 1988: 72; Paz, 1982: 10-11, cit. in Huidobro, 1993: 58).
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Refiriéndose igualmente a Sillustani, Emilio Vasquez (1940: 144) dirfa que "estas ruinas
han sido, innegablemente, unas adoratorios y otras mausoleos destinados a guardar los restos de
las altas dignidades del organismo nacional que las hizo". ’

Como se desprende de esta frase, seria también en estos momentos cuando las torres chull-
pa adquiriesen una nueva dimensién que perdurard con fuerza hasta el presente: las estructuras
chullparias como tumbas de elite, como mausoleos reales de los gobernantes locales y/o los admi-
nistradores incas en la regién.

A partir de estas fechas, y siempre atendiendo a criterios arquitecténicos y de acabado
estético, se empezaria a hablar de propuestas cronoldgicas orientadas a separar lo local de lo
inca, constituyendo esto tiltimo un culmen de perfeccién. Asi, al amparo de prospecciones sis-
tematicas, la segunda mitad de la década de 1940, vendria marcada por dos trabajos significa-
tivos en el intento de establecer una secuencia cronoldgica en la regién circum-Titicaca, de
especifica aplicacién a la datacién de unas estructuras chullparias que eran ya contempladas sin
ninguna duda como torres funerarias. Marion Tschopik (1946) en la regién de Puno y Stig
Ryden (1947) en el borde meridional del Titicaca utilizarian la secuencia cerdmica asociada a
estos monumentos funerarios para tratar de establecer una cronologia relativa, igualmente apo-
yada en sendas tipologias de las estructuras chullparias a partir de su forma arquitecténica y su
técnica constructiva.

El trabajo de Tschopik distinguiria asi entre chullpas, tumbas circulares subterrdneas y
cistas semi-subterrdneas de grandes lajas ("slab cist graves”). Dentro de las primeras establece-
ria a su vez cuatro tipos. Sintetizando mucho una secuencia desde nuestro punto de vista confu-
sa, las mas antiguas, de piedra toscamente tallada y cAmara semi-subterranea, corresponderian al
Tipo III ("columnar grave” segin Nordenskiold, 1906), mientras que las mds modernas pertene-
cerian a los Tipos 1 y IV. Este dltimo resultaria inmediatamente anterior a la conquista inca de la
regién, con algunas influencias arquitecténicas pero aun sin presencia de cerdmica inca asocia-
da a las estructuras chullparias, elemento definitorio del Tipo II. Encajarian en este Tipo II aque-
llas chullpas de paredes ligeramente oblicuas, construidas con paramento isédomo, muchas
veces decorado con serpientes, felinos o saurios, a las que quedaria asociada una notable pre-
sencia de ceramica cuzquefla o ceramica local de fuerte influencia inca. De acuerdo con esta
secuencia, los circulos de piedra serian tipos de enterramiento pre-incaicos, mientras que las cis-
tas corresponderian a momentos post-incaicos (Tschopik, 1946: 12, 15-16, 50 y ss).

El objetivo perseguido por Ryden, mas alla de las tipologias, pasaria por el intento de
definir una "Cultura Chullpa" y el consecuente establecimiento de una secuencia regional
Tiwanaku-Chullpa-Inca para la regién altiplanica al S-SE del Titicaca. Excavaria asi en torno a
50 sitios chullparios, aunque por chullpa considerara tanto aquellas casas-tumba cuadradas, de
adobe o piedra, las que podriamos denominar chullpas propiamente dichas, como, siguiendo la
denominacién indigena local, cualquier otro tipo de enterramiento antiguo (Ryden, 1947: 339-
340). Prestando especial atencién a la ceramica como indicador cronolégico y siguiendo a
Wendell Bennett (1933: 161, 164 y 1948: 91) y a Harry Tschopik (1963: 505) en la caracteriza-
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cién de una "Cultura Chullpa" que no fuera ni Tiwanaku ni Inca®’, Ryden (1947: 341-342, 403)
hablaria de una "cerdmica chullpa" para referirse a toda aquella cerdmica asociada a los enterra-
mientos chullparios, asumiendo una heterogeneidad cronolégica y cultural que empaiia las posibi-
lidades de su definicion tipol6gica®.

Asi mismo, a partir de los resultados de sus trabajos en la regién, Ryden establecera una
tipologia de estructuras funerarias a partir de la distincién primaria (ya establecida en Cobo, [1653:
Lib. XIV, cap. 18] 1964 II: 271-272) de sepulcros por encima de tierra ("above-ground graves") y
sepulcros subterrdneos ("below-ground graves”). Entre los primeros, distinguird Ryden (1947: 404-
405) ocho tipos diferentes, de los cuales tan sélo cinco se corresponden con estructuras chullparias
propiamente dichas:

1) casas-tumba rectangulares de piedra con cdmara rectangular y miltiples enterramientos
(“Tipo Ollachea’ segin Nordenski6ld, 1906);

2) casas-tumba rectangulares de piedra con camara abovedada y enterramientos singulares;
3) casas-tumba con tejado y muros de lajas de piedra;

4) casas-tumba torriformes de piedra, con varias cdmaras, una sobre otra, ocasionalmente
la primera por debajo de tierra®,

5) casas-tumba rectangulares de adobe, puntualizando camara redonda abovedada y ente-
rramientos multiples.

' A este respecto, Alden Mason (1962) hablaria posteriormente de una "Cultura Colla o Chullpa", flore-
ciente en el altiplano entre los afios 1000-1300 d.C., envuelta en cierto halo de misterio, para referirse a
los constructores de estos monumentos ciclépeos. Cinco afios més tarde, David Frisancho retomaria esta
asociacién en su obra Los collas, pueblo constructor de chullpas (1967), en la que ensalzaria a las gentes
de etnia Colla del extremo noroccidental del Titicaca como precursores en cierto sentido de la maestria
arquitectdnica inca. En este punto, resulta interesante el dibujo que ilustra la portada de su trabajo, en el
que un joven artista puneifio, Diego Ticona, presenta la construccién de una chullpa como la labor titani-
ca de unas gentes entregadas por entero al servicio de sus dioses y reyes.

"> Bien es cierto que el trabajo de Ryden constituye una referencia obligada para el estudio de la regién
meridional del Titicaca, sirviendo la minuciosidad con que tratase hasta el mds pequeiio fragmento cera-
mico que apareciera en las excavaciones arqueoldgicas para hacer de su obra un fabuloso corpus tipol6-
gico sin embargo, lo cierto es que su "ceramica chullpa" no encaja con ninguna otra clasificacion tipolé-
gica regional, tomando como eje de éstas la propuesta por Wendell Bennett (1956).

' El propio Ryden (1947: 439-440) asocia este tipo a las definidas por Nordenskiold (1906: 27-28) como
‘Columnar graves’, a las que también asociase Tschopik (1946) su Tipo III. Cabria sefialar en este punto
que, a pesar del referente comuin, el tipo de Ryden y el de Tschopik no coinciden entre si, no seiialando al
menos Tschopik la posibilidad de distintas cimaras funerarias superpuestas.
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Sin las pretensiones cronolégicas de Marion Tschopik (1946), Ryden tan sélo utilizard esta
tipologia como criterio de distincién formal, seialando Gnicamente que las chullpas rectangulares
de abobe constituirian una forma transicional entre las estructuras de piedra cuadradas y aquellas
redondas similares a las de Sillustani. Sustentaria este desarrollo en la presencia de estructuras con
base de piedra y cuerpo de abobe o esqueleto pétreo y recubrimiento exterior de adobe (Ryden,
1947: 434, basandose en Franco y Gonzalez 1936: 172; Sfve, 1923: fig. 22 y Vdsquez, Carpio y
Velasco, 1935: 240), algo que encajaria con el Tipo IV de Tschopik. Desde este planteamiento,
situaria las estructuras de adobe en momentos anteriores a la presencia inca en la zona, aunque
desde la ambigiiedad ya sefialada afiadiese su supervivencia en tiempos incaicos e incluso colonia-
les (Ryden, 1947: 482).

Dos décadas mds tarde, con un criterio similar al empleado por Marion Tschopik (1946) y
Stig Ryden (1947), David Frisancho (1967: 53-58) establecerd otra clasificacién de las estructuras
chullparias de acuerdo a su forma, el acabado de la béveda y a la cubierta externa, resolviendo asi
tres tipos de chullpas, "risticas", "semirtsticas o de transicién" y "florecientes o avanzadas". Atdn
considerando las estructuras chullparias como la obra de gentes pre-incaicas, Frisancho dejard
fuera de su clasificacién las chullpas de adobe por considerarlas ejemplos muy primitivos, algo que

contrastaria notablemente con lo sefialado por Ryden (1947) y Tschopik (1946).

Si desde estas propuestas ya empezaban a trazarse algunas lineas cronolégicas que permi-
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Figura 3. Tipologias de estructuras chullparias segin J. Hyslop (1977a: 155), de acuerdo a su divisién cronolégica del fené-
meno chullpario.
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tieran datar la presencia de estructuras chullparias en la altiplanicie meridional, serfa sin lugar a
dudas John Hyslop (1976, 1977a y 1977b) quien, desde el estudio de 23 sitios Lupacas (y entre
ellos el relevamiento de mas de 170 estructuras chullparias), y acorde con las posibilidades que
venian ya manejindose, aportaria la primera periodizacién de torres chullpa con fechas concretas
dentro del marco cronoldgico general circum-lacustre. Definiria asi Hyslop (1977a: 150 y 1977b:
223-225) una Fase Altiplano (ca. 1100-1450) (‘Periodo expansivo altiplanico’ segtin Ponce, 1957),
en la que los Lupacas (como otros sefiorios aymaras), tras la caida de Tiwanaku, detentarian una
s6lida dominacién y consolidacién del territorio altipldnico, y en la que empezarian a construirse
las primeras estructuras chullparias. Seguidamente, una Fase Chucuito-Inca (ca. 1450-1550) en la
que, como consecuencia de la reorganizacion territorial del Tawantinsuyu, los gobernantes Lupacas
se trasladarian al nuevo asentamiento de Chucuito, mas cercano a la red vial imperial, construyen-
do entonces un tipo de chulipa de mayor monumentalidad que en el periodo anterior.

Asi, estableceria Hyslop (1977a: 155-160) una nueva tipologia de estructuras chullparias
(fig. 3) segin la cual a comienzos de la Fase Altiplano se construirian chullpas circulares de no
mucha altura y paredes toscas, denominadas como ‘Tipo Igloo’. Algunas de éstas, de construccién
menos comin y diferenciadas por la presencia de cornisas externas cercanas a la techumbre y
nichos internos, se mantendria hasta la siguiente fase, constituyendo un tipo transicional cilindrico
en el que empezarian a aparecer ya fragmentos de cerdmica Chucuito-Inca. Asi, a la Fase Chucuito-
Inca corresponderian estructuras chullparias de estilo cuzquefio, con presencia de nichos y graba-
dos exteriores de felinos y reptiles, asi como un tipo subsidiario constituido por chullpas cuadra-
das de piedra (o base de piedra y cuerpo de adobe) que, como ya apuntaran Ryden (1947; ‘Tipo 5°)
y Tschopik (1946; ‘Tipo IV’), encajarian dentro del Tawantinsuyu y que Hyslop (1977a y 1977b)
hace corresponder con la elite inca local (v.gr. Huidobro, 1993).

Desde este planteamiento, las estructuras chullparias constituirfan entonces para Hyslop
(1977a: 151 y 1977b: 225) tumbeas reales de los gobernantes Lupacas, pero ademds aportaria otras
t_re:'sv hipétesis acerca de su funcionalidad. Por un lado, plantearfa la posibilidad de que las chullpas
hubieran funcionado como marcadores territoriales, ya fuera a nivel familiar o de ayllu, o dentro
d_e la politica administrativa de los gobernantes Lupacas®® (Hyslop, 1977a: 151-152). Del mismo
modo, volviendo a su acepcién estrictamente funeraria, Hyslop (1977a: 153-154) asociaria las
- estructuras chullparias a una funcién ceremonial ligada a los segundos funerales y a las ceremonias
anuales en honor de los difuntos (lo que en época inca constituyese la celebracion del Pacarico).

*“ En este punto Hyslop utilizard documentacién inédita del Archivo General de Indias, afio 1564, ‘Charcas
137, segin la cual los gobernantes Lupacas supervisarian las demarcaciones territoriales usando las
estructuras chullparias como marcadores fronterizos. Igualmente, cuando Garci Diez de San Miguel
([1567] 1964) refiere las listas de los sefiores Lupacas alude a Don Pedro Cutimbo, elemento éste que
desde este planteamiento Hyslop (1977a: 152 y nota 8) asocia rapidamente, a través de un ejercicio de
asociacién de toponimia y onomdstica, con la necrépolis chullparia de Cutimbo. A estos sustentos docu-
meritales Hyslop asociaria dos grabados de Guamdn Poma de Ayala ([1615, f. 352 [355] y f. 354 [357]]
1987: 357 y 359) en los que se representan mojones de tierras incaicos que, en funcién de su forma (simi-
lar a las chullpas de Arko Punku relevadas por €] mismo en la regién de Cutimbo y otras mds), interpre-
tard como representaciones de estructuras chullparias.
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Ahora bien, directamente derivada de su funcién como enterramientos reales, donde Hyslop
(1977a: 154) pondria mas empeiio seria en la caracterizacién de las estructuras chullparias como
indicadores de status. A través de los monumentos, la nobleza Lupaca estaria sancionando asi su
posicién dominante en la sociedad a partir del ritual funerario, de ahi también la variabilidad for-
mal, correspondiendo las mds grandiosas a la realeza y las demas a los sefiores locales. Sin embar-
g0, a la luz de nuevos pardmetros de andlisis diremos que la asociacién de las estructuras chullpa-
rias con los enterramientos de elite queda parcialmente invalidada. Pero vayamos por partes.

- De las ‘tumbas reales’ al concepto de ‘ayllus de sepulcros abiertos’ pasando por la expresion
monumental del ‘culto a los antepasados’

Vefamos cémo la caracterizacién de las estructuras chullparias en tanto enterramientos de
elite se consolidaria a partir de las interpretaciones de viajeros del siglo XIX como Alcides
D’Orbigny, ([1839] 1945: 1525), se popularizaria mediada la década de 1930 y alcanzarfa su maxi-
mo apogeo a partir de finales de los afios 1940, cuando varios descubrimientos de contextos arque-
olégicos cerrados permitieron atestiguar enterramientos colectivos en los que predominaban cré-
neos deformados interpretados como pertenecientes a personajes de rango (v.gr. Ryden, 1947: 351
y mapa 58; Tschopik, 1946: 11). A este respecto, Luis Guillermo Lumbreras y Herndn Amat (1968:
96) sefialarian que "por cierto, no fueron chullpas los lugares de entierro de todo el pueblo, pues,
como se deduce de las ‘cistas’ funerarias descritas por varios autores, muchos se enterraban en
simples tumbas hechas en el suelo, sin el aparatoso y costoso régimen de mausoleo"™.

Ahora bien, si acudimos a las fuentes coloniales, esta distincion de los enterramientos en
funci6n del rango empieza a tambalearse. El Padre Ludovico Bertonio recogeria en su Vocabulario
de la lengua aymara el término ‘amaya vta’ como genérico con el que aludir a cualquier ‘sepultu-
ra’ (Bertonio, [1612] 1984: parte I1/15), definiendo el concepto de ‘chullpa’ de manera igualmente
general como "entierro o ser6n donde metian a sus defuntos" (Bertonio, [1612] 1984: parte 11/92),
sin especificar en ningtin momento que fueran sepulcros de elite. Sin embargo, y a diferencia de lo
cominmente aceptado y asi sefialado por Lumbreras y Amat, sefialaria el término ‘callca’ como
"sepultura de piedras debaxo de tierra para los principales" (Bertonio, [1612] 1984: parte 11/34). En
este sentido, la propuesta que ve en las chullpas una suerte de sepulcros reales encontraria una pri-
mera fisura en su argumento desde el punto de vista Iéxico.

Generalmente se apelaria a los grabados de Felipe Guaman Poma de Ayala como prueba
grafica de esta hip6tesis, pero un andlisis iconografico detallado de los mismos nos permitira igual-

'S Argumentos similares pueden encontrarse en Arellano y Berberidn, 1981: 68; Berberidn y Arellano,
1980: 267; Berberidn y Raffino, 1991: 145 y ss; Franco, 1937: 256; Huidobro, 1993: 66-67; Hyslop,
1977a: 154 y 1977b: 220; Latcham, 1915; Lumbreras, 1974; Nordenskiold, 1953: 25; Nuiiez, Nuiez y
Zlatar, 1975; Ryden, 1947: 412; Tantaledn y Pérez, 2000; Visquez, 1937b: 288.
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Figura 4. Posibles estructuras chullparias ( ‘pucullo’) segiin grabados de Felipe Guaman Poma de Ayala ([1615: f. 287 [289]
(a), f. 295 [297] (b), f. 289 [291] (¢) y f. 293 [295] (d)], 1987: 285, 293, 287 y 291, respectivamente).
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mente desacreditarla. Desde el punto de vista de esta asociacién entre las chullpas y los entierros
de elite, los folios 287 [289] y 295 [297] (Poma de Ayala, [1615] 1987: 285y 293) (fig. 4 ay b)
serian cruciales en el sustento de este argumento. En el primero de ellos (a) Guaman Poma dibuja
parte del ritual funerario asociado al entierro del Inca, con una estructura funeraria al fondo que
pudiera parecer una chullpa, en cuyo interior se representan restos 4seos pertenecientes a entierros
anteriores. El texto del segundo (b) resulta tanto o mdés revelador en este sentido al apuntar
"Amayanacan utapnaca [aymara: ‘De los muertos sus casas’]/ Cauquiromanata mallco [aymara:
‘i, Adonde te has entrado, rey?’]""®. Nuevamente en este grabado, como en otros dos més (Poma de
Ayala, [1615, folios 289 [291] y 293 [195]] 1987: 287 y 291) (fig. 4 ¢ y d), aparecerd la misma ico-
nografia de una posible chullpa albergando sepelios anteriores junto con un bulto funerario ante el
que se llevan a cabo libaciones como parte del ritual funerario.

Retengamos estos datos y fijémonos en otro elemento de los textos que acompafian los
dibujos de Guamdn Poma: el término ‘pucullo’, asociado tanto a dos de estas representaciones de
posibles chullpas (Poma de Ayala, [1615, folios 287 [289] y 289 [291]] 1987: 285 y 287) como al
modelo de vivienda que habitarfan las gentes de su ‘Segunda edad de indios’ (Poma de Ayala,
[1615, f. 53] 1987: 51) (fig. 5). Nuevamente estarfamos ante el problema de esta asociacién entre
chullpas y unidades domésticas de habitacion, a lo que se afiade ahora un problema léxico deriva-
do del empleo del concepto de ‘pucullo’®”.

En la acepcién de ‘pucullo’ apelada por el cronista como unidad de habitacién propia de gen-
tes muy antiguas y primitivas, se sefialard que "desde la segunda edad de yndios llamado Uari Runa
[...]. Comensaron a trauajar, hizieron chacras, andenes y sacaron acecyas de agua de los rios y lagu-
nas y de posos [...]. Y no tenian casas, cino edificaron unas casitas que paresen horno que ellos lla-
man pucullo [cursiva nuestra]. Y no sauian hazer ropa, cino que se bestian con cueros de animales
souado y se vestian de ello. Y no sefioriaua los demonios ni adorauan a los idolos uacas, cino con la
poca sonbra adoraua al Criador y tenian fe en Dios” (Poma de Ayala, [1615, f. 54] 1987: 50).

En cuanto a la asociacién entre los ‘pucullos’ y las estructuras funerarias, Guaman Poma
referird "De cémo esta gente [los pobladores de la ‘Cuarta edad de indios’, ‘Auca runa’} comenza-
ron a enterrarse muy onrradamente en sus bébedas que llaman pucullo [cursiva nuestra]: Questa
gente comensaron a edificar estos enterramientos de los prencipales aparte y lo blanquearon y pin-
taron y se enterrauan cin seremonia ni auia ydilatra en aquel tiempo” (Poma de Ayala, [1615, f.
69] 1987: 65).

sReproducimos aqui la paleografia y la traducci6n dada por John Murra, Rolena Adomno y Jorge Urioste, edi-
tores de la edicién de Guamén Poma utilizada para el presente trabajo (Poma de Ayala, [1615] 1987: 292).

17 A este respecto, seialaremos que en ninguno de los diccionarios de quechua y aymara consultados
(Bertonio, [1612] 1984; Gonzalez Holguin, [1608] 1989; Lira, 1944 y Santo Tomis, [1560] 1951) hemos
encontrado recogido el término de ‘pucullo’, que a juzgar por los textos de Guamén Poma podria estar tal
vez relacionado con una forma arquitecténica abovedada. En este sentido, nétese cémo la caracterizacién
de las estructuras chullparias como bévedas apareceria en varios cronistas. En cualquier caso, este aspec-
to queda abierto a revisién a la luz de otros posibles datos.
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Asi mismo, en su enumeracién de las orde- ,
nanzas de Tupac Inca Yupanqui, Guaméan Poma des- s3 SEGV”MD miﬁs
tacard como "Ytem: Mandamos que todos enterrasen
a sus defuntos en cada sus bébedas y pucullos [cur-
siva nuestra] y que no los enterrasen dentro de sus
casas y que enterrasen al huzo de su natural con sus
bagillas y comida y beuida y ropa" (Poma de Ayala,
[1615, f. 186 [188]] 1987: 179).

No es de extrafiar que esta transformacién
del ritual funerario, por otra parte de clara repercu-
sién ideolégica, fuera impuesta por el Inca Tupac
Yupanqui, ya que Guamdn Poma se presenta como
descendiente de este gobernante del Cuzco, al que
caracteriza de gran conquistador y civilizador de
los pueblos andinos y al que favorece a lo largo de
toda su obra (Pease, 1995: 279). Sin embargo, lo
que realmente nos interesa de estas dos citas es el
dato de que, entendiendo una cadena semdntica
pucullo-boveda-chullpa, las estructuras chullparias . . o )
no corresponderian a enterramientos de elite, sino a :i‘:;: fé:rgggiisﬁaglelﬁzlff;z;Eﬁg:i‘;:‘:idfe“itifi;zf
un modelo de sepulcro extensible a todos los esta- de Felipe Guamén Poma de Ayala ([1615: f. 53]
mentos sociales, a]gunos de los cuales, eso si, 1987: 51). Adviértase c6mo el término “pucullo” es

P . . - . utilizado indistintamente para designar tanto esta
podrian quedar diferenciados en funcién de un tra- estructura como las posibles chullpas representadas
tamiento especial de la superficie externa de sus  enlafig. 4.
torres chullpa®. En este punto, también las repre-
sentaciones de restos Gseos en el interior de las
estructuras funerarias que aparecian en los grabados de Guaman Poma antes referidas apuntari-
an en esta direccién. Sin vincularlo especificamente a las estructuras chullparias, ya Alicia
Alonso (1988: 366-367 y 413) sugeriria esta idea de que, de haber sido enterramientos de elite,
los pucullos no habrian albergado restos 6seos sino bultos funerarios. En cualquier caso, consi-
deraremos lo hasta aqui expuesto como elementos de juicio suficientes para desmontar la inter-
pretacién exclusivista de las estructuras chullparias como enterramientos de la elite local, y
mucho menos de la elite inca. A partir de esta perspectiva, y sin perder de vista su caracteriza-
cién como unidades funerarias de deposicién formal, estaremos entonces en disposicién de pre-
sentar a continuacién ese giro semdntico que, desde el ‘culto a los antepasados’, nos permite ir

'® Recordemos en este punto cémo también el Padre Las Casas ([1552-1561?, Lib. 111, cap. CCXLIX] 1967
II: 571) y Mercado de Pefialosa ([1583] 1965: 339) sefialaban este tratamiento especial de la superficie
externa de algunas estructuras chullparias. Por su parte, Squier ([1877] 1974: 131) reproduciria algunos
de estos disefos. Gisbert, Jemio y Montero (1994) y Pirssinen (1993) se han ocupado de estudiar estos
disefios en zona Caranga y Pacaje, respectivamente.
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del significado funerario de las estructuras chullparias a su sentido en tanto expresién de la iden-
tidad del ayllu desde el no-tiempo de la muerte monumentalizada.

Considerando estos planteamientos, tan s6lo una asociacién entre estructuras chullparias y uni-
dades domésticas de habitacién resultarfa viable: la emanada del concepto de casas-tumba dada, entre
otros, por Stig Ryden (1947) y que ya empleara Guamdan Poma al glosar sus dibujos"® En este sentido,
resulta presumible una estrecha relacién entre el ritual funerario asociado a las estructuras chullparias
y la prictica del culto a los antepasados como exponente de la funcidn social de las torres chullpa
(Gil2000a y 2001 ). En consecuencia, no incidiremos aqui sobre estos aspectos mas que en lo nece-
sario para desarrollar la idea de William Isbell (1997) de los ‘ayllus de sepulcros abiertos’ a la cual
nos adscribimos. Si consideramos que el mantenimiento del ayllu depende del correcto cuidado de
los cuerpos de sus difuntos, a través del cual les estdn asegurando desde el mundo de los vivos su
permanencia en el mundo de los muertos, esta idea de las chullpas como casas-tumba cobrar4 espe-
cial significado®.

Jedd Antonio Sagdrnaga (1993: 38), planteara que tan sélo las elites tendrian derecho a
la inmortalidad desde sus torres funerarias, una proposicién directamente ligada a esa concep-
cién de las estructuras chullparias como tumbas reales que contempla en su monumentalidad la
expresion de posiciones de rango y status y un mecanismo de sancién piblica de las mismas.
Ahora bien, ;cémo interpretar entonces la presencia de restos Gseos pertenecientes a diferentes
cuerpos en el interior de una misma estructura chullparia? Desde este posicionamiento teérico,
la respuesta vendra ofrecida desde uno de los privilegios funerarios de las elites: la necropompa.
Por no extendernos en este aspecto, que sin duda escaparia a los limites de estas pdginas apun-
taremos tan sélo que la necropompa consistiria esencialmente en el "consepultamiento de muje-
res, servidores o esclavos al fallecimiento del sefior" (Aranibar, 1969-1970: 109), personajes que
en arqueologia funeraria suelen conocerse como ‘compaiieros del difunto’. Sin embargo, lo que
retratan los dibujos de Guaman Poma corresponde mas bien a nuevos enterramientos junto a
sepelios anteriores. Junto a esto, pensemos por un instante en los grandes descubrimientos de la
arqueologia y tratemos de encontrar un solo ejemplo en el que la dltima morada de un gober-
nante, rodeado de todo su fasto y su grandeza, permaneciera abierta tras los funerales para ado-
racién de sus subditos. Seguramente busquemos en balde, ya que desde las concepciones ideo-
légicas que sustentan este tipo de ritual funerario resultaria algo impensable que restaria presti-
gio al difunto®.

¥ Nos referimos aqui a las expresiones de "ayan otampa” [aymara: ‘del muerto su casa’] y "ayanacan
utampa” [aymara: ‘de los muertos sus casas’] (Poma de Ayala, [1615, folios 293 [295] y 295 {297]] 1987:
291 y 293, respectivamente), apuntadas sobre esas estructuras funerarias que interpretdbamos como chull-
pas (Fig. 5 byd).

* Por cuestiones de espacio, no podemos extendernos mds en este punto acerca del papel del ritual fune-
rario andino en la (re)produccién social. Para una profundizacién en el tema, remitimos al lector a Alonso,
1988, 1989 y 1990; Harris y Bouysse-Cassagne, 1988; Isbell, 1997; o Kaulicke, 1997. °
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Por otra parte, si desde esta perspectiva cada torre chullpa corresponde a un personaje de
elite, a veces sepultado junto a los miembros de su entorno mas inmediato, simplemente detenga-
monos en un aspecto de crucial importancia que tal vez haya estado pasdndose por alto en esta
caracterizacion elitista de las estructuras chullparias. Consideremos como premisa del cuestiona-
miento de esta idea el esfuerzo humano y el gasto material y temporal necesarios para la construc-
cién de cada una de las numerosisimas chullpas existentes, asi como los modelos de interaccién
politica y econémica imperantes en el altiplano de estos momentos. En este sentido, ;qué tipo de
sociedad podria auto(re)producirse si las clases dominantes superasen a la poblacién dominada en
los porcentajes tan sumamente elevados que se derivan de la divisién del mdximo poblacional sos-
tenible por asentamiento entre el nimero de estructuras chullparias a él asociadas?, -atin conside-
rando que no todas las chullpas fueran contemporaneas-.

El resultado de una operacién matematica planteada en estos términos invalida nueva-
mente cualquier interpretacién en términos de exclusividad de las estructuras chullparias como
sepulcros de elite.

Como alternativa, tratemos de pensar en las sociedades andinas desde un punto de vista de
organizacién sociopolitica, y caractericemos el ayllu como "un grupo de gente que comparte unos
recursos atribuidos a un fundador o ancestro 'y cuyos miembros pueden por ello ser organizados
de acuerdo al parentesco cuando el fundador es contemplado como un ancestro comiin. Cuatro ele-
mentos resultan asi esenciales. Tres de ellos son el grupo social, los recursos comunales y un ran-
king de acuerdo al parentesco. El cuarto elemento mantiene unidos a los otros tres: un ancestro

Jundador” (Isbell, 1997: 98-99, traduccién propia).

Desde este punto de vista, sefialara Pierre Duviols que "los mecanismos religiosos y socia-
les andinos reposaban sobre el sistema de parentesco, expresado principalmente por el culto a los
muertos, a las momias de los ancestros, asi como al otro, anexo, del lugar de origen (pacarina)
[cursiva en original] atribuido a cada linaje (ayllu) pudiendo ser ese lugar de origen tanto una
gruta como una fuente o una momia, etc. Existia pues un lazo indisoluble, vital, entre el hdbitat y
los grupos humanos; una distancia excesiva entre ese hdbitat y la pacarina volvia imposible el
culto a los lugares de origen de las familias" (Duviols, 1976: 89).

En este sentido, la propuesta de ‘ayllus de sepulcros abiertos’ planteada por William Isbell
(1997) debiera cobrar especial interés en la interpretacién del fendmeno chullpario. De acuerdo con

2 Resulta interesante a este respecto la distincién que William Isbell (1997: 143 y ss) establece entre
‘cementerios waca’ y ‘sepulcros abiertos’. De acuerdo con lo comentado en el texto acerca de la necesi-
dad de prestar permanentes cuidados a los bultos funerarios para asegurar su permanencia en el mundo de
los muertos, los primeros carecerian del sentido que el culto a los antepasados imprime a la organizacidn
sociopolitica y econémica del ayllu. En este sentido, s{ corresponderian estas tumbas de grandes gober-
nantes con la consideracién de que tan sélo las elites alcanzarian la eternidad y/o que en esta disfrutarfan
de los mismos privilegios que en vida, de ahi la fastuosidad de sus sepulcros.
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su modelo, si los bultos funerarios de los antepasados refieren solidaridad, jerarquia e identidad
grupal para los miembros del ayllu (emparentados bioldgica o ficticiamente), también estaran esta-
bleciendo relaciones sociales y politicas basadas en el control del espacio territorial establecido
por ese fundador ancestral y reclamado por sus descendientes (Isbell, 1997: 68). En consecuencia,
de acuerdo a los principios rectores del ayllu antes sefialados, los cuerpos de los difuntos necesita-
rdn de ‘sepulcros abiertos’ a los que sus supervivientes puedan acudir recurrentemente para depo-
sitar ofrendas e interactuar ritualmente con sus antepasados, representados por sus bultos funera-
rios. A cambio, los difuntos favorecerdn desde su dimensién espiritual el mantenimiento de la uni-
dad del ayllu y garantizaran su €xito terrenal, en lo politico-territorial y lo econémico (Isbell, 1997:
138-139, 143 y 148-160; v.gr. Alonso, 1989).

En relacién con este aspecto de que los muertos estén propiciando el éxito econémico de
los vivos, cabria sefialar cémo Jedd Antonio Sagarnaga (1993: 38-39) plantea una interpretacién
formal de las torres chullpa en tanto representacién filica monumental asociada con la fertilidad de
la Pacha Mama (Madre Tierra). Ciertamente son muchas las estructuras chullparias que por su
forma recuerdan la apariencia de un falo, pero atn cuando el culto a los antepasados pudiera con-
tener una dualidad de lo masculino y lo femenino desde el retorno de los difuntos a la Tierra para
fecundarla en beneficio de sus descendientes, no habremos sino que presentar esta hipétesis de
corte freudiano con mucha cautela. En este sentido, los dibujos de Guamén Poma y los escasos
ejemplos arqueoldgicos de sepulcros inviolados hacen suponer mds bien que los bultos funerarios
no eran enterrados, sino simplemente depositados en el interior de las cdmaras o, como apunta
Hyslop (1977a: 167), en las hornacinas y nichos interiores, lo que estaria presentando un incon-
veniente a ese metaférico retorno de los difuntos al vientre materno derivado de su entierro. Alison
Spedding (1993: 60, cit. in Sagarnaga, 1993: 51) sefiala a este respecto cémo los muertos caidos en
el olvido por sus descendientes se asociarian con los Tios y otros seres fabulosos del subsuelo,
mientras que aquellos que perviviesen en el recuerdo de sus supervivientes y a los que éstos feste-
Jjasen periédicamente se trasladarian siempre hacia arriba, zigzagueando o en forma de remolino.

Relacionado con este principio ascendente, Olivia Harris y Thérése Bouysse-Cassagne (1988:
250 y ss) apuntan cémo las comunidades indigenas del altiplano de Potosi y Oruro asocian a buena
parte de las torres que, aisladas o adosadas a las iglesias, salpican su paisaje, una fuerza mitolégica deri-
vada del poder ejercido por los muertos sepultados en su interior, planteando la hip6tesis de que estas
torres (‘turi mallku’) constituyan una transicién arquitecténica que, desde su altura una el Cielo y la
Tierra, evocando asi el poder de los cerros. De acuerdo con el actual culto a los cerros practicado por
los indigenas de la region, los cerros més pequefios participarian del poder de las grandes cumbres, ver-
daderos hitos en el paisaje fisico y cultural (Harris y Bouysse-Cassagne, 1988: 260). Asi, se estaria vol-
cando una explicacién completamente distinta sobre la forma torriforme de las chullpas en tanto evo-
cacion arquitecténica de los cerros donde moran los apus, y que vendria ademds reforzada por la recu-
rente orientacién de sus vanos de ingreso hacia las cumbres de su entorno locacional®.

= Para una visién mds detallada a este respecto, ¢fr. Gil [en prensa].
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Dejando de lado estas interpretaciones tal vez excesivamente simbolistas, retomemos la
propuesta de los ‘ayllus de sepulcros abiertos’, para formular una objecién al modelo de Isbell
(1997). Del mismo modo que antes lo apuntdbamos para la hipétesis de que las estructuras chull-
parias correspondieran a enterramientos de elite, por semejantes motivos demograficos nos cabria
la duda de si cada chullpa se corresponde desde esta 6ptica con un panteén familiar.

Consideremos por un lado lo sefialado por Duviols (1976: 89, vid supra) de que para que los
vinculos entre los miembros vivos del ayllu con sus antepasados se hagan efectivos es necesaria la
proximidad entre ambos, y sometdmoslo al principio de segmentariedad impuesto por el modelo eco-
némico-territorial de los ‘archipiélagos verticales’ definido por John Murra. Si los modelos econé-
micos de diversificacién de recursos exigen un patrén de asentamiento disperso, 16gicamente resul-
tar4 complejo para los miembros de la unidad familiar y del ayllu poder estar cerca de sus difuntos
en cada uno de sus emplazamientos, muchas veces verdaderamente alejados entre si.

En este sentido, sefiala Isbell (1997: 148, 151, 156-157), como también Harris y Bouysse-
Cassagne (1988: 250), que no sera necesaria la presencia de restos funerarios en el interior de las
chullpas para que éstas, desde su propia monumentalidad, constituyan un referente mis que sufi-
ciente en la practica del culto a los antepasados y en las estrategias de legitimacién territorial. Sin
embargo, desde nuestro punto de vista, y a pesar de la caracterizacién que hiciéramos de los monu-
mentos funerarios en tanto expresion de un poder simbdlico al servicio de la construccién del
Tiempo y/en el Espacio, no podremos sino considerar este argumento desde una vaga ambigiiedad.

Desde la fe del creyente tal vez no sea necesario acudir a un espacio concreto para comuni-
carse con la divinidad, siendo en principio cualquier lugar propenso a la teofania. Sin embargo, desde
la creencia ideolégica formalizada de acuerdo a unos principios religiosos, se impondra una distin-
ci6n institucional entre espacios profanos y espacios sagrados o sacralizados a partir de la cual dotar
de sentido al Mundo del creyente y a su propio ser-en-el-mundo (Eliade, 1973). En este sentido, la
funcién social de los ‘sepulcros abiertos’ residira en acaparar la integridad espacio-temporal, la cohe-
rencia y la identidad de la comunidad a partir de la relacién de los vivos con sus muertos a través del
ritual funerario. En consecuencia, la construccién de las estructuras chullparias estarfa volcando en el
ritual funerario un principio de organizacién sociopolitica a partir de las prestaciones comunales
(Isbell, 1997: 289, 292, 297-298) del ayni y la minga, puesto que la comunidad entera participaria en
la construccién de la estructura funeraria, asi como en el ritual, dado que toda en su conjunto se bene-
ficiar4 de las contraprestaciones de éxito social reproductivo ofrecidas por los antepasados.

Bien es cierto que aidn en la actualidad pueden observarse tanto alrededor como en el
interior de las chullpas restos de actividad ritual en forma de ofrendas dejadas por los indige-
nas locales en lo que para ellos, en tanto representante de su indianidad pretérita, constituye un
referente identitario®. Sin embargo, consideraremos que el eje de esta propuesta estaria impri-

 Testimonios de ofrendas de época actual pueden encontrarse en Bandelier, 1904: 224 (cit. in Ryden,
1947: 403); Forbes, 1870: 240-241 (cit. in Ryden, 1947: 403); Hyslop, 1977b; Latcham, 1915;
Nordenskisld, 1906: 38-39 (cit. in Ryden, 1947: 403) y 1953: 95 y ss; Pirssinen, 1993: 17. En todas estas
referencias quedarfa patente al respeto que las comunidades indigenas sienten todavia hoy hacia estas
estructuras funerarias de sus antepasados, algo que ya constataran los viajeros del siglo XIX (D’Orbigny,
[1839]1945: 521-1522; Wiener, 1880: 386).
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miendo en cierto modo una carencia de sentido al esfuerzo que va implicito en la construccién
monumental, como resultaria igualmente la construccién de un templo si no es para introducir
en su interior un minimo elemento que garantice la presencia de la divinidad y sacralice ese
espacio a partir del cudl se pondrdn en marcha otra serie de actitudes sociales, politicas, eco-
némicas y territoriales. En consecuencia, nuestro comentario en este punto al modelo ideol6gi-
co-arquitectonico de ‘sepulcros abiertos’ planteado por William Isbell consistird en rebatir esta
posibilidad de ausencia de restos funerarios en el interior de las estructuras chullparias. A par-
tir de la referencia de Duviols (1976: 89, vid supra), consideraremos entonces el emplazamien-
to chullpario como una pacarina en tanto que en €l se concentra el principio (re)generador del
ayllu encarnado en la figura de los antepasados. Por tanto, estimaremos que, a partir de la sinec-
doque de los guauquis (Alonso 1989 y 1990) y la litomérfosis de los antepasados (Duviols,
1978), ciertamente no tendrd porqué ser necesaria la presencia de bultos funerarios en el inte-
rior de las estructuras chullparias, pero si al menos un referente a su presencia (v.gr. Alvarez,
[1588, cap. 202] 1998: 116).

Considerar que la arquitectura monumental de las estructuras chullparias constituye en sf
misma un referente de ordenamiento y legitimacion territorial nos estaria llevando de nuevo a la
propuesta de John Hyslop (1977a: 151-152 ) anteriormente referida. Ahora bien, habiendo carac-
terizado en otro lugar las fronteras andinas como ‘espacios de transicién’ definidas por un uso terri-
torial no-exclusivo (Gil, 2001: 75-77, 80-82), y desde la consideracién de las estructuras chullpa-
rias como la monumentalizacion de una pacarina, no nos quedara sino manifestar nuestro conven-
cimiento en la necesidad presencial de restos funerarios (o referentes metaféricos de ellos) en el
interior de las torres chullpa para validar asi su poder simbdélico. Si las comunidades altipldnicas
estarfan reivindicando su territorio a partir de la marca consolidada en otros tiempos (miticos o his-
téricos) por su ancestro fundador, entonces no resultara ser sino obligada la presencia fisica y acti-
va de éste en el paisaje, algo que necesitaria tanto de un tipo concreto de sepulcro como de un ritual
funerario particular (Gil, 2000a y 2001 y [en prensa]).

V. CONSIDERACIONES FINALES

Plantear una revisién de las diferentes interpretaciones que desde tiempos de la Colonia
han venido dindose al fenémeno chullpario resulta, sin duda alguna, tarea dificil. En estas paginas
creemos haber dejado constancia de la heterogeneidad de su monumentalidad, siendo precisamen-
te a partir de ésta como se hayan venido generando las diferentes propuestas que aqui hemos tra-
tado de sintetizar. En otro lugar (Gil, 2000b) ya plantedramos en profundidad el valor afiadido que
el ser humano proyecta sobre una arquitectura monumental a la cual dota de notable poder simb6-
lico en la construccién del Tiempo y el Espacio. En esta ocasién hemos tratado de analizar las dife-
rentes unidades de sentido que sobre las estructuras chullparias han venido proyectdndose desde
que los primeros Cronistas de los Andes repararan en su majestuosidad sobre el paisaje altiplani-
co. Asi, desde su innegable funcionalidad funeraria seria a partir de aquel mismo momento cuan-
do empezasen a plantearse dos cuestiones que todavia hoy rondan en torno a las torres chullpa:
Jcudndo y para quiénes se construyeron estas estructuras sepulcrales que exceden notoriamente su
funcionalidad utilitaria de deposicién funerana?
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En la busqueda de respuestas a estas preguntas, el fenémeno chullpario vendria acaparan-
do, tal y como hemos bocetado, miiltiples factores de andlisis. Asi, a través del tiempo las torres
chullpa habrén acumulado elementos y criterios de valoracién ideoldgico-religiosos, arquitecténi-
cos, estéticos, politicos, territoriales, politico-ideolégicos, utdpicos, econémicos, cronolégicos,
cosmogonicos, sociales. A la luz de un refinamiento en las técnicas cualitativas de andlisis e inter-
pretacion se habré ido pasando de la descripcién mds o menos prolija de sitios y estructuras chull-
parias a su insercién dentro de problemdticas sociopoliticas y espaciales mas amplias. En este sen-
tido, podriamos decir que han sido dos las lineas rectoras de la gran mayoria de las propuestas y
modelos ofrecidos al respecto. Por un lado, su circunscripcién temporal, basculando entonces entre
una autoria inca o aymara local. Desde un criterio més estético que ético, se entenderia que cons-
trucciones arquitectonicas de tal magnitud y perfeccién no podian sino haber pertenecido al pue-
blo (o incluso la ‘raza’, como algunos gustan llamarla) que para muchos llevaria la civilizacién a
los Andes: los incas. Més alld de convencionalismos y posicionamientos ideolégicos acerca de la
verdadera naturaleza del Tawantinsuyu a través de la Historia (cfr. in Villarias, 1998), los partida-
rios de esta propuesta sustentarian su afirmacién (incluso todavia hoy) en el registro arqueolégico
cerdmico y las técnicas arquitecténicas, dos elementos que, como hemos visto, presentan serias
limitaciones al respecto. A medida que vamos conociendo mis sobre los pueblos pre-incaicos
alcanzamos a resolver que la maestria constructiva del trabajo de la piedra no fue un logro de las
gentes del Cuzco, siendo ademds que algunos elementos considerados definitorios de la arquitec-
tura inca ya eran conocidos y practicados por sus antecesores. Del mismo modo, obviar el paso del
tiempo, la violacién de las tumbas, la alteracién de los contextos arqueolégicos y hasta la reutili-
zacibn de las estructuras funerarias, resulta algo que cae por su propio peso. En este sentido, tratar
de establecer dataciones absolutas en funcién de la presencia o ausencia de cerdmica cuzqueiia o
de influencia inca, vinculada o no a técnicas arquitecténicas méas o menos refinadas, constituird un
criterio caracterizado desde la ambigiiedad. Desgraciadamente para la arqueologia, la inmensa
mayoria de estructuras chullparias existentes estdn vacias. Aiin en el caso de encontrar un contex-
to arqueoldgico de densidad suficiente como para tratar de inferir elementos de orden cronolégico,
cultural y/o sociopolitico, generalmente éste constituird un registro mas o menos alterado por la
accion de animales, huaqueros y/o oferentes que todavia hoy veneran a sus antepasados.

Asf pues, ante la falta de posibilidades a la hora de trazar cronologias del todo esclarecedoras,
lo mejor resultard contemplar el andlisis del fenémeno chullpario dentro de su particularidad regional
contextualizada. El consenso parece resolver a la fecha de hoy que las estructuras chullparias, atin
habiéndose empezado a construir tal vez durante la primera mitad del Periodo Intermedio Tardio cons-
tituyen una expresién arquitecténica propia de los sefiorios aymaras que eclosionaron en la regién cir-
cum-lacustre a la caida de Tiwanaku. En torno al afio 1000-1100 d.C. estas unidades sociopoliticas de
base étnica habrian recuperado su control sobre el espacio altiplanico (si alguna vez lo perdieron) y
comenzarian a erigir torres chullpa quizds como una estrategia mds en sus luchas por el control del
territorio (no olvidemos la importancia propagandistica del ritual funerario en contextos de conflicti-
vidad sociopolitica y/o econdmica). Sin embargo, la construccién y/o reutilizacién de estructuras chull-
parias se continuaria durante época inca e incluso se prolongaria hasta entrada la Colonia, con lo cual
tampoco en este punto podremos establecer una cronologia precisa. En cuanto a las tipologias, las
estructuras chullparias varian en tamafio, forma, técnica constructiva y materiales en tal grado que tam-
poco a partir de estos criterios serd posible muchas veces plantear una secuencia temporal.

Planteado el problema en estos términos, ante el uso continuado de las estructuras funera-
rias y las ofrendas recurrentes, y en funcién de criterios de intencionalidad y voluntad de visibili-
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zar implicados en la construccidén de torres chullpa, no podremos sino pensar en el fenémeno chull-
pario en términos de construccién y manejo (simbélico) del Tiempo y el Espacio. En este sentido,
la monumentalidad chullparia no se reducira a la aparatosidad de su arquitectura, sino que la cons-
truccién de dicha monumentalidad incorpora un amplio repertorio de elementos que van desde su
distribucién en el entorno hasta los propios ajuares, concebidos éstos como recurso material en la
significacién de una suerte de monumentalidad interior.

Vimos entonces c6mo, entendiendo esta monumentalidad desde una perspectiva de anali-
sis materialista, son muchos los autores que interpretan las estructuras chullparias como enterra-
mientos de elite, vehiculos de expresién de relaciones sociales de poder desde las cuales se san-
ciona y publicita la posicién de status del difunto. Se interpretaran entonces desde esta 6ptica las
estructuras chullparias como un discurso de dominacién en el que confluyen una clara proyeccién
simbélica con una nitida dimensién espacial. Desde diversas perspectivas analiticas mostramos los
puntos de fisura de esta interpretacién, a nuestro modo de ver errénea, pero retengamos estos
aspectos de simbolismo y espacialidad y considerémoslos parte de un pensamiento especifico aso-
ciado a las construcciones funerarias monumentales.

Considerando el contexto de integracion politica, territorial y econdmica imperante en el alti-
plano de los Desarrollos Regionales post-Tiwanaku, entenderemos que la preeminencia de estructuras
chullparias en el paisaje sefiala un tipo de apropiacion del territorio apoyada en los recursos simbdli-
cos. Desde esta perspectiva, veiamos como el ‘culto a los antepasados’ adquiriria especial relevancia
en la definicién de un sistema politico, ideoldgico y territorial que William Isbell (1997) daba en lla-
mar ‘ayllus de sepulcros abiertos’, para cuya (re)produccién las practicas funerarias constituirian el ele-
mento crucial en la cohesién identitaria de la comunidad. A través del cuidado de los restos funerarios
de los muertos del grupo, los vivos establecerian asi una relacién de reciprocidad de la cual obtendri-
an estabilidad sociopolitica, proteccién (espiritual y terrenal) y €xito econémico. En consecuencia, las
estructuras chullparias pasaran de ser tumbas reales a constituir desde su ubicacién-en-el-paisaje una
pacarina desde la cual ordenar y manejar las coordenadas sociales de Tiempo y Espacio.

Contemplando todos estos elementos, estaremos finalmente en disposicién de resolver que
en el fenémeno chullpario, en tanto expresién de un sistema ideoldgico funerario, confluyen ideo-
logia, poder y territorio. Desde nuestra propuesta particular concluiremos que las estructuras chull-
parias, en tanto monumentos funerarios que son, no constituiran sino simbolos de ordenacién terri-
torial desde la construccién de un paisaje social que hunde sus raices en el culto a los antepasados,
y que lejos de definir en dltima instancia no estamos mas que en disposicién de reconocer ¢ inter-
pretar desde el mayor niimero de angulos posible. Este debate es el que hemos tratado aqui de plan-
tear. Sin con ello pretender descalificar aquellos trabajos centrados en cuestiones tipoldgicas y
arquitecténicas, consideraremos en cambio su vaguedad a la hora de penetrar verdaderamente la
variabilidad y la complejidad del fenémeno chullpario, esto es, el orden de racionalidad presente
en las relaciones sociales establecidas en torno a la construccién metaférica de la realidad a partir
de la monumentalizacion de la muerte. Descripciones formales de Chullpas tenemos ya mas que
suficientes y, sin duda alguna, los trabajos sistematicos de prospeccién de nuevas areas y revisién
de conjuntos ya relevados no dejardn de sorprendernos con novedosos e interesantes datos. En este
sentido, no quisiéramos finalizar estas paginas sin plantear entonces la necesidad de interpretar el
fenémeno chullpario desde una perspectiva integradora que contextualice las estructuras chullpa-
rias social y culturalmente, debate éste que tratamos alentar desde este trabajo.
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