LA REFUTACION DE LA IDOLATRIA
'INCAICA EN EL “SERMONARIO” DEL
III CONCILIO PROVINCIAL DE LIMA

" (1585). Primera Parte.

INTRODUCCION

El 15 de agosto de este afio, fiesta de la Asuncién de la Santisi-
ma Virgen Maria, se cumplieron los 400 afios de la clausura del III
Concilio Provincial de Lima (1582-1583), convocado y presidido

"~ . por aquel celoso e infatigable apdstol de los indios que fue el San-

to Arzobispo Toribio Alfonso de Mogrovejo. Asistieron a las sesio-
nes la casi totalidad del episcopado de la época, cuyas sedes eran
sufragineas de la de Lima. Conviene recordar los nombres de aque-
llos Padres Conciliares: Fr. Alonso de la Pefia (OFM), Obispo de
Quito; Fr. Antonio de San Miguel (OFM), Obispo de La Imperial
(Chile); Don Sebastidn de Lartatn, Obispo del Cuxco; Fr. Diego de
Medellin (OFM), Obispo de Santiago de Chile; Fr. Francisco de
Victoria (OP), Obispo de Tucumdn; Don Alonso Granero de Ava-
los, Obispo de La Plata (Bolivia); y Fr. Alonso Guerra (OP), Obis-
po del Rio de La Plata (Asuncién del Paraguay)! .

El concilio

A partir de los primeros instantes de su convocacidn se pensé

1. Sobre el Concilio, véase: DOMINGO ANGULO, “Epitome de lg Historia Ecle-
sidgstica del Per”, en Amigo del Clero, Nro. 1039. Lima, 1923; “Los Concilios Limen-
ses”, en Revista Histérica. Tomos X-X1. Lima, 1936-1937; JOSE M. BERMUDEZ, “Con-
cilios Limenses”, en El Amigo del Clero. Tomos 28 y 30. Lima, 1920-1921; RUBEN
VARGAS UGARTE, “Concilios Limenses” (1551-1772). Tomo III (Historia). Lima,
1954; LEON LOPETEGUI, “El Padre José de Acosta y las misiones” (Tercera Parte).
Madrid 1962;y VICENTE RODRIGUEZ VALENCIA, “Santo Toribio de Mogrovejo Oor-
ganlzador y Apéstol de Sur-América”, I (Libro II), Madrid, 1956.
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que esta nueva asamblea espiscopal, la tercera celebrada en la sede
limefia, mds que redactar y sancionar un cuerpo de decretos, debia
tender a ser fundamentalmente candnica, para permitir la reorga-
nizacién de los distintos aspectos de la vida eclesial del arzobispa-
do; vy, a la vez, profundamente pastoral, para orientar con claridad
la evangelizacién y cristianizacion de los indigenas. Para lograr que
ambos fines se cumplieran y fueran efectivos, se aspir6 con preme-
ditacién, como lo apunta el P. Vicente Rodriguez Valencia, a la
realizacion de un concilio breve, que dio como fruto ciento diecio-
cho decretos, de redacci6n ajustada y prictica, que establecieron
precisas normas sobre ::c.» realidades pastorales de vital importan-
cia para cada una de las didcesis que conformaban aquella jurisdic-
cién arzobispal, a saber: doctrina y sacramentos (I Sesion), refor-
ma del clero y del pueblo fiel (/if Sesion) y visitas pastorales ( V
sesion). Y es, precisamente, su brevedad, lo que “lo hizo efectivo
y eficaz en unas iglesias y ciudades donde el problema no era legis-
lar, sino actuar unas cuantas leyes, totalmente viables, y que pudie-
ran ser celadas y urgidas en una geografia inmensa y mal comuni-
cadaz.

Desde que se dieron comienzo a las sesiones conciliares, cinco
en total, la atencidén de los Padres Conciliares se centrd, de modo
particularisimo, sobre el acuciante problema de la catequizacién
de las masas indigenas, tan variadas como numerosas. La Iglesia, si-
guiendo en esto su multisecular vida misionera en favor de los pa-
ganos e infieles; también tenia con los habitantes del Nuevo Mun-
do el sagrado compromiso apostodlico de ofrecerles, en €l orden de
la’ fe, todos aquellos elementos que les permitieran ser cristianos
suficientemente instruidos y conscientes de lo que estaban obliga-
dos a creer y practicar para hacerse merecedores de formar parte
del Reino de Dios y de participar de la Vida Eterna, evitando, de
este modo, toda posible ignorancia voluntaria o culpable.

Y para cumplir con este loable propdsito nada mas necesario y
conveniente que proporcionarle a los misioneros y doctrineros de
indios un breve catecismo trilingiie (castellano-quechua-aymara),
suerte de breviario o pequciia suma de la fe, que se distinguiera en
la forma por una composicion clara, precisa y fiacil de comprender
y retener, pues estaria destinado dec ordinario a quc cstos bisofios
catecimenos de la nueva gentilidad lo aprendieran de¢ memoria,
a través de una suerte de dialogo familiar entre ellos y los maestros
de la novedosa religién®.

Este deseo conciliar cuajo felizmente en la redacciéon y aproba-
cidon de tres tipos de catecismos trilingties. Son ellos: Catecismo

2. - VICENTL RODRIGUI:Z VALENCIA, o.c., I, 235.
3. Sesion il caps. 3,4,5,6.
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Menor, para los rudos y ocupados, Catecismo Mayor, para los mds
capaces y los muchachos de la escuelat (ambos en forma de pre-
guntas y respuestas) y Tercer Catecismo o Sermonario®.

El “sermonario”

La catequesis entre los naturales del Incanato, al igual que entre
todos los hombres que por primera vez acceden a la luz de la pre-
dicacién evangélica, debia comprender primordialmente la ense-
flanza oral de las verdades esenciales del cristianismo a los nifios,
jovenes y adultos que alin no habian recibido el bautismo; y pro-
longarse en una especie de permanente catecismo de perseverancia.
Para lo cual c2 hacria absolutamente indispensable el poder contar
con un texto o libro que, respondiendo a las peculiares capacida-
des mentales de lcs oyentes, incluyera la exposicién elemental de
las mismas; o sea, algo semejante a un compendio popular o resu-
men exacto de la doctrina cristiana y de cada una de las afirmacio-
nes capitales del dogma y la moral. Los Catecismos Menor y Mayor
promulgados por el Concilio vinieron prontamente a satisfacer esta
necesidad o reclamo pastoral.

Restaba afrontar la cuestidén-de una catequesis pre y posbautis-
mal mds minuciosa e intensa. Para ello se penso en‘la redaccion de
un fercer catecismo en base a una serie de pliticas o sermones que
propusieran a los indios idéntica doctrina, pero de “modo que no
sélo la percibiesen y formasen conceptos de. . . [las] verdades cris-
tianas, pero también se persuadiesen a creerlas y obrarlas como se
requiere para ser salvos™s . .

4. Estos dos catecismos fueron editados en un solo volimen bajo el titulo: Doctri-
na Cristiana y Catecismo para instruccion de los Indios y démds personas que han de ser
ensefiadas en nuestra santa fe. Compuesto por autoridad del Concilio Provincial que se
celebrd en la Ciudad de los Reyes, en el afio de 1583, y por la misma traducido en las
Lenguas Generales de estos Reinos: Quechua y Aymara. Impreso con Licencia de la Real
Audiencia, en la Ciudad de Los Reyes, por Antonio Ricardo, primero impresor en estos
Reinos del Peri. Afio de MDLXXXIIII Afios. Estq tasado un real por cada pliego de pa-
pel. Referencias bibliogrificas en: TORIBIO MEDIN.A, “La Imprenta en el Peru”, 1, 3-
20. Santiago de Chile, 1904; V. BACKER, ‘szIzothéque de la Compagnie de Jésus”
(ed. Sommervogcl), 1, cols. 31-32. Bruse]as-Pans, 1890; BARTOLOME MITRE, “Catd-
logo razonado de la Sesion Lenguas Indigenas”™, en Obras Completas, XV, 3-8. Buenos
Aires, 1963-1970; PAUL RIVET - GEORGES CREQUI MONTFORT, “Bibliographie des
langues avmara et kichua”, 1,4-10, Paris, 1951;y RUBEN VARGAS UGARTE, ‘“Impresos
Peruanos (1584 1650/, 6-11. Lima, 1953.

S. Tercero Cateczsmo y Exposicion de la Doctrina Crzsnana por Sermones. Para
que los curas v otros ministros prediquen y ensefien a los Indios y a las demds personas.
Conforme a lo que en el Santo Concilio Provincial de Lima se proveyé. Impreso. . . (los
mismos datos que figuran en la portada del Catecismo) Afio de MDLXXXYV. .. Referen-
cias bibliogrificas en: MEDINA, 1, 26-29; V. BACKER, |, col. 33; MITRE, XV, 13-15;
RIVFET, I, 12-13;y VARGAS UGARTE, 11-13.

6. Tercero Catecismo, Proemio, fol. 5v.
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Evidentemente esta obra se presentaba como un nuevo e indis-
pensable complemento de los anteriores catecismos. Por ser textos
de iniciacién, los dos primeros se habian limitado a presentar lo
substancial de la fe, y en la forma mds suscinta posible. Ahora se
contaba, asimismo, con otro recurso impreso en el que se desarro-
llaban con mayor amplitud las mismas verdades, pero explicadas
en sus pormenores, ¢ incluso fundamentadas y enriquecidas con
breves citas de la Escritura, los Santos Padres y el Magisterio de la
Iglesia.

El Sermonario consta de 31 pldticas o sermones, en los cuales se
expone sistemdticamente, con el empleo de un estilo llano, senci-
‘llo, claro y breve, utilizando abundantes similes y comparaciones,
cinco grandes temas catequisticos; 1) Los misterios de la fe (los ar-
ticulos de la fe contenidos en el Simbolo o Credo); 2) La peniten-
cia interior; 3) Los sacramentos; 4) Los mandamientos y la oracién
(costumbres cristianas y vicios prehispdnicos);y 5) Los novisimos.

Los destinatarios de este nuevo ‘‘cartapacio” eran principalmen-
te los curas o doctrineros de indios, los cuales como lo habia de-
mostrado repetidas veces la expériencia, no siempre se encontra-
ban preparados para ejercer con eficacia el dificil ministerio de la
predicacién entre los indigenas. Las principales dificultades brota-
ban del desconocimiento de la lengua india y de las deficientes ca-
pacidades pastorales de los operarios evangélicos para acomodarse,
en el ejercicio del ministerio, a las peculiares caracteristicas psico-
l6gicas de la nueva feligresia. Por tal motivo, se les ofrece también
un texto donde puedan inspirarse, el cual retine los dos requisitos
indispensables para poder predicar con provecho al auditorio india-
no: la adaptac1on de los contenidos de la fe a sus capacidades y el
empleo de su misma lengua.

Nuestra investigacion

Pensamos que de ninguna manera se puede dejar pasar por alto
la aludida celebracidn del cuarto centenario de la clausura del III Li-
mense?. Y para que el olvido no se aduefie totalmente de ella, que-
remos ofrecer de nuestra parte, al menos, alguna modesta investi-
gacion relacionada directamente con aquellos “logros” o “reali-
zaciones” de su certera y proverbial legislaciéon, que ha llevado a
que se lo considere undnimemente como un verdadero ‘monu-
mento candnico-pastoral’’, modelo de sapiencia y prudencia ecle-
sial, dentro del dmbito de la historia del fen6meno conciliar y
sinodal americano.

7. En relacion con esta recordacion histérica hemos pu‘b}iicado a principios de 1982
una extensa y prolija investigacién sobre la produccién catequistica del III Limense, intitu-
lada: “El Catecismo del III Concilio Provincial de Lima y sus Complementos Pastorales
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En esta oportunidad nos interesa ocuparnos del mencionado
Sermonario; y entre las diversas materias tratadas en sus pdginas,
estudiar los “desarrollos temdticos’ referidos al entonces palpitan-
te problema de la “idolatria’’ en la que todavia estaban sumidos
muchisimos naturales, o en la que habian recaido los indios ya
bautizados, prictica que planteaba ld dolorosa existencia de una -
pronta e inquietante ‘gpostasia’’ en tan tierna mies.

Dentro de la cuestion de la “idolatria incaica’’, prestaremos es-
pecial atencion a dos aspectos de la misma. Por una parte, recons-
truir y describir brevemente el ‘pantedn’’ que fuera patrimonio
propio del gran ‘“Pueblo del Sol”’, mediante la presentacién de to-
das aquellas divinidades que son expresamente mencionadas por el
Sermonario. Y, por otra, detallar la ‘“refutacion’’ que las pléticas
- hacen del hecho idoldtrico en s{ mismo, deteniéndose de un modo
particular en todas aquellas “‘argumentaciones’’ que el texto esgri-
me para demostrarle a los indios que sus dioses simplemente no
existen (“‘no tienen vida”, “no son”, “son mentira y engafio”) y
que todo el “animismo” y “fetlchnsmo que profesan es falso y sin
razém (.osa.de nifios, bobos, tontos o dementes). Por iltimo, dedi-
carem< an apartado especial a examinar las principales afirmacio-
nes catequisticas sobre el ‘“monoteismo judeo-cristiano’’ (Ex, 20,
2-6), el cual llevara a las masas indigenas a dejar sus ancestrales di-
vinidades, presentadas ahora por los misioneros como esencialmen-
te malas, dafiinas y terrorificas, inventos del Demonio y de los he-
chiceros (sus secuaces), y a profesar la fe en el unico y verdadero
Dios, Sefior del cielo y de la tierra, al que deberdn aprender a amar
con todo su corazén, con toda su alma y con toda su mente (Dt.
6,5, Mt. 22,37).

La idolatria indiana

Pero antes de iniciar el desarrolio del tema que nos hemos fija-
do, nos parece conveniente dedicar algunas brevisimas considera-
ciones a la idolatria indiana en general, recurso metodolégico que
nos permitird percibir con mayor nitidez el conjunto de creencias
religiosas bdsicas que profesaban los habitantes delIncanatoy que

{1584-1585)" (Estudio Preliminar - Textos - Notas). Ed. “El Derecho™. Buenos Aires,
1982. Cfr., asimismo: ANTONIO GARMENDIA, “Un Catecismo para los Indios de Sud-
américa (1582)", en Estudios, tomo 49, nros. 3-5. Buenos Al:es, 1933, JAVIER CASTI-
LLO ARROYO, “Catecismo Peruano del Siglo XVI”. Coleccidn Sondeos Cidoc. Cuerna-
vaca-México, 1966; ENRIQUE BARTRA, “Los autores del Catecismo del Tercer Conci-
lio Limense”, en Mercurio Peruano, Nro. 470. Lima, 1967; JOSE GUERRA CAMPOS,
“El Catecismo Trilingiie de América del Sur", en Boletin Oficial del Obispado de Cuenca
(mes de diciembre). Cuenca, 1977;y ENRIQUE M. BACA PAUNERO, ‘‘Los Catecismos
del Concilio Limense III. Su contexto historico y lectura teoldgica” (Ejercitacion para la
Licencia. Universidad Pontificia Salesiana) (lidi@h fotoduplicacidén). Roma, 1979.
g
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compartian, a su vez, con los demds pobladores de la América Pre-
colombina, legado comin, por otra parte, de todas las religiones
primitivas; si bien en el Pert antiguo estas creencias se revisten de
caracteristicas propias, fruto de la peculiar idiosincracia de los “Hi-
jos del Sol”.

Al respecto, nos serd de provecho transcribir la opinién de Ar-
nold J. Toynbee sobre los objetos que polarizan el acto de culto
en las religiones primitivas. El conocido historiador inglés sostiene
que un primer y somero examen de las religiones que el hombre ha
practicado en diferentes épocas y lugares de la tierra, revela una in-
finita variedad de creencias, que puede provocar en el investigador
cierta perplejidad y desconcierto; pero que un posterior andlisis,
mas penetrante y exhaustivo, muestra que “esta aparente diversi-
dad se resuelve en variaciones del culto del hombre, o en la exis-
tencia de no mds de tres objetos u objetivos, a saber: la naturaleza,
el hombre mismo, y una Realidad Absoluta que no es ni la natura-
leza ni el hombre, pero que estd en ellos y al propio tiempo mds
alla de ellos™8 . Cronolégicamente el hombre comenzé a rendir cul-
to a la naturaleza cuando se creyd en condiciones de dominarla y
no totalmente impotente ante ella. Razén por la cual de los tres
objetos de culto antes mencionados, el dirigido a la naturaleza, ba-
jo diferentes modalidades, es el mds antiguo y mds profundamente
arraigado en la conciencia humana.

Los misioneros que, a lo largo del siglo XV, arribaron a las cos-
tas del Nuevo Mundo, desde el punto de vista del desarrollo cultu-
ral de los pueblos, encontraron a los indigenas precisamente en el
estadio de tributar culto a la naturaleza. Debe aceptarse, sin em-
bargo, dejando de lado todo falso reparo ‘‘histérico-antropoldgi-
co”, que algunas culturas amerindianas, por momentos, superando
este tipo de culto, intuyeron veladamente la 'existencia de cierta
Realidad Absoluta que permite hablar cuanto mds de una especie
de “monolatria” (adoracmn de una divinidad sobre otras, por con-
siderarse a ésta mds sublime), pero de ninguna manera de un inci-
piente o consumado ‘‘monoteismo’’, a semejanza del biblico, co-
mo pretende alguna corriente antropoldgica embarcada en la de-
fensa de un “indigenismo™ exagerado y, por ende, falso.

El conocimiento de esta Realidad Absoluta no fue patrimonio
comun de la totalidad de la poblacién pertenéciente a una deter-
minada alta cultura, como las mesoamericanas o andinas. Al con-
trario, mds bien fue privativo o-exclusivo de reducidas €lites, las
que cultivaban lo que podriamos llamar la ‘‘sabiduria’’ o ‘‘tradi-
cion sapiencial’’ de las cortes prehlspamcas Asi, por ejemplo, en
¢l Peri estaban formadas por los “amautas’’ (sablos), que dentro

8. “El Historiador y la Religién”, 28. Bs. As., 1958.
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de la concepcién de una determinada escuela o tradicién, al ampa-
ro de la magninima proteccion de los Incas, formaban discipulos y
difundran sus doctrinas en circulos mas amplios.

Por encima de los principios impuestos por los sabios y la casta
sacerdotal sobre las comunidades politicas, “el comiin de la gente
continu6é adherida a sus ancestrales creencias religiosas deificado-
ras de la naturaleza, que expresaron en un culto politeista rendido
a los fenébmenos y objetos naturales, a los que atribuyeron fuerza
sobrenatural. En una palabra se entregaron a un culto idoldtrico™?.
De este modo, el “animismo’ y el ““fetichismo’’, unido con el con-
sustancial ‘‘concepto totemista’’ propio de las comumdades indige-
nas, fueron dando lugar a la aparicién de diversos “panteones”,
que se poblaron de una verdadera legion de divinidades, y a engen-
drar una forma de “‘culto” o “liturgia” basada en un conjunto de
ritos supersticiosos (sacrificios, ofrendas, oblaciones, etc.), con cu-
ya cotidiana practica creyeron poder romper las r1g1das leyes que
mediatizaban su existencia.

Asi, los naturales se entregaron apasionadamente al ejercicio de
la magia (para encontrar una posible explicacién a los fenémenos
de la naturaleza); al arte de 1a nigromancia y de la adivinacion (pa-
ra escrutar el sentido del futuro y la suerte de sus destinos); a los
conjuros y hechizos (para librarse de los espiritus que pudieran da-
fiarlos y para actuar sobre la voluntad de otros); y a la nosomdnti-
ca (recurso de los hechiceros para curar las dolencias y enfermeda-
des que aquejaban sus cuerpos)!©,

- Contra este tipo de idolatria (politeismo, animismo, fetichismo)
lucharin denodadamente los curas y doctrineros de indjos. La con-
signa evangélica en el Peni, y en todas las zonas de misiones vivas,
serd idéntica: desterrar del corazon y del alma de los neoconversos
el hecho idoldtrico, en sus manifestaciones individuales y colecti-
vas, privadas y publicas; y destruir todo objeto relacionado directa-
mente con él (templos, altares, estatuas, utensilios, vestimentas,
etc.). Todos ellos debian olvidar, cuanto antes, a sus pristinos dio-
ses y a sus ceremonias gentiles; y aceptar, por un acto de asenti-
miento interno y libre, al Dios de los cristianos, y participar activa
y piadosamente en los nuevos ritos liturgicos a través de los cuales
los verdaderos creyentes le rinden adoracion y alabanza.

9. FERNANDO ARMAS MEDINA, “La cristianizacion de las Indias”, en Raices de
América (cditado por José Manuel Gémez Tdbanera), 359. Madrid, 1968.
10. Idem., 360.
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PRIMERA PARTE: LA RELIGIOSIDAD INCAICA
I. LAS CREENCIAS

Ante todo, quisiéramos establecer una ‘‘ordenacioén jerarquiza-
da’’ de las principales divinidades que integraban el “Q{mteén in-
caico”; y que eran adoradas de ordinario en las diversas regiones
del extenso y variado Incario. En este intento nos dejaremos guiar
por los ‘“‘catdlogos de dioses’’ que aparecen reproducidos en el Ser-
monario y en diversas cronicas de interés indigena contempordneas
a los afios de su redaccidén, como por ejemplo, las observaciones et- .
nogréficas de los Padres José de Acosta!!, Bernabé Cobo'?, Pablo
Arriaga'?, Blas Valera', todos ellos jesuitas; de los cronistas espa-
fioles Juan de Betanzos y Polo de Ondegardo!é; del mestlzo Inca
Garcilaso de La Vega!’; y, por ultimo, del “quechulsta” y “que-
chua” Felipe Huamdn Poma de Ayala'®.

Comencemos a desarrollar esta inquietud histérica fijando, en
primer término, una clasificacién aproximativa de las idolatrias ca-
pitales que cautivaban irresistiblemente la atencion religiosa de las
masas indfgenas dispersas en ciudades, pueblos, villas, montafias,
mesetas, pdramos y llanuras. Para ello, nada mejor a nuestro pare-
cer, que adoptar la instituida por el P. Acosta, tras atentos y pene-
trantes estudios de la realidad pastoral que rodeaba el ejercicio de
su propio ministerio sacerdotal.

Si bien resulta imposible contar todos los géneros y suertes de
idolatrias que el Demonio, ‘“el enemigo de los hombres”, ha sem-
brado en las mentes y corazones de los naturales, a lo largo de los
siglos, se las puede reducir a dos “linajes capitales”:

11. *“Historia Natural y Moral de las Indias". Edicién de 1a Biblioteca de Autores Es-
pafioles (BAE), vol. 73. Madrid, 1954 (= HNMA).
- 12, “Historia del Nuevo.Mundo”. Edicién de la BAE, vols. 91-92, Madrid, 1956
(=HNM]

/8
13, “Extirpacién de la idolatria del Peri”. Edicion de la BAE, vol. 209. Madrid,
1968 (=EI).

14. “Relaciones de las costumbres antiguas de Ios ‘naturales del Perir”. Edicién dela
BAE, vol. 209. Madrid, 1968 (=RCA/.

15. “Suma y Narraclén de los Incas". Edicién de la BAE, vol. 209. Madrid, 1968
{=SN).

16. Tratado y Averiguacidén”. Incluido en el Confesionario para los Curas de Indios
del III Concilio Provincial de Lima (fols. 7t-16v). Lima, 1585, Utilizamos nuestra edi-
¢ién que aparece publicada en "El Catecismo del III Concilio Provincial de Lima y sus
Complementos Pastorales (1584-1585)", 459-478. Buenos Aires, 1982 (=TA).

17. “De los Comentarios Reales de los Incas. Edicidén de la BAE, vols. 132-135. Ma-
drid, 1960 (=CRJ).

18. “La Primera Crbnica y buen Gobierno”, Edicién de Richard Pietschmann, re-
producida en la edicidn de la Direccion de Cultura, Arqueologia e Historia del Ministerio
de Educacién Piblica del Perfi, a cargo del Tte. Coronel Don Luis Bustios Gdlvez. Lima,
1956 (3 vols.) (=PNC).
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1. “Una es acerca de cosas naturales’’. Esta, a su vez, se divide,
asimismo, en dos categorias o especies: a. “O la cosa que se adora
es general, como sol, luna, fuego, tierra, elementos™;b. “Oes par-
ticular, como tal rio, fuente, o drbol, o monte, y cuando no por su
especie, sino en particular, son adoradas estas cosas”. Este género
de idolatria “se usé en el Perti en grandes excesos, y se llama pro-
piamente guaca

2. La otra “pertenece a invencién o ficcion + humana’. T iene
también ésta “otras dos diferencias™: a. “Una de lo que consiste en
pura arte ¢ invencién humana, como es adorar /dolos o estatuas de
palo, o de piedra, o de oro, como de Mercurio o Palas, que, fuera
de aquella pintura o escultura ni es nada, ni fue nada” b. La otra

“es de lo que realmente fue y es algo, pero no lo que finge el idola-
tra que lo adora, como los muertos o cosas suyas, que por vanidad
y lisonja adoran los hombres™?®.

De esta suerte, los habitantes del Antiguo Peri y zonas de in-
fluencia practicaban bdsicamente ‘“‘cuatro maneras de idolatria”, a
saber: 1. “De cosas. naturales y universales”; 2. “De cosas particu-
lares”, (ambas incluidas dentro de la categoria del “‘politeismo”’,

‘animismo’’ y “‘totemismo”’); 3. “De imégenes y estatuas”(“feti—
chismo”’, “conolatna”), . “De los difuntos” (“necrolatrza” “n
cromancia”).

Teniendo como marco de referencia esta clasxﬁcacmn ‘pasemos
ahora a reconstruir el aludido panteén y a describir répldamente
las caracteristicas primordiales de toda aquella multitud de dioses,
que el Sermonario declara que no poseen ningiin tipo de existencia
divina o sobrenatural, y que son pura creacién de Satands, “el
principe de la mentira™, quien ha embaucado con sus astucias y ar-
tificics a los pobres e ignorantes ind:os.

A. LAS GRANDES DIVINIDADES

1. El “Viracocha”

Por encima de las fuerzas y clementos de 1a naturaleza que el al-
ma indigena ingenuamente habia deificado (sol, luna, estrellas,
rayo, montaflas, lluvia, tierra, etc.), se encontraba el "Supremo
Seflor’’ y “Hacedor-de todo’ " “‘Criador de cuanto existe’’y ‘‘Dios
Universal’”’, a quien le correspondia indiscutiblemente la funcién
de presidir el pante6n incaico.

Los nobles, sacerdotes y amautas acostumbraban reyestir a

19. HNMA, Lib, V, cap. 11, 141. Cada una do estas idolatrias las desarrolia el autor
en particulzr a lo largo de los caps. H-IX, 141-151.
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esta “Realidad Absoluta’’, ‘“‘primer principio’’ o ‘primera causa”
de cuanto existe en el cielo y en la tierra, con una serie de titulos
o nombres de gran excelencia que denotaban su condicidon de dei-
dad suprema y sublime. Los mds honrosos y usados fueron dos,
ambos traslaticios y de gran énfasis, al decir del P. Cobo: Viracocha
y Pachayachdchic. Al primero solian anteponer o posponer alguna
palabra, como por ejemplo: Ticci Viracocha (““Fundamento Divi-
no”’) o Viracocha Yachdchic (*‘Criador del Mundo’) (que tiene,
por otro lado, la misma significacidon que el de Pachayachdchic o
Pachacamac)?o .

Asimismo, se lo conocia y nombraba con la denominacion per-
sonal de [lla Tecce (“Luz Eterna”) o Usapu (‘‘Admirable™), Al res-
pecto, Blas Valera apunta que “el vocablo /lla corresponde perfec-
tamente al hebreo El, al sirio Ela, al griego Theos y al latino Deus;
mientras que Tecce es lo mismo que “principium rerum sine prin-
cipio™2t .

Esta divinidad es por antonomasia el “Dios criador’’, el “Anti-
quisimo Fundamento’’, el “Instructor del Mundo”, “El Sefior’’.
En los relatos mitolégicos y cosmologicos siempre designa a la “Di-
vinidad Criadora’’ o “‘al Hacedor del Mundo'’. A su accién se debe
la creacion del cielo, el sol, las estrellas, el mundo y los hombres.
Su casa o habitacion se encuentra en la inmensidad de los cielos.
Viracocha, su nombre mds comiin, es un Dios misterioso, indefini-
ble, indescriptible, casi impensable, y, por supuesto, invisible. El
es el que da constantemente la vida y el que mantiene a todos los
seres en la existencia.

El culto a este ‘‘Hacedor Supremo’’ fue fomentado a partir del
Inca Viracocha (o¢tavo emperador en la numeracion tradicional),
quien mandd a construirle los dos tnicos templos dedicados a su
honor: uno en el Cuzco (la capital imperial) y otro en Cacha. Pa-
chacuti Inca, noveno emperador, siguiendo la misma politica de
unificacion del Imperio de su antecesor, revitalizé el culto a Vira-
cocha; y “en toda la tierra que sujetd, en las cabezas de provincias,
mandoé ‘que le hiciesen templo por si y tuviesen sus ganados, cria-
dos, chacras y haciendas, de donde se le hiciesen los sacrificios™22 .

Si bien a este dios se lo veneraba mirando al cielo y dirigiéndole
especiales plegarias de stplica y agradecimiento?3, en su templo
dél Cuzco, llamado: Quishuarcancha, en el cual se le ofrecian sacri-
ficios y ofrendas, por iniciativa del Inca Pachacuti, se colocé una

20. HNM, Lib. XIII, cap. IV, vol. 11, 155.

21. RCA, 153, notal.

22. CRISTOBAL DE MOLINA (cl cuzquefio), “Relacion de los ritos y fibulas de los
Incas”, 39. Edicidn dc Editorial Future. Buenos Aircs, 1947 (=RF). Cfr. SN, caps. 1, 11,
XL’ .

23. Cfr. oraciones al “Hacedor’ en RI-, 81, 82, 84, 85, 86, 89 y 136.
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imagen suya de bulto, “la cual era de figura‘humana, del tamafio
de un muchacho de diez afios, toda maciza de'muy fino oro”. Otra
existia'en el Templo del Sol (Coricancha), pero “ésta era hecha de
manta$ de lana y sacdbanla en publico las fiestas principales, cuan-
do sacaban los demads idolos™24 .

El culto a Viracocha, segun el cronista agustino Fr. Antonio de
la Calancha, se extendia principalmente por las tierras proximas
al lago Titicaca, Chuquiabo, Chuquisaca y Potosi; en tanto que el
del Sol, que a continuacion presentaremos, comprendia la regién
del Cuzco; y el de Pachamac o Pachacamac la costa de Quito2s.

Alicia N. Lahourcade, en su interesante estudio sobre La crea-
cién del hombre en las grandes religiones de América Precolombi-
na, sostiene, como ya lo indicamos oportunamente, que “el culto
a Viracocha no pas6é nunca de ser un culto de élite; incluso hay au-
tores que opinan que es, por sus caracteristicas, un tipico culto de
iniciados; al menos parece que fue una religion filos6fica, al estilo
de lo que pretendia Nezahualcoyotl respecto a Ometéot! mito az-
teca; el pueblo seguia alejado de este dios abstracto, indefinible,
lejano y al margen de su vida; la religion del pueblo era el culto a
las guacas, que perdurd por siglos™, ain después que Viracocha
habia desaparecido por completn del panorama religioso incaico26 .

3. El Sol

Era opinion corriente que el Viracocha, el ‘*Dios Universal’’, te-
nia diputado para el gobierno del mundo celeste y terrestre, unas
especies de “‘causas o principios segundos™, a los que habia comu-
nicado su divinidad y potencia para que, segin su oficio y virtud,
cumplieran la misién especifica de procurar la conservacion y ¢l au-

24. HNM, Lib. XIH, cap. 1V, vol. 11, 156.
25. Texto citado por LUISE. VALCARCEL, “Historiag del Pert: Antiguo”, 111, 11717.
Lima, 1972,

26. ELdiciones Cultura Hispanica (Madrid, 1970), 148. ). ALDEN MANSON confir-
ma esta apreciacion historica, al decir: “Ll Creador intervenia poco en los destinos huma-
nos, permaneciendo en el cielo como una divinidad benigns; y, por consiguiente, no muy
venerada por el pueblo comin, por mds que el emperador y los nobles lo invocaban con
frecuencia, sobre todo en los tiempos dificiles, los mds fueron adoradores del Sol” (Las
antiguas culturas del Peri, 191. México, 1962). Sobre el mito de Viracocha, su origen,
evolucién y formas, pueden consultarsc los siguientes estudios: JUAN J. TSCHUDI,
“Contribuciones a la Historia, Civilizacion y Lingiiistica del Pert: Antiguo”, 11, 153-224.
Lima, 1918; FRANKLIN PEASE G.Y., “El Dios Creador Andino". Lima, 1973; RICAR-
DO E. LATCHMAN, “Las creencias religiosas de los antiguos peruanos’. Santiago dc
Chile, 1928; LUIS . VALCARCEL, “Kon, Pachamac, Wiracocha. Contribucion al estu-
dio de las religiones del Antiguo Perit”, en Revista Universitaria del Cuzco, (1), Nros. 1-3.
Cuzco, 1912; ¢ “Historia del Antiguo Peru”, 1V, 367-381; JULIO C. TELLO, “Wira Ko-
cha”. Lima, 1923; y JOHN HOWLAND ROWL., “The origins of Creator Worship, among
the Incas”. Columbia, 1960.
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mento de todas y cada una de las especies de seres que se encuen-
tran en el universo, fueran estos animados o inanimados. A raiz de
. esta arraigada creencia, con el correr del tiempo, se fue incor-
porando a los relatos miticos un grupo variadisimo de dioses, casi
todos ellos de origen astral o atmosférico, identificados con las lu-
minarias del cielo (sol, luna, estrellas, planetas, constelaciones, ra-
yo, etc.); o relacionados con las hierofanias teluricas (la tierra ma-
dre), las epifanias vegetales (los 4drboles 0 montes sagrados), las
cratofanias Iiticas- (las piedras sagradas) y los cultos de fertilidad
(ritos agrarios).

Entre estas. divinidades intermediarias (medlaneras o interceso-
ras), figuraba en primer lugar el Sol (“Inti”’, que en quechua quie-
re decir halcdn), deidad principal para la mayoria de la poblacion
aborigen y progenitor de la dinastia real incaica. También se le da-
ba el nombre de Punchao, que significa “el dia”. Al parecer era
hijo dilecto del llla Tecce o Viracocha; y su luz corporal era como
parte de la divinidad que su padre le habja transferido o donado

“para que rigiese y gobernase los dias, los tiempos, los afios, los
veranos; y a los reyes y reinos y sefiores'y otras cosas™27.

Sia lugar a dudas, entre todos los dioses, después de Viracocha,
era Inti el mas adorado y respetado por los naturales. Su venera-
cién crecié no sélo por la reputaciéon que su hermosura y resplan-
dor tenian entre ellos, a causa de los manifiestos y excelentes be-
neficios que de éla diario recibian, sino también “por la diligencia
de los Incas, que como se jactaban de ser hijos suyos,pusieron to-
do su conato en autorizarla y levantarla de punto con mds licido
culto, ndmero de sacerdotes y frecuencxa de ofrendas y sacnﬁ-
01os”23

Del ‘‘Hacedor del Mundo®, su padre, habia reclbxdo especnallsx-
mas virtudes y facultades para hacer germinar y crecer todas las
hierbas y plantas que se encuentran sobre la tierra, especialmente
aquellas que sirven de alimento para los hombres y ammales entre
las cuales descollaba el maiz. Motivo por el cual ocupaba un lugar
tan destacado en la religiosidad aborigen, a tal punto que con su-
mo respeto se lo llamaba Apu-Inti (*El Seiior Sol”).

Dentro'de Ia 1magmac1on iconogrifica mdxgena se lo imaginaba
o. representaba como si fuera un hombre. Su mujer era la Luna;y
las estrellas las hijas de tan ilustre y bondadoso matrimonio. Este
“Gran Sefior’”’ era tan venerado y acatado en todo el extenso Im-
perio- de los Incas _que, al decir del P. Cobo, en ningln lugar donde
reiné la idolatria, no hubo otra dlvmldad qué fuera tan respetada y
servida como ésta. .

27. RCA, 153.
28. HNM, Lib. X1I1, cap. V, vol. 11, 156.
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Tal preeminencia queda testificada plenamente por el hecho de
ser ¢l dios que mds templos tenia dedicados. Todos ellos magnifi-
cos. Se los podia encontrar en cada uno de los pueblos principales.
Para el servmo de su culto contaban con la presencia continua de
sacerdotes y mamaconas (‘“mujeres del Sol”), y cuantiosas rentas
para la realizacién de los sacrificios, ofrendas y oblaciones. Pero
ninguno tan espléndido y rico como el que los Reyes Incas le ha-
bian edificado en el Cuzco, la ciudad del Sol, sede permanente de
la corte imperial. Se lo llamaba Coricancha (“‘barrio de oro, plata y
piedras preciosas”, “recinto de oro”).Era una gran habitacion, con
una especie de altar mayor sobre lo que se podria llamar el dbside
del recinto. La techumbre muy alta, estaba confeccionada de ma-
dera y paja. Las cuatro paredes estaban cubiertas o revestidas de
arriba a abajo de planchas o tablones de oro. En el testero del altar
mayor estaba colocada la figura o imagen del Sol, presidiendo per-
manente desde ese lugar de honor los incesantes y prolongados ac-
tos de culto que se tributaban en su honor?9.

En aquel lugar sagrado se concentraba todo el ritual y la devo-
cién de la religiosidad del pueblo incaico, a quien por este motivo
se le daba precisamente el apelativo de “El pueblo del Sol”. Alli
estaba su sagrada imagen de bulto, llamada especificamente Pun-
chau (“‘El Dia”). Confeccionada toda ella de finisimo oro, con ex-
quisitos adornos de preciosisima pedreria (incrustaciones). La figu-
ra era de rostro humano en redondo, rodeado de rayos y llamas de
fuego. Todo de una sola pieza y tan grande que cubria enteramen-
te el aludido testero del templo, de pared a pared3o. Estaba dis-
puesta hacia el oriente, por lo que el sol al salir “‘heria en ella; y
como era una plancha de metal finisimo, reverberaban y volvian
los rayos con tan claridad, que parecia el sol. Decian los indios que
juntamente con su luz, le comunicaba el sol su virtud™3? .

29. CRI, Lib. 111, cap, XX, vol. II, 112. Cfr. SN, Cap. XI;y Cristdbal de Molina (ci
almagrista), Relacién de las muchas cosas acaecidas en el Pertt (BAE, 209), 75(=RMC).

30. Idem, 112-113.

31. HNM, Lib. XHI, cap. V, vol. 11, 157. Guamdn Poma de Ayala, por su parte, co-
menta que en el transcurso de los sacrificios matinales que diariamente se ofrecian al Sol,
a los cuales de ordinario asistia el Inca, con el vivo deseo que se pusiera de manifiesto el
clima de misterio y esplendor que rodeaba tales ceremonias, los ministros procuraban
que dos asistentes consiguieran producir dentro del mismo templo el curioso y llamativo
efecto de la descomposicidn de la luz (orco iris); haz de siete colores que se derramaba
sobre la majestuosa figura del monarca que oraba de rodillas ante la sacrosanta imagen
aurea de su divino padre. El cronista describe el referido proceso visual en estos térmi-
nos: “En lo alto del techo del templo estaban colgados muchos cristales y a los dos lados
[de la imagen del Sol] des leones; apuntando el sol [astro]'alumbraba de las ventanas la
claridad, de los dos partes soplaban dos indios y se condensaba ¢l viento del soplo y salia
un arco que ellos le llaman cirychi Jo sea, que como consecuencia del aliento que expe-
lian se formaba un arco de colores]; y alli en medio se ponia el Inca hincado de rodillas,
puestas las manos y el rostro al sol y a la imagen del sol, y decia su oracidén y rcspondfan
los demonios lo que pedia; y detrds sus hechiceros pontifices, uallaviza - condeviza, ha-
ciendo ceremonias de los demonios; y por las ventanas los principales haciendo oracién,
adorando al sol” (PNC, I, 432).
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Habia en el mismo Coricancha, aparte de esta imagen principal,
cuatro mds. Una que representaba una figura humana, hecha tam-
bién toda de oro, con excepcién del vientre que se encontraba lle-
no de una pasta de oro molido y amasado con las cenizas de los co-
razones de los Reyes Incas difuntos. En este caso, Inti se encontra-
ba sentado en una silla maciza del mismo metal que su confeccién.
Y las otras tres, igualmente antropomorficas, eran mds toscas, he-
chas de mantas gruesas y de tejido tupido, sin los primorosos artifi-
cios que las primeras. Cada una de ellas tenia en la cabeza un toca-
do (“llauto’’), preparado en base a trenzas de lana gruesa y muy te-
jidas, que daba la impresion de ser una suerte de mitra, al que esta-
ban adheridas o adosadas unas orejeras muy grandes como las que
usaban los mismos Incas. Estas estatuas recibian especiales nom-
bres y titulos: la primera Apu-Inti, 1a segunda Churi-Inti y la ter-
cera Inti-Guauqui, y contaban con un servicio individual de culto
(ministros y ofrendas). Para las grandes fiestas y sacrificios eran sa-
cadas por sus propios sacerdotes y colocadas en la plaza central,
junto al Viracocha32 .

Los eclipses de sol eran considerados como cosa muy grave y
presagio de inminentes y grandes desgracias para el reino. Casi siem-
pre anunciaban la repentina muerte de algin principe. Una vez que
se producia el fen6meno solar, eran consultados inmedijatamente
los agoreros para que escrutaran la significacion de tal ocultamien-
to. Conocido su parecer, se procedia a ofrecer muchos y costosos
sacrificios, en los que se inclufa, ademds de figuras de oro y plata,
la muerte de gran cantidad de ganado y de algunos adolescentes
(varones y mujeres). El cronista indigena Felipe Guamdn Poma de
Ayala, agrega al respecto que el Inca, en estas y otras ocasiones,
“sacrificaba a su padre el Sol con oro y plata, y con nifios y nifias
de diez afios, que no tuviesen sefial ni mancha ni lunar y fuesen
hermosos; y para ello hacia juntar quinientos nifios de todo el rei-
no y sacrificaba en el templo de Curicancha’s3 .

32. HNM, Lib. X111, cap. V, vol. 11, 157-158. A ambos lados dc 1a imagen del Sol,
colocada en medio del altar mayor, segiin comenta ¢l Inca Garcilaso, estaban colocados
“los cuerpos de los reyes muertos puestos por su antigiledad, como hijos de ese sol, em-
balsamados que (no se sabe cdmo) parecian estar vivos™. Todos ellos estaban sentados en
sillas de oro, mirando hacia ¢l pueblo. Solamente el cuespo del emperador Huayna Ca-
pac, en sefial de especial distincion, estaba puesto delante de la figura del Sol, “vuelto el
rostro hacia & como hijo mds querido y amado, por haberse aventajado de los demds;
pues merecié que en vida le adorasen por dios por las virtudes y ornamentos reales que
mostré desde muy mozo®. Esta serie de cuerpos, ante el avance de las tropas de Pizarro
sobre el Cuzco, fueron retirados del Coricancha y, junto con numerosos tesoros, oculta-
dos cuidadosamente en tugares secretos. Al respecto el Inca agrega: “Que los mds de ellos
no han aparecido hasta hoy. El afio de 1559 el Licenciado Polo de Ondegardo descubrid
cinco de ellos: tres de reyes [Viracocha, Tvipac Inca Yupanqui y Huayna Cépac] y dos
reinas [Mama Runtu, mujer de Viracocha, y Mama Occllo, madre de Huayna Cépac]®
(CRI, Lib. 111, cap. XX, vol. 11, 113).

33, PNC, 1,432,
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El Inca, por su parte, solia retirarse a un lugar apartado y secre-
to, para entregarse por varios dfasa una intensa practica de ayunos,
en cuyo transcurso no se encendfa ningin tipode fuego en la ciu-
dad. En esta mortificacion era acompafiado por las suplicas y peti-
ciones de las mujeres del Sol ( “mamaconas’’), que desde su monas-
terio, sometido a estricta clausura, ofrecian frecuentes sacrificios,
vistiendo ropas de tristeza, para que los eclipses solares fueran siem-
pre portadores de los abundantes beneficios y dones que Inti, trassu
reaparicién en el cielo, seguramente derramaria sobre sus adorado-
ress

3. El Trueno, el Relimpago y el Rayo

El Licenciado Don Juan Polo de Ondegardo, antiguo Corregidor
de la ciudad del Cuzco y conspicuo estudioso de las costumbres
indigenas, nos informa que después del Viracocha y del Sol “la
tercer guaca y de mds veneracién” entre los naturales del Incario
era indudablemente el Trueno, al que también designaban indistin-
tamente con los vocablos Reldmpago o Rayo, tomando como una
sola divinidad a estas tres manifestaciones eléctricas (auditivo-vi-
suales) que acompafian de ordinario el estallido de las grandes tor-
mentas andinas3s .

En la lengua quechua recibia una pluralidad de nombres (al me-
nos cuatro). Generalmente se lo conocia con el nombre simple de
Illapa (“Hillapa™), incluyendo en el mismo al trueno, el reldimpago
y el rayo3 ; pero asimismo recurrian a nombres compuestos para
hablar de este dios: lo llamaban Chuquiilla (*resplandor de oro™),
Catuilla (“resplandor de estrellas™) o Intiillapa (“rayo de sol”)37,

34, Sobre esta divinidad, véase: FRANKLIN PEASE G.Y., “Nota sobre la unifica-
cidén del culto solar entre los Incas”, en Scientia et Praxis, Nro. 2. Lima, 1966;y "En tor-
no al culto solar incaico”, en Humanidades, Nro. 1. Lima, 1967; ROBERT LEHMANN
NITSCHE, “Coricancha”. La Plata (Argentina), 1929; LIESELOTTE ENGL, “Lag apari-
cibn del Sol al joven inca Pachacutec en la fuente Sususpuquio’, en Revista Espafiola de
Antropologia Americana. Vol. V. Madrid, 1970; JACINTO JIJON Y CAAMANGO, “La
religién del Imperio de los Incas”, 1. Quito, 1919; y HANS BAUMANN, “Oro y dioses
del Peri”, Barcelona, 1963.

35. TA, 460. El Inca Garcilaso, por su parte, sostiene terminantemente que al “re-
1impago, trueno y rayo... no los adoraron por dioses, sino que los honraban y estimaban
por criados del Sol. Tuvieron que residian en el aire, mds no en el cielo™ (CRJ, Lib. II,
cap. XXII, vol. II, 74). En cambio, nuestro Sermonario alude a ellos como a verdaderas
divinidades a quienes los indigenas realmente adoran y sacrifican; cfr. Sermones, 6, fol.
36v;9, fol. 52 r; 18, fols. 101r, 104r, y 19, fol. 108v.

36. Respecto del nombre fllzpa el Inca Garcilaso precisa que, mediante el verbo
“que le juntaban”, distinguian las tres posibles significaciones de las cuales podia estar
revestido el mismo. Si “decfan, viste la Illapa’, entendian por el reldimpago; si decfan
‘ofste la Mapa’, entendian por el trueno; y cuando decian ‘le MMlapa cayo en tal parte, o
hizo tal daflo’, entendian por el rayo” (CRJ, Lib. II, cap. XXI, vol. 11, 114).

37 Cfr. TA, 460; HNMA, Lib. V, cap. IV, 142; HNM, Lib. XIIl, cap.- V11, vol. II,
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Esta divinidad tenia por oficio propio el enviar, segin las diver-
sas estaciones del afio, las abundantes y beneficiosas lluvias, mu-
chas veces precedidas de intensas granizadas, que permitian el cons-
tante rejuvenecimiento de la naturaleza. Quedando tnicamente li-
brado a su soberano dictamen establecer los momentos mds opor-
tunos de hacer caer copiosa agua del cielo para calmar la sed de las
resecas v agrietadas tierras; permitiendo, de este modo, el creci-
miento de los vegetales que sirven de alimento para los hombres y
los animales, y para ornamentacion de los distintos paisajes.

Los naturales acostumbraban a representdrselo como un hombre
de grandes proporciones cuya morada se encontraba en el mismo
cielo. Su figura era sumamente luminosa por estar formada en base
a un grupo de estrellas muy hermosas y resplandecientes (una cons-
telacion). En la mano izquierda sostenia permanentemente una
maza y en la derecha una honda.

Seglin este mito el proceso que desencadena la lluv1a debe exph-
carse en estos términos. El agua que cae proviene de un gran rio
celestial, especie de gran cinta blanca que recorre el cielo, o sea la
Via Lactea. lllapa, segiin su parecer, la derrama con generosidad
sobre la tierra. El chasqueo o restalleo que produce la honda al sol-
tarla es el trueno, la piedra lanzada contra el rio el rayo, el agua
que por efecto del golpe se desborda del cauce del rio la Iluvia,
y el continuo resplandecer de las lucidas ropas con las que se en-
cuentra ataviado lllapa, por resultado de las agitaciones que en
ellas produce el movimiento de tirar la honda, el relimpago3s .

En relacion a las posibles representaciones antropomorficas
del Illapa (estatuas, imdgenes de, bulto, pinturas, etc.), el Inca
Garcilazo afirma que los Reyes del Cuzco le dieron aposento pro-
pio en la Casa del Sol ( “Coricancha’’) como a “criado suyo”, pero
niega categoricamente que hubiesen confeccionado alguna estatua
o pintura suya, “porque no pudiendo retratarlo al natural (que
siempre lo procuraban en toda cosa de imdgenes) los respetaban
[al trueno, rayo y relampago] con el nombre de /llapa”. Y para res-
paldar la veracidad de tal afirmacién apela, a renglén seguido, al
testimonio que de la religiosidad incaica recibié durante su crianza
en el Cuzco, como mestizo que era, hijo de la “Nusta’’ (*‘doncella
de sangre real”) Chimpu Ocllo, quien al ser bautizada habia cam-
biado sus nombres por el de Isabel Suirez. Al respecto dice: “Yo
escribo, como otras veces he dicho, lo que mamé en la leche y vi
y of a mis mayores”39

160. Arriaga apunta otro posible nombre: “Adorar a Libiac, que es el rayo, es muy or-
dinario en la sierra, y asi muchos toman el nombre y el apellido de Libiac o Hillapa, que
es lo mismo” (£, cap. 11, 201).

38. HNM, Lib. XIII, cap. VH, vol. 11, 160.

39. CRI, Lib. I, cap. XXI, vol. 11, 114.
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El Padre Cobo, en cambio, haciéndose eco de otra tradicion,
trasmite la siguiente noticia: “Llamaban al trueno con tres nom-
bres: el primero y principal era Chuquiilla; el segundo Catuilla, y
el tercero, Intiillapa. De cada nombre de estos hicieron una estatua
de mantas de la misma forma que las del sol, porque decian que
el trueno tenia hijo y hermano, y para esto daban razones como a
cada uno le parecia. Estaban colocadas estas estatuas en el templo
del sol, cada una en su altar, y en las fiestas principales las ponian
todas tres cerca del Viracocha, junto a las del sol”40,

Sobre los actos con que los indigenas honraban al dios /llapa en
sus grandes festividades, Guaman Poma de Ayala, sefiala que éstos
eran de dos clases: cultuales y penitenciales. Era costumbre sacri-
ficarle “quemando coca y comidas y chicha. . .; velando una noche
pacari con misaciconmi y por otro nombre le llaman curi caccha
yllapa [cultuales}s! ; . . .ayunando sal y no durmiendo con sus mu-
jeres, ni las dichas mujeres con sus maridos [penitenciales] 42 .

4. La Luna y las Estrellas

a) A la Luna se la conocia generalmente con los apelativos de
Quilla, Mamaquilla (“‘madre luna”) o Coya (“reina’). Los reyes in-
cas,’y con ellos todo el pueblo, le habian atribuido caracter divino
en v1rtud ‘de las mismas razones que los impulsaron a adorar al Sol;
o sea, “por su admirable hermosura y belleza y por las grandes uti-
lidades que causa en el mundo”3 ,

Como deidad femenina era a la vez “hermana y mujer del Sol, y
madre de los Incas, y de toda su generacién; y as{ la llamaban Ma-
magquilla, que es madre luna”44 . También a ella Illa Tecce (“Vira-
cocha”) la habia agraciado con la comunicacién de su potencia
divina, “y héchola sefiora de la mar y de los vientos, de las reinas y
princesas, y del parto de las mujeres y reina del cielo™ss .

En razon de sus desposorios con el Sol, se le tenia reservado uno
de los cinco grandes aposentos o cuadras (capillas o ermitas) que
estaban ubicados alrededor del claustro central del Coricancha. A
este recinto sagrado se lo denominaba Pumap Chupan (“cola de le-

\

40 HNM, Lib. XIII ,cap. VII, vol. I, 160.

41. El editor de PN , en el intento de hacer mds inteligible el texto de Guaman Po-
ma, al transcribir este pasaje agrega: ‘“velando toda una noche Pacari, velar, lamado por
otro nombre Curi Caccha Illapa; compuesto de Curi, oro; Caccha, luzo vela e Illapa Ia-
yo; costumbre ésta muy parecida al Misaciconmi, hacer celebrar misa, que realizan® ac-
tualmente los espafioles” (vol. I, 189).

42. PNC, vol. 1,434.

43. HNM, Lib. XIII, cap. VI, vol. I1, 158.

44. CRI, Lib. I, cap. XXI, vol. II, 114.

45. RCA, 153.

i
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6n”’). Como los demds era cuadrado y cubierto en forma de piri-
mide; pero se lo consideraba mds digno e importante por ser el mds
cercano al altar mayor del templo, lugar donde se encontraba la
grandiosa imagen durea del Sol.

Todo el aposento o capilla, paredes y puertas, estaban forrados
completamente de anchos tablones de plata pura, “porque por el
color blanco viesen que era aposento de la luna’46 . En su interior,
en medio del muro central, se encontraba expuesta a la veneracion
de todos sus hijos ‘“‘su imagen y retrato. . ., hecho y pintado un
rostro de mujer en un tablon de plata”. A esta majestuosa ermita
entraban diariamente diversos grupos de indias para visitar a tan
beneficiosa divinidad y para encomendarse filialmente a su mater-
nal proteccidén, que de una manera ¢special recafa sobre las partu-
rientast?. Asimismo, la Luna recibia el asiduo y devoto saludo de"
la Coya reinante en el Cuzco (esposa principal del Inca = empera-
triz), a quienes acompafiaban sus hechiceras, junto con las cuales
ofrecia repetidos sacrificios de agradecimiento e impetracién, al
igual que el Inca los hacia frente al disco del sol4s .

A ambos lados de la representacién lunar estaban ubicados los
cuerpos embalzamados de las reinas difuntas ( “coyas’’), puestas
por orden de dignidad y antigiiedad de defuncion. La reina Mama
Ocllo, en raz6n de haber sido la madre del augusto /nca Huayna
Capac, se encontraba colocada delante de la misma imagen de la
Luna, “rostro a rostro con ella, y aventajada de las demds por ha-
ber sido 1a madre de tal hijo™49 .

Por ser la diosa de las mujeres su culto estaba confiado a un gru-
po de sacerdotizas, las cuales, ademdas de atender diariamente los
diversos oficios liturgicos, tenian como funcidén propia transportar
la sagrada imagen sobre sus hombros para que ésta participara
de las procesiones con que se celebraban las grandes festividades
religiosas del reino%o .

Los eclipses de luna, al igual que los de sol, traian consigo graves
preocupaciones y oscuros presagios a la supersticiosa alma indige-
na. Cuando éstos se producian era creencia extendida que un leén
0 una serpiente se abalanzaba sobre el astro noctumo para despe-
dazarlo, quitdndole su primorosa luminosidad. Con el preciso fin
de evitar que la oscuridad y las tinieblas se apoderaran de €l, lo que
significaria su muerte, al momento que se iniciaba el eclipse, co-
menzaban los indigenas a ejecutar un ruidoso ritual de proteccion

46. CRI, Lib. I, cap. XXI, vol. I, 113.
47. Idem.

48. PNC, vol. 1,432,

49. CRI, Lib. 11, cap. XXI, vol. I, 114,
50. HNM, Lib. XIII, cap. VI, vol. ¥, 158.
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y conjuro destinado a alejar definitivamente el peligro que amena-
zaba la vida misma de la hermana y esposa del Sol.

Para ahuyentar a los animales atacantes, en primer lugar, “daban
grandes voces y gritos y azotaban los perros para que ladrasen y
aullasen”; y, a continuacién, los varones poniéndose como si estu-
viesen en pie de guerra, “tafiendo sus bocinas, tocando a tambores,
y dando grandes alaridos, tiraban.flechas y varas hacia la luna, y
hacian grandes ademanes con las lanzas, como si hubiesen de herir
al ledn y sierpe; porque decian que de esta manera los asombraban
y ponian espanto para que no despedazasen la lunast .

b) Las estrellas, segin el contenido de los relatos mitolégicos
que intentaban explicar el origen de los dioses incas, fueron consi-
deradas en su totalidad como las preciosas y agraciadas hijas del
augusto matrimonio que formaban el Sol y la Luna, o como las fie-
les criadas de la Luna que constantemente la acompafian y sirven
de noche. En su conjunto recibian el nombre de Coyllur (“‘estre-
llas™). Pero algunas de ellas poseian nombres propios y se les tribu-
taban cultos privativos de acatamiento y adoracion.

De acuerdo a las certeras apreciaciones del P. Cobo el origen de
este culto estelar debe verse en el convencimiento que los indige-
nas tenian para la subsistencia y multiplicaciéon de todas las espe-
cies de animales. El gran Viracocha, ademds de su primigenio acto
creador y de su continua providencia sobre el orden de lo creado, ha-
bia “sefialado” una especie de “segunda causa’, en “cuya confor-
midad creyeron que de todos los animales y aves de la tierra habia
en el cielo un simil que atendia a la conservacion y aumento de
ellos, atribuyendo este oficio y ministerios a varias constelaciones
de estrellas™>?.

Dentro de éstas, el primer lugar en los sentimientos de venera-
cién lo ocupaba aquel conjunto de pequefas estrellas llamadas vul-
garmente las Siete Cabrillas y que los astronomos suelen identificar
de ordinario con las Pléyades que conforman la constelacion del
Toro. En quechua se las llamaba Collca (de “montdn”, “granero”,
“conjunto”) u Oncoy (de “‘canto”, ‘“danza”, ‘‘baile en rueda”).
Las Cabrillas eran respetadas, sobre todo, “por la extrafieza de su
postura y conformidad de su tamafio”s3. En ellas se originaban
los demads similes estelares de las aves y animales que poblaban la
dilatada geografia del Incario, y el poder o virtud que permitia su
mantenimiento y reproduccion. Razdn por la cual “la llamaban
madre y tenian universalmente todos los ayllos y familias por gua-
ca muy principal”s4 ., Todos los naturales la reconocian de inme-

51. Idem, 158-159.

82. Idem, 159.

53. CRI Lib. II, cap. XXI, vol. I, 114,
54. HNM, Lib. XIII, cap. VI, vol. 11, 1 59.
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diato en el cielo y en todas las provincias le ofrecian especiales sa-
crificios; y los que estudiaban el movimiento de los astros “tenian
cuenta con su curso en todo el afio mds que con el de otras estre-
llas™%%,

El P. Blas Valera comenta que los quechuas veneraban ademds
de una manera muy especial a tres planetas, a cada uno de los cua-
les el gran Illa Tecce le habia confiado la proteccion de determina-
das actividades humanas relacionadas directamente con el engran-
decimie.ito y prosperidad del reino inca. Asi, por ejemplo, Jupiter,
Pirua, fue nombrado ‘‘guardador y sefior del imperio y de las pro-
vincias del Piri y de su repiblica y de sus tierras”. Motivo por el
cual correspondia que se le ofrecieran en sacrificio las primicias de
las cosechas y los frutos mds hermosos y notables, entre ellos las
mazorcas mas sefialadas por su conformacion y color. A su patroci-
nio se confiaban especialmente las trojes o graneros de maiz, los
tesoros y los almacenes de comestibles.

Marte, Auyacoc, tenia a su cargo el cuidado de “las cosas de
guerra y los soldados” para que la paz reinara en el Incanato y éste
pudiera extender sin cesar sus fronteras. Y Mercurio, Catuilla, la vi-
gilancia de los “Mercaderes y caminantes y mensajeros’™ para que
cada uno de ellos pudiera cumplir con eficacia y sin peligros sus
propias funciones en beneficio del bien comin imperial®®.

Asimismo, los habitantes del antiguo Perii rendian a otros dos
planetas particular sumision y reverencia. Al lucero Venus, Chasca,
(“de cabellos largos y crespos”) se lo reputaba una deidad benefi-
ciosa que desempefiaba el papel de hermoso y diligente paje del
Sol, “que andaba mas cerca de él, unas veces delante, y otras veces
en pos”37. En cambio Saturno, Hancha, adquiria los perfiles sinies-
tros de una especie de vicario enfurecido del gran Illa Tecce o Vi-
racocha, deseoso siempre de dese’ . sobre el género humano largas
aflicciones encaminadas a expiar tudas las malicias que éste hubie-

55. Idem. La prictica de este tipo de cult < _stclares parece haber estado muy difun-
dida incluso bien avanzado el siglo XVI. En ! 564, apenas treinta afios después de la con-
quista del Peru, el misionero Luis Olivera ¢ sscubri6 entre su feligresia la aparicién de un
fuerte rebrote idolitrico. Seriamente alarmado pidi6 ayuda al Obispado del Cuzco para
contrarrestar la actividad .de sus propagadores. Esto ocurria en la antigua provincia de
Guamanga. A este movimiento se lo conoce con el nombre de Teki Oncoy (“Danza del
fin del mundo” o “Culto estelar de las Siete Cabrillas™). El Presidente de la Audiencia de
Lima, Lope Garcia de Castro, encomendd la actividad persecutoria a Cristobal de Albor-
noz. Recientemente los Informes de este extirpador de idolatrias han sido publicados por
LUIS MILLONES, bajo el titulo Las Informaciones de Cristobal de Albornéz, en Son-
deos, Nro. 79, Cidoc. Cuernavaca, México, 1971. Con anterioridad PIERRE DUVIOLS
dio a conocer otro escrito de este visitador: ‘Un inédito de Cristébal de Albornéz: La ins-
truccion para descubrir todas las guacas del Perti y sus camayos y haciendas, en Journal
des Américanistes, LVI-I, 7-39. Paris, 1967.

56. RCA, 154-154.

57. CRI, Lib. 11, cap. XXI, vol. 11, 114.
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re cometido a lo largo de los meses y los afios. Era su ministerio
enviar a la tierra las pestes, mortandades y hambres, y los rayos y
truenos: y los indios “decian que ...estaba con una porra y con sus

arcos y flechas, para herir y castigar a los hombres por sus malda-
des™8.

El resto de las estrellas, segiin los oficios que a cada una se le
atribuian, eran adoradas solamente por aquellos indigenas que en
sus necesidades cotidianas experimentaban la urgencia de sus pecu-
liares gracias y auxilios; y “‘ellos no mads las conocian y tenian
cuentas con ellas y les ofrecian sacrificios; y los otros no, ni lo te-
nian por precepto obligatorio”.

Asi, vgr., los pastores acudian a Urcuchillay (Lira), “que dicen
que es un carnero [llama o guanaco] de muchos colores, el cual en-
tiende en la conservacion del ganado®®;y “a otras dos pequefias
que tiene debajo a manera de T, decian ser los pies y la cabeza”®°.
Y, asimismo, ‘“‘adoraban a otras dos que andaban cerca de ella que
llaman Catuchillay (Via Ldctea o Cruz del Sur)”, a quienes imagi-
nan como una llama con su cria. Los que vivian en las moniafias y
tierras calidas (““yungas™), reverencian a otra que nombran Chuqui-
chinchay (constelacion zodiacal, Leo) “que dicen es un tigre a cu-
yo cargo estdn los tigres, osos y leones”;y le pedian en los sacrifi-
cios que estos animales no les hicieran ningiin dafio mientras traba-
jaban o iban de viaje. Otros tenian en gran cuenta a la que invoca-
ban como Machacuay (constelacion zodiacal, Cdncer), que pensa-
ban entendia en la conservacion de las “serpientes, culebras y vi-
boras, para que no les hagan mal”®!. Finalmente, porque creyeron
que de todos los animales y aves que hay en la tierra “hubiese
su semejante en el cielo, a cuyo cargo estaba su procreacién y au-
mento; ...asi tenian cuenta con diversas estrellas, como las que lla-
maban Chacana [Cruz del Sur] y Topatorca [constelacion zodiacal,
Capricornio] y Mamana [Virgo] y Mirco [constelacion de los Ge-
melos] y Miquiquiray (Acuario), y otras asi”®2.

También a las estrellas y planetas se les tenia dedicado una de
aquellas ermitas o capillas construidas, como ya lo indicdramos, en
el mismo claustro central del Coricancha. La que les correspondia
estaba situada junto a la de la Luna por ser todas ellas sus *“‘cria-

58 RCA, 154.

59 TA, 459.

60. HNM, Lib. XIII, cap. VI, vol. 11, 159.

61. TA, 460. El P. Cobo ofrece otras dos posibles explicaciones del culto a esta
constelacién. Por una parte, jorque cuando truena el relimpago parece tomar la figura
de serpiente o viboras en movimiento. Y, por otra, “porque los Incas las tenian por ar-
mas, y aun las criaban y tenian acd por guacas, particularmente los de la provincia de
Chinchaysuyu” (HNM, Lib. XIIl, cap. VI, vol. 11, 159-160).

62. Idem. Para la individualizacidn de estas estrellas y constelaciones todavia es de
suma- utilidad el estudio de VICENTE FIDEL LOPEZ, Las races aryennes du Pérou, 11
Parte, cap. 1, 137-148. Paris, 1871.



120 JUAN GUILLERMO DURAN

das” y “doncellas”. Esta persuasién, segiin comenta el Inca Garci-
laso, los llevé a dedicarle “‘el aposento cerca del de su sefiora, por-
que estuviesen mas a mano para el servicio de ella, porque decian
que las estrellas andan en el cielo con la luna como criadas suyas, y
no con el Sol, porque las ven de noche, y no de dia™.

Este recinto, al igual que el de 1a Luna, se encontraba en su inte-
rior 1ntegramente tapizado de plata, 51endo incluso la puerta de ac-
ceso del mismo metal. Y el techo en toda su extensidon estaba ta-
chonado o “sembrado de estrellas grandes y chicas, a semejanza
del cielo estrellado™®3.

De acuerdo a las referencias de Guamdn Poma a este aposento
“entraban a sacrificar los Auquiconas (principes o infantes impe-
riales) y las Nustaconas (princesas, infantas o doncellas de legitima
sangre real)..., {de los cuales las estrellas] eran dioses menores; y
entreﬁ)an con sus hechiceros y pedian lo que querlan en sus oracio-
nes”

5. El Mar, la Tierra y el Arco Iris

a) A la mar, el Neptuno o la Tetis del olimpo quechua, lo llama-
ban Mamacocha (“madre mar”, “madre de los lagos o del agua”),
dando a entender que con los indigenas hacia el oficio de madre al
sustentarlos copiosamente con su pescado y al ofrecerle en sus pla-
yas considerables cantidades de cabezas de sardinas que utilizaban
a modo de estiércol para fertilizar las tierras de cultivo®.

En especial la veneraban los pescadores de las costas del Pacifi-
co, desde Trujillo hasta Tarapaca;y le pedian,sobretodo,quenose
embraveciera o picara.a fin de poder realizar una abundante pesca.
Y para lograr el efecto deseado echaban ‘“en ella harina de maiz
blanco y almagre [el. sil atticum de los antiguos] u otras cosas’
Los indigenas de las sierras, por su parte, en los viajes a la costa
maritima en busca del abono antes mencionado, al momento de
comenzar a divisar el mar en el horizonte, le hacxan grandes reve-
rencias®®; y antes de regresar a sus pueblos le imploraban con insis-
tencia que los librara de posibles enfermedades y que al retornar a
sus hogares desde las mitas, donde trabajaban parte del afio, lo hi-
cieran con salud y buena provisién de plata®’.

63. CRI, Lib. 11, cap. XXI, vol. I1, 114.
64. PNC,432.
65. CRI, Lib. 1, cap. X, vol. I1, 20; Lib. VI, cap. XVII, vol. II, 215.

66. Instruccién contra las ceremonias y ritos que usaban los Indios conforme al
tiempo de su infidelidad del III Concilio Provincial de Lima (incluida en el texto del cun-
fesionario para los Curas de Indios. Lima, 1585), 448 (= ICR). Citamos scgiin la edicidn
que oportunamente indicamos para TA (cfr. nota 16); HNM, Lib. XIII, cap. VII, vol.
I1, 161.

67. EI, 201.
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b) Igualmente los naturales adoraban la tierra, a la que designa-
ban con los nombres de Pachamama o Mamapacha (‘‘madre tierra™);
y lo hacian, dice el P. Acosta, al modo como los antiguos griegos y
romanos ‘“celebraban a la diosa Tellus”®®. Para honrar a esta dei-
dad telarica, la cual generosamente les brindaba segiin las estacio-
nes del afio los principales alimentos para sustentarse (maiz, papas,
batatas, quinua, yuca, frijoles, calabazas, ajies, etc.), era su costum-
bre colocar en las chacras o campos de cultivo una piedra (“como
ara o estatua de ella™) alrededor de 1a cual le rezaban y sacrifica-
ban para que “les guardase y fertilizase” sus haciendas;y “cuando
una hsgredad era mds fértil, tanto era mayor el respeto que le te-
nian’%.

De esta diosa eran especialmente devotas las mujeres, sobre to-
do, cuando afrontaban las tareas de roturar y sembrar las chacras.
Era comin verlas hablar con la Pachamama mientras iban reali-
zando los diversos aspectos del laboreo de 1a tierra. Le pedian en
esta conversacion que les diera buena cosecha, derramando para es-

“chicha y maiz molido, o por su mano o por medio de los he-
chiceros”7 ., Ademds, agrega el cronista Hernando de Santilldn,
acudian a su veneracién las embarazadas ante la proximidad del
alumbramiento, “y cuando habian de parir, le hacian sacrificios”,
como derramar chicha, quemar ropa y sacrificar animales”! ,

c¢) De la misma manera, el “arco del cielo’ habia sido incorpora-
do al grupo de seres sobrenaturales que constituian el pantedn in-
caico, llegando a ocupar en él un destacadisimo lu%ar Se lo desig-
naba con el nombre de Cuichu o Cuichi (“arco iris”). Su origen se
debia buscar en los designios creadores del mismisimo Sol, que un
arrobo de su caracteristica magnanimidad decidié llamarlo a la
existencia, colocindolo majestuosamente en el cielo junto a los
otros dioses celestes. Motivo por el cual los Incas, que se aprecia-
ban de ser hijo del aureo astro, lo adoptaron por “divisa y blasén”
de sus armas, acompafiando su representacion con el agregado de
dos culebras, cuyos cilindricos y serpenteantes cuerpos completa-
ban la decoracion del escudo imperial?2 .

Tampoco a él le falté su propio aposento en el Coricancha, Te-
nia reservado para su homenaje una de aquellas cinco capillas (la
cuarta) que los inspirados constructores supieron distribuir armo-
nicamente a lo largo de la galeria que rodeaba el patio central del
templo mayor del Cuzco. Toda ella se hallaba guarnecida de oro

68. HNMA, Lib. V, cap. 1V, 143,

69. HNM, Lib. XIII, cap. VII, vol. 11, 167.

70. EI,201.

71. Relacién del origen y gobierno de los Incas (= OGI), (BAE, vol. 209), 111.

72. CRI, Lib. 11, cap. XXI, vol. II, 114, E1 P, ACOSTA seflala que el “‘arco iris era ar-
mas e insignias del Inca con dos culebras a los lados a la larga” (HNMA, Lib. V, cap. 1V,
143).
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puro. Y en la pared principal, sobre una de esas gruesas laminas del
resplandeciente metal, se encontraba colgada su deifica figura. La
misma consistia en un lienzo de amplias proporciones sobre el cual
habia sido “pintado muy al natural. . ., tan grande que tomaba de
una pared a otra con todos sus colores al vivo”. Pero a pesar de
prestarle tal veneracion, el Inca Garcilaso comenta que los indige-
nas en su simplicidad, al divisarlo en el cielo, adoptaban una extra-
fia y llamativa costumbre: ‘“‘cerraban la boca y ponian la mano de-
lante, porque decian que si le descubrfan los dientes los gastaba y
empobrecia™?3,

B. LAS HUACAS

Hasta el momento el interés de nuestra investigacion se ha ceiii-
do exclusivamente a la tarea de ir presentando a cada una de las
“grandes divinidades”, cuya existencia y culto son puestos de ma-
nifiesto por la abundante y rica mitologia quechua. Si recordamos
una vez mds el intento de clasificacidén que el P. Acosta nos ofrece
en su Historia Moral y Natural, podemos concluir que todas ellas
se identifican mds con las “cosas naturales”, que en general y en
particular, la imaginacién indigena le atribuyé sin reserva alguna
las caracteristicas y atributos propios de la naturaleza divina (“‘ani-
mismo precolombino” o “amerindiano’’). Teniendo en cuenta la
division tripartita de los mundos segiin la cosmovisién prehispdni-
ca, estas verdaderas deidades, menos Illa Teche o Viracocha, mo-
raban en el “Hanan-Pacha’’ o mundo celeste, mientras que los hom-
bres lo hacian en el “Cay-Pacha’’ o mundo terrenal, y Yos espiritus
maléficos y las fuerzas destructoras en el “Oco-Pacha’’ o mundo
subterrineo.

Queremos ahora, en cambio, dirigir nuestra atencioén a conocer-
las divinidades que fueron producto de la simple “invencién o fic-
cién humana”, y que en la religiosidad incaica reciben en conjunto
el nombre de “huacas’ o ‘“guacas”, idolos o fetiches regionales,
locales o familiares que llegaron a monopolizar en su favor todos
los sentimientos religiosos de los habitantes del Imperio (‘‘fetichis-
mo” o “totemismo precolombino o amerindiano’). Comenzare-
mos esta parte del trabajo con un breve andlisis de las posibles sig-
nificaciones que encierra esta voz quechua; y pasaremos luego a
enumerar las principales huacas que fueron objeto de singular ve-
neracion por parte de las masas indigenas.

1. Significado del vocablo “huaca”

Los Vocabularios contemporineos al Sermonario del 111 Limen-

73. Idem.
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se traducen esta palabra por: idolos, figurillas de hombres y anima-
les que traian consigo los indios™ ; idolo, adoratorio o cualquier
cosa sefialada por la naturaleza?s ; idolo, cosa extraordinaria fuera
de lo comun7¢ ;" idolo en forma de hombre, carnero, etc., y los ce-
rros que adoraban en su gentilidad??. Y los modernos, como el de
Ernest W. -Middendorf o el de Juan Jacobo von Tschudi, aclaran
que es “todo objeto sagrado, sobrenatural o s6lo extraordinario”,
como ser “templos, sepulturas y lo que contenian, momias, anti-
gliedades, idolos, cerros altos y pefias, animales grandes y mons-
truosidades™78 ; o ““cosa sagrada, cosa sacrificada al Sol, como figu-
ras de hombres y animales de oro, plata o madera, cosa extrafia,
nada comun, sea hermosa o fea, mujer que pare dos mellizos, hue-
vos de dos yemas, monstruos, fuentes caudalosas, piedrecillas de
varios colores, torre alta, cuesta muy alta, la Cordillera del Peri”79 .

El Inca Garcilaso, exquisito fildlogo del quechua, su lengua ma-
terna, en los Comentarios Reales, alude a dos posibles pronuncia-
ciones de esta palabra, que originan a su vez dos significaciones dis-
tintas: cuando la palabra es pronunciada con “la dltima silaba en
lo alto del paladar quiere decir idolo, como Japiter, Marte o Ve-
nus’’, siendo éste el sentido con el cual mds se la usa; en cambio
cuando es pronunciada con “la ltima silaba en lo mds interior de
la garganta, se hace verbo y significa llorar™.

Ademds el cronista registra las ocho posibles acepciones que
el término puede connotar cuando se lo utiliza como sindénimo
de idolo, algunas de las cuales ya nos han sido adelantadas hace
unos momentos por los filélogos alemanes Middendorf y Tschudi,
quienes se inspiran muchas veces en esta fuente de informacion pa-
ra redactar sus propias notas lingliisticas. Pasemos entonces a per-
cibir en detalle los diversos significados que la palabra adquiere al
ser proferida con uncidn sagrada por los labios indigenas:

1) “Cosa sagrada, como eran todas aquellas en que el demonio les
hablaba: esto es, los idolos, las pefias, piedras grandes o arboles”,
2) “Las cosas que habian ofrecido al Sol, como figuras de hombres,

74. DIEGO GONZALEZ DE HOLGUIN, Vocabulario de la lengua general de todo
el Peri: llamada quichua o del Inca. Corregido y renovado conforme a la propiedad cor-
tesana del Cuzco, (Lima, 1608), fol. 158.

75. Arte y Vocabulario en la lengua general del Peri: llamada quechua. El mds co-
pioso y elegante que hasta ahora se ha impreso, (Lima, 1586), fol. 109. *

76. DIEGO DE TORRES RUBIOQ, Arte y Vocabulario en la lengua general del Perti:
llamada quechua y en la espafiola, (Lima, 1614), fol. 6.

77. LUDOVICO BERTONIO, Vocabulario de la lengua aymara, (Juli, 1612), fol.
149.
78. ERNEST W. MIDDENDOREF, Die einheimischen Sprachen Perus. Band. Il1: Wor-
terbuch des Runa Simi oder Keshua Sprache, (Leipzig, 1890), 413.

79. JUAN JACOBO VON TSCHUDI, Die Kechua - Sprache. Dritte Abtheilung. I11:
Worterbuch, (Vienaz 1853),91.



124 JUAN GUILLERMO DURAN

aves y animales hechas de oro, o de plata, o de palo, y cuales-
quiera otras ofrendas, las cuales tenfan por sagradas”.

3) “Cualquier templo grande o chico, a los sepulcros que tenfan en
los campos, y a los rincones de las casas, de donde el demonio
hablaba a los sacerdotes”.

4) “A todas aquellas cosas que en hermosura o excelencia se aven-
tajaban de otras de su especie, como una rosa, manzana, O ca-
muesa, o cualquier otra fruta que sea mayor o méds hermosa que
todas las de su drbol; y a los drboles que hacen su misma ventaja
a los de su especie”.

5) “A las cosas muy feas y monstruosas que causan horror y asom-
bro; y asi daban este nombre a las culebras grandes de los antis,
que son de veinticinco y de treinta pies de largo”.

6) “A las cosas que salen de su curso natural, como a la mujer que
pare dos de su vientre, a la madre y a los mellizos daban este
nombre. . ., a las ovejas que paren dos de su vientre, digo al ga-
nado de aquella tierra [llamas, guanacos], que por ser grande su
ordinario parir no es méds que de uno,. . . al huevo de dos ye-
mas. . ., ¥ a los nifios que nacen de pie, o doblados, o con seis
dedos en pies y manos, 0 nace encorvado, o con cualquier de-
fecto mayor o menor en el cuerpo o en el rostro, como sacar
partido alguno de los labios™.

7) “A las fuentes muy caudalosas que salen hechas rios. ..,y a las
piedrecitas y guijarros que hallan en los rios y arroyos con ex-
trafias labores o de diversos colores™.

8)Y, poriiltimo, “a la gran Cordillera de la Sierra Nevada [o de los
Andes], que corre por todo el Peri, a la larga hasta el estrecho
de Magallanes, por su largura y eminencia. . ., a los cerros muy
altos. . ., las torres altas de las casas comunes, y a las cuestas
grandes”%°,

Estas observaciones, que parecen mostrarse lo suficientemente
detalladas y precisas, nos permiten concluir que el vocablo en cues-
tion admite multiples significaciones. Todas ellas, en un intento
por sintetizar cuanto revelan las fuentes consultadas, y teniendo
en cuenta nuestras propias inquietudes, pueden ser reducidas b4si-
camente a cuatro categorias de seres, realidades u objetos a los que
con toda propiedad los indigenas llamaban huaca. Son ellos: 1)
los idolos fabricados por sus manos, o sea, las representaciones o
figuras de una determinada divinidad a la que se le daba culto de
adoracién (podian ser de piedra, metal, madera, etc.); 2) Determi-
nados accidentes geogrificos (la Cordillera de los Andes, los rios,
arroyos, fuentes, cerros, cuestas, piedras, etc.) o elementos de la
naturaleza (drboles, flores, frutos, animales, etc.) que por su ex-
celencia, hermosura o majestad despertaban inmediatamente en el

80. CRI, Lib. II, cap. IV, vol. 11, 4748,
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alma indigena actitudes de admiracion y fascinacion; 3) Ciertos se-
res que, al contrario, provocaban al instante en quien los miraba
sentimientos de aversidon o de estupor a causa de su defectuosa
conformacién fisica, marcada porla fealdad, lo grotesco o lo mons-
truoso (animales u hombres), o porque su reproduccién escapaba
al curso que de ordinario imponia la naturaleza (mellizos); 4) Los
templos, las sepulturas o cementerios y los mismos cuerpos embal-
samados de sus difuntosst .

2. Los idolos o fetiches

El culto a los idolos o fetiches, como lo precisamos con anterio-
ridad, se convirtié en el rasgo mds caracteristico y difundido de la
religiosidad del Incario prehispinicos2. El P. Acosta puntualiza
que la gentilidad peruana evidencié una “gran curiosidad” por fa-
. bricar idolos y pinturas de diversas formas y materias, a las que
luego “adoraban por dioses”s3 ,

Estos fetiches eran confeccionados, los mds de ellos, con pie-
dras de calidad o con metales preciosos, como el oro y la plata que
con inusitada abundancia ofrecian las minas de las sierras, o con
maderas finas y resistentes. En la mayoria de los casos las manos
que. los moldeaban reproducian figuras irreconocibles a los ojos es-
pafioles o determinadas formas antropomérficas (hombres y muje-
res) o zoomorficas (felinos, aves, reptiles). En cuanto a la calidad
pldstica de las figuras, a juicio de nuestro jesuita, y teniendo en
cuenta los que él pudo ver con sus propios ojos, “ordinariamente

81. De acuerdo a estas apreciaciones del INCA ciertas clases de huacas deben ser in-
cluidas no sélo en el “linaje de idolatrias” que el P. ACOSTA llama “de las cosas imagi-
nables o fabricadas por invencién humana”, sino también en el de “las cosas naturales
particulares”, que es adorar ciertas cosas en particular, “no por su especie”, como por
ejemplo, “tal rio, tal fuente, 0 drbol, o monte” (HNMA4, Lib. V, cap. 11, 144),

82. Segiin HERNANDO DE SANTILLAN el culto a las huacas “es de moderna in-
troduccién” en la religiosidad incaica. E]l mismo se remonta a Topa Inca Yupanqui (no-
veno emperador, que gobernd hacia 1471-1493) y a las revelaciones con que Pachacamac
(“Hacedor de la tierra™) lo favorecié en el valle de Irma, luego de haber hecho oracién y
ayunado cuarenta dias. Esta divinidad se le mostré como la “‘que daba ser a todas las co-
sas de acd abajo™; y, a su vez, como hermano del Sol, el “que daba ser a lo de arriba™. El
Inca y su séquito le ofrecieron “grandes sacrificios de ovejas de la tierra y quemaron mu-
cha ropa™. A la pregunta que le formularon para que les dijese que sacrificios le eran més
agradable “la guaca les dijo por aquella piedra en que los hablaba”, que tenfa mujer y
cuatro hijos; y que alli mismo en Irma le edificasen una casa para él y una para cada uno
de los tres primeros hijos en el valle de Mala, Chincha y Andaguaylas, junto al Cuzco. El
cuarto hijo, en cambio, quiso entregdrselo “al dicho Topa Inca para que le guardase y le
diese respuesta de lo que le preguntase™. Y “asi hizo las dichas casas; y de aquellas guacas
fueron multiplicando muchas mds, porque el Demonio que por eilas les hablaba, les hacia
creer que parian y les hacia hacer nuevas casas y adoraciones a los que crefan que proce-
dian de las dichas guacas, y a todos tenian por sus dioses” (OGI, 111-112).

83. HMNA, Lib. V, cap, IX, 149,



126 JUAN GUILLERMO DURAN

eran de gestos feos y disformes™. Los colores vivos y las incrusta-
ciones de pedreria fina, en algunas ocasiones, completaban la or-
namentacion de aquellas estatuas mitoldgicas que el viajero podia
contemplar profusamente en los templos, plazas y calles de las
ciudades y villas, en los caminos que conducian a ellas, y hasta en
los lugares de trabajo y en los mismos hogares de cada uno de los
hijos del Sols+ . ‘

Entre estas-huacas, diseminadas a lo largo y ancho del Imperio,
podian existir incluso fuertes relaciones de parentesco (como ser
hijos o mujeres de otras) o de amistad y ayuda mutua en el cuida-
do'y proteccion de sus devotos. Cada una recibia un nombre par-
ticular, y cada ayllo o parcialidad poseia la suya, a quien invoca-
ban con suma reverencia tanto los adultos como los niflos. Algu-
nas de ellas, por los especiales y continuos beneficios que habian
derramado en determinadas circunstancias sobre sus adoradores,
se llegaron a convertir en ‘“‘guardas y abogados” permanentes de
los diversos pueblos indigenas. En este caso para invocarla, al nom-
bre propio, le anteponian la expresién Marca aparac (“conductor
del pueblo”, “el que lleva en brazos’) o Marca charac (“fundador
del pueblo™). ’

Asimismo, cada huaca tenia consagrados a su exclusivo servicio
“particulares sacerdotes”, los que se encargaban de celebrar los
correspondientes sacrificios mediante el recitado de especiales ora-
ciones de agradecimiento y peticidn, y el ofrecimiento de numero-
sas oblaciones, que en buena parte el fuego se encargaba de consu-
mirss

A estos idolos recurria de continuo la poblacién indigena a fin
de solicitarles que con prontitud tuvieran a bien remediar las mul-
tiples penurias y estrecheces que los agobiaban. Y en tales deman-
das “aplicaban sus devociones a cada una [de las guacas] para un
género de necesidad: a unas iban para que hiciesen llover, a otras
para las sementeras que crezcan y granen, a otras para que las mu-
jeres se emprefien; y asi para las demads cosas; lo cual fue en tanta
multiplicacién, que ya para casi cada cosa tienen su huaca”sé .

Los mismos Incas se encargaron de fomentar el culto a las hua-
cas mds veneradas y representativas de cada una de las regiones o
provincias que conformaban su vasto reino. Con fino tacto politi-
co reconocieron que la consolidaciéon definitiva del imperialismo
cultural que ellos patrocinaban necesitaba de la contribucion del
orden religioso, por revelarse éste como el instrumento mas idéneo
para lograr la rapida y permanente unificacién de los diversos pue-
blos que, mediante las acciones militares, eran incorporados a los

84. Idem.: EI, 202.
85. EI, 202.
86. OGI, 112.
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dominios incaicos. Guiados por este convencimiento. oficializaron
sus propios mitos y dioses, simbolizados por el Sol o “Inti”, el
cual desde el instante mismo de la conquista pasaba a constituirse
en la deidad mds importante del lugar, fortaleciendo .con su pre-
sencia (en los templos e imdgenes locales) los vinculos de comu-
nién entre todas las provincias, por mas distantes que se encontra-
ran las unas de las otras. Todas ellas se sentian solidarias y manco-
munadas al comulgar en las mismas creencias y en los mismos dio-
ses. Pero, a su vez, admitieron gustosos las arraigadisimas convic-
ciones y cultos regionales como medio de congraciarse con los
pueblos sojuzgades y como recurso para que éstos secundaran, de
manera permanente y entusiasta, los planes de expansién que
reafirmaban por doquier el sefiorfo de los mismisimos hjjos del
Sol, evitindose asi las posibles rebeliones y las sangrientas represa-
lias87.

Esta tolerancia religiosa, destinada a robustecer la unidad impe-
rial, se llevd a 1a prdctica mediante la aplicacion, ante todo, de un
curioso y eficaz procedimiento de caracteristicas evidentemente
sincréticas. A medida que el Inca conquistaba una nueva provin-
cia 0 pueblo, “lo primero que hacia era tomar la guaca principal
de la tal provincia o pueblo y la trafa al Cuzco, asi por tener aque-
lla gente del todo sujeta y que no se le rebalse, como porque con-
tribuyesen cosas y personas para los sacrificios y guardas de las
guacas y para otras cosas”. Las diversas guacas eran luego coloca-
das en alguno de los tantos altares que se hallaban destinados al
efecto en el Coricancha, o en ciertas especies de ermitas construi-
das a las orillas del principal camino que desde la capital salfa en
direccién a la provincia de donde provenfa la agraciada estatua. De
este modo, el Inca conseguia que los ojos y los corazones de to-
dos los habitantes del Imperio se dirigieran permanentemente ha-
cia el Cuzco donde ahora se encontraba viviendo al lado del dios
Sol y de su mismo hijo, el emperador, 1a huaca que ellos més apre-
ciaban y a la que mds devoto vasallaje rendfanss .

Tal costumbre hizo del Cuzco y de sus alrededores un verdadero
depdsito o acopio de idolos, donde a las numerosas huacas locales
se venian a unir las de origen provinciano, al punto que el Licen-
ciado Polo de Ondegardo, hacia 1559, establecié que el niimero as-
cendia a “340 guacas y adoratorios”, cada una con su nombre y
culto, y el perspicaz Corregidor agrega, “y debia haber otras -
mds”®

Muchos afios después, alrededor de sesenta o mds, el P. Cobo,

87. Cfr. FEDERICO KAUFFMANN DOIG, Los Incas y el Tahuantinsuyo, (Lima,
1963), §9-64. .

88. 7A,477.

89. Idem,
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tras compulsar ios mejores archivos y relaciones de los que pudo
disponer para redactar su monumental Historia del Nuevo Mundo,
realiz6 también un prolijo recuento de las huacas que se encontra-
ban expuestas a la veneracion piblica en las primeras cuatro leguas
de los caminos reales, que desde el Cuzco se dirigfan a las cuatro
provincias que componian el territorio imperial®0 . Este coémputo
se manifiesta idéntico al establecido por Polo de Ondegardo, con
la diferencia de tan solo dos huacas a favor del primero. Las canti-
dades que en esta oportunidad se manejan son las siguientes: en los
nueve ceques?t del camino de Chinchaysuyu, 85 huacas; en los
nueve del camino de Anfisuyu, 88;en los nueve del camino de Co-
llasuyu, 85;y en los catorce del camino de Contisuyu, 80. En to-
tal 338 huacas, distribuidasen 41 ceques. A ellas habria que sumar,
para darsé cuenta de la magnitud de la iconografia cuzquefia, las
ubicadas_en el interior del Coricancha, los mojones o pilares que
sefialaban’ los meses y las que solamente adoraban algunos natura-
les, como eran las que provenian de las provincias sujetas al Inca,
visitadas por los devotos en sus frecuentes viajes al Cuzco, y los
cuerpos de los difuntos de cada linaje, a los que reverenciaban solo
sus descendientes92 .

90. El imperio, llamado en lengua quechua Tahuantinsuyo, habia sido dividido ad-
ministrativamente por los Incas en cuatro grandes provincias: Chincaysuyu (parte central
y norte de la Costa y Sierra), Collasuyu (sur, tierra de los collas, altiplano peruano-boli-
viano), Antisuyu (este, zona selvitica u oriente amazénico, donde sale el sol) y Contisu-
yu (oeste, Ia Costa hasta el mar, donde se pone el sol). Estos dos ultimos nombres en-
cuentran su explicacién en los tres momentos mads importantes que acompafian el movi-
miento del Sol tal como lo observaban los indigenas en su cotidiano desplazamiento:
Anti, naciente; Inti, zenith; Conti, poniente.

91 Este es un vocablo cuya traduccion puede resultar dificil de captar para quien
no esté familiarizado con la lengua y la cosmovisidn quechuas. Propiamente significa al-
g0 asi como raya, linea, término, o rumbo. Al respecto el P. COBO ofrece una definicién
que por escueta nos parece sumamente oscura, por no decir ininteligible. Al correr de la
pluma, como si se estuviera dirigiendo a personas que conocen el sentido preciso del tér-
mino, escribe: “Del templo del Sol salian, como de centro, ciertas 1ineas, que los indios
llaman ceques; y hacidnse cuatro partes conforme a los cuatro caminos reales que salian
del Cuzco”. En el caso que interpretaramos correctamente estas palabras, podriamos de-
cir que con la voz ceque se designan los rumbos o direcciones imaginarias, trazados con
referencia a los cuatro puntos cardinales, que desde el Cuzco, més precisamente el Cori-
cancha, su lugar de origen, se proyectan como lineas sagradas a las cuatro provincias que
constituyen el Tahuantinsuyu; y cuya trayectoria orienta el trazado de los cuatro cami-
nos reales.

Y el cronista inmediatamente agrega que “‘en cada uno de aquellos ceques estaban por
su orden las guacas y adoratorios que habia en el Cuzco y su comarca, como estaciones
de lugares pios, cuya veneracion era general a todos”. El cuidado de cada ceque estaba
confiado a una o varias familias o parcialidades del Cuzco; y de sus miembros “salian los
ministros y sirvientes que cuidaban de las guacas de su ceque y atendian a ofrecer a sus
tiempos los sacrificios estatuidos” (HNM, Lib. XIII, cap. XIII, vol. I, 169).

92. IJdem, Lib. X111, caps. X111, X1V, XV, XVI, vol. I, 169-186.
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3. Los Pururiucas y Guduques

a) La historia de los dioses pururducas (‘“piedras defensivas”,
“traidores escondidos”) se remonta a la batalla que el Inca Vira-
cocha, (que goberno el Incario hacia el afio 1410) y su joven hijo
Yupanqui (Pachacatu Inca) (1438-1471), tuvieron que librar con-
tra la Confederacion Chanca, con asiento en la region de Abancay,
que al igual que los hijos del Sol ambicionaban expandir su pode-
rio mediante el sojuzgamiento de los pueblos indigenas vecinos.
Estas aspiraciones imperiales fueron la causa de un feroz enfrenta-
miento entre cuzquefios y chancas. Ambos se lanzaron a la guerra
para conquistar y consolidar definitivamente su hegemonia territo-
rial. Los chancas arremetieron con fuerza y pudieron llegar hasta el
Cuzco. Inmediatamente sitiaron la ciudad con el firme propésito
de provocar su rapida rendicion.

En el transcurso de aquel cruento asedio los incas urdieron una
ingeniosa argucia para debilitar el animo de los aguerridos chancas.
La misma consistidé en magnificar el nlimero de los soldados dis-
puestos a impedir que la ciudad cayera en manos enemigas, hacién-

"doles creer que muchos de ellos eran seres divinos que asumian la
forma humana para colaborar en la resistencia y otorgarle a ellos la
ansiada debelacion.

En repetidas oportunidades, a medida que se desarrollaban lo
encarnizados combates, el agotado y desmoralizado ejército imp
rial fue recibiendo el auxilio de pequefios grupos de valerosos dev
fensores, quienes entraban en el fragor de la contienda profiriendo
fuertisimos alaridos de guerra para infundir aliento y coraje a los
. que todavia permanecian en sus puestos de lucha, “haciendo mds
" ruido de lo que la gente era”. Entonces los chancas comenzaron a
dudar de la victoria, “entend1end0 que eran de mucha mds gente,
y asi pelearon de alh adelante mds por morir que por vencer”. Es-
tos momentos de desconc1erto fueron aprovechados por las hues-
tes quechuas, como pueblo ‘“‘que estaba hecho a engrandecer sus
hechos con fdbulas y testimonios falsos que levantaban al Sol”,
para decir por boca de su principe Yupanqui que aquella muche-
dumbre que arremetia contra los invasores eran las piedras y matas
que se encontraban en aquellos lugares, que de repente se habian
. convertido en hombres belicosos e invencibles dispuestos a salir en
defensa del Cuzco y del Inca porque ese era el deseo de Inti (el
Sol) y de Viracocha.

Ante la inusitada y aterradora noticia que estas supremas divi-
nidades acudian en socorro de sus contrincantes, los horrorizados
chancas, dudando de la victoria, huyeron despavoridos por ser
“gente creedera de fibulas” que “desmayaron mucho con esta no-
vela; y ella se imprimid entonces y después en la gente comiin y
simple de todo aquel reino” con profunda credulidad.

Los divinos guerreros, luego del resonante triunfo, se volvieron
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a convertir en mudas y frias piedras. Pero a partir de entonces, en
cada una de las guerras que los Incas emprendian, los fieles e invul-
nerables Pururducas retornaban a tomar forma humana y los
acompafiaban para desbaratar a todos aquellos enemigos que se
opusieran a la supremacia del pueblo del Sol sobre las tribus de las
sierras vecinas y las naciones alin mds lejanas que paulatinamente
fueron siendo anexadas a los territorios del Tahuantinsuyo.

Al amparo de esta ficcién los escuadrones imperiales se despla-
zaban de ordinario por las diversas regiones que se deseaban con-
quistar sin tener que afrontar fuertes y decididas resistencias. An-
tes de los movimientos ofensivos era suficiente que los capitanes
invocaran a los milagrosos aliados para que las tropas cobraran ar-
dorosa bravura y se lanzaran a la lucha convencidas del éxito de la
empresa que acometian. Naturalmente que los efectos desmorali-
zadores de esta creencia se hacfan sentir con suma intensidad en
el bando contrario, circunstancia que los atacantes sabian explotar
siempre en su provecho. Desde el momento que se tenfan noticias
ciertas del avance de las milicias incaicas un verdadero pavor se
aduefiaba del dnimo de los indigenas agredidos, quedando parali-
zada toda su potencia defensiva, al punto-que al divisarlas a la dis-
tancia “muchas veces hufan sin llegar a las manos”.

El culto a los pururducas fue introducido por el mismo Inca Vi-
racocha. Su origen se remonta a un suefio que éste tuvo y en el
cual los guerreros se quejaron amargamente que, no obstante los
‘grandes servicios que habian dispensado al Cuzco, sus habitantes
los tenian olvidados y que después de la batalla con los Chancas
eran tenidos por simples piedras maltratadas en los campos y cami-
nos. Los que escucharon esta revelaciébn se manifestaron confor-
mes en que se debia tomar con prontitud alguna medida apropiada
para tenerlos “contentos y propicios”. Fue entonces que el Inca,
con la aprobacién de toda su corte, resolvié recorrer el terreno
donde se habfa librado el encarnizado combate para indicar perso-
nalmente cuales habian sido las piedras que con certeza se habian
humanizado. Luego de la eleccién le puso a cada una un determi-
nado nombre y con gran solemnidad las hizo trasladar al Cuzco.
Algunas fueron colocadas en el Coricancha y otras en lugares sefia-
lados al efecto dentro y fuera del perimetro de la ciudad; ‘‘y desde
entonces fueron las dichas piedras tenidas por {dolos y muy vene-
radas”.

A cada una se le asigné sacrificios y ministros propios, tributén-
dosele especiales actos de culto cuando los ejércitos partian a la
guerra o volvian de ella, con motivo de la coronacién de los nuevos
incas y en ocasién de las grandes festividades que se sucedian sin
interrupcién a lo largo de aquel copioso calendario religioso9s .

93. HNM, Lib. XIII, cap. VIII, vol. II, 161-162. Cfr. CRI, Lib. V, cap. XVIII, vol.
11, 172-174. ’
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b) Los guduques, por su parte, eran estatuas o idolos ligados al
intento de rodear con un hdlito divino la existencia de los reyes in-
cas y de algunos sefiores de su corte y principales de la tierra (caci-
ques, curacas, etc.). La costumbre en cuestion consistia en que ca-
da uno de ellos ordenaba en vida que se le confeccionara una pri-
morosa estatua que representara su misma persona. En el transcur-
so de ciertas ceremonias cada uno de los mencionados personajes
tomaban a sus respectivas efigies “por hermano, llamdndola gudu-
que, que significa eso”. Todas ellas imitaban lo mds fielmente posi-
ble la figura del modelo humano, sobre todo el rostro y vestimen-
tas. Pero podian encontrarse variaciones en el tamafio y en el ma-
terial con que se fabricaban. Unas reproducian la estatura exacta
del que solicitaba la talla, otras se trabajaban en proporciones mads
reducidas. Unas eran labradas en oro o plata, otras en madera, pie-
dras u otro material.

En el caso de los reyes, éstos se preocupaban que sus propias es-
tatuas fueran alojadas en dignos aposentos y que contaran con
continuos servicios religiosos especiales, destinando al efecto un
buen niimero de ganado (camélidos andinos: llamas, guanacos, al-
pacas, etc.) para la realizacién de los sacrificios y sustentacion de
los ministros encargados de su culto. Todo el pueblo, especialmen-
te los del linaje o parcialidad del inca retratado, tenian la gravisima
obligacién de rendirle a estas figuras idéntica veneracion que aque-
lla que le tributaban a su misma persona cuando tenian oportuni-
dad de contemplarla.

Estos guduques, una vez que los sefiores representados morian,
eran guardados celosamente junto a sus cuerpos momificados; y
tanto a los restos mortales como a los idolos ““tenfanlos vestidos
ricamente, y en las fiestas que, por no ser muy solemnes, no saca-
ban en publico los cuerpos muertos de los sefiores, sacaban [los]
familiares sus guduques o retratos”. Asimismo, en relacién a las
efigies de los reyes incas, cuyo acatamiento perdurd vigorosamen-
te hasta la llegada de los espafioles al Peru, era costumbre que sus
descendientes (parcialidides, linajes) se encomendaran a su patro-
cinio para buscar remedio a todas las necesidades que los afligian;
e incluso las llevaban con ellos durante el desarrollo de las campa-
flas militares, “porque tenian creido que eran gran ayuda para sus
victorias, y ponian gran espanto a los enemigos’94,

4. Los malquis

Segin comenta el P. Acosta los indigenas del Incario ‘“querian
bien y estimaban® a sus difuntos, cuyos cuerpos momificados re-

94. HNM, idem., cap. IX, 162-163; Cfr. TA,.461; HNMA, Lib. V, cap. VI, 147;
SARMIENTO DE GAMBOA, Historia de los Incas, (BAE, 135), 220.
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cibfan el nombre de malquis. La razén de este especial afecto se
encuentra en la actitud que asumieron ante el hecho de la muerte
y la corrupcién del cuerpo humano. Ellos estaban profundamente
convencidos de la existencia de una vida de ultratumba, o sea, que
las almas “vivian después de esta vida, y que los buenos tenian
gloria y los malos penas”. Pero, en cambio, no creian en la resu-
reccion final de los cuerpos. Motivo por el cual pusieron *“excesiva
diligencia’ en conservar los restos de sus seres queridos fallecidos
y de honrarlos con especiales cultos después de la muertess.

Esta veneracion, referida de un modo particular a los caddveres
de los emperadores y grandes sefiores, no se extendia indiscrimina-
damente a todos los cuerpos ni a todos los parientes de un ayllo o
parcialidad. Reverenciaban con exclusividad a los familiares que en
forma directa “habian sido causa de su ser”, o sea, aquellos de los
que descendian por linea de generacién recta, como son: padres,
abuelos, bisabuelos y demds personas a quienes la fabulosa memo-
ria de sus vdstagos podia rescatar del inexorable olvido9 .

El cronista Guamdn Poma de Ayala al describir en sus pormeno-
res el “entierro del Inca” refiere que cuado moria uno de ellos el
primer recaudo que se tomaba en la corte imperial era ordenar el
rapido embalsamamiento del sagrado cuerpo. Los encargados de
realizar la tarea, en un verdadero alarde de la técnica prehispdnica
de la disecacidn, sin producir el mds minimo dafio en él, se preocu-
paban especialmente de acomodarle el rostro y los ojos de tal ma-
nera que produjera en quien tuviera la oportunidad de verlo la sen-
sacion de estar en presencia de un ser humano vivo.

A los malquis reales, llamados especificamente illapas (trueno,
relampago, rdfaga, rayo), para distinguirlos de las momias comunes
llamadas ayas (caddver), los sepultaban generalmente en las monta-
flas o sierras cercanas al Cuzco, en ciertas cuevas naturales o en bo-
vedas labradas al efecto en la piedra, designadas con el nombre de
pucullos (cueva).

En razdén de la firme creencia en la inmortalidad del alma des-
pués de la muerte, éstos caddveres eran enterrados junto con los
alimentos y utensilios (vasos, jarras, platos, etc.) que iban a necesi-
tar en la otra vida para no morir de hambre y sed; y en compafiia
de todas aquellas personas cuyos servicios les serian indispensables
para vivir decorosamente y acorde al rango real con que el dios Inti
los habia investido durante su existencia terrenal. De esta manera,
a la abundante comida, se sumaba “mucha vajilla de oro y plata”,

95. HNMA, idem., cap. VII, 147. Cfr. TA, 460; OGI, 112, 113; EI, 203; PNC, 1,
451-456; y Confesionario para los Curas de Indios (Lima, 1585), Instruccién contra las
ceremonias y ritos que usaban los indios conforme al tiempo de su infidelidad, fols. 2v-
3r (en nuestra edicion, véase nota 16, p. 450) (ICCR).

96. HNM, Lib. XIII,.cap. X, vol. I1, 165.
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e incluso “los pajes y camareros y mujeres que él queria”, entre los
cuales ocupaban un lugar de preferencia la concubina que mis es-
timaba para que en el mds alla fuera su “sefiora Coya™ (esposa).

A todos los integrantes de este desdichado séquito se los mata-
ba antes de ser enterrados junto a los hijos del Sol. Tal suerte la
consideraban bienaventurada por constituirse en el iinico y necesa-
rio medio que podia franquearles las puertas de aquel mundo don-
de continuarfan sirviendo a sus amados reyes. El procedimiento
que los verdugos utilizaban para provocarles una ripida pero ho-
rrorosa muerte consistia en emborracharlos primero, para que per-
dieran el estado de conciencia, y luego abrirles las bocas y soplar-
les coca molida hasta lograr ahogarlos. Al finaliz. r el macrabro
procedimiento de la asfixia, los restos eran confiados a las expertas
manos de los embalsamadores, quienes se encargaban de evitar su
descomposicidn para que las victimas seleccionadas por especial
designio de los dioses pudieran ser ubicadas para siempre junto-a
los caddveres también momificados de sus agraciados sefiores.

Los Incas difuntos permanecian durante un mes expuestos a la
veneracién publica. Durante este tiempo en todo el reino se suce-
dian dia tras dia majestuosos sacrificios propiciatorios, acompafia-
dos de “grandes lloros y llantos, [y] con canciones y musica, bai-
lando y danzando, [los subditos] lloraban [desconsolados)”. Asi-
mismo, la poblacién del Incario practicaba ciertas penitencias y
mortificaciones colectivas, como ayunar y comer sin sal, y ofrecia
a 1,3.987 principales huacas ‘“oro o plata y ganados, ropa [y] comi-
da”??,

De acuerdo a las averiguaciones que pudo realizar el Licenciado
Polo de Ondegardo queda fehacientemente atestiguado que estos
ritos mortuorios incluian la horripilante practica de sacrificar a los
malquis o illapas imperiales, antes de sepultarlos, un buen nimero
de nifios elegidos al efecto, “y de su sangre hacian una raya de ore-
ja a oreja en el rostro del difunto”. Segin los cdlculos de este cro-
nista, que siempre ofrece suficientes garantias de estar bien infor-
mado y que se manifiesta sumamente prudente en la apreciacion
de los hechos, esta usanza de sacrificar criados, oficiales, mujeres y
nifios llegé a adquirir en algunas ocasiones proporciones gigantes-
cas, como cuando fallecié Huayna Cdpac, décimo primer empera-
dor en la lista tradicional de los Incas del Tahuantinsuyo (1493-
1525), el primero de los hijos del Sol en tener noticia del arribo de
los espafioles a América, en cuyas exequias ‘“fueron mil personas
muertas para este efecto”®®,

Este proceso de disecacion artificial al que sometian los caddve-
res de los reyes y de su fantasmal comitiva se manifestaba tan efec-

97. PNC, 1,44945].
98. T4, 461.
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tivo que en condiciones climdticas propicias Hlegaban a durar mu-
chisimo tiempo sin corromperse, ni oler mal, ‘“hasta doscientos
afios y mds enteros”®®. Al punto que el mismo Polo de Ondegardo
pudo comprobar los beneficiosos resultados de esta técnica en
aquel grupo de momias que personalmente descubrio, en 1559, en
las cercanias del Cuzco, en perfecto estado de conservacién, cuya
antigliedad en algunos casos superaba con holgura los cien afios,
entre las que se contaban las de los Incas Viracocha (1410-1438),
Topoca Inca Yupanqui (1471-1493) y Huayna Cdpac (1493-1525);
y las de las Collas Mama Runtu (mujer de Viracocha) y Mama
Occllo (madre de Huayna Cipac)'®.

Los cuerpos de los soberanos, concluido el mes de los solemnes
funerales, eran enterrados con grandes ceremonias; y en solemne
procesion se los trasladaba, junto con su dantesco cortejo de pajes,
camareros, guerreros y mujeres momificados, hasta la boveda que
les serviria de morada definitiva!®. Sus almas, por el contrario, ya
habian partido para el Hanan Pacha (“cielo”, “mundo alto”), al
igual que las de todos los indios difuntos buenos, para “ser premia-
dos de sus virtudes” y recibir todo regalo, descanso y contento.
Alli, en compafifa de todos los justos, disfrutaban eternamente de
“una vida quieta, libre de los trabajos y pesadumbres que en ésta
se pasan’. Los malos, en cambio, tras la muerte, iban a parar al
Ucu Pacha (“centro de la tierra”, “mundo inferior de alld abajo”)
o Zupaipa Huacin (“casa del demonio™), lugar lleno de “todas las
enfermedades y dolores, pesadumbre y trabajos que acd se pade-
cen sin descanso ni contento alguno” por siempre jamds!®?.

En las exequias de los “sefiores principales’, categoria a la que
pertenecian los miembros de la familia imperial, los altos funcio-
narios de la corte, los gobernadores territoriales y los prominentes
curacas o caciques, el ceremonial contemplaba la ejecucion de ri-
tos prdcticamente idénticos a aquellos con los que se honraba a los
miembros de la sagrada casta de los Incas.

En cuanto al resto de los difuntos, o sea, los que pertenecian al
comun dé la poblacién indigerta, las costumbres funerarias si bien
similares en lo esencial a las que ya hemos comentado, no incluian

{

99. Idem.

100. CRI, Lib. 111, cap. XX, vol. II, 113. El P. ACOSTA recuerda que ¢l Virrey del
Perd, Don Andrés Hurtado de Mendoza, Marqués de Caiiete, hizo traer 2 Lima “tres o
cuatro” reyes embalsamados, *“‘cosa que causé admiracién ver cuerpos humanos de tantos
afios con tan linda tez y tan enteros” (HNMA, Lib. V, cap. VI, 146). No creemos equivo-
carnos al pensar que son las mismas momias que descubrié Polo de Ondegardo. Y el P.
COBO, por su parte, atestigua haber visto “un cuerpo... que quitaron a ciertos id6latras,
tan bien curado y aderezado, que parecia estar vivo; porque tenia el rostro tan lleno, con
tan buen color y tez, que no parecia estar muerto, con haber muchisimos afios que lo es-
taba” (HNM, Lib. XIII, cap. X, vol. I, 165).

101. PNC, 1, 451.

102. CRI, Lib. 11, cap. VII, vol. 11, 52.
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el ofrecimiento de sacrificios humanos, pero si admitian variados
usos regionales, provenientes de las 16gicas diversidades étnico-cul-
turales existentes en el vastisimo Incario!®?. Sin embargo, mds alla
de las diferencias tribales, es posible percibir la presencia de ciertos
elementos ceremoniales que forman parte del patrimonio colectivo
de los pueblos que conformaban el Peru prehispanico. Asi, por
ejemplo, los siguientes:

* Una vez que los caddveres eran prolijamente momificados, los
parientes solian colocarles plata en la boca, manos y pecho; y algu-
nas ropas nuevas dobladas debajo de la mortaja para que se lleva-
ran al otro mundo. Ademds, los adornaban con camisetas muy cos-
tosas confeccionadas con plumas de diversos colores o con tejidos
finos y vistosos (cumbi). En sus bovedas acostumbraban a deposi-
tar todos aquellos instrumentos que usaron en vida para procurar-
se el sustento diario o para defenderse, y de los que ahora en sus
nuevas condiciones de existencia podrian necesitar. Motivo por el
cual las mujeres eran enterradas con usos y mazorcas de algodén
hilado; y los hombres con las tallas o lampas con que labraban el
campo, o las armas con que peleaban.

* Los inhumaban en los cerros, en las quebradas, en sus propias
viviendas o en las de sus deudos. Sobre las sepulturas depositaban
con frecuencia, sobre todo en el aniversario de la muerte, abundan-
te comida, bebida (chicha), vestimentas, calzados, chuspas, lanas y
tocados para que estuvieran en condiciones de vencer con facilidad
el hambre, la sed, el calor o el frio al que pudieran estar expuestos
en la eternidad. Junto a las tumbas encendian luego un fuego, con
cierta lefia labrada al efecto y cortada muy pareja, al que iban arro-

jahdo cada una de las ofrendas para indicar que las llamas eran el
‘medio mds propicio para que éstas llegaran al instante a las manos
de quienes las necesitaran. Era creencia comtn que cuando las al-
mas carecian de estos bienes comenzaban a vagar flacas y andrajo-
sas por este mundo de sufrimiento y corrupcion, lamado Hurin
Pacha (“mundo bajo”), molestando con su. presencia a los vivos
para recordarles las sagradas obligaciones para con sus difuntos.

* Estos malquis, en su mayor parte, tenian asignados sus pro-
pios sacerdotes y ministros, que les ofrecian los mismos sacrificios
y les celebraban las mismas fiestas que a las huacasto4 . Incluso, se-
gin el testimonio de Hernando de Santillin, llegaron hasta poseer,
en algunas regiones, sus propias ‘‘chacras, yanaconas, ganados y
mujeres, los, cuales les estaban sirviendo y dando de comer y chi-
cha como si estuvieran vivos y los llevaban en andas a muchas par-
tes’105 |

103. Cfr., vrg., PNC, 1, 451456, y CIE7ZA DE LEON, Crénica del Perit (BAE, 26),
cap. LXIII, 415-416.

104. Para cuanto Hevamos dicho, ¢fr., HNMA, Lib. V, cap. VII, 147; EI, 203; HNM
Lib. XII1, cap. X, vol. 11, 164; ICCR, 450; TA, 461; yRCA 158-160.

105. OGI, 112.
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5. Las conopas y apachitas

a) Las conopas, llamadas en la zona del Cuzco chancas, al decir
del P. Arriaga, eran propiamente divinidades domésticas que cum-
plian entre los naturales las mismas funciones que los dioses lares y
penates entre los antiguos romanos. También se las designaba con
el nombre especifico de huacicamayoc, para dar a entender que
eran los verdaderos “mayordomos o duefios de casa”. Por lo tanto,
se trataba de idolos hogarefios, encargados de cuidar y protegera
los integrantes, a la vivienda y a las pertenencias de cada familia in-
digena. En todos los casos el vocablo aludia a ciertas piedras, “par-
ticulares y pequeflas’, de diversas formas, que por su color o cu-
riosa figura se distinguian de las demds.

Entre las conopas que se veneraban comunmente se contaban al-
gunas piedras besares (quicu), manchadas muchas veces con sangre
de los sacrificios, y pequefias piedras de cristal de muchas puntas
(lacas). Pero las habia también para usos mds especificos, como
por ejemplo, aquellas que los indios invocaban para obtener bue-
nas cosechas de maiz (zarap conopa) o de papas (parap conopa), o
para solicitar la buena reproduccion y crianza del ganado (caulla-
ma). Estas ultimas en general tenian la forma de una llama o came-
ro de la tierra.

A las conopas les tributaban la misma adoracion que a las hua-
cas. Pero en las formas concretas de su culto se apreciaba una dife-
rencia fundamental. El de éstas ultimas era piblico y comin, co-
rrespondiendo a todo un pueblo o ayllo (culto colectivo). El de las
primeras, en cambio, es secreto y particular, propio de una deter-
minada familia (culto doméstico). Por esta razén, luego de la con-
quista, los extirpadores de idolatrias encontraron grandes dificulta-
des para ubicarlas y proceder a su destruccion. Un hermético mis-
terio familiar envolvia invariablemente a la latria de las pequefias
y enigmadticas piedras. Este culto no se realizaba a diario, sino en
algunos meses del afio y en determinadas ocasiones, como cuando
estaban enfermos, emprendian algin viaje, o daban comienzo al
cultivo de las sementeras, o al momento del apareamiento y pari-
cién del ganado.

Estas sagradas piedras se heredaban de padres a hijos. Pero por
ser objetos dedicados al culto divino nunca pasaban a formar parte
de la masa de bienes que los herederos se repartian proporcional-
mente al fallecer sus padres. Siempre era el primogénito el encarga-
do de conservar y honrar la conopa familiar. A su muerte el hijo
mayor se convertiria en el nuevo custodio de tan bendita reliquia.
La que pasaba a constituirse en el vinculo de unién principal de la
familia que la recibia en su seno106 .

106. E1, 203-204. Asimismo, veneraban otras picdras de mayor tamaiio, entre ellas,
las que colocaban empinadas en sus chacras o heredades para que protcgieran las semen-
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b) Dentro de lo que podriamos llamar las cratofanias o hierofa-
nias liticas incaicas ocupan igualmente un lugar destacadisimo las
célebres apachitas o apachetas, conocidas también como cotorayac
rumio (“piedras que permanecen amontonadas’). Al respecto, la
mayoria de las cronicas que simultineamente venimos manejando
le atribuyen a esta voz quechua un significado bien preciso: mon-
tones de piedras situadas en los pasos de 1a Cordillera de los Andes,
en las cumbres de los montes, en las encrucijadas de los caminos,
e incluso en las sepulturas y mochaderos (lugares de sacrificios),
en los cuales los viajeros indigenas nunca dejaban de afiadir una
nueva piedra como signo de gratitud a las divinidades que los pro-
tegian durante sus largas y peligrosas travesias. Las piedras, con el
correr del tiempo, formaban como especies de altares en los cuales
eran depositadas las ofrendas que los caminantes dejaban como
signo de agradecimiento por el buen suceso de sus extenuantes
marchas por los senderos que intercomunicaban las diversas regio-
nes del Incanatoto?,

Para el quechuista alemdn Ernst W. Middendorf, apachita es
“una forma de acusativo: apachyta o apachij-ta, pero en el dia de
hoy se usa como el nominativo de un sustantivo simple”. Y tenien-
do en cuenta el sentido que le otorgan las crénicas, agrega, ‘‘como
al llegar a la cima de una cuesta, suele descansarse, se llama cada
lugar de descanso, y ain el lugar de descanso, apachita, y de alli se
originan las expresiones apachita ruruy: hacer un descanso; apachi-
tay: descansar; apachita-icuy: descansar y hacer colacidn; apachi-
taicusunchis: descansemos y refresquémonos”. Apachita, entonces,
indica el lugar en el cual los naturales hacen un descanso para reali-
zar cierta accion de gracias a los dioses o huacas, que los socorren
durante el fatigoso trayecto de sus frecuentes viajestos

En el intento de determinar otras posibles connotaciones que
nos permitan descubrir nuevas acepciones de este vocablo, no po-
demos dejar de consultar el prolijo andlisis filologico que de €1 ha-

teras (chichic, huanca o chicrayoc), o en las acequias a fin de que no faltara el agua nece-
saria para el regadio de los sembrados {compa o larca villana). Junto al culto a las cono-
pas existia el que cada niicleo familiar le tributaba a las zaramamas (“madre maiz”).
En su hechura los misioneros descubrieron, al menos, tres modelos. Algunas eran unas es-
pecies de mufiecas, confeccionadas con cafias de maiz, a lag que vestfan como una mujer
con su clasico atuendo compuesto de dnaco (saya o sotana), lliclla (manto o mantilia) y
topos de plata (prendedores o alfileres para prender las ropas); “y entienden que como
madre tiene virtud de engendrar y parir mucho maiz”. Para el aumento de la coca tenian
las cocamamas (“madre coca™). Otras eran las piedras labradas, en forma de choclos y
mazorcas, con sus granos en relieve. A éstas las solian tener en calidad de conopas. Y
otras, en cambio, eran simples manojos de cafias de maiz, que habian dado muchas y
grandes mazorcas. A ellas no les daban “la adoracién que a huacas”, sino que simple-
mente las apreciaban “supersticiosamente como una cosa sagrada™ (Idem).

107. Cfr., HNM, Lib. XIiI, cap. XI, vol. 11, 166; HNMA, Lib. V, cap. V, 144-145;
CRI, Lib. 11, cap. IV, vol. 11, 48; RCA, 157; RMC, 76; e ICCR, 448.

108. Wérterbuch., (o.c.), 11, 51-52.
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ce el Inca Garcilaso. El cual introduce una significaciéon muy dis-
tinta a las que hemos referido hasta el momento. Ante todo, el
cronista especifica que los espaifioles acostumbraban a designar con
este nombre a las “cumbres de las cuestas muy altas”. Pero inme-
diatamente aclara que lo pronunciaban mal. Ellos decian apachitas,
en vez de apachecta, que es lo correcto. Este término proviene del
verbo llevar (apachitay); y su formacion se logra afiadiendo a su
participio de presente apachec (que es el nominativo) la particula
ta, que hace que se convierta en el dativo apachecta, que “quiere
decir: al que hace llevar”, sin que la expresién precise en detalle
“quien es, ni aclare qué es lo que hace llevar”. Aunque de acuerdo
a las formas de locucion propias de la lengua incaica se puede infe-
rir que con el empleo del mencionado dativo se quiere significar
lo siguiente: “demos gracias y ofrezcamos algo al que hace llevar
estas cargas, dindonos fuerzas y vigor para subir por cuesta tan ds-
pera como ésta”.

Los indigenas, por su parte, solamente ponian en sus labios la
palabra apachecta al momento de pisar lo mds alto de una cuesta.
De 1o cual dedujeron los espafioles que ellos hablaban directamen-
te con las cumbres de las cuestas; y al ser este vocablo incompren-
sible para sus oidos, creyeron que asi llamaban a las mismas subi-
das o repechos que de continuo se hacian presentes a lo largo de
los caminos que transitaban. Por el contrario los indios, segin el
Inca Garcilaso, con el uso de tal lenguaje querian aludir a una rea-
lidad completamente distinta. El agradecimiento no iba dirigido a
las cumbres de las cuestas, sino a Pachacamac o Apachec, el dios
creador del mundo, a quien “adoraban mentalmente’, por haber-
les dado aliento para vencer las engorrosas pendientes. De este
modo, una vez-que alcanzaban jadeantes las referidas cumbres, se
quitaban las cargas que llevaban sobre sus espaldas, “y alzando
los ojos al cielo y bajdndolos al suelo, y haciendo las mismas os-
tentaciones de adoracién que atrds dijimos para nombrar al Pacha-
mac, repetian dos, o tres veces, el dativo apachecta’’

Por ultimo, para garantizar la exactitud de estas apreciaciones fi-
lologicas, el Inca recuerda que muchas veces, mientras caminaba
junto con los indigenas,; pudo convertirse en testigo presencial del
mencionado hdbito, comprobando que solamente lo practicaban
los que transportaban alguna carga sobre sus hombros. Y, a modo
de conclusidn, agrega que ya en su época, tras varias décadas de
evangelizacion, a las apachectas se las habia podido cristianizar,
pues “‘en lo alto de aquellas cuestas tienen puestas cruces, que ado-
ran en hacimiento de gracias de habérselas comunicado Cristo nues-
tro Sefior”109,

~ Sobre aquellos montones de piedra, que como dijimos formaban

109. CRJ, Lib. 11, cap. IV, vol. I, 48.
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especies de altares, los naturales, al pronunciar la accién de gracias,
dejaban diversas ofrendas, como ser: coca mascada, plumas de colo-
res, calzados y ropas viejas; flechas ensangrentadas, fragmentos de
oro y plata; y algunas pestafias, cejas y cabellos que se arrancaban
en aquel momento; y no teniendo cosa mejor se conformaban con
depositar palillos, pajuelas, guijarros, piedras y hasta un simple pu-
fiado de tierra.

C. RITOS Y SUPERSTICIONES

Cuando los espafioles arribaron a las playas del Imperio Incaico
éste habia alcanzado su mdximo poderio y esplendor. En aquellos
momentos sus fronteras, que llenaron de comprensible asombro a
los aguerridos conquistadores, torndbanse dificiles de precisar con
exactitud. Hacia el norte, se extendfan hasta mds alld del Reino de
Quito; y hacia el sur, hasta la antigua gobernacién del Tucumdn
(actual territorio argentino). El 1imite este lo marcaba la Amazonia
boliviana; y el oeste el majestuoso Pacifico. Su definitiva fisonomfa
geogrdfica se fue plasmando en base a las continuas anexiones de
nuevos territorios, cuyos habitantes se mostraron incapaces de re-
sistir al fmpetu arrollador de los ejércitos imperiales que, desde el
reinado de Manco Cdpac (gobern6 hacia el 1200) hasta el de Huay-
na Cdpac (1493-1525), partieron desde el Cuzco en direccién a los
cuatro puntos cardinales con ansias de inmortales victorias. Fue as{
que, luego de tres siglos de ininterrumpida expansién, numerosos
sefiorfos y tribus se convirtieron en resignados vasallos de los alti-
vos hijos del Sol. Si bien éstos en determinadas ocasiones conserva-
ron su neta superioridad a fuerza de sofocar en sangre las repetidas
sublevaciones que, con manifiestos anhelos de reconquistar la inde-
pendencia perdida, estallaron en diversas regiones.

Esta hegemonia politica, como ya tuvimos oportunidad de sefia-
larlo, trajo consigo hondas transformaciones en las formas de vida
de las poblaciones vencidas, especialmente en e] orden religioso, al
cual los Incas acertadamente consideraron como el instrumento
mds apropiado para consolidar la unidad entre los pueblos conquis-
tados. Para alcanzar este propésito intentaron imponer por todos
los medios posibles el predominio de la religiébn imperial, simboli-
zada en la adoracién del Sol o Inti con sus ministros y cuetos pro-
pios. Pero, a la vez, tuvieron que admitir junto a ella la rigurosa ob-
servancia de un sinnimero de creencias y ritos preincaicos, imposi-
bles de relegar o sustituir, patrimonio ancestral de los pueblos so-
juzgados, que con todo vigor lograron sobrevivir a los violentos
cambios culturales que acompafiaron su forzosa mcorporac16n al
Tahuantinsuyo.

Por este preciso motivo, cuando a mediados del siglo XVI los
misioneros se pusieron en contacto directo con este complejo y en-
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marafiado sistema ‘‘mdgico-religioso’’, comenzaron a percibir que
en muchas de sus expresiones culturales, a pesar de la fuerte pre-
sion proselitista que sobre la poblacion tributaria ejercia el culto
solar, predominaban ain incontables contenidos y exteriorizacio-
nes de la vieja religién preimperial. La cual de ordinario se vié obli-
gada, por la casta dominadora cuzquefia, a claudicar en su ortodo-
xia, teniendo que admitir en su seno mitos y costumbres novedo-
SOSs.

Las consecuencias que se siguieron de estas amplias y profundas
innovaciones fue la aparicién de una religiosidad en que se yuxta-
ponian o amalgamaban sincréticamente los credos y ritos regiona-
les, caracteristicos de los sefiorios y tribus conquistados, con aque-
llos que eran privativos del linaje incaico, y que conocieron una rd-
pida difusién entre ellos, al punto de ser incorporados sin mayores
dificultades a sus convicciones y cultos.

Al comienzo de nuestro trabajo tuvimos oportunidad de dete-
nernos a examinar este mismo fenémeno desde el dngulo especifi-
co de los “mitos”’, ‘“leyendas’ o “‘fébulas’’ (creencias, dogmas, ver-
dades) que dieron origen al pantedn de divinidades y seres celestes
que los indigenas adoraban en los afios que las huestes de Don
Francisco Pizarro hicieron pie en el Incario; y que los misioneros
denodadamente proclamaron, sin conocer reposo ni tregua, que no
existian, que eran falsos y puros inventos del Demonio.

Ahora, en cambio, queremos prestar atencion al otro compo-
nente fundamental de esta religiosidad: el “‘culto idolitrico”, que
en lenguaje de la época se identificaba con los ‘‘ritos y ceremonias
de los indios’’. Esta incursién por lo que podriamos llamar la lite-
ratura incaica, al mismo tiempo, deslumbrante, dantesca y cruel,
nos permitird conocer en detalle las acciones sagradas, colectivasy
privadas, de mayor arraigo en el sentimiento religioso de la noble-
za y de las masas indigenas, al preciso momento en que éstas, por
obra de la Divina Providencia, se disponian a escuchar por primera
vez la proclamacion del Evangelio; y, a través de las cuales, exterio-
rizaban sus permanentes alabanzas, peticiones y agradecimientos a
los dioses y huacas, que lentamente la obra misional ird desterran-
do de sus acongojadas y estoicas vidas.

Dentro de las multiples pricticas o ceremonias que conforma-
ban el “culto idoldtrico”, nos interesa en esta oportunidad exami-
nar aquellas que eran mds comunes y extendidas entre las pobla-
ciones. Guiados por este criterio selectivo, comenzaremos por la
presentacion de los ‘‘sacrificios’’ y ‘“‘libaciones’’ que con mayor fre-
cuencia se ofrecian a las diversas divinidades y huacas en los luga-
res destinados al efecto. Pasaremos luego a ocuparnos de los “‘agite-
ros’’ y “abusiones’’ (supersticiones) que los ritos mdgicos preten-
dian interpretar y conjurar, si ellos se manifestaban bajo la forma
‘de malos presagios; y del ‘‘calendario liturgico’’ que regulaba minu-
ciosémente las festividades del afio. Por tltimo, nos detendremos a
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mencionar los “ministros’’ encargados de celebrar las acciones ri-
tuales (sacerdotes, hechiceros, agoreros, confesores, etc.), haciendo
especial referencia a sus diferentes clases y a las funciones que ejer-
cian en favor de los dioses y hombres.

1. Sacrificios y libaciones

De acuerdo a la clasificacién que establece el P. Cobo existian
bdsicamente dos tipos de sacrificios: ordinarios (los que fijaba re-
gularmente el calendario) y extraordinarios (los que se ofrecian
por cosas de gran importancia como, por ejemplo, en caso de gue-
rra, pestes, hambre, sequias, necesidades del Inca, enfermedades,
viajes, etc.). Estos, a su vez, en razén del oferente, podian ser: ge-
nerales y solemnes (publicos - participaba y contribuia toda la po-
blacién) o particulares (por devocidon o cumplimiento de votos de
determinadas personas)'!®

Los sacrificios generales y solemnes, fueran éstos ordinarios o
extraordinarios, se celebraban con las ofrendas que se obtenian de
las heredades y haciendas (chacras y ganado) pertenecientes a cada
divinidad y a cada uno de los Incas, o de las derramas (impuestos
especiales generalmente en especies) que debian pagar toda la po-
blacién tributaria para tal efecto. Si bien en el caso del Viracocha,
en razdén de ser seflor universal de todo, las oblaciones sacrificiales
se tomaban de las haciendas de las divinidades particulares;y cada
sacerdote las ofrecia al Hacedor en nombre del dios a quien él ser-
via.

Para organiiar éste tipo de sacrificios se solicitaba siempre el
previo parecer de los sortilegos y agoreros, quienes por medio de
las suertes determinaban que sacrificio era el mds oportuno y con-
veniente ofrecer a las divinidades acorde con las necesidades ocu-
rrentes. Luego de tal eleccion, el pueblo era obligado a contribuir
con las oblaciones que los adivinos solicitaban; “y lo que se junta-
ba lo entregaban a los sacerdotes a cuyo cargo estaba el ofrecerlo™.

Los sacrificios particulares o privados, en cambio, eran propia-
mente oblaciones voluntarias, y se realizaban a pedldo de indige-
nas que a titulo personal, por promesa, devocién o alguna necesi-
dad, deseaban reverenciar a los dioses o huacas con una determina-

da libacion. Parte de las ofrendas que ellos de voluntad entregaban .

se consumian en honor de las deidades, y parte en el sustento de
los sacerdotes y ministros que atendian su culto (especialmente he-
chiceros, agoreros y médicos), como forma de pagar el trabajo o
servicio que éstos realizaban para satisfacer los deseos de los ofe-
rentes y promesantes.

110. HNM, Lib. XIIi, cap. XXI, vol. 11, 199-200.
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Antes de iniciar cualquier tipo de sacrificio, los ministros acos-
tumbraban a invocar primeramente al gran Viracocha y lueqo a 1a
divinidad particular o huaca a la que se ansiaba dedicarlo
continuacién se presentaban las ofrendas que se debian consumn',
las que segiin establece el P. Acosta se podian reducir a tresclases o
géneros: ““...cosas insensibles..., animales y... hombres™'?,

a) En cuanto a las “‘cosas insensibles ofrecian, en primer lugar,
los frutos méds tipicos de la tierra peruana, como son la coca
(“hlerba que mucho estnnan”) (en polvo o mascada), la chicha
(“*el vino de la tierra™) y el maiz (“‘el trigo de la tierra’) (en mazor-
cas, granos o harina); y ciertas hierbas medicinales, entre ellas el
espingo y el aut;especies de frutillas silvestres secas, de vehemente
olor, y de hojas y flores semejantes a las del trébol. Ademds,
ofrendaban plumas blancas (de un pdjaro que habita en las lagunas
de las Punas, especie de garza), rosadas (de los parihuana, flamen-
cos) y de otros colores, especialmente coloradas y amarillas (de los
guacamayas, de la familia de los papagayes); panes o bollos de
maiz molido (parpa o sancu); pestafias y cabellos; polvos de color
colorado (paria), azul (buizos), verde (llacsa) y amarillo (carvamu-
qui); diferentes comidas (guisados); sebo quemado (bira); madera
labrada y olorosa; oro y plata (en pequefios trozos, en reales o en
forma de figuras de hombres y animales o de vasos); lana, calzados
y ropa de cumbi (tela o tejido rico y fino usado por la nobleza); al-
magre!!3; mollo (conchas coloradas) y otros caracoles de mar; y
sayre (tabaco) Todas estas ofrendas eran quemadas a modo de in-
cienso.

b) El segundo género o clase de sacrificios los constituian los
“animales domésticos’*'*. Entre ellos, el mds ordinario o comuin

111.E1 P. COBO, por ejemplo refiere las oraciones que se rezaban al momento de sa-
crificar a las fuentes, para que éstas proveyeran de abundante agua a los regadfos. Ante
todo, se dirigian al Hacedor Supremo, con las siguientes palxlms “A t{ Sefior, que crias
todas las cosas y entre ellas tuviste por bien de criarme a m1 y.a esta agua de esta fuente
para mi sustento, te suplico hagas que no se seque, sino que salga como lo ha hecho otros
afios, para que. recojamos el fruto que tenemos sembrado®. Después, mirando a la fuente,
le hablaban asi: ** ;Oh nacimiento de agua que tantos afios ha que me riegas mi heredad y
mediante este beneficio que me haces yo cojo m1 comida, haz lo mismo este afio, y antes
acrecienta mds agua, para que la. cosecha sea mds coplose™. Y, tras estas oraciones, recién
offecian el sacrificio con el cual deseaban homenajear a aquelln divinidad protectora de
los sembrados (HNM, Lib. XII, cap. XX, vol, 11, 200).

112, HNMA, Lib. V, cap. XVIiI, 160. POLO DE ONDEGARDO agrega que ofrecian
a los dioses “de todo cuando sembraban y criaban; y desde el hijo que engendraban, has-
ta la Gltima cosa que criaban, si les parecia oonveniente 1o sacrificaban” (T4, 475-476).
Sobre Ias diversas clases de sacrificios y ofrendas, véase: ICCR, 449; TA, 474476, RCA,
154-155; CRI, Lib. 1, cap. XI, vol. II, 20-22; Lib. 11, cap. VIII, vol. 11, §3-54; HNM, Lib.
XI1, cap. XXII, vol. II 202-204 mvm Lib. V, cap. VIII, 160; y EI, 209-211.

113, Mineral comtituido por la mezcla natural de alﬁmim y tlem. con 4xido rojo de
hierro, que le otorgaba ol color encendido que los ind{genas tanto admiraban. Quimica-
mente es un peréxido de hierro aluminoso. No es otra cosa que el sil atticum de los anti-
guos.

114, La razén de 1a exclusién de los animales silvestres para los sacrificios, segiin ex-
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era el de cuyes (el cavea porsellus, o también llamado cobayo o co-
nejo de Indias), en cuyas asaduras los agoreros adivinaban los suce-
sos futuros. En circunstancias especiales (‘“‘cosas de gran importan-
cia”) o las personas pudientes ofrecian ademds abundantes carne-
ros y ovejas de la tierra (guanacos y llamas), por ser el sacrificio
mds acepto y agradable a las divinidades y el principal con que se
las podia honrar. En este tipo de libaciones se consumia gran can-
tidad de ganado, al punto que en algunas fiestas llegaba a sacrifi-
carse hasta cien carneros, ademads de mil cuyes.

En el ceremonial que se seguia para realizar tal oblacién “habia
mucha orden y observancia, asi en el niimero de reses, como en el
color y otras sefiales, conforme al dios a quien se ofrecia, a la fies-
ta y efecto por qué se sacrificaba. Porque a cada uno de los dioses
estaban sefialados distintos colores y diferentes ganados™. Asi, por
ejemplo, los carneros y ovejas de color pardo se dedicaban al Vira-
cocha, los blancos al Sol (/nti) y los moromoros (de mds de un co-
lor) a otras divinidades y huacas. Los lanudos (pacos), a s@ vez, se
ofrecian para unos fines y mediante ciertos ritos; y los que tenian
menos lana (rasos) para otros, especialmente para el buen alumbra-
miento y crianza de los rebafios. Al Sol, asimismo, le mataban dia-
riamente un carnero colorado, vestido con una camiseta, al que
quemaban junto con cestillas de coca!!s.

El modo de matar las reses era semejante al que usaban los dra-
bes 0 moros, llamado ‘‘alquible”. Una vez que las victimas ha-
bian sido elegidas con el mayor cuidado, se las llevaba al lugar del
sacrificio profusamente adornadas de flores (“enramadas de flo-
res”). Luego las ataban a una piedra grande o a una guaca; y les ha-
cian dar cinco o seis vueltas alrededor. Entonces llegaba el momen-
to en que el sacerdote tomaba la res por encima del brazo derecho
y le volvia los ojos al cielo, para después abrirle el pecho y arran-
carle el corazén.

De los animales silvestres, como ya lo advertimos, practicamente
no hacian uso sacrificial, a no ser en contadas oportunidades como
cuando se preparaban para la guerra o para que el Inca no fuese
“ofendido con ponzofia”. En estas ocasiones cazaban muchos pi-
jaros del campo, especialmente de las punas (desiertos), a los cua-
les quemaban en el transcurso de una ceremonia especial, que el
Licenciado Polo de Ondegardo relata en estos términos: “Este sa-
crificio se llamaba cuzcoviza, o conteviza, o huallaviza o sopaviza.
Y hacianlo en esta forma. Tomaban muchos géneros de pdjaros de
1a Puna, y juntaban mucha lefia espinosa, llamada yanllii, 1a cual en-

plica POLO DE ONDEGARDQO, es ésta: “De los silvestres no usaban porque decian que
para sacrificio de su salud y bien no se habia de sacrificar sino cosa que hubiesen adquiri-
do y criado con su trabajo™ (TA, 474). Y en cuanto a los domésticos, agrega: “Res que
fuese hembra nunca la sacrificaban teniendo respeto al multlplo" (TA, 474).

115. HNM, Lib. XIII, cap. XXI, vol. II, 202. ~
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* cendida, juntaban los pdjaros, (y esta junta llamaban quizo), y los
hechaban en el fuego, alrededor del cual andaban los oficiales del
sacrificio con ciertas piedras redondas y esquinadas, donde esta-
ban pintadas culebras, leones, sapos, tigres, diciendo ‘‘usuchun’’,
que significaba ‘“‘suceda nuestra victoria bien”, y otras palabras en
que decian ‘“‘piérdanse las fuerzas de las guacas de nuestros enemi-
gos”.- Y sacaban unos carneros prietos, que estaban en prision al-
gunos dias sin comer, que se llamaban urcu, y matindolos decian
que asi como los corazones de aquellos estaban desmayados, asi
desmayasen sus contrarios. Y si en estos carneros veian que cierta
carne, que estd detrds del corazén, no se habia consumido con los
ayunos y prision pasada, tenianlo por mal agiiero’*!¢.

¢) Finalmente, de acuerdo a las noticias que, hacia 1550, trasmi-
te Don Pedro Cieza de Ledn, el discreto y veridico cronista de la
conquista peruana, de las que posteriormente se hacen eco y am-
plian, entre otros, Polo de Ondegardo, Acosta y Cobo, el tercer gé-
nero o clase de ofrendas lo constituian la vida y sangre humanas, a
las que consideraban como la libacién de mds autoridad e impor-
tancia de cuantas realizaban en sus ceremonias®!”. Entre las victi-

116. T4, 475.

'117. Cfr. Crénica del Perti (BAE, 26), vgr., caps. XLVIII, 401-402; LXII, 414414
y LXIII, 415416. Ademds, TA, 461, 469; ICCR, 449; HNMA; Lib. V, cap. XIX, 161-
162; HNM, Lib. XIII, cap. XXI, vol. II, 200-201; y PNC, 449 y ss.

En cambio, el mestizo Blas Valera sostiene con toda firmeza y conviccién que los in-
cas no practicaron en absoluto el sacrificar seres humanos ni derramar sangre humana; y
responsabiliza directamente a Polo de Ondegardo de haber difundido la noticia “que
ellos usaron sacrificar hombres adultos y nifios para diversas necesidades”. Este error o
engaffo histérico se infiltrd en las informaciones de la época en razén que hacia 1554,
época en que Polo era Corregidor del Cuzco, lugar donde hizo 1a mayoria de sus averi-
guaciones sobre las creencias y ritos de los indios, todavia los espafioles no sabian la len-
gua quechua, ni habia intérpretes idéneos, ni modo de saber con certeza sus antiglieda-
des. Razdn por 1a cual lo “‘que escribié [Polo] fue por via de conjeturas, a manera de co-
mentarios, porque sobre una palabra que el indio [informante le] decia, [é1] afiadia el
ciento, como interpretando y declarando aquella palabra”. En conclusién: Polo, en el
transcurso de los extensos didlogos con sus interlocutores indigenas, debido al hecho de
ignorar personalmente en aquel entonces el idioma oficial del Incario, en muchas opor-
tunidades, confundié vocablos y expresiones, y no advirtié que las mismas palabras en
contextos distintos podian adquirir nuevas significaciones; impericia lingilistica que lo
Hevd a pensar que los naturales del Cuzco eran aficionados a ciertas précticas y usos crue-
les e inhumanos que sin embargo nunca existieron entre ellos (vgr. huahuas = corderito
de la tierra o nifios hijos de hombres). Pero Blas Valera no se conforma con declarar esta
confusion idiomadtica, sino que también intenta demostrar que los sacrificios humanos no
pudieton haberse dado nunca entre los incas (sf en pueblos y reinos vecinos) porque exis-
tia al respecto una precisa legislacion prehispdnica que lo prohibia terminantemente y en
la que estaban previstos severos castigos a los ocasionales transgresores (Cfr., RCA, 155-
157.

El Inca Garcilaso, por su parte, también comparte este parecer. Seglin él sus antepa-
sados “no sacrificaron carne ni sangre humana con muerte; antes lo abominaron y pro-
hibieron como el comerla™. Y si algunos historiadores espafioles de la postconquista lo
atestiguan como cosa cierta “‘fue porque los relatores [indigenas] los engafiaron por no
dividir las edades y las provincias, donde y cudndo se hacian los semejantes sacrificios
de hombres, mujeres y niflos”. De esta manera “atribuyen muchas veces a los Incas mu-
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mas destinadas a los sacrificios se contaban adultos, jévenes y ni-
fios, prisioneros de guerra y quienes por parentesco u oficio debian
prestarse a la inmolacion.

Estos sacrificios humanos en el Perti anterior a la conquista piza-
rriana, sin embargo, no eran tan comunes como aquellos que se
realizan con cosas insensibles o animales domésticos. Al punto,
que s6lo se los tributaba a las principales divinidades (como ser al
Viracocha o Gran Hacedor y al Sol) y a las guacas de m4s prestigio
para procurar siempre efectos muy notables; y en tiempos especia-
les y diferentes. En cuanto a su caricter, segln la clasificacién del
P. Cobo, podian ser extraordinarios u ordinarios. A los extraordi-
narios se los celebraba en épocas de peste, hambre, guerras y otras
calamidades grandes y publicas; mientras que a los ordinarios se los
celebraba en ocasién de los funerales regios, incluidos los de la no-
bleza, y por ciertos negocios que mucho importaban al Inca, como
ser: la coronacién (por un prispero y largo reinado), la guerra
(cuando participaban personalmente para que alcanzara la victoria)
y la enfermedad (para que recuperara pronto y en plenitud la sa-
lud).

En el caso de los funerales, o sea, cuando llegaba el momento de
sepultar al inca o a los grandes sefiores de la corte o de la adminis-

chag cosas de las que ellos prohibieron a los que sujetaron a su imperio, que las usaban en
aquella primera edad antes de los reyes Incas” (Cfr. CRI, Lib. 1I, cap. VIIL, II, 54).

Asimismo, otros cronistas de la época, a los que podemos catalogar como “menores”,
pero no por ello menos importantes y valiosos, defienden 1a tesis de la no existencia de
sacrificios humanos en el Peril Imperial o Incaico, Asi, por ejemplo, el Licenciado Falcon
(“Apologla pro Indis"”, en el capitulo “De proetoribus”), Fr. Marcos Jofté (“Itinerario”,
tit. “De modo sacrificandi indorum”), Licenciado Alvarez (“De titulis regni piruani”),
Fr. Mateo de los Angeles (“De ritibus indorum”) y Fr. Melchor Herndndez (*Anotacio-
nes”, verbo harpai, huaspai, huahua).

" Sin embargo, a pesar de la referida opinion de Valera y del Inca, 1a lectura comparati-
va-de las cronicas castellanas pretoledanas, toledanas y postoledanas (“mayores™), y de
los informes de procedencia indigena, elaborados por las autoridades espafiolas, lleva a
pensar que efectivamente existid, entre algunos de los pueblos sojuzgados por los incas,
la costumbre de sacrificar victimas humanas (hombres, mujeres y nifios) con fines religio-
308; ¥ que los hijos del Sol también lo practicaron, si bien en forma limitada a ciertas oca-
siones y tiempos, sin caer por ello en la antropofagia ritual. Pero se debe admitir, a su
vez, sobre todo en Polo y Acosta, los dos autores que en su momento mds ampliaron las
noticias que suministran las cronicas antiguas (de soldadesca, de las guerras civiles, preto-
ledanas), que resulta comprensible se haya dado en aquellos primeros relatores del pasa-
do indigens una especie de confusion inicial en la correcta inteleccion del extrafio y her-
mético lenguaje que los naturales empleaban en el transcurso de los largos interrogatorios
a los que eran sometidos para que contaran en detalle las principales facetas de su vida
prehispdnica. Respuestas en las que tampoco debe descartarse el engafio deliberado y las
deformaciones maliciosas como medio de ocultar lo que no querian que pasara a laluz
publica. Motivos por los cuales se hace comprensible que las relaciones escritas a partir de
este acopio de informaciones fragmentarias y defectuosas adolezcan de algunas 1égicas
incorrecciones e inexactitudes. Pero estas posibles comprobaciones no deben llevarnos a
establecer la apresurada y erronea conclusion que las alusiones a este tipo de sacrificios
son puras fantasias y presunciones de los aludidos cronistas, cuyas mentes mal informa-
das tejieron algo asi como una alucinante versidn de los ritos incaicos.
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tracién imperial, era costumbre, como ya tuvimos oportunidad de
sefialarlo, sacrificar a las principales concubinas, oficiales y pajes
para que los siguieran sirviendo en la otra vida; e, incluso, algunos
nifios para trazar con su sangre una raya de oreja a oreja en el ros-
tro del difunto momificado.

Si se trataba de los negocios reales, en cambio, el grueso de las
victimas lo componian los nifios y las doncellas. Los nifios desti-
nados a estas duras e inhumanas libaciones provenian del grupo de
infantes que por via de tributo recibia el Inca de todos sus sibdi-
tos, una buena parte de los cuales eran del sexo femenino. Sus eda-
des oscilaban entre 4 y 10 afios. Se elegia a los que no tuvieran de-
fecto corporal alguno, ni presentaran manchas ni lunares en la piel.

Asimismo, para la celebracion de algunos ritos propiciatorios es-
peciales se sacrificaba a un buen nimero de doncellas o virgenes
vestales, hasta de quince o dieciséis afios, (las agraciadas y bellas
acllas), a quienes se criaba en los recogimientos o monasterios de
virgenes (acllaguaci), al frente de los cuales se encontraban las fa-
mosas mamaconas, especies de abadesas o maestras de novicias en-
cargadas de educar a aquellas adolescentes que desde nifias y de
por vida habian sido consagradas al Sol!8.

A los prisioneros de guerra, por su parte, se los inmolaba cruen-
tamente cada vez que los ejércitos del Inca conquistaban alguna
nueva nacion o tribu. Inmediatamente a la rendicién de los enemi-
gos los capitanes procedian a la seleccion de los mejores y mds
apuestos combatientes para destinarlos a un sacrificio de accion de
gracias que se ofrecia en el Cuzco. Alli, en medio del Coricancha,
los sacerdotes convertian a los infortunados guerreros en oblacion
que se tributaba al Sol en fehaciente testimonio de reconocimiento
por la victoria que el dureo dios habia sabido dispensar a las ague-
rridas huestes imperiales.

En relacidon a la prictica del infanticidio por motivos religiosos
el P. Acosta, al parecer bien informado, atestigua la existencia de
otra atroz y sanguinaria “abusidon’, ésta cometida por decisién de
los propios padres. Asi, ciertos indigenas no tenian reparo alguno
en imitar el filicidio cometido por el biblico rey de Moab, Mesa, en
la persona de su primogénito, a quien ofrecié en holocausto sobre
las paredes de la ciudad de Quir Jaréset al verse derrotado por las
fuerzas de Israel (/I Reyes 3, 27). Esta costumbre la ponian en
prictica cuando los indios principales, o incluso los de la misma
plebe, se encontraban gravemente enfermos. En primer lugar se
consultaba a un agorero o adivino sobre la importancia de la dolen-
cia que los afligia. Si éste sostenia que ella podia considerarse in-

118. Sobre las acllas y sus monasterios, véase, por ejemplo: HNMA, Lib. V, cap. XV,
155-157; HNM, Lib. XIII, cap. XXXVII, Vol. 11, 231-233; CRI, Lib. II, vol. 11, 121-127;
PNC, 11,457-459;y RCA, 169-174,
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curable y causa de rdpida y segura muerte, inmediatamente el en-
fermo ordenaba que uno de los hijos pequefios fuera entregado a
los ministros del culto para que lo sacrificaran al Viracocha o al
Sol, “diciéndole que se contentase con él, y que no quisiese quitar
la vida a su padre”1??.

Entre los medios mds corrientes para dar muerte ritual a las vic-
timas las cronicas enumeran, al menos, tres: la sofocaciéon o ahogo -
(por ingestion nasal o bucal de polvo de coca, o estrangulamiento

‘por medio de una cuerda o lazo), degollacién y arrancarles directa-
mente el corazén, al que ain palpitando lo ofrecian a las divinida- -

"des. Antes del holocausto les daban abundantes comida y bebida;
y a los adultos procuraban emborracharlos para que perdieran la
conciencia. En tanto que a los nifios, que todavia no podfan inge-
rir manjares soOlidos, sus propias madres los amamantaban hasta
saciarlos, “diciendo que no llegasen. con hambre ni descontentos
adonde estaba el Hacedor™'?°. .

" Llegaba, entonces el momento de la esperada inmolacién. .
Aquel espectdculo, al-decir del P. Acosta, “duro e inhumano” co-
menzaba con’ ciertos visajes y ceremonias mediante los cuales los
sacerdotes y sus ministros ayudantes se desvelaban por preparar
como era de rigor a los que iban a'ser ofrecidos. Ante todo, habia
que procurar que los ritos fueran del agrado de las dmmdades pa-
ra que éstas, a su vez, dispusieran sus animos para.retribuir aquel
acto de piedad con la otorgacion de las gracias y bendiciones que
los devotos peticionantes imploraban. A continuacién, de acuerdo
al caridcter o finalidad del sacrificio, se procedia a aplicar uno u
otro de los tres procedimientos mds usados para dar muerte a las .
victimas. A las destinadas a acompafiar a los difuntos en su marcha
al otro mundo, se los ahogaba o sofocaba. A los nifios, doncellas y
prisioneros de guerra, en la mayoria de los casos, se los degollaba o
se les abria el pecho para arrancarles el corazén. Por dltimo, con
aquella sangre que aln parecia trasmitir la vida, los sacerdotes pin-
taban el rostro de los idolos y de los difuntos embalsamados, en el
caso que hubieran sido reyes o sefiores; o la-derramaban copiosa-
mente sobre la totalidad del cuerpo de las aludidas estatuas (a la
manera de un bafio ritual) o simplemente sobre la tierra para que
ésta la bebiera.

2. Abusiones y Agiieros
Desde sus primeros contactos con-los indios los misioneros y

doctrineros percibieron que éstos, asi como eran profundamente
religiosos, asi también eran en extremo supersticiosos y amantes

119. HNMA, Lib. V, cap. XIX, 161.
120. HNM, Lib. X1, cap. XXI, vol. II, 201.
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de dar crédito a toda clase de abusiones y agiieros. Todo lo que
despertaba su atencidn y todo lo que pudiera sucederles fuera del
curso normal de su diario vivir, los turbaba en gran manera, al pun-
to de provocarles un estado de temor y frenesi que solamente lo
superaban después de haber practicado algin conjuro que les ga-
rantizara que lo que vefan, escuchaban, sofiaban o imaginaban no
les provocaria en adelante ni la muerte, ni ningin tipo de dafio,
contrariedades o desgracias.

Al respecto, Felipe Guamdn Poma de Ayala, excelente conoce-
dor de las costumbres de sus antepasados, por correr en sus venas
pura sangre india, deja constancia que los antiguos, desde la época
de los Incas, “crefan en el mal agilero y tenfan abusiones y supers-
ticiones” a raudales, las que alin muchos naturales de su tiempo
conservaban intactas. Por eso cuando alguna circunstancia o acon-
tecimiento les parecfa anunciar un presagio malo o funesto, se
apresuraban a exclamar llenos de agitacién y pavor: ;atitapia/
(*‘jmal agtiero, pronéstico malo!”), jtapyausanmi/ (“mala sefial me
viene”), ;acoyraqui! (“infortunio, adversidad”) o ;tiyvoyraqui!
(“calamidad, desgracia”)'?'. Y el P. Arriaga, experto pesquisa en
cuestiones de idolatria, al decidirse a escribir lo que “vié y tocd
con sus manos”, agrega que “‘estos abusos y supersticiones son tan
diferentes y diversos cuanto lo son las provincias y pueblos, por-
que en una misma cosa y en una misma materia tienen unos unas
supersticiones y otros otras, y s6lo convinen en andar todos erra-
dos y engafiados”*32,

Algo parecido tuvo que decir el P. Cobo cuando, en el transcur-
so de la primera mitad del siglo XVII, pulsando las fuentes de in-
formacién mds serias y cualificadas, intenté redactar un catdlogo
detallado de estas creencias. Al correr de la pluma, impresionado
igualmente por su alarmante niimero y variedad, se vi6 necesitado
a efectuar esta salvedad: ‘“‘Las abusiones y aglieros de estos indios
eran tantos, que no ficilmente se puede hacer memoria de todos;
contentarme he con referir... los mds ordinarios y generales!?3,

Si tomamos como gufa la lista de supersticiones que confeccio-
né el II Concilio Provincial de Lima, (1567-1568), y la completa-
mos con los datos que aportan Polo de Andegardo, Guamédn Poma
y Arriaga, podemos establecer el siguiente repertorio de “‘abusio-
nes y aglieros malos”, el que nos permitird conocer mds de cerca
otro aspecto complementario de la religiosidad que venimos pre-
sentando a lo largo de estas paginas. El mismo, como en el caso de
Cobo. solamentc recogerd las convicciones de cariz supersticioso
mds arraigadas en la conciencia indigena y mds comunes entre las

121, PNC. 1. 201, 445.
122. £1, 214.
123. HNM, Lib. X111, cap. XXXVIII, vol. 11, 233,
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diversas tribus o parcialidades, agrupadas segiin la fuente de la cual
surge. el presagio o anuncio malo o funesto: animales, fen6menos
atmosféricos y teliiricos, movimientos corporales, suefios, visiones
quiméricas, fendémenos extraordinarios de reproduccién, malefi-
cios, etc.
1) Animales cuya presencia o canto anuncian dafios, despedxdas,
peleas, muertes, etc.:

* Ver en el campo o en la propia casa culebras, serpientes, vi-
boras, lagartijas, arafias, pulgas, gusanos grandes, mariposas,
zorros; y otros animales semejantes.

* QOfr cantar lechuzas, buhos, ruisefiores, jilgueros, murciéla-
gos, mochuelos, buitres; y otras aves extrafias.

* Qir aullar perrros.

2) Fen6menos atmosféricos y telGricos que presagian infortu-
nios, calamidades, dafios graves, muertes, etc.:

* Ver eclipses (de sol y de luna), cometas, arco iris, movi-
mientos de estrellas, etc.
* Ver granizar, nevar, tempestad grande, terremotos,.etc.

3) Movimientos corporales que vaticinan ‘“‘mal agiiero”:

* Si tiemblan los pdrpados de los ojos, los labios u otra parte
del cuerpo (siempre que sea del lado izquierdo).

* Si zumban los oidos o si se tropieza con los pies o se siente
escozor en ellos (idem.).

* Si se estremece ¢l cuerpo, se tose, se estornuda, se bosteza,
o se saliva de determinada manera, etc.

4)Suefios que pronostican enfermédades, peleas, viudez, muer-
tes (del padre, madre o hermano), etc.:

* Sofiar con gusanos de fuego, pdjaros diversos, hongos, za-
pallos, etc.

* Sofiar que se degiliella una llama; o se pone el sol o la luna
al pasar un puente sobre un rio, etc.

* Caérsele un diente durante el suefio.

(Los hechiceros y adivinos son los encargados de declarar e
interpretar el sentido de los suefios).

5) Visiones de ciertas partes del cuerpo de hombres o mujeres vi-
vos que anuncian muerte proxima, viajes a lugares lejanos, se-
paracion matrimonial, separacién de parientes, etc.: Ver, por
ejemplo, solamente cabezas, piernas o viceras.

6) Visitas de familiares o conocidos difuntos que auguran dafios
graves y muerte proxima: Ver sus cabezas o fantasinas.
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7)Mald1clones que si no se conjuran a tlempo se cumplen ine-
Xorablemente. Ejemplos: .

* El demonio te Heve'a un ]ugar donde te pudras, donde te
conviertas en un ser andrajoso, anides como un animal sal-
vaje, como un limosnero, como un alma en pena. . . etc.

* El demonio te lleve a un lugar donde mueras quemado por
el sol, perdido en la tierra, etc.

* Morirds en la miseria, pidiendo limosna, como un deshecho
miserable, cobarde, ladron corrompldo huo de mala madre
y p1o_10so etc

8) Hechlzos para vengar ofensas rec1b|das, para que le ‘venga
mal o muera el que aborrecen”, ‘

* Hacer una estatua de la persona que se aborrece (de barro,
cera o masa). Vestirla con su propia ropa. Maldeclrla escu-
pirla y colgarla. :

* Someter la estatua a la acci6n del sol o del fuego.

9) Amuletos para enamorar (huacanqui, philtrum de los anti-
guos), hechos con yerbas o plumas de aves, que sirven como
hechizos o gualichos (‘“‘para que les quleran bien otras perso-
nas’). :

Frente a este cimulo de i:ircunsfancias adversas que amenazaban
continuamente a la vida' indigena con la desgracia y la muerte;
_sOlo quedaba en pie el recurso al magico “‘conjuro’’, el que se pre-
sentaba en aquellos aciagos momentos como la mds oportuna'y se-
gura defensa contra los persistentes embates del mal (pestes, ham-
bre, enfermedades, tempestades, infortunios, maldiciones, hechi-
zos, etc.). Aquel exorcismo, que incluia la accién conjunta de los
ministros del culto y de las personas amenazadas, les aseguraba, al
- menos, la posibilidad de verse librados al instante de los demonios
y espiritus malignos que siempré deseaban producirles dafios y
amarguras. Estos ritos imprecatorios consistian de ordinario en:

1) Ciertas ceremonias secretas de los hechiceros y adivinos
(ofrendas, sacrificios, mirar las entrafias de animales, etc.).

2) Algunos ayunos, penitencias (no beber chicha, ni comer sal
ni aji, por ejemplo) y procesiones (con antorchas, armas, tam-
bores, flautas, trompetasycampamllas dando grandes gntos)
por parte de los afectadox -

3) Determinadas vigilias nocturnias, en cuyo transcurso los natu-
rales bailaban, cantaban, mascaban coca, bebian, se emborra-
chaban y. comlan carne cruda, etc.124 e

124. ICCR, cap..V, 452, TA, 462, 471-473; PNC, 11, 201-204, 445447 ; £I, 214-218.
. Entre otras superstlclones habria que mencionar, al menos, las siguientes:
* I.avarse en los rios o fuentes para librarse de las enfennedades y pecados. Que-
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3. Tuquies y Borracheras .

a) Entre los medios de recréacion y entretenimiento de los cua-
les disponian los antiguos peruanos para solemnizar sus festivida-
dis religiosas e includo para conjurar los “malos agiieros™, como re-
cién lo hemos indicado figuraban. una seric de juegos y bailes lla-
mados cominmente “faqui’ 125 conocidos en otras provincias in-
dianas, como ser cn M¢xico,.con el nombre de “areitos’ o “mito-

s.”. El P. Acosta, rememorando afios mds tarde lo que sus propios
ojos habian contemplado durante la celebracion de aquellas ruido-
sas y coloridas fiestas populares, al momento de volcar al papel sus
observaciones, sefiala que estos pasatiempos eran numerosos y va-
riados. Y se apresura a aclarar que en su mayoria estaban contami-
nados de supersticién ¢ idolatria porque eran especies de represen-
taciones o pantomlmas rituales destinadas a “venerar sus idolos y
guacas”126

De acuerdo a las 1nforma01ones que brinda este atento observa-
dor de las costumbres indigenas, en los primeros tiempos de su ac-
tuacion apostdlica por tierras peruanas (llegé en 1572) todavia era
posible presenciar las ultimas manifestaciones de estos espectdcu-
los prehispanicos, que los misioneros intentaron luego poner al ser-
vicio de la incipiente evangelizacién de las masas aborigenes cam-
bidndoles la letra de los cantos y la finalidad de su celebracion127.,

mar la ropa con el mismo efecto. Embadurnar a los enfermos con harina de maiz
u otras sustancias para que curen, o abandonar sus ropas en los caminos para que
los caminantes lleven la enfermedad.

Los hombres ayunar, confesar y adorar a las guacas para que sus mujeres tengan
buen parto. Llamar a los hechiceros para que, mediante ciertus ecrenionias con
1a conopa de la parturienta, faciliten el alumbramiento.

Variadas ceremonias y ritos en determinados momentos de la vida de los hijos
(hasta la adolescencia): trasquilarlos, ponerles los pafietes, agujercarles las orcjas,
deformarles el craneo, etc. .

* Marcarse los rostros, manos, brazos y piernas con fuego para agradar a las divini-
dades. Echar suertes y mirar las asaduras o entrafias de los animales (especial-
mentc del cuy) para praoticar la adivinacion. -~
Encontrar en las cosechas el maiz, las papas o la coca juntos o pegados es mal
agiiero ;asi como cuando crecen dos mazorcas 0 papas ¢n la misina condicién
(IIa[Iahuas} o cuando nacen dos nifios de un parto {chuchos o curi) o una cria-
tura dc pies (chacpas}, etc.

125. Esta voz admlte varias significacioncs: baile, cantico, misica vocal, melodia pa-
ra cantar y emisiéon melodiosa de las aves. Las crénicas la utilizan para designar a los bai-
les y cinticos que hacian los indios, y cn los cuales sc vio la existencia de un.doble peli-
.gro para los nedfitos: las idolatrias y las borracheras que siempre los acompafian. :

126. GUAMAN POMA sostiene, por el contrario, que en estos “regocijos™ populares,
todos ellog relacionados con distintas facetas de la vida de cada uno de los ayllus o par-
cialidades, no sc encontraba rastro alguno del culto idoldtrico. Cfr. PNC, 11, 471.

127. El mismo ACOSTA, con el evidente deseo de dar a conocer la bondad pasto-
ral de las experiencias que en este sentido habian ya realizado los misioneros jesuitas,
con entusiasmo escribe: “‘Los nuestros: que andan entre ¢llos han probado ponerles las
cosas de nuestra santa fe en su modo de canto, y cs cosa grande el provecho que sc halla,

»

*
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Asi, por ejemplo, pudo ver personalmente el juego de la puclia,
representacion de una feroz pelea o batalla entre dos bandos de ac-
tores contrincantes, “que se encendia con tanta porfia, que venia
a ser bien peligrosa”;y la ejecucién de “mil diferentes danzas™.

Frente a esta acentuada diversidad, imposible de referir en deta-
lle, al momento de seleccionar algunos ejemplos para ilustrar el re-
lato, los recuerdos lo llevan a mencionar expresamente tres piezas
coreograficas, quizd las que mds se interpretaban o las que queda-
ron mds grabadas en su memoria desde que tuvo oportunidad de
presenciarlas. Son éstas: 1) La danza de los oficios. en ella los par-
ticipantes, al compdas de la musica y de los cantos, portando los
instrumentos alusivos a cada oficio, imitaban la prictica de las fae-
nas mds comunes de su regién, como ser, pastores, labradores,
monteros, pescadores, mineros, etc.; 2) La danza de mdscaras o
guacones: como su nombre lo indica, éste era un entretenimiento
en el que los actores cubrian sus rostros con una determinada care-
ta y remedaban el comportamiento del personaje que en suerte les
tocaba encarhar (seres deformes, difuntos, animales, guerreros,
etc.), llevando en las manos alguna piel de fiera o algiin animal sal-
vaje embalsamado. Tanto las mascaras como . los gestos que realiza-
ban, al decir de nuestro cronista, “eran del puro demonio”; 3) Por
altimo, la danza de los gigantes o baile sobre los hombros, en cuyo
transcurso unos indigenas danzaban sobre los hombros de otros,
“al modo que en Portugal llevan las pelas”, que semejaban las pier-
nas de hombres de mucha estaturai2s .

Completaban el cuadro de estas recreaciones, segin testimonio
de Poma y Cobo, otros bailes, relacionados con distintos aspectos
de la vida indigena (lalabranza de los campos, las cosechas, la cria
del ganado, la guerra, etc.), entre los cuales, por ser mds ‘“‘generales
y usados”, se distinguian los siguientes: 1) El aymarana: Danza pa-
ra ir a trabajar a las chacras o heredades; 2) El guanca. Baile y can-
to que entonan las mujeres al regresar de la labranza; 3) El hayili
araui: cancion victoriosa, cantada por las doncellas, para el buen
éxito en las guerras o cosechas; 4) El guayayturilla: lo bailaban,

porque con el gusto del canto y tonada estin dias enteros oyendo y repitiendo sin can-
sarse. También han puesto en su lengua composiciones y tonadas nuestras, como de octa-
vas y canciones, de romances, de redondillas, y es maravilla cuén bien las toman los indios
y cuinto gustan; es cierto gran medio éste y muy necesario para esta gente” (HNMA, Lib.
VI, cap. XXVIII, 207). En cuanto a las danzas especificamente el P. COBO refiere con
estas palabras el espectdculo que tuvo en suerte presenciar en un pueblo de indios en oca*
sion del Corpus (con toda seguridad preparado también por los hijos de San Ignacio):
“Es muy de ver las muchas y diversas danzas que sacan en la procesion del Santisimo Sa-
cramento y en otras fiestas grandes. Hallindome yo una vez en un pueblo de la provincia
del Collao a la procesion del Corpus Christi, conté en ella cuarenta danzas de éstas, dife-
rentes unas.de otras, que imitaban en el traje, cantar y modo de bailar, las naciones de in-
dios cuyas eran propias” (HNM, Lib. XIV, cap. XVH, vol. Ii, 270-271).
128. HNMA, 206-207.
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por diversos motivos, hombres y mujeres juntos. Se pintaban los
rostros v se los atravesaban, de oreja a oreja, por encima de la na-
riz, con una cinta de oro o plata. El son lo llevaban con una cabe-
za de venado seca que les servia de flauta; 5) El cachiua: Baile en
que los hombres y mujeres tomados de la mano hacian una rueda
o ronda, y cantaban dando vueltas en derredor. Se bailaba s6lo en
fiestas de muchaimportancia; 6) Diversas danzas bélicas: Destinadas
a representar las principales guerras que se habian emprendido y
en las cuales los ejércitos imperiales merecieron las palmas del
triunfo. Participaban tUnicamente hombres con sus armas en las
manos; y 7) El guayyaya: Baile propio de los Incas y su corte. En
la ejecucién intervenian, al menos en la época prehispanica, tan
solo los de sangre real. Los hombres y mujeres, en nimero de dos-
cientos o trescientos, segin la solemnidad que se celebraba, danza-
ban tomados de la mano y puestos en hilera. La musica y los pasos
eran graves y honestos, sin brincos ni saltos. Al compds del baile,
los participantes decian cantares compuestos en loor del Inca y de
sus antepasados famosost29 .

En la ejecucion de estos taquies los bailarines contaban con el
necesario ¢ indispensable concurso de una serie de instrumentos
musicales que, si bien, para el desacostumbrado oido espafiol “ha-
cian el son poco suave”, monétono y hasta cargado de disonancias,
para el indigena, en cambio, se convertia de inmediato en una
agradable melodia con el secreto poder de trasmitir una invitacién
irresistible a las ritmicas mudanzas corporales y al contagioso rego-
cijo. De este modo, al momento de tener que acompafiar los movi-
mientos de los danzarines, cuyos movedizos tobillos lucian reso-
nantes cascabeles hechos de frijoles, de plata y oro, o de coloridos
caracoles de mar, aquel grupo de instrumentos comenzaba a emitir
una acompasada y curiosa armonia, siendo posible percibir en el
conjunto el caracteristico sonido de los atambores (hudnca), adu-

129. PNC, 11, 471479, y HNM, Lib. X1V, cap. XVII, vol 11, 269-271. De acuerdo a
las noticias que al INCA GARCILASO le trasmitiera un tio de su madre, “Inca viejo”,
en el gugyyaya (los bailes reales) se encuentra el origen de la famosa “cadena de oro pu-
10” que log espafioles, sin resultado alguno, buscaron afanosamente durante muchos
tiempo. La tradicidn afirma que para ponerla a buen resguardo de Ia codicia de los con-
quistadores fue ocultada, junto con otros cuantiosos tesoros y las momias reales, en el
mayor de los secretos antes que las huestes pizarrianas liegaran al Cuzco. La mandé con-
feccionar, en base a eslabones de oro macizo, el Inca Huayna Capac (que goberné hacia
1493-1525), “porque le parecié que era mds decente, mds solemne y de mayor majestad
que fuesen bailando [las danzas de corte] asidos a ella y no a las manos™. Cada eslabén
era del grosor de la mufieca de un hombre. Tenia de largo ‘‘trescientos y cincuenta pasos
de largo, que son setecientos pies”. Segin el testimonio de muchos “asidos a ella doscien-
tos indios orejones no la levantaban muy ficilmente”. Con su construccién el Inca quiso,
por una parte, poner de relieve la grandeza de su reinado;y, por otra, revestir de mayor
ornato y solemnidad las fiestas que se organizaron con motivo del nacimiento de su hijo
primogénito, a quien en “memoria de esta tan sefialada joya lamaron Huasca, que en su
lengua quiere decit soga o maroma® (Huascar). Cfr. CR, Lib. 1X, cap. 1, vol. 11, 333-335.
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fes (huancartinya), pifanos (pincollo), flautas cortas y anchas
(antara) y de una sola cafia (quena), trompetas ( qucpa) y flautlllas
de siete cafias (ayarichic 3o,

Los- taqutes incluian, asimismo, en muchas de sus modalidades,
ciertos cantos y poemas referidos al motivo que los ejecutantes re-
presentaban o a los fines por los que se realizaba la funcién danzan-
te. En la. mayoria de los casos, uno o dos indigenas, a modo de so-
listas, iban cantando o recitando en alta voz y con Vivos gestos las
canciones y poesias alusivas a la circunstancia que se celebraba; y
los demas participantes, incluso los espectadores, “acudian a res-
ponder [a modo de gran coro] con el pie de la copla” que se ento-
naba o declamaba. De acuerdo a las valoraciones musicales y poé-
ticas del P. Acosta “algunos de estos romances eran muy artificio-
sos y contenjan [la] historia [de_sus antigliallas]; otros eran llenos
de supersticion; otros eran puros disparates™131

b) En estos bailes y cantares, a los que eran tan aficionados los
- naturales para conmemorar tanto los-sucesos “alegres, como los
tristes. y ligubres”, existia, ademds del peligro de la'idolatria, el
de la borrachera, vicio profundamente arraigado en todos los es-
tratos de la poblacion del Incario, desde la nobleza hasta la plebe
mas desheredada. En efecto, el vino de la tierra, como decian los
espafioles, ¢ sea, la chicha de maiz mascado, tostado o germinado,
corria a raudales en aquellas reuniones, sobre todo en las noctur-
nas, haciendo de ellas verdaderas orgias, bacanales, cibelinas o lu-
percales, seglin expresion de los cronistas.

*Aquel insaciable deleite que les piovocaba la bebida, iba 16gica-
mente acompafiado por una serie de nefastas secuelas que altera-

.

ban en extremo la arménica y pacifica convivencia' entre los inte- -

grantes de los diversos ayllos o patcialidades; el deleite que, a su vez,
se convertiria con posterioridad en el obsticulo mds dificil de su-
perar para que arraigara con firmeza la fe cristiana en las masas in-
digenas. A los efectos primarios de la embriaguez, como son la per-
turbacion y alteracién de la mente y los sentidos, se sucedian, sin

que conocieran limite alguno; la exaltacion de las pasiones € ins-
" tintos, la perversidad de las costumbres, especialmente en el orden
sexual (violaciones, fornicaciones, adulterigs, homosexualidad, re-

laciones con las madres, hermanas y parientes, etc.), los insultos,”

maldiciones y peleas y, finalmente, las heridas y muertes.

Si cstas celebraciones eran en si mismas nocivas, la frecuencia
con que sc realizaban las hacia ain mds nefastas. Al respecto son
bien tlustrativas las declaraciones del P. Acosta, perfecto conoce-
dor de las lacras fisicas y morales que se segufan de estas intermi-
nables borracheras, cuando dice: “Y son entre los indios estas ba-

130. HNM, Lib. XIV, cap. XVII, vol. II, 270.
131. HNMA, Lib. VI, cap. XVIII, 207.
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canales. . ., no una vez al afio, sino mensuales, o por mejor decir
continuas. No hay mes que se pase sin esta fiesta; no se congrega
una reunion, no se comienza una feria, no se casa la hija, no pare el
ganado, no se cavan los campos; finalmente, no se celebran cultos
religiosos sin que acompafie como buena guia la borrachera. Ella
da honor a toda fiesta publica o privada, como argumento de mag-
nificencia y religiéon”. Y, agrega: “Los indios cantan solemnemen-
te, concurren sin ninguna diferencia de todas las edades, sexo y pa-
rentesco; beben a porfia, cubas enteras se vacian de una vez; se ar-
man bailes y danzas hasta que Baco los tumba por el suelo; todo es
licito contra cualquiera, segin las leyes de la borrachera™132 ,

La corrupcion y los trastornos orginicos que difundia por do-
quier entre la poblacidén aborigen aquel desaforado consumo de
chicha fueron males.que no pasaron desapercibidos a los cristianos
ojos de Guaman Poma, el cual siendo indio puro, se dio bien cuen-
ta de la lacra en que el alcoholismo sumia irremediablemente a sus
hermanos de raza, mientras éstos, con la valiosa ayuda que comen-
zaba a dispensarle la religion cristiana, no intentaran renunciar pa-
ra siempre al vicio de la alocada y satanica embriaguez. El perso-
nalmente se manifestaba convencido, a diferencia de los cronistas
espafioles y de algunos mestizos, como ya lo hicimos notar, que los
taquies prehispanicos “no tenian cosa [alguna] de hechiceria ni
idolatria ni encantamiento”, sino que eran simplemente bailes y
canciones populares, llenos de alegria, “huelgo y regocijo”. Y con
verdadera tristeza y verglienza se ve necesitado a confesar que sélo
las borracheras empafiaban y desvirtuaban aquellas coloridas y en-
tusiastas fiestas, llenas de felicidad y encanto. Firme persuasion
que lo Ileva a exclamar en su media lengna castellana: “Sino hubie-
se borrachera [7aquies] seria cosa linda”. Frase que, por cierto, no
estd desprovista de cierta dosis de sarcasmo e ironia, muy propia
de su interpretacion psicologica de los hechos indianos#33 .

D. CALENDARIO FESTIVO

A lo largo del presente trabajo hemos tenido oportunidad de
mencionar las festividades que los indigenas celebraban a medida
que se les hacia necesario impetrar el favor y la protecciéon de las
divinidades y huacas. A éstas las hemos llamado ‘fiestas extraordi-

" narias’’, porque no tenian tiempo fijo o establecido de antemano
para su realizacion y porque soélo se las hacia cuando una determi-
nada necesidad o circunstancia las aconsejaba o reclamaba, asi, por
ejemplo: sequias prolongadas, guerras, pestes, coronacién de los

- Incas, recoleccién de los sembrados, paricién del ganado, enferme-

dades, difuntos, etc. Ahora, en cambio, queremos detenernos a

132. De Procuranda Indorum Salute (BAE, 73). Lib. I1I, cap. XXI, 496.
133. PNC, 11,471.
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presentar, aunque mds no sea brevemente, aquellas otras ‘fiestas
o solemnidades’’ que podriamos considerar “‘ordinarias’’; o sea,
las que *“‘estaban estatuidas en ciertos tiempos del afio, cada mes
la suya, por su orden, para diversos efectos y con particulares ritos
y sacrificios”134

El catdlogo de estas fiestas ya fue establecido por Polo; y se lo
encuentra reproducido en varios cronistas, como en el caso de
Acosta, Cobo, Cristébal de Molina (el cuzquefio), Guamin Poma,
Arriaga, etc. Alguno de los cuales introduce interesantes agregados,
fruto de su propia cosecha informativa. Por nuestra parte, recogien-
do a modo de apretada sintesis cuanto transmiten dichos cat4logos,
nos vamos a limitar a sefialar las fiestas que el calendario preveia
para cada mes del afio y los principales ritos que los sacerdotes y
sus ministros se encargaban de ofrecer.

Pero antes de avocarnos a detallar el “calendario festivo® convie-
ne que recordemos algunas generalidades sobre su origen y divi-
sién. Al momento en que los espafioles pusieron pie en tierras pe-
ruanas regia el calendario que habia hecho confeccionar Pachacu-
ti Inca (que goberné hacia 1438-1471). El afio (huata) estaba divi-
dido en doce meses (quilla) de acuerdo al sistema lunar, “y los de-
més dias que sobran cada afio los consumian con las mismas lu-
nas”. Comenzaba en el mes de diciembre, al producirse precisamen-
te el solsticio de verano en el hemxsfeno sur que anunciaba 1a esta-
cién lluviosa, y se extendia hasta la luna llena de noviembre que
recordaba el ocaso del viejo afio3s, Este computo del tiempo, co-
mo bien lo precisa Federico Kauffmann Doig, respondia natural-
mente a la observacion de los astros y planetas y su conocimiento
estaba intimamente ligado a las diversas tareas relacionadas con la
prictica de la agricultura, especialmente la ejecucion de la siembra
y Ja cosecha del maiz1®6 . Hechas estas aclaraciones previas, pase-
mos entonces a conocer los elementos substanciales que compo-
nian los diversos aspectos del referido calendario3?,

134, HNM, Lib. X111, cap. XXV, vol. 11, 207.

135. TA, 463-464. Sobre el mes con que se inicia el afio inceico no existe acuerdo en-
tre los cronistas. Algunos los hacen comenzar en enero (Betanzos, Guamédn Poma, Juan
de Velasco) o en mayo (Molina), otros en diciembre (Polo de Ondegardo, Cabello Bal-
boa, Acosts, Cobo, Arriagn). Nosotros nos inclinamos a seguit este illtimo parecer que es
el de Ia mayoria de los autores que hemos consultado.

136. Los Incas y el Tahuantinsuyo, (Lima, 1963), 74.

137. En su presentacién nos vamos a dejar guiar fundamentalmente por el “eatélogo"
de los meses que estableciera POLO DE ONDEGARDO (T4, 464-466), tratando de
completar sus informaciones con las que trasmiten especialmente ACOSTA (HNMA, Lib.
V, cap. XXVIIL, 174-176; Lib. VI, cap. 1II, 182), GUAMAN POMA DE AYALA (PNC
I, 416-429) y COBO (que al manejar varias fuentes es el que ofrece 1o rituales mds de-
tallados; HNM, Lib. XII, caps. XXV-XXXI, vel. 11, 207-220). Para mayor-claridad en la
exposicién iremos recorriendo los meses del afio, desde diciembre a noviembre, para asi
estar en condiciones de sefialar las “fiestas mayores™ (m#ds importantes) que en cada uno
de ellos se celebraban, 1a finalidad o motivo del recuerdo liturgico y los principales ac-
tos cultuales que se tributaban.
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1) Diciembre: Capac Inti Raymi (capac = poderoso rey, inti =
sol, raymi = fiesta; “fiesta del poderoso Rey o Sefior Inca, hijo del
Sol”, “fiesta rica o principal”, “la gran fiesta”). Esta era la fiesta
mds solemne y principal de todo el calendario. Al decir de Guamén
Poma y de Cobo *‘era entre ellos como la Pascua entre nosotros™.
Lafinalidad de su celebracién radicaba en dedicar los “muchachos”
de la nobleza al Inca y armarlos sus fieles “orejones” o caballeros!®®,
Sus edades oscilaban entre doce y quince afios. Esta fiesta alcan-
zaba especial importancia y lucimiento en el Cuzco, lugar donde
residia 1a mayor parte de-la aristocraciat39. Los ritos fundamenta-
les consistian en: horadarles las orejas, ponerles las guaras o pafie-
tes10 (signo que se convertian en adultos), azotarlos con hondas
(muestra de la resistencia al dolor y los sufrimientos que deben
mostrar los guerreros) y untarles el rostro con sangre (transmisién
de vida y fueiza divina). “Todo ello en sefial de que habian de ser
caballeros leales del Inca™ (Polo). Por varios dias se sucedian los
bailes y regocijos (taquies), con sus infaltables comidas y borrache-
ras.

Presidian las ceremonias las estatuas del sol y del trueno. Se sa-
crificaba gran mimero de carneros y corderos de la tierra (llamas,
guanacos), que se quemaban con lefia labrada y olorosa, y se ofre-
cian buenas cantidades de oro y plata, en polvo o en forma de es-
tatuas. Al finalizar el mes se repartia al pueblo, e incluso a los fo-
rasteros que durante todo el tiempo de los festejos habfan perma-
necido fuera del Cuzco, una especie de bollos o panes, amasados
con harina de maiz y sangre de los corderos que en aquel dia se
sacrificaban. Este “manjar” era ofrecido a la multitud en nombre
del Sol, y debia ser comido en sefial de “comunion” con él y de
“confederacion” con el Inca.

2)Enero: Capac Raymi Camay Quilla (capac = grande, raymi =
fiesta, camay = penitencia, quilla = mes; “el mes de la gran fiesta
de penitencia”, “mes de gran fiesta para invocar y hacer peniten-
cia”). Dice Guamdn Poma que en este mes los indigenas “hacian
sacrificios y ayunos y penitencias y tomaban ceniza y se ponfan
ellos y se echaban en sus puertas”. Ademds realizaban, acompa-
flados de sus pontifices, hechiceros y sacerdotes, numerosas pro-
cesiones a los templos del sol, la luna y de las principales guacas,
llorando, ofreciendo homenajes rituales y besando (mochando)
las imdgenes de las divinidades.

138.-Entre ellos se contaba solamente a los deudos o descendientes por linea recta de
los reyes incas y al principe heredero y a sus hermanos, si los tenfa. Al parecer en esta
ocasion se enterraban vivos quinientos nifios y nifias inocentes, junto con vajillas de oro y
plata, mucho mollo y ganado (Guamdn Poma).

139. También se conmemoraba en las capitales provinciales, donde los gobernadores
de sangre real armaban caballeros a sus hijos y demds mancebos nobles.

140. Especie de calzoncillo que envolvia la cintura, cayendo hasta ia parte media de
los muslos inferiores.
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Dos eran, sin embargo, las ceremonias principales. Al comenzar
la luna nueva los muchachos, que el mes anterior habian sido ar-
mados caballeros, acudian a la plaza principal del Cuzco con vesti-
mentas especiales, se dividian en dos grupos (Hanam Cuzco y Hu-
rin Cuzco), y simulaban una pelea implacable con hondas y recur-
sos a la mano. La pantomima se extendia hasta que el mismo In-
ca, presente desde el comienzo, ordenaba a los participantes que
se pacificaran. “Hacian esto para que fuesen conocidos los mas
valientes y de mads fuerza” (Cobo). A los seis dias después de la lu-
na llena, se efectuaba la segunda ceremonia. La misma consistia
en arrojar en el arroyo Capimayo, que cruzaba la ciudad, las ceni-
zas de los huesos y carbones de los sacrificios ofrecidos durante to-
do el afio, mezclados con coca, comidas, aji, sal, mani, plumas, pol-
vos, ropas, oro, plata y muchas flores de diversos colores. El arro-
yo, que bajaba en direccidn al este, era el encargado de llevar estas
ofrendas “‘hasta la mar al Viracocha”, a quien se las enviaba toda
la reptblica incamt .

3) Febrero: Paucar Uaray Hatun Pucuy (paucar = flores, uaray =
ponerse calzones, hatun pucuy = gran humedad, Huvia; “mes de las
flores y de gran humedad en el que se usaba calzones”' “mes en
que es la fuerza de las aguas”). Era tiempo de aguas torrenciales y
ltuvias continuas, razén por la que habia abundancia de verduras
(vuyos). El ceremonial festivo era muy sencillo. Se trataba de fes-
tejos eminentemente agricolas, destinados a impetrar de las divini-
dades abundantes cosechas. El primer dia del mes, en el Cuzco,
le ofrecian al Sol cien carneros castafios. Luego a dlano los mdlos
se reunian en sus chacras para ofrecer veinte cuyes grandes. Al
quemar las victimas pedfan a Inti “que les ayudase a labrar sus cam-
pos, para que diesen buen fruto” (Cobo). Las mamaconas que pre-
senciaban estas rogativas, al concluir las mismas, recibian de parte
de los oferentes, a modo de homenaje y agradecimiento, una co-
mida especial. Tras estos cultos matutinos comenzaban cada dia
los trabajos de la tierra, a la que se preparaba cuidadosamente para
que con toda su fuerza germinativa recibiera la préxima siembra'4?.

141. Parte de estos dones, a su vez, debfan ser entregados por las aguas al alma del In-
c; él:’p;on;;m, inspirador de esta ceremonia, segin él mismo lo establecnera antes de mo-
1

142. En este mes, a causa de Ia gran humedad reinante, los indigenas solian usar gua-
ras (calzones o zaragiielles); y por tal motivo celebrar el guamchtco, ceremonia en cuyo
transcurso, entre sacrificios, comidas, borracheras y danzas, los jovenes se ponian por pri-
mera vez esta prenda como simbolo que se transformaban en hombres adultos. Ademds,
con el mismo acompaﬁamlento realizaban otros dos ritos: el rutochico (corte del cabe-
llo a los varones por primera vez, o sea, trasquilarlos) y el quicuchico (primera mestrua-
cién de las mujeres). Era, asimismo, un mes de hambre y enfermedades dxgestivas Los
alimentos escaseaban. La poblacion quedaba obligada a comer verduras todabia no sa-
zonadas (yuyos) y frutas completamente verdes, que provocaban diarreas y males esto-
macales, los que a su vez se convertian en la causa principal de muchas muertes, de ma-
nera especial entre los ancianos y nifios.
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4) Marzo: Pacha Pucuy (pacha = mundo o tierra, pucuy = abun-
dancia de humedad, lluvia; “tiempo de madurar”). En este mes con-
tindan las tareas de cuidar las sementeras. Por la abundancia de la
cosecha que se avecinaba se ofrecian cien carneros negros. Los sa-
crificios eran acompafiados de ayunos en ciertos dias, en los que
no probaban sal ni aji, ni comian frutas, queddndole prohibido a
los hombres acostarse con sus mujeres y a la poblacién organizar
taguies. Todos debian recogerse en la adoracién y ceremonias a los
dioses y guacasi3 . -

5) Abril: Arihudquiz (“danza del maiz tierno”). Como su nom-
bre lo indica este baile ritual en honor de las divinidades, se realiza-
ba al momento en que el maiz comenzaba a querer espigar ‘“‘para
que granase bien™, acto en el cual se patentizaba para alegria de to-
dos la abundancia y fecundidad de la tierra madre y se alejara el
fantasma del hambre. En esta ocasién, el primer dia del mes, se sa-
crificaban cien carneros pintados (moromoros, manchados), y
quince en cada uno de los restantes. Durante todo el mes daban de
beber chicha a un carnero blanco que ataban en la plaza principal.
Los festejos terminaban con “la quema de gran suma de cuyes, aji
y otras cosas’ (Polo).

6) Mayo: Hatun Aymoray (hatun = grande, aymoray = recoger;
“gran cosecha’). En este mes se iniciaba la recoleccién y entroje
del maiz. En relacion d este momento de tanta trascendencia para
la vida agraria indigena, de la que dependia la mayor parte de su
subsistencia, se realizaba la fiesta del aymoray (‘“‘cancién de la co-
secha”). El acto principal consistia en traer procesionalmente las
mazorcas desde las chacras o heredades a sus casas, bailando al
compdas de ciertos cantares en que rogaban “que dure mucho el
maiz y no se acabe hasta la préxima cosecha” (Polo). Ya en sus
hogares, cada familia con las mejores espigas hacen una troja pe-
quefia (pirua), a la que luego veneran como a guaca con el nombre
de mamazara, que quiere decir “madre del maiz de su chacra”. A
su culto se le debia el nacimiento y la conservacion del maiz. Ade-
mds, en el Cuzco, y con sentido de acciéon de gracias, se sacrifica-
ban al Sol “cien carneros de todos colores” (Polo), algunos de los
cuales se quemaban y otros se repartian entre la poblacion, “y co-
mian su carne cruda con maiz tostado, y no quedaba ninguno, chi-
co ni grande, que no comiese” (Cobo)t44 .,

-143. Ahora las frutas y verduras comenzaban a madurar y los campos a raiz de las co-
piosas lluvias se cubria de abundantes pastos y los drboles de tupido follaje. Este era el
anuncio inequivoco que cesaba el hambre en todo reino, tanto para los hombres, como
para los animales, )

144, En este mes los inspectores reales hacian las visitas a los ayllos o comunidades.
para hacer el recuento de los alimentos y ganados existentes con el objeto de disponer
de cllos durante todo el afio, y de este modo evitar el hambre. Se constataba, ademds del
niimero de animales domésticos disponibles (Hlamas, vicufias, cuyes, patos, etc.), el ade-
cuado aprovisionamiento de maiz, papas, carnc seca (charque de llama, vicufia, perdi-
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7)Junio: Aucay Cusqui (= “tiempo en que la tierra se pone
dura”). En este mes todo el Cuzco se vestia de galas y regocijos.
Con la terminacion de la estacién de las lHuvias copiosas habia lle-
gado el preciso momento de celebrar la gran fiesta del Inti Raymi
(“fiesta del Sol”). Los festejos y sacrificios principales se realiza-
ban en el cerro Manturcalla, con la exclusiva participacion de los
incas de sangre real, servidos al momento de comer y beber por las
mamaconas con vajilla de oro puro. Alli se ofrecian al Viracocha,
al Sol y al Trueno treinta carneros y treinta piezas de ropa de cum-
bi muy pintada. Todo lo cual se quemaba. Ademds, a modo de
gran y acepta libacidn, se enterraban quinientos nifios inocentes,
junto con mucho oro, plata y mollo (concha colorada de mar). Es-
te sacrificio se llamaba capacocha (= invocacion para que fueran
perdonados los pecados del Inca, de la nobleza y del pueblo)14s. °

Concluidos los ritos, cuatro veces al dia, bailaban la danza que
llamaban “cayo” (ofrenda). A su fin, en varias ocasiones, inmola-
ban solemnemente mads carneros hasta alcanzar el numero de cien.
Al promediar la tarde regresaba del cerro el Inca acompafiado de
todo el pueblo. Por el camino, a su paso, se derramaba mucha co-
ca, flores y plumas de colores. Todo el cortejo avanzaba cantando.
Los indios iban muy embijados y los sefiores con primorosas pate-
nillas de oro puestas en las barbas. Al llegar a 1a plaza principal del
Cuzco se proseguian los festejos y cantaban bebiendo “lo que res-
taba del dia, y a la noche se iba el Inca a su casa y todos se reco-
gian a las suyas, con que se daba fin a esta fiesta del Inti Raymi”
(Cobo).

8) Julio: Chahua Huarquis o Chacra Conacuy (chacra = lugar
para sembrar, conacuy = encomendar o encargar; “tiempo en que
se reparte y se prepara para el sembradio las chacras’). En este
mes se reanudaban los trabajos agricolas encaminados a preparar
las .tierras para la siembra ya cercana. Por tratarse de la época en
que ya habian cesado las lluvias, lo que hacia que el clima se vol-
viera templado y suave, los indigenas se dedicaban de un modo es-
pecial al regadio de las chacras y a la reparacién de las acequias.
Para solicitar de las deidades la “conservacién de las aguas™ indis-
pensables para regar las semeteras, se sacrificaban en la plaza publi-
ca del Cuzco cien carneros pardos, (“de color vizcacha”), junta-
mente con mil cuyes blancos?4sé ,

ces, pescado), verduras, raices, coca, dulces, ovas (huevecillos de peces de agua dulce), la-
na, sogas, mantas, etc. Estos dias eran de regocijo general por la abundancia de los ali-
mentos disponibles, lo que permitia llenar los depdsitos y distribuir toda clase de comi-
da en las casas de los pobres.

145. En aquel mismo cerro se hacian también numerosas estatuas de lefia de quishuar,
labrada y olorosa, todas vestidas con ricas ropas. *“Estas estaban alli desde el comienzo de
1a fiesta, a! fin de la cual les ponian fuego y las quemaban” (Cobo).

146. Otras dos llamas se le quemaban a la huaca de Tocori con la misma finalidad.
Una donde empezaba y otra donde terminaba de regarse el valle del Cuzco, segiin pres-
cripcidn del Inca Roca, quien instituy6 este sacrificio (Cobo).
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9) Agosto: Ydpaquis o Chacra Yapuy (chacra = lugar para sem-
brar, yapuy = arar o sembrar; “siembra de las chacras o heredades).
Con este mes llegaba el momento oportuno para arar y sembrar
las tierras destinadas al cultivo del maiz; razén por la cual todos
“entraban a trabajar, arar y romper tierras para sembrar maiz”
(Guamin Poma). Durante este mes se acostumbraba a cantar el
haylli (“‘cancion triunfal’’) para obtener buenas cosechas y a cele-
brar la fiesta conocida con el nombre de guayara (“danza del aire
o viento”), mediante la que expresaban la alegria de haber conclui-
do el trabajo de aventar o esparcir las semxllas por las hileras de
surcost47.,

Hacia el fin de la siembra en la chacra del Sol se inmolaban cien
cameros castafios ‘“sin mancha alguna” y mil cuyes “al hielo, al ai-
re, al agua y al Sol y a todo aquello que les parecia a ellos que te-
nia poder de criar y ofender los sembrados” (Cobo). Los sacerdo-
tes (tarpuntaes), a su vez, ayunaban hasta que el maiz salia de la
tierra un dedo; y los sembradores todos los dias, antes de ir a las
labranzas o en su desarrollo, bailaban taquies alusivos a sus tareas

(haylli y aymaran), a cuyo fin comian y bebian hasta emborrachar-
se148 |

10) Septiembre: Coya Raymi (coya = reina, raymi = fiesta; “fies-
ta de la rcma”) En este mes se celebraba la gran fiesta de la Luna
que al ser -esposa y sefiora del Sol era la Coya, o sea la reina de to-
do el espacio celeste, de todos los planetas y estrellas. En los rego-
cuos y homenajes cultuales participaban de un modo especial las
mujeres, todas ellas hijas de la Luna, entre las cuales sobresalian
por su rango y oficio las coyas (remas mujeres principales. del
Inca), Capac uarmi (mujer del principe), Austas (princesas), pallas
(sefioras casadas de sangre real), uayros (virgenes de la Luna) y
otras sefioras principales.

A esta altura. del afio se llevaban a cabo los festejos de la citua
(“fiesta de la purificacién’). Era época en que hacian su apancmn
algunas enfermedades tipicas que solian provocar verdaderas epi-

147. En el transcurso del mes se sembraba también la heredad del Sol (chacra de Sau-
sero), cuyos frutos eran luego empleados para realizar los sacrificios ordinarios en el Co-
ricancha.

148. La siembra de] maiz, teniendo en cuenta las diversas regiones, se extcndla prac-
ticamente desde agosto hasta enero. El momento mds conveniente para esparcir las semi-
llas variaba segiin el clima, el reglmen de lluvias y la temperatura de cada comarca. El
mowmlento del Sol, a su vez, servia para determinar la fecha exacta del sembradio. Ra-
zones pqr las cuales en las sierras las sementéras sé hacian mds temprano y en los valles
bajos mds tarde (txerras de yungas). E] cronista GUAMAN POMA atestigua que en este,
mes con motivo de la siembra en algunos lugares, segiin vicjas costumbres, Ios indigenas
‘ofrecian a sus hijos e hijas para que fueran sacrificados a las hugcas (enterrados vi-
vos). Cada padre de familia realizaba esta ofrenda una sola vez y estaba obligado a ir Ho-
rando detrds del cortejo encargado de efectuar este macabro entierro.
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demias entre la poblacién?49. A ellas se unian, para desesperacion
de los naturales, las enfermedades que atacaban a los animales, los
cuales morian si no eran curados oportunamente por sus pasto-
res!*®. Los cultos correspondientes estaban dedicados al Gran Vi-
racocha en calidad de dispensador y protector de la salud, para lo
cual.se quemaban en el Cuzco cien carneros blancos lanudos. El
principal consistia en esperar en las plazas o en las puertas de las
casas la salida de la luna nueva con antorchas encendidas en las ma-
nos. Al verla todos comenzaban a gritar: “ ;Enfermedades, desas-
tres y desdichas, salid fuera de esta tierra!. .. ;Vaya el mal fuera!”
(Cobo)1st . Este rito luego se completaba con un “lavatorio gene-
ral” (opacuna) que toda la poblacién reahzaba en los arroyos, rios
y fuentes cercanos a sus viviendas, segiin su ayllo o pertenencia,
para que el agua sacara las enfermedades de los cuerpos y las lle-
vara hasta el mar donde desaparecieran. Tras el bafio seguian cua-
tro dias de comidas y borrachera generalts2,

11) Octubre: Homa Raymi (homa o huma = lluvia, raymi = fies-
ta; “fiesta de lalluvia”). En este mes las precipitaciones eran general-
mente escasas y 1a posibilidad de una sequia se presentaba amena-
zadora. Motivo por el cual a medida que pasaban los dias se hacian
ceremonias e invocaciones para que el cielo enviara el agua bienhe-
chora. A fin de lograr las lluvias necesarias al crecimiento de las se-
menteras de maiz, ademds del ofrecimiento de los acostumbrados
cien carneros blancos, acostumbraban a atar uno de color negro
(perteneciente a la chacra del Sol) y a su alrededor derramaban
abundante chicha. Y no le daban de comer con el objeto que sus
quejidos de hambre conmovieran al Viracocha y éste derramara las
lluvias!*®. Con el mismo propésito ataban en sus casas a los perros
para que cuando llegara gente ladrasen o aullasen; y a los que no lo
hacian los aporreaban fuertemente.

Con los gritos de los azuzados animales se mezclaban, a manera
de un coro trdgico, los clamores y lamentos de los hombres y mu-
jeres que, en compafifa de los niflos, enfermqs (cojos y ciegos) y
ancianos, en una especie de procesion penitencial, recorrian algu-

149, Entre ellas, el taqui oncuy (cnfermedad ocasionada por las diversiones), pucyo
oncuy "(mal de la humedad), sara oncuy (enfermedad del maiz o viruela), pachapanta
chirapa uncuy (enfermedad producida por la aparicion del arco iris) y pachamaca acapa-
na, ayapacha oncoycona (enfermedades producidas por la tiefra, el viento y que ocasio-
nan la muerte) (Guamén Poma).

150. La mds comin era el carachi (sarna seca).

151. Mientras gritaban se pegaban unos a otros “como jugando™ con las antorchas de
pljl encendida, para significar que los golpes expulsaban las enfermedudes de los cuer-

152 Aﬁmkmo, las mamaconas distribuian nuevamente m bollos o panes amasados
con harina de maiz y sangre de sacrificios; y los entregaban a losj tasteros, a las huacas
de las provincias y a diversos curacas en sefial de confederacién y'| al Sol y al Inca
reinante.

153. St se prolongaba la sequia era costumbre organizar, alrededo: 3
generosa borrachera entre los indios que entendian en aquel sacrificio.

:
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nos de los cerros mas cercanos a sus hogares pidiendo con desespe-
racion el agua del cielo. Entre llantos y fuertes voces, a los que se
acoplaban los destemplados alaridos de los perros que también lle-
vaban en la marcha y que a este efecto golpeaban, repetian insis-
tentemente esta plegaria impetratoria, especie de queja lastimera
ante la aparente indolencia del Gran Hacedor: “ jAy, ay, lloramos,
ay, ay, gemimos, estamos doloridos tus hijos, solamente podemos
llorar! jCreador del hombre, creador de los alimentos, origen del
mundo, Viracocha, dios, jdénde estds?, suelta tus aguas, haz llover
para nosotros!” (Guamén"Poma)lS“ .

12) Noviembre: Aya Marcay (aya = cadaver, marcay = cargar;
“cargar los caddveres o momias”). Dos ceremonias principales se
realizaban en este mes, que era el ultimo del afio. Ante todo, era
el mes en que se rendia culto a los muertos. Acostumbraban a sa-
car los caddveres momificados de sus bovedas o sepulcros (pucu-
llos) y los exponian a la veneracién de todos sus familiares. Les
cambiaban las vestimentas, les daban de comer y beber, adornaban
sus cabezas con vistosas plumas de colores y cantaban y bailaban a
su alrededor. Después, segin cuenta Guaman Poma, los ponian so-
bre unas andas y los paseaban de “casa en casa y por las calles y
por las plazas”. Concluian la procesion, los volvian a depositar en
sus sepulcros, con abundante provision de alimentos y ropas.

Pero, a su vez, otras acciones rituales reclamaban la atencion de
los indigenas. Eran éstas las relacionadas con los preparativos a los
que debian ser sometidos todos aquellos muchachos que al mes
siguiente (Capac Raymi) serian armados caballeros del Inca (orejo-
nes). En grupo se trasladaban al cerro de Guanacauri, cercano al
Cuzco. A la guaca del lugar le pedian licencia para armarse caballe-
ros, le ofrecian ciertos sacrificios y ayunaban durante dos jorna-
das. De regreso a la ciudad mascaban el maiz necesario para hacer
la chicha que se consumiria en la gran pascua del Capac Raymiy
participaban de varios sacrificios y borracheras. A estos preparati-
vos, que no podian presenciar los extranjeros, los llamaban “‘fiesta
del Ytu Raymi™1ss

154. Dice COBO que estas invocaciones se alternaban con la realizacién de diversas
Iabores. Los hombres se dedicaban a los oficios que indicaba el Inca; y las mujeres, si te-
nian hijos que debian ser armados orejones en la préxima fiesta del Capac Inti Raymi, sc
avocaban a hilar y tejer las ropas y accesotios que vestirian en aquella ocasion. En esta ta-
rea solian recibir la ayuda de sus familiares (mujeres de su linaje), con las cuales compar-
tian la consabida usanza de tomar chicha hasta emborracharse. En este mes, como indica
GUAMAN POMA, también se realizaban ciertos quehaceres administrativos relacionados
con las necesidades y el bienestar de las diversas comunidades, como ser: visitas de ins-
peccién a los pueblos, censo poblacional, maniobras militares, reparto de mujeres en
edad de casarse, construccion y reparacion de casas, recuento del ganado, ingreso de
novicias al Aclla Huasi (recogimiento o monasterio de virgenes consagradas al Sol y al In-
ca), etc.

155..COBO finaliza Ia resefia de su “catalogo festivo” con estas palabras que confir-
man lo que oportunamente dijeramos sobre la multiplicidad de ritos y ccremonias a las

’
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E. LOS MINISTROS DEL CULTO

En esta presentacién de la religiosidad incaica no podemos dejar
de mencionar, so pena de ignorar el elemento humano que posibi-
litaba la manifestacién del mundo celestial o de lo alto (hanan-pa-
cha) en el de acd abajo o terrestre (hurin-pacha), y viceversa, la vi-
tal comunicacién de éste con aquél, al grupo de personas (general-
mente hombres) cuyo ministerio propio consistia en honrar a las
divinidades y en practicar ciertos ritos migicos, sobre todo de ca-
ricter curativo y purificador, en beneficio del resto de la comuni-
dad1ss .

Estos indigenas se convirtieron a los ojos de los misioneros en
los diabdlicos ‘‘ministros de la idolatria’’, nombre genérico del cual
se sirvieron para designar a los sacerdotes, hechiceros, sortflegos,
adivinos, dogmatizadores y confesores con los que se encontraron
en el transcurso de sus primeras incursiones evangelizadoras. En ge-
neral ellos eran los encargados de interpretar auténticamente los
designios de las divinidades en relacién a las circunstancias concre-
tas que rodeaban la vida de los naturales, al igual que solicitarles
sus ayudas y beneficios, y demostrarles, mediante las libaciones o
ofrendas, la obediencia y el agradecimiento de los creyentes. Ade-'
mds de hacerse cargo de aliviar mediante ceremonias y conjuros
secretos las aflicciones y sufrimientos de todos aquellos que caian
victimas de enfermedades, pecados, impurezas, venganzas, dafios,
desgracias y malos aglieros. Pero, en particular, existian entre ellos
diferentes cargos y oficios que los diferenciaban a unos de otros y
que denotaban el rango que ocupaban en el amplfsimo espectro
de los “ministros del culto” y la ciencia o carismas que decian po-
seer. Diferencias, por otra parte, que no imped{an en absoluto que
algunos de ellos desempefiaran a la vez, o en diversos momentos,
varios de los referidos oficios?s?.

Ante la marcada diversidad de ministerios que sefialan las créni-
cas que venimos consultando, se hace del todo necesario introducir
en la exposicién una cierta sistematizacion que nos permita agru-
parlos con facilidad en unas pocas categorias que sefialen con clari-

que eran afectos los indigenas: Y con esto se concluian las fiestas y sacrificios obliga-
torios del afio, los cuales erdn generales y habia dias sefialados y personas diputadas pa-
ra elios. Fuera de éstos, eran tanto los particulares que cada uno solfa hacer con los de su
parcialidad y por sus difuntos, si era seflor, y los que cada indio hacia con los de su fa-
milia y casa, que si de todos se hubiera de hacer relacién, fuera nunca acabar”.

156. Sobre los ministros (catdlogos y funciones), véase, por ejemplo: 74, 469-474;
HNM, Lib, XIII, caps. XXXIII-XXXVI, vol. 11, 224-230; HNMA, Lib. V, caps. XIV-XV1
y XXV, 155-157, 168-169; ICCR, cap. IV, 450-451; PNC, 1,439-444; RCA, 161-167;y
El, cap. 111, 205-209.-

157. En la prictica podfa ocurrir que los sacerdotes fueran a la vez hechiceros, con-
fesores y médicos; 0 que los hechiceros s¢ ocuparan solamente de ejercer sus artes espe-
cificas, distintas en unos y otros,
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dad el cardcter propio de cada uno y que recojan, a su vez, el nom-
bre de los que puedan ser considerados como los mds comunes e
importantes. Al respecto vamos 3 distinguir bdsicamente tres cate-
gorias de ministros: sacerdotes, hechiceros y auxiliares del culto1ss,

a) Los sacerdotes

El P. Cobo advierte que bajo este nombre se deben incluir a todos
los hombres que se dedicaban a atender el culto de las grandes divini-
dades (Viracocha, Sol, Trueno, Rayo, Luna, Estrellas, Arco Iris, etc.)
y de las principales huacas del reino. Esta atencién consistia funda-
mentalmente en ofrecerles continuos sacrificios y dirigirles confia-
das suplicas y alabanzas, para lo cual segufan un complicado ritual
y usaban particulares vestimentasts? . Pero ademads de las funciones
estrictamente cultuales, ejercian asimismo funciones magisteriales
y legislativas. Asi, por ejemplo, ensefiaban al pueblo el niimero de
sus dioses y de sus fdolos y le declaraban las leyes y estatutos reli-
giosos que habfan hecho confeccionar los reyes y sacerdotes. Ade-
mds les correspondfa promulgar e interpretar auténticamente las
prescripciones cultuales y dilucidar “todas las dudas que ocurrie-
ran, asi de los demds ministros como del pueblo160,

Estos sacerdotes (villac = “el que comunica”, sacerdote), a los
que algunos cronistas en razén de sus oficios los comparan con los
obispos, canénigos y presbiteros de la Iglesia, vivian en los templos
y adoratorios (mochaderos) y se sustentaban con las “rentas de la
religién” debidamente establecidas y con parte de las ofrendas que
el pueblo entregaba para la celébracion de los sacrificios. En cuan-
to al camino para llegar a este tipo de sacerdocio existian, al me-
nos, tres posibilidades o procedimientos: algunos eran instituidos
directamente por el Inca o sus gobernadores; otros heredaban el
oficio directamente a través de sus ayllos o linajes, encargados de
servir a determinados dioses 0 huacas; y una parte de ellos median-
te el ofrecimiento que los padres y caciques hacian de las personas
'de sus hijos o stibditos al llegar la edad de la adolescencia.

Entre los miembros de esta sagrada casta sobresalian por su ran-
go e importancia los “sacerdotes del Sol”, llamados de ordinario
tarpuntaes (por provenir invariablemente del ayllo y familia de
Tarpuntay). El grupo era presidido por el gran Villac-umu (“el
adivino que dice™), que por corrupcién de la pronunciacién espa-
fiola pasd a ser conocido como el gran Vilahoma, A él se lo consi-
deraba como el sacerdote, pontifice y prelado méximo de todo el

158. En la presentacidn de cada grupo nos serviremos especialmente de los aportes in-
formativos que nos ofrecen las crénicas de POLO, GUAMAN POMA, ARRIAGA, BLAS
VALERA y COBO.

159. HNM, Lib. XIII, cap. XXXIII vol. I1,224.

160. RCA, 161.
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“clero™ del reino. Tenia tal dignidad de por vida y era casado. Pro-
venia de familias de gran linaje y contaba con parientes poderosos.
Era sumamente estimado y respetado, incluso por'los propios in-
cas, con quienes llegaba a competir en razones y argumentos rela-
tivos al gobierno y administracion del Incanato. Residia en el
Coricancha del Cuzco. Y desde aquel sagrado y majestuoso lugar
presidia en calidad de dignidad suprema el desarrollo del culto, ex-
tendiendo su poder sobre todos los templos, adoratorios, ordculos
y ministros.

Existia, asimismo, otro tipo de villac, que por sus peculiares
oficios se ganaba a diario buena parte de la sumisién y aprecio que
los naturales profesaban a esta clase de personas investidas de po-
deres y dones sobrenaturales. A ellos acudian como “en tropel” en
busqueda de consejo y ayuda. Entre éstos podemos mencionar los
siguientes:

* Huacapvillac: “‘el que habla con la huaca”. Le correspondia
cuidar o guardar la huaca, hablarle en nombre propio o del
pueblo, comunicar a los demds sus ordculos, presentarle las
ofrendas, celebrarle los sacrificios, ensefiar su historia y gran-
des gestas, ordenar los ayunos y borracheras relacionadas con
su culto y reprender a los que abandonan su veneracion,

* Malquipvillac: “‘¢l que habla con los malquis”. Cumplia con
los mismos oficios que el anterior, pero referidos al culto de
los difuntos, encarnado de un modo especial en la reverencia
que prestaban a sus cuerpos momificados.

* Lzbzaopavxllac “el que habla con el rayo” (idem. referido al
rayo, truend y rela.mpago)

* Punchaupvillac: ‘el que ‘habla con el sol” (1dem referido al
sol o inti).

El niimero de los sacerdotes, incluyendo en la apreciacion los
del Sol y*los de las demas divinidades, al decir de los cronistas “‘era
excesivo” porque no habia templo o adoratorio, grande o pequeiio,
o lugar de veneracién ‘‘que no tuviese seflalados sus ministros y
guardas, que allende de ocuparse de los sacrificios que pertenecian
a cada huaca, atendian a conservar la memoria de ellas, esto es,
qué oficio y advocacnon tenia cada una, el efecto para que se le sa-
crificaba y las cosas con que se habia de hacer el sacrificio, ponien-
do en esto todo su estudio y cuidado; y criaban consigo a los que
habian de quedar en su lugar, instruyéndolos con diligencia en es-
tas cosas”161 ,

161. Idem, nota 159. El P. BLAS VALERA ascgura que los sacerdotes, incluido el
gran Vilahoma, “no eran casados ni se podian casar segin sus leyes”, que “‘guardaban
continencia toda la vida”, y que al recibir el oficio *“prometian continencia y castidad
perpetua hasta la muerte™ (RCA, 162-163).
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b) Los hechiceros

Con este vocablo los cronistas en general designan a todo aquel
numeroso conjunto de indios e indias que usaban diversas supersti-
ciones para procurar, mediante ritos y ceremonias esotéricos, efec-
tos o consecuencias extraordinarios en las personas y en el mundo
de la naturaleza. A juicio de los misioneros estos “perversos em-
baucadores” alcanzaban muchas veces los resultados que se propo-
nian, generalmente relacionados con ‘“‘cosas extrafias y que exce-
den la facultad humana”, por intermedio de la “invocacién y ayu-
da del demonio, en cuyo pacto explicito o implicito estribaba to-
do su poder y ciencia”162,

Asf{ practicaban, por ejemplo, las artes mdgicas para obtener al-
glin suceso o conocimiento maravilloso; la adivinacién para ente-
rarse de los acontecimientos futuros, presentes o pasados, imposi-
ble de lograr mediante los acostumbrados recursos naturales; el
maleficio o sortilegio (propiamente hechiceria) para producir
dafios y desgracias a otros; y, por Ultimo, la ciencia médica para
conseguir fines curativos en beneficio de una poblacion que ado-
lecia, sobre todo, en determinadas épocas del afio, de numerosas
enfermedades y pestes.

El oficio de hechicero, considerado como recurso indispensable,
a la vez que 0til y provechoso, para satisfacer las miiltiples necesi-
dades vitales de las comunidades indigenas, podia ser ejercido tan-
to por hombres como por mujeres, aunque por lo comin quedaba
reservado a los primeros. En cada pueblo habia una buena canti-
dad de ellos, dedicados con todo empeiio y diligencia a atender los
reclamos de una nutrida y constante clientela ansiosa de encontrar
ripidas respuestas y soluciones a la serie de inquietudes y penurias
que motivaban la consulta.

Que el niimero de estos hechiceros era aun alto después de la
conquista espafiola, lo prueba en forma fehaciente la junta que de
ellos se hizo en el Cuzco a raiz de la redada que ordenara el Corre-
gidor Polo de Ondegardo. Con la efectiva colaboracion de los al-
caldes indios se lograron capturar 475 hechiceros, cada uno con
los instrumentos propios de su arte, que actuaban exclusivamente
en aquella ciudad'®®. Si después de transcurridos varios afios de la-
bor misional, que desencadené fuertes y sistemdticas persecucio-
nes de los ministros del antiguo culto, subsistian todavia en la mds
completa clandestinidad tan elevado nimero de ellos, es ficil ima-
ginarse la superabundancia que reinaria en la época prehispdnica,
cuando la ocupacion podia practicarse legalmente, sin restriccion
de ninguna especie.

162. HNM, Lib. XIII, cap. XXXIV, vol. II, 225.
163. Idem, 226.
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Entre los hechiceros de mayor reputacién, y por consiguiente
los mds buscados por los naturales para confiarle el favorable des-
enlace de sus preocupaciones y la curacién de sus enfermedades, se
contaban, entre otros, los siguientes:

* Socyac: sortilegos por granos de maiz. Rapiac: adivinos me-
diante el movimiento de los brazos. Pacharicue o Pacchacatic
o Pachacuo: agoreros por las patas de ciertas arafias (paccha).
Mosoc: adivinos por suefios. Hacaricuc o Cuyricuc: sortile-
gos mediante el examen de la sangre y asaduras de los cuyes.
Azuac o Accac: los encargados de hacer la chicha que se con-
sume en las fiestas y en las ofrendas a los dioses y huacas.
Ichuris o Aucachic: los que confiesan a todos los de su ayllo,
sobre todo en las grandes fiestas y cuando han de realizar al-
gun largo viaje.

* Macsa o Viha: los que curan con embustes y supersticiones,
precediendo de ordinario sacrificio a la huaca o conopa a
quien dirige la consulta. Camasca o Soncoyoc: médicos que
curan mediante yerbas salut{feras, palabras y acciones supers-
ticiosas, precediendo a la cura sacrificios y hechar suertes. Mu-
Jeres parteras: atienden a las embarazadas en sus molestias y
dolores, enderezan a las criaturas en el vientre materno y prac-
tican el aborto (en su oficio emplean brebajes, ungtientos, pa-
labras y ritos). Médicos chupadores: usan producir una pe-
quefia herida en la zona afectada y de ella succionan para sa-
car las enfermedades.

* Hanpicoc: brujos que matan con venenos y ponzofias, o que
mediante hechizos unen a hombres y mujeres o separan a ena-
morados y casados. Huacanqui-Camayoc: hechiceros que ha-
cen conjuros de amor, o que mediante maleficios logran que
los hombres gasten todo lo que tienen en beneficio de ciertas
mujeres. Cauchus o Runapmicac: brujos que, por propia ini-
ciativa o a pedido de otros, provocan la muerte lenta de las
personas a través de la prdctica de chupar la sangre de las vic-
timas, previamente adormecidasiss ,

Estos son, pues, los hechiceros mds comunes, cuyos servicios
eran reclamados incesantemente por los naturales. Pero antes de
seguir adelante, quisiéramos detenernos un momento en aquellos

164. Las diversas clases de hechiceros, en la prdctica de sus respectivas artes, acudfan
al empleo, como hemos visto, de miiltiples recursos e instrumentos mégicos o curativos
que les permitian cumplir con el encargo o consulta que recibian. Ademds de las ya men-
cionadas ceremonias, yerbas, raices, suefios, untos, chupar, brebajes y araflas, empleaban,
segin el oficio y necesidad, muelas, dientes, huesos humanos y de animales, figuras de
hombres y {lamas (confeccionadas con diversos materiales), cabellos, ufias, sapos (vivos y
muertos), polvos, conchas y caracoles de mar (de diferentes formas y colores), cabezas de
animales, animales disecados, ponzofias, bebedizos, chicha, coca, hechar suertes (con maf-
ces, piedras, mollo), ayunos, borracheras, etc.
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que hemos agrupado bajo el nombre de confesores (ichuris). La ra-
z6n de nuestro interés estriba en que éstos constituyen una de las
clases o especies de “ministros de la idolatrfa’ que nuestro Sermo-
nario més fustiga y denuncia como peligrosos en sumo grado para
la perseverancia de los neéfitos. Por lo tanto, conviene conocer
mads de cerca sus practicas.

No cabe duda alguna, segiin el testimonio de las crénicas que ve-
nimos manejando, que al llegar los espafioles al Peni los indigenas
tenfan la costumbre de confesar sus pecados a ciertos hechiceros,
llamados como hemos visto “ichuris16s, La comprobacién de tal
prdctica precristiana es un motivo de asombro para el mismo P.
Acosta, quien expresa el asombro que causa su sola existencia:
“Con razén se admirard cualquiera de haber estado en uso la con-
fesiébn de los pecados, aun ocultos y graves, entre estos barbaros
mucho antes de haber ofdo la predicacién del Evangelio®t6s .

En los principales adoratorios o santuarios los confesores, al
parecer, eran designados por el gran Vilahoma del Cuzco. En otros
lugares ejercfa el oficio cualquier hechicero. Durante los ayunos
que precedfan las grandes festividades se confesaban todos, indios
e indias, mayores y adolescentes; al igual que en momentos de peli-
gro, como ser viajes, enfermedades, proximidad de la muerte, etc.
El Inca y el Vilahoma no se confesaban con persona alguna, lo ha-
cian directamente con el Sol, para que €l dijese los pecados al Vira-
cocha y éste los perdonase. Luego bajaban al Urubamba (el gran
rio sagrado) para los ritos de purificacién. El resto de la nobleza y
la poblacién recurrfa a los confesores. La confesién era auricular y
secreta, sujeta a estricto sigilo. El que ofa y el que se confesaba se
sentaban en el suelo, en lugares sefialados al efecto. No confesaban
pecados interiores, sino solamente actos exteriorests?, Todos que-
daban obligados a no esconder ninguna falta, pudiendo el confesor
en caso de fundada sospecha inquirirlo mediante enérgicas amones-
taciones, incluso recurrir al empleo de la fuerzai¢¢, Una vez dichos

165. De ichu = paja de 1a cordillera con la que se hacis una especie de hisopo sobre el
cual confesor y penitente escupian; o con el cual el confesor asperjaba a los penitentes
después de la confesién.

166. De Procuranda Indorum Salute, Lib, V1, cap. X11, 596.

167. Asf, por ejemplo, no reverenciar a Jos dioses y huacas, no asistir a lag ceremonias
y sacrificios, no entregar las ofrendas a 1as que se estd obligado, decir mal de alguna divi-
nidad o del Inca, hurtar, maltratar a alguien, no obedecer a los superiores y personas ma-
yores, no socorrer a Jos padres en sus necesidades, hechar maldiciones, saquear en guerra
sin permiso de los capitanes, murmurar, mentir con pegjuicio, holgazaneria, no acudir a
los oficios o tandas, matar fuera de la guerra, cometer adulterio con mujer casada o solte-
ra, ser causa de aborto, forzar a alguna mujer, ostupro con cualquier virgen consagrada,
dar yerbas o hechizos para hacer dafio o matar, etc.

168. La tardia crénica de ARRIAGA satestigua la supervivencia de este procedimiento
compulsivo, descubierto durante las indagaciones que se le efectuaron a dos indios en el
transcurso de una visita pastoral, Delante de €], que actuaba como sccretario del visita-
dot, uno dijo “que déndole el confesor con un palo le apretaba a que confesase todos sus
pecados” y el otro “que déndoles con una soga™ (E7, cap. V, 213).
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los pecados cada penitente recibia las necesarias reprensiones y las
reparadoras penitencias. En cuanto a éstas ultimas, entre las mas
corrienites se contaban, por ejemplo, no comer por un tiempo sal,
ni aji, ni dormir con el conyuge. Aquella acusacién concluia con
algin sacrificio y con ciertos ritos de purificacién, como lavarse
la cabeza en los rios o fuentes o cambiarse de ropa. En ocasién
de las fiestas solemnes, acabadas las confesiones, todos expresaban
la alegria del perdén mediante la ejecucion de especiales faquies,
en los que con entusiasmo los purificados cantaban, bailaban y be-
bian por largas horas.

Con referencia a lo que podriamos llamar las ‘“vias” concretas
de acceder al oficio de la hechiceria nuestras fuentes de informa-
cion sefialan, al menos, “tres maneras” distintas por las que algu-
nos irtdigenas podian comenzar a ejercerlo. Son ellas: “por suce-
sion”’ (el hijo lo hereda del padre), “por eleccion’’ (los otros minis~
tros eligen al que consideran mas idoneo, contando con el parecer
de los caciques y curacas)16? y “por propia voluntad’ (cuando en
virtud de su sola autoridad alguien se apropia del oficio como me-
dio de ganarse la vida, adquiriendo luego fama y renombre por la
eficacia de sus artes)170 ,

c¢) Los auxiliares del culto

De un modo particular los sacerdotes contaban para la celebra-
cion de las ceremonias con la permanente colaboracion de una se-
rie de “‘oficiales’ o “auxiliares” que constituian la “tercera dife-
rencia’ de los ministros del culto incaico. De acuerdo a las funcio-
nes que desempefiaban es posible distinguir entre ellos algunas
categorias bdsicas. Entre las mds importantes se contaba la de los
guardianes y carniceros. Los primeros, especie de ostiarios, se en-

169. Entre los criterios que se tenian en cuenta para efectuar la referida eleccion figu-
raban si el candidato poseia ciertas anormalidades fisicas o mentales o si alguna circuns-
tancia curiosa o Hamativa habia rodeado su nacimiento. Todo ello era considerado como
evidente muestra de eleccién divina para ejercer la hechiceria.

Para efectuar la referida eleccidn se tenia especialmente en cuenta si el candidato
poseia ciertas anormalidades fisicas (temer mds de cinco dedos en las manos o pies,
brazos mds largos que los ordinarios, ser contrahecho o jorobado, etc.) o mentales (sufrir
de enajenaciones, éxtasis, arrobamientos, raptos, etc.) o si alguna circunstancia curiosa o
Itamativa habia rodeado su nacimiento (ser mellizo o trillizo, haber nacido de pie o en el
campo en tiempos de tempestad y truenos, los que nacian de mujeres que decign haber
quedado prefiadas del trugno, etc.). Todo ello era considerado como evidente muestra de
eleccién divina para ejercer la hechiceria.

170. Al respecto, POLO DE ONDEGARDO (y todos los demds cronistas que se sirven
de sus informaciones) afirma que el oficio de hechiceros lo desempefiaban generalmente
“personas de poca estimacién y pobres”, “gente baja y vil”, que en razén de su avanza-
da edad o de otras limitaciones ya no podian entender en los menesteres que ocupaban al
comiin de la poblacién. Razén por la cual, asi como eran muchos los vicjos y pobres, asi
eran muchos los hechiceros. A todos ellos la imperiosa necesidad de procurarse comida y
ropa los llevaba a adoptar la hechiceria-como medio de subsistencia, recurso que a algu-
nos los convertia a corto plazo en ricos y poderosos (T4, 469).
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cargaba de limpiar y aderezar los templos o santuarios y de proveer
la materia necesaria para los sacrificios (lefia, flores, ramos, anima-
les, ropa, coca, chicha, sebo, harinas, polvos, conchas, plumas, oro,
plata, ollas, asadores, vasijas, etc.). Los segundos mataban los ani-
-males (especialmente-llamas y cuyes), los desollaban y abrian (esto
iltimo, en el caso de los cuyes, para que quedaran expuestas a la
vista de los sacerdotes y adivinos la sangre y entrafias en base a las
cuales descifraban los augurios). A su cargo también corria el lavar,
cocinar, asar o quemar las carnes inmoladas.

Ademds de ellos, existia buen nimero de cantores y musicos,
que con sus voces e instrumentos (trompetas, fistulas, bocinas,
tambores, cornetas, etc.) acompafiaban el desarrollo de las ceremo-
nias; y de portadores de andas, encargados de llevar durante las
procesiones y rogativas a las huacas y momias de los difuntos.

Todos estos ministros gozaban de una serie de amplios privile-
gios que los convertian en ricos y poderosos a los ojos de la pobla-
cion comun, sumida muchas veces en multiples privaciones. Asi,
por ejemplo, se alimentaban de las carnes y ofrendas de los sacrifi-
cios, estaban exentos de pagar tributos y se les sefialaban rentas en
tierras y telares de ropai” .

L E R J

Para poner punto final a esta Primera Parte de nuestro trabajo, que posible-
mente haya resultado fatigosa y mondtona por su minuciosidad y extension,
nos parece conveniente presentar, a modo de conclusion general, un resumen
o recapitulacion de cuanto llevamos dicho, con el propésito de evitar asi la
siempre posible dispersion de la atencion frente a la diversidad temadtica y los
detalles. Por razones didécticas este sumario adopta la forma del “cuadro si-
noptico”’, que permite visualizar con rapidez los niicleos esenciales de la reli-
giosidad incaica, que por sus raices politeistas luego el Sermonario intentard
extirpar de la conciencia indigena.

En orden a que esta lectura sinbptica pueda captar y retener con mayor fa-
cilidad lo mds tipico del fenomeno religioso que nos ocupa, exponemos el he-
cho idoldtrico en dos momentos: 1) Una vision general destinada a enumerar
sus caracteristicas fundamentales, sus objetos y la division tripartita del mun-
do (propia de la cosmovision preh:spamca), Y 2) Una vision particular que po-
sibilita reconocer la divinidad suprema (*‘primera causa del mundo”) y las di-
vinidades inttrmedias 0 mediadoras ( ‘‘causas o principios segundos”), seflalan-
do en cada caso sus nombres mds comunes, sus atributos y oficios, los lugares
donde se las adora, los principales actos de culto que se les tributan, sus repre-
sentaciones iconogrificas, y, por ultimo, el tipo de religion al que dzemn ori-
gen.

171. Cfr. RCA, 166-167.



1. IDOLATRIA INCAICA: VISION GENERAL

-

A) Caracteris'tg'cas esenciales:
(politeismo)

1. “Cosas naturales” 4
B) Objetos 4 -

2. “Cosas de pura
“invencion o
ficcion humana”

C) Division
del Mundo
(tripartita)

1) Realidad Absoluta (que no es ni la naturaleza, ni el hombre = Viracocha o Illa Tecce)

2) Animismo: culto a los fenémenos y objetos naturales (atribucion de fuerzas sobrena-
turales)

3) Fetichismo-Totemismo: culto a las Tepresentaciones de los dioses (iconolatria) y a
las momias de los difuntos (necrolatria)

4) Actos idoldtricos: sacrificios, libaciones, ofrendas, plegarias, bailes, borracheras,
magia, nigromancia, adivinacion, conjuros, hechizos, nosomdntica, etc.

1) General: a) luminarias del cielo (dioses astrales o atmosféricos = sol, luna, estrellas,
planetas, constelaciones, trueno, arco iris, etc.).b) hierofanids teltricas =
tierra; mar, montafias, rios, fuentes, etc. c) epifanias vegetales =arboles,
montes, plantas (maiz), flores, etc. d) cultos de fertilidad (cultos agrarios):
Pachamama, siembra, recoleccion, etc. e) cratofanias liticas =piedras sagra-

-das

2) Particular: tal rio, monte, fuente, piedra, etc. =huaca o guaca

1) Pura invencién =idolos, estatuas, fetiches, conopas, etc.
2) Reales en el pasado =momaias de los difuntos (necrolatria o necromancia)

1) Hanan Pacha: mundo celeste, mundo alto, cielo, lugar de los dioses y de los espiritus
buenos y justos.

2) Cay Pacha: mundo terrenal, morada de los vivos.
3) Ucu Pacha: mundo inferior, centro de la tierra, morada de los espiritus maléficos y
fuerzas destructivas (*Zupaipa Huacun” =casa del demonio).




Nombre

II. DOLATRIA INCAICA: VISION PARTICULAR

Atributos-Oficio

Templos-Lugares
sagrados

Culto

Imagenes

Religién (tipo)

* Viracocha
.(**Criador™)

* [lla Tecce
(“Luz Eterna™)

* Usapu
(‘‘Admirable’)

® Supremo Seitor

©® Dios Universal

® Realidad Absoluta

® Primer Principio

® Dios Creador Universal

® Antiquisimo Fundamento

® Misterioso-Indefinible
Indescriptible-Invisible
casi impensable

® Grandes templos:
Cuzco (Quishuar-
cancha) - Cacha

® Templos regionales

® Mirar el cielo

® Plegarias, siplicas

® Sacrificios, ofrendas

® Procesiones

® Ministros y-ganados
_propios

® De bulto: forma humana
(de oro macizo)
(Quishuarcancha)

®De bulto: forma humana
(de mantas de lana)
(Coricancha)

® De élite (iniciados)

® Religion filosofica
(cultivo de la tra-
dicion sapiencial)

® Amautas (sabios)

Divimdad Supreina
(“‘Primera Causa’’)

* Inti (“Sol”)

* Apu Inti
(““El Sefior’’}

©® Deidad principal

® Progenitor de la dinast fa
incaica. Hijo dilecto del
Viracocha

® Gobierna: tiempo, estacio-
nes, reyes, reinos y sefiores

® Oficio: conservacién y
aumento de hombres,
animales y plantas

® Cuzco: Corican-
cha (guarnecido
en oro)

® Templos regionales

® QOraciones, siiplicas
® Sacrificios (incluso
humanos)

® Ofrendas - Oblacio-
nes

® Taquies - Borrache-
1as

® Procesiones

® Inti Raymi (junio)

® Ministros y ganados
propios

® Mamaconas

©® Imagen principal de bulto
(or0): rostro humano
(disco solar) (Coricancha)

@ Imdgenes menores: 4 an-
tropomoérficas de bulto:
oro, mantas, tejido grueso
(Coricancha)

©® General
©® Popular




parturientas

Nombre Atributos-oficio Templlgss-Lugares Culto Imdgenes Religién (tipo)
* Mllapa (*Trueno, Oficio: enviar lluvias ©® Aposento propio en | ® Sacrificios ® Hombre de grandes pro-
Relampago, Rayo™) , el Coricancha ® Vigilias porciones en el cielo
* Catuilla (“Res- ©® Ayunos - Peniten- (constelacion)

&1 plandor de cias ©® Imagen de bulto (mantas) Idem

3| estrellas™) ® Taquies - Borrache- | (Coricancha)

B | * Intiillapa ras

§, (“*Rayo de sol’) .

@ - ©® Hermana y mujer del Sol . | ® Aposento propio ® Oraciones, suplicas | ® De bulto (plata pura):

| * Quillca (“Luna™) |® Madre de los Incas en el Coricancha ® Sacrificios rostro humano (disco

X ® Sefiora del mar, vientos, (Pumap Chupan) © Ministros y ganados|  lunar) (Coricancha)

& reinas, princesas (tapizado en plata) propios
&£ T (sacerdotizas)
8'o| *Mamaquilla . |®Reina del cielo ® Templos regionales | ®Procesiones ) Idem
E ™ (“Madre Luna”) |® Protectora de las ® Taquies - Borrache-
- § parturientas ras
5 8 | * Coya (“Reina™) * |®Diosa de las mujeres ® Coya Raymi
8 > - (septiembre)

o
=8 ® Preciosas y agraciadas ® Aposento propio en | ® Siplicas ® Representacion del cielo

§ hijas del Soly la Luna . el Coricancha (tapy | ® Sacrificios estrellado (Coricancha)
A g | * Coyllur ® Criadas de 1a Luna zado en plata) Idem

8| (“Estrellas™) ® Ofjcio: atender conserva-

8 cién y aumento de

g animales y aves

] " .

g ® Diosa de los pescadores Se venera en las ® Arrojar a las aguas

8 | * Mamacocha ® Oficio : ofrecer alimento playas maiz y almagre

|| (“Madre Mar”) (pescado) y abono en ® Hacer reverencias Idem

= las playas ©® Oraciones, plegarias

® Deidad telirica Se venera en chacras | @ Oraciones Una piedra: ara o
* Pachamama o ® Oficio: ofrecer alimentos y parcelas ® Sacrificios estatua de ella.
* Mamapacha (maiz, papas, quinua, etc.); ©® Derramar chicha
(“Madre Tierra™) guardar y fertilizar las ® Arrojar maiz Idem
heredades ©® Quemar ropa
® Protectora de embarazas y




Divinidades Intermedias
(Medianeras o Intercesoras - “Causas o Principios Segundos™)

Nombre Atributos-Oficio Templos-Lugares Culto Imégenes Religién (tipo)
sagrados
* Cuichu ® Divisa y blason de las ® Aposento propio en | ® Oraciones Pintura al natural sobre
armas incas y del escudo el Coricancha ® Sacrificios limina de oro Idem
* Cuichi lPel’lal (junto con la (guarnecido en oro) (Coricancha)
(**Arco Iris) ebra)
® Deidades regionales Altares y ermitas en | ® Peticiones Figuras antropomérficas
@ Guardas y abogados de " templos, plazas, ® [nvocaciones (hombre o mujer) y zoo-
* Huacas-Guacas los pueblos calles, lugares de ®Sacrificios (incl. hnos.) mérficas (felinos, aves,
(Idolos-Estatuas) | ® Oficio: cuidado y trabajo, hogares, etc. | ® Libaciones de chicha | reptiles) de piedra, metal
proteccion de los devotos; y sangre precioso o0 maderas duras ldem
remediar penurias y ® Taquies y borrache-
estrecheces 1as
® Procesiones
@ Ministros y ganados
. propios
* Pururaucas ® Divinos guerreros que ® Interior del Invocaciones antes Piedras del campo de bata-
(“Piedras defen- acompafian los ejércitos Coricancha de las guerras, 11a contra Confederacién 1d
sivas” - “Traido- del Inca ® Lugares especiales en coronacion del Chanca traidas al Cuzco em
res escondidos™) el Cuzco Inca y grandes por Viracocha Inca
festividades (hacia 1410)
Efigie de tamano natural o
* Guduques ® Estatuas de los Incas Aposentos especiales | ® Invocaciones reducido (metal precioso, Idem
(‘““Hermano™) y sefiores ® Sacrificios piedra, madera, etc.)
® Cuerpos momificados Sepulturas (pucullos) | ® Veneracion
(reyes y parientes por en montaiias o sierras | ® Ofrecimiento de ali-
* Malquis reales linea recta) (bévedas o cuevas) mentos, ropas y
(“Illapa™ =true- | ®Vida de ultratumba utensilios Idem
no, rayo) ® Inmortalidad del alma ® Sacrifftios humanos
* Malquis comunes (no resurreccion final al momento de la
(“Ayas” = de los cuerpos) sepultura (familiares
cadaver) y servidores) j K
® Sacrificios propicia- @ Ayunos, penitencias
torios (incluso de ® Ministros y ganado
niﬁos) proplo

® Lloros y llantos
® Musica, cantos,
bailes

® Aya Marcay (cargar
los caddveres o
momias)




Divinidades Intermedias
(Medianeras o Intercesoras - “Causas o Principios Segundes™)

Nombro Atributos-Oficio oBlos Lugares Culto Imégenes Religi6n (tipo)
® Divinidades domésticas Altares en los ® Colectivo (publico y | Piedras particulares
(lares, penates) hogares comiln a un pueblo pequefias (diversas
* Conopas ® Oficio: cuidado y pro- o ayllo) formas y colores):
(“‘Huacicama- teccidn nicleo familiar, ® Doméstico (secreto uicu (piedras besares),
yoc” = mayor- de las sementeras y del y particular de una cas (piedras de i
domos o duefios ganado familia) cristal) em
de casa) ® Invocaciones (enfer-
medad, viajes,
trabajos, etc.)
@ Sacrificios
* Apachitas o ® Divinidad protectora 1 Cumbres de las ©® Agregar piedras Montones de piedras en
Apachetas (*“Co- de los viajeros cuestas (caminos) ® Ofrendar: coca, los caminos 4
em

tarayac rumio™)

plumas, ropa, calza-
do, cejas, cabellos,
etc.

(Continuard)
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