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RESUMEN
La presente investigacion es de tipo cualitativo de caracter descriptivo, y busca dar cuenta
de las creencias socioculturales en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz, regién
Ancash, y su potencialidad como recurso pedagogico en la Educacion Intercultural
Bilingue. El estudio da a conocer los resultados sobre las creencias socioculturales de
concepcion de la vida, la naturaleza y la ritualidad en el distrito de Shilla. El
procesamiento de la informacién del trabajo de campo muestra que las creencias y los
saberes y las practicas desenterradas manifiestan la presencia viva del pensamiento
andino en las diferentes actividades, como la agricultura, la ganaderia, las festividades, la
ritualidad, que, insertada como recurso pedagogico, posibilita mirar a la escuela como un
espacio en el que se debe conocer, revalorar y difundir las creencias y los saberes y
conocimientos de las culturales originarias para fortalecerlas como parte de la identidad

local, regional y nacional.

Palabras clave: creencias sociales, concepcién de la naturaleza, concepcion de la vida,

ritualidad, recurso pedagégico y Educacion Intercultural Bilingle.



ABSTRACT
This research is qualitative and descriptive in nature, and seeks to account for the
sociocultural beliefs in the Shilla district, Carhuaz province, Ancash region, and its
potential as a pedagogical resource in Intercultural Bilingual Education. The study reports
the results on the sociocultural beliefs of conception of life, nature and rituality in the
district of Shilla. The processing of information from fieldwork shows that the knowledge
and practices unearthed manifest the living presence of Andean thought in different
activities, such as agriculture, livestock, festivities, ritualism, which, inserted as a
pedagogical resource, makes possible look at school as a space in which the knowledge
and knowledge of indigenous cultures must be known, reassessed and disseminated to

strengthen them as part of the local, regional and national identity.

Keywords: Social beliefs, Conception of nature, conception of life, ritualism, pedagogical

resource and Bilingual Intercultural Education.
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INTRODUCCION
La presente investigacion describe las practicas de las creencias socioculturales y de su
utilidad como recurso pedagogico en la Educacion Intercultural Bilingue en el distrito de
Shilla, provincia de Carhuaz. Los resultados indican que estos saberes guardan una
relacion directa entre la lengua y la cosmovisidn; hay una presencia viva del pensamiento
andino en la que la naturaleza, el hombre y las deidades buscan la armonia y el equilibrio
en el cosmos para lograr el buen vivir.

Asimismo, de los resultados se concluye que la practica de las creencias
socioculturales identificadas en el distrito de Shilla son numerosas, todas relacionadas al
quehacer cotidiano, como la agricultura, la ganaderia, la religion, la familia, el cosmos,
la naturaleza, incluso la muerte, etc. Por cierto, estas practicas socioculturales son validas
para ese contexto especifico. Entonces, para la vision ajena son incoherentes o extrafias.
Estas practicas forman parte de la herencia cultural de los ancestros que se transmiten de
generacion en generacion de acuerdo a los principios de la cultura andina que es la
reciprocidad, el respeto a la naturaleza, la complementariedad y la ritualidad andina.

El objetivo principal del estudio es identificar y describir las caracteristicas de las
précticas de las creencias socioculturales en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz y
proponer tedricamente su aprovechamiento como recurso pedagdgico en la Educacion
Intercultural Bilingue. Para ello, se sistematiz0 la informacién obtenida de las entrevistas
y las observaciones, haciendo interpretaciones de su significado desde la dptica de la
cosmovision andina y la interculturalidad.

El presente trabajo de investigacion ostenta las siguientes partes:

En el capitulo I, se hace referencia al problema y la metodologia de la
investigacion, por ello encontraremos el problema de la investigacion, los objetivos, la

justificacion, la formulacion de hipdtesis y la metodologia de la investigacion.
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En el capitulo 11, se desarrolla el marco tedrico, que comprende los antecedentes,
las bases tedricas y el marco conceptual de los principales términos empleados.

El capitulo 111, muestra los resultados de la investigacion, las estrategias seguidas
para la obtencion de datos, las caracteristicas de los instrumentos de recogida de datos, la
descripcion y el analisis de las practicas de las creencias socioculturales en el distrito de
Shillay la utilidad pedagdgica en el contexto de la Educacion Intercultural Bilingie.

Finalmente, el estudio concluye con la presentacion de las conclusiones y las
recomendaciones de la investigacion.

Los tesistas
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CAPITULO I

PROBLEMA Y METODOLOGIA DE LA INVESTIGACION
1.1 El problema de investigacion
1.1.1 Planteamiento del problema
El distrito de Shilla, perteneciente a la provincia de Carhuaz (Ancash, Per() esta situado
en la cuenca del rio Buin, en la Cordillera Blanca. Fue creado el 14 de diciembre de 1934.
Esta ubicado a 3200 m s. n. m. Geomorfologicamente, es una zona muy accidentada, con
pendientes, quebradas, precipicios, cerros, nevados, lagunas, riachuelos, campos de
cultivo y un variado microclima apto para el cultivo de diferentes productos agricolas y
la crianza de animales menores y mayores. El distrito se divide en tres centros poblados:
Llipta, Yanarumi y Congar; ocho anexos: Catay, Chacapampa, Curihuanca, Raramayoc,
San Gabriel, Incapu, Belén y Tomapampa y la Comunidad Campesina Fuerza Poder de
Llipta. Poblacionalmente Shilla cuenta con 2955 habitantes, segun el Instituto Nacional
de Estadistica (INEI) del 2017.

Desde la perspectiva socioecondmica, el distrito de Shilla se halla en una zona
declarada como de extrema pobreza, por lo que, la poblacion adulta es considerada
vulnerables, es beneficiaria de diferentes programas que subsidia el Estado a través del
Programa Juntos, Qali Warma y Pension 65. La principal actividad socioeconémica de la
mayoria de la poblacion de este distrito es la agricultura y a la ganaderia de autoconsumo
y de comercio en pequefia escala. Ello implica, la produccion e intercambio de bienes y
servicios dentro de la comunidad, algunas veces en forma de trueque o de intercambio
monetario, o fuera de ella, en los principales mercados de la ciudad de Carhuaz, Yungay,
Huaylas o0 Huaraz.

Desde la perspectiva sociolinguistica, por el contacto del quechua con el

castellano, los habitantes de Shilla son bilingles, teniendo, por lo general, como primera



lengua al quechua y como segunda lengua al espafiol. Las formas de uso de estas lenguas
no tienen el mismo nivel: el castellano adquiere importancia en las esferas burocréticas y
educativas y el idioma quechua queda restringido para las interacciones comunicativas
minimas en la comunidad, los amigos y la familia. Esta realidad revela que la sociedad
de Shilla vive en contacto con dos lenguas y dos culturas donde se complementan. Desde
ese plano, esta realidad es anéloga en la poblacién joven escolar del distrito, por los que
se justifica la presencia de ocho (8) instituciones educativas que brindan el servicio de
Educacién Intercultural Bilinglie como: la Institucién Educativa (I.E) N° 448 Inicial —
Jardin, la I. E. N° 449 Inicial — Jardin, la I. E. N° 86292 Juan Enrique Pestalozzi, el Jardin,
I.E.N° 86819 Sefior de Mayo, la Inicial-Jardin, 1.E.N° 86322, la I.E. de nivel Primaria N°
86292 y la 1.E.N° 86291 San Juan Bautista Secundaria. (Minedu, 2020)

Por las caracteristicas expuestas, Shilla (distrito), como todo pueblo andino, tiene
una matriz cultural muy rica y diversa, principalmente en sus tradiciones orales y los
conocimientos andinos que dan cuenta sobre la cosmovision, la forma de vida y la
relacion social del hombre con sus semejantes y con la naturaleza. No obstante, dichas
tradiciones orales, vienen desapareciendo al no transmitirse a la nueva generacion o al no
ser estudias y documentadas. Por ello, se hace necesario rescatar esos conocimientos y
ver la posibilidade de su uso como recurso pedagogico y difusion a través de la educacion.
Estas formas necesitan ser aplicadas en el desarrollo de las sesiones de clase no solamente
para conocer la culturay sus valores, sino también para desarrollar diferentes capacidades
en los estudiantes como la socializacién de los comucimientos de las practicas
socioculturales.

Desde la otra orilla, etnica y culturalmente la mayoria de la poblacion de Shilla
aun mantiene sus raices andinas, donde las practicas de las tradiciones originarias estan

aun vigentes. Sin embargo, como producto de la convivencia con la cultura occidental se



manifiesta un sincretismo cultural muy significativo, es decir, un proceso de interaccion
entre culturas mediante el cual estas asimilan los rasgos mas significativos de una y otra.
Se entremezclan las culturas dando origen a manifestaciones culturales nuevas. (Espinosa
y Gilyam, 2012). El diagnostico de la practica de creencias socioculturales permite
afirmar que el poblador Shilla vive en permanente comunicacion con la madre tierra. En
la concepcion de ellos, la naturaleza les brinda diversas sefiales a través del
comportamiento de los animales, las plantas, el sol, la luna, los suefios y ciertos rituales
como el shugmay la lectura de la coca o el cigarro. Ademas, muchas de las sefiales que
emite la naturaleza son consideradas como expresion de dialogo, de advertencia o de
enojo de la pachamama y para armonizar esta relacion, el hombre debe buscar
reconciliarse con ella.

El diagndstico que se realiza como parte de la investigacion, evidencia la
prevalencia de las ritualidades ancestrales, las formas de concebir la vida, la naturaleza,
la deidad y la sociedad misma. Entre la poblacién shillina ain estan presentes en sus
acciones cotidianas la practica de los valores como la solidaridad, el sentido de la
responsabilidad, la justicia, la verdad, el trabajo, el amor, el respecto a la naturaleza y la
busqueda constante del equilibrio para el buen vivir. Sin embargo, en concordancia con
lo planteado por Paredes (2004) quien define que, los elementos de la cultura nos dan un
caracter propio, una identidad Unica como sociedad. En ese sentido, La accion de la
educacién ha seguido una direccionalidad equivoca. No ha sabido enrumbar esta
desorientacion y méas bien ha inclinado fuertemente la balanza a favor de la cultura
occidental, privilegiando en el sistema educativo, el uso del castellano de modo
excluyente, en la caracterizacion y fines de la escuela, en la derivacion de presupuestos,
en la infraestructura, la produccion de materiales, la formacion docente y en la

formulacion de los planes de Desarrollo Nacional, Regional y Local.



Por lo planteado, en este contexto tan rico, la escuela debe convertirse en un aliado
permanente del desarrollo cultural: el proceso de ensefianza-aprendizaje desde el
referente cultural mas inmediato del nifio. En razén, la cultura, es el cimulo de creencias
y saberes que provee de sentido y significado del mundo, de la vida y de la naturaleza.
Sin embargo, la practica actual en las instituciones educativas de Shilla revela, que aun
existe la discriminacion, se actla con prejuicios, se invalida y se invisibiliza. La
diversidad cultural, aun no es parte de la practica pedagogica.

El estudio sobre la practica de las creencias socioculturales en el distrito de Shilla
provincia de Carhuaz y su aprovechamiento como recurso pedagogico en la Educacion
Intercultural Bilingle busca identificar los conocimientos culturales transmitidos de
generacion en generacion sobre la concepcion de la naturaleza como un elemento
organico, vivo, cambiante y dotado de cognicion. Ademas, busca hacer un andlisis de la
concepcién de la vida del poblador de Shilla, de las maneras de ver, sentir y percibir en
total interrelacion con el cosmos y la naturaleza. Mediante la recoleccion de datos, se
pretende hacer una interpretacion de la préctica de la ritualidad como la shugma, a lectura
y la interpretacion de hechos o fenémenos naturales.

En la actualidad los conocimientos locales tienen gran importancia en la
educacion. Es el referente mas inmediato al nifio y su concepcién del mundo y su lenguaje
responden a esa realidad. En ese sentido, la educacion es uno de los factores mas
influentes en el desarrollo de la persona y de la sociedad. Ademas de generar
conocimientos ella enriquece la cultura, el espiritu, los valores y todo aquello que nos
caracteriza como seres humanos; por ello, en este estudio, es justificado, el
aprovechamiento de las creencias socioculturales de los pobladores de Shilla como

recurso en los procesos educativos interculturales.



Las préacticas de rituales, las actitudes, las concepciones forman parte de las
creencias socioculturales de los pobladores del distrito de Shilla. Estas son constituyentes
de la base fundamental de la vision que tienen sobre el mundo, la vida y la naturaleza. En
estos pueblos existe una forma distinta de vivir, de explicar la vida, la naturaleza, las
deidades, la muerte, las maneras de interactuar consigo mismo, con el mundo circundante
y con todo lo inmanente regido por el principio de complementariedad, la reciprocidad,
la conciencia natural, el cosmos como principio ético (Estermann y Pefia, 1997).

Las précticas de las creencias socioculturales identificadas en el distrito de Shilla
son numerosos relacionadas al quehacer cotidiano, como la agricultura, la ganaderia, la
religion, la familia, el cosmos, la naturaleza, incluso la muerte. Se llama asi, porque,
efectivamente, es un modo recurrente de realizar ciertas actividades, compartidas por
todos los integrantes del distrito motivo de este estudio. Por cierto, dichas practicas son
validas para esa sociedad especifica, pero pueden resultar inapropiadas para otras. Como
dato complementario para mostrar como ejemplo, se puede constatar, que en el aspecto
de la agricultura, existen cientos de hectareas de tierra cultivadas anualmente, que son
visibles en los cerros, como mantos cuadriculados y multicolores sembrados con
variedades de cultivos domésticos (granos, tubérculos, frutales, verduras), que lo realizan
utilizando la tecnologia heredada de sus ancestros y con practicas socioculturales que se
transmiten de generacion en generacion, como la reciprocidad, el respeto a la naturaleza,
la complementariedad y la ritualidad andina (Hurtado de Mendoza, 2001).

De la observacion de los hechos, se configura que las practicas socioculturales son
definidas como «nexos de formas de decir y hacer que tienen dispersion [expansion]
espacial y temporal» (Schatzki, 1996, citado en Ariztia, 2017), «que estan construidas
por diversos componentes, formas de sentido, recursos y materiales» (p. 222); con ello el

autor demuestra que las culturas, en su esencia, no son entes estaticos, sino que estas



tienden al cambio y siempre cumplen determinadas funciones en el desarrollo de la
sociedad usuaria.

Cuando se realiza un andlisis de la préactica de las creencias socioculturales en el
distrito de Shilla, podemos evidenciar que la organicidad de la cultura andina es aun
latente y que merece el aprovechamiento como recurso pedagdgico desde el enfoque
intercultural de la educacién. Los aspectos mas resaltantes identificados tienen su
fundamento en la préctica de la vida cotidiana; es decir, expresan en las labores agricolas
0 ganaderas como en las relaciones de familia (el hogar o la familia comunal). Del mismo
modo, estas practicas les da sentido a las acciones humanas a través de la reciprocidad
(en la colaboracion para la realizacion de las fiestas patronales donde se buscan los gillis
quienes son los donantes, pero se devuelve cuando el qgilli se vuelve mayordomo esto es
conocido en el mundo andino como rantin); la ritualidad (en la shugma y la ofrenda a la
tierra); y, la complementariedad (el respeto a la luna como al sol y la consideracion que
le tienen en los procesos agricolas) como una forma de repotenciar la integracion social
(Quito, 2013).

Por otra parte, las observaciones realizadas previo al trabajo de investigacion
permite afirmar que la ritualidad andina en el distrito de Shilla, en gran parte de su
tradicion estd siendo modificada por elementos de la cultura occidental como en la
religiosidad, en las creencias y préacticas sociales y la oralidad (literatura oral de tradicion
andina); pues, con esta convive. Pero, en el contexto de nuestro estudio la transgresion no
es muy significativa, la esencia andina es una marca imperturbable. Esta esencia se
manifiesta en los rituales como la shugma, el tratamiento de enfermedades a traves de las
plantas medicinales, la concepcion de la muerte, la necromancia, el lenguaje de la

naturaleza y la mitologia.



Las préacticas socioculturales en Shilla se caracterizan por su amplitud tematica que
pueden ser estudiadas desde diferentes disciplinas. Los campesinos de Shilla son
practicantes de la observacion de las sefias en elementos de la naturaleza, como
indicadores de la presencia de la lluvia, la sequia; ausencia o visita de un miembro de la
familia; la abundancia, la alegria, la tristeza, la bondad. Estos saberes hacen ver la
presencia viva del pensamiento andino, donde la naturaleza, el hombre y las deidades
viven sintonizandose y en mayor armonia.

Los pobladores de Shilla practican la reciprocidad en la construccion de casas, en
las labores de la agricultura, en el pastoreo, en corte de arboles para lefia y en la
celebracion de las fiestas. La forma de organizacion de los quehaceres del hombre y la
mujer son muy diferentes, cada uno tiene su responsabilidad. Asi mismo, las fiestas
patronales que se celebran en las diferentes estancias se realizan en relacion armonica con

la naturaleza y el hombre.

1.1.2 Formulacion de problemas

1.1.2.1 Problema general

¢Cudles son las caracteristicas de las préacticas de las creencias socioculturales en el
distrito de Shilla, provincia de Carhuaz, para su aprovechamiento como recurso

pedagogico en la Educacion Intercultural Bilinglie?

1.1.2.2 Problemas especificos
— ¢Cudles son las caracteristicas de las creencias socioculturales en la concepcion a
la naturaleza en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz, para su
aprovechamiento como recurso pedagogico en la Educacion Intercultural

Bilingiie?



— ¢Cuales son las particularidades de las creencias socioculturales sobre los
fendmenos cosmogonicos en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz, para su
aprovechamiento como recurso pedagogico en la Educacion Intercultural
Bilingue?

— ¢Cuales son los rasgos distintivos de las creencias socioculturales sobre la
concepcion de vida y su relacion con los animales, plantas en el distrito de Shilla,
provincia de Carhuaz, para su aprovechamiento como recurso pedagdgico en la
Educacién Intercultural Bilingle?

— ¢Qué paticularidades presentan las creencias socioculturales referidas a la
ritualidad, el seguimiento y la medicina tradicional en el distrito de Shilla,
provincia de Carhuaz, para su aprovechamiento como recurso pedagdgico en la

Educacién Intercultural Bilingle?

1.2 Objetivos de la investigacion

1.2.1 Objetivo general

Describir las caracteristicas de las précticas de las creencias socioculturales en el distrito
de Shilla, provincia de Carhuaz, para su aprovechamiento como recurso pedagogico en la

Educacion Intercultural Bilingie.

1.2.2 Objetivos especificos
— Explicar las caracteristicas de las creencias socioculturales sobre la concepcion de
la naturaleza en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz, para su
aprovechamiento como recurso pedagogico en la Educacion Intercultural

Bilingte.



— Determinar las caracteristicas de las creencias socioculturales sobre los
fendmenos cosmogonicos y su relacion con la naturaleza en el distrito de Shilla,
provincia de Carhuaz, para su aprovechamiento como recurso pedagdgico en la

Educacién Intercultural Bilingue.

— Caracterizar de las creencias socioculturales referidas a la concpecion de vida y
su relacion con los animales, pantas en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz,
para su aprovechamiento como recurso pedagdgico en la Educacion Intercultural
Bilingue.

— Analizar las caracteristicas de las creencias socioculturales referidas a la
ritualidad, el seguimiento y la medicina tradicional en el distrito de Shilla,
provincia de Carhuaz, para su aprovechamiento como recurso pedagdgico en la

Educacién Intercultural Bilingue.

1.3 Justificacion del estudio

La importancia de la investigacion se justifica porque los resultados obtenidos
permitiran el conocimiento de las practicas de las creencias socioculturales en el distrito
de Shilla y su aprovechamiento como recurso pedagégico en la Educacién Intercultural
Bilingle. Es por ello, el prop6sito de esta investigacion es: Hacer la descripcion vy el
andlisis de las diferentes practicas referidas a la concepcion de la naturaleza, la vida y la
ritualidad. Desde esta perspectiva, consideramos de gran valia describir, analizar, valorar
y difundir las expresiones culturales de los pueblos andinos, asi como promover los
vinculos y dialogos interculturales en el &mbito académico de la Educacion Intercultural

BilingUe a nivel de la Educacion Primaria. Por este motivo, este trabajo esta orientado a
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divulgar y promover la incorporacion de los resultados de la investigacion en los procesos
académicos.

Los resultados de los datos obtenidos a través de los instrumentos de investigacion,
como parte del proceso del trabajo de campo, permiten la elaboracion de un cuerpo de
conocimientos validos para su aplicacion en el campo educativo. Ademas, el estudio sirve
de insumo para futuras investigaciones. Este tipo de estudios son absolutamente
necesarios para la Educacion Intercultural Bilingue, en la medida en que las instituciones
educativas que llevan esta denominacion recurran por un proceso de aprendizaje
pertinente. Y, de esta forma tomar, consciencia del dinamismo, desarrollo e importancia
de la cultura andina para proyectarse con sus propios principios e interactuar con otras
culturas en el actual contexto de globalizacion.

La investigacion es importante para la sociedad, ya que los alumnos, docentes y la
comunidad en general seran los beneficiarios porque visibilizan su cultura local. Ademas,
despertard el interés y la motivacién en otros estudiosos por seguir profundizando en los
aspectos no tratado es este trabajo. Del mismo modo, es trascendente porque sera Util para
los investigadores y la comunidad educativa porque permite contar con una fuente
académica actualizada de un tema educativo especifico muy poco tratado. El analisis,
interpretacion de las creencias socioculturales y de la incorporacién como recurso
pedagogico en la Educacion Intercultural Bilinglie definitivamente ayudan a tomar
decisiones pertinentes y realizar nuevas investigaciones orientadas desde diferentes
configuraciones, y tomando otras variables de estudio en otros contextos educativos de la
region o del pais.

La investigacion es innovadora, porque en el ambito local no se han realizado
estudios con relacion de la tematica de las préacticas de las creencias socioculturales como

un recurso complementario, desde una educacion desde la cultura de los nifios, los
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usuarios de esa cultura en particular. Se precisa de gran importancia el desarrollo de este
estudio porque la aplicacion permite a los alumnos ser competentes y mostrar interés por
el conocimiento de su cultura. Se considera que la investigacion es original, porque al
interior a nivel del distrito de Shilla no se han desarrollado investigaciones que recojan
estas practicas culturales.

Finalmente, la investigacion permitio desarrollar la tesis, documento valioso, que
se convertira en la bibliografia especializada, orientada a la solucion del problema
educativo, debidamente fundamentada con las bases teoricas sustentadas por diversos

autores.

1.4 Hipotesis

En la investigacion de tipo etnogréafico, las hipdtesis son emergentes, cuando
iniciamos el proyecto de investigacion se propuso una hipétesis basica que nos serviria
de guia inicial del trabajo. Luego con las evidencias recogidas de la investigacion de

campo se reformul6 la hipdtesis; quedando de la siguiente manera:

1.4.1 Hipotesis de trabajo

Las practicas de las creencias socioculturales en el distrito de Shilla aun perviven,
se manifiestan en la vida cotidiana de la poblacién que dan cuenta de la cosmovison, la
forma de concepcion de la vida, de la naturleza y de los fendmenos consmogénico. Del
mismo modo, por su valor cultural estas practicas pueden ser aprovechables! como
recurso pedagogico, que garantice el desarrollo de capacidades desde el referente cultural

mas cercano al estudiante.

L En esta hipotesis se plantea de su posibilidad del uso de las creencias socioculturales, porque el estudio
no es de carécter pre-experimenta o cuasi-experimental o expiemental sino descriptivo.
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1.5 Metodologia de la investigacion
1.5.1 Tipo de estudio

El tipo de investigacion es etnografico. Este tipo de investigacion se define como
el estudio directo de personas o grupos durante un cierto periodo, utilizando la
observacién participante o las entrevistas para conocer su comportamiento social. La
etnografia es uno de los métodos mas relevantes que se utilizan en investigacion
cualitativa (San Roman, 2009). De acuerdo a ello, en el proceso de recojo de datos se ha
realizado diferentes entrevistas y la observacion participante para identificar las practicas
de creencias socioculturales en el distrito de Shilla.

Los datos obtenidos se complementan con la revision de las fuentes bibliograficas
especializadas, que nos permitio analizar e interpretar los datos. Las entrevistas a las
personas de la unidad de analisis identificada, se realizé en diferentes actividades, como
agricolas, ganaderas y horticolas. Finalmente, el procesamiento de los datos se realiz6 a
partir de la informacién obtenida como producto de la observacién participante (vivencias
personales) y entrevistas; asi, para las conclusiones a la que se arribaron se analizaron

datos cualitativos y no estadisticos.

1.5.2 Métodos utilizados
1.5.2.1 Estudio de Casos

Esta técnica o método de investigacion es utilizado habitualmente en las ciencias
de la salud y sociales, se caracteriza por ser un proceso de busqueda e indagacion asi
como el analisis sistematico de uno o varios casos. Estos casos son todas aquellas
circunstacias, situaciones o fendmenos unicos de los que se requieren mas informacion.
Al respecto nos dicen Hernandez, et al. (2003. p, 330) Lo siguiente: El caso es la unidad

béasica de la investigacion y puede tratarse de una persona, una familia, un objeto, un
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sistema, una organizacion, una comunidad, un municipio, un departamento o estado, una
nacion.
Para el procesamiento y el andlisis de los resultados utilizamos los siguientes

métodos:

1.5.2.2 Método inductivo
Es un proceso utilizado para poder sacar conclusiones generales partiendo de
hechos particulares que expliquen los fendmenos estudiados, para lo cual se utilizo la

observacion directa y el estudio de las relaciones que existe entre todos los elementos.

1.5.2.2 Método analitico

Para organizar y sistematizar los resultados de la investigacion, hemos empleado
el método analitico, con el cual se indagé datos que se recogieron mediante las
observaciones Yy las entrevistas desarrolladas en el lugar de estudio, con el propdsito de

descubrir las relaciones internas y los elementos de cada una de las variables.

1.5.3 Descripcion del area de estudio
1.5.3.1 Poblacion

El area de estudio de la investigacion esta constituida por la poblacién del distrito
de Shilla, que cuenta con 2955 habitantes (INEI, 2017), esta distribuido en 3 centros
poblados: Llipta, Yanarumi y Congar; ademas de 8 anexos: Catay, Chacapampa,
Curihuanca, Raramayoq, San Gabriel, Incapu, Belen y Tomapampa y la comunidad
campesina Fuerza Poder de Llipta, esta situado en la Cordillera Blanca de la Provincia de

Carhuaz, en el Callejon de Huaylas, en la region Ancash, Perd.
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1.5.3.2 Muestra

Para el presente trabajo de estudio se ha empleado la muestra en cadena o por
redes, «bola de nieve». La muestra estuvo constituida por 50 personas (29 mujeres y 21
varones) de los diferentes caserios del distrito de Shilla haciendo el 1,69 % de la poblacion
total, la cual estuvo constituida por adultos mayores entre 60 y 90 afios de edad. Se tomd
este grupo etario, porque para una investigacion de este tipo, la clasificacion por sectores
etarios es la més incluyente de todas en la medida, ya que aun pervive en ellos de manera
similar las practicas de las crencias socioculurales que garantizan la calidad de los datos

para una investigacion de este tipo.

1.5.4 Técnicas e instrumentos de recoleccion de datos
1.5.4.1 Técnicas recoleccion de datos

Durante el proceso de investigacion empleamos dos técnicas: La observacion, entrevista.

1.5.4.2 Instrumento de investigacion

Por la naturaleza del estudio se utilizo los siguientes instrumentos:

— Ficha de observacion

— Cuaderno de campo

— Guia de entrevista no estructurada

Estos instrumentos de investigacion fueron empleados con el objetivo de recoger datos
relacionados a nuestras dimensiones; Naturaleza, vida y ritualidad. Los cuales nos

permitieron conocer, analizar y sistematizar los resultados.
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CAPITULO I
MARCO TEORICO DE LA INVESTIGACION
2.1 Antecedentes de la investigacion
En la revision de fuentes relacionadas con el tema de estudio, se ha podido percibir los

siguientes trabajos:

A nivel internacional

Para Gil (2012), las gentes de los Andes, los cerros y nevadas cumbres de la
cordillera, constituyen un punto de referencia desde tiempos prehispanicos hasta la
actualidad. La tradicion oral narra muchas historias protagonizadas por cerros y hombres
fabulosos que alli habitan y encarnan diversas formas. Desde tiempos inmemoriales el
paisaje andino esta vivo, personificado; en otro tiempo y en otro lugar las luchas entre
distintos cerros fueron formando el espacio geografico que hoy podemos observar,
dominado por los sefiores de las cumbres, llamados apus, wamanis o awkillus en Perd, y
machulas, achachilas o mallkus en Bolivia. Estas entidades controlan los fenémenos
meteoroldgicos, y son duefios de los animales y plantas, salvajes y domesticados, que en
ellos habitan, incluso de las riquezas minerales que esconden en sus entrafias, recibiendo
el nombre de tios, diablos que trataran de tentar a los lugarefios con promesas de riquezas
a cambio de su alma. Conociendo y respetando a las gentes de los Andes siempre los
lugarefios han invocado a los cerros a fin de propiciar la multiplicacién de cultivos y

ganados y el buen curso de la vida social en las comunidades.

A nivel nacional
Segun Velasquez (2008), en el mundo andino, la muerte no sigue a la vida como

lo entendemos en nuestra concepcion cientificista. Para ellos, la muerte es parte de la
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vida, por lo que el trabajo busca hilvanar esa relacion y la influencia decisiva que tiene la
muerte y los muertos en la vida de la gente. Esta razon por lo que el velorio, el funeral y
los diferentes rituales posteriores, tienen tanto significado en la propia vida, de tal manera
que la forma en que se vela, se entierra, el rezo, el llanto, la misa, las ofrendas, tienen un
sitial y un sentido que influira en la ubicacion del muerto en el mundo celestial y como
este influiria en la vida de la comunidad, especialmente entre sus familiares o allegados.

Para abordar el tema, buscamos ubicar los estadios que tiene el tema central de la
muerte, que no solamente estd compuesto por las diferentes etapas del rito funerario desde
que la persona muere hasta el entierro, la lava y la misma segun los casos; sino la riqueza
cultural en torno a la presencia del muerto en diferentes escenarios del quehacer cotidiano
de la comunidad. El fantasma, el aparecido, los entierros, las penas, entre otras
manifestaciones que denotan la presencia del muerto, constituyen expresiones que ligan

la vida y la muerte en la cultura popular. (Velasquez, 2008).

A nivel regional y local

Julca y Montafiez (2014), en su tesis Sistema de medidas andinas utilizadas en el
distrito de Shilla- Carhuaz y su importancia como recurso pedagogico en el marco de la
Educacion Intercultural Bilinglie, arriban a las siguientes conclusiones:

Los pobladores del distrito de Shilla siguen practicando estos saberes y
conocimientos referidos al sistema de medida. Los pobladores para poder determinar la
extension de su terreno utilizan diferentes instrumentos y técnicas, como el hilo, el trabajo
que realizan con la yunta, la cantidad de semilla que entra al sembrar y la cantidad que
sale en la cosecha, y para determinar el tiempo hacen uso de diferentes técnicas, como
observar el sol, el upani, el wachi, la proyeccion de la sombra de los cerros, el canto de

los animales y la aparicion de las estrellas.
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Su inclusidn al curriculo escolar es imprescindible, ya que, crea un sinnumero de
oportunidades para ejercitar las habilidades, conocimientos, capacidades en el area de las
matematicas y las otras areas curriculares.

Cantu y Soberanis (2012), en su tesis Practica de los sistemas de medidas andinas
utilizadas en la cultura andina del caserio de Mallhuapampa - Carhuaz, concluyen:

El hombre andino ha desarrollado diferentes sistemas de medidas de longitud,
capacidad y tiempo, es decir crearon y emplearon diferentes técnicas e instrumentos
ancestrales de medicion que les permitieron desarrollar formas de calculos y mediciones,
las mismas que dentro del mundo andino estdn relacionadas intimamente a las
actividades.

Ademas, existen estudios a nivel de articulos académicos referidos al tema
publicado en la revista Chirapa (2016). En ella se desarrollan temas referidos a la muerte,
como en Pagarisha marcachaw ayapa willaykuyninkuna de Roca (2016), en el que afirma
lo siguiente: Los pobladores de Pacarisca consideran que todo tiene vida, que los muertos
solo cambian de lugar, pero siguen teniendo sabiduria y todo nos avisan, lo Unico que no
pueden hacer es hablar, todo lo que va a acontecer ellos nos avisan ya sea con sus 0jos,
con su vestimenta, con sus ufias, etc. También Rosas (2016), en Monterrey marcachaw
wanuypaq willakuykuna, dice: Para los pobladores de Monterrey son los animales y las
plantas los que les avisan quienes y cuando van a morir. Al respecto, también Beas (2016),
en Santa Cruz marcachaw wanuypaq willakuykuna, considera que los pobladores de
Santa Cruz saben el presagio de la muerte a través de los animales, como el grillo, el
perro, el buho, etc.

Encontramos también trabajos que estan referidos a las practicas rituales de
sanacion, como en Warupchaw hampi qurakuna. Paucar (2016) sostiene que los

pobladores de Churup utilizan diversas plantas para curar todas las enfermedades que les
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aquejan, ellos no van al doctor todo lo curan con plantas. También Chauca (2016), en
Hawnachaw Waytawan Shugmakuy, arriba a lo siguiente que los pobladores de Jauna
curan diversas enfermedades haciendo el shugma con flores. Al respecto, Rosales (2016),
en Ashmakunawan Shugmakuy, afirma lo siguiente: Los pobladores de Paria utilizan
diferentes animales como son el cuy, el perro, el gallo, la paloma para hacer el shugma y
curar diversas enfermedades. También Brito (2016), en Mushug markachaw hampikuq
ashmakuna, dice en la poblacion de Mushog son pocos los que saben hacer la shugma
con animales, y con esto curar varias enfermedades.

También encontramos diversos trabajos referidos a las creencias socioculturales
en Markanchikpa yachayninkuna (MINEDU, 2020), en el cual Alvarado (2020) afirma
lo siguiente: Cuando el novillo vierte su excremento sobre el arado los agricultores se
sienten feliz porque ya saben que va haber buena produccién, asimismo cuando
encuentran una arafia que lleva su bolsa llena de huevos gque aun no esta rota quiere decir
que tendrén una buena produccién, también cuando se les cae la semilla cuando estan
sembrando entienden que van a robar su sembrio y para que no suceda eso tienen que
recoger las semillas de inmediato. Santiago (2020) en Puspa willakuy sostiene lo
siguiente: Cuando hay llovizna en el mes de agosto ya saben que va a ser afio de lluvia 'y
por el contario si no hay llovizna en el mes de agosto ya saben que seré afio de sequia.

Existen ademas otros estudios a nivel de articulos académicos referidos al tema de
los saberes y conocimientos locales del pueblo quechua de Ancash. En Diaconia (2009)
se desarrolla temas referidos a las tradiciones y costumbres como en Kitaywayta
marcachaw yachaykunapa kawaynin, donde Sanchez (2009) concluye que los pobladores
de Quitaflor ain mantienen los saberes donde la naturaleza, el hombre y las deidades
viven sintonizandose y en armonia. También Solis (2009), en Chamanayuq nunakunapa

kawaynin, considera que los pobladores del caserio de Chamanayuq siguen conservando
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las formas de organizaciones ancestrales para el trabajo, como son el ayni, la minka y la
mita, principalmente en los trabajos de sembrio, crianza de animales y cosecha de los
diferentes productos. También en Wamarin hampikug ashmakuna, Quispe (2009)
sostiene que los pobladores de la comunidad de Huamarin tienen diversas formas de
concebir las enfermedades y sus respectivos tratamientos. También Rosales (2009) en
Ayhachaw pachamamapa willakuyninkuna expresa que en Aija se desarrollan adn

aspectos relacionados a las sefiales y avisos culturales.

2.2 Bases tedricas
2.2.1 Cultura

Paez y Zubieta (2004) definen la cultura de la siguiente manera: «La cultura se
concibe como un conjunto de conocimientos compartidos por un grupo de individuos que
tienen una historia comuan y participan en una estructura social. Por lo tanto, la cultura se
refiere entonces a los patrones de conducta que se producen porque las personas valoran
y siguen ciertas normas y orientaciones de accion» (p. 3). Estos valores compartidos
juegan roles claves para el funcionamiento psicolégico de los individuos. Por su parte
Barrera (2013), sostiene que «la cultura en su sentido etnogréfico, es ese todo complejo
que comprende conocimientos, creencias, arte, moral, derecho, costumbres y cualesquiera
otras capacidades y habitos adquiridos por el hombre en tanto sea miembro de la
sociedad» (p. 3). A su vez, Collazos (s/a.) dice que «la cultura en realidad es todo lo que
hacemos, es decir, como actuamos, nos movemos, pensamos, etc. Solo hacemos cultura»
(p. 1). La cultura es un proceso acumulativo de conocimientos (ciencia, tecnologia,
filosofia), formas de comportamiento y valores (morales, civico), producto
intergeneracional de la interaccion entre los seres humanos y de estos con la naturaleza,

la cultura se mantiene como legado historico de cualquier sociedad, resultante de las
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actividades humanas y sociales, en la busqueda de soluciones y satisfactores a las
necesidades materiales y espirituales de la vida, que le es necesario aprender para poder
interaccionar con su medio ambiente aprovechando sus recursos y de esta forma, poder
vivir humanamente dentro del contexto de su sociedad (Enriquez, 2005). También para
Vazquez, et al. (2005), la cultura proviene del vocablo latin cultiira que significa «habitar,
cultivar, proteger»; ya posteriormente tomd el sentido de cultivo o tendencia a cultivarse.
La cultura se entiende desde dos dimensiones la primera de manera general que es la
suma de creaciones acumuladas con el pasar de los afios, producto de los procesos de
desarrollo intelectual, espiritual, estético, cientifico y tecnoldgico del acontecer humano,
los cuales determinan pautas de conducta adquiridas y transmitidas mediante simbolos,
utensilios, artefactos, obras artisticas, instituciones y sobre todo tradiciones y costumbres
y la segunda dimensién que es de forma particular donde la cultura son manifestaciones
y costumbres de un pueblo heredados y trasmitidos de generacion en generacion; por ello
es que todos entendemos la cultura como parte de lo que somos de forma individual y
social.

Finalmente, segun los autores revisados, como Barrera (2013), Enriquez (2005) y
Vazquez y otros (2005), se concluye que la cultura es el conjunto de conocimientos,
creencias, arte, valores, costumbres acumuladas con el trascurrir de los afos, los cuales

nos identifican como parte de una sociedad como persona individual y parte de él.

2.2.1.1 Elementos de la cultura

Al respecto, Enriquez (2005) considera el conocimiento como primer elemento y
sostiene que los conocimientos pueden ser definidos como la posesion de maltiples datos
interrelacionados sobre hechos, verdades o de informacion ganada a través de la

experiencia o del aprendizaje (a posteriori) o a través de la introspeccion (a priori). El
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poblador andino, como producto de su interaccion cotidiana con la naturaleza y la
sociedad, posee una infinidad de conocimientos relacionados con los diferentes aspectos
del saber humano.

Asi, por ejemplo, tiene conocimiento sobre el ciclo climatoldgico y la presencia de
las estaciones (lluvia, heladas y sequias) en los andes; las épocas de sembrio para los
diferentes cultivos andinos; las enfermedades y el uso de plantas medicinales; la
preparacion de alimentos andinos; las formas de tratamiento de enfermedades; la
prevision agroclimatica mediante sefias y sefialeros; los usos de la piedra; las tecnologias
de construccion de viviendas; formas de tefiido con tintes naturales, etc.

También Collazos (s.a.) considera que los conocimientos son elementos cognitivos
que toda cultura tiene un grado o nivel alto de conocimientos objetivos sobre la
naturaleza, (el mundo que nos rodea) y sobre la sociedad. Si no fuese por este alto
conocimiento de la naturaleza y de la sociedad, las colectividades, los grupos humanos,
no podrian sobrevivir. Desde las sociedades o pueblos mas primitivos hasta las sociedades
mas complejas o avanzadas, todos los grupos sociales saben cdmo enfrentarse con las
tareas cotidianas, lo que hay que hacer cada dia para poder sobrevivir independientemente
de cuales sean sus creencias, sus ideologias o sus valores.

Entonces, segin los autores revisados, Enriquez (2005) y Collazos (s.a.), se
concluye que el conocimiento es la posesion de maltiples datos interrelacionados sobre
hechos adquiridos con el pasar de los afios sobre la naturaleza y la sociedad los cuales les
permite sobrevivir y enfrentar las tareas cotidianas.

Paez y Zubieta (2004, p. 3) definen las creencias como: «Lo que es, cdmo se
designa (categorias, lenguaje, estructuras de creencias) y evalUa (actitudes)». Seguln
Enriquez (2005), el segundo elemento considerado son las creencias, que son ideas

compartidas acerca de como opera el mundo. Pueden ser sumarias interpretaciones del
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pasado, explicaciones del presente y predicciones del futuro. Un ejemplo de creencias en
el mundo andino es el de la continuidad de la vida después de la muerte; por este motivo
a la persona que fallece se le entierra con sus instrumentos de produccién para que «siga
trabajando en la otra vida.

A su vez, Collazos (s.a.) dice que la creencia es algo que empiricamente no se
puede demostrar, es algo dificil de racionalizar, es una cuestion de fe, te la crees o no te
la crees. Son enunciados especificos que las personas consideran ciertos.

Al finalizar, podemos decir, segun (Enriquez, 2005 y Collazos, s.a.), se plantea que
las creencias son ideas compartidas acerca de como opera el mundo y estas no se pueden
demostrar

Para Enriquez (2005), el tercer elemento considerado son los valores que son
normas compartidas, abstractas, de lo que es correcto, deseable y digno de respeto. No es
posible concebir una sociedad sin valores culturales, los mismos que constituyen una
médula. Los valores cumplen una las siguientes funciones dentro de una sociedad:

(a) Da estabilidad a una cultura. Justifica nuestras acciones y pensamientos Yy nos

confiere seguridad de que nos estamos comportando como espera la sociedad.

(b) Desempefia un importante papel en la defensa de la sociedad.

(c) Los valores acttan como freno para los cambios impetuosos.

En la cultura andina uno de los valores tradicionales basicos del poblador
originario es su dedicacion y el amor al trabajo. EIl trabajo para el andino es el Unico
camino para poder conseguir los medios suficientes que permitan buscar el bienestar de
la persona, la familia y la comunidad en general. Este valor conjuntamente con la
solidaridad, la comunitariedad y el respeto a la pachamama son dignas de ser trasmitidas

de generacion en generacion (Enriquez, 2005). Para Collazos (s/a) los valores son
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modelos culturalmente definidos con los que las personas evalGan lo que es deseable,
bueno, bello y sirven de guia para la vida en sociedad.

A su vez Péez y Zubieta (2004) sostienen que «los valores son los fines y principios
relevantes en la vida, con los que las personas evaltan lo que es deseable, bueno o bello
y que sirven de guia de la conducta diaria 0 como enunciados acerca de cdémo deben ser
las cosas» (p. 3).

Podemos concluir, con Enriquez (2005) y Collazos (s/a.), decimos que los valores
son normas compartidas, abstractas de lo que es correcto y deseable que sirve de guia
para la vida en sociedad.

Para Paez y Zubieta (2004, p. 3) las normas son reglas y expectativas que regulan
las conductas, creencias y emociones deseables e indeseables para los miembros de la
cultura. Por su parte, para Enriquez (2005) el cuarto elemento considerado son las normas
y sanciones, donde las normas son reglas acerca de lo que la gente debe o no deben hacer,
decir o pensar en una situacién determinada. Las normas describen cdmo deben
comportarse la gente, es decir, son reglas que se comparten y guias para todas las
actividades. Por ejemplo, en el mundo andino una norma socialmente aceptada, es el
respeto irrestricto a los padres de familia y a las personas mayores, quienes falten de
palabra y obra a sus padres y a las personas mayores, se convierten en condenados, no
tendran paz inclusive después de estar muertos. De igual forma, es una norma socialmente
aceptada, el respeto irrestricto y el trato afectuoso a los frutos que da la tierra, es decir,
no se les puede botar ni pisar por estar considerados personas que sienten y lloran.

Las sanciones son las recompensas y castigos impuestos socialmente, con los
cuales las personas son alentadas a apegarse a las normas. Por su parte, Collazos (s.a.)
sostiene que las normas son reglas y expectativas sociales a partir de las cuales una

sociedad regula las conductas de sus miembros. Unas son proscriptivas: prohiben ciertas
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cosas (por ejemplo, no salir sola la mujer casada a la calle); otras son prescriptivas:
indican lo que se debe hacer (por ejemplo, ceder el asiento a las personas mayores).

Finalmente, Enriquez (2005), Paez y Zubieta (2004) afirman que las normas son
reglas acerca de lo que la gente debe o no deben hacer, decir o pensar en una situacion
determinada, las cuales regulan la conducta de todos los miembros de una sociedad.

Segun Enriquez (2005), el quinto elemento considerado son los simbolos que
puede ser una cosa (objetos, actividades, relaciones, acontecimientos, gestos, etc.) que
por acuerdo general se considera como una tipificacion, representacion o evocacion
natural. Un simbolo es algo que puede expresar o evocar un significado especifico para
la cultura que lo ha generado. Asi, por ejemplo, la coca elegida de tres en tres por una
persona en un proceso ritual, representa las tres dimensiones del universo (hanaq pacha,
kay pacha, ukhu pacha), como parte de la percepcion andina del espacio. De igual forma,
las hojas de coca en forma individual, también tienen su propio significado. Asi, por
ejemplo, una hoja de coca doblada, simboliza muerte; una hoja de coca dentada simboliza
dinero, y una hoja de coca manchada simboliza enfermedad. Asimismo, Collazos (s.a.)
sostiene que los simbolos son significados mas complejos, son parte del sistema de
comunicacion, que es la cultura. Por ello, la red simbdlica mas importante es el lenguaje.
También Gomez (2008) afirma que los simbolos son la capacidad del ser humano para
simbolizar, esto lo ha convertido en un animal superior y le ha permitido agrandar su
cultura incesantemente. Los gestos, las palabras, las actitudes, etc., son simbolicos. El
significado de los simbolos depende de cada cultura.

Concluyendo, decimos segun Enriquez (2005), Collazos (s.a.) y Gomez (2008) que
los simbolos son algo que puede expresar o evocar un significado especifico para la
cultura que la ha generado estos son: Los gestos, las palabras, las actitudes, etc., donde el

simbolo mas importante es el lenguaje, el cual hace superior al ser humano.
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Gomez (2008) sostiene, sobre el lenguaje, que todos los seres humanos en
condiciones normales usan el lenguaje hablado, como conjuntos de simbolos dotados de
significados. Aunque hay muchas familias de lenguas en el mundo, las distancias entre
los simbolos que las forman a menudo son apreciables, debido a que la lengua es la
sustancia de la identidad del grupo. Por eso, este intenta mantenerla, ya que al hacerlo
conserva la diferencia que alimenta su identidad. Por otro lado, hay muchas sociedades
en el mundo que también emplean lenguaje escrito, constituido, asimismo, por simbolos.

El lenguaje permite la comunicacion y facilita el hecho de que los conocimientos
almacenados en el cerebro de las personas sean transmitidos a los cerebros de otras
personas. De este modo, los seres humanos comparten experiencias y proyectos. La
singular agilidad del lenguaje humano permite que las ideas y las llamadas de atencion
corran con gran rapidez en la comunicacion interpersonal. Por ello, que el lenguaje es la
clave de la reproduccion cultural.

Ademaés, Enriquez (2005) expresa el sexto elemento, que es la lengua. Para él es
un hecho social colectivo, un juego compartido de simbolos hablados y escritos. Por esta
razon, ha sido llamado como el almacén de la cultura, siendo, en esencia el medio
primario para captar, comunicar, discutir y transmitir conocimientos compartidos a las
nuevas generaciones.

Los pobladores que pertenecen a la cultura andina, tienen al quechua como su
lengua materna, que tiene sus propias caracteristicas. Por ejemplo, a diferencia del
castellano, cuya estructura sintagmatica oracional es SVO, las lenguas andinas se
caracterizan por tener sintactica del tipo SOV.

Por lo tanto, después de revisar a Enriquez (2005) y Gomez (2008) podemos

indicar que el lenguaje es un hecho social colectivo de un conjunto de simbolos dotados
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de significados, el cual permite trasmitir conocimientos y sentimientos de una persona a

otra; y por esta razon es considerado el almacen de la cultura.

2.2.2 Creencias sociales

Ortega y Gasset (2010) define las creencias como una fuerza interna muy poderosa
que regula nuestra conducta. Es bien sabido que, si alguien realmente cree que puede
hacer algo, lo hard, y si cree que es imposible hacerlo, ningln esfuerzo por grande que
este sea lograra convencerlo de que se puede realizar. Todos tenemos creencias que nos
sirven como recursos y también creencias que nos limitan. Nuestras creencias pueden
moldear, influir e incluso determinar nuestro grado de inteligencia, nuestra salud, nuestra
creatividad, la manera en gue nos relacionamos e incluso nuestro grado de felicidad y de
éxito.

Las creencias son ideas que llegaron a nosotros a lo largo de nuestras vidas las
cuales se refuerzan o debilitan con las relaciones dentro de una sociedad determinada y
solo las creemos porque si. Estas se han ido formando, ocupando un espacio, una energia,
se han ido materializando dentro de nuestros conceptos mas arraigados. Vienen a partir
de lo que nos han dicho, de lo que hemos vivido, son maneras que nosotros creemos tener
y ser, y que vienen mas de otras personas (educadores, padres, experiencias de nuestros
padres, por los medios de comunicacion o en el momento que algo nos ha sucedido muy
fuerte) y que han producido una impregnacion en nuestro consciente 0 en nuestro
inconsciente, creencias que a veces escondidas en nuestro inconsciente sobresalen en el
momento menos esperado y nos hacen actuar de una u otra manera.

Por su parte Molano (2006) respecto a las creencias sociales refiere que son una
de las bases de la tradicion. Una creencia es una valoracion subjetiva que uno hace de si

mismo, de los otros y del mundo que le envuelve. Las creencias mas importantes son las
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convicciones y los prejuicios, cuando no estan contrastados con los principios y métodos
de la ciencia. Quiere decir con ello, muchas creencias socioculturales no tienen base o
una explicacion cientifica, por ejemplo, en la culura anadina, se creia que el oro era el
sudor del dios Sol y que la plata provenia de las lagrimas de la madre luna. Estos son
aspectos conceptuales que carecen de una explicacion cienfitica, pero como creencia son
“verdades” que funcionan en ese contexto social y cuyltural.

En este contexto, donde caben los saberes sociales. Se entiende por saber, el
conjunto de conocimientos, practicas, destrezas, tradiciones, ritos, mitos, simbolos,
valores e instrumentos que le permiten a una sociedad sobrevivir, convivir, producir y
darle sentido a la vida. El saber agrupa al conocimiento, a las practicas como también a
las tradicones, los ritos, los mitos y los valores, etc. Pero, ello no supone que todo saber
tenga un valor un valor cientifico. Un conocimiento espécifico, por ejemplo, el cultivo de
la papa tiene un fundamento cienfitifco (cuando sembrar, donde sembrar, su cuidado, el
conocimiento de sus variedades, el clima, la estacion, etc.). En tanto, el mito del origen
del gorgojo que ataca al tubérculo, no tiene ningin fundamento cienfifico (per si
constituye un saber) como también del rito que se realizada para tener una buena cosecha
(en algunas zonas de conchucos, se cree, para que haya una buena cosecha, la mujer no
tiene que ser la primera persona que ingrese al papal cuando esté floreciendo, sino un
varén. Se cree, que la papa que se cosecha no tendra un aspecto normal; se parecera a la
vagina de la mujer (muchas papas partidas). En con conclusén, el conocimiento del
cultivo de la papa, como tal se llega al conocimiento cientifico (como criterio de verdad,
la utilidad practica). Sin emabargo, las ritualidades y las concepciones, a pensar de ser
conocimientos, carecen de valor cientifico; por tanto, no todo conocimiento tiene un valor

cientifico.
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Una creencia, o conjunto de creencias, agrupa de alguna manera a un conjunto de
individuos los cuales idealizan una proposicion que plantea la propia creencia y surge
como potencial verdad (ya que solo es una creencia) y acumulando en su saber lo que se
ajusta a la misma, constituyendo un entramado cultural y social que forma una potencial
identidad de agrupacién de individuos que compartan creencias similares; dichas
creencias generalizadas establecen lo que se denomina un dogma, definiendo una moral
necesaria para poder formar parte del grupo. Tal ocurre con algunos tipos de sectas de
cualquier indole (Paez y Zubieta, 2004).

Ortega y Gasset (2010) En las creencias, las fuentes de las que provienen son
variadas:

Externas, cuando se originan en explicaciones dadas por la gente para la
comprension de ciertos fendmenos; internas, cuando surgen del propio pensamiento y
convicciones.

Una creencia puede tener o no base empirica. Por ejemplo, las creencias religiosas,
al ser basadas en dogmas, no suelen tener base empirica; lo que las hace opuestas a la
ciencia, que se construye a partir de datos obtenidos mediante el método experimental o
a través de célculos precisos.

Aunque en el lenguaje comun no suele tenerse en cuenta la siguiente distincion,
sin embargo, conceptualmente conviene diferenciar:

a) Las opiniones, que estan sometidas a ciertos criterios racionales que justifican

la verdad de su contenido: la ciencia y todos los discursos sometidos a la critica
racional cuyo fundamento Gltimo es una creencia objetivamente fundada en

criterios establecidos.
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b) Las ideologias cuyo fundamento es la propia constitucion de la identidad del
grupo social y la defensa de sus intereses, aunque se presenten como verdades
y fundamento de opiniones (prejuicios).

c) La religion, cuyo contenido, fundamento de verdad y moral, al estar situado
fuera del contexto cognoscitivo del mundo y de la experiencia, por revelacion
divina o autoridad sagrada, suele tomarse como modelo de creencia que no
depende de la razon humana, y ejerce una funcion de sentido de la vida, que a

veces se confunde con la ideologia.

2.2.3 Cosmovision andina

La cosmovision andina es una totalidad viva donde se considera todo cuanto existe
como ser vivo es por ello que todo merece respeto de igual a igual, no existe superioridad,
pero si mucho respeto lo cual lo podemos afirmar con la investigacion de diversos autores,
como el de Carmona (2011).

La cosmovision andina esta principalmente ligada a la cosmografia, que es la
descripcidon del cosmos, en este caso correspondiente al cielo del hemisferio austral, cuyo
eje visual y simbdlico lo marca la constelacion de la Cruz del Sur, denominada Chakana
en la antigliedad y cuyo nombre se aplica a la Cruz Escalonada Andina, simbolo del
Ordenador o Wiracocha.

En el Universo Andino existen mundos simultaneos, paralelos y comunicados
entre si, en los que se reconoce la vida y la comunicacidon entre las entidades naturales y
espirituales.

Para los andinos el mundo es una totalidad viva. No se comprende a las partes
separadas del todo, cualquier evento se entiende inmerso dentro de los demas y donde

cada parte refleja el todo.
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Esta totalidad esta confirmada por la comunidad natural pluriecoldgica constituida
por el suelo, clima, agua, animales, plantas y todo el paisaje en general, por la comunidad
humana multiétnica que comprende a los diferentes pueblos que viven en los Andes y por
la comunidad de deidades teldricas y celestes, a quienes se les reconoce el caracter de
Huaca, de sagrado, en el sentido de tenerles mayor respeto, por haber vivido y visto
mucho mas y por haber acompafiado a nuestros ancestros, porque nos acompafa y
acompariara a los hijos de nuestros hijos. Estas comunidades se encuentran relacionadas
a través de un continuo y activo didlogo, reciprocidad y efectiva redistribucion.

Los miembros de todas estas comunidades forman un Ayllu que ocupa un Pacha
local, es decir todos son parientes pertenecientes a una misma familia. No solo son
parientes los runas sino también los rios, los cerros, las piedras, las estrellas, los animales
y las plantas que se encuentran en el Pacha local acompariandose los unos a los otros
todos son personas equivalentes

Todo cuanto existe en el mundo andino es vivo. No solo el hombre, los animales
y las plantas sino también las piedras, los rios, los cerros y todo lo demés. En el mundo
andino no existe algo inerte: todo es vivo.

Para Palominos (2004), la cosmovision andina es el mundo o universo, que en runa
simi es pacha, se asemeja a una casa (wasi). Esta configuracién que se le asigna indica
que todos sus habitantes los hombres (runakuna), haciendo una sola familia, estan bajo
un solo techo, en medio de todos los bienes que necesitan para reproducirse. Nada hay
fuera de ella. El orden de todos y de todo dentro de la casa gira alrededor de la chakana
(puente) que articula la correspondencia arriba/abajo y la complementariedad
derecha/izquierda. La chakana es el simbolo andino de la racionalidad del todo; esta

relacion de arriba/abajo ha quedado de la influencia del cristianismo.



31

Para los sallga runakuna existe una relacion adentro-afuera, en el cual encontramos
una intermediacion que las vias concretas de acceso, emergencia 0 comunicacion entre
los polos como son las pagarinas (manantial).

Entre los sallga runakuna los mundos son definitivamente solo dos: el uku pacha,
mundo de adentro, el de los dioses, de la abundancia y las mujeres; y, el kay pacha, este

mundo, el de los hombres, de la escasez y los varones.

2.2.4 Cultura andina

Se define a la cultura andina como al agrupamiento de marcados rasgos culturales
distintivos (lengua, costumbres, cosmovisién, rituales, valores, conocimientos,
tecnologias, cultivos, crianza, musica, danza, arte, textileria, medicina, preparacion de
alimentos, identidad cultural, etc.), como producto del desarrollo historico de una
diversidad de culturas, las mismas que dejaron como herencia el conjunto total de un

repertorio cultural ancestral en las diferentes areas del saber humano (Enriquez, 2005).

2.2.4.1 Principios de la cultura andina
2.2.4.1.1 El principio de complementariedad

El principio de complementariedad significa que a cada ente y cada accion
corresponde un complemento (elemento complementario), que de estos recién hace un
todo integral.

El contrario de una cosa no es su negacién (negativo, contradictorio), sino su
contra-parte, entonces su complemento y su correspondiente necesarios.

Asi en el pensamiento andino, cielo y tierra, sol y luna, varén y mujer, claro y

oscuro, dia y noche, aunque oposiciones vienen inseparadamente juntos. Recién el nexo
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complementario puede sacar el ente de su aislamiento total, dinamizarlo y llenarlo con
vida (Estermann y Pefia, 1997)

A su vez, Enriquez (2005), sobre el principio de la complementariedad, sostiene lo
siguiente el pensamiento andino es muy parecido a la dialéctica, segun la cual toda
dindmica resulta de una «unidad de oposiciones». También se le denomina dialéctico en

la medida de que la contradiccion no paraliza, sino dinamiza.

2.2.4.1.2 El principio de reciprocidad

El principio de reciprocidad es la manifestacion del principio de
complementariedad en lo moral y practico: Cada accion recién cumple su sentido y fin en
la correspondencia con una accion complementaria, la cual restablece el equilibrio entre
los actores sociales. La reciprocidad es un sistema balanceado de relaciones donde las

relaciones son bidireccional es decir reciproca (Estermann y Pefia, 1997; Enriquez, 2005).

2.2.4.1.3 El principio de relacionalidad

Este principio afirma que todo esta de una u otra manera relacionada (vinculado,
conectado) con todo. Se nota una afinidad estructural con el modelo «helénico» de la
contingencia y necesidad. Esto se expresa, por ejemplo, en la concepcion ciclica del
tiempo y en las multiples formas que el runa interpreta los acontecimientos cdsmicos,

sociales y agricolas (Estermann, 1998).

2.2.4.1.4 El principio de correspondencia
Segun Estermann (1998) el principio de correspondencia en forma general, que los

distintos aspectos, regiones o campos de la realidad se corresponde de una manera
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armoniosa. Correspondencia etimologicamente implica una correlacion, una relacién
mutua y bidireccional entre dos campos de la realidad.

En la filosofia andina el principio de correspondencia incluye nexos relacionados
de tipo cualitativo, simbolico, celebrativo, ritual y afectivo. Asi podemos mencionar en
primer lugar, describe el tipo de relacion que existe entre macro y microcosmos. La
realidad cosmica de las esferas celestes (hanaq pacha) corresponde a la realidad terrenal
(kay pacha) y hasta los espacios infra terrenales (ukhu pacha). Pero también hay
correspondencia entre lo cosmico y humano, lo humano y extra human, lo organico e
inorganico, la vida y la muerte, lo bueno y lo malo, lo divino y humano, el dia y la noche,

etc.

2.2.5 Concepto de naturaleza desde la filosofia andina

Segun Rodriguez (2013, p. 10), la naturaleza para el poblador andino es definida
de la siguiente manera:

«La naturaleza o pachamama (madre tierra) y los seres humanos son un todo y
viven relacionados perpetuamente. Para la cultura andina la Pachamama es un ser vivo,
un simbolo vivo, presente en el circulo de la vida, de la fertilidad y retribucion del orden
césmico y ético». Al respecto también Enriquez (2005) sostiene acerca de la naturaleza
lo siguiente:

La naturaleza esta considerada como pacha esto quiere decir un macro- organismo

que tiene vida es dindmica, armoniosa, caprichosa, variada y fértil donde cada

elemente es indispensable para la integridad de la vida, porque esta misma vida
corre en todo el ser de la naturaleza tanto en la flora y fauna como en los cerros,

rios, piedras, lagunas, astros y fendmenos climaticos, por ello merece carifio y

comprension. En consecuencia, la pachamama es divina y la madre universal de la
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vida.

A su vez Estermann y Pefia (1997) afirma de la naturaleza lo siguiente.

Para el runa la naturaleza no es un adversario que hay que vencer, el runa antes de

ser un ente racional y productor es un ente natural un elemento natural que esta

relacionado con un sin ndmero de nexos vitales con los fendmenos naturales ya

sean de tipo astronomico, meteoroldgico, geologico, zooldgico o botanico. La

relacién entre runa y naturaleza es vital, ritual y casi magica. La pachamama es la

fuente principal de vida y por tanto responsable de la continuidad del proceso

cosmico de regeneracion y transformacion. En este sentido podemos traducir a la

naturaleza como ente femenino. Naturaleza es un organismo vivo y el ser humano

es su criatura que tiene que amamantar.

Finalmente, después de revisar a Rodriguez (2013), Enriquez (2005) y Estermann
(2013) podemaos definir a la naturaleza como la madre del ser humano ya que es la fuente
de vida como ente femenino y por lo tal merece carifio y respeto. Es un organismo vivo

y nosotros los humanos somos parte de ella.

2.2.6 Concepto de vida desde la filosofia andina

El concepto de vida en el pensamiento andino realmente es muy amplio y lo
principalmente ligado a ella es la muerte ya que consideran como parte importante e
indispensable de la vida, asi puede afirmar:

Bascopé (2001), Considera que en el pensamiento andino la muerte es considerada
como parte importante de la vida, para los pobladores andinos la muerte no es una tragedia
por el contrario es la conclusion, cumplimiento y culminacion de una etapa de la vida. Es

la llegada a un momento de la permanencia en la existia de los seres. La muerte para los
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runas nunca es el final mas por el contrario es la continuidad del ser dentro de la totalidad
existencial y universal.

En este sentido los pobladores andinos entendemos que la muerte es como un viaje
a otra dimension de la vida. Aun asi, no es posible dejar la pertenencia a este mundo los
muertos viven en permanente atencion y relacion con sus familiares y la comunidad.

A partir de la experiencia de la muerte en las comunidades andinas, se comprende
el sentido de la trascendencia e inmanencia del espiritu de los seres. Después de la muerte
podemos estar en el mas alla y también en el mundo de los vivos.

Consideramos que la experiencia de la muerte es algo muy importante en la vida.
Es importante para quién llegara ese momento de morir y es también importante para la
misma comunidad. Estamos hablando de una experiencia personal y comunitaria que
afectard a todos.

La llegada de la muerte debe ser esperada y preparada de una manera muy
adecuada. Lo importante es morir bien, ser bien atendido en la muerte y despueés de la
muerte. Los funerales tienen el cardcter festivo con abundante comida, bebida,
colaboracién soldaria de la comunidad. EI muerto debe ser atendido celebrado y
despedido con todo lo que necesita. Solamente una vez morimos en esta vida. Por lo tanto,
las almas tienen sus propias exigencias segun sus costumbres y tradiciones conservadas
en la comunidad.

Para concluir podemos decir que la muerte es parte fundamental e inseparable de
la vida, ya que para los runas la muerte no es el final sino la continuidad de la existencia

en el mas alla.
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2.2.7 Concepto de ritualidad desde la perspectiva andina

La ritualidad en la cosmovision andina es muy importante ya que a través de ella
el hombre andino se relaciona con la naturaleza, con la pachamama y las deidades.

Ccohaquira y Huaman (2017), en su tesis para optar el titulo de segunda
especializacion en educacion inicial Fortaleciendo la identidad cultural desde la
revaloracion de las actividades rituales andinas en los nifios y nifias de la institucion
educativa inicial Nuestra Sefior del Rosario del distrito de Combapata- Sicuani- Cusco,
sostiene sobre la ritualidad lo siguiente:

En la cosmovision andina la ritualidad se hace con la finalidad de armonizar al
hombre con la naturaleza a su vez también para agradecer a la pachamama por los frutos
que nos brinda. Este proceso ritual es desarrollado por un yachag, en el cual el hombre se
siente hermano de la naturaleza y no como un individuo mas en ella.

Los rituales son procesos sagrados en los que las personas, objetos, tiempo, espacio
se vuelven puros, limpios y sagrados, a través del proceso ritual todos estos elementos se
ponen en contacto con la divinidad. Este proceso ritual se desarrolla en diversos
momentos de la vida del hombre andino asi pues se da en la preparacion de tierra, la
siembra, la cosecha, el ciclo vital humano y animal, las practicas de salud, la construccién
de las casas, etc.

En este sentido la responsabilidad del hombre es mantener el orden y asegurar una
relacion arménica con las deidades, la naturaleza y el propio hombre, para mantener un
equilibrio entre las tres colectividades para el buen vivir, en el proceso ritual se muestra
carifio, respeto y reciprocidad con los apus, quienes son los que nos cuidan y protegen,
de igual forma a la pachamama quien nos cria en su seno brindandonos alimentos. En

caso de que no se cumpla con estas correspondencias la relacion de la naturaleza y el
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hombre se desequilibra, por ello ocurren los desastres, granizadas, sequias Yy
enfermedades y esto solo se puede armonizar con los rituales.

Finalmente podemos decir que la ritualidad es un proceso sagrado en el cual
armonizan la naturaleza, la pachamama y las deidades, se desarrolla con carifio y respeto

para un buen vivir.

2.2.7.1 Rituales para curar algunas enfermedades

Ccohaquira y Huaméan (2017) en su tesis para optar el titulo de segunda
especializacién en educacion inicial Fortaleciendo la identidad cultural desde la
revaloracion de las actividades rituales andinas en los nifios y nifias de la institucion
educativa inicial Nuestra Sefior del Rosario del distrito de Combapata- Sicuani- Cusco,
sostiene sobre los rituales para curar enfermedades lo siguiente: En el pensamiento andino
el enfermarse es el menosprecio a la pachamama o a las deidades que en respuesta nos
mandan castigos por no haber hecho de manera adecuada el proceso ritual. Por ello la
pachamama y las deidades acometen en contra el ayllu y la comunidad como un llamado
de atencion.

Cuando no cumplimos con los pagos a la tierra, ellas nos pueden castigar, nos
hacen enfermar. El enfermarse, es resultado de un castigo que proviene de la pachamama
o de otra deidad por incumplimiento propiciatorio que debia ofrecer.

Por ello para curar estas enfermedades debemos estar en armonia con la naturaleza,
la pachamama y las deidades, lo realizan solo los yachaq quienes conocen todo el proceso

ritual, quienes logran el equilibrio y por ende la sanacion.
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2.2.7.2 Ritual a la pachamama

Ccohaquira y Huaméan (2017) en su tesis para optar el titulo de segunda
especializacion en educacion inicial Fortaleciendo la identidad cultural desde la
revaloracion de las actividades rituales andinas en los nifios y nifias de la institucion
educativa inicial Nuestra Sefior del Rosario del distrito de Combapata-Sicuani- Cusco,
sobre el pago a la pachamama define lo siguiente:

Este proceso ritual a la pachamama se practica casi en su totalidad en la zona
andina. Se realiza en el mes de agosto, ya que de acuerdo a la cosmovisién andina la tierra
0 pachamama despierta el primero de agosto con mas intensidad que cualquier otro mes
para recibir ofrendas de sus hijos. Este pago a la pachamama se realiza con la finalidad
de agradecer a la madre tierra por brindarnos sus frutos, por cobijarnos y cuidarnos, el

hombre andino mediante este proceso se relaciona o comunica con la madre tierra.

2.2.8 Interculturalidad

Para Estermann (2010), la interculturalidad presupone tanto el derecho a la
diferencia como a la igualdad, y rechaza todo tipo de «solucién» de la diversidad mediante
la jerarquizacion o la imposicion arbitraria. A lo largo de la historia de la humanidad,
religiones, filosofia, sistemas juridicos y modelos politicos han tratado de «resolver» las
diversidades sexuales, religiosa, culturales y politicas mediante el establecimiento de una
“jerarquia” de valores y poder, «solucién» ha desembocado en el dominio del vardn
adulto blanco heterosexual sobre todo lo que no coincida con este ideal civilizatorio. El
paradigma de la «interculturalidad» junto a la equidad de género lucha por relaciones
horizontales no jerarquicas entre los distintos universos culturales, sin abandonar por ello
ni las diferencias innegables, ni igualdad principal entre personas, culturas, religiones y

civilizaciones.
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Para Walsh (2001), «el sistema educativo es uno de los contextos mas importantes
para desarrollar y promover la interculturalidad, ya que es base de la formacion humana
y un instrumento no solo de mantenimiento de una sociedad, sino de desarrollo,
crecimiento, transformacion y liberacion de esa sociedad y de todas sus potencialidades
humanas» (p. 11).

Incluir la interculturalidad como elemento basico del sistema educativo implica
que se asume la diversidad cultural desde una perspectiva de respeto y equidad social,
una perspectiva que todos los sectores de la sociedad tienen que asumir hacia los otros.
Esta perspectiva tiene que partir de la premisa de que todas las culturas tienen el derecho
a desarrollarse y a contribuir, desde sus particularidades y diferencias, a la construccién
del pais. Eso quiere decir, como expresa Haro y Vélez (1997).

Que no se jerarquicen determinados tipos de conocimientos sobre otros saber
formal/saber tradicional y que no sean solamente los actores débiles de la sociedad
quienes estén en la obligacion de conocer la cultura de los actores dominantes: sus
lenguas, sus costumbres, sus codigos de comportamiento, sino que mas bien la educacion
se dé en términos de igualdad de condiciones, sin discriminacion e irrespeto...Para que
la educacion sea realmente intercultural, es preciso que todas las culturas implicadas en
el proceso educativo se den a conocer y se difundan en términos equitativos: con maestros
indios, afros, hispanohablantes y extranjeros; contemplando en los contenidos
curriculares los maltiples elementos de conocimiento elementos de conocimiento y
sabiduria de las diferentes culturas; factibilizando la ensefianza con metodologias diversas
y adecuadas a la realidad pluricultural; con recursos didacticos funcionales...Si la
pretendida educacion intercultural no toma en cuenta desde la praxis la diversidad cultural
del pais, sera un intento parecido a muchos otros, cuyo unico resultado ha sido la

asimilacion de la cultura de las minorias étnicas a la cultura nacional y dominante.
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(Walsh, 2001, p. 302).

Segun Salas (2007), la Educacion Intercultural Bilinglie debe ser considerada
como una estrategia fundamental de lucha contra la pobreza y la exclusion trascendiendo
sus dimensiones estrictamente econdmicas, cuantitativas o formales, para reconocer las
dimensiones simbolicas y de sentido que dan significado a la idea de una vida buena y
una sociedad basada en el didlogo y las instituciones. Ello no podra ser si no aprendemos
a comunicarnos entre diferentes, si no adquirimos la capacidad social de reconocer la
I6gica cultural de nuestro interlocutor y si no abandonamos la idea de una sociedad
monocultural o de que las culturas son estaticas o de que hay culturas buenas y malas,
mejores y peores.

Es importante reconocer y valorar que no es necesario que todos piensen, sientan
0 vivan igual que uno para ser buenas personas. Padres, madres y maestros que no se
sienten orgullosos de su cultura, dificilmente podran ensefiar a nifios y jovenes a hacerlo
y sera muy dificil también que puedan entablar un dialogo con personas de distintas
culturas que sea respetuoso consigo mismo y con el otro. La Educacion Intercultural
Bilingue es pues el reconocimiento de un derecho, pero es también una apuesta por lograr
un pais que derrote la discriminacion, la violencia y la segmentacion, porque es capaz de
dialogar y entenderse en medio de la diversidad. (Salas, 2007, p. 68).

Asimismo, Zufiga, y Ansion (1997) sefiala que «la interculturalidad es
fundamental para la construccion de una sociedad democrética, puesto que los actores de
las diferentes culturas que por ella se rijan, convendran en encontrarse, conocerse y
comprenderse con miras a cohesionar un proyecto politico a largo plazo» (p. 8-9).

En sociedades significativamente marcadas por el conflicto y las relaciones
asimétricas de poder entre los miembros de sus diferentes culturas, como es el caso

peruano, un principio como el de la interculturalidad cobra todo su sentido y se torna
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imperativo si se desea una sociedad diferente por ser justa. EI asumir asi plenamente la
interculturalidad implica confiar en que es posible construir relaciones mas racionales
entre los seres humanos, respetando sus diferencias. EI mundo contemporaneo, cada vez
mas intercomunicado, es también un mundo cada vez més intercultural como situacion
de hecho en el que, sin embargo, pocas culturas (y en el limite una sola) disponen de la
mayor cantidad de recursos para difundir su prestigio y desarrollarse. Es decir, es un
mundo intercultural en el que tiende a imponerse una sola voz. La apuesta por la
interculturalidad como principio rector se opone radicalmente a esa tendencia
homogenizante, culturalmente empobrecedora. Parte de constatar la interculturalidad de
hecho y afirma la inviabilidad a largo plazo de un mundo que no asuma su diversidad
cultural como riqueza y como potencial.

El sujeto de la Educacién Intercultural Bilingie es el nifio, joven o adulto de habla
vernacula, a quien se preparara para conocer otras culturas y moverse entre ellas
satisfactoriamente.

La Educacién Intercultural Bilinglie peruana se concibe como aquella que ademas
de formar sujetos bilingties con 6ptima competencia comunicativa en su lengua materna
y en castellano, posibilita la identificacion con su cultura de origen y el conocimiento de
otras culturas que podrian constituir un valioso aporte para el mejoramiento cualitativo
de su nivel de vida y de su comunidad, enriqueciendo asi su propia cultura. Con esto se
aspira a equiparar las posibilidades, a entender el orgullo por la propia cultura y
fomentarla, y a posibilitar que el educando se oriente entre las otras culturas con seguridad
y confianza en si mismo (Ministerio de Educacion, 1989, p. 34).

Alavez (2014) sefiala que «la interculturalidad conduce a la coexistencia de las
culturas en un plano de igualdad» (p. 41). Por su parte, Walsh (2001) manifiesta que:

El término interculturalidad es polisemico, por lo que tiene multiples
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interpretaciones, que dependen del contexto de quien lo usa. Es una herramienta
de emancipacion, de lucha por una igualdad real, o equidad real, en el sentido no
solo cultural muy superficial sino también material. Esto resulta patente en la
identidad de los pueblos indigenas, que nunca se identifican solamente por su
origen sino también por su ocupacién, campesina y obrera. Entonces, esas
identidades son duales por lo menos en el sentido en el que unen la clase y la etnia.

(p. 35)

La actual interculturalidad tiene que ver esa realidad con dos ojos; no solo etnia,
no solo cultura, en el sentido de folclore, sino también como clase; y la interculturalidad
critica, ademas de intentar cambiar esos modelos que hasta hace poco se consideraban
inmutables, unicos, también presenta de otra manera las culturas, no como entidades
cerradas historicas que solo pueden aportarnos tradiciones histéricas culturales, raices,
sino como sociedades, pueblos, culturas vivas que pueden aportar mucho, mucho mas de
lo folcldrico a nuestras sociedades.

Segn Mondragon (s/a), el concepto de interculturalidad surge un poco después
del concepto de multiculturalidad y como una forma de complementarlo; el uso de ambos
como categoria analitica de las realidades sociales y politicas se hace comUn y recurrente
a finales del siglo XX. Asi, si la propuesta multicultural se refiere a la coexistencia de
distintas culturas dentro de un mismo territorio e incluso compartiendo un mismo marco
juridico, la interculturalidad apela a la relacion simétrica y dialégica entre culturas

diversas en un intento de conocimiento y aceptacion, trascendiendo la simple tolerancia.

2.2.9 La Educacion Intercultural Bilingtie
Segun Zudiga, y Ansion, (1997, p. 24) «la educacion Intercultural Bilinglie como

modelo educativo en construccion es un proceso social durante el que, al interior de las
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personas, se produce una interaccion constante entre lo que se vive en el proceso
educativo en si formal o no formal y lo que les llega, consciente o inconscientemente,
voluntaria o involuntariamente, de los contextos inmediatos o mediatos con los que se
relacionan, especificamente en términos de expresiones socioculturales diversas». En este
sentido, concordamos en que:

La pedagogia intercultural es tanto escolar como social. De aqui que sociedad y

escuela hayan de unir sus acciones en el proceso de educacion intercultural. En

consecuencia, no seria arriesgado afirmar que la pedagogia intercultural tiene un

50 por 100 de pedagogia escolar y otro 50 por 100 de pedagogia social. (Merino 'y

Mufioz, 1995)

La planificacién de un programa de Educacion Intercultural Bilinglie implica
conocer las influencias culturales reales o posibles a las que estan expuestos los sujetos,
a fin de seleccionar aquellas que se quiere reforzar, modificar o presentar como nuevas y
cultivar luego como propias. Con esta seleccion nos referimos a las decisiones que se
toman al disefiar un curriculo con respecto a los contenidos cognitivos, valorativos y
actitudinales. Contenidos y formas de presentarlos van juntos y definen la naturaleza y
calidad de un proceso educativo; inicamente con la finalidad de hacer mas explicitas las
posibilidades de realizacion de una Educacion Intercultural Bilingue.

Los contenidos de la educacion peruana deben provenir tanto de la vertiente
humanista como de la mas avanzada ciencia y tecnologia, teniendo en cuenta, ademas, la
diversidad de expresiones que estas vertientes pueden tener en la trama de culturas propia
del contexto particular en el que se desarrolla un programa educativo. Veamos qué puede
significar esa trama de culturas. En coherencia con los postulados planteados, creemos
necesario que, dondequiera que se ofrezca un programa de educacion intercultural

bilingle, se planifiquen contenidos que provengan de diversos ambitos culturales, que
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podriamos distinguir como local, regional, nacional, latinoamericano, norteamericano.
Existe también un conjunto de expresiones culturales presentes en todas las culturas, que
son parte de un patrimonio o cultura universal, y que estan mas relacionados con una
cultura humanistica. Entre estas culturas, sin embargo, no existe una relacién unilineal, o
de circulos concéntricos, de forma que el ambito de la cultura local esté “lejos” de la
latinoamericana 0 mucho més de la cultura universal. En verdad, en una misma realidad
0 contexto se superponen o se entretejen expresiones de los diferentes ambitos culturales
en una compleja urdimbre que no es facil describir.

La cultura local de un programa de Educacion Intercultural Bilinglie que se ubique
en la capital del pais tendra un tejido con matices diferentes al de la cultura también local
de un programa Educacion Intercultural Bilinglie en ciudades como Chiclayo, Cuzco o
Iquitos, y tendré otro color y textura si se trata de un programa en una comunidad rural
donde predomine el uso de una lengua indigena. Es probable que todas estas culturas
locales contengan influencias (hilos o matices) de la cultura de la region donde se
encuentran costefia, serrana o andina y amazdnica, respectivamente, pero la presencia de
expresiones culturales nacionales o latinoamericanas o universales puede no darse por
igual en todas ellas. Si nos acercamos a contextos rurales, la posibilidad de menor
influencia de culturas foraneas crece, pero no desaparece (Merino y Mufioz, 1995).

Asi es como se reafirmay afianza la autoestima en el nifio en un proceso educativo
que parte de reconocer y valorar su experiencia, también construiremos la autoestima
nacional partiendo por conocer y valorar lo que somos como pais. De ser asi, podremos
sembrar y cultivar el sentimiento y la conviccion de que debemos actuar
mancomunadamente para forjar un destino comin a todos los peruanos. Podremos

también conectarnos e insertarnos conscientemente en la aldea global sin perder nuestra
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identidad, como personas y como pais. Es mas, el insertarse en el mundo globalizado
puede abrir nuevos caminos de construccion de identidad.

De hecho, un instrumento que nos lleva a la insercién en el mundo globalizado es
la computadora, el conocimiento de la informatica y sus posibilidades. Por tal razon, el
manejo de computadoras y el conocimiento de programas basicos y actualizados deberian
planificarse para los centros educativos estatales y programas no escolarizados de adultos
por lo menos de los centros urbanos de mayor concentracion escolar en los que es muy
probable que los sujetos no accedan a ellos por su propio medio. Globalizacion implica
apertura ante las ideas y la tecnologia extranjeras y se da en variadas esferas, la
econdmica, la politica, el derecho, las comunicaciones, aunque se tienda a destacar la
globalizacion de la economia y las finanzas, circulos en los que parece no tener prioridad
una formacion humanista integral ni una capacidad critica. EI bagaje de conocimientos y
valores humanisticos, sin embargo, se difunde como parte de la globalizacion.
Recordemos que la defensa del pluralismo, del derecho a la diferencia esta también en
proceso de globalizacion. De ahi que entre estudiosos de la economia globalizada
encontremos pensamientos como el que sigue:

El disefio de un programa de Educacion Intercultural Bilingle debe planificar
acciones que promuevan la vivencia de la interculturalidad en las diferentes redes de
relaciones entre las personas e instituciones que directa o indirectamente participan en él:
alumnos, maestros, padres, comunidad, autoridades educativas y de otros sectores.
Consideremos a manera de ejercicio la relacion maestro alumno(s) y la de alumno(s)
alumno(s); las relaciones maestro-maestro, director maestro(s); maestro o director, padres
de familia, autoridades educativas y de otros sectores, locales y nacionales.

Para Enrique (2002), aunque en mayor o menor grado, se hace Educacion

Intercultural Bilinglie en la region desde hace mas de cinco décadas. En este marco, sobre
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todo a partir de los 70, la aplicacion de estos programas ha ido acompafiada de
investigaciones y evaluaciones destinadas a establecer su eficacia validez.

Tales estudios, si bien todavia escasos e insuficientes coinciden con otros similares
encontrados en situaciones sociolinguisticas tan distintas como aquellas que caracterizan
a determinados contextos estadounidenses, canadienses e incluso nordicos con educandos
de grupos linguisticos culturales minoritarios. En los estudios llevados a cabo en la region,
generalmente se ha podido comprobar que se ha mejorado el rendimiento escolar por
medio de la Educacion Intercultural Bilingle, en particular:

Los alumnos y alumnas indigenas cuya educacion en bilinglie, en comparacion con

sus pares que solo reciben educacion en castellano, tienen mejor rendimiento

escolar en general (Bolivia, Guatemala, Paraguay y Peru) desarrollan mayor
capacidad para resolver problemas matematicos (Perl y Guatemala), logran

mejores niveles de comprension lectora incluso en castellano (México y Per() y

desarrollan mayor espontaneidad y seguridad al hablar en esta lengua (Guatemala

y Per(). Una Educacién Intercultural Bilingle contribuye a incrementar el nivel de

escolaridad de las nifias (Guatemala y Per(). Se ha observado que la participacion

de las nifias en la escuela se incrementa y, se da a la vez, mayor atencion a aspectos
de género en la educacion (Ecuador). La Educacion Intercultural Bilingle logra
nivelar a nifios y nifias en cuanto su rendimiento en lenguaje y matematica, asi
como a los nifios y nifias de comunidades alejadas con sus pares que viven en
lugares caracterizados por el mayor acceso al castellano (Peru) (Enrique, 2002, p.

45).
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2.3 Definicién conceptual

Cultura andina: Se define a la cultura andina como al agrupamiento de marcados rasgos
culturales distintivos (lengua, costumbres, cosmovision, rituales, valores, conocimientos,
tecnologias, cultivos, crianza, musica, danza, arte, textileria, medicina, preparacion de
alimentos, identidad cultural, etc.), como producto del desarrollo historico de una
diversidad de culturas, las mismas que dejaron como herencia el conjunto total de un

repertorio cultural ancestral en las diferentes areas del saber humano. (Enriquez, 2005).

Cosmovisién andina: Considera que la naturaleza, el hombre y la pachamama (madre
tierra) son un todo que viven relacionados estrechamente y en perfecta armonia

(Palominos, 2004).

Creencia sociocultural: Son el conjunto de normas, principios y creencias que rigen el
comportamiento del ser humano dentro de la sociedad. Son aprendidos de manera pasiva
desde muy temprana edad, ya que son inculcados dentro del nacleo familiar, siendo ese
el primer contacto que tiene cada persona con la sociedad (Ortega y Gasset, 2010). Se
entiende por saber, el conjunto de conocimientos, practicas, destrezas, tradiciones, ritos,
mitos, simbolos, valores e instrumentos que le permiten a una sociedad sobrevivir,
convivir, producir y darle sentido a la vida. El saber agrupa al conocimiento, a las
practicas como también a las tradicones, los ritos, los mitos y los valores, etc. Pero, ello
no supone que todo saber tenga un valor o se base a una explicacién cientifica. Un
conocimiento espécifico, por ejemplo, el cultivo de la papa tiene un fundamento
cienfitifco (cuando sembrar, donde sembrar, su cuidado, el conocimiento de sus

variedades, el clima, la estacion, etc.).
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Naturaleza: La naturaleza ha sido objeto de uso, apropiacion y explotacion para el ser
humano y para la sociedad y esto ha impactado de manera negativa en las condiciones de
los recursos naturales necesarios para la vida. El abordaje de esta problematica se llevara
a cabo mediante la revision de los inicios y la evolucion de la relacion naturaleza-
sociedad, asi como la manera en que estos elementos determinaron una tendencia en el
uso y manejo con la generacion de impactos negativos que aun hoy no se han podido
mitigar. Por otro lado, se caracteriza la relacion sociedad-naturaleza a partir de las
diferentes interacciones histéricas de este fendmeno en las que se reconocen el
establecimiento de las comunidades sedentarias, el crecimiento de las zonas urbanas, la
industrializacion, la capitalizacion de la naturaleza y la globalizacién (Castillo, Suérez, y

Mosquera, 2017).

Vida: Si la vida es dificil definirla, también ha sido muy dificil para la ciencia llegar a
comprender la forma como este fendmeno surgié sobre la tierra. La discusion sobre el
origen de la vida y las diferentes hip6tesis que se han presentado son un tema de gran
interés y discusion permanente. La primera hipdtesis consistente acerca de los procesos
quimicos que habrian dado origen a la vida fue la formulada por el bioquimico Ruso
Alexander I. Oparin, quien propuso que, después de la formacion de la atmdsfera
primitiva de la Tierra, se habia producido una serie de eventos quimicos en la sopa
primitiva o primordial que aumentaron en complejidad originando la vida (Herrero,

2006).

Ritualidad: Son secuencias repetidas de actos simbolicos estandarizados en los cuales
los seres humanos buscan resultados mediados por las fuerzas sobrenaturales. El ritual

puede ser llevado a cabo por individuos especialmente calificados (por ejemplo, los
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sacerdotes, adivinos o brujos) o por individuos comunes. Los rituales pueden ser
acontecimientos publicos o producirse secretamente. Pueden buscar la intervencion de
los dioses, los ancestros muertos, las fuerzas impersonales y otras fuentes de poder
sobrenatural. Cualquiera que sea la forma, la ocasion, el objetivo o los participantes, los
rituales estdn compuestos de actos especificos realizados de acuerdo con reglas dentro de

un conjunto conocido de aplicaciones (Araya, 2008).

Educacion Intercultural Bilingle: Es un enfoque educativo holistico que tiene un
caracter inclusivo, donde se parte del respeto y la valoracién de la diversidad cultural; es
indispensable para lograr una educacion integral, busca erradicar elementos que dificulten
la convivencia entre culturas como: La discriminacion, la exclusién, el racismo (Alaves,

2014).

Interculturalidad: Presupone tanto el derecho a la diferencia como a la igualdad, y
rechaza todo tipo de solucion de la diversidad mediante la jerarquizacion o la imposicion

arbitraria. (Estermann, 2010).

Cultura: La cultura o civilizacion, es todo complejo que incluye el conocimiento, las
creencias, el arte, la moral, el derecho, las costumbres y cualesquiera otros habitos y
capacidades adquiridos por el hombre en cuanto miembro de una sociedad (Paez y

Zubieta, 2004).
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CAPITULO I
RESULTADOS DE LA INVESTIGACION

3.1 Descripcion del trabajo de campo

El trabajo de investigacion sobre la practica de las creencias socioculturales en el distrito
de Shilla, provincia de Carhuaz, region Ancash y su aprovechamiento como recurso
pedagdgico en la Educacion Intercultural Bilingle se constituye un estudio de gran valia
cultural porque permite hacer un acercamiento a la concepcion de la naturaleza, vida y
las practicas rituales que se muestra con gran vitalidad en los andes peruanos,
especialmente en la zona sierra de Ancash.

Los resultados del estudio estan divididos en tres dimensiones, que es concordante
con los objetivos planteados. La primera sistematiza informacion de la concepcion de la
naturaleza como ente dindmico y vital. La segunda dimensién esta enfocada a recoger
informacidn sobre los diferentes matices sobre la concepcion de la vida que tienen los
habitantes del distrito de Shilla. La tercera esta enfocada la descripcion y el anélisis de la
ritualidad practicada como una forma de interaccion reciproca e intima con la naturaleza
y las deidades. No olvidemos que para los andinos el mundo es una totalidad viva. Todo
cuanto existe en el mundo andino esta vivo. No solo el hombre, los animales y las plantas
sino también las piedras, los rios, los cerros y todo lo demés. En el mundo andino no
existe algo inerte: todo esta vivo.

Por otra parte, anunciar que el presente estudio es de naturaleza descriptiva, de
caracter cualitativo. Se busca dar cuenta de la descripcion de las caracteristicas que
presentan las dimensiones de las concepciones sobre la naturaleza, vida y de las practicas
rituales, para ello se utilizaron diferentes técnica e instrumentos de recojo de informacion.
En el proceso de recojo de informacion se utilizaron dos técnicas: la observacion y la

entrevista; como instrumento ficha de observacion, guia de entrevista no estructurada y
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cuaderno de campo. Ademas, los datos se complementaron con nuestros conocimientos
como usuario de la cultura andina y las fuentes escritas de estudios especializados en la
materia.

Finalmente, indicar que el analisis, la descripcién de la informacién obtenida en
las entrevistas, observaciones realizadas y las fuentes escritas especializadas han servido
para proponer su uso en el proceso de ensefianza - aprendizaje en el marco de la Educacion

Intercultural Bilingue.

3.1.1 Descripcion de la muestra
Hace referencia a la recoleccion de fuentes orales en el contexto de la zona de
estudio. El area de estudio esta constituida por la poblacién del distrito de Shilla, situado
en la Cordillera Blanca de la Provincia de Carhuaz, en el Callejon de Huaylas, en la regién
Ancash (Pert). En el trabajo de campo se ha registrado entrevistas, observaciones
conversaciones; para lo cual se ha utilizado los siguientes instrumentos:
— Ficha de observacion.
— Guia de entrevista no estructurada.
— Cuaderno de campo.
Ademas, se ha empleado diferentes medios auxiliares para poder registrar los
hechos como: Cémara fotogréfica y filmadora.
Los datos obtenidos corresponden al trabajo de campo realizados desde el 5 de
agosto de 2018 hasta el 30 de agosto de 2019, los que han sido seleccionados mediante el
sistema de fichas, sistema de folder y sistema virtual, teniendo en cuenta criterios de

utilidad, instrumentos y técnicas.
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3.1.2 Recoleccion de informacion e informantes

Las personas seleccionadas como informantes para la investigacion fueron
elegidas siguiendo ciertos criterios: Inclusién (originario de la zona, lengua materna
quechua y conocedor de la cultura andina) y los criterios de exclusion fueron (Edad,
personas ajenas a la zona, lengua predominante castellano y presencia de rasgos de la
cultura occidental).

Los datos mas resaltantes obtenidos para esta investigacion se manifiestan en la

presentacion de resultados.

3.1.3 Presentacion y analisis de datos

Los datos que se muestra en la investigacion son fuente de informacion
proporcionada por la poblacion del distrito de Shilla que conoce tiene una concepcion
particular sobre la vida, la naturaleza y realiza practicas de ritualidad a fin de relacionarse
e interactuar con la naturaleza a la cual considera un ser viviente. Los testimonios fueron
descritos, analizados a partir de las observaciones y respuestas obtenidas de las
entrevistas, empleando la técnica de la triangulacion de datos (informacion) a fin de

comparar, contrastar e interpretar los datos en si.

3.2 Presentacion de resultados e interpretacion de la informacion

En lo que sigue se presenta los datos obtenidos en el trabajo de campo a partir de
entrevistas y la observacion directa sobre el tema de investigacion. Los datos estan
clasificados segun las dimensiones establecidas para el estudio que son: concepcion de la

vida, concepcion de la naturaleza y la ritualidad.
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3.2.1 Concepcion de la naturaleza

La naturaleza para el mundo andino tiene vida y por lo tanto merece respeto y
comprension. La naturaleza es como nuestra madre por ello nosotros debemos respetarla
valorarla y cuidarla. La naturaleza y el hombre andino estan en la misma linea nadie es
superior. Como la naturaleza es un ser vivo nos da sefiales que debemos de saber entender

para vivir en armonia y en equilibrio.

3.2.1.1 Yukispa willakuynin [El mensaje del zorzal]

Kay ashmaga willamantsik tamyapagwan usyapagmi qusurninwanmi kaykunapaq
willamantsik.

[Este animal nos avisa a través de su canto cudndo va a llover o cuando habra
sequia.]

Kaynawmi willamantik informate N° 45, 60 watayuq (25-06-2019): Yukis qutsur
qutsur kaptinga willamantsik tamyamunanpaqg usyananpagpis kay yukisga mafakurmi
purin. Yukis tamyapaq nin: «warmii tsurii chichu maka taka piyur sik sik». Usya
kananpagnam kaynaw qutsun: «usyaq usyaq usyag» nin.

[Asi nos dice informante N° 45, 60 afios (25-06-2019): Si el zorzal anda cantando
es porque la lluvia o la sequia esta pidiendo. Para que llueva, canta asi: «Mi mujer, mi
hija estan embarazadas le pego le golpeo y es peor». Para que deje de llover, canta asi:
«Haya sol, haya sol, haya sol»]

«Unayllaman chakcrachaw kaykaptii yukis qutsumurgan «usyaq usyaq usyag» nir
tsayllapitanam usyar gallaykamurgan triiquta aabasta ayllupakunapag». (Informante N°

48 68 watayug, 28-06-2019).
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[Una vez, cuando me encontraba en la chacra, el zorzal empez6 a cantar diciendo
«Haya sol, haya sol, haya sol». Poco después empez0 a solear, con que se pudo cosechar

el trigo y el haba. (Informante N° 48,68 afios, 28-06-2019).]

3.2.1.2 Wayanitapaq willakuynin [El mensaje del wayanita]

Wayanita pishqun, ishkay rikugmi kan, kaykuna paarininwanshi tamyapagwan
usyapag willamantsik.

[Huayanita es un ave que se encuentra de dos tipos. Estos con volar o sobrevolar
dan aviso sobre la lluvia o la sequia.]

Kaynawmi willamantsik (Informante N° 45, 60 watayuq (28-06-2019) «yulaq
kunkayuq kag trupaypa purwakakur paarir aywayagtinga tamyamunanpagmi. Huknin
yanakag wayanita trupaypa purwakakur paariptinga usyananpagmi».

[Asi nos cuenta Informante N° 45, 60 afios (28-06-2019): «Si se ve sobrevolar una
bandada de estas aves, con cuello blanco, es que va a llover. En cambio, si se ve las de
color negro volar y en bandada y desaparecer, entonces habra sequiax».]

«Wamrallaraq kaykaptii hara aylluyman aywayarga tsaypita kutikayamuptii
trupaypa yulag kunkayuq wayanitakunata rikayarga, tsaymi mamaani niyamargan:
apurashun allaapam tamyamunga tsaytam kay wayanitakuna willaramaruntsik.
Tsaynawpam ras ras aywayarga wihiikunaman chariyaptimi allaapa tamya
gallaykamurgan».

[«Cuando todavia era nifia, fuimos a cosechar maiz. De regreso vimos volar en
bandada a wayanitas de cuello blanco. Entonces, mi mama me dijo: «Apresurémonos, va
a llover mucho; de eso nos estan avisando estas aves». Por eso, nos regresamos a casa

con prisa, y apenas llegamos empez0 a llover muy fuerte».]
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3.2.1.3 Turmanyaypa willakuynin [El mensaje del arcoiris]

Turmanyayta rikanapaq usyawan tamyaragmi kanan, tsaychawragmi yurimun.
kaypis usyapagwan tamyapagmi willamantsik.

[Para poder ver el arcoiris, tiene que haber sol y al mismo tiempo lluvia. Solo asi
se puede verlo. También, este fenGmeno nos avisa si va a llover o hacer verano.]

Kaynawmi informante N° 02, 75 watayuq (25-06-2019): «Tayta intichaw
turmanyay yuriptinga tamyananpagmi. Mama Kkillachaw turmanyay yuriptinga
usyananpagqmi».

[Asi nos cuenta informante N° 02, de 75 afios (25-06-2019): «Si el arcoiris nace o
se origina en el Sol, llovera. Si, en cambio, se origina en la Luna, quiere decir que hara

verano».]

3.2.1.4 Kunturpa willakuynin [El aviso del condor]

Kunturta manam tsaynawllatsu rikantsik, hallgachawmi kay yachan. Kay kuntur
hatun pishqum kunkanchaw yuraqyugmi tsaypita llapan sipsamga yanam. Kay kunturpa
informante N° 03, 65 watayuq (26-06-2019) kaynawmi willamantsik:

«Kunturpis chiw, chiw sap sap nir puriptinga tamyamunanpagmi. Kayta
willamanapaq chakra muruna markamanmi paarir chakaramun, nikurllam kutikurinx.

[Ver el condor no siempre es facil. El vive en la puna. Esta es una ave grande, con
el cuello blanco y el resto del cuerpo negro. Sobre el condor, informante N° 03, de 65
afios (26-06-2019), nos cuenta: «Si el condor anda cantando chiw, chiw sap sap eso
significa que ya llovera. Para darnos aviso de eso llega hasta las chacras donde se siembre

y luego se vax.]
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3.2.1.5 Upa kuurupa willakuynin [El aviso de la luciérnaga]

Kay kuruta allaapa tamyamunpinmi ampipam rikantsik sikinchawmi aqtsin kan.
kay willamantsik usyananpagmi. «Upa kuuru yurimuptinga usyananpagmi, kay upa
kuuruta tuuru kurunawpis rigiyanmi. Tsaynawllam usyachaw ampipa rikantsik upa
kuuruta tamya charamunampag» (informante N° 47, 60 watayuq, 28-06-2019).

[A este animal, que tiene luz en la parte trasera, se le ve de noche cuando llueve
mucho, dando aviso de que ya dejara de llover. Si aparece la luciérnaga, dejara de llover.
A este insecto, también se le conoce como tuuru kuru. Asi mismo, si lo vemos por las
noches en tiempo de verano, es por que ya pronto empezara la temporada de lluvia.

(Informante N° 47, 60 afios, 28-06-2019)]

3.2.1.6 Wayrapa willakuynin [El aviso del viento]

Wayra uraypa aywaptinga hina tamyamunanpagmi. Wayra witsaypa aywaptinga
mana tamyananpagmi, pukutaytam ushakaratsin. Pukutay garwashyaptinga mana
tamyananpagmi usyananpagmi. (Informante N° 07, 70 watayuq, 07-05-2019).

[Si el viento corre en direccion hacia abajo, eso es para que llueva. Si el viento va
en direccion arriba es para que no llueva; hace desaparecer las nubes. Si las nubes se
ponen rojizas es para que no llueva, para que haga verano. (Informante N° 07, 70 afios,

07-05-2019)]

3.2.1.7 Atugpa willakuynin [El mensaje del zorro]

Kay ashmaga hallgachawmi yachan, allaapa nunapa uushatam suwam kaytaga
manam tsaynawllashu rikantsik.

Kay ashmapaq informante N° 40, 65 watayuq, (11-05-2019) kaynawmi

willaramantsik:
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«Puspa atuqgta llalliptin wiskuyashga atuq purikun waqyaypa waqyar waaq,
waaq, waag, waaq nishpa tsayqa alli wata kananpagmi. Atuqg puspata llalliptinga mana
alli wata kananpagmi».

[Este animal vive en la puna. Roba mucho a las ovejas de la gente. No es facil de
verlo.

Sobre este animal, informante N° 40, 65 afios, (11-05-2019) nos cuenta: «Si la
llovizna va delante del zorro, este camina con la mirada desviada, aullando waaq, waagq,
waag, waaq, entonces sera un buen afio. Si, en cambio, el zorro camina delante de la

llovizna, no sera buen afio».]

3.2.1.8 Arafiupa willakuynin [El aviso de la arafia]

Kay arafiu kustalnin garachashqgata chakrachaw tarishgqa nunakuna musyayannam
imanaw wata kanampag kaqgta. Kay kustalninchaw wawantam puritsin.

Tsaynawmi kay arafiupaq informante N° 26, 68 watayuq, (10-07-2019)
willaramantsik:

«Kay kustalninchaw rurullaraq karga manaragmi pasanratsu barbichu, alli
tiempumchaw uryanapag, alli watam kanga. Rantinchaw arafiupa kustalninchaw kuruna
kaptinga mana alli watam, mikuypis maman kanshux.

[La arafa se encuentra en la chacra con su bolsa arrastrando, la gente debe saber
como serd el afio. En su bolsa también lleva a sus crias.

Informante N° 26, 68 afios (10-07-2019), nos cuenta sobre la arafia: Si lo que lleva
en su bolsa son huevos, aun estamos a tiempo de sembrar; sera un buen afio. Si, por el
contrario, lo que lleva en la bolsa ya son bichos, no sera un buen afio, no habre buena

coseha ese afio.]
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3.2.1.9 Yuntawan parlay [Hablar con la yunta de bueyes]

Kay Shilla markachaw nunakuna allaapam yuntata inshiyan imayka ruraychawpis:
Papa muruychaw, hara muruychaw, trilgu muruychaw. Uuga muruychaw
imaykachawpis. Kay nunakuna alli uryankuna yarkunanpaq yuntata parlapayanmi.

[En el pueblo de Shilla, la gente utiliza la yunta para todo tipo de haceres: Para la
siembra de papa, maiz, trigo, oca y muchas otras actividades. Esta gente habla con la
yunta de bueyes para que salga bien su trabajo.]

Kaypagmi willaramantsik informante N° 33, 66 watayuq, (01-07-2019): «Yuntata
parlapayaa shumaqg aywanampaq uku, uku, fira, fira nirmi ras aywananpaq. Mana yunta
gilaakunanpag huk ullqullam yuntata apans.

[Sobre esto, nos cuenta informante N° 33, 66 afios (01-07-2019): «Le hablamos a
los bueyes para que caminen o aren bien. [Uku, uku, fira, fira], le decimos para que
caminen derecho. Para que los bueyes no se cansen, un solo hombre dirige la yunta».]

Huk willakuypis yuntapaq kanmi : Yuntawan tsakmakushga, murushgapis tuuru
takllaman ishmamuptinga, tsay ishmanin takllaman churakariptinga tsay musyayanman
alli allilla murukuyninkuna quespinanpag, tsayga shilla nunakuna kushi kushillam
imaykatapis muruyuyan. (Informante N° 05, 79 watayuq, 07-05-2019).

[Hay una anécdota sobre la yunta: Si cuando aramos la tierra o la sembramos, el
toro defeca sobre el arado y las heces se quedan sobre el arado, entonces ya saben que lo
sembrado crecerd bien. Asi, la gente de Shilla siembra con alegria. (Informante N° 05, 79

afios, 07-05-2019).]

3.2.1.10 Mama killatam rigiyan [Conocen a la madre luna]
Llullu killa kaptinga manam uryayantsu. Kay pasariptinnam uryayan. Tsaynawmi

aylluychawpis. Llullu killatsu ayllullaptinga manan murupaq allinatsu. Llullu killatsu
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muruyaptinga tullun rapranllam allaapa wifiaykun, manan wawanga kantsu. (Informante
N°49, 79 watayuq, 04-07-2019).

[Cuando la luna es nueva, no siembran. Solo cuando pasa esto, se debe sembrar.
Para cosechar, se hace o mismo. Si se cosecha en luna nueva, los frutos no serviran para
semilla. Si se siembra en luna nueva, las plantas no daran frutos, solo crecera las hojas y
los tallos. Informante N°49, 79 afios, 04-07-2019).]

Huk willakuypis kanawmi mama killapaq: Killa ushagchaw manam uryayantsu
mana kayta kasuyaptinga hinalla uryayaptin manan mikuy kantsu raprallanllam wifiaykun
manam wawan kantsu, tsay hunaq aywakuyan llapam yawar mayinwan ashmankuna
mishikugllam. (Informante N°10, 69 watayuq (08-07-2019)

[Hay una historia sobre la madre luna: Cuando la luna esta llena no se debe
sembrar. Si se siembra sin hacer caso de eso, las plantas no daran su fruto, solo tendra
hojas abundantes, y nada de frutos. El dia en que la luna esta llena, todos estan en su casa,

solo sacan a pastear a los animales. (Informante N°10, 69 afios (08-07-2019)]

3.2.1.11 Tukupa willakuynin [EI aviso del baho]

Kay Shilla markachaw tukupag alli willakuyninpis kanmi. Mana ranya kar, mana
pipis wafiumanpaqg willakurga tukuga shumagllash paarir mana kutimushpa aywakun.
Wakinkunam kay ashma wagayninpag hukmanpana kaayiyan.

[En el pueblo de Shilla también hay una buena historia del baho: Si no es
malaguero, si no es para dar aviso de que alguien va a morir, el buho se va volando sin
volver. Otros interpretan el llorar del buho de otra manera.]

Tsaypagmi informante N° 23, 69 watayuqg, (10-07-2019) kaynaw nimantsik:

«Tukugaa Diosnintsikpa kachakuynin ashmansh; kay ashmata lluta garquyaptiiga,
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chikishgaga Diosnintsik pifiarninmi nunakunaman imatapis kachapuykamun: tamyata,
usyata, ima gishyatapis, kahatapis».

[Sobre ello, informante N° 23, 69 afios (10-07-2019), nos cuenta: «El baho es un
animal enviado por nuestro Dios. Si se ahuyenta o se desprecia a este animal, nuestro
Dios se enojara y enviara alguna desgracia para los hombres, como la lluvia, la sequia,

alguna enfermedad, o la muerte».]

3.2.2 Concepcion de la vida

En el pensamiento andino, la muerte es la continuidad de la vida; por ello hablar
de vida se complementa con la muerte. Existen animales, plantas quienes como seres
Vivos conocen nuestra existencia y nos advierte sobre cuando va a suceder algo en

nuestras vidas. Esto se puede confirmar en:

3.2.2.1 Ashmakuna wanuypaq willakuyan [Los animales que anuncian la muerte]
3.2.2.1.1 Allqu wanuypaq willakun [EIl perro anuncia la muerte]

Kay ashmaga wayitam taapan, nunakunatam mitsir yanapan. Kay markachawqa
tukuy niragmi kan: yana, luyaq, mullu mullu, hatun, takshapis kanmi.

[Este animal cuida la casa; ayuda a los hombres a pastear. En este pueblo, hay
perros de todo tipo: negro, blanco, blanco y negro, grande, y también hay pequefios.]

Payga ampipa pipis wanunanpag willakun; jAwaw!, jAwaw! jAwaw! jAwaw!
nishpa antsaknaw wagachan, tsayta ruran nunan wanunanpagshi. Tsaymi nunan
wagachaqgta wiyarga wayipita garqur, allquta gayapan managa shukshuwan, rumiwan
karpis mantsakaatsin. Tsaynash wagachantsu, tsaynaw allqu upaallaptinga manash

imapis pasakuntsu, niyanmi; manatsun nunanta kaasun, tsayga wanuyshi tsay wayiman
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managa pimanpis changa. Kaynaw, nirmi kay markakuna yachayninkunachaw
willakuyan.

[El de noche avisa quién va a morir: aulla jguau!, jguau!, jguau!, como si llorara
por algo. Hace esto para que alguien muera. Cuando el duefio escucha estos aullidos, lo
echa de la casa, lo molesta 0 asusta ya sea con baston o piedra. Asi, deja de aullar y
entonces no sucedera nada malo. Eso dicen. Ahora bien, si el perro no le hace caso al
duefio y sigue aullando, significa que alguien de su casa o de otra morira. Asi cuenta la
gente de este pueblo.]

Wakinnam allqgu wagachagta wiyar, hupayta rikarchi wagachan; pipis
gishyaykagpa hupayninchi yupinta ayllur puriykan, niyan. Tsay yupi ayllug hupayta
rikarninshi allqgu wamayar allaapa antsaypanaw wagachan.

[Otros, cuando escuchan aullar al perro, creen que es porque ha visto el alma, el

alma de algun enfermo. Esta el alma recogiendo sus pasos, dicen que cuando ve a esa
alma, el perro adlla mucho.]
Kaynawmi informante N° 01, 85 watayuq (30-08-2018) nuna, willamantsik: «Nugaaga
ampipa allquta wagachaqta wiyarga allaapam mantsakaa, wayi rurinllapitam gayapaa
jSaawa! jSaawa! nishpa. Mana allish allqu wagachaqga, tsaynawmi mamaapis taksha
kayaptii willayaamargan. Tsaynaw atska hunag, pagaskunapa allaapa wagachaptinga
pillapis gishyarnash kaykan, almanshi yupinta aylluykan, niykur tsay hunagkunallanash
wanukunga.

[Asi no cuenta informante N° 01, 85 afios (30-08-2018): «Cuando escucho por las
noches aullar al perro me asusto mucho. Entonces, desde adentro de la casa le grito
jSaawa! jSaawa! Dicen que no es bueno que el perro aulle. Eso nos decia también mi

mama cundo era nifio. Asi, cuando un perro aulla durante varias noches se dice que
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alguien ya esta enfermo, que su alma esta recogiendo sus pasos. Lo que quiere decir que
morira en esos dias». ]

Tsaynawllam informante N° 02, 75 watayuq (25-06-2019) allqupag willamantsik:
«Ranyam allqu wayintsikchaw wawllaptinga. Kay ashmagam musyan piy
wariukunanpaq, wayinpita mana kutimushpa aywakuyaananpaq kagtapis. Kay ashmaga
hupayta rikarninllam wawllashpa willakun. Allaapa wamayaypagmi imay horapis
wawllaykun, tsayta wiyariykurmi nunakunaga yarpachakuyan pipis wafiukunanpag,
aywakunanpaq kagta. Mana pipis wafiunanta munarninnam wawllashgan hina
tsarirkurnin  allquta magaykuyaa, tsay nunapa wafiuyninpag, kawayninpaq
gungakaakurin®.

[Asi nos cuenta informante N° 02, 75 afios (25-06-2019) sobre el perro: «Cuando
el perro aulla en la casa es sefial de mal augurio. Este animal sabe quién va a morir, y sabe
también quiénes se van de su casa para no volver. Este animal avisa aullando cuando ve
al alma. Aullando asustado a cualquier hora, el perro avisa, y cuando la gente escucha
aullar a los perros se preocupa y se preguta si alguien morird o se ird para no volver.
Entonces, si se quiere que no muera nadie golpeamos al perro, y asi se le olvida quién
moriré».]

Tsaynawllam informante N° 03, 65 watayuq, (30-08-2018).) niramantsik: «Allqu ashma
imayka horapis wawllaptinga maygan nuna karninpis wafiukunanpagmi. Allquga nunapa
almantam puntallata rikaarin; tsaymi allquga hupayta rikarnin wamayaypaq
wagachaykun. Tsaynawmi kikin allqu mayinkunatapis imaykanaw wagatsin, niykurmi
Ilapan allqukuna antsaypa mana atinayanganyaq wagachayan»

[Asi nos cuenta informante N° 03, 65 afios (30-08-2018): «Si el perro aulla a

cualquier hora, alguien va a morir. El perro ve el alma de la persona primero, entonces,
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el perro asustado aulla y llora cuando ve el alma. Asi, el perro hace que otros perros aullen
y lloren hasta no mas poder».]
Llaapanta wiyaarirman kaynaw uushariia:

Shilla markachaw taaraq nunakuna allqu waqgachaqta wiyaykur allaapash
wamayaayan, piy karninpis wafiukushunchi, nishpa. Kay willakuywan musyantsik
waatay ashmantsikkuna kawaynintsikta apayanganta, musyayanganta, ima kananpaq
kangankunatapis. Nuna karshi shumagllaga ashmapa willakuyninta maakuntsiktsu,
tsayshi alli kawanapag paykunapa shiminkunata kaayiyta yachakushwan.

[Después de escuchar a todos, llegué a la siguiente conclusion: La gente del pueblo
de Shilla al escuchar aullar a los perros se asusta mucho; dicen que alguien va a morir.
Con este relato sabemos gque nuestros animales domésticos llevan nuestras vidas, que las
conocen, pase lo que pase. Porque somos humanos no entendemos bien lo que los

animales nos quieren decir. Asi, para vivir bien debemos aprender a entenderlos.]

3.2.2.1.2 Ranya kakash [EI gallo mal agiiero]

Shilla markachaw nunakunaga kakashtaga mikuyaananpaq waatayan. Paykunapa
yarpayninkunachaw kay ashma quyallapash, hunagllapash waganman; ampipa
wagargash wafiuyta apamun, wafiuypaqgshi willakuykaamun. Ranyakur wagarga huqta,
ganchis, puwagq, isqun uurash wagan, tsay patsash wariuyta maakurnin willakun. Tsaynaw
tsay patsa kakash wagaptingash wayiyuq gishyananpag, managa wanukunanpagshi,
tsaynawmi niyan.

[La gente del pueblo de Shilla, al gallo lo cria para comer. Segun la crencia de la
gente, este animal debe cantar solo de dia. Si canta de noche trae la muerte; dice que esta

anunciando la muerte. Si canta a cualquier hora, es sefial de mal augurio; esta avisando
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de que alguien va a morir. Asi, si el gallo canta a esa hora, su duefio morira o enfermara.
Eso dicen.]

Ningantsiknawpis kay kakashga mana alli patsachaw waqgarga wafiuypagshi
willakun, ranyakuykanshi. Tsayshi mana wanuy pimanpis ishkinanpaq kakashta
wagangan hinalla ras wanuratsiyan, tsayshi wanuyninwan rantinpaakur wanuy shamugta
tsapar apakun, mana tsayta rurayaptinga waatagninpa wayinchawshi pipis wafiunga.

[Como deciamos, si el gallo canta a mala hora, esta anunciando la muerte; es mal
agliero. Entonces, para que la muerte no le cayga a nadie se debe matar al gallo
inmediatamente, en ese momento. Asi, el gallo morira en lugar de quien iba a morir. Pero
si no matan la gallo, en la casa del duefio alguien morira.]

Tsaynawmi informante N° 04, 86 watayuq (06-09-2018) kaynaw willamantsik:
«Wamrallaaraq kaykaptii pagaspa kakash wagaykamurgan tsayllapitaman mamaani
wariukurgan. Tsaynawpam allaapa mantsakaa kakashta willarninga».

[Asi nos cuenta informante N° 04, 86 afios (06-09-2018): «Cuando aln era nifio el
gallo cantd de noche; y después murié mi madre. Por eso, me asusto mucho cuando

escucho [por las noches] cantar al gallo».]

3.2.2.1.3 Kakashtukuq wallpa [La gallina que se cree gallo]

Musyangantsiknawpis  kay Shilla  markachawga ashmakunaga hukpa
kawaynintam musyayan, tsaynaw karshi wallpapis ranyash. Kay ashmaga
puriyninwanshi, qapariyninwanshi imatapis mana allikuna kananpaq willakun.
Rigigkunam kaynawmi willakuyan:

«Wallpa ripranta pallarkur managa mashtarkur kakashnaw aygikachar puritsun,
tsayga ranyam, pipis tsay wayichaw wariukungam, pipis wayinpitam aywakunga»

(Informante N° 05, 79 watayuq , 07-05-2019).
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[Como se sabe, los animales de aqui de Shilla saben de la vida de la gente. Asi,
dice que la gallina también es mal agiiera. Este animal, con su caminar y su cacareo avisa
de lo malo que va a suceder. Los que sabe de esto cuentan asi:

«Cuando la gallina corretea con las alas levantadas o extendidas es sefial de mal
augurio; alguien de la casa morira o se ira». (Informante N° 05, 79 afios, 07-05-2019).]

«Imanawtaq wallpaga gaparingaga, imanirta wallpa kakashnaw kangaga, tsayga
allaapa ranyam nirmi wallpata gaparishgan patsallachaw tsarirkurnin kunkanta ruquriyaa;
tsaynawmi kay wallpa nunapa wafiuyninta wafiuyninwan apakun; mana wallpata
warfiutsiyaptiiga pipis tsay wayichaw yachagmi wafiuypa aywakunga». (Informante N°
06, 76 watayuq, 07-05-2019).

[«Cémo, pues, la gallina va a cantar, como va a comportarse como un gallo.
Entonces, en el momento mismo en que la gallina cante se le debe cortar el cuello, ya que
dice es mal aguero. Asi, con su muerte, la gallina se lleva la muerte de la persona. Si no
matamos a la gallina cualquiera que viva en la casa puede morir». (Informante N° 06, 76

watayuq, 07-05-2019).]

3.2.2.1.4 Tukupa wagaynin [El canto del buho]

Kay ashmaga hatun haapa pishqum, mishipanawmi fiawin, ishkay mishi rinrin
kapun. Payga ampipam pawar purin, hunagpaga tsunyaq hatun muntikunachawmi punun,
tsaymi hunagpaga tsaynawllaga tarinatsu.

[Este animal es un ave grande silvestre. Tiene ojos de gato y dos orejas también de
gato. El anda de noche volando; de dia duerme en el medio de los bosques silenciosos.
Por eso, de dia no resulta facil de encontrar.]

«Tukuga allaapa naya ashmam. Kay pishqugam ampipa wayi nawpan

muntikunachaw naya karga huk, ishkay kuti allaapa wagan: jTukuu! jTukuu! nishpa.
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Tsaymi wayiyugkuna ullqukag managa warmikag mayqganpis wanuyanga. Mana tsaynaw
karga pipis tsay marka mayiinkunam ushakaayanga» (Informante N° 07, 70 watayuq, 07-
06-2019).

[«El buho es un animal muy mal aguero. Si esta ave llora mucho de noche en los
arboles cerca de las casas es sefial de mal augurio. Entonces, morira el hombre o la mujer
duefio de la casa, o alguien de la casa» (Informante N° 07, 70 afios, 07-06-2019)].

«Nunakuna tukuta wiyarga allaapam mantsakaayaa; musyayaanam wanukuy
piman Kkarpis shamunanta; kikiikunaman kar, yawar mayiikunaman kar, marka
mayiikunaman Kkarpis. Tsaymi tukuta wirarga nunakuna qunpar, mantsakaatsir
imaykanawpis wagangan patsapita garquyaanaa. Tsaynaw mantsakar aywakurmi
wafiuywan aywakun, mananash pimanpis mana alli ratanganatsu, alli kawaymanmi
kutiyaashag».( Informante N° 08, 75 watayuq 07-05-2019).

[«Cuando la gente escuchan al baho se asuta mucho; ya sabemos que la muerte le
llegaré a alguien, a uno de nosotros, a los familiares o a alguien del pueblo. Por eso,
cuando escuchan llorar al buho la gente, asustada, lo ahuyenta del lugar. Asi, el buho se
lleva a la muerte, y esta ya no vendra sobre nadie, y la gente vivira feliz». (Informante N°
08, 75 watayuq 07-05-2019)]

Tuku ashmaga allaapa ranyash, wayi hananman, imayka hachakunaman
rataykurshi allaapa wamayaypaq wagamun: «Tukuuu puhhh, tukuu puhh» nir waqgar
kakun. Ranya karninga mana mantsakushpash pagas pagas wayichaw wafuypaq willakur
wagan. Tsaymi, ranya karnin tukuga rumiwan, kurpawan qumpar garquyaptinpis manash
taykanganpita aywakuntsu: «Tukuuu puhhh, tukuu puhh»  nirllam yaskikurin.
Tsaynawmi patsa ampiptinpis wayikunaman Kkutilla kutin”(informante N° 09, 74

watayuq, 12- 10 -2018).
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[Dicen que el buho es un animal muy mal agtiero; desde el techo de la casa o desde
cualquier arbol llora causando miedo: «[Tukuu, tukuu], diciendo llora. Si es de mal
aglero, sin asustarse, llora de noche en las casas, anunciado de la muerte de alguien. Por
eso, si es de malgtero, el buho no se ird incluso si lo echan con piedras. «Tukuuu puhhh,
tukuu puhh», respondera. Asi, cuando se hace de noche vuelve a la casa». (Informante N°
09, 74 afios, 12- 10 -2018)]

Tsaynawllam kay ashmapaq informante N° 50, 66 watayuq (12-10-2018): «Tuku
wayintsik kinranman chaamur wagaptinga allaapa mana allim. Tsaymi nunakuna tuku
wagaqgta wiyarninga, allaapa yarpachakuyaa, pita karpis apakungam, nir llakinar
parlapakuyaa. Tukuga manash huk kutillatsu wagan, waragq waragmi wagakun: jTukuu
nii! jTukuu niii!, nirnin. Kay pishqugam pipis wafiuriptinragmi karupaarin, managash
waray waray wadakur kakun».

[Asi cuenta, sobre este animal, informante N° 50, 66 afios, 12-10-2018: “Si el biho
viene cerca de la casa a llorar no es bueno. Por eso, cuando la gente escucha llorar al buho
se angustia, pensando que se llevara a alguien, apenado nos hablamos. Dicen que el buho
no llora una sola vez, sino durante varias noches. Solo cuando alguien muere, esta ave se

va, mientras tanto llorara todas las noches.]

3.2.2.1.5 Waiiuy puritsig aya hancha [Aya hancha, el que lleva de mano la muerte]
Aya hancha niyashgan kuruga chuspi rikugmi, ichik hatun kanganllam, yanawan
ankashmi kay kuruga. Paypis wafiunapagshi willakun.
«Kay kurugam illagpita maychawpis yuripukun, tsaymi kaywan tinkuyga,
wafiuywan tinkuynawmi, wafiuynintsiktam willaykaamantsik. Wafiuy willakug karmi
kay kuruga wanutsishgapis sasga wafiuntsu, harushgapis unaytam wariur fiakan, managa

pawarmi aywakun» (Informante N° 50, 66 watayuq, 10-05-2019)
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[El gusano, conocido como aya hancha, se parece a una mosca, solo que un poco
mas grande, y muy ligero. También dicen que este insecto da aviso sobre la muerte:

«Este animalito aparece en cualquier lugar de donde sea. Encontrar con él es
encontrarse con la muerte, nos estd avisando sobre nuestra muerte. Porque anuncia la
muerte, aungue se lo quiere matar no muere facilmente; incluso cuando se lo pisa, agoniza
y tarda en morir. Y cuando no muere se va volando» (Informante N° 50, 66 afios, 10-05-
2019).]

Wakinkunanam kaynaw niyan: «Aya hancha kuru naanita aywaykaqta tarir, pipa
hupayninraq puriykan niyan. Paykunapagga hupayshi kurutukur mantsatsikur purin.(
Informante N° 41, 65 watayuq, 12-10-2018).

Kay kuruga rikangantsiknawpis allaapa nayash. Wanuyta apamugq, wanuypaq
willakug, pipa maypa hupaynin puritsig.

[Otros dicen asi: «Cuando el aya hancha se encuentra en el camino, el espiritu de
alguien estd andando. Segun ellos, el espiritu anda asustando convertida en ese gusano».
(Informante N° 41, 65 afios, 12-10-2018).

Como hemos visto, este gusano es muy mal agtiero. Trae la muerte, avisa sobre la

muerte, lleva el alma de cualquier persona.]

3.2.2.1.6 Tushuq waychaw [Waychaw bailarin]

Waychawqa pishqum, payga hallgakunachawmi yachan. Kay pishqupis allaapa
nayash. Nunakuna mitsikuq aywayaptinshi, mitsikunganman chaariykur, tumar tikrar
qutsuriryan gatswariyan. Kay pishqukunash naya tukurga ishkayyanshi mantsatsikur
gatswar gatswarshi shiginakuyta nawpantsikchaw qallaykuyan. Kay pishqukunata
maganakugta rikarga musyayannash wafukuyaananpagq kanganta; tsayshi mana

wafiukuyta munarga kikin pishquta imaykanawpis waifiutsiyan, kikinlla nunapa
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waruyninta rantinpar apakunanpag. Kaynawmi willamantsik (Informante N° 40, 65
watayuq, 11-05-2019).

[El waychaw en un ave. El vive en la puna. Dicen que esta ave también es de mal
aglero. Dicen que cuando la gente va a pastear, llega hasta ella y baila y canta dando
vueltas. Dicen que esta ave de mal agliero se convierte en dos y baila y pelea asustando
delante de la gente. Si se ve pelear a estas aves, se sabe que se morira. Por eso, si no se
quiere morir, se debe matar al pajaro de cualquier forma. Asi, el waychaw moriré en lugar
de uso y se llevara la muerte. (Esto nos cuenta informante N° 40, 65 afios, 11-05-2019)].

«Waychawqga allaapa nayam. Huk kutim shipashllaraq kaykaptii hallgata
waataakunata mitsiq aywayargaa. Tsaychaw mitsikuykaayaptiinam, huk waychaw
nawpaakunaman shamuykur gatswar, pintiykachar gallaykamurgan. Tsayta rikaykurnam
mamaaga allaapa mantsakargan. ¢Imaraq pasaykamaashun? Tagay waychawaga nayam.
¢Nugallaapaqtsuraq gatswaykaamun? ;Warfiukullaashaq ima?. nimargan. Nugaga mana
musyarnin kaasupargaatsu. Pishquga purikunchi nishpa. Tsaynaw ningannawmi ishkay,
kima hunagllatana mamaaga piga nanaywan gishyakurkur antsar wanukullargan. Tsaymi
kananga maychawpis waychawta rikarga imanawpis wanutsiimis.

[«El waychaw es de muy mal agiiero. Una vez cuando aln era nifia fuimos a la
puna a pastear a los animales. Y cuando estabamos pasteando lleg6 el waychaw, y empez6
a bailar y cantar. Entonces viendo eso mi mama se asustdo mucho. “;Qué nos sucedera?
El waychaw es de muy mal agiiero. ;Estara bailando para mi? ;Quiza me voy a morir?”,
me dijo. Como no sabia de eso no le presté atencién; asi como habia dicho, después de
dos o tres dias mi mama se enfermé y murié de dolor de cabeza. Por eso, ahora cuando
veo al waychaw lo mato como sea».]

“Waychawqa urpaynaw niraq ashma pishqum. Payqa chakrakunaman uryakuq,

imayka rurakuq aywashgash hachakunaman taakurirnin allaapa wamayaypaq
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wagapaamantsik. Tsay wagayninwanshi wafuynintsikta qgayaykaamun. Payshi
wafuynintsikta rigin, musyanpis, tsayshi pintikachar kushipaamarnintsik kayta
willamantsik”.(Informante N° 42, 71 watayug, 01-07-2019).

[«El waychaw es una animal parecido a la paloma. Cuando se va a la chacra a
trabajar o a hacer cualquier cosa, se posa en las ramas de los arboles y llora para asustarse.
Dicen que €l sabe sobre nuestra muerte; por eso, saltando y alegre nos avisa de ello».
(Informante N° 42, 71 afios, 01-07-2019)].

Hukkunanam waychawpaq kaynaw niyan:

«Kay pishqu tarimashgaga mananam ima hampiwanpis kachakantsiknatsu. Mana
tsay kananpag, imanawpis kay pishqutam rantin wafiutsinantsik, managa piykarpis
aywakungam».( Informante N° 33, 66 watayug, 01-07-2019).

[Otros dicen asi sobre el waychaw: «Si esta ave nos encuentra ya no nos sanaremos
con ninguna medicina. Para que no suceda eso, tenemos que matarla como sea, Si no

alguien morird». (Informante N° 33, 66 afios, 01-07-2019).]

3.2.2.1.7 Antsa wagaq wayquchaw [Llanto grave de wayquchaw]

Allaapa mana allish wayqguchaga «wayquch, wayquch» nirshi pipis
wariukunanpaq managa markanpita aywakunanpaq wayi hikpanchaw pasaypa antsaypa
ampikunapa wagan.

[Dicen que no es para nada bueno que llore «wayquch, wayquch». Para que alguien
muera o para que se vaya de su pueblo llora mucho por las noches detras de la casa.]

«Kayga allaapa ranyash, garqush, wagayninwanshi wafiuypag, garqukun. Kay
wayqguchaga hupay gipantam gatir aywan. Rikashgaami. Kay pishquga allaapa ranyam.
Huk kutim pullan pagas horanaw chakraapa qallpaq aywargaa, tsaymi aywaraykaptii

naani hananchaw wayqucha wagaykamurgan. Tsaymi llalliramarnii huklla tinkuq
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naaniman aygaykamurgan; tsaychawmi imanaw pishqupa nawpanta huk yana hupay
aywaqgtam rikargaa. Tsay hupaytam rikaykurgaa, imanaw mana patsata harushpa mayu
kuchunpa aywagta. Tsaypita ichik unayllatam huk marka mayii wafukurgan.Tsayna
yarpachakurir niymanchi tsay hupayga wariukushga marka mayiipachi kallargan»
(Informante N° 28, 70 watayuq,11-05-2019).

[Dicen esto es de muy mal aguero. Dicen que con su llanto o te echa o te trae la
muerte. Este wayquchaga va detras del alma, siguiéndolo. Lo he visto. Esta ave es de muy
mal augurio. Una vez, a medianoche, fui a regar la chacra; entonces, cuando estaba yendo
el ave comenzo a llorar encima del camino. Y de repente se aparecio delante de mi en el
camino como si saliera a mi encuentro. En eso vi ir delante de la ave a una alma. Y vi que
el alma iba sin tocar el suelo por la orilla del rio. Poco tiempo después murié una persona
de mi pueblo. Entonces cai en la cuenta de que ese espiritu era de la persona que murio
en el pueblo (Informante N° 28, 70 afios,11-05-2019).]

«Wayquchata wagaqta wiyarirga nunakuna pipis wafiukullaashunchi nir
yarpachakuriyaa. Kay pishquga kay markakunachaw allaapa mantsashgam, allaapa
chikishgam. Kayqga pipa hupayninta llupin aylluytachi yanagan, tsaynaw karmi wafiuy
willakug, wariuy puritsik». (Informante N° 31, 70 watayuq, 11-05-2019)

[«Cuando escuchamos llorar a Wayqucha, nos preocupamos ya que alguien va a
morir. Esta ave es muy temida en estos pueblos, y también muy odiada. Esta acompafia
al espiritu de la persona va detras de sus pasos. Por eso, lleva la muerte y avisa acerca de

ellax». (Informante N° 31, 70 afios, 11-05-2019)

3.2.2.1.8 Hakapa willakuynin [El anuncio del cuy]
«Kay ashmaqga allaapa ranyam, payga rigishgantsiknawpis imayka patsapis:

«Wishiqg, wishig» nirllam wagan. Kay ashmatsun hukmanpa waganga: «Kullkull,
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kullkull” nir utipa wagamutsun, wafiukugpa hupayninmi yaykushga, tsaymi hakakunata
allaapa mantsatsir tsaynaw wagatsin. Tsaymi ari hakaga hupayta mantsar kullkullyar
antsaypa wagan. Hupaytam rikaykan. Tsaymi hakata hinallanllachaw tsariykur, pipis
mana wafiunanta munar, Kikinllata pishtarir mikukurkuyaa. Mana tsaynaw mikuyaptiiga
mana allaapa unayllatam pipis wafiuykunga». (Informante N° 34, 79 watayuq,10-07-
2019)

[«Este animal es mal agiiero. Como sabemos, él llora «Wishiq, wishig». Pero si
Ilora de otra manera, como «Kullkull, kullkull» es porque el alma de quien va a morir les
ha entrado y por eso les asusta y les hace llorar asi. Por eso, llora de esa manera, por el
miedo al alma. Es que esta viendo a una alma. Por eso, si no queremos que muera alguien,
en ese momento agarramos al cuy y lo matamos y lo comemos. Si no hacemos eso,

alguien morira después de poco tiempo». (Informante N° 34, 79 afios,10-07-2019)]

3.2.2.1.9 Chigyapa wagaynin [EI llanto del Chiqgya]

Kay ashmaga yukisnaw niragmi, manam kay markachaw allaapaga tsaynawllaga
kantsu. Chiqyataga ampipa manam tsaynawllaga wagaqta wiyantsikllatsu. Chigya pishqu
wagagta wiyarninga llapan nunakunash allaapa mantsakaayan, musyayannash pimanpis
wafiuy shamuqta. Kay pishqugash wafiuy puritsikshi; tsaynawmi nugaakunapa
yarpayniikuna (Informante N° 23, 69 watayuq, 10-07-2019)

[Este animal es parecido al zorzal. En este pueblo no se lo encuentra facilmente.
Por las noches, es raro escucharlo cantar. Dicen que al escuchar cantar a esta ave la gente
tiene miedo; sabe que a cualquiera le vendra la muerte. Dicen que esta ave transporta la

muerte. Eso creemos nosotros (Informante N° 23, 69 afios, 10-07-2019)]
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3.2.2.1.10 Chukllushpa wagaynin [EI llanto del grillo]

Chukllush wayi rurinchaw wagaptinga maygan yawar mayi karninpis wayipita
wafiuypa aywakunanpagshi. Kay chuskllushga allaapa ranya kurush, tsaynawshi
piymaypis niyan. Musyayanshi allaapa ranya, garqu kanganta. Tsaymi mana pipis
wafiunanpaq imaykanawpis llapan chukllushta wafiutsiyaanan. Tsayshi chukllush
warfiuyninwan runapa kawayninta rantinpar, wafiuyninta apakun.

[Si el grillo llora dentro de la casa, algin familiar morird, se ira. Dicen que ese
grillo es un insecto demasiado mal agtiero; eso dicen todos. Saben que es un malguero.
Por eso, para que nadie muera deben matar al grillo, de cualquier manera. Y con eso, el
grillo muere en lugar de la persona que iba a morir.]

Kaynawmi willamantsik informante N° 26, 68 watayuq, (10-07-2019): «Kay
chukllushga allaapa musyaqg kurum. Unaynam llullu warmi wamraa chugawan gishyarnin
mana kachakargantsu. Tsay witsankunam huk hatun saprasapa yana chukllush wayiiman
yaykakaykamur waraq wagaykurgan, tsay hunagkunanawllam llullu wamrallaa
wafiukullargan. Tsay chuklluchi wamrallaata apakurgan. Managa pay musyarchi
willamargan, nuganachi ima willaykaamanganta musyargaatsu, musyargachi imawanpis
kachakaatsimanchi kangan ari. Tsaynaw kaptinga nuna kaynintsikwan shallgapa
willakuyninta alli kawanapaq allish riginantsik».

[Asi nos cuenta informante N° 26, 68 afios, (10-07-2019): «EI grillo es un insecto
que conoce mucho. Hace ya algun tiempo mi hija estaba enferma de tos y no se sanaba.
Por esos dias, un grillo grande negro peludo se meti6é a mi casa y llor6 toda la noche. Y
algunos dias despues murié mi hija. Creo que ese grillo se llevo a mi hija. El grillo me
habria avisado; si yo hubiera sabido eso, hubiera hecho de todo para que la enfermedad

deje a mi hija».]
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Kaynawmi informante N° 19, 68 watayuq (09-07-2019) yaparamun: «Chukllush
wayinkunapa hirurugninchaw utishganaw wagaptinga imayka karninpis mana allish tsay
wayichaw yachaqgta ratananpagshi, wayiyugshi wafiukunga. Tsayshi ranya chukllushta
ashiriykurnin ninaman hitaypa wariuratsiyan; mana tsaynaw rurayaptinga pita karpis tsay
wayichaw yachaqgtash wafiuypa apakunga.

[Asi nos cuenta, ademas, informante N° 19, 68 afios (09-07-2019): «Si el grillo
llora como cansado alrededor de la casa, algo malo le pasara a quien vive en la casa;
morira el duefio de la casa. Por eso, dicen que deben buscar al grillo mal agliero y matarlo

lanzandolo al fuego. Si no hacen eso, a alguien de la casa se lo llevara la muerte».]

3.2.2.1.11 Waiiuy apamugq paka paka [EIl baho pequefio que trae la muerte]

Paka pakaga wayi kinran, hatun hachakunaman ampipa taykurmi Paka, paka, paka
nir mantsanaypaq wagan. Manam kay ashmataga rikantsiktsu, allaapa wagaqta
wiyarirllam mantsakantsik. Kay pishquga hina tsaynawllam llakikuypanaw allapa
utinganyaq wagan. Tsaymi kay markachaw taaraq nunakuna paka pakata wiyariykur
kaynaw nillan:

«Mayqgantsikrag ~ aywakugpaq kaykaallantsik», ninakuyan. Niykurmi tsay
hunagkunanawlla pipis markachaw wafiukuyan. Tsaynawmi Paka paka wagaptinga
musyaynam, imapis mana allish tsay wayichaw kanga, markamanpis mana allikunam
ratanga. Kay ashmagam allaapa musyaykun pipis tsay witsanchaw wariukunanpaq kaqgta.
(Informante N° 25, 75 watayuq 03-07-2019)

[El buho pequefio paka paka llora [paka paka] por la noches, cerca de las casas,
sentado sobre las ramas de los grandes arboles, y es para asustarse. A este animal no se
lo ve. Solo al escuchar su lloro nos asustamos. Esta ave llora para preocuparnos hasta

cansarse. Por eso, en este pueblo al escuchar al paka paka la gente dice lo siguiente:
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«¢Quien de nosotros ya estara por irse?» —se dicen entre ellos—. Luego, por esos
dias alguien en el pueblo muere. Asi, cuando llora la lechuza ya saben algo malo pasara
en la casa o algo malo llegard al pueblo. Esta ave sabe quién morird en el lugar
(Informante N° 25, 75 afios 03-07-2019)].

Huk willakuychawnam informante N° 44, 69 watayuq (03-07-2019), kaynaw paka
pakapaq willayaamargan: «Huk kutish warmi, ullqu (mama tayta) wamrankunata biilata
tsarirkatsir chakrankunata parqupakug aywayaanag; tsay mama, yaya kutiyaananpagshi
wayinkunata chipik kayakashgata tariyaanaq; tsaychawshi ishkay wamrankunata
ugrayaanag.Kaynaw wamrakuna ushakaayaananpaqpis paka pakatash pagas pagas
wagagta mamanwan taytan wiyayaanaq. Tsayshi kay pishqu wafiuyta apamunganta
maakuyaanaq; tsay patsapitash imaypis tsay pishqu, tsay kinranpa wagapaakuq imaypis
kutimunagnatsu».

[Informante N° 44, 69 afios (03-07-2019) nos cuenta sobre la lechuza asi: «Dicen
que una vez unos padres habian salido a regar la chacra dejando a sus hijos en la casa con
la vela encendida. Y cuando volvieron de regar encontraron toda la casa quemada. Alli
perdieron a sus dos hijos. Para que esto sucediera los padres habian escuchado de noche
llorar a la lechuza.Entonces, se dieron cuenta de la muerte la habia traido la lechuza.

Desde esa vez, esta ave no volvio a llorar mas por esos lugares».]

3.2.2.1.12 Asyaq afas [EI zorrillo apestoso]

Afashga asyarninshi wafuypaq willakur purin; payga wayi wagtankunaman
chaykurshi ancha asyaqta ishpaykun. Kay ashmaga manash ulikuntsu, pay allillatash,
imakuna ratananpagq kagtash willakun. Tsayshi nunakuna tsay willakuyninta alli

kaayiyaanan. Afias asyar wayi Kinranchaw purirshi asyayninwan wafiuyta maqtapag,
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shipashpaqg warmipaq, llullu wamrapaq, awkinpaq, chakwanpaq apaykaamun
(Informante N° 49, 79 watayuq, 04-07-2019)

[Dicen que cuando el zorrillo andan apestando esta avisando acerca de la muerte.
El llega detras de las casas y orina que huele muy mal. Este animal no miente; él dice la
verdad, las cosas que van a suceder. Por eso, la gente debe saber lo que quiere comunicar.
Si el zorrillo pasea cerca de la casa apestando, trae la muerte ya sea para el joven, la

muchacha, el bebé, el anciano o la anciana (Informante N° 49, 79 afios, 04-07-2019)]

3.2.2.1.13 Mishi wafutsiy [Matar a los gatos]

Mishigash supaypa kachakuynin, wakinnam Kikin supaymi niyan. Tsaymi mishita
supaywan tinkutsir wakin nunakuna allaapa chikipaayan, wakinnam waatarninpis
shumaqg kuyayanllatsu; hukkunanam pukllay siki, shumaq kaptillan allaapa kuyayan.
Kaynawmi willamantsik informante N° 12, 73 watayuq (07-05-2019) willamantsik:

[Dicen que el gato es el enviado del diablo; otros dicen que es el mismo diablo.
Por eso, algunas personas lo aborrecen, ya que lo relacionan con el diablo. Aunque lo
crian, no lo quieren bien; Otros lo quieren mucho porque es muy juguetén. Asi nos cuenta
informante N° 12, 73 afios, (07-05-2019):]

«Mishipis wafiuy willakug ashmam. Mishi pagaspa wayi hananchaw fiawrarar
allaapa wagargash wariuypagq willakurmi purin, tsay wayichaw taaraq mayqganpis
wafiukungami. Mana wafiuy tsay wayiman chaananpagasmi kikin mishiwan wafuyta
garquyan. Kikin mishitam wafiutsiyaa».

[«El gato también es un animal que da aviso sobre la muerte. Cuando el gato llora
demasiado encima de la casa esta avisando sobre la muerte de alguien que vive en esa
casa. Para evitar la muerte de alguien que vive en la casa, se mata el gato, y asi la muerte

se va».]
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Kay ashmapis ranyash, ampiy pagaspash allaapa wamayaypag rawyarnin «Raww,
raww raww» nir pipis wafiukunanpaq wayi hanankunachaw willakur purin. Tsayshi
Shilla marka nunakuna imaykanawpapis ranya mishita garquyan, hina tsariykurnin
wariuratsiyanpis (Informante N° 37, 82 watayuq, 04-07-2019)

[Dicen que este animal también es mal aguero. Si por la noches llora mucho para
asustarse encima de las casas, esta anunciando la muerte de alguien. Por eso, la gente de
Shilla hace todo lo posible para ahuyentar al gato, incluso lo agarran y lo matan.
(Informante N° 37, 82 afios, 04-07-2019)]

Hukmanpapis mishi ranya kanganpag Shillachaw willakuyanmi. Mishitsun mishi
mayinwan wayi hananchaw maganakur tsarinakuyaptinshi, tsay wayichaw taaragkuna
(warmi - ullgu) maganakuyanga. Tsayshi mana pipis maganakuyaananpag mishita alalaq
yakuwan lagchiyan. Tsayshi alli. Tsaynawshi alli alli kawakuyanga. (Informante N° 46,
65 watayuq, 12 -10- 2018)

[En Shilla, también cuentan de otro modo sobre el gato mal aglero. Si los gatos
pelean encima de las casas, las personas que viven en esas casas (mujer-varén) pelearan.
Por eso, para que esto no ocurra les echan agua fria a los gatos. Dicen que esto es bueno,

para que la gente viva bien. (Informante N° 46, 65 afios, 12 -10- 2018).]

3.2.2.1.14 Mana pingakuq piwincha [El piwincha sinverglienza]

Piwinchaga huk pishqu ashmam. Kay ashmash allaapa ranya, tsaynawmi Shilla
markachaw willakuyan. Kay pishquga manash mantsatsishgapis, shigishqgapis
ayqikuntsu, hanaykichawshi tumarkur, tikrarkur gatswaykamun. Tsayshi allaapa mana
alli. Kay ashmaga allaapa garqush, yawar mayintsik gishyarnin wafiukuyaananpagshi

tsaynaw ruran.
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[El piwincha es un ave. Dicen que este animal es muy mal aguero; asi cuentan en
el pueblo de Shilla. Aunque lo espantan o lo molestan esta ave no huye; regresa, se da
vueltas y baila encima de uno. Dicen que hace esto para que algun familiar enferme y
muera.]

Kaytam willamantsik informante N° 17, 70 watayuq ( 04-07-2019): Kay
ashmagam qatswarnin piynintsik wafiunanpaq kaqgta musyar kushipaamantsik. Tsaymi
allaapa ranya kaptin kay ashmata rikarninga rumiwan qunpayan, undiillawanpis
mantsakaatsiyaa. Nunakuna kaynawmi kay piwinchapaq yarpaayaa «Allaapa mana
pingakuq rakcham piwinchaqa, alli gatswarirninram aygikun», niyaa.

[Esto nos cuenta informante N° 17, 70 afios ( 04-07-2019): Cuando baila esta
animal es porque alguien de nosotros va a morir, y de alegria baila. Por eso, cuando lo
vemos lo ahuyentamos con piedra o lo espantamos con hondilla. La gente piensa eso
sobre esta ave: «Piwincha es un asqueroso sinvergiienza; solo cuando ha bailado se va».

Eso decimos.]

3.2.2.1.15 Ranya kuliibra [La serpiente mal aguera]

Qargum kuliibraga nugapa wayiman chaykamurgan mamaa kawaykaptin tsaymi
wayiiman yaykukuyta munaptin mamanii sillaaman mantsakashga kaykurgan tsaymi
mamanii mantsakashga kapkaytin amaru uraypa aywakurgan mana wanutsiyargatsu
llutaypa hatun amaru. Tsayllapitanam mamaallaga gishyar qallaykuran. Tsaypitaq
wariurillaran (Informante N° 16 , 65 watayuq,10 -07-2019).

[La serpiente es un animal que separa o echa [de algin lugar]. A mi casa entro
cuando mi mama aun vivia. Mi mama estaba muy asustada, y la serpiente se escapd hacia
abajo y no pudimos matarla; era grande. Poco después mi mama enfermo, y murid

(Informante N° 16, 65 afios,10 -07-2019).]



79

3.2.2.2 Shillachaw wanuypaq willakug qurakuna [La hierba que avisa sobre la muerte]
3.2.2.2.1 Kalabaasupa wachaynin [EI fruto de la calabaza]

Kalabaasuga mikuykuna mururaq rurinkunachawmi kan (hara, triigu, papa),
patsata laatarmi aywan, hatusaqg raprayugmi, ayawmatam waytan, tsaypitam kalabaasu
mikuy yurin.

[La calabaza crece entre otras plantas que se siembran (maiz, trigo, papa). Se
arrastra por el suelo y tienen hojas grandes y su flor de color anaranjado; de estas crece
la calabaza.]

Kaayigkunam kaynaw niyan: «Llutaypatsun kalabaasu chakrachaw gishpiykun
(wachaykun), tsayga ranyanam, nuna wafiunanpagmi. Mana ranya karga ichikllatam
wachan, wakinkagnaaga manam wachayanllatsu, waytan tsakirmi, taksha kalabaasu
yuriraykar tsakirin. Tsaynawshi kay hacha wayuyninwan pitapis kawayninpag willan,
tsaymi nunakuna musyayaman, riginman imanaw hachakunapa willakuyninta»
(Informante N° 15, 60 watayuq,11-06-2019)

[Los que saben dicen esto: «Cuando la calabaza produce abundamente en la chacra
es sefial de mal aguero. Eso es para que la gente muera. Si no es mal aguiero, no produce
mucho, y muchas de las calabazas que salen de las flores se secan. De este modo esta
planta anuncia sobre la vida que le queda a la gente; la gente debe saber sobre los mensajes

gue comunican las plantas» (Informante N° 15, 60 afios,11-06-2019)].

3.2.2.2.2 Ruudapa wafiukaynin [La muerte de la ruda]

Kayqga ichiklla hacham, uchukllalla raprashgam, gallwashtam waytan. Kayga
allaapa mushkug hacham.

Willakuyninkunachawga kay ruudaga wafiunapag karga  wayintsik

wagtankunachaw plantaraq kaqgshi tsakir pasaypa wariur ushakaariyan. Tsayshi nunakuna
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tsayta rikar musyayanna pipis wanukunanpaq kanganta. (Informante N° 27, 70 watayuq,
25-06-2019)

[Esta es una pequefia planta, de hojas pequefias, y de flor amarilla. Esta planta tiene
un olor muy fuerte.

Segun cuentan, para que alguien muera las plantas de la ruda detras de la casa se
secan. Por ello, cuando ve eso la gente ya sabe que alguien va a morir (Informante N° 27,
70 afios, 25-06-2019)]

Ruudapagqga hukmanpapis willakuynin kanmi. Wayichaw huk baldichaw managa
jarrachaw yakuyuq kaykar raslla tsakirgash wafiuypagq willakuykan. Tsaymi niyan,
ruudaga manam sasllaga yakuchaw wafiukanmantsu; saslla garwachar ushakarga
warfiuytash tsay wayiman apaykan, managash pipis tsay wayichaw kawaqgshi imay karpis
wanukullanga. (Informante N° 11,79 watayuq, 15-06-2019)

[Sobre la ruda también se cuenta de otra manera. Cuando en casa, a pesar de estar
en un balde o jarra con agua se seca, anuncia la muerte de alguien. Dicen que la ruda no
puede secarse si esta con agua. Si se vuelve amarillo y se seca, esta trayendo la muerte a
esa casa: culaquiera que viva en la casa morird en algin momento (Informante N° 11, 79

afios, 15-06-2019).]

3.2.2.2.3 Saabilapa tsakiynin [El secado de la sabila]

Saabilaga qaara rikugmi, chullgam, qutukunachawmi yurin, managa wayi
wagtankunachaw, hardinkunachaw katsiyan.

Kaynawmi willamantsik informante N° 13, 84 watayuq (25-06-2019):
Nugakunaga wayiikunamanmi kay saabilata alli kawayta apamunanpaq warkuyaa. Kay
hachaga kawananpaq manam allaapa yakuta wanantsu, tsaymi sasllaga tsakikuntsu.

Imaypis, imapaqpis willakuyta munarga hukllash huk ishkay hunaglla tsakirin. Kay
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saabilaga nunapa kawaynintam musyan, tsaymi nunapa wafuynin shamuptin kikin
tsakirnin willakun.

[La sabila se parece al maguey, y es color verde; crece en las piedras; también
crece detras de las casas o en los jardines.

Asi nos cuenta informante N° 13, 84 afios (25-06-2019): Nosotros colgamos la
sébila en nuestras casas para que nos traiga buena suerte. Esta planta no necesita de mucha
agua para Vvivir; por eso, no se seca rapido. Pero si quiere avisarnos de algo se secara
rapido en uno o dos dias. La sabila sabe lo que la gente tiene de vida. Por eso, cuando se

acerca la muerte de una persona, avisa de ello secandose ella misma.]

3.2.2.2.4 Ugapa atska wachaynin [La produccién abundante de la oca]

Kay marka nunakunaga ugataga hallganchawmi muruyan. Ugqa alli
wachananpaqgga tienda wanunmi hichapuyan, tsaymi alli qishpin, managa manam
wayunllatsu. Kay marka witsanchawga llutaypatsun uga qishpiykun, hinantin
hatusagragtsun kaykun, tsayga ranyash, chakrayuq wafiukunanpagshi managash
murugninshi imaykarpis wafiunga, tsaynawmi niyan.

[La gente de este pueblo siembra la oca en la puna. Para que la oca produzca bien
le echan guano de la tienda. Asi produce bien; de lo contrario, no. Dicen que si la oca da
frutos grandes y en abundancia es mal aguiero. Eso es que para que muera el duefio de la
chacra o quien la siembra. Eso dicen.]

Kayta yanapamun informante N° 44, 69 watayuq (25-06-2019): «Uqa
muruyanganshi huk wata llutaypa shumaq gishpiykunag, matashkunaraq kuyapaypaq
kaykuyaanaq, tsayshi tsaynaw llutaypa uga gqishpiykuptin awilaa gishyakuykunagq,

tsaypita wanukullaanag.Tsaychawshi mamaa taytaa allaapa uqata ayllukuyaanag, tsay
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witsankunallapitanash awilaa mana shaariypa gishyakurkullaanaq, tsayllachawnash
wanukullaanag. Ranyash kanaq tsay ugaga. Tsaynawmi mamaani willamargan».

[A esto afiade informante N° 44, 69 afios (25-06-2019): «Un afio el sembrio de oca
habia dado muy buena cosecha. Entonces mis padres cosecharon oca en abundancia. Dice
que después, por eso, mi abuela enfermd, y ya no pudo levantarse y murio. La oca habia

sido de mal agliero. Asi me contd mi mamé».]

3.2.2.3 Hampikuq qurakuna [Hiervas medicinales]

Informante N° 14, 62 watayuq, (03-05-2019) hampi qurakunapaq kaynaw
willakun: «Hampi qurakunawanga tukuy laaya gishyaytsash hampiyan. Imayka niragtash
hampita rurayan, wakinshi yanuypapis, puwarkatsirpis, agaypapis, infusiyunchawpis,
implastuchawpis ifiishiyanshi; tsaynawllash armakuypagpis allaapa allishshi qurakuna,
waytakuna kayan».

[Informante N° 14, 62 afios, (03-05-2019) dice esto sobre las hierbas medicinales:
«Con las hierbas medicinales curan todo tipo de enfermedades. Hacen medicina de
diversas maneras: las sancochan, las hacen hervir, las muelen. Con eso se bafan, y dicen
que las hierbas y las flores son muy buenas».]

Kay qurakunataga manash llutallatsu upuyan managa manash alliyaatsikuyantsu
tsaynawllash wanuyanmanpisshi. Tsaynawqa hampikugkunaga manash llutallatsu kayan,
hampikuq kayta munar allish hachakunapaq, niykurpis ima gishyaykunapag
musyayaanan.

[Estas hierbas no se toman al azar, pues eso no harian bien, incluso podrian matar.

Asi, los que curan deben saber sobre las hierbas y también acerca de las enfermedades.]
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Kay uranchaw musyashun ima hampi hachakunata ifiishiyanganta,
tsaykunachawmi kayan: ishmufiaw, gara mati, kullash, kulin, gamash, ritaama, wayaw,
shinwa, iwkaliptu, rumiiru tsaynawmi willaramantsik Shilla Nuna.

[Aqui, més abajo, sabremos que plantas utilizan como hierbas medicinales. Entre
ellas, tenemos ishmufiaw, gara mati, kullash, kulin, gamash, ritaama, wayaw, shinwa,

iwkaliptu, rumiiru. Asi nos cuenta una persona de Shilla.]

3.2.2.3.1 Ishmufiaw [Mufia]

Kay quraga chakrakunachawmi, hallgakunachaw wifian; pukutaq hacham, ichik
raprayugmi, yuragq waytam; tamya witsanllam alli rapraakun. Kay hachataga pacha
nanaypaq, kurukunata (pardsito) hitanapaq puwarkatsir managa achaq yakuchaw
ushmarkatsir upuntsik. Raprankunataga imantsik nananganmanpis lagashwanshi, tsayshi
tullu mugaypaq, tsaktakuykunapaq alli.

[Esta hierba crece en las chacras y en la puna. Es una planta que huele bien; tiene
hojas pequefias y de flores blancas. Solo en la época de lluvias tiene abundantes hojas.
Esta hierba se toma para el dolor del estdmago, o para desparasitar. Se toma como infusén
en agua caliente. Si nos duele alguna parte del cuerpo se pone las hojas de esta hierba

encima de esa parte. También es bueno para el dolor del hueso o los golpes.]

3.2.2.3.2 Qara mati [Matico]

Kay quraga chakrakunachawmi, hallgakunachaw, hapallanllam wifian; hatun
raprayugmi, garwash waytam. Kay hachaga chugapaq, pacha hakaypag, tullu nanaypaq
(reumatismo), atska yawar yargamugpag (hemorragia) alli. Kaytaga llullu raprankunata

puwatsiykurshi quiiu qufiullata upuntsik, tsaynawshi ifiishiyan kay markachaw.
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[Esta hierba crece abundantemente en las chacras y en la punas. Tiene hojas
grandes y las flores anaranjadas. Esta planta es bueno para la tos, la hinchazén del
estdmago, dolor de huesos, la hemorragia. Las hojas méas verdes de esta planta se hacen

hervir y se toma caliente. Asi utilizan en este pueblo.]

3.2.2.3.3 Kullash [Molle]

Kay hachaga quiiuq patsakunachawmi wifiankun; hatun, pukutag hacham, ichik
raprayugmi, yuraq waytam. Kay hachataqa, raprankunata ninachaw acharkatsir, tullu
nanaypaq (reumatismo), piga nanaypag, wayra tsarishgapad, giripaq kupakuyan.

[Esta planta crece en lugares calidos. Es un arbol grande muy olorosa, de hojas
pequefias y flores blancas. Se calientan las hojas en el fuego y luego se soba. Se utiliza

para el dolor de huesos, dolor de cabeza, el soplo del viento, y las llagas.]

3.2.2.3.4 Qamash

Kay quraga chakrakunachawmi wifian; pukutaq hacham, ichik raprayugmi, yuraq
waytam. Kay hachataga pacha hakaypag, pacha nanaypag, isgichipag, shunqu hitaypaq
yakuchaw upuntsik.

[Esta hierba crece en las chacras. Es una planta olorosa, de hojas pequefias y flores
blancas. Esta hierba se usa para la hinchazén del estdbmago, el dolor de estdbmago, del

corazén, y se toma en infusion.]

3.2.2.3.5 Ritaama [Retama]
Ritaamaga chakrakunachawmi, hallgakunachawmi wifian. Kayga shukshunaw,

Ilapsha raprayugmi, garwashtam waytan; tamya witsanllam tsigllin manam usya witsanga
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rikakunllatsu. Kay hachataga utiypag, shunquntsik alli kananpag, mishki yawarpag, tullu
nanaypagq, allaapa nanaykunapaq upuyan.

[La retama crece en las chacras y en la puna. Esta planta crece como bastones, de
hojas delgadas y flores amarillas. Sus hojas crecen solo en época de lluvias. En época de
sequia no crecen. Esta planta es para el adormecimiento, para que el corazén funcione

bien, para la sangre dulce, el dolor de huesos, y para todo tipo de dolores fuertes.]

3.2.2.3.6 Kulin

Kay quraga chakrakunachawmi, mayu kuchunkunachaw, hallgakunachaw wifian;
pukutantsu, hatunmi, llapsha raprayugmi, yurag waytam; tamya witsanllam alli
rapraakun. Kay hachataga pacha nanaypaq, isgichapagq yakuchaw upuyan. Kulinpa
raprankunata puwatsirkurshi upuntsik, tsayshi yawarnintsikta alliq pagan. Wakinnash kay
hampi hachata imapis kanikuypaq, gara hakaypaq ifiishiyan. Kay kulinpa rapranwanshi
imantsik nananganta kupantsik, tsaynawllash giripitapis, hakaakuypitapis, nanaypitapis
kachakaarintsik.

[Esta hierba crece en las chacras, en la orilla de los rios y en la puna. No huele, es
grande, tiene hojas delgadas y de flores blancas. Solo en época de lluvias le brotan
abundantes hojas. Esta hierba se toma en infusién para aliviar el dolor de cabeza y la
diarrea. Las hojas de culén se las hacen hervir para tomar, y es bueno para limpiar la
sangre. Otros utilizan esta hierba para tratar las morderuras y la hinchazon de la piel. Con
las hojas de culén se masajea en la parte donde duele; asi, uno se libera de la herida, de la

hinchazon y de los dolores.]
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3.2.2.3.7 Wayaw

Wayaw hachaga haapa hacham, manam pipis muruntsu, hatun, pukutag hacham,
raprasapam, manam waytantsu. Wayawqa usyachawpis, tamyachawpis kanmi. Kay
quraga hakapaakuypag, tullu nanaypaq, mantsakaypaqgshi alli; tsayshi lullu rapranta
aylluykur ninachaw wirawan acharkatsir kupakuyan, tsayshi raslla nanapaakuy,
mantsakaypis, hakapaakuypis illarin.

[Wayaw es una planta silvestre; nadie la siembra, es grande, fragante, de hojas
largas, no da flores. Esta planta tiene hojas tanto en época de lluvias como en el verano.
Esta hierba sirve para curar la hinchazon, dolor de huesos, para el susto. Se calienta las
hojas mas verdes con grasa en el fuego y se soba; entonces, desaparecen enseguida los

dolores, el susto y la hinchazon.]

3.2.2.3.8 Shinwa [Ortiga]

Kay quraga muruy chakrachawmi, naanikunapa kuchunchaw, hallgachaw wifian;
manam pukutantsu, ichishaq kasha raprayugmi; tamya witsanllam alli rapraakun. Kay
hachataga piga nanaypad, aqtsa higamuypag, tullu nanaypaq, hakapaakuypaq ifiishiyan;
warmikunash killankunachaw allaapa yawarninkuna yarqamuptin shinwa yakuta upuyan.

Rikangantsiknawpis imaykachawmi, imaykapagmi kay qurata wanayan. Wakinshi
yakuchaw upuyan, wakinna agarkur armakuyan, wakinna kupakuyan managa
shugmakuyanpis. Allaapa hampi hachash kay shinwaga.

[Esta hierba crece en las chacras de sembrio; en los bordes de los caminos, y la
puna. No es fragante; y tiene hojas pequefias con espinas. Durante la época de lluvia le
crecen abundantes hojas. Esta hierba se utiliza para tratar el dolor de cabeza, la caida del

cabello, el dolor de huesos y la hinchazon.
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Como se Ve, esta hierba se necesita en todo y para todo. Algunos la toman en agua;
otros, la muelen y se bafian; otro se frotan el cuerpo. La ortiga es una planta muy

medicinal.]

3.2.2.3.9 Rumiiru [Romero]

Kay quraga maychawpis winanmi. Rumiiruga pukutaq hacham, ichik raprayugmi,
kulli niragtam waytan. Kaytaga sistema nervisopagshi upuyan; wakinnash piga nanaypagq,
wayra tsarishgapag, shunqu hitaypaq yakuchaw upuyan.

[Esta hierba crece en todas partes. EI romero es una planta fragante, de hojas
pequefias, de flores parecidos al culli. Esta hierba se toma para el sistema nevioso.
También toman en infusion para tratar el dolor de cabeza, el soplo del viento y para el

vomito.]

3.2.2.3.10 Iwkaliptu [Eucalipto]

Kay tsikan hachaga chakrakunachawmi wifian. Kaytaga muruyanmi. Kayga
allaapa hatun qirun, tsay qirunpitam imaykata rurayan, wakinnam yantachawpis
ifishiyan. Kay girupa rapranga allaapa pukutagmi, tsay pukutayninshi wishqata, chuqata,
kunka nanayta, gasqu nanayta kachakaatsin.

[Este arbol grande crece en las chacras. Este se siembra. Es un arbol grande. De
este arbol se hacen muchas cosas; también se utiliza para lefia. Las hojas de este arbol son
muy olorosas. Dice que su olor alivia de la gripe, de la tos, del dolor de garganta y del
dolor de pecho.]

Musyagkunam niyan, kay hachapa raprantash yakuchaw chugapag, wishgapaq
upuntsik. Wakinnash iwkaliptu yakuwan armakuyan tsayshi chugapita, wisgapita huklla

kachakaarintsik. Hukkunanam iwkaliptupa rapranwan ninachaw qufiurkatsir
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hurkunkunata, gasqunkunata, waqtankunata kupakuyan, tsayshi imayka nanatsikuq
gishya illarin: Tullu nanay, piga nanay, gasqu nanay, wagta nanay, imaykapis.

[Los que conocen dicen que las hojas de esta planta se toma en infusion para tratar
la tos y la gripe. Otros se bafian con el agua del eucalipto, y asi se curan enseguida de la
tos y la gripe. Otros, calientan en el fuego sus hojas y con ellas se soban el cuello, el pecho
y la espalda. Asi, desaparece los dolores del hueso, de cabeza, del pecho, de la espalda y
otros.]

Shilla markachaw atska hampi qurakunam kan, tsaywan kay marka nunakuna
imaykapam gishyankunata hampikuyan, manam pastiillakunata upuyanllatsu.
Tsaynawmi kay nunakuna kushi kushi mana allaapa gishyapaakushpa kawayan.

Kay qurakuna llapan hallgakunachaw, hirkakunachaw, chakrakunachaw mirayan.
Kay hachakunapa hampikuyninkunatam kay marka runakuna yachakuyashqa,
kananyaqpis wakin maqtakuna, shipashkuna ifiishiyanmi.

[En el pueblo de Shilla existen muchas plantas medicinales. La gente de esta zona
se cura de toda clase de enfermedades casi sin tomar pastillas. Asi, la gente vive feliz sin
enfermarse mucho.

Estas hierbas crecen en todas las punas, los cerros y las chacras. La gente de este
lugar a apredido a conocer las propiedades curativas de estas plantas. Hasta ahora algunos

jévenes y sefioritas las utilizan.]

3.2.3 Précticas rituales
3.2.3.1 Wanuychaw rurapakuy [Actividades cuando la gente muere]

Informante N° 10, 69 watayuq (08-07-2019) wanuypaq kaynaw willakun: «Shilla
markachaw wanuriptinga patsa ampipa kar, hunagpa karpis, wafiukungan patsapita

ratashninwan piturkur huk kutaman churayan; tsaypitana pagatsiyan, agtsanta, shillunta
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rutupuyan; mana shillunkuna, aqgtsankuna kuruman tikrayaananpaq, tsaynawmi
yarpaayan. Tsaynawmi ampipa biilayaananpaq alli shumagq mushuq kaq ratashninta
yakarkatsir kaahaman churayan, kaykaq ratashwanshi wak patsapa aywakunga. Kay
markachawqa yurikushgapita chunka puwaq watayaq wamrakunapa ratashninwan
kaahanga yulagmi. Yulagta churapuyan, mana paykuna hutsayuq kayaptinshi. Tsaychaw
nunakunapagqa pishi wamrakunaga angelshi kayan, tsaymi cielotam aywakuyan.

[Informante N° 10, 69 afios (08-07-2019), nos cuenta asi sobre la muerte: «En el
pueblo de Shilla, cuando muere una persona, ya sea de dia o de noche, la envuelven con
su ropa y la ponen en una caja. Después le bafian, le cortan las ufias y el cabello, para que
su cabello o sus ufias no se conviertan en gusanos (Eso creen). Para que le velen de noche
le ponen en la caja su ropa nueva. Asi, se ira rapido de esta tierra. El ataid y la tela son
de color blanco si el fallecido es de cero a 18 afios; dicen que porgue no tiene pecado. Se
ird al cielo y sera angel».]

Magqtapawan shipashpa ratashninkuna, kaahankunaga yulagmi kayan; paykunapis
angelyaragshi kayan, manaragshi allaapa hutsayugragtsu kayan. Kay markachawmi
yarpaayan, paykuna angelyaraq karshi ullqukuna yuraq lasapata apayaanan: warata,
chumpata, kamisata, sapatuta; warmikunanash yulaq bluusata, chumpata, hustanta,
faldata, sapatuta apayan. Tsaynawshi yakatsiyan mana supay apananpag, kay supaypitash
yulaq yulaq gishpiyaanan, tsaynaw Diosman saslla chaayaananpag. Niykurpis tsay aya
huk kiputash tsigllanchaw apanan; kay kipuwanshi (cordon) supaypita washaakur, shiqir
gishpiyan.

[La ropa y el atatd de los jovenes y muchachas son blancos. Ellos también seran
angeles, ya que aun no tienen muchos pecados. Eso creen en este pueblo. Los varones
Ilevan ropa blanca: pantalones, chompa, camisa, y zapatos; las mujeres, blusa blanca,

chompa, fustan, falda y zapatos. Asi los visten para que el diablo no se los lleve. Con ropa
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blanca pueden escapar del diablo, y llegar con rapidez a Dios. También el difunto debe
Ilevar un corddn con nudos en la cintura. Con esto se defenderan y escaparan del diablo.]

Chakwanwan awkin wafiuptinga allikaq ratashnintam yakatsiyan. Warmi
wariukuptinga alli ruripantam, alli bluusantam, alli chumpantam, alli mantantam, yulaq
saapatuntam yakatsiyan. Tsaynawmi ullqu wafiuptinpis allinkaq waranta, kamisanta,
chumpanta, sapatunta shukutsiyan.

[Si mueren un anciano o una anciana, le ponen su mejor ropa. A la mujer, le ponen
su mejor falda, su mejor blusa, su mejor chompa, su mejor manta, sus mejores zapatos.
Del mismo modo, si muere el varon también le visten con sus mejores prendas: Su mejor
pantalon, camisa, chompa, y sus zapatos.]

Kanan ¢Imanawtaq chakwanpa, awkinpa kaahan? Ishkay rikugmi kahaankuna
kayaapun. Tsay chakwan, awkin gishyaywan wafiukushga kaptinga wikush niraq
kaahawanshi pampayan; manaqa, tsay wafiukug illagpita wafiukushga kaptinga uchpas
niraq kaahatash churapuyan; kay rikugtaga churayan mana Diyusnintsik gayashgaraq
kaptin wafiukushga kayaptinshi.

[Ahora, ¢como son el féretro de la anciana y del anciano? Los atades son de dos
clases. Si la anciana ha muerto con enfermedad, la entierran en atadd de color marrdn; si
no es asi, la pondran en una caja de color plomo. Estos colores los usan si es que la persona
ha muerto antes de que Dios los llamara.]

Shilla nunakunaga unay anti nunakunanawllam kananyaqgpis yarpaayan.
Paykunapis warfiushgapa kaahanman imayka rikug garaykunatam churapuyan: mikuyta,
siktakunata, latsapata, murukunata (harata, allwita, hukkunatapis) pukllanakunata
(wamrapaq) uryanankunata (kayshita, mankata, matita, imaykata). Kay
gayayninkunawanshi ari wak patsachaw alli kawayta apar, mana kay patsachaw kawayta

llakir kakuyanga.
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[La gente de Shilla piensa igual que la gente de antes. Cuando muere una persona,
le ponen todo tipo de regalos en el atatd: comida, ropa, semilla (maiz, arveja, y otras),
juguetes para los nifios, utensilios de cocina (olla, tazén, y otros). Con estos regalos,
podran vivir bien como aqui en la tierra, pero sin echar de menos la vida que tenian en la
tierra.]

Paykunapagga manash wafiuy kantsu, wak patsachawpis alli kawayshi kan. Wak
patsachaw kawagllash aywakuyan. Kaynawmi rurayninkunachawga paykunaga
yarpaayan, kay patsapita wak patsachaw huk kaway kanganta, tsay patsachaw kay
patsachawnawshi imayka rurana kaway kan.

[Para ellos/ellas no existe la muerte. En la otra vida también llevan buena vida.
Solo se van a vivir en otra vida. Creen gque hay vida en otro mundo. En este otro mundo
vive todo tipo de gente como aqui en la tierra.]

Veloriota huk laaya huk laayam Ilapan markakunachaw rurayan. Shillachawqga
pipis wafukuptin paykunapis yawar mayinkunawanmi, marka mayinkunawanmi ayata
velayan. Tsay velaychawshi ayapagq gloriapa aywananpaq Diosninstikta risarnin,
qutsurnin mafakuyan.

[El velorio se realiza de diversas maneras segun los pueblos. Cuando muere una
persona en Shilla, participan del velorio sus familiares y las personas del lugar. En el
velorio, cantan y rezan pidiendo a Dios para que la persona fallecida vaya a la gloria. ]

Veloriomanga llapan tsay markanchaw taaragkunam aywayan, llapanpuram
yanagaanakur yanapakuyan: «Llapantsikpis tsayman chaashunchi», niyan. Tsay
wanushga watukagq aywagkunaga imayka garayninkunawanmi chaayan: arruswan,
fidyuswan, triiguwan, asukarwan, tantawan, alkulwan, aytsawan, harawan, llunkawan,

imaykawan.
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[Al velorio asisten todos los que viven en el pueblo. Se acomparian y ayudan entre
ellos: «Todos llegaremos a ese lugar», dicen. Los que van al velatorio llegan con todo
tipo de regalos (arroz, fideos, trigo, azucar, panes, alcohol, carne, maiz, etcétera.)]

Tsay veloriochawmi yawar mayinkuna, marka mayinkuna ayapaq yarpar, imanaw
kashganta, alli nuna kawaynin kanganta parlapakuyan. Tsaynaw yarpar parlayaptinshi
hupaynin cieloman kushishga mana hipaypa aywakunga.

[En el velorio, los familiares y la gente del lugar, recuerdan cémo fue en vida el
difunto, hablan de sus buenas acciones. Esto ayudara a que el difunto llegue alegre al
cielo, sin cansarse.]

Kay Shilla markachaw nunakunaga ayata pampayaananpag quya quyam uushapa
pigan kalduta upuyan. Tsaynaw kalduta alli upurirmi kimag, chuskug aya hamananta
uchkug aywayan. Niykurnam wanushgapa wayinchawna yawar mayinkuna kaahanman
mikuynin, ratashnin, kukan churapuyan; wakinkunanash wanushgapa kaahanman taksha
mankatapis, matitapis, wishllatapis churapuyan.

[La gente de Shilla el dia en que entierran al muerto toman caldo de cabeza desde
muy temprano. Asi, después de tomar caldo, tres o cuatro personas van a cavar la
sepultura. Mientras tanto, en la casa sus familiares le ponen comida, ropa, y coca al atatd
del difunto. También le ponen una olla chica, un tazén, y cucharén.]

Kay willakuywanmi nimantsik imanaw kay marka runakuna aya nunata
imaykankunata churapuyanganta. Wak patsachawshi paykuna kawayan, yachayan,
mikuyan, imaykapis kay patsachaw rurayannawllash rurayan.

[Con estos relatos, nos cuentan sobre los regalos que la gente le lleva al difunto.

Ellos viven en otro mundo, donde comen y viven igual que aqui en la tierra.]
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Ayataga yawar mayinkunaga manash kataayantsu, huk nunakunash apayaanan.
Kanshi maychaw ayata hamatsiyaananpagpis, musyayshi maychaw mafakuykunatapis,
ofrendakunatapis rurayaananpag.

[Los familiares no cargan al difunto; lo hacen otras personas. También tienen un
lugar donde hacen descansar al muerto; saben donde deben pedir y dar ofrendas.]

Kananna musyashun imanaw pampana kanganta. Ayatash shumaglla waskawan
uchkuman hamatsiyan. Paykunaga musyayannash imanaw pigan chakin churakaanan
kaqgta; ayapa piganga inti yargamunanmanshi rikaranman. Manash allitsu huk laaduman
churakanman, tsaynaw karga ayapa qagllanshi allitsu hamanga, kikin ayapis manash
allitsu uqu patsaman shumagllaga changatsu. Tsaynaw ayata uchkuman alli
patsaaratsirirshi allpawan tsapaayan; tsapar usharirnash wagallapa shumaglla wafiuy
naanipa aywakunanpagq mafakuyan, niykurna hananman waytakunata, krusta
churapuyan, agua benditatapis hichapuyan.

[Ahora veamos como se entierra a los muertos. Con mucho cuidado, con sogas,
dejan caer al muerto a la sepultura. Saben como debe acomodarse su cabeza y sus pies.
La cabeza del difunto debe mirar hacia el este, sino el difunto no descanzara bien o no
Ilegara bien al mundo de abajo. Después de acomodarlo bien en el hueco, le echan tierra
encima. Después de enterrarlo, los familiares piden llorando para que vaya por el camino

sin dificultades. Luego le ponen encima flores, cruz y echan agua bendita.]

3.2.3.2 Shillachaw Waytawan Shugmakuy [La frotacion con flores en Shilla]
3.2.3.2.1 Imanawmi shugma ruraynin [Como se hace la curacion con flores]
Informante N° 18, 60 watayuq, (06-04-2019), shugma rurayninpagq kaynaw

willakun: «Kay Shilla markachaw tukuy laaya waytakunawanmi rurayan; hukkunam
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yulaq ruusallawan, hukkunanam atska niraq waytakunata ifiishiyan, wakinnam kay wayta
shugmaman amshita, yana harata, ismu harata, gillaykunatapis wifiayans.

[Informante N° 18, 60 afios (06-04-2019) nos cuenta asi sobre la shugma: «Aca en
el pueblo de Shilla lo hacemos con todo tipo de flores. Algunos utilizan solo rosas
blancas; otros flores de todo tipo; otros afiaden a las flores afrecho, maiz negro, maiz
podrido y monedas».]

Kananna musyashun imanaw gishyagkunata imayka niraq waytakunawan
shugmayanganta. Shugmayaananpagqga qishyaqgtash, qalapachurir huk hakuman
iskaatsiyan, tsaychawnash umanpita gallaykur chakinkagman waytakunawan alli
kupayan. Tsay kupaytam shugma nintsik:

[Ahora sabremos como curan a los enfermos con flores de todo tipo. Para curar
con flores, desnudan al enfermo y lo echan sobre una manta. Y luego le soban bien con
flores desde la cabeza a los pies. A este hecho de sobar con flores se conoce como
shugma.]

«Shugmakunapaqga huk hakumanmi llapan waytakunata, triiguta harinata, ismu
harata winantsik, tsaymannam mantsakaywan gishyaqta galapaachurir iskarkatsintsik,
tsaychawmi llapanninta alli kupantsik; kupar usharirnam waytakunawam gishyaqta
ayurkur punutsintsik, tsaymi pufiungan waytata wafiukashqgata hurgarintsik. Tsaypitam
tsay shugmata tinkug naaniman krusman hichantsik».

[«Para la frotacion con flores, se pone en una manta todas las flores, las harina de
trigo y el maiz podrido. Luego al enfermo de susto se lo desnuda y se echa sobre la manta
y se soba muy fuerte. Después de sobar se hace dormir al enfermo envuelto con las flores.
Asi, las flores se marchitan y mueren. Después se echa esas flores en forma de una cruz

en el cruce de caminos».]
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¢Imanirtaq tinkug naaniman hichantsik? Shilla nunakunapaqgqa tsay tinkugchawshi
hupaynintsik alli kawaywan tinkun, tsaychawshi tinkuq kaptin pipis tsay gishyayta
harurnin  apakunga, tsayshi pipis shugmawan kachakan, managa manash
kachakaayanmantsu.

[¢Por que las echamos en los cruces de caminos? Para la gente de arriba, es en ese
cruce donde nuestra alma se encuentra con la buena vida, y quien pise esas flores se
Ilevara la enfermedad. Por eso, la curacion con flores sana a cualquier enfermo; sin ella,
no se sanara.]

Tsaynawmi informante N° 21, 67 watayuq ( 06-04-2019) willaraamantsik:
Waytakunawan shugmakuy imanaw qanganta kay Shillachawga imayka niraq
waytakunawanmi shugmata rurayan; paykuna musyayannam ima waytakuna, ima
gishyapaq kanganta, ayka kuti shugmana kangantapis. Kanan tsay shugmakuna
waytakunata rikaashun:

[Asi nos cuenta informante N° 21, 67 afios ( 06-04-2019) sobre cémo son las flores:
En Shilla utilizan todo tipo de flores para la curacion con shugma. La gente ya sabe qué
tipo de flores sirven para tratar cada enfermedad. También las veces que hacen falta curar.

Ahora veamos cutales son esas flores.]

3.2.3.2.2 Purugsa wayta [La flor del tumbo]

Kay waytata llullu wamrakunata shugmaychaw ifiishiyan. Kay waytataga manam
muruyantsu, kikinllam chakrakunachaw haapa hachanaw yurir wifiakun. Kay waytaga
marzo Killa, abril killachaw waytan, gallwash niragmi waytam. Kastillaanuchaw kay

waytata tuumbu wayta niyanmi.
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[Esta flor se utiliza en la curacion de los nifios pequefios. Esta flor no se siembra.
Crece sola en los montes y matorrales. Esta flor se encuentra entre los meses de marzo y

abril. Su flor es de color amarillento. En castellano, se conoce como flor de tumbo.]

3.2.3.3.3Tanta wayta [Flor de pan]

Kay waytapis kikinllam chakrakunachaw yurikun, shumaq hatusag tantanawmi
tsaymi Shilla nunakuna tanta wayta niyan. Wakinga naani kuchunkunachaw wifiarshi
kawaynintsik naanita musyan, tsayshi mantsakaypaq, patsa hitashgapaq, mana alli
flawipag shugmachaw ifiishiyan.

[Esta flor tambié crece sola en las chacras. Se parece a los panes grandes; por eso,
en Shilla la llaman tanta wayta. Algunas, por crecer junto a los caminos, conocen el

camino de nuestra vida. Se utiliza para curar mediante la shugma el susto y el mal 0jo.]

3.2.3.2.4 Ritaama [Retama]

Ritaama hachapa gallwash niragmi waytan, hatusagmi yuram, raprannam
ichishaglla, hatun tullum. Kay hachapa waytankunatam hampikugkuna shugmachaw
ifishiyan. Kay waytaga hirkakunachawmi, ragrakunachawmi, mayu kuchunkunachawmi
wifian. Kaypa waytanga allaapa shumagmi mushkun, tsaymi tumpiskunapis,
winchuskunapis waytapa mishkinta shuquyan.

[La retama es una planta grande de flores de color amarillento, hojas menudas y
ramas largas. Las flores de esta planta se utilizan en la curacion con shugma. Esta planta
crece en los cerros, quebradas y en la orilla de los rios. Las flores son de olor muy

agradable. Por eso, algunas aves como el picaflor chupan su néctar.]
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3.2.3.2.5 Yulaq ruusa [La rosa blanca]

Kay waytaga yulaq niragmi, hatun yurayugmi, wakinga ichikpis kayanmi. Kay
waytakunataga nunakuna  wayin  nawpankunachawmi,  chakrankunachawmi,
hardinnikunachawpis muruyanmi. Tsaynaw murushga karmi wata tumariq waytan,
tsaymi hampikugkuna imayka gishyaypaq ifiishiyan: shunqu naynaypag, fiawi nanaypadg,
piga nanaypag, matsakaypaq (shugmachaw), hukkunapaqpis.

[Esta flor es de color blanco, de tallo grande, aunque también las hay de tamafio
chico. Las gente la siembre delante de sus casas, en sus chacras y sus jardines. Se utiliza
para tratar toda clase de enfermedades, como el dolor de corazén, dolor de ojos, dolor de

cabeza, susto (mediante shugma), y otras enfermedades.]

3.2.3.2.6 Puka ruusa [La rosa roja]

Kay waytaga hutin ningannawmi puka, gamlas pukapis kanmi, hatun yurayugmi,
atska kashayugmi, ichik yurapis kanmi. Kay waytata nunakuna atskatam hampi kaptin
chakrankunachaw, hardinnikunachaw muruyan. Wakinkunanam kay waytata virgenku-
naman, santukunaman rayminchaw, misanchaw churapuyaananpaq muruyan;
wariushgankunapaqgpis aya hamaninkunapa apayanshi.

[Esta flor es, como dice su nombre, de color rojo. También hay de color no tan
rojo. Su tallo es grande, con muchas espinas, aunque también hay de tallo pequefio. C6mo
es medicinal, la gente la siembra en abundancia en sus chacras y en sus jardines. Otros
siembran esta flor para llevarsela a los santos en su fiesta. También la llevan para los
muertos, para que estos descansen.]

Kay waytataga shumaq mushkuptin, hampi kaptin [llullu wamrakunata

shugmaychaw ifiishiyan. Kaywanga fiawi qishyaypita, patsapita, mantsakaypita
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wamrakuna raslla shugmar kachakaatsiyan. Wakinnam kay waytata yakuchaw
mantsakaypadg, llakikuypag, shunqu nanaypaq, imayka rigiyangan gishyaypag upuyan.

[Esta flor es de olor muy agradable. Es medicinal y la utilizan para la shugma de
los recién nacidos. Con ella, se trata la enfermedad de los ojos, la del susto, mediante la
shugma. Otros la toman en infusion para el susto, el dolor del corazdn, y toda clase de
enfermedades conocidas.]

Shillachawga nunakuna kananyaq shugmakuy yachayninkunata kawatsiyan, ima
gishya kaptinga paykunaga imayka nirag hampikunawanmi hampinakur kawakuyan.

Unay hampinakuyta gqungashuntsu, kaykunaga unay witsanpitam imanaw
gishyaykunata hampiykuna kayan, tsaymi kay witsan mana ugrakaananpag pantashuntsu.

[En Shilla, hasta ahora la gente practica la shugma. Cuando enferman la gente se
curan con toda clase de medicinas.

No olvidemos las maneras antiguas de curar enfermedades. Estas son desde hace

mucho tiempo la forma en se curan. Evitemos que todo esto se olvide y pierda.]

3.2.3.2.6.1 Higapakushga gishya [La enfermedad causada por caidas]

Informante N° 20, 83 watayuq, (06-04-2019) higapakushgapaq kaynaw
willaramantsik: «Shilla markachawga kay gishyataga allaapa mantsaya. Kay gishyaga
ishkingantsikpitam pachantsik tikshurin, tsaymi allaapa gishyakurkuntsik. Tsaywan
gishyakurga shunqu hitaywanshi, piga nanaywanshi, achachaatsikurshi, mana imatapis
mikuyta nirarshi kakuntsik. Tsayshi mana sas hampikurga wafiuymanpis chashwanshi».

[Informante N° 20, 83 afios (06-04-2019), nos cuenta asi sobre esta enfermedad:
«En Shilla tememos mucho a esta enfermedad. Esta enfermedad es consecuencia de la

caida que hemos tenido. Por eso, nos enfermamos gravemente. Esta enfermedad te hace



99

vomitar, duele la cabeza, tienes fiebre, y no te dan ganas de comer nada. Po eso, no nos
curamos pronto podemos llegar a morir».]

Tsaynawmi informante N° 29, 90 watayuq, (24-01-2019) willakun:

«Llullu wamraami tullpaachaw mishiwan pukllaykanganchaw hatun rumita halurir
patsaman ishkiykurgan. Tsaynam mantsakashga kaptin yulaq ruusata ashirkur ampipa
shugmargaa; shugmarirnam kay waytakunata tinkug naaniman aparir hicharga. Tsayna,
shumaqg hicharirna, mana tumashpa kutikamurgaa, tsaynawmi wamraa tsay hunaglla
alliyargan».

Asi informante N° 29, 90 afios nos dice:

[«Mi hijo que estaba juganto con su gato junto al fogon tropez6 con una piedra y
cayo al suelo. Se habia asustado. Por eso, lo curaron de noche con rosas blancas mediante
la shugma. Luego llevaron esas flores en el cruce de caminos y las echaron. Después
regresaron sin voltear. Asi, mi hijo se sand ese mismo dia».]

Ningantsiknawpis awkispis, llullupis mantsakaywan gishyashwanshi. Tsaynaw
mantsakaywan gishyarga rasshi imanawpis hupaynintsikta shugmawan kutitsimunantsik,
managash gishyakur unayta hiparshi wafiushwan.

[Como hemos dicho, seamos nifios o viejos podemos enfermarnos de susto. Si
estamos enfermos de susto, debemos hacer regresar nuestra alma mediante la curacion

con shugma, pues si no lo hacemos podemos sufrir y morir con esta enfermedad.]

3.2.3.2.6.2 Wayra tsarishqga gishya [La enfermedad del mal aire]
Informante N° 22, 87 watayuq, (15-05-2019) wayra gishyaapaq kaynaw willaamamtsik:
Wayra tsarishga gishyaaga mana allim. Kay gishyaywan tsaripakushgakunaga

shunqunkuna hitaypa, pigankuna nanaypa gishyar hipayan, tsaymi raslla uyuyaayan. Kay
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gishyataga imayka wayta shugmakuywashi hampiyan, wakinnash waytakunata
yakuchaw upuyan tsaragshi ichikpa, ichikpa unayllata kachakaayan.

[Informante N° 22, 87 afios (15-05-2019), nos cuenta asi sobre esta enfermedad:

La enfermedad del mal aire no es buena. Las personas que han contraido esta
enfermedad vomitan, tienen dolor de cabeza, se agitan, y enflaquecen muy rapido. Esta
enfermedad se cura mediante la shugma con flores de todo tipo. También tomando
infusion de flores, y asi pueden recuperarse lentamente.]

Kay willakuywan nimantsik imanaw kay patsachaw alli kag mana alli kag wayra
kangantam. Alli kaggash alli kawaynintsik qumantsik, tsaywanshi kawantsik, tsaytash
shuutantsik, kaywanshi imaykapis kawan. Warfiuy wayrapagnam niyan, kayga
warfiutsimashwanshi, tsayshi llutallaga maypapis yarqushwantsu, managash mana alli
wayra tsarimashwan.

[Con este relato nos dicen qué aire/viento es bueno y cual es perjudicial para la
salud. El aire/viento bueno nos ayuda a vivir bien; y gracias a él vivimos, lo respiramos;
y con él vive todo ser vivo. Dicen que el mal viento nos puede matar. Por eso, no se debe

ir a cualquier lugar, pues nos puede alcanzar el mal viento.]

3.2.3.2.6.3 Patsa hitashga gishyapa hampin [La cura de la enfermedad del expulsado
por la tierra]

Informante N° 30, 75 watayuq (06-04-2019) patsa hitashga gishyapa hampinpaq
kaynaw willaamamtsik:

Kay gishyataga tukuy laayam hampin ashintsik. Kay Shilla markachaw kaynawmi
patsa hitashga qishyata hampiya: Huk qupi hananmanshi qishyagta galashta
iskarkatsintsik, tsaypitanash shugapar Diosman mafakur, yulag waytakunata willapar

[lapanninkunata shugmar kupantsik. Usharirna tinkug naaniman shugma waytata
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hichantsik, shugmata hicharirna mana tumashpa kutikamunantsik, managash gishyay
kikintsikllata taripaamantsik.

[Informante N° 30, 75 afios (06-04-2019) nos cuenta si sobre la enfermedad:

Sobre esta enfermedad hay varios tipos de tratamiento o medicina. En Shilla, asi
curan al enfermo expulsado por la tierra. Al enfermo se le quita toda la ropa y se le acuesta
sobre una manta; luego se le pide a Dios, y a la vez que se le tranquiliza se le frota con
flores blanca por todo el cuerpo. Luego de terminar se bota las flores en un cruce de
caminos. Y luego se regresa sin voltear la mirada, ya que si lo hacemos la enfermedad

podria alcanzarnos.]

3.2.3.3 Shillachaw ashmakunawan shugmakuy [Curacion con animales en Shilla]
3.2.3.3.1 Hakawan shugmakuy [Frotacion con cuy]

Kay ashmataga llapan nunakunam Shilla markachaw waatayan. Kay ashmata
nunakuna mikuyaananpagmi waatayan, wakinnam hampikuychaw ifiishiyaananpadg,
hukkunanam rantikuyaananpag, qilli karnin garakuyaananpagpis, imaykapagmi.

[En Shilla, todos crian a este animal. Las gente lo cria para comer. Algunos los
utilizan para curar; otros, para vender, y para otras actividades.]

Hakawan qishyata tarinapag kanganta kaynaw willakun informante N° 17, 70
watayuq, (04- 07- 2019) kaynaw willaramantsik:

«Qishyag nunatam llapan cuerpunta kupantsik, tsaynawmi kay haka llapan
gishyata hurgan. Kay hakaga kanman mallwam, yanam. Hakaga tsaynawmi
kupaykashqalla gishyata hurgan tsaylla antsarir waiiurin, niykurmi wafiushga hakata
pachanpa pishtantsik, tsaychaw ima gishyaykunata rikantsik.

[Sobre la practica de diagnosticar la enfermedad con cuy, nos cuenta asi informante

N° 17, 70 afos, (04- 07- 2019):
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«A la persona enferma se le soba con cuy por todo el cuerpo. Asi, el cuy muestra
cualquier enfermedad. EIl cuy debe ser tierno y de color negro. ElI cuy muere por la
frotacion, y entonces se le abre el térax para ver la enfermedad que tenia la personax.]

Tsaynawmi informante N° 24, 78 watayuq (06-05-2019), hakawan shugmakuypaq
kaynaw willaamamtsik:

«Kay ashmawanga imayka mantsakaykunatam hampiyaa. Tsaymi hakawan
imayka gishyayangankunata shugmakurir, hakata pishtarir shunqunchaw, fiatinninchaw,
puywashninchaw, pachanchaw, agishninchaw, ayagninchaw rikaayan. Shugmataga
gallarkuntsik nunapa llapanninta kupar kuparmi, chakinpita gallaykur piganchaw ushar.
Warmita hampinapaqga yulag china hakam, ullquta hampinapagga yana urqu hakam
kanan, llullu wamrakunata hampinapagnam uyushllam kanan. Kay ashmawan
shugmakushgaga llapan gishyaykunatash hurgaramun, tsaynawmi hampikugkuna
musyaykunata willakuyan. Tsaypitanash kupar usharirna hakataga kutsilluwan shumaglla
ruquyan, niykurna wafiushga hakachaw llapan gishyaykuna hurgamunganta rikaayan.
Kay llapan ruraychawqa tayta apukunata mafakushllapash rurayan, managa illakunatapis
gayar, Patsa Mamata, hatun hirkakunata mafakur rurayan».

[Informante N° 24, 78 afios (06-05-2019), nos cuenta asi sobre la curacién con
cuy:

«Este animal cura todo tipo de susto. Por eso, después de la shugma se degolla al
cuy para ver en los distintos 6rganos del animal (el corazén, higado, los pulmones, el
estdbmago) la enfermedad de la persona. La curacién se empieza sobando todo el cuerpo
de la persona con el cuy, desde los pies a la cabeza. Para curar a la mujer se utiliza un cuy
blanco hembra; para curar al varén un cuy macho negro; y para los nifios pequefios, el
cuy debe ser tierno. Con la shugma con este animal se muestran todas las enfermedades.

Asi cuentan sus saberes los que curan. Luego, después de terminar de frotar matan al cuy
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con mucho cuidado, y asi pueden ver en el cuy todas las enfermedades que tiene. En todo
momento, piden a los apus, o invocan a los amuletos, la madre tierra o a los cerros».]

Wakinnash hakawanga mantsaykayta karpis, maldadkunata karpis hampiyanshi.
Maldadpaq karga yana hakawanshi rurayan, yana hakapa shungunga mana allikunata
rurayangantash willakamun.

Shugmakuqg alli hampinanpaqgash alli hunagninchaw kanman, mana tsaynaw
karga manash alliga hampikungatsu; manash tsay gishyaq kachakangatsu managa hakapis
manash ima gishyakuna kanganta willakuyantsu.

[Otros curan con el cuy el susto o la maldad. Para la maldad, se utiliza el cuy negro.
Dicen que el corazdn del cuy negro avisa todo lo malo que han hecho.

Quien realiza la shugma tiene que tener un buen dia. Sino no podra curar bien. O
no podra sanarse el enfermo o el cuy no podréa revelar la enfermedad que tiene la persona.]

Tsaynawllam willaramantsiq informante N° 43, 72 watayuq (15-07-2019),
huklayaa willakun hakawan shugma ganganta kaynaw willaramantsik:

«Hampinaata munaq kagkunaga wayiimanmi shamuyan. Manam nugaga
aywaatsu. Tsay hampikuy munag shamuykar huk warmiwan tupaykun, tsayga manam
shamunmantsu. Mana allim gishyaykar warmiwan tupayga. Tsaynaw shamuykar huk
warmita rikaykur tsaypis mana allim, mananam shamunmannatsu. Tsanawmi tsay
gishyag manam kachakangatsu, kachakayta munarga huk hunagnam kutimunan».

[Informante N° 43, 72 afios (15-07-2019) nos cuenta de otra manera sobre la
curacion con cuy:

«Los que quieren ser curados vienen a mi casa. YO0 no voy a sus casas. Si quien
viene a curarse se encuentra en el camino con una mujer, ya no debe llegar. No es buena
sefial encontrarse con una mujer. Asi mismo, si quien viene ve a una mujer en el camino,

ya no debe llegar. No es buena sefial. Debe regresar otro dia».]



104

«Hakawan shugmanaapagpis akrashga hunagllam kan; kayta rurantsik ishkay
rigishga hunagmi, martisllapa, viernisllapam. Niykurmi tsay shugmakushga manam
llutallaga purinantsu, hampiriptinllam alli atska lasapata shukukurkur mana wayra
gunanpaq wayinta kutinan; wayra quykuptinga wiksukaarinmanmi. Tsay wayra
tsariykuptinga wanunmanpismis.

[«La curacion con el cuy se debe hacer en un buen dia. Y se hace en dos dias
conocidos de la semana: martes y viernes. Luego el curado debe andar con cuidado. Debe
regresar a su casa poniéndose bastante ropa para evitar que el viento lo sople. Si el viento
lo soplara podria torcerse, o incluso podria morirs.]

«Shugmana hakata manam llutatsu apayaamun, pishi ~ wamrapaqgqga llullu
hakallam, yashga nunakunapagnam pugu haka, yanam kanan; tsaymi allipis
kachakaayanna managa, manam. Kay ashmawan kuparga tarintsikmi tukuy laaya
gishyawan gishyayashganta: patsa magashgata, mantsakashgata, wayra qushgata,
imaykatapis».

[«El cuy con que se va a curar no lo traen al azar. Para los nifios pequefios, se
utiliza el cuy tierno; para los hombres, cuy adulto negro. Solo asi se sanaran, sino no lo
haran. Al sobar con el cuy se puede saber la enfermedad que padecen: el susto, mal de
aire, todo tipo de enfermedades». ]

Tsaynawllam informante N° 35, 77 watayuq, (22-04-2019) hampikuq, kay
shugmapaqg hukmanpa willakun:

«Nugaga alli kachakaayaananpaq Kkikin qishyagpa wayinmanmi aywaa.
Shugmanapaq hakaga alli kawag hakam kanan. Tsay hakawanmi shugmantsik.
Shumagkuyqga umapita urayagmi; gishyagpa piganpita chakinkamam kupantsik».

«Nugagam shugmakur gishyagpa ratashninta qututsii, tsayragmi alli hampikunga.

Niykurnam taytantsik Diosta mafiakuraykar shugmayta gallaykuu, tsaynawragmi gishyay
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aywakunga. Haka alli gishyayta apakunanpaqga, gishyagtam alli kupanantsik, tsaynaw
kupaykashgam haka antsaypa waqar llapan gishyata apakun, niykurmi wafiun, tsaytaman
pishtarir hakapa rurinchaw imapita gishyaq hipanganta rikantsik».

[El curandero informante N° 35, 77 afios (22-04-2019), nos cuenta sobre la
curacion de otro modo:

«Para que la enfermedad abandone al enfermo, yo voy a la casa del enfermo. El
cuy que se utiliza para la curacion tiene que haber tenido una buena vida. Con ese cuy se
hace la shugma. Al enfermo se le soba con el cuy desde la cabeza a los pies».]

[«Cuando yo hago la shugma le hago quitar la ropa al enfermo. Solo asi se curara
bien. Luego le pedimos a Dios mientras y comenzamos a pasar con cuy. Asi la
enfermedad se va. Para que el cuy se lleve la enfermedad, debemos sobar bien al enfermo.
De ese modo, el cuy se llevara toda la enfermedad, y morira. Luego se degolla al cuy para

ver dentro del cuy de qué enfemedad padecia».]

3.2.3.3.2 Allquwan shugmakuy [Frotacion con el perro]

Informante N° 32, 82 wataquy (15-05-2019) kaynaw willaramantsik:

«Allguwanga mana alli  patsachaw ishkiyangan = mantsakaykunata
hampiyaananpagshi shugmayan. Tsay gishyaq wamratsun kanga, yana llullu allquwanshi
galapaachuykur kupantsik, niykurnash kikin patsa mantsakanganman tsay allquta
apaykur hitaykuntsik; tsayshi gishyayta kikin patsanman allqu kutitsinx.

[Informante N° 32, 82 afios (15-05-2019) nos cuenta asi:

«La shugma con el perro se hace para curar el susto causado por un lugar que no
es bueno. Si el enfermo es un nifio, se le quita la ropa y se le soba con perro negro. Luego
se lleva y se bota al perro al lugar donde se asusto. Asi, dicen que el perro devuelve la

enfermedad al mismo lugar».]
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Informante N° 29, 75 watayuq, (12-08-2018) allquwan shugmakuypaq kaynaw
willakun:

«Nuna llutakunachaw ishkirninmi, allaapa mantsakarninga tsaychawmi aanimunta
hagiykun, tsaymi allaapa gishyakurkun. Tsay mantsakay aywakunanpag, aanimu
kutikamunanpagmi allquwan shugmantsik, tsaypitanam maychaw runa ishkishganman
allguta kumaykuntsik, tsaymi runapa aanimun allqullawan kutikamun. Tsaynam runa
gishyaypita huklla kachakaarin.

[Informante N° 29, 75 afios (12-08-2018) nos cuenta asi sobre la shugma con perro:

«Cuando una persona se cae en algunos lugares que no son buenos se asusta y deja
su alma en ese lugar. Por eso, se enferma gravemente. Y para que se cure del susto, y para
que regrese su alma, se le soba con perro, y luego se echa al perro al lugar donde la

persona se cay0. Asi, el alma de la persona regresa con el perro, y la persona se sana».]

3.2.3.3.3 Kakashwan shugmakuy [La curacién con el gallo]

Kay Shilla markachaw kakashga mantsakashga nunakunatam hampin, tsaymi
kawaykaq kakashwan Ilapanninta kupar hampintsik.

[Acd, en el pueblo de Shilla, el gallo cura a las personas con susto. Por eso, para
curarla se soba todo el cuerpo de la persona con el gallo vivo.]

Tsaypagmi informante N° 36, 76 watayuq, (23-04-2019) yana kakashwan
matsakashgapaqg shugmakuypag kaynaw willakun:

«Kay ashmawanga mantsakashga nunapa aanimunta kutsitsinapagmi shugmachaw
ifishiyan. Tsaypagmi yana kanan, managa manam allitsu. Kay kakashwanmi orar orar
Ilapan cuerpunta shugmantsik. Shugmar usharirnam kakashta nunapa pununa matganman
huk pagas watantsik; tsaynawmi gaparirnin aywakushga aanimunta gayamun, mana

gapariptinga hukpitam yapay rurantsik, tsaychawqa imanawpis kutimungamsy.



107

[Informante N° 36, 76 afos (23-04-2019), nos relata sobre la curacion del susto
con la shugma:

«Este animal se utiliza para hacer regresar el alma de las personas, debido al susto.
Para eso, debe ser de color negro, si no, no servira. Con el gallo, se soba todo el cuerpo
de la persona mientras se ora. Luego de sobar se amarra al gallo en la cama de la persona
por una noche. Asi, al cantar fuerte llama y hace regresar el alma del hombre. Si no canta

se hace la shugma de nuevo. Asi el regresara de todas maneras».]

3.2.3.3.4 Shilla markachaw imanaw patsa garayanganta kaynaw willakunyan [Sobre
como se regala a la tierra en el pueblo de Shilla]

Informante N° 38, 90 watayuq, (13-07-2019) Shilla markachaw imanaw patsa
garayanganta kaynaw willakun:

«Patsa Mama garaytaga hinantin markakunam abril killachaw rurayan. Tsay
killachawshi Patsa Mamaga mallagan, yakunan, tsayshi imayka mikuykunatapis apayan.
Mama Patsata garashga paypis, allish waatamantsik, allish tamyan kanga, allish
mikuykunata wachantsimunga. Wakinkunaga Patsa Mamata atska rumikunata apu hirka
hawankunaman churarnin waylluyan. Hukmanpapis Patsa Mama waylluy kanmi,
paykunam rayminkunata rurarnin cervezata, aswata, ima washkutapis patsaman hichar
garayan (kaynawga patsatash yakuykaatsiyan), tsaytaga Patsa Mama apu kaptinmi
rurayan, pay mikuyninkuna quptin tsaynaw yarpaayan».

[Informante N° 38, 90 afios (13-07-2019), nos cuenta sobre el regalo a la tierra en
el pueblo de Shilla:

«El regalo a la madre tierra se realiza en el mes de abril. Dicen que en este mes la
madre tierra tiene hambre y sed. Por eso, le llevan toda clase de comidas. Cuando le

regalamos a la madre tierra, ella también nos da para vivir bien. Otros le hacen devocion
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poniendo muchas piedras en la punta de los cerros con divinidad. Tambien existen otras
maneras de demostrar devocion: celebrando fiestas, echando chicha al suelo (asi se esta
dando de beber al suelo). Esto hacen cuando se atribuye divinidad a la madre tierra. Eso
creen».]

Patsa Mamachawga imaykapis kanmi, ashmakuna, hachakuna, runakuna. Kay
Patsa Mama garay waylluyga Callejon de Huaylas markakunachaw abril killam gallan.
Tsay patsa garaytaga mananam unaynawnatsu rurayan, wakin awkinkunallanam ichik
yarpaarirlla rurariyan. Mananam patsantsik apu Patsa Mamanatsu, Mama Patsanatsu”.

[En la madre tierra hay de todo: animales, arboles y personas. En los pueblos de
Callejon Huaylas, la devocion a la madre tierra comienza en el mes de abril. El regalo a
la madre tierra ya no se realiza como antes; solo lo hacen algunas personas de edad cuando

se acuerdan. Nuestra tierra ya no se considera divina o madre tierra.]

3.2.3.4 Shilla markachaw Qatitsikuy [Hacer seguimiento en Shilla]

3.2.3.5 Kukawan qatsitsikuy [Hacer seguimiento con la coca]

Informante N° 43, 72 watayuq, (15-07-2019) Shilla markachaw qatitsikuypaq kaynaw
willakun:

«Kukawan gatitsikuyananpag rurayaananpaqgga huk unsa kukatash mafakuyan.
Tsaypitanash huk aptay kukata tsarirkur, tsay kukakunapa shutinkuna hukpa hukpa
churapuyan, niykurnash shumaglla willapaayan; tsaypitanash ishkan makinchaw
haakarirnin, kukachaw willakuyninta rikaayaananpag chunkaypa mesaman hichayan,
tsay imanaw ishkinganchawshi kukapa willakuyninkunata rikaayan».

[En el pueblo de Shilla, informante N° 43, 72 afios (15-07-2019), quien conduce

el hacer seguimientos, nos cuenta asi:
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«Dicen que para que te ayuden a hacer seguimiento te piden una onza de coca.
Luego agarrando un pufiado de coca, sueltan distintos nombre a cada hoja de coca. Luego
eschuchan con atencion a la coca. Después soplan la coca en las dos manos y luego echan
las hojas de la coca sobre una mesa para ver lo ellas tienen que decir. Y en la forma en
caen las hojas se ve el mensaje que tienen».]

Tsaynawmi informante N° 39, 70 watayuq, (15-07-2019) Shilla markachaw
gatitsikuy kaynaw willakun:

«Kanshi huk niraq kukawan qatipaakuypis, kay gatipaakuypaqgash kukata
chaqgchayan. ¢ Kaynawwan imanawshi rikaayan?: Kukata kachuykaayaptinllanshi rapran,
managa tullun, chagchagpa shiminpa yargaramur willakun. Tsay yargamuq kukash
imatapis willakamun. Tsaynash chaqchag shiminpita sutarkamurga tumarkatsir
tikrarkatsir willakunganta ashin, tsaychaw kikin kukallachawshi imaykatapis rikaariyan».

[Asi nos cuenta informante N° 39, 70 afios (15-07-2019), sobre el hacer
seguimiento en Shilla:

«También existe otra forma de hacer seguimiento con la coca. Para esta forma de
hacer seguimiento, chacchan la coca. ; Como perciben con eso? Dicen que cuando estan
masticando la coca, la hoja o el tallo que salga de la boca da aviso. Entonces, el que
chaccha saca la coca de la boca y la gira y la voltea para interpretar lo que observa. Asi,
en la coca misma se puede ver todo».]

Huk willakuychawnam kaynaw niyan: Kukapa raprantsun allikaq gagllanpa
yargamuptinga allipagshi managa waqtapaamuptinga manash allitsu imapis kanga.
Niyanpis chagchay kukapa hatun tullunlla yarkamuptinshi imapis karupaananpagshi
(chagchatsikugpaq manash imapis munangannaw rurakangatsu), ichikllaylla tullu

yargamuptinga imapis manyallachawshi kaykan.
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[En otro relato dicen esto: Si la hoja de la coca sale por la parte de la cara sera para
bien, pero si sale por el otro lado no sera para bien. Dicen también que si sale el tallo
grande de la hoja, significa que algo [aquello de lo cual se quiere saber] se encuentra
alejado o lejos (No saldra como quiere quien esta haciendo chachar); en cambio, si sale
el tallo chico, significa que algo [aquello de lo cual se quiere saber] se encuentra cerca
del lugar.]

Tsaynawmi informante N° 41, 65 watayuq ( 16-07-2019) ugrakuy gatitsikuypaq
musyanganta kaynawmi willakamun:

«Kukawan qatitsikurqa, kaynawmi shumaq willapaanantsik: ‘Kuka kananmi
willamanki runa apashga kaptinga, naaniskinki; patsallanchaw kaptinga, laadunpaskinki;
wariushga kaptinga, pakikaykachanki’. Tsaynaw willapar ushaskirqa, kukata amurkur
iskupantsik, tsaypitanami  kikinlla willakamunganyaq shuyantsik. Tsayta rikarnami
mayantsik tarinapaq kaqta mana tarinapaq kaqtapis».

[Informante N° 41, 65 afios (16-07-2019) nos cuenta sobre el seguimiento con coca
de aquello que se ha perdido:

«Cuando hacemos seguimiento con la coca, a esta les decimos asi: «Coca, ahora
dime: si se lo ha robado la gente, siguelo por el camino por donde ha ido; si se encuentra
en el mismo lugar , te haces a un lado; si estd muerto, te rompes». Después de decirle eso,
se chacha la coca con cal, y se espera a que nos avise. Luego vemos la coca y sabremos

si [lo] encontraremos 0 no».]

3.2.3.5.1 Harawan gatitsikuy [Hacer seguimiento con maiz]
Harawan qatitsikuy taytakunallanash Shillachaw yachayan, kanan kaq gipa
nunakunaga qatitsikuyta mananam yarpaayanllatsu. Huk yachaq harapa musyayninta,

kaynawmi willakaramunga:
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[Solo las personas adultas saben hacer el seguimiento con el maiz. Las personas
mas jovenes de ahora ya no piensan en practicarlo. Una persona que conoce de eso nos
cuenta.]

Informante N° 32, 82 watayuq (15-05-2019), harawan qatitsikuyta kaynaw
willakamun:

«Harawan qatitsikurga, yuraq gipinamanmi harata, qillayta kamarintsik,
tsaypitanami harata hutitsintsik ima ugrakashgapaq (waaka, ashnu, kuchi, wallpa,
kawallu), piy apashga kangan yarpangantsikpag (Leoncio, Nelson, Grisalda, Yuly,
Lucia). Tsaypitanami willapaaraykar chunkapantsik: «Kananmi willaskamanki rasunpa
kagta, nugaga paaquykiwanga manami llullapashgaykitsu». Tsayna haraga willakamun
runa apashqga kaptinga gillayman shikwan, patsallanchaw kaptinga hara manami karuta
aywantsu, kikinllamanmi ishkirin».

[Informante N° 32, 82 afios (15-05-2019), nos cuenta sobre el hacer seguimiento
con maiz:

«Para hacer seguimiento con el maiz, se echa maiz y plata en una manta blanca.
Luego nombramos al maiz de acuerdo con aquello que hemos perdido (vaca, burro,
chancho, gallina, caballo), y segin de quién sospechamos (Leoncio, Nelson, Grisalda,
Yuly, Lucia) que se lo ha llevado. Luego le hablamos al maiz mientras lo tiramos al aire
y lo agarramos las manos: «Ahora me vas a decir la verdad; yo no te mentiré respecto de
tu pago». Asi, el maiz nos avisa; si la gente se lo ha llevado [aquello que buscamos], cae
sobre la plata. Si [aquello que buscamos] se encuentra en el mismo lugar, el maiz no cae

lejos; cae ahi mismo».]
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3.2.3.5.2 Sigaaruwan gatitsikuy [Hacer seguimiento con el cigarro]

Tsaynawmi informante N° 20, 83 watayuq, (13-07-2019) Shilla markachaw
imanaw sigaaruwan gatitsikuy gangam kaynaw willakun:

«Shilla markachaw wakin runakuna qatipayta rurayaananpaq sigaarutam
Ifishiyan, paykunapaq kaypis musyanshi, willakunshi. Kay gatipaytaga manashi pishi
wamrakuna, magtakuna, warmikuna rurayantsu, awkinkunallashi managa rukukunallashi
rurayan. Sigaaruwan qatipaypagga Nacional sigaarullatashi inishiyan, hukkunawanga
manashi alli willakuy atinakantsu».

[Asi nos cuenta informante N° 20, 83 afios (13-07-2019), sobre como se hace
seguimiento con el cigarro en el pueblo de Shilla:

«En Shilla, algunas personas utilizan el cigarro para hacer seguimiento. Segun
ellas, también el cigarro conoce y puede avisarnos. El seguimiento con cigarro no puede
ser practicado por los nifios ni por los jovenes ni por las mujeres; solo pueder se hecho
por los ancianos o adultos. Para hacer seguimiento con el cigarro, solo deben utilizar el
cigarro nacional. Otros cigarros no nacionales no acertaran en avisarnos».]

Kanan wiyarishun yachag informante N° 26, 68 watayuq (10-07-2019);
sigaaruwan gatipanganta, paymi kaynaw nin:

«Sigaaruwan qatitsikurga, kayta alli willaparkur shuquntsik. Allipag kargam
shumagq llankarar yargaramun, waytanawmi yulaq yulagraq pashtaskamun; mana allipaq
kargan yana shapram pukutaykachan, tsaymi sigaaru yana girunaw rupan, llakishgqanaw
rikakun».

[Ahora escuchemos a informante N° 26, 68 afios (10-07-2019), quien nos cuenta
sobre como hizo su seguimiento con el cigarro:

«Cuando hacemos seguimiento con el cigarro, le hablamos a este y después de

hablarle aspiramos bien el cigarro. Si el humo que sale es blanco, blanco como una flor y
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revienta, es una buena sefial. Si, en cambio, el humo es negro, no es una buena sefial; en

este caso, se quema como si fuera un palo negro, y se ve triste».]

3.2.4 Utilidad pedagdgica de la practica de las creencias socioculturales

En la propuesta de la Educacion Intercultural Bilingé se ha puesto especial énfasis
en los factores como la realidad sociolingistica, las manifestaciones culturales, las
estrategias didacticas, las demandas sociales, las lenguas vernaculas, etc. (Minedu, 2016).
Segun ella estos son elementos fundamentales para lograr una educacién pertinente
linglistica, cultural y socialmente. Desde este enfoque una de los aspectos relevantes a
tomar en cuenta como recurso pedagdgico en la interculturalidad y la Educacién
Intercultural Bilingle, aparte de la lengua materna, son los saberes de los pueblos, las
creencias, la ritualidad, la medicina tradicional y los valores del entorno cultural del nifio.
Pero, conocer, seleccionar saberes y valores de la cultura local para establecer la
diversificacion curricular en EIB resulta una tarea complicada para el docente; sin
embargo, en las diversas investigaciones y en las capacitaciones a los docentes, se ha
prestado poca atencion a estos aspectos.

Después del andlisis de los resultados sobre los conocimientos locales de los
pueblos del distrito de Shilla, es pertinente plantear sobre las posibles formas de insertar
estas practicas en el curriculo escolar, considerando que del conjunto creencias, saberes
y conocimientos muchos de ellos son de préctica muy restringida, de uso familiar, incluso
personal. No todos los saberes han sido expuestos ni dichas por parte de los informantes.
En ese entendido, por lo dicho en los primeros parrafos el punto de discusion surge
cuando se plantee quién o quienes deben ensefiar los saberes culturales a los estudiantes,

donde o en qué escenario se debe ensefiar estos conocimientos. Ademas, surgen
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interrogantes por resolver, si los prejuicios culturales de la educacion formal impiden la
incorporacion de todo el bagaje cultural que existe en los pueblos.

A continuacion, se hace una explicacion de los aspectos centrales del uso de los
saberes de los pueblos, de las practicas de creencias socioculturales en la educacion. Para
ese objetivo nos centraremos en el aspecto de la contextualizacién o diversificacion de

saberes locales, quién debe ensefiar, cuando ensefiar, donde ensefiar, como incorporarlos.

3.2.5 Contextualizacion de los contenidos
La contextualizacion es un punto de partida para aprovechar de las manifestaciones
culturales de una comunidad para incorporar al curriculo escolar. Es el espacio de
discusion sobre la pertinencia y tratamiento de los saberes y conocimientos locales en la
escuela (Velasquez, 2007). Si desde la institucion educativa se promueve la introduccion
de los elementos culturales para tratarlos con los mismos estudiantes, permite trasladar
las creencias, los saberes y bagaje cultural al aula ofreciéndoles un trato mas equitativo,
promover la ayuda mutua en la construcciéon de los aprendizajes y el manejo de los
conocimientos previos. La tarea es contar con docentes mediadores para lograr el objetivo
de incluir exitosamente el saber local en el quehacer pedagdgico.
La contextualizacion curricular constituye un proceso a través del cual, las
propuestas curriculares se ajustan a los parametros particulares de los diversos
entornos, instituciones y colectivos donde se aplicaran. En dicho proceso, la l6gica
de lo general, lo estandarizado, lo prescriptivo se contrapone a la Idgica de lo local,
lo situacional, lo adaptativo. Se trata de una vision de la educacion y de la funcion
de las escuelas contraria a la homogeneizacion y respetuosa con la diversidad

(Zabalza, 2012. p. 6).
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La vinculacion de la escuela y de los procesos vinculados a la escolarizaciéon con
el territorio al que pertenecen ha constituido una intensa tradicion educativa que se fue
alterando a medida que las politicas educativas y curriculares se generalizaron y
establecieron referentes comunes para toda la poblacion. Sin embargo, en la actualidad
hay un propdsito positivo del Ministerio de Educacion (Peru) al incorporar los saberes,
las costumbres, la ritualidad, la lengua de los pueblos a traves de la diversificacion
curricular y la construccion del calendario comunal, favoreciendo de esta manera que los
estudiantes desarrollen habilidades intelectuales desde perspectivas culturales diferentes

pero complementarios sin dejar de lado el espiritu del curriculo nacional.

3.2.6 ¢ Quién debe ensefar los conocimientos locales?

Durante las experiencias de entrevistas y observaciones hemos notado que la
mayoria de los informantes opinan de manera distinta sobre quién debe ensefiar los
saberes y conocimientos locales a los estudiantes. Algunos prefieren que los profesores
sean los mas indicados por la formalidad de su trabajo pedagdgico; sin embargo, resulta
contradictorio cuando se trata de manejo y formas de ensefianza de los conocimientos
locales por la complejidad que tienen en su proceso de aprendizaje.

Una situacién compleja se presenta en este proceso cuando los docentes no tengan
definido su afirmacion cultural, identidad con lo andino, vivencia por tiempo prolongado
en ese contexto. Esto ocurre cuando se trata de ensefar las diversas formas de prevencion
y tratamiento de enfermedades, por ejemplo, a través de la shugma, las creencias practicas
sociales como la ritualidad, la naturaleza desde la concepcion andina; pues en las aulas
no tendria la posibilidad de vivenciarlo y resultaria engorroso querer explicar de una

manera teorica, ya que los alumnos los viven en la préactica manipulando y palpando.
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Hay actividades como de barbecho, cultivo de tierra, aporque, desyerbe, traslado
con acémilas, crianza de animales, tejido en telares, lefiada, entre otros tienen diferentes
escenarios y formas de ensefianza, los cuales requieren conocer de otras técnicas, otros
sistemas y manejos. En tal sentido resulta pertinente la discusion entre los protagonistas
del conocimiento escolarizado y los sabios locales. En algunos aspectos los docentes
pasan a un segundo plano por la inexperiencia y sencillamente por desconocimiento de
otras matrices culturales.

Sin embargo, en una tendencia intercultural es necesario poner en préactica la
complementariedad de los roles y el didlogo de los saberes locales y saberes cientificos.
Los docentes deberian dar espacios a los sabios locales para orientar y guiar el aprendizaje

de sus propios conocimientos hacia los estudiantes y hacia los docentes mismos.

3.2.7 Escenario de ensefianza.

Reconoce al escenario donde se producen los aprendizajes. En el mundo andino la
educacidn se da en todas partes, puede ser la casa, la cocina, el patio, la chacra, los cerros,
las pampas, los rios, puquiales, manantiales, quebradas, bosques y entre otros. Estos
aprendizajes también se dan en diferentes actividades como el pastoreo, en la crianza de
animales, en la siembra, la cosecha, en el trueque, el comercio, en un ritual, en la fiesta,
en la construccién de la casa, la faena comunal, en la minca, etc. a los cuales la escuela
no tiene alcance.

Los conocimientos y saberes locales se caracterizan por ser mas practicos que
teoricos, por ello requiere de un tratamiento especial y definir los escenarios de
aprendizaje. Los trabajos de sembrio, riego, aporque, desyerbe y cosecha, son los que
necesitan practicarlos en la misma chacra, mediante la demostracion de los agricultores

de manera directa. Las labores domesticas necesitan ser aprendidas en casa, en la cocina,
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en un manantial, en un rio y otros lugares que garanticen un aprendizaje real y
significativo.

Las acciones de arte en telares y tejidos a mano también necesitar acudir al lugar
donde se encuentran instalados los instrumentos, los medios y recursos no los

encontramos en las escuelas, la tarea educativa se torna en guias, visitas, recorridos.

3.2.8 Incorporacion de los saberes locales al plan anual.

Para incorporar los saberes locales es necesario tener en cuente a todos los actores,
necesidades e intereses de los estudiantes, expectativas de los padres y madres de familia,
participacion de la sociedad civil y con el andlisis del Curricular Nacional. La
incorporacion se ejecuta utilizando los abordajes técnicos, entre ellas tenemos a la
adecuacion, la incorporacién y la construccion de otras capacidades (Minedu, 2016).

La planificacion curricular en Educacion Intercultural Bilinglie busca garantizar la

prevision del trabajo docente para la formacion integral del estudiante, asi como la

calidad y equidad en los logros de aprendizaje. En ese sentido el logro de este
proposito requiere conocer el contexto sociocultural y linglistico de la comunidad

y las necesidades de aprendizaje de los estudiantes. Este es un proceso necesario

que se debe realizar como parte del acercamiento y busqueda de consenso con las

autoridades comunales, padres, madres de familia y estudiantes con respecto a la

educacién de sus hijos e hijas (Minedu, 2016, p. 23).

La elaboracién del calendario comunal es una oportunidad para que los docentes
y comuneros socialicen y organicen las creencias, los saberes y conocimientos de la
comunidad. Se recomienda aprovechar este espacio para escuchar las voces de los
miembros de la comunidad, comprender sus visiones del mundo, sus preocupaciones,

intereses y saberes, asi como asignar responsabilidades.
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Escuchar a los conocedores o sabios acerca de las sefias o indicadores (plantas,
animales, astros, rios, etc.) Que anuncian o comunican cOmo sera una determinada época
seleccionar las actividades mas significativas y convenientes para ser trabajadas en la
escuela. Designar en consenso a los sabios y sabias o abuelos y abuelas quienes apoyaran
en las actividades de la escuela que requieran de sus conocimientos.

Desde ese marco se recomienda prever y ampliar los saberes locales consignados
de manera general en la planificacién anual. Su ampliacion y organizacion se recomienda
hacerlo por areas curriculares. Este sera el referente principal para precisar o en caso

necesario formular desempefios para los procesos del dialogo de saberes. Ejemplos:

Actividad
Cosecha de frutas
s - . Ciencia
Comunicacion Matematica Personal social tecnologi);t Arte
- Sefias que - Formas propias - Sefias, - Técnicas y - Preparado
indican la de contar, prohibiciones  herramientas de pinturas
maduracion agrupar, y para faciales en
de los seleccionar los prescripciones  recolectar la
frutos. frutos. durante la frutos. recoleccion
- Seflas para - Desplazamiento  recoleccion de - Propiedades de frutos.
ubicarse en en el bosque rutas. alimenticias
el bosque. (direccionesy - Dietas en el de los frutos
- Relatos distancias) y consumoyla  segunla
sobre el formas de formacion de cultura local.
origeny la orientacion. la persona.
convivencia - Formas
de las frutas propias de
con los ubicacion en
humanos. el espacio: sol,
quebrada.

3.3 Discusion de resultados y validacion de hipotesis
El estudio de la practica de las creencias socioculturales en el distrito de Shilla, provincia
de Carhuaz, region Ancash y de su aprovechamiento como recurso pedagogico en la

Educacion Intercultural Bilingiie reviste mucha importancia en el contexto actual de la
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Educacién. Esta propuesta, como resultado del estudio, es concordante con los principios
de la Educacion Intercultural que favorece el reconocimiento, aceptacion y valoracion de
la diversidad cultural de los pueblos originarios; como también, de la toma de conciencia
del propio bagaje cultural a través del aprovechamiento de esa diversidad como recurso
pedagdgico que le permita al estudiante a mejorar el autoconcepto personal, social,
cultural (Arroyo, 2013, Aguado, 2004 y Minedu, 2016).

Los resultados de la investigacion permiten dar respuesta a la necesidad de utilizar
en la escuela los conocimientos y las practicas culturales de la comunicad. La educacion
debe responder a esa realidad, partiendo de la nocién que los elementos culturales
préximos al nifio tienen un valor extraordinario, porque permite un acercamiento a su
cosmovision en la concepcidn de la vida, de la muerte, de la naturaleza, de las deidades,
de sus creencias, sus saberes y de su ritualidad. El tratamiento pedagdgico de la practica
de las creencias socioculturales en el contexto del distrito de Shilla implica que la
interculturalidad y de la Educacion Intercultural Bilinglie no puede ser solamente una
forma retdrica o politicamente correcta de hablar. Existe ya, una trayectoria recorrida por
la educacion intercultural implementada desde el Estado (Aguado, 2004 y Enriquez,
2005) bajo los principios del respeto entre las culturas coexistentes, de la percepcion de
la diversidad como un valor y no como una deficiencia.

Los resultados de la investigacién estan divididos en tres dimensiones:

La primera dimension sistematiza sobre la concepcion de la naturaleza como ente
dinamico y vital (De Acosta, 1985 y Estermann, 1998). En la concepcion andina los
astros, las piedras, las montafias, los lagos - para nosotros parte de la naturaleza o lugares-
para los andinos son personas, es decir que son conscientes, tienen disposiciones y formas
de ser. Se comunican e incluso toman decisiones que pueden favorecernos o no, segun

cémo nos relacionamos. Con los humanos forman entre todos, el universo entero. La



120

concepcion de la naturaleza del poblador del distrito de Shilla, no es distante al planteado
por los estos autores. Para ellos, el tiempo se manifiesta como un ente ciclico. El «tiempo
actual» es diferente al «tiempo de atras», esto connota que el tiempo pasado fue mejor
que el hoy. En esa perspectiva de concepcion del tiempo-espacio, los campesinos
observan las sefias como indicadores, de la llegada la lluvia, la sequia o de la ausencia o
presencia de un miembro de la familia (ayllu). Estos saberes hacen ver la presencia viva
del pensamiento andino, donde la naturaleza, el hombre y las deidades viven
sintonizandose armonicamente (De Acosta, 1985 y Estermann, 1998). Por ejemplo,
Faustina Aquifio Huansha (85) afirma que: “la tierra se molesta cuando se le desafia, en
cualquier momento desata su ira y es capaz de dejarnos sin agua, sin cosecha o sin
animales (...) También sembrar o cosechar en el tiempo no previsto por la naturaleza es
una ofensa para él, por eso, hay veces la cosecha se malogra o no produce lo que se
siembre. Hay que esperar su momento” [«Patsa mamaqa waapanmi mana patsata rikar
Imatapis rurayaptin. Pay pifiaptinga imaykapis qullunmi: yaku, mikuykuna,
waataykunapis gishyaywanmi ushakaayan. Muruykunapa huk ruraykunapaqpis patsanmi
kan. Lluta rurayaptinga imaykapis manam alligllaga yarqutsu. Mana patsanchaw
rurayaptinga patsa mamaga chukrum tickarin, tsaymi patsata shuyayan»].

La segunda esta enfocada a recoger informacién de los diferentes matices de la
concepcion de la vida que tienen los habitantes del distrito de Shilla. En la concepcion
andina la muerte y la posibilidad de la vida se sustenta en la presencia o ausencia de
ciertos anunciadores como el buho, el gato, la lechuza, la serpiente, la gallina u otro
elemento de la naturaleza (Rosas, 2016, Carranza, 2005, Armas, 2016 y Chauca, 2016).
Por ejemplo, se cree que el zorrillo es un anunciador de la muerte. El olor de la orina del
zorrillo cerca de la casa es algo muy extrafio, por eso, es un anuncio de algo fatal que

podria ocurrir en aquella familia. EI zorrino que ordinariamente no se acerca a las casas
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deja sentir su olor nauseabundo cuando alguien va a morir. Asimismo, se concibe que la
aparicion sorpresiva en casa de la moscarda azul (ginrash) causa enorme preocupacion en
la familia, porque se cree que el insecto ya sabe quién es la proxima victima. Ello significa
«el hombre vive gracias a la union de su cuerpo material con su jayni; la ruptura de la
unién o la ausencia temporal de este ultimo puede provocar enfermedades y hasta el caos

final» (2005, p. 34).

Una clara muestra de esta concepcion la hallamos en Rosas (2020, p. 15-16), donde

textualmente afirma, refiriéndose a los presagios del perro:

Payqga ampipa pipis wafiunanpaqg willakun; —jAwaw!, jAwaw! jAwaw! jAwaw! —
nishpa antsaknaw wagachan, chayta ruran runan wanunanpagshi. Wakinnam iallqu
wagachan haapa runa wafiunanpag niyan, managa pipis chay markachaw taaragshi
wafiukullanga. Chaymi runan wagachaqta wiyarga wasipita qarqur, allquta
gayapan managa shukshuwan, rumiwan Kkarpis mantsakaatsin. Chaynashi
wagachantsu, chaynaw allqu upaallaptinga manashi imapis pasakuntsu, niyanmi;
manatsun runanta kaasun, chayga wanuyshi chay wasiman managa pimanpis
changa. Kaynaw, nirmi kay markakuna yachayninkunachaw willakuyan.

[Este animal es un mensajero de la muerte, con un aullido melancélico anuncia
quién sera la proxima victima. Para algunos que la muerte esta muy proxima para
alguien de la comunidad o sera de algan familiar muy cercano. Una forma de
contrarrestar a este «anuncio» es ahuyentando al portador del mensaje. Este acto
hacer que la muerte se disipe y no llegue ese momento doloroso a la familiao a la

comunidad].
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Igualmente, en el siguiente texto, se observa que el gallo es otro animal que tiene
esa capacidad de predecir la muerte de una persona:

Kay kakashga mana alli patsachaw waqgarga waruypagshi willakun,

ranyakuykanshi. Chayshi mana wanuy pimanpis ishkinanpaqg kakashta wagangan

hinalla ras wanuratsiyan, chayshi wanuyninwan rantinpaakur wanuy shamugta
tsapar apakun, mana chayta rurayaptinga waatagninpa wasinchawshi pipis
wafunga.

[El gallo es también el mensajero de la muerte. Este animal anuncia la muerte a

través de su canto. El canto de esta ave en horas de la noche es muy condenable,

que le puede constarle la vida al mensajero, generalmente es asi. En la concepcion
de los habitantes de estos pueblos, se entiende que para contrarrestar el mal
augurio el animal, necesariamente tiene que ser sacrificado de inmediato].

Estos hallazgos concuerdan en su esencia con otros estudios realizados por Rosas
(2016), Beas (2016), quienes afirman que, en la concepcion de los pobladores de
Monterrey y Santa Cruz, respectivamente, los animales como el grillo, el perro, el gato,
el buho, la lechuza; y, las plantas: la oca, la calabaza, el aji son anunciadores de la muerte.
Por ejemplo, el siguiente fragmento, donde se hace referencia al canto del buho: Kay
ashmaga hatun haapa pishqum, mishipanawmi fiawin, ishkay mishi rinrin kapun. Payga
ampipan pawar purin, hunagpaga chusyaq hatun muntikunachawmi punun, chaymi
hunagpaga mana chaynawllaga tarinatsu. Tukuga allaapa naya ashmash. Kay pishquqashi
ampipa wasi nawpan muntikunachaw naya karga huk, ishkay kuti allaapa wagan: —
i Tukuu! jTukuu! — nishpa. Chayshi wasiyugkuna ullqukagq managa warmikag mayqganpis
wanuyanda. [El baho es un ave grande, es muy parecido al gato. Esta ave solo vuela de
noche. La presencia de esta ave cerca de la casa es de muy mal augurio, es sefial que

alguien morira]
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Ello da a interpretar, como afirma Roca (2016), en la concepcion andina todo
elemento natural posee un lenguaje, existe una interrelacién de comunicacion entre el
mundo de los dioses, los humanos y la naturaleza. La naturaleza en su conjunto
interdependiente, posee sabiduria, lo Unico que el hombre tiene que hacer es saber
interpretarlo y actuar para evitar la tragedia o el desenlace fatal. Seguin Velasquez (2008),
en el mundo andino, la muerte no sigue a la vida como lo entendemos en nuestra
concepcion cientificista. Para ellos, la muerte es parte de la vida, por lo que el trabajo
busca hilvanar esa relacion y la influencia decisiva que tiene la muerte y los muertos en
la vida de la gente. Esta razdn por lo que el velorio, el funeral y los diferentes rituales
posteriores, tienen tanto significado en la propia vida, de tal manera que la forma en que
se vela, se entierra, el rezo, el llanto, la misa, las ofrendas, tienen un sitial y un sentido
que influira en la ubicacion del muerto en el mundo celestial y como este influiria en la
vida de la comunidad, especialmente entre sus familiares o allegados.

La tercera dimension estd enfocada a la descripcion y andlisis de la ritualidad
practicada como una forma de interaccion reciproca e intima con la naturaleza y las
deidades (Enriquez, 2005 y Estermann, 1998). Por ejemplo, la shugma es un ritual para
diagnosticar y seguir un tratar de enfermedades o malestares, que se vale de la
intervencion de los apus, los espiritus o la misma naturaleza. Esta interaccion a través de
la coca, el tabaco, el cuy, las flores, el huevo u otro elemento. Del mismo modo se realizan
diferentes formas de terapias para aliviar enfermedades psicosomaticas (Leon, 2009, p.
65). Estas muestras coinciden plenamente con los hallazgos de Roca (2016), Carranza
(2016) y Paucar (2016) en el que se revela que familias campesinas tienen diversas formas
de afrontar las enfermedades, desde la manera de prevenirlas, diagnosticarlas y tratarlas
con animales, plantas u otro objeto. Por ejemplo, para curar el mal de susto se emplea al

perro, el zorrillo, la paloma, la gallina, el gallo, el cuy, el alumbre, la vela, el huevo, etc.
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Para el tratamiento de las fracturas y dislocaduras se tratan con grasa de la culebra,
lagartija, gallina o plantas. Y, cuando alguien sufre un terrible susto, se considera que el
espiritu (hayni) se separa bruscamente del cuerpo y consecuentemente hay un
desequilibrio coporal-espirtual en la persona. Se trata, sobretodo, de una desubicacion del
espiritu, fendbmeno que causa «el mal del susto», una enfermedad que se manifiesta con
los siguientes sintomas: inapetencia, desgana, pérdida de peso, palidez, pesadillas y
sobresaltos al dormir, inseguridad y hasta problemas sicoldgicos. «Para la curacion del
susto existe una variada ritoterapia segun la regién y el sutrato cultural, y aqui
mencionamos solamente algunas: hayni gayay (invocacion del jayni para que retorne al
cuerpo), wayta shugma (masajes con flores que después se abandonan en el cruce del
camino para que el mal se vaya pronto), waytawan armakuy (bafios con variedad de
flores), runtuwan gaquy (sobar con huevo de gallina porque éste absorbe el mal),
patsuwan gaquy (sobar con caparrosa y luego quemarlo. La caparrosa quemada toma la
forma que se interpreta como la causa del susto). Cada uno de estos ritos varia segin el
curandero, lugar, etiologia y gravedad del mal» (Carranza, 2005).

El uso de los animales para dar tratamiento y curacion a las enfermedades segun
su causa y efecto en los caserios del distrito de Shilla es permanente. Ellos tienen su propia
forma de concebir cada una de las enfermedades. «En sus concepciones todo tratamiento
se relaciona con el pensamiento y con la forma de ver el mundo e interpretarlo» (Paredes,
2004). Un dato trascendental hallado en la investigacion es la préctica de la shocma a
base del cuy. Esta técnica terapéutica tradicional hace uso del animal a modo de
diagnostico de determinados padecimientos, ya sea con aquello expresado en el interior
del cuy o en su exterior luego de su sacrificio y autopsia. El curandero opera sobre él a
modo de radiografia a partir de la absorcién y traspaso de determinados malestares del

paciente al cuerpo del animal. Generalmente, este tipo de curacién requiere de un cuy
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negro y que el género del animal se corresponda con el del paciente, de esta manera se
asegura cierta correspondencia que facilita la posterior lectura del organismo. En las
entrevistas realizadas se ha encontrado diferentes variaciones en la practica de la shocma
y de la practica de predecir el destino, a la denominan qatitsikuy (sacar la suerte). En
algunos casos se utiliza el cigarro (nacional), ruda macho o hembra, coca, maiz blanco o
negro, frijol, ceniza, alcohol, agua de azahar, agua de siete espiritus, cartas de naipe. En
cuanto al cuy, su eleccidn depende del paciente. Si es para varon debe ser macho, si es
para mujer, hembra; si en para bebé o nifio, un gazapo. Ello asegurara una lectura fiable
porque la correspondencia es también de edad a edad, de género a género. Algunos dicen
que el cuy debe ser negro para diagnosticar a un hombre y blanco para una mujer, otros
por su parte se sostienen del color negro para este tipo de practica.

Estos hallazgos sobre las précticas de las creencias socioculturales sobre la
naturaleza, la vida y la ritualidad constituyen elementos culturales que se puede
aprovechar como recurso pedagdgico en la educacion, lo cual es concordante con lo
planteado por Julca y Montafiez (2014) y Cantu y Soberanis (2012) quienes sostienen que
la inclusidn al curriculo escolar de estos saberes de los pueblos es imprescindible, ya que,
crea un sinnimero de oportunidades para ejercitar las habilidades, conocimientos,
capacidades en las diferentes areas curriculares desde el referente cultural mas inmediata
al nifio. «La educacion intercultural es un enfoque educativo holistico que tiene un
caracter inclusivo, donde se parte del respeto y la valoracion de la diversidad cultural
orientado a erradicar elementos que dificulten la convivencia entre culturas como: la
discriminacion, la exclusion, el racismo» (Arroyo, 2013). Este tipo de educacion alude a
una tendencia reformadora en la practica educativa que trata de responder a la diversidad
cultural de las sociedades actuales.

Por lo tanto, al haberse demostrado plenamente la hipotesis de trabajo que afirma:
las practicas de las creencias socioculturales en el distrito de Shilla aun perviven, se
manifiestan en la vida cotidiana de la poblacion que dan cuenta de la cosmovison, la

forma de concepcidn de la vida, de la naturleza y de los fendmenos consmogénico. Del
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mismo modo, por su valor cultural estas practicas pueden ser aprovechables como recurso
pedagdgico, que garantice el desarrollo de capacidades desde el referente cultural mas

cercano al estudiante, queda plenamente demostrada y confirmada.
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CONCLUSIONES

1. Através de los resultados del estudio se determina que en la concepcion referida a la
naturaleza el distrito de Shilla es muy rica y variada. La naturaleza es poseedora de
cognicion capaz de interactuar con el hombre a través de la ritualidad, los
anunciadores, las sefias para curar o prevenir enfermedades o la prediccion de hechos
futuros). Estos saberes hacen ver la presencia viva del pensamiento andino en el
contexto del estudio realizado donde la naturaleza, el hombre y las deidades «viven»
buscando eternamente la armonia y el equilibrio en el cosmos.

2. El estudio permite afirmar que en el distrito de Shilla, provincia de Carhuaz, siguen
vigentes las préacticas socioculturales sobre la concepcién de los fendmenos
cosmogonicos y su relacion con la vida de los pobladores de dicho distrito. Los
resultados hallados permiten inferir que, segln esta concpecion, en el espacio sideral,
los fendmenos son responsables de la produccion agraria, la vida y el destino del
hombre. En los testimonios se da cuenta de como el hombre andino se asocid tan
familiarmente con el Universo del que se considera parte.

3. Los resultados del estudio de la concepcidn de las creencias socioculturales referidas
a la vida en el distrito de Shilla evidencian que existen diversas practicas que pueden
ser utilizadas como recurso pedagogico en la Educacion Intercultural Bilingie. Estas
practicas de creencias siempre estan presentes en situaciones culturales concretas
como en las actividades cotidianas, labores agricolas, faenas comunales, festividades
y la ritualidad. Por lo que la educacion debe responder a esa realidad, partiendo de la
nocion que los elementos culturales proximos al nifio tienen un valor extraordinario,
porgue permite un acercamiento a su cosmovision en la concepcion de la vida, de la

muerte, de la naturaleza, de las deidades.
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4. EIl estudio permite afirmar que siguen vigentes las practicas de las creencias
socioculturales como la ritualidad. La inclusion como recurso pedagogico al curriculo
escolar de estos saberes es imprescindible porque le permitira al nifio ejercitar sus
habilidades, conocimientos y capacidades en las diferentes areas curriculares desde el

referente cultural mas inmediato.
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RECOMENDACIONES

1. La educacion debe responder a la realidad cultural y linguistica, por ello, los
contenidos curriculares deben ser generados como resultado de la diversificacion
curricular que aprehenda los saberes, las practicas sociales, la festividad y la ritualidad
expresados en el calendario comunal, para garantizar una educacion pertinente.

2. Para el entendimiento cabal del pensamiento andino en todas sus categorias no es
suficiente hacer uso de la lengua quechua o ser observador de participante activo o
pasivo de las costumbres rituales, sino que hace falta adoptar el punto de vista andino
y no el del pensamiento occidental. Para ello, se recomienda que se tiene que pensar
en quechua, explicar una realidad desde la perspectiva propia, solo asi se podra
comprender las diferentes concepciones y creencias socioculturales que aun siguien
manifiestandose.

3. Enel marco de la Educacion Intercultural y la Interculturalidad que fomenta el Estado
peruano es indispensable que tanto los docentes como la comunidad educativa en
general deben de conocer y valorar las diferentes concepciones respecto a la vida, la
naturaleza que se tiene en la comunidad. Asimismo, como formadores repensar
nuestra practica docente y analizar su pertinencia a la luz de las caracteristicas
socioculturales de los nifios.

4. A los docentes de los diferentes niveles de la Educacion Basica Regular, incorporar
como parte del acto pedagdgico para ayudar en la preservacion de las practicas
socioculturales ancestrales. Ellas verbalizan el pensamiento andino expresado en la
cosmovision; ello supone que en esta concepcion todo estd intimamente relacionada

con el pensamiento y con la forma de ver el mundo e interpretarlo.
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ANEXOS



MATRIZ N° 01 RELACION DE INFORMANTES

NOMBRES PROCEDENCIA EDAD LENGUA MATERNA

Informante N° 01 Centro Poblado de Llipta. 85 afos. Lengua materna quechua.

Informante N° 02 Centro Poblado de Congar 75 afios Lengua materna quechua.

Informante N° 03 Centro Poblado Congar 65 afos Lengua materna quechua.

Informante N° 04 Anexo Chacapampa 86 arios Lengua materna quechua.

5 Informante N° 05 Barrio Pogreso 79 afos Lengua materna quechua.
6 Informante N° 06 Anexo Raramayoc 76 afnos Lengua materna quechua.
7 Informante N° 07 Anexo Raramayoc 70 afos Lengua materna quechua.
8 Informante N° 08 Anexo Raramayoc 75 afos Lengua materna quechua.
9 Informante N° 09 Anexo Raramayoc 74 afos Lengua materna quechua.
10 Informante N° 10 Centro poblado Yanarumi 69 afos Lengua materna quechua.
11 Informante N° 11 Centro poblado Congar 79 afos Lengua materna quechua.
12 Informante N° 12 Distrito de Shilla 73 afos Lengua materna quechua.




13 Informante N° 13 Distrito de Shilla 84 afnos Lengua materna quechua.
14 Informante N° 14 Anexo Belen 62 afnos Lengua materna quechua.
15 Informante N° 15 Anexo Incapu 60 afos Lengua materna quechua.
16 Informante N° 16 Distrito de Shilla 65 afos Lengua materna quechua.
17 Informante N° 17 Anexo San Gabriel, 70 afnos Lengua materna quechua.
18 Informante N° 18 Centro Poblado Llipta 60 afos Lengua materna quechua.
19 Informante N° 19 Anexo Curihuanca 68 afnos Lengua materna quechua.
20 Informante N° 20 Centro Poblado Llipta 83 afos Lengua materna quechua.
21 Informante N° 21 Barrio Union 67 afos Lengua materna quechua.
22 Informante N° 22 Centro Poblado de Yanarumi 87 afnos Lengua materna quechua.
23 Informante N° 23 Centro Poblado de Yanarumi 69 afos Lengua materna quechua.
24 Informante N° 24 Caserio de Catay 78 afos Lengua materna quechua.
25 Informante N° 25 Centro Poblado de Llipta, 75 afos Lengua materna quechua.
26 Informante N° 26 Anexo Chacapampa 68 afos Lengua materna quechua.




27 Informante N° 27 Anexo Raramayoc 70 afnos Lengua materna quechua.
28 Informante N° 28 Centro Poblado de Llipta, 70 afos Lengua materna quechua.
29 Informante N° 29 Anexo Pachaca 90 afos Lengua materna quechua.
30 Informante N° 30 Anexo Pachaca, 75 afos Lengua materna quechua.
31 Informante N° 31 Centro Poblado Congar 70 afnos Lengua materna quechua.
32 Informante N° 32 Distrito de Shilla 82 afos Lengua materna quechua.
33 Informante N° 33 Anexo Pachaca 66 afos Lengua materna quechua.
34 Informante N° 34 Distrito de Shilla 79 afos Lengua materna quechua.
35 Informante N° 35 Distrito de Shilla 77 afos Lengua materna quechua.
36 Informante N° 36 Distrito de Shilla 76 afos Lengua materna quechua.
37 Informante N° 37 Anexo Curihuanca 82 afnos Lengua materna quechua.
38 Informante N° 38 Distrito de Shilla 90 afos Lengua materna quechua.
39 Informante N° 39 Barrio Progreso, 70 afos Lengua materna quechua.
40 Informante N° 40 Distrito de Shilla 65 afos Lengua materna quechua.




41 Informante N° 4 Distrito de Shilla 65 afos Lengua materna quechua.
42 Informante N° 42 Anexo Belen 71 afos Lengua materna quechua.
43 Informante N° 43 Anexo Belen 72 afnos Lengua materna quechua.
44 Informante N° 44 Anexo Tomapampa 69 afos Lengua materna quechua.
45 Informante N° 45 Distrito de Shilla 60 afos Lengua materna quechua.
46 Informante N° 46 Anexo Paltac 65 afos Lengua materna quechua.
47 Informante N° 47 Centro Poblado de Congar 73 afos Lengua materna quechua.
48 Informante N° 48 Centro Poblado de Congar 68 afos Lengua materna quechua.
49 Informante N° 49 Centro Poblado de Yanarumi 79 afos Lengua materna quechua.
50 Informante N° 50 Anexo Chacapampa 66 afnos Lengua materna quechua.




MATRIZ N°02

N° | DIMENSIONES TEMAS ENTREVISTADOS FECHA
01 Yukispa willakuynin - Informante N° 45 25-06-2019
- Informante N° 48 28-06-2019
Wayanitapaqg willakuynin - Informante N° 45 28-06-2019
Turmanyaypa willakuynin - Informante N° 02 25-06-2019
Kunturpa willakuynin - Informante N° 03 26-06-2019
Upa kuurupa willakuynin - Informante N° 47 28-06-2019
Wayrapa willakuynin - Informante N° 07 07-05-2019
Atugpa willakuynin - Informante N° 40 11-05-2019
NATURALEZA Arafiupa willakuynin - Informante N° 26 10-07-2019
Yuntawan parlay - Informante N° 33 01-07-2019
- Informante N° 05 07-05-2019
Mama killatam rigiyan - Informante N° 49 04-07-2019
- Informante N° 10 08-07-2019
Tukupa willakuynin - Informante N° 23 10-07-2019




02

VIDA

Ashmakuna wanuypaq willakuyan

Allgu wanuypaq willakun

Informante N° 01
Informante N° 02
Informante N° 03

30-08-2018
25-06-2019
30-08-2018

Ranya kakash

Informante N° 04

06-09-2018

Kakashtukug wallpa

Informante N° 05
Informante N° 06

07-05-2019
07-05-2019

Tuku wagaynin

Informante N° 07
Informante N° 08
Informante N° 09
Informante N° 50

07-06-2019
07-05-2019
12-10-2018
12-10-2018

Wafiuypa puritsiq aya hancha

Informante N° 50
Informante N° 41

10-05-2019
12-10-2018

Tushug waychaw

Informante N° 40
Informante N° 42
Informante N° 33

11-05-2019
01-07-2019
01-07-2019

Antsa wagaq wayquchaw

Informante N° 28
Informante N° 31

11-05-2019
11-05-2019

Hakapa willakuynin

Informante N° 34

10-07-2019

Chigqyapa wagaynin

Informante N° 23

10-07-2019

Chuklluspa wagaynin

Informante N° 26
Informante N° 19

10-07-2019
09-07-2019




e Waiuy apamugq paka paka

Informante N° 25
Informante N° 44

03-07-2019
03-07-2019

e Asyaq afas

Informante N° 49

04-07-2019

e Mishi wafiutsiq

Informante N° 12
Informante N° 37
Informante N° 46

07-05-2019
04-07-2019
12-10-2018

e Mana pingakuq piwincha

Informante N° 17

04-07-2019

e Ranya kuliibra

Informante N° 16

10-07-2019

Shillachaw wanuypaq willakuqg qurakuna

e Kalapasupa wachaynin

Informante N° 15

11-06-2019

¢ Ruudapa wafiukaynin

Informante N° 27
Informante N° 11

25-06-2019
15-06-2019

e Saabilapa tsakiynin

Informante N° 13

25-06-2019

e Uqgapa atska wachaynin

Informante N° 44

25-06-2019

e Hampikuq qurakuna

Informante N° 14

03-05-2019

03

Wanuychaw rurapakuy

Informante N° 10

08-07-2019

Shillachaw waytawan shugmakuy

Informante N° 18
Informante N° 21

06-04-2019
06-04-2019

Higapakushga gishya

Informante N° 20
Informante N° 29

06-04-2019
24-01-2019

Wayra tsarishga gishya

Informante N° 22

15-05-2019




RITUALIDAD

Pasta hitashga gishyapa hampin

Informante N° 30

06-04-2019

Shillachaw ashmakunawan shugmakuy

Hakawan shugmakuy

Informante N° 17
Informante N° 24
Informante N° 43
Informante N° 35

04-07-2019
06-05-2019
15-07-2019
22-04-2019

Allguwan shugmakuy

Informante N° 32
Informante N° 29

15-05-2019
12-08-2018

Kakashwan shugmakuy

Informante N° 36

23-04-2019

Shillamarkachaw imanaw patsa
garayanganta kaynaw willakuyan

Informante N° 38

13-07-2019

Shilla markachaw qatitsikuy

e Kukawan gatitsikuy

Informante N° 43
Informante N° 39
Informante N° 41

15-07-2019
15-07-2019
16-07-2019

e Harawan gatitsikuy

Informante N° 32

15-05-2019

e Sigaaruwan gatitsikuy

Informante N° 20
Informante N° 26

13-07-2019
10-07-2019




CONCEPCION DE LA NATURALEZA

Yuntawan parlayan

Fuente: Los autores de la investigacion.



CONCEPCION DE LA VIDA

Allqu wafiuypaq willakun kalabaasupa wachaynin

Rudaapa wafiukuynin Imanaw saabila katsiyangan

Fuente: Los autores de la investigacion.



Saabilapa tsakiinin

e
/

Kakash wariuypay willakun

Haka wafiuypaq willakun

Fuente: Los autores de la investigacion.



Hampikuq qurakuna

Qara mati
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Fuente: Los autores de la investigacion.



PRACTICAS RITUALES

Wariuychaw rurapakuy

Kay kipuwanshi supaypita washaakun.

Fuente: Los autores de la investigacion.



Velorioriuchaw

Pampaychaw

Fuente: Los autores de la investigacion.



Shillachaw waytawan shumakuy

Purugsapa waytan Kullash

Fuente: Los autores de la investigacion.



Puka ruusawan shugmakuy

Shillachaw ashmawan shugmakuy

Llullu allguwan shugmakuy Hakawan shugmakuy

Fuente: Los autores de la investigacion.



Shillachaw Qatitsikuy

Kukawan Qatitsikuy

Harawan Qatitsikuy Harawan Qatitsikuy

Fuente: Los autores de la investigacion.
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FICHA DE OBSERVACION DE LA PRACTICA DE LAS CREENCIAS
SOCIOCULTURALES EN EL DISTRITO DE SHILLA

I. DATOS GENERALES:

NOMBRES Y APELLIDOS:
EDAD: ........ SEXO: ........ COMUNIDAD: ..o
LUGAR: ............oe. FECHA.......... INICIO: ......... TERMINO: ..................

Il. DESCRIPCION DE LA PRACTICA DE LAS CREENCIAS

NATURALEZA |j

VIDA C|

RITUALIDAD

111. SITUACION

ACTIVIDAD:



GUIA DE ENTREVISTA NO ESTRUCTURADA PARA RECOJO DE DATOS
DE LA PRACTICA DE LAS CREENCIAS SOCIOCULTURALES EN EL
DISTRITO DE SHILLA
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EDAD: ........ SEXO: ........ COMUNIDAD: ...
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KAWAY RIKAY

¢Ima ashmakunataq wafiuypaq willakun?

¢Mana pipis wafiunanpagq imatatag tsya ashmakunata rurayan? ¢garquyangku?
¢wanutsiyanki?

¢Mana pipis wafiunanpaq imatash rurayan?



SHALLQA RIKAY

¢Hachakunata imapapqpis willamantsikku?

APUTSAY

¢ Imanawtaq shugmata rurayan?

¢Imawtaq ima qishyapagpis rigiyan?
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111. SITUACION
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