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INTRODUCCION

Es poco probable que las antiguas socicdades del An
de hayan consecrviado su cultura de manera "intocta",é8stas
fueron modificdndose como consecuencia de cambios inbter—
nos de los grupos humanos, estimulados por las variacio-
nes ambientales, las mismas que fueron enriqueciéndose a
través de contactos con otlras sociedadess En el caso es
pecffico de la sociedad ayacuchana, resulta diffcil com-—
prenderla pordue ademds de los elementos ya sefialados se
incluye la adversidad topogrdfica, la escasez de recur -

sos hfdricos y tierras cultivables.,

Para un mejor entendimiento, la historia de los pue
blos, debe ser estudiada a través de distintzs discipli-
nas sociales; por ejemplo, un material arqueoldgico no

debe ser considerado como simples huellas de las socieda
'dég éﬁti;aéé,131no estudiadas dentro de los contextos sg“
ciales en los Que se han desarrollado conjuncionando las
aspiraciones y necesidodes que éstas tuvieronm en rdacidn

con su realidad, el mundo fIsico como el suelo, ¢l cli-
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ma, recurgos hidricos, animales, vegetales, minerales,y
toda forma de vida due viene a ser el marco en due la

cultura humana se desarrolla,

El aspecto mds importante y vital en la vida delos
hombres de todos los tiempos es la produccidn de bienes
para subsistir; y, la obtencidn de los mismos condicio-
na la densidad poblacional, obtencidén de excedentes,ori
gina la especializacidén y subdivisidn del trabajo, btodo
lo cual, a su vez, de una u otra forma incide en la pro
duccidén de ideas y representaciones en lé conciencia de
los pueblos; estas concepciones de orden ideoldgico son
traducidas en un conjunto de simbolos que enriquecen su
iconograffa, las que se perennizardn en el caso de las
sociedades dgrafas a través de mitos y leyendas de ori-
gen cosmogdénico (origen del mundo, los astros);mitos an
tropogénicos (origen de los hombres); mitos que dm cuen
ta del origen de los animales y las plantas, aconteci-
mientos primordiales y, mediante el lenguaje simbdlico
o arte figurativo (pintura rupestre, disefios textiles,
cerdmicos, metalirgicos, escultbéricos y, representacio-
nes mitoldgicas en templos y tumbas), todas ellas reali
zadas en estrecha vinculacidn con actividades de culto

y rituales mdgico-religiosos.

De ahf la gran imporitancia due tieme un andlisis

iconogrdfico que nos va a permitir interpretar las re-

“..presentaciones grdficas, su'simbolismo, la identidad del
hombre con la naturaleza, el cardcter social del arte
del grupo social al que pertenece el artista, los aspec

tos cognoscitivos, ideolégicos y estéticos plasmados por



Ea

el artista y, las variaciones que éstos van sufriendo pa
ralelamente con los cambios histéricos al interior de ca
da sociedad; ademds que como expresidn ideoldgica actia
como un vehfculo para la difusidn de la religidn y 1la

magia que le sirve como mecanismo de control.

ELl hombre andino antes de discernir los procesos de
causa y efecto se da respuestas a través de la magia:los
cazadores se interesan en la magia para asegurar sus pre
sag; los agricultores se interesan en la fertilidad de
sus tierras y en la mejor manera de obtener cosechas 4ép-
timas; los pastores cuidan la fertilidad de sus animales
¥ la manera de evitar las enfermedades y la muerte de su
ganado acudiendo a la magia y a rituales mdgico-religio
sos, de ahf que es muy diffcil distinguir entre magia ¥

religidn y entre magia y ciencia.’

Cagi todas las representaciones artfsticas del Anti
guo Perd estdn asociadas a ideas mdgico-religiosas expre
sadas en mitos y ritos due se enriquecen en detalles y
varfan en matices, sin embargo la estructura conceptual
bdsica permanece intacta, reflejando la matriz del calen

dario ceremonial andino.

El hombre también se interesd en el comportamiento
de los cuerpos celestes: Inti, Quilla, Koyllur (sol, lu-
na, estrellas), elementos de su cosmovisidn Que los guia
ban y daban con001m1ento JpTOKlmudOu sobre las épocas
‘de 1luVLa, 519mbra, cosecna, OGQufa, eLc., por lo Que no
es ﬂ?fILLl lnbllr ﬂue en 9001edud 3 a"r%rlwo como la en-”
dina todo aspecto cultuiral es&f ligndo directa o indirec

tanente al aspecto de las Taenas an~rlcolas; los ciclos
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climdtico-vegetativo~-agricola, "inscritos" en el calen-
dario ceremonial, obviamente determinan las actividades
de la comunidad y forman una estructura conceptual alre
dedor de la cual se organiza la mitologfa y la cosmovi-
s8idn, entre el ordeu de la naturaleza animada, el orden
césimico y el orden social, tanto en el mundo de los vi-

vos como en el de los muertos (Ilakowski, 1987:9).

La ideologfa, en este caso, la religidn, se refle-
ja on las representaciones grdficas mdz due en otros ag
pectos de la vida social y es ademnds su fuente de inspi
racién, las que son expresadas a su vez en mitos y cere

monias rituales pues:

"Su visidn del mundo es la imagen Que
ellag tienen de la manera de Jue gSon
las cosas on la realidad,su concepto
de la naturaleza, de sf misma, de la
sociedad. Contienen sus ideas mds in
cluyentes de orden. La creencia y el
ritual religioso se confrontan y ae
confirman mutuamente".(Geertz, 1973:
16).

Pero los significados sélo pueden ser "almacenados"
en simbolos: una cruz, una serpiente con plumas, una oxr
ca o boto, un felino, etc., son simbolos dramatizadosen
rituales o mencionados en mitos sentidos por aquellospa
T4 Juienes son resonantes. De esta manera, los simbolos
sagrados relacionan una ontologfa y una cosmologlfa a una

Uiard

-e8tética yuna. moral yi.—= e e

", ..Lo que conforma un sistema reli-
gioso, es un conjunto de sfmbolos sa
grados, entrelazados en un todo orde
nado”. (Geertz, Ihid:l8). T
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La religién counfiere a un conjunto de valores socia
les, aduello que 8stos mfs necesiton nara ser coherciti~
vos; una apariencia de objetividad en los ritozs y mitos
sagrados, los valores son presentados no como prefleren-
ciag subjetivas humanas, sino como las condiciones im-
puestas para la vida dentro de un mundo con una estructu

ra especifica.

Lag festividades masivas en loa templos Cue movili-
zan a la totalidad de la poblacidn, las elaboradas ofren
dos a log dioses, cantos, loas, sacrificios, recalcan la

'unidad espiritual de los copoblanos en contraposicidn a
su degigualdad de status y proyectoan un espfritu de anis

tad y confianza.

La esencia de la religidn es el culto a los poderes
que trascienden la wvida humana, tales como la fuerza de
la naturaleza: el rayo, el trueno (Illapa, Chudquilla,Lli
piag); los poderes de la ticrra (Pachamama); del agua(Qo
chamama); los poderes de los astros y estrellas:inita ik o
ti, Mama Quilla, Qoyllur (s=ol, luna, estrellas); dioses
protectores de la vegetacidn: lMama Sara, lama Coca, Mama
papa o Axo (mafz, coca, papa); dioses proteclores de los
animales: Chodque Chinchay, Aukiraro, Iallku kuniuri, Amn
ra (felino, 1llama, céndor, etec.), vara luego nds torde
identificarse con dioses antropomorfos como: Tunupa o Tay
na Anaq, Viradocha, etc., simbolizados en pinturag, gra-—

“badog, cerdmica, ofrendas y modelos pldsticos,
Bl cardcter tordfo de las fuenies eacritas no  debe

nues congbtituir uwna barrera due inposibilite la internre

toeidn de los disciios e imd-enes, pues la religidn tan-
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bién estd representada en los mitos y ritos Que tienen
una estabilidad notable una vez Cdue sﬁ estructura estd
adaptada a las necesidades de una sociedad. Loas actores
de un drana divino cambian a veces de nombres y rasfos
secundarios de su nersonalidad, pero el mensaje y los

fines Que persipguen son los mismos.

Los mitos ge enriduecen en detalle y varfan de ma-—
tices, sin embargo la estructura conceptual bdzica de
la cosmogonfa y la cosmovisidn permanecen intactas, re-
flejando la matriz del calendario ceremonial, pues como
plantea LevI-Strauss los mitos son los mismos cuycs di-
Terencias son resultados de cembios Que existen y se don

en cada uno de lod grupos.

Las concepciones religiosa~ideolégicas esidn vincu
lJadag a personajes y dioses due llevan distintivos de
rango y poder como aimas, bdculos o bastones, escudog,
etc., 1al como encontramos en el dios principal de Cha-
vin, Pachacamac, loche, Hazca,'Wari,-Tiwaﬁaku, sfmbolos

que adn son vigentes en las comunidades andinas.
& )

Los objetivos principales Gue nos hemos propuesto

al realizar el presente trabajo, entre olros, ason:

1°,- Frente a un sistema de imdgenes Gue provocan nues-
tras emociones de cardcter estético, debemos pasar
mds 2114 de lo que las imdzenes en sf nos indicen,

~g” invéestigar el gsignificado convencional que estos
tenfan para la sociedad Qonchopats, para lo cual
recurriremos a la utilizacidn de datos etnoprdfi-

cos y etnohistdricos para mo aislar las representa
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péte

l.-

Tl

ciones como tales, perdiéndonos en la variedad sin

buscar las constantes.

Utilizando el método comparativo como nos aconseja
Dumezil (1941); es posible comparar la iconograffa
Qonchopata con los mitos y ritos andinos, para en-
tender el significado convencional de cada escena ¥y
encontrar el mito y el rito que le corresponde, por

que a cada ritual le corresponde un mito,’

Los mitos y ritos andinos establccen paralelos en-
tre el ciclo de los astros, de las estaciones, del
crecimiento de las plantas cultivadas, de los anima

les y la vida de los hombress

Yara el efecto nos hemos propuesto las siguienteshi

sis de trabajo: i

La estructura mdgico~religiosa de una sociedad agri-
cola responde a una economfa basada en la agricultu-
ra, el intercambio de productos de origen serrano Yy
costefio.’ Bn consecuencia, las concepciones ideoldgi-
cas estardn representadasen sus expresiones simbdli-

cas de orden econdmico, polftico, social y religioso.

Los motivos sobreviven milenios a la cultura que los
cred, superando barrveras religiosas, lingufsticas,ét
nicas y los colapsos culturales; por lo tanto, en el

dmbito andino se pueden determinar constantes icono-

" ~grdficas que caractlerizan las dreas higtéricas defi-

Jo=

nidas, contribuyendo asf a una nocién clara de uni-

dad cultural andina.

Mediante la doble represenitacidn sistemdtica de las
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escenas tanto en el mundo real como en el mundo fabu
loso y relacionando aspectos sagrados de la vida, esS
tarfamos estableciendo un paralelo entre la iconogra

ffa, los mitos y los ritos andinos.

Para la realizacidn del presente trabajo hemos con-

tado con un valioso material existente en el Laboratorio

de Ardqueologfa de la UN3CIH, due nos fuera proporcionado

desinteresadamente por el Profesor Mario Benavides Calle

y el material obtlenido en las excavaciones hechas por el

arquedlozo José Ochatoma P,, cotejados con los diferen -

tes trabajos existentes en la especialidad.’ De otro lado

se ha realizado trabajos de gabincte.

La metodologfa que se ha seguido en el presente tra

bajo ha sido la siguiente:

l.-

Hacer una descripcidn pre-iconogrdfica, para lo cual
se coustituird un corpus representativo de la icono-
graffa Qonchopata y hacer su descripcién elaborando

un oatdlogo de los temas mds representativos,mbtivas

que aparecen y, la cantvidad de ocurrencia.’

Hacer un andlisis iconogrdfico identificando los mo-
tivos y buscando los significados convencionales que
tuvieron en la sociedad Qonchopata, infiriemdo como
el hombre y este grupo social percibieron su reali -

dad circundante y cémo este conocimiento condiciond

~_sus costumbres, hdbitos y, sobre todo, su.ideologfas

‘Interpretar iconoldgicamente los disefios,buscando el

gentido cultural, mitoldgico y ritnal que estos moti
vos han podido tener en el marco de la sociedad Qon-

chopata (Wari inicial).
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El trabajo ha sido estructurado de la siguiente ma-

nera:

En el Capftulo I, titulade como Generalidades, tra-
tamos los aspectos relacionados a 1a'geografia de la re-
gién (relieve del suelo, sistema erogrdfico e hidrogrdfi
co) asf como sefialamos algunos aspectos sobre los antece
dentes histéricos del desarrollo de csta parte del Ande

Peruano,'

El Capftulo II, titulado Iconograffa, Magia, Mito,
Arte y Religidén en el Ande, toca los puntos referidos a
Iconograffa, Tradicidn Oral, Mitologfa y Religidn, Ritos
o rituales, Arte y Religidn, Arte Textil y Cosmovisidén Mn

dina.

En el Capftulo III, al que hemos titulado como Dio
ses protectores de plantas, vemos los puntos relaciona-
dos a Mama Sara (mafz), Mama Papa o Axo (papa), Mama Qui
noa (Qquinua), Mama Cuca (coca), Sankay y/o Sen Pedro o

Huachuma y, el Pati o Wirapastiacha.

Bl Capftulo IV, titulado Dioses protectores de los
animales, trata sobre el ChoQue Chinchay (felinos),Machql.
way (serpientes), Qampatus, kairas o rachak (sapos y ra-
nasg), Aukiraras y pados (camélidos) y, sobre el Mallku

kunturi y Waman (falcdnidas).’

En el Capftulo V tratamos sobre los Dioses protecto
“reg d6l ggua, por lo que tocamos temas como los de las
1 QOChaé,iquuios'j 1lliwas, el mullu (conchas), los wacri-
ficios humanos, las paqchas (recipientos sagrados) y, el

ritual del Yarga Aspiy o limpieza de acequias,
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El Capftulo VI desarrolla el fewe —eferido a la Ilie
rofanfa Andina, por lo due se trata los puntos relaciona
dos a la Divinidad Illapa (rayo, trueno, reldmpago), los
Wamanis o Apachetas, Chirapa (arco iris), el Dios Crea -

dor Andino y la Divinidad Qonchopata.

En el Capftulo VII itratamos el asunto relacionado &l
culto a los Muertos, para cuyo efecto vemos los nuntos
referidos a las Urnas o Vasijas ceremonisles, la Ofrenda
Tello, Chinaco, Robles Ilodo y Pacheco, para concluir con

el andlisis de la Ofrenda Pikillagqta.

Finalmente planteamos las conclusiones del traba jo,
consignamos la bibliograffa consultada y, acompafiamos un
juego de 39 ldminas due hemos preparado con la finalidad
de coadyuvar a un mejor entendimiento de los diversos ag

pectos desarrollados en el presente trabajoﬁ



CAPITULO PRIMERO

-

I.- GENERALIDADRES

1.- GEOGRAFIA DE TA REGION:

.- Relieve del suelo.- La zona de Ayacucho estd

ubicada dentro de la zona quechua a 2,390 N,
S.n.m, Ecoldgicamente estfd ubicada dentro
de lo que se denomina bosdue seco-montano ba
jo, presenta serranfas de orientacidn cadti-
ca, apretujadas y/o encajonadasg, las que no
han hecho posible el surgimientb de espacios
geovitales Que permitan el desarrollo de una
agricultura y ganaderfa suficientes como pa-
ra sostener la econonfa de la regidn ayacu -

chana.

e a praaeema p e pmmn o ey e

Bstd asentada sobre un fondo marino cu-

yo origen se confunde con el de los Andes.
o

La cuenca de Ayacucho cuento con rocas

sedimentorias volcdnicas, conos aluviales(en
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pampa del Arco), valles estrechos, llanuras
surcadas pox pedueiios rfos y riachuelos cuyo
caudal crece en épocas de lluvias, terrazas

de origen pluvial y colinas hacia el Este.

b.=- Sistema orocrdfico.- En Ayacucho se nota la

presencia de dos "cadenas" o "cordilleras",

(Rivera, 1971: 21):

be.l. Ia de Pumagawanda ("verd el puma", per-
teneciente a los Andes Occidenizles,tue
pasa por Vischongo, Ocros, Chumbes, Con
cepecidn y Vilcas Iluamdn, ubicdndose en-
tre Ayacucho y la Quebrada del Pampas,
con 4,000 m.S.n,m, como altitua prome-
dioe

be2,) La "cordillera" de Huanzo, que divide
en dos a la provincia de Lucanas.'
Ba este sistema tenemos cumbies como To
ro Rumi, Chicllarazo, Qarhuarazo, Razu-—
willka, Sarasara, en Victor Fajardo,llun
nanga, Iucanas, Hﬁanta y Parinacochas;
respectivanente, sobrepasando todas dlas

1OS 4’700 nlo Stntml‘

cs= Sistema hidrogrdfico.~ La hidrograffa de Aya
cucho e¢s muy pobre ya que la mayorfa de los
_rfos due conforman las diversas cuencas son
de peauefio caudal, los Que discurren  entlre
serranfas aprciujsadas unas veces o muy enca-

jonadas otras, lo Que tampoco da lugar al de

~
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sarrollo de espacios apropiados para la agri
culiure v la ganaderfa, razdn por la cuallos
asenlamientos humanos en esta Zona han teni-
do siempre dificultades para su desarrollo d
timo., Estos incoanvenientes los mencionamos a
continuacidng

c.l. Relieve del suelo demasiado accidentado,

rugoso y duebrado.

c.2.! Carencia de tierras suficientes para el
desarrollo de la agricultura y la pgana-

derfa,
c.'3.' Demasiada erosidn del suelo.
c. 4. Carenciz de recursos hfdricos,

Debido a estas limitociones, los grupos huma
nos en esta zona ge ubicaron alrededor de
fuentes de agua, rfos, puquiales, o nanantia
les, y si por razones estratégicas lo hacfan
lejos de Tuentes de agua, tenfan  dque cons—
truir canales y reservorios, asf como una om
plicada red de distribucidn de este vital ele

mento.

2,- ANTECEDENTES HISTORICOS:

La historia regional de Ayacucho ha ‘lranscu
" e F;ido,sin.nipgdpfvacioﬁdesde la llegada de sus
fiprimeros pob1adoré5 hacia los 20,000 a.C, aproxi
madamente, dentro de una ctapa histdrica conoci-
da como el paleolftico, cronologfa conocida gra-

cias a los trabajos arqueoldgicos de RNichard Mac



Neish.

"Un afio entre los afios, hace algo mds

de veinte mil, llegaron a Ayacucho",
(Tumbreras, 1975:30).

Hacia los afios 7,000 a 6,000 A.C., se produ
ce el "Optimun Climaticum!, dque conlleve cambios
ecoldgicos y estabilidad clindiica que va a per-
mitir la vida de nuevas plantas y animales y,por

ende, un incremento poblacional,’

N

Fntre los 4,000 a 2,000 A.C., el hombre ex-
perimenta la agricultura y la crianza de anima-
les, convirtiéndose en nroductor de su economia,

los ayacuchanos cultivaban ya lo Que el Dr. Luis

Tunmbreras denomina: cultivos del complejo cordi-

1llerano (papa;;oca,‘olluco,'mashua,’qainua,'achi
ta o kiwicha) y ya domesticaban animales conio el
cuy y la llama. Todo este proceso afectd el as-
pecto econdmico, social y, sobre todo, ideoldgi-
co, surgiendo posiblemente en este perfodo los
dioses protectores de plantas y animales, deifi-
cacidn de las fuerzas de la naturaleza y loscuer

pos celestles.

Hacia los afios 1,000 a 500" A.C., la ecolo -
gfa v el clima coatindan variando, la agricullu-

ra de la zona depende de las lluvias egtacliona -

Tes, Ayacucho se %torma seco y Zrido,obligando al
’

poblador de esta zona o experimentar cultivos en
diferentes nisos ecoldgicos, perfeccionard sus

ingtrunentos de produccidn y habrd avances en la
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cerdmica y textiieria, se practicard la ganade-
rfa de camélidos y el uso de cabezas~tirofeo con
fines rituales; hay esbozo de ndcleos poblacio-
nales, construcciones de templos en honor a sus
dioses y, por ende, el surgimiento de una casia

gacerdotal,

| Entre los 250 a 500 d.C., se da un mayoxr
desarrollo de las fueyzas productivas y lag ro-
laciones de produccidn, la exislencia de exce -
dentes y de un grupo social (sacerdotes) due no
participa en la produccidn, nos pone frente a
un proceso 6e estratificacidu social y la pre -
sencia de un grupo de poder sustentado en la re
ligidn; también se inicia la expansidn de 1las

aldeas y el surginmiento incipiente del Totados

Vivir en Ayacucho fue muy diffcil debido a
la naturaleza poco prddiga de la regidn y la lu
cha censtante por obtencr agua, evitar la ero-

8idn, ganar mis tierras de cultivo, elc.

Bs en esta diffcil counfisuracidn ecoldgica
que se desarrolla la culitura Warpa: como una ma
nifestacidn resional de la zona (Gonzdlez Carré,
1982); Nawinpuguio ("ojo de manantial"), posible
capital Varpa, eslteba estratégicamente ubicada,
desde donde se podfa controlar las nacientes de

T 1a cuenca y temer-uma visién total de la regidn
y donde, sezin el Dr, Lumbreras, hay vestigios
de construcciones de 6lite urbana Que posible -

mente detentaban el poder, basado seguramente am
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el control y distribucidn del zgua y un buen de

sarrollo de las técnicas agrarias,

llacioa los aiios 600 d.c., los pobladores de
Viarpa modifican el ambiente geogrdfico ayacuchga
no obteniendo una alta productividad, la que in
centivard mayores intercsibios con la costa sur
y le permitird mejovar su menufaciura alfarera,
formdndose luego centros artesanales a cargo de
especialistas como el que se encontrd -em Qoncho

pa.‘l;a.-'

M4s tarde los ayacuchanos reciben una nue-
va influencia cultural proveniente del altipla-
nos la sociedad Tiwanaltu, posiblemente a través
de colonias o "archipidlagos" due ubicaron en
zonag estratégicas para nroveecrse de productlos
due ellos no posefan y trayéndonos en cambio su
organizacién polftica, ecoudmica, militar,su ar
e textil y, gobre todo, sus concepciones ideo-

1légicas,

Dentro de este marco general se va a produ
cir el proceso de cambio de la cultura Warpa ha
cia lo que va ser el inicio del Tuperio Wari,
pernitiendo el desarrollo de un grupo sccial ur
bano y haciendo posible el surgimiento de cen-
?rpg‘poblacionales de tino urbano como Qonchopg

La historia del Imperio Wari se inicid con
la declinacidn de ‘arpa, los Veris se imponcn a

través de la fnerzo de sus araas, asf como ham—
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bién por medio de sus creencias religiosas. Ta
economfa Vari no sélo estaba basada en la asri-
cultura sino en la producciédn artesanal- mercan

Es pues evidente dQue la vida del ayacucha-—
no fue dura y diffcil desde tiempos inmeworia -
les, Qque lo obligaron a desarrollar un conjunto
de mecanismos due le asegurasen Su superviven -

clia dentro de un medio agreste y hostil.
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CAPITULO SBEGUNDO

ICOMOGRATTIA, MAGTIA, MITO, ARTE ¥ RBLIFION B WL All-

&

Lag culturas no aparecen ni desaparecen por ar
te de magia, la cultura de una época y de un esha-
cio determinado s8dlo existe en relacidn con la que
le precede, formando una gran concatenacidn  cuyas
tendencias y manifestaciones se ranifican alrededor
de un eje comin donde miestras vrites e  industrias

se superponen y tieneun cardcter repetitivo.

En el dreo andina no existe uno cultura "pura"
cuyas manifestaciones sean exclusives a éstla; casi
la mayorfa de diselios encontrados en tejidos, cerd-

mica, egsculitura, son los mismos, con diTerencias,va
' ) ’ s Vel

riaciones, modificaciones, ete., Wl Dr. Tumbreras ma
nifiesta que, on materia de diselos en el  Antiguo
Perf, y tomando en cuenta los diferentes estilos y

culwuras, no vamos a encontrar casi nada nuevo, son
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patrones comunes con ligeras veriacciones entre cul-
tura y cultura y, entre un estilo y olro, due le va
dar cierta personalidad y nada ds, (comunicacidn
personal).
"AL wmismo tiempo duec el ecstilo Chavin
" dominaba el arte del norte del Pend,
un estilo diferente llamado Paracas
fue floreciendo en el sur de &L, RL
estilo Paracas con muchas variacio -
nes locales ha sido enconilrado a lo
ars 3 la coata degde Cailete en
largo de la costa degde Cailete en el
Horte hasgta Yauca en el Bur,y en Iluan

ta al norte de Ayacucho en la sie—-
rra", (Rowe, 1962:3).

Por eso el cardctler tordfo de las Tuentes co-
critas nwo deberfan conaliluir una harrera en el can
po de la arqueologfa andina, yo que con la ayuda de
la iconograffs podeios lograr interpretar las indgg

nes, los sfmbolos, etc.

1.~ ICOWOGRATIA,~ Vienme a ser una disciplina Que nos

permi.te describir y analizar las indgenes, ofi-
bolos y esfuemas, siendo & la vez un medio vi-
sual importante que actife como un lengueje sim
bélico y quizds como une escritura ideogrdfica,
donde cada digselio debe ger adecuadanientic ordena
do e interpretado por el arduedlogo para ayudar
a explicar el desarrollo productvivo, el tipo de
g sociedad;'las-jQEQIQuias‘sociales exigtentes,la
—ﬂideologia que anima a los grmpos huwanos en un

determinado tiepo y espacio, para asf entender

la historia de los pueblos,

Los motivos Que integran la decoracidn de
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los objetos vienen a ser los fconos, Que no sd-
lo tieunen una Tinalidad_artfstica y utilitaria,
sino que a nivel del muhdo de lag ideas .congti-
tuye un lenguaje figurado puesto Que represené
tan divinidades, esquemas mdgsicos, aclividades
reales y teatrales de algdn hecho histdrico o

legendario.’

La iconograffa se va encargar del andlisis
e interpretecidn de las representaciones grdfi-
cas, su simbolismo, indicdadonos en primer Ilu-
gar acerca de la identicad del howmbre con la na
turaleza, lo que le servird de tema motivedor y,
en segundo lugar, el arte a pesar de ser la ex—
presidén del sentimiento no es en ningdn modo eg
pontdneo; por el contrario nos hace ver que 1a
esencia del arte es el contenido, Que le confie
re su cardcler distintivo compartido por el ar-
tista, debido al hecho de perienecer a un sTUNO

? HS] L
social especffico.

".osla higtoria del arte y la iconogra-

ffa nos permiten reconstruir con méo

precisidn la percencidn idecoldrsica (e

los pueblos andinos". (llerndndez y

otros, 1987: XX).

Los Iconos o diseclios en la medida ocue ten-
gan un contenido narrativo permiten elaborardes

crinciones eamaordficaa de mfltiples aspectos,

La iconograffa ofrece a las disciplinag his

t8ricas y sociales un vasto campo por explorar,

rico en informacidn, dando asf una gren posibi-
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lidad de demostrar la persistencia de tradicio-

nes culturales, mitos ¥y ritos que han sido ree-

laborados,

Para el estudio de la cultura andina que

no figura registrada por escrito se hace impres

cindible el mélodo de la interpretacidn icono -

grdfica.

Firowin Panofsky desarrolla tres etanas enla
y Y

investigacidn sistendtica de representaciones

grdficas o fconos:

Sy~

be—

Ca"-

La descomposicidn de motivos reconociendo

las formas represenitadas tal como existen
en la realidad, para esitablecer una rela-
cidn adecnada entre la forma y los aconte-
cimientos definidos (descripcidn pre-icono

grdfica).

Log motivos y las combinaciones de motivos
deben ser esociados a concepilos y temas,ba
gdndose en lo posible en fuentes 1itord—
rias, hisfdricas, etc. Tsto es, en sentido

estricto, el camno de la iconograffa.
Debe descubrirse cudles son las conviccio-
nes, ideas religiosas y los principios no.

roles de un grupo humano o de una &poca ¥y

“ebmo éstas Se_réflejan” en lasobras de arte

examinadas, Esto vendrfz a ser, segsfn Pano
falky, el campo de trabajo de la iconogra -
ffa en sentido profundo, llamado tambidn i

conologla.’
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Con estos conceptos que clarifican mejor
nuestro horizoute, centraremos mejor nuestro 2
ndlisis e internretaciones de la iconograrfia
Qonchopata, material due eantrula witos, leyen-
das y rituales mfgico-religiosos de esila socie
dad ayacuchana.

"oeoCon el andlisis y la interpreta-

cidn de un tema de la iconograffa,

quiséramos indicar cdino el nébodo

comparativo permite reconstruir el
aspecto religioso del pasado andi-

no, y vislumbrar lo quec refleja de

las estructuras socio-econdnicas y

polfticas de la cultura pre-hisps-

nica andina".' (locanenghem, 13034:

L85 Y,

Para analizar adecuadamente los fconos de
Qonchopata tendremos Que hacer un estudio mul-
vidisciplinario, para lo cual debemos tener @n

ceptos claros sobre tradicidn oial, mitologla

¥y religidn, rituales, arte y religidn;:cosmovi
g8idn andina, eto;,‘Que coadyuven a la mejor ve
construcecidn del pasado histdrico de la gocico-

dad Qonchopata.

TRADICIOIT ORAL.~ Las tronsaisiones ormles 0

tradiciones soun fuentes histdricas Cue se ci-
mentan de generacidn en generacidn en la memno-

ria, de los hombred y, son 1& UELBCLDal herra -
EZPnfa thfdriéa Oue puoOo GPVLT para recons~‘
trulr el rasado, os mds, entre los pueblos que
ya conocen la escritura las fuentes hisldricasn

mds antipnas descansen sobre tradiciones ora-



i
es.

"El lenguaje es el documento mds anti

o sobre el esplritu husmno, ante-

rior & los priwmeros murnullos de la

tradicidn,(...) esta viene & gser 1la

primera forma del espfritu histdri-
o". (Porras Barrenechea, 1963:14).

Lag tradiciones orales jaunds deben ser uti
lizadas solas, sino siempre ea relacidn con las
estructuras polfiico-sociales y religiosas de

la

los pueblos qQue las conscrvan y en comparacidn

con tradiciones de los pueblos vecinos y viancu-
lados a fendmenos naturales ocurridos comos hau
brunas, eclipses, terremotos, colapsos histdri-
cos;'guerras, cambios de gobierno, indicaciones
cronoldgicas de los alios en Que hubo contacto
con docuimnentos higtdricos y hallarpos ardqueold-
gicos, ete.

Lo Que sipgnifics ﬂue las tradiciones ora-
les puecden tener un valor real pero siemnre con
un margen de duda, sino estd sustentlada por otres
fuentes histdricas.

"La tradicidn oral es endeble y varia

ble, sujeva a transforminciones conti
nuas y casi imposible de verificar
G da

por la posterioridad’. (Porras Barre
nechea, Ibid: 13).

LT Herskovits expone quet la elnohigtoria estf -

‘basada en cuatro tinos de Tuentbesy las

U

tradicio
nes ovales, la etnologla, la arfueologfa y 1o

hintoria escrita; las dos vrimeras son un tanto
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flojas y sblo nos conducen a probabilidades,las

dos Yltinas son mds bien sdlidas.

Aungue losg vueblos dprafos narn retener

bien sus tradiciones usoban a meido objetos g
teriales Cue pasaban de generacidn en geners -
cidn como vor ejemplo las placas de bronce de
Benin, o lasg pinturas ue decorabhan el palacio
real de Dahomey, los hastones incisos de Poling
sia, o para el cago peruano los kipug, duellqsn

bastones y tablas de Sarhua (una comunidad aya-—
cuchapa), etc., os decir materiales iconosrdfi-
cos que leg neraitan conservar sus trediciones,

conviritifnioge asf en nmaterial mnenotéenico.

TONOGIA ¥ RRLIGION.~ De la tradicidn oral se

paga al inito Que es la priwera explicacidn Ge
los hechos, el mito esid poseldo de la idea (e
lo sobrenatural ¥y resguardado por las fdrmulas

del tamd sacerdotal;

Bl producto de las ideas y pensanientos del
hombre es manifes®mdo a través del lengmaje vy se
pefenniza mediante la ecscritura, pero en lospue
blos que no Guvieron escritura esto se da o tra
vés de los mitos y leyendas Oue nos van a rela-—

tar el origen del mundo y los astros (milos cogs

MoﬁﬁnJLOu) 01 o*igea Ge 1n1na1eg y plontas (ul

oo o ik “rem- ey b i

tos de ovLmen) y,col orlweu ‘del hombrn ¥ acon-

tecinientos privovdiale (n‘_L tos antroposduicosk

Los mitos comnrenden los domias de la reli

gidn prinitiva y tienen un simificodo aicdeti-
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co o cjemnlar, su objetivo es fusionar e inter-
pretar las relaciones enire la noturalera y 1o

gsobrenaturnleza ¥y Ceterninar el conjunlo de la

Tl nasado siempre esiuf vivo y es parie del
presente, el fuituro existe ahova y existid ha-
ce tiempo, la visidn de 1la histboria os clfelica,
la etapa anterior no ha sido destruida cino zo-
lamente dirigida 2l sub-suelo, donde prosigue
para ejercer su poderosa influencia por medio
de salidas a la supexrficie en la vida del pre-
sente.

Lévi-Stranss dice due para Cue un mito ten
g coherencia debo tener las siguientes cunlida
des: un conjunto de propiedades due se manlen—
gon invariables en dos o mds nitos, & esto le
denoimina "armadura™; poseer un gsistema de fun-
ciones asimadas por éaéa mito, o eslo le llans
"cddigo"; Tinalmente debe Ttency un "mensd jo!,

due es el contenido de un milto en pariicular,

™1 log mitos nlemnie cxisten :ediadores e
pucden ser posilivos o nezativos, como Lembidén
podemos enterarnos de conversiones en animles,

vegelales y sobre todo en »niedras.

Mediante el-ondlisis de mitos en diversas -

sociedades ge intenta demostrar la exigtencin]

gica do las cnalidodes senaibles due manifics-
tan sus leyes, Partviendo de un mito y con ayuda

del contexto etnogrdfico ge nuede analizar el

Pl
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agpecto polftico, econdmico, social y religios

de una gociedad;también el contenido de un mito

puede servirnos de referencia para indagar por

otras sociedades lejanng nero con vinculos rea-

les de oxden geogrdtico e higtdrico

EL culvo Race del totemismo y se define on
el mito, el culto totémico no 8dlo se resiringe
a la flora, fauna (»lantas y animales) sino se

extviende tanbidn a los rfos, fuentes laswman
manantinles, arroyod, cuevas, a las bierrngs,las
mon taiias altes, nevados o Mamonig, al wmar,al ai

re, al fuezo, ebc., poraue:
".ee€l culio a los denonios protectores
gue proyectan la historia, encucentran
su realizacidn en la misidn civilizadg
ra de log héroes Cue, ontes de ser on-
viados directenente del cielo por los
dioses, onarecen en lo miowma ticrra,con
la que estdn vinculados los grupos sSo-
ciales, no sélo por el cultivo del can
po y por la adhesidn inmediata 2l me-
dio ffsico, 3ino también por unz exin-
tencia larze de generaciones due s hon
sucedido Deculwﬁnente...".(Pérez Pal-
mas 1935: 11G).

Bl mito constituye un "conocimisnto™ <que
es narrado y trasnitido & trovés del tiempo, cn

te "conocimiento" va acommaiindo de un poder WA

gico-religioso, gracias al cual logra dominnr-

‘“’]00, nulbi)licarlos v reproducirlos a voluntad.

"Brland TNordenskiold ha referido alzu-
nog ejeunlos parvicularmente sugeati-
vos de los indios Cuva. Jeain sus cre
enciag, ol casador afortunado es el



due conoce ¢l orizen ée la caza.Y si
1lesm o domesticer cierlos enimales,
e3 norQue los magos conocen ol sec-g
4o de su creacidn, (o) en Minor{...)
cuando wn arxrozal no nmedra, olguien
que conoce lag tradiciones m{thud
relativas al arroz se tragladad can
po (v) allf pase la noche recibtando
las leyendas que explican coiuo e lle
8 a poseer el arroz (wile de ori-
reu )", (Blinde, 1973: 27-25).

"\

Ezte vendrfa a ser un iito de origen aune
ndcicamente estarfa forzzndo el arroz a gelir
vigoroso, hermosgo, tipido, como cuando anarecid

por primera vez al ser creado.

Los mitos no s8dlo revelan el origen delloia
bre, las plantas, los animales, la vida en ge-
neral, sino tambifn el origen de log "acontleci-

mientos nrimordialeg”

Bronislaw Malinowski (1954), +tratd de cx-
plicar la naturaleza y Tuncidn del mito en las
sociedades primitives, llemndo @ la conclusidn
de que el mito no es una explicacidn destinada
o satbtisfacer curiosidodes cientfficas, sino es
un ato gue hace revivir una realidad origi-
nal y que ademfs responde & una necesidad reli-
asiosa, a aspiraciones morales, a coacciones de

orden soci%l, e incluso ext~e001a~ nr(otucas,u

e L s s ———

les COmo egLar oblrﬂaﬂoq a tre bnjar na.xa Uhdlu
tir, trabvjo aue dobo dsor realinado de ocuerdo
o clertas reglos y conveailos cancionados por cl

gruno, peros
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", ..0tron acontecimientos han Tenido
lugar después de Lo coamogonfn y la
antroposonfa, y el houbre, tal como
es hoy, es el vesultedo directo de
estos acontecimientos nfiticos...™.
(Bliande, Ibid: 23-24

Cuando el mito es algo vivo el hombre vive
en un mundo abierto y a veces misterioso.Bl mun
do habla al hombre y nara cormprender eate len—-

cuaje basta conocer los mitos, asf canta la in-
& ’ D

D
(65}
-
Lp]
Q
—
—
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terrelacidn temporalidad, nacimien-
to, muierte, resurreccidn, sexunlidnd, fertili-

dad, lluvia, vegetacidn, va Que:;

{l

"La Iuna tiene su higtloria mftica,pe
Cro tambidn la Tienen el S0l y las
Aognas, las plantas y los animales.
Todo objeto cédsmico tiene una higto

ria". (Bliade, Ibid: 1.60).

Los mitos lambién nos ensefion que un huna—

igmo bien ordenado no conienza por uno nioio,
sino due coloca al mundo antes Que la vida, Ila
vida antes due el hombre, el respetlo a los Cde-
m€s antes Que el amor propio. (Tevi-Jtrauss,r19%%

Medianvte un mito sohtre los acloo de creg

’

cidn del mundo, de ciertos seres sobrenaturales,

el comienzo y ¥in de las plantas, animales y co

sas, se puede interpretar la orpanizacién  so-

_¢ial, econdmica, pollftica y religiosa de una o

—

ciedad; para Lévi-Tltrauss los mitos casi son los
nigios, con aljunas varisntes y uno de log cddi
gos due ocupa uvna posicidn privileg ada son los

sustativos o alimenticios, lo crudo y lo cocido
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tienen relacidn con el fuego, la cocina, lo vi

da.

5 menudo el mito no tienme autor ni crea-
dor sino gdlo narradores, el mito no tiene olro
emigor Que la sociedad miswa y los oyomies re—
ciben un mensaje que no viene hablado, lo due

xplica el oxigen sobrenatural y la religidn
es un mecanisumo de conivrol del simbolisino, Cue
2l adquirir poder mfpico-religioso ©e conviei-
te en wito, de ahl Que es wmny aiffeil Aisbin-
uir entre lo magia, el nmito, la veligzidn y la
ciencia. Los mitos son reproducidos en el tmg

curso de rituales de cardcter mdgico-religiosos,

RITOS O RITUALT®S.—- Los rituclegs vienen a  ger

conductas formales prescriias para cierias oca
siones reclacionzdag con seres que poscen pode

res mfticos.

Bl mito ¥y el rito oon la sombra vigible de
une, estructura ldgica due se mantiene oculia.
BL rito es ante todo una aavnifestacidn, ol ac—
Yo migio Ce la conciencia del pueblo, es decir
su proplia historia, poirdues

"La 'historia' due el vito describe eos3
la, monera como una gociedad o un  gru
po enfoca su propia manera de ser'.
[U»bens 10y 1" ™
BL vito en el retoino 2 lo cotidliano, o
tendido como lo vivide por una comunidad,la o

nere de rehacer el nensaniiento o conciencia del



hombre.

Ts la counciencia de 1os.l£uitos del hoinbre
frente a la naturalera y a los seres congsldera~
dos supeiriores y, paza atraer o sacar provecho
de ello e celebr&n los ritos correspondientes,
invocando sistendticamente y seodn una Léds~ica
que es la 1ldégica del pesto rituwal & los seres,
0 a un gser en particular en los cuales cree en—
contrar la forama de realizacidn perfectas ol eg
tablocer una velacidn con los Apus o con la Pa-
chamaina, el hombre andino con sus sestos ritua-
les rehace una ldxica Que serfa la rezlizmncidn
cabal, Unica e irrevocable de un zesto nerfeclo
nerdido en el tiemmo, pexro buscado indefinicds -

ente.

1ficwuLvos oe 1% Vlﬂm cotidiana nura
locir lo Ouve eg¢ v lo due no e3 cson-
_c_al al hombre (ne sienbra, Cue cose-
cha, Que enpera las lluvias y la estn
cidn gseca, Cue necenita carne ¥y lano.
Por eso, el ritual de cada regidn 0
hesta de cada nueblo es mn Indice al-
tanente mugestivo y exacio de las nre
ocunacinnes e intenciones del hombie
andino®. {(Urbano, Inids 121-122),

Bl mito adapva y periddicamente readaplo
al individuo bilo-psiduico a las condiciones fun
dementales y valores axiondvicos de la vida so-

‘einl humonn,

T 1o ritnlosfa no pueden estor aucentes,

los gestos ribiwleg cono el de "mamichar" o "3a



may" (soplar), esle gesto de "saaichor" acopa~

fie ol geslo de Malceonzaxr®, es decir ofrendnr ri

e
D

tuslmente ol "desgpacho", miondo cl 1a“o NTLNCL—
7 o

nal el acto de "soplax',

Otro esesto ritwal eg la "finka™, la "Cha-
o ’

1la", la "qagopa”, "Llutir" (aspergar, sobar o
pasar, enhbadurnar) o el comer el "Saniu (hori-

na de mafz y sansre del cnimnl sacrificado )eote.

Lévi-Strouss rccuerda due la palabra o pa-
labras Gue acommaian cnalduier rilo es de hecho
una nalabre mftica, y las prdcticas ritusles tie
nen tres o cuatro gestos Gue parecen delinir los
Liqnites, como el lengucje comin del pueblo dne
seleccions vocablos nara desiger gestos ritua-
les (sanichar o samar, challar, tincar, alcan-
zar). Alrededor de estos gesios sc transmitenac
ciones colectivas y recInrocamentle valorativas,
independientemente de Lo dne se ofrece o de Lo
gue se esnera recibir, hoy gestos ritunles se-~
cundarios como la aspersidn Cuec es indispensa -
ble a todo rito andino; o las invocaciones, ges

ticulaciones, adcnanes, elc,

Para entender el complejo campo religioso
! i

D

andino cebemos entrever la 1dgica exigstente on

sus. mltOu i rltualed, las reL301ones entre ous

nbolo“ Vi ne¢01b1r 10 vinculos entre sus dio

—

ses, tl ver a »nertir de esto podonos esible-

cer las rotlaciones entre ol cistema relisiono

(- by

simbdlico y el sistema social.
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Huxley dice Que las danzas ritunles Dbrin-

dan una oxperiencia religiosa due parece més sa

tigfactorin y convincente, es con sus misenlos
que ellog {(los fieles) obitienen inmediato cono-

cimiento de Lo divino.

"7l ritual con el ayuno, el conto ¥
la danzo nog remiten a foimas o an L
mng de las roligiones precolombi—
nas", (lerndndez y otros, 1937:127),

Guandn Pome, de Ayala indica que en los 1i-
tos del Imca Raymi Quilla, ofrecfon a las hua-
cas, fdolos y dioges corunes unos carneros (lla

mas) pintados, comfan y crmtaban en lg

n.L
&

principol el cantar de los "cammeros" "nmuks 1lp

]

na'", el cantar de los rfos, el sonido na el
de éstos, como el "carnero" dice Myn-yn-yn" ler

so rato y con coupds.

Todo ritual tiene su simbologfa nordue:
"eovlo simbblico no z41lo es nu pensa
miento abstracdo, sino Cue de hecho
antes del vivel de adbsiraccidn tio-
ne su origen on la realidad, en lo
natureleza sentida v v1v1uﬂ" (Gonzd
lez-Rivera, 1993: 75).

Tos afmbolos nucden variar de signiiicado,

dependiendo del contexto en el que ocurren, ¥y

L et

oS Imb0105 ‘mismos pueden cambiar, pero algu-

o< I

GO S lunﬁunnnta1o cagi sicmpre perdu-

nos COﬂCPﬁ

TONe.

Tixruer dice aue losg afabolos ritunles Sie

nen tres propicdades: "lo condensacida",’ muchas



cosasd y occioned s repnrescntti on una ﬂﬁsposi—
cidn o arreglo dnico; "un sfmbolo dominante®
cue es la waificacidn de varios sImbolos(Dn Gi-

ferente simificado: "la polarizacidn de sismi-
f ] wr

-

ficado", es la nroniedad de los sfudbolos ritua-
les dominantes Jdonde en un polo va el significa

do de orden gocial y moral de la sociedad, y en

el oiro pnolo, encontromos fendmenos ¥y plrocesos
naturales y Iisioldgicos, en YeSuLen dirfamos
el primer pole viene o ser el nolo ideoldzico ¥

el olro ea sensorial,

30 puede inferir la ectmctura y las
propiedades, de log sfnbolog ritua-~
les a partir de ties clases de dato
1) forma exterior y Crvaovort"ulc”u
observables- '?} in i

LI?[ﬂCLOﬂO de
esnecialiston ¥ ne (3) con tox

to ¢ Sli.;g}'i.l[‘l.bx,bl'ﬂ.fo- deducidos vrinei-
pelmente por el antropdlogo™. (Turner

1973: 16).

O\ :'.‘S

TR oY <.-'
e
- l--J
]

Tos sfmbolos dominantes son considerados
no 86lo como un Mmadio nara el cumnlimicento e
los fines declamdos de un rivo detemainoado,si
no tembién y principalmentic, se refiere 2 wlo
res due son connideradogs como fines en gf nis-

0 S

La creencia y el ritual religioso =e con-

Aj;gyjpp:yﬂggmcqnfirman_muﬁu&mente ¥y sus simi-

ficados Quedon nnicnnLJQFOQ en sfnbolos.

"eeoloa mimiTicadons ndlo muelen sor
"zlmaconndas™ on afnbolon: uno ez,
nn creclente o una sewpiente con phr

_a.

mag. Tales ofiabolos relisiosos,bien
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dramatizados en witunles o enciong

dos en niton (se.)s Do ezid nenern,

los sfubolos sagrados relacinnoan wa

ontologfla y una cosmolosfa a una e

tética y uno moral®, (Geeriz,1273:106)

Los Testivales magivos en temmlos ¥y wlanas
movilizan a la btotalidad de las poblaciones lo-
cales en elaboradas ofrendas pawa dioges, CAn-
tos, danzas, loas, ofrendas, sacrificios, recal.
cando la unidad de los copoblanog en contraponi
cidn a la desimualdnd de ztotus, proyecltando un

eapfritu de amisted y conifianza.

Por eso, lo Gue 1lia sociedad aprecis,tene u
odia estd expresada en su vinida del mundo, zinm
bolirada cn su religidn y wanifestda en sus a¢
tos rituzles; 1a veligidn confiere a un conjun-
to de wlores socinles, atuellos Gue édstos mds
necesiton nara ser coercitivos.

"Bn los ritos y wmivos sugvados, los vo
loreg noun representados no coro nrefe
rencing subjetivas humanoes, =ino comno
las condicioncs impuestes rara lo vi-
da. dentro de un mndo cown und esirucin
ra especifica". (Geertz, Ibids 21-.22),

La religidn no es ton adlo metaifsica. In
todos los nuedlos, las Tformas, los objetos de
adoracidn estfn envueltos en una sureola de pro
~funda--seriedad-moral,. -

To sasrado conlleva un sentido de oblipgo-
cidn intrinaecca e imnone nn corpromigo  ¢anGio-

nol. De eodr aanern los sfubolos saprados rela-
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cionan una ontologfa y una cosmologfa a una es-

tética y una moral, conformando un sistema reli

gioso.

ARTR ¥ RSLIGION.- Bl arte es tombidn un sistena

de comunicacidn, un lengusje transmisor de una
realidad social y germen transformador de la
misma donde cada objeto fabricado por el hombre
constituye un testimonio de vida; la obra de ax
te se sitifa mds alld de la realidad y empieza
su incansable funcidn reveladora Que sobrevive
a las épocas y a las civilizaciones, protegida
por sus valores espirituales. Evidentemente, el
arte es una creacidn del hombre, en el que se
reflejan y perennizan sus pensamientos, senti-
mientos, ilusiones e ideales, pues:

"El arte de todos los tiempos enfocd al

hombre en sus diversos aspectos, pero

si nos referimos al arte auténtico, to

mé siempre al hombre social, y no a la

individualidad encerrada en si misma,

como obhjeto de la afirmacidn estética

aifn cuando su expresidn haya sido uni-

lateral, parcial, indirecte". (Zimenko,

1976: 9).

Por ello, parafraseando a Fedor Dozstoievs-

ti., podemos gefialar que el arte:

"...nacid con el hombre, respondid a

~sus oxigencias y se fue desarrollando
junto con su vida histérica", (Ibid

104).

En las obras de arte se perenniza 1a con

ciencia de log pueblos, pues son los uUnicos re-
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cursos que quedan para entender la manera que
tenfan de comnrender el mundo y2 due:

"...una obra de arte es testimonio de

su tiempno, pero para entenderla es

necesario saber en que condiciones se

hizo, con Que técnicas, en cual con

texto social, con due objetivo,etc."

(Lumbreras, 1981la:11l).

En el arte primitivo se revela casi giem -
pre un contenido mégico-religioso, ligado cstre
chamente a la bdsqueda de la satisfaccidén de ne
cesidades bdsicas, donde la calidad icdénica es-
t4 relacionads con ideas mdgico-simbdlicas. (Sal
vat, 1973: 9). La humanidad entera sufre de los
mismos males, tiene las mismas angustias y tam
bién las mismas aspiraciones de vivir, sino con.
felicidad, por lo menos con un margen de comodi
dad y bienestar, todo esto podemos resumirlo en
la bisqueda incansable de morada y alimentos que
le asepuren supervivencia por eso:

"...los signos due hablan del sol, de

la tierra, del agua y de todo lo due

es Tfundamental para la vida fisica y

la felicidad psfquica son, ante todo,

mensajes inicidticos". (Joly, 1980:

48).

La cagi totalidad de formas pintadas o di-
bujadas hasta nuestros dfas tienen su propia fi
“1ia¢ién, las due dan ideas de los  primigenios
temas motivadores y su larga evolucidn a través

del tiempo y el esnacio, ddindose una clara idea

de la universalidad do lag estructuras grdficas.
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Por ejemplo, el arte pictérico de los caza

dores es un fendmeno universal en sus  conteni-
dos y aUn en sus formas. En el Perd, los caméli
dos son el tema fundamental p1%mado en abrigos
y cavernas que ocuparon los cazadores y,

"La ardueologfa tiene en el arte una

de sus principales fuontes Jde infor

macidn, en la medida en que a tra-

vés de 81 ge cxpresa, de una u otra

forma, la manera de vcr ol mundo en

que vivian los pueblos dgrafos de

la antigtedad". (Lunbreras, 1931a:9).

El arte y la religién se superponen,la ima
ginerfa religiosa nace del realismo para luego
relacionar al hombre con aduellos Jue desconoce
¥y lo supera; los signos grdficos son la expre-
sién constante y permanentc del hombre por con
ciliar adtuello due conoce con lo Que desconoce,
anropiarse de afuello Que teme o wnirsc o adue—
1llo que croe, y es dues

"Bl ser humeno es fundauentalmente re
ligioso; ge relacionn instintivamen-

te con lo sobrematural.(...) La rela

cién del sexr humano con este  hecho

swgeite las liturgiadg,(«..) ormeni -

rando una atndsfera sacrolizante.las

creencias, los dogmas, los elementos

de la fe son explicados o sugeridos

por imdgenes simbdlicas".(Joly,1980:

31).

El arte es algo inherente al ser humano,no
ha existido nunca un pueblo due no haya practi-
cado almin tivo de manifestacidn ariistica, pe-

ro ésta tembifn ha podido realizarse con mate-
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riales due no se han conservedo, o0 pensemos tam
bién en el arte dque no se plasma necesariamente
en un vehfculo material, como la misica, la dap

za, la declamacidén, etc.

Lo fundamental en el arte es transmitir unm
mensaje que puede ser una visidén subjetiva o tom
bién colectiva de la vida, del mundo, ya Que:

", ..arte significa comunicacidén con

otros, no importa si son dioses u

hombres, pero lo importante es, Que

el artista utilice un lenpguaje cla-

ro, comprensible para hacerse com

prender con todos y por el grupo al

cual dirige su mensaje". (Meyer,l980:

6).

Todas las sociedades producen arte, estruc
turando sistemas artfsticos con sus propios le-
yes y convenciones estéticas de acnerdo a las

condiciones materiales, socioles e ideold;icas,

propias del momento histérico que viwven.

Otra de las fuentes importantes para el sur
gimiento de expresiones artfsticas, es ain duda ,
la vida ritual Que se presenta estrechamente 11
gada a la produccidn agrfcola, ganadera, y o la
interpretacién del hombre, la naturaleza, la so-
ciedad y las divinidades. En las ceremonias migi
co-religiosas, el arte se presenta con mucha ni-

demds parte del ciclo agrfcola.,

Los elementos del lengunje artfstico siem -

pre, en todos loa tiempos y en todos los luga-
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res, fundamentalmente han sido los micsmos: la
forma, la 1lfnea, el punto, el color, como tnm-
bién la estructura, textura, composicidn, con-

trante, equilibrio, armonfa, ctc,

"Para la produccidn artfstica los sc-
res humonos aprenden y anrehenden en
sociedad los lenguajes artfsticos,
sistemas estructurales de ordenamien
to, trabajo de materiales construi-
dos por el conocimiento empfrico o
cientffico de técnicas precisas asf
como nor v2lores, concenciones esté-
ticas y convenciones sociales de or-
denaniento del nroceso productivo del
arte". (Chalena Vdsquez, 1988: 28).

Los fendmenos artfsticos deben ser estudia-
dos como procesos materiales, sociales e ideold-
gicos Que poseen una dindmica interna especffica
y en relacidn con los procesos socio-econdmicos
e ideoldgicos del modo de produccidn de cada so-
ciedad y en un momento histdrico preciso.

"...entendiendo Que los productos ar-

t{sticos son bienes materiales  -no
espirituales- que satisfacen necesi-
dades sociales de tipo esniritual y
paicoldgicas, entre ente Ultima estd
la satisfaccidn estética".(Chalena
Vdsduez, Ibid: 2).

Bl arte es un fendmeno social y complejoor
ser sintesins de muchas relaciones a la vez; dire

~mos que el arte sipgnifica comunicacidn, educa -
cidn, recreacidn o diversidn social, cultural e

ideoldgica.

Bl arto tieme wn cardcter social y expre-
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sa en términos genmerales, nspectos cognosciti -
vos, ideoldégicos vy estéticos, los que  varfan

aceleradamente durante los perfodos de desinte-
gracidn social haciendo Que sus disefios sgirvan
para definir los cambios y las fases histdrices

al interior de cade sociedad; en sintesis pode-

mos decir narafraseando a Gabriela hagbrm i P
2 A)o es logue ¢l 4. /sta hice porsu pucblo,
que el alma hace por ou (hubblo?.

ARTE TEXTIL.- Hay pocos estudios sobre el arie

textil, no obstante Que gran parte.del arte del
Perd Antiguo tiome esto cardcter. Bl tejido na-
ce muiy temprano en la historia del Perd (2,500a
2,000 a.C.: Lunbreras)., Posiblemente el tejido
en el drea andina ha jugado un rol importantfsi
mo, sin Querer exagerar dirfamos que fue quizds

la matriz de las artes pldsticas.’

"Bl andlisis del arte antiguo del Perd
debe comenzar por el estudio del Teji
do, 8i se duiere centender no solamen-
te sus mecanigsmos de camnbio al inte-

‘rior de cada cultura sino también las
fuentes de unidad estilfstica e idco-~
l8gica 2 lo largo de este tan variado
como heterogéneo pafs de los ides cen
trales”". (Lavalle y Lang (ed),1900 :
3)e

Cuando el disefio lextil comienza a ser ex—

presado, la imagen del mundo adquiere cardcier

i

propio.

"Bl tejido 'Precerdmico' planted 1la
primera formulacidn de lo due mds
adelonte serfa el patrdn artfstico
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andino mds caracterfstico o el dise
flo de base esitructural-textil.EBL e
jido favorcce un tratamiento siné -
trico de las imdgenes, bilateral o
radial, dentro de un diselio desarrg
1llado a base de LIneas recins y dn-
gulos", (Tumbreras, 1931 a:14).

En el Antigho Perd, la agricultura,.lo gana
derfa y la textilerfa eran ocupaciones forzooas
y dominantes due abarcaban a casi toda 1z pobla-
cidn, adends puede haber servido de medio de co-
municacidn ya que ciertos disefios constantenente

repetidos sugleren una significacidn herdldica.

La textilerfa ha sido un elemento ldpgico o
imprescindible en la wvida andina, su produccidn
debe haber permanccido relativamente constonte =

unaue su adninistracidn y uso hayan veriado.

También es inportante el hecho de que el e
jido a cause de su azsociacidn con la magia, mis-
ticismo y la mitologfa, gozaba de una especial

predilececidn.

eoe®1 los mitos v leyendas se hace uso
de alegorfas, signos, Que tienen ol v
lor de una cperitura, log cunles tie-
nen su clave propia de valores. Estos

signos figuvan también en la  cerdmica
v en los tejidos asociadog a la vida y
actividades de los dioses, de modo Cue
ol estudio comnaratdvo de ellos, condu
- ce al verdadero sendero de su interpre
~tacidn". (Carrién Cachot, 1955; 91). i

La icomograffa del arte textil Wari estf bo
sada en la iconografla Tivenalku, sobre todo en lo

Que se refiere al pernonaje centrml de la Porto-
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da del Sol, lo Que nos estarfa indicando o qui-
7da mds bien confivmando la felacidn qQue uho
entre los syacuchanos y los pobladores del alti
plano, annque debemos serialar due el dios de la
Portada del Sol de Tiwanaku es mds realista, me
nos fantistico, mdas antropomorfo y de asnecto
benévolo comparado al dios Qonchopata que ez fig
ro, cruel, y el de Chavin, es aun mds dramf tico

y tenible,’

La transformacidn de tewas realistas a for
mas abstractas es mds marcada en Wari, mfs dque
en cualguier otra cultura del Peri Antiguo, po-
giblemente vor el uso de la téenica del  topiz
que favorece el uso de lfneas verticales, hori-
zontales, diagonales en el bordado y la predomi

nancia de formas curvilineas.

Ferdinand Anton propone Que los "tejedores
Wari recurrieron a lao abstraccidn pordue creye-
ron due sus temas siendo divinos, no deberfan
asunir las formas profanas del mundo humano"por

que su arte textil es esencialmente religioso.

El textil Wari es un documento de inestima
ble valor ardueoldgico porque es expresidn de
creencias religiosas, destreza técnica, ante to

0o _es una obra de arte due combina simultdnes -

mente los cuatro elementos caracterfsticos de

la grandeza artfstica: una intensidad de feo, o
couviceidn ideoldsica; espfritu constonte de in

novacidn y oxperimentacidn; destreza tfenicasun
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sentido intuitivo de lo estético, es decir crmo
nfo de color, equilibrio de Composicidn,control

de forma y volumen. (Lavalle (ed), 19%94: 95).

Vemos pues que el origen de la iconografila
textil Wari viene a ger la divinidad central de
la Portada del Sol, los seres alados de perfil,
el dios felino, etc., Que nos transporte a log
misterios de la mogia, la mitologfa, etc., y pa
ra interpretarla tenemos que recurrir y exani -
nar ¢l papel due ol tejido cumplid en la  vida
econdimica, social, polftica, militar y religio-
sa como ‘también o los mitos, leyendas, contum-~
breﬁ; cantos, poemas como el jaylli, el dcarawi
quechuas.

56lo una correlacidn cientf{fica de las fien
tos histéricas y arqueoldgicas, unida a las su-
pervivencias de viejas ceremonias, rituales v
prdcticas sociales pueden permitir un enjuicia-
miento de la historia y de los testimownios dejz

dos por los ayacuchanos de ayer.

COSMOVISION ANDINA.- Las representaciones artfg

ticas del Antiguo Perd estdn asociadas con idenc
mdeico~religiosas, ya due el hombre antes de

darse respuestas coherentes de los fendinenon de

e —SU.@Mblente natural, se da respuesta a través de

- la magia, o ewociones tan elecmentales como el

miedo a las enfermededes, al reyo, a la falin o
exceso de apna, al hambre, o la esterilidad de

la. tierra, los animnles, a la fuerza y feroci-
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dad de algunos animales, etc. Los cazadores ¥y
pescadores se intleresen en la mngisn pars asesu-
rar sug presas, log ogricultores para la Terti-
lidad de tiervas y pganados, la obtencidn del
agua, buenas cosechas, etbe.
"Bn la cosmovisidn andina no exigtlen mo
delos abstractos del nensaniento, sino
mds bien todo expresa situanciones con-
cretas. Por eso podemoa suponer due el
deseo de mantener la armonfs es unanor
ma bdaico de conducta, siempre de 1la

unidad pequeia frente a la mayor;el in

dividuo en relacidn a la fonilia;la fa

milia con respecto al gruno social; el
gruno social frente a microcosmog de
su ambiente, etc.”.(Thomas y Helga Mu-
1ler, 1984: 163).

Bl hombre andino tambidn se interesd en el
comportomiento de los cuerpos celestes que no-
dfan ser olLgervados a simple vist, rles como
el Qoyllur (estrellas) due los guiaban en la os-
curidad, o en el sol (Imiti) y la Killas (luna)aue
les daba un conocimiento aproximado sobre las épo
cas de lluvia o su ausgencia, de las é&pocas de
siembra y de cosecha, egs decir los elementos de

su cosmovisidn.

Ta esencia de la religidn es el culto a los
poderes Que trascienden la vida humana,tales co-

mo las fuerzas de la naturalema: Illapa, Chuqui-

11a o ILlipiaq (el rayo, el trueno); loa poderes

de la tierra (Pachamama); del asua (Qochomama);
loa poderen del firmamento Tayta Inti, NMamn Qui-

1la, Koyllur (sol, luna, estrellas), etlec.los dio
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ses protectores de la vegetacidn: NMama Sare ,ia-
ma. Coca, Mama Papa o Axo (imafz, coca, papa);los
dioses protectores de los animales: Chodue Chin
chay, Aukirara, Mallku Kunturi, Ifachadqway o Ang
mu (felino, llama, cdndor, sernicnte), etc.,quc
mds tarde se identificarin con los dioses antro
pomorfos comno Tununa o Tavma Anad, Viracocha,

elbc., simbolizados en modelos pldaticon, pintu-

ra, grabados, cerdnica, ofrendas, etc.

En la comaovigidn andina es fundameninl a-
clarar el concento de btiempo y espacio Que te-
nfan y afin lo ¥ienen. En el conceplo originclan
dino,' el Tiewso =me desazrollnba en ciclos aue
sc eltermaban y acl se expreass en la mitologfa,
el Ultimo canmbio de la era de 1la oscuridad v
del cnos a la era de la lum y del orden, pues
el hombre andino no escapa a l& doble realidad
de tiempo gecuenciaol: necimiento, vida, aumexte;
como tampoco del tiecmpo repetitivo linenl: pasa
do, presente, futuro,

Hay dos modos de percibir el tiemmo Gue in
teractia en la ideologfa andina, uno se expresa
a través de los calendarios agrfcolas, cuya bo-
se es el inicio y fin del ciclo de apues (llu-
via, o riego artificial), dque se ajusien o los
dfas aiderales y cambios de estacidn; cste modo
de percibir el tiempo se objetiva en una red de
relaciones Que ge entrelaran, lo Que se observa
en el cielo, con las prdcvicas agronecuarias;el

tiempo esté sometido a un novimionto cfclico.
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Bn cambio el espacio es percibhido comn o=

table y constante: "Ye. vivieron los Haupa  Kio-
'l . - -

chus", en este nigmo espacio sc sncederdn nue-

vog tiempos.

Ta dimensidn espacial de "Pacha" sc orgni
7 en una concepcidn doblemente duelista; Mlovan

y Hnrin”, la que o su vez genera una cuatripar-

ticidn.
"lanan y imrin son las norciones com-
nlementarias y opuestes (...) e do

-

cir Jlanan con su nited Hurin y Duria
con su mited lHanan, Bsta orsonizacidn
egnacial ge extiende 2l nuniverso go-
cial", (erndndez ¥y otrog, 1937:137)

o

Bl liempo y el espacin gon dos catesoring

Rl ™ ¥

ane no puecden eatar separndns y egldn vinenla-

das por la "Pachamoma'", pordque ella cs la Dbase

de toda la vida, de todo Lo due vive on todos

los ciclos.

"Tiempo ¥y esnacio zon dos realidades
due no se nueden Troiad eoparndamon—
te. Tha referencia de csta vincula
cidn mos Lo da va el concento "Kogyno
cha", duce indica touio ol "tiunpogﬁE
sente" como "el 2ste wmado" en Auevi
vimog, es decinr el "zouf" ¥ "ehorat,
(Tomes ¥y Telge Huller, 19%4: 165).

2L priancinio Nndameninl del cosmos Aandino

~es el dualiomo asinétrico al que llawan "Yonon-
~tin"; todo lo Que vive, loc nnimalem,'ni homhre,
los anngz, los sores gobrenaturales viven con ™M
"Yana" (pareja), juntog forain una unidad  que

o3 capar de subsistir, la iluportancia aue tinne



el dualismo en oL vensaniento andino tambida se

i

nota en el concento de Tieinlpo y espacio, a2undue
en este caso ﬁo se habla del "Yenantin", sin on
bargo el tiemnpo oscila entre dos polos: eutrela
era del caos ¥y la oscuridad, aluwabrodo sdlo por
la luna (femenino) y la era del oxden, la arig
nfa, de la luz, alumhrado por el sol (masculi-

no).

En cuonto al esnacio, el dualismo se nerc

be adn mds claro en log mitog de Inikari y Colla

ri, héroes Que renresenton dos espacios vitrles
con caracteristican opuestag, el de "Arriba" ¥y

el de "Abajo".

Bata organizacidn esnacial se extionde tnam

hidn al universo gocial,

"lierios victio Que la autoridad femeni-
na era honrada justo antes del cqui-
noccio de la temnorada seca, y por
tanto la autoridad magenlina debfa
ser, inversamentle honrada jusio des—
pués del equinoccio de la temporeda
hrimeda". (Hocquenghem, 1934: 148).

Bl esnacio y el Utiewpo quedan vinculados

por la "Pachanmaina'", nordque en ella nace la vida

Lu-’

en ella acaban todos los ciclos,

"Todos log dioses y seres sobrenaturs

~led tienmen gu "Yana", excepto Pacha-
mama, que cos completa en sf, Tlla re
presenta ol princinic matrinreal y se
encuentra en uno relacidn dualiasty
resnecto 21 conjunto de todos los A-
pus". (Thomas y llelga Miller, 1929%4:
165)s '
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Modag las cosas Tienen mwa nadre, encama-
das on la dadora de vida por excelenciz, la "Pa
chamama", ¢e Gonde proviene todo y Cdonde todo

retoma.

Con los astros cucede lo mismo, a nesar de

estar alejodos unog de otros se congideran en
muchos casos uno solo, o dependiendo uno dol

otro, pero de manera continua.

Lag constelaciones reamiden juntas del nig-

L

mo lado de la oponicidn, entre estocidn de 1L

=

viag y estacidn geco, nuesnto que el retormo de
una (depende o mojor dicho) coincide con el fin

de la segunda.

Las pléyades ostdn en relncidn con las en-
taciones, y en almmas tribug ge considera Cue
al desapareceor marcon el fin de la estacidn de

las 1luviag,.

Lévi-3trauss manifiesta due en el mito She
renté la constelacidn de Oridn y las pléyades,
en el pensamisnto indfgena esidn en oposicidn g
la congtelacién de Cridn entd asociada 21 sol d
vinirado y asociodo al mismo tiempo 2l Clan Pra
se de lo wmitd Dhiptoto,.. .en combio las nléra—~
des estdn esocindas a la luna divinizada, aso-
ciada.a la_ vez al clan Krasake de Ja mitad 3da-

-

Ikron.

In el caso andino, de 2cuerdo a lasg inter-
preticiones de Xosolk, alawnas 1fneas de  Iasca

fueron determinadas en su realizacidn no aélo
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ciones y movimientos de otros cuerpos asirales,
estrellas, congtelaciones esteclares, Entre es -

tas dltbimas lo nds importante nora los antignos
peruanos eran las pléyades Que aparecen on el
soloticio, exactamente en la migme posicidn es

nacinl Cue el Sol.

&L

Lo fismra del mono nor ojeplo corregponde
a la renresentrcidn de la. Conaiolocidn dela Oso
Mayor, las espirales en Que temiina la cola del
mono sugieren el nexo con 1o Oza IMenor, conste-
lacidn Cue al narecer asociaben al solsticio de
verano; ol igual que culituxas de lo antima Me-
sonotania viacnloban el solgticlo de verano con
1la Constolnc36ﬂ de Céncer.

"...Eosnk contenplaba el iridiscente ro

flejo del sol del sur y en ese ing ston—

te e nereald de due o) Hlitimo wrayo del
30 voniente declinaba exacitomente 5o~
bre una de las lfaneas rectns de MNasca
(...) ambas coinciden al milfmetro al
obricrvar desde ¢l misio nivel de Ia tie
rrafee. ). Tra un 22 de junio, en el he
misferioc suv, es el dfs. de) solaticio

de invierno", (38tingl, 19804: 119-120).

La intuicidn de Wogok fue corprobada ¢
nués de 25 afios por Marfa TNeiche dnien dice qne

rectas coivnciden con

g;)

—efectivamente las lincas

3 csnecinlmente el de verano

Lo golsticiog de invierno y verann cur-—

nlen una iaportante funcidn en la cosinovigidn en
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dina, por eso EKomok dedunjo dne lag lfueas de
Masca estabon relacionadas con el calendario ag
trondmico de sus creadores, yo aue denpuds del
solsticio de verano empiesa a anmmeinirse con
mayor nitidez el asua Que va vivificar a la'Pu

chamama".

Tambidn indicamos Cue log solsticios tan-
o de verano como de invierno tienen una impox
tancia primaria en otras culturas coimo por e-—
jeimnlo en la Polinesia.
" oo (Pn) Ocecanfe un muy antizuo monu-
mento LfEtico denominado Izamons eon
la isla Tunsatabu {...) ha Quaedoado de
mostrado en forma rotunde o través de
lag investigeclones, due servin  on
nocas rernotas 2 los volinesios para
precisar con exactimd el tiempo del
solsticio y decidir cuando debfan ini
ciar las labores agrfcolas en la ig-
18, e M. (SRR, | Thid: 120
Cada culitura tiene sus fisuras en el cie-
lo, ¥y el hombre tratae de hascar algo Que coin-
cida en deterainado momento, énoca y dfo con

uno. nprecisgidn due le indidue con exactiiund el

comienzo o fin de una activicdad,

Pablo Macera dice Que 211 donde lon eurg
neos creen ver la fisura de Buscorpidn, log po-
‘hladores andinos ven un arado, la Osa Mayor de
los occidentales es una Collca o gran "1mwcén
de sranng, o el enowne espacio inlerastelar og
curo donde loa andines ven 1z podeross ¢

0
lacidn de la llsan, on éuyn cercanfp eslf  Is
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perdiz, el zorro, mientras que al otro lado ven
las figures de la serpiente y el sapo; no es
pues de extrafar Que‘los habitantes de América
precolombina, atribuyesen a la astronomfa y a

la astrologfa caracteristicas vitales.

Claro que apenas podemos enumerar todas
las estrellas que posefan una significacién es-
pacial en la astronomia y en el contexto de sus

concepciones religiosas.

Calancha cuenta uﬁ detalle muy importante:
que los pacasmayos y yungas no contaban el afio
por lunas, ni por el curso del sol, sino desde
que aparecian las estrellas conocidas como las
cabrillas, a las que ellos llamaban "Fuar", por-
Qﬁe estas estrellas les daban el sustento,crian
do sus cementeras. |

"Los dioses son seres celestiales, lu
minosos, animales o monstruos que dis
ponen a su antojo, de los astros".

(Tello, 1967: 163).

Es natural que la cosmovisiém de un pueblo
de agricultores j pastores que viven la expe-
riencia del ciclo de su realidad cotidiana seas
tiempo de lluvia y sequia, siembra y cosecha,fe
éundaci6n, alumbramiento, vida, muerte, por eso
en el periodo en Que los grupos sociales fijan
“-su residencia en un determinado lugar y desarro
llan la agricultura, comienzan a orlglnarse los
diversos cultos de la vegetacién, ya que la in-

fluen01a de ostos cultos 1nten31flcan la obser-



L
vacién de los fendmenos metereolfgicos.

En el caso due nos ocupa, 1a geografia aya

cuchana muy accldentada ¥ carente de tlerras de

y [y

cultlvo y recursos hidrlcos, se torna hostll pa
ra la superVLvencla y desarrollo de grupos huma

nos, lo Que impulsa a éstos a aprovecharzﬂ_mdxi

mo algunas condiclones favorables de su medio
-3 --—41-1: i Ll
c1rcnndanta como el control de loq ciclos vege—

tativos de espeC1os acllmatadaa en dlversos pi—

s08 ecoldglcos, los movimientos del sol y la lu

B

na, 1os solstlclos y eQulnocc1os tanto ‘de vera-

....-o.

no como de inv1erno, 1a aparlcldn y desaparicidn
de estrallas, 1as constelaclones, pléyades,esca

8ez o abundan01a del agua, épocas de hielo, ete.
q-‘—'r!‘f'-'-“'- a - dngd
todo un conjunto de interrogantes y ‘retos Que

necosariamente obligaron al antiguo poblador an

dino, en general y partlcularmente, al poblador

- p<..--

gyacuchano de ayqr, a convertlrse en sablos as-
ey iy 0 sl 1, I ‘
trélogos y astrdnomos.

"La agrlcultura realiza la unidén del
animismo con el mito natural, due
proyecta la” formacidén de los dioses
fijando a los grupos sGﬁiéIﬁB a la
tlerra donde viven y cal tivam,” desa
rrollando el espfritu dé observa-
cién a 1los fendmenos metereoldgicos
ya los astrose.." (Pérez—Pa1m£:1938

s ;maﬂﬂ- B



CAPITULO TERCERO

III.- DIOSES PROTECTORES D3 PLANTAS
El conocimiento y dominio pleno de la activi-
dad agrfcola que necesariamente debid llevar a la
prdctica el culto a la vegetacidn; creando dioses
protectores y castigadores de las plantas, campos

de cultivo, siewmbra, cosecha, porque:

",..el culto de la vegetdacidn que pone
en relacién la tierra con el cielo,me
diante el culto a los demonios protec
tores que proyectan la historia (...)
no sélo por el cultivo del campo y por
la adhesidén inmediata al medio fisico
gino también por una existencia larga
de generaciones due gse han sucedido
secularmente..." (Pérez Palma, Ibid:
116). e

_ Los pueblos Qﬁe viven en contaeto estrecho
con la naturaleza y poseen un profurdo ... sentido
religioso viven constantemente de sfmbolos, imd-

' genes, que nos demuestran el intercambio entre el

T
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sentido realista y el sentido que 19 da el gru-
po humano o 1a socledad que lo utilxza, porQue-
"Conscientemente o no, en’ cada una de
- nuestras construcciones mentrles o ma
teriales tratamos de comprendar 1la na
turaleza y sus procedimiertos". (Joly,

1980: 9).

Creemos que los pobladores Qonchopata plas
maron en su cerdmlca mo tivos relaCLonados con
su medio ambienﬁa, sus plantas, anpimales,sus mi
tos, sus creeﬁcias; su religién, es decir todo
lo concerniente a la naturaleza que los rodeaba
y también toda su cosmov1516n- la esencia de la
rellgidn es el culto a poderes que trascienden
la vida humana, como las fuerzas de la naturale
za, poderes de la tierra, del agua, del firma -
mento, dioses protectofes de la vegefacidn como
la Mama Sara (Mafz Madre), la Ma.ma Coca (Madre
Coca), Mama Papa 0 Axo (Madre Papa), Mama Qui-
noa (Madre Quinua), Que se dlstinguen de los de
mds por el tamaﬂo, sus formas caprichosas, dos
frutos na01dos .de un mismo tallo, granos de dos
colores en una misma mazorca, frutos que adquie

ren formas de animales, etc.

1.- MANA SARA (Mafz).- La representacidn del ma

Iz en la cerdmica debe haber tenido una gran
| ‘éighificacién e importancia en Ayacucho, ya
IQue la”zona'quechua a través de la historia,
constituyd un hdbitat de mdxima produccidén . .

para este cereal.
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El mafz deriva del vocablo Aawak mari-
ce que luego se transforma en mahiz en las
Antillas (Horkheimer, 1973); mafz, (Zea
MaJs) llamado también en Quechua "Sara" ,Ton
ko" en aymare, "Uhara" en akaro, y.en mochl "

ca "Mang" (Cavero, Ranulfo, 19863123)..

Tuvo dos centros principales¥de domes—
ticacidn en América: México y el Perd 0351
similtdneamente. Segin mhtbs y Rav1ne5(1980)
es en el: Complego Plkl (Ayaoucho), que apa—
recen las prlmeras y antlguas mazorcas de
mafz hasta el momento, con una antigttedad

de 5,000 a 3,800 a.C.

Fue en el Perd donde los antiguos agri
cultores lograron la mds alta soflst1ca016n
en 1la seleccidn y obtencidn de nuevas varle

dades adaptables a dlversos pisos ecoldgl-
cos (Cabieses, 1980. 163).

Parece sef que en la fase media del
Formativo se generalizé y se intensificé.el
cultivo del mafz convirtiéndose en 6iling:g
diente bfsico de 1la dieta alir:ié:r;.ticié., apar
te que dumple una importante fﬁncidn'mdgico
religiosa, no sélo en ol 4rea andina  sino

también en Mesoamérica.,'

Para los Mayas, el maiz es un producto
obsequiado por los;dioses- entre loé' Olme-
cas, la diosa con "trenzas" es la Que dond
a la humanidad 91 maiz.
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El maf{z tuvo desde tiempo remotos una
gran significacién mégicd-reiigiosa, puesto
Que tiene una estrecha relacxdn con las fies
tas, ofrendas, y saérlflclos. Los cronistas
de Ihdlas 1nd1can que fue un producto sacra
llzado y divinizado en sus diversas formas,
apar901endo en prﬁctlcas de pur1f10a01dn de
ayunos, ofrendas, expulslén de enfermedadea
adivin3016n, juego y como objeto de culto y
veneraci6n, sirviendo tamblén como elemento
de hospltalldad y sociallzacidn (Cavero, Ra
nulfo: 1986)

El mafz"era divinizado y sacralizado
por los mﬁltiples usos‘Que tenfas como ali-
mento en sus dlferentes formas; pdra: efec-_
tos de ayuno en la Que se.. permltiq la inges
ta s6lo de mafz: en las ofrendas no podIa,'
faltar en forma de chicha que era ofrenda-
Tda a los dioses y a la "Pachamama", Todo rliu
tual se iniciaba con la ofrenda de la ch1~._
‘cha o el entierro de mazorcas tiernas .pi-
diendo fecundidad y abundancia, ademds - del
"sanku" preparado con harina de maiz '§ 1&
sangre del animal sacrificado, que era.inge
. rido por todos los presentes en lasg ceremo—
-nias mdgico-religiosas; el mafz también ser
'vIa'para curar enfermedades mediante lé‘uti
lizacién de granos de diversos colores ¥y pa
ra desﬁédir las enfermedades, éspécialmente

las eruptivas; se hacfa la "Qagopa" con ha-
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rina de mafz; para facilitar el parto, las
muaeres grdv1das eran masageadas con granos
blancos de maiz- las casas de las personas
enfermas eran'purif;cadas (paredes, piso)

con harina de mafz' de grenos negros, se as-
pergaban con esta hafihé disuelta en agua y
el enfermo tenfa Que soplar la harina méz—
clada con polvo de conchas marinas en direg
- cidn a las huécas fCobo: 1956). En los sa-
crificios humanos los “elegidos" eran pre-
viamente "ahogadosﬁ‘COn chicha de mafz y el
vaso en due habfan bebido el licor sagrado

era enterrado ju.nto con ellos.

Ranulfo Cavero, en su obra "Mafz, chi-
chs y rellgiosidad andina", dice Quo ol ma-
Iz servia pare la adivinaclén de oosas par—
d;das, la correspondencla o no en el amor,y
para auenos de azar. Actualmente en ol vela
torlo de los dlfuntos,~a fin de ahuyentarel
su efio y no dejar solo al muerto a expensas
de los "supays", se realiza el juego denomi
nado "Saray Saracha.", en el due los granos

de maiz hacen las veces de fichas.

Finalmente el mafz es utilizadd para

hacer hechiceria y "dafio" para lo cual los

~ _hechiceros o “layqas" toman mazorcas de ma-

£z 1lamadas "Kuti sara" (granos al revés)lo
‘mezclan con sebo, esPinas y los cabellosddl

enemlgo enterréndolo en la chacra de la per

sona Que va ser "daﬁada“ o en los lugares
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donde generalmente toman asiento con fre-
cuencla, entonces las victimas sufrirdn tra
,bajos, pobreza, dolores, enfermedades y has

ta la muerte,

La enorme significacién que esta plan-
ta tehia para los perua2nos de ayer se refle
ja en las menciones que de ella se hacen en
variosg mitos, todos ellos ligados a dioses

0 seres sobrenaturales.

El Padre Antonio Calancha escribe en
su "Crénicz moralizada"™ una leyenda acerca
del mafz, dice qQue escuché a los indios de
estas tierras Que el dios Pachacamac habfa
sembrado log dientes de su medio hermano,a
quien habfa matado por celos Y, Que de ellos
nacid el maiz, cuyas semillas por eso se a-

semejan a logs dientes.

Toribio Mejfa Xespe (1952), relata otreo
mito escuchado a los aboriigénes“ ‘dal norte
del Perli:;' dice que Askoy cayé sobre la tie-
rra y dQue de les partes de su cuerpo se for
maron las diversas plantas, de sus dientes

nacid el maiz.'

Santa Cruz Pachacuti YanQul Salcamay—
hua considera em su mapa cosmogrdflco las
"Cha.canas" "Sara manca" y "Coca Manca" que
tienen a su cargo el culdado del ma.iz ¥ la

coca respectivamen te. (Lam.1).

La "Sara manca" o "Sara mama" viene a
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gser la madre ardquetfpica del mafz, y se 1la
.representa de trés maneras diferentes: unas
veces como 1a figura de una muiieca hecha de
cafias de la misma planta _vestlda como mu-
jer con su anaku y sus tupus o tipas de pla
ta prendidas a su 1lliklla; otras veces eran
unaé peduefias mazorcas labradas en piedra i
mitando el fruto natural, las cuales eran
tenidas como conopas (sara conopa), final—
mente como las cafias de mafz (wiru) que ha-
yan tenido dos o mds mazorcas jun't;as (Wan-
tay sara o Ayrlway sara), con51deradas como

signo de abundan01a.

La "Mama sara" segin Cobo era una gua-
ca unlversal que cada ayllu tenfa en su ca-

Sa.

~ Antonio Jara dice Que la "Sara mama" o
"Mafz‘Madra" se distingue ﬁe los Qemés ‘por
su tamafio y por el de sus granos,ua estos
los abdrigeﬁ;s suelen vestirlos a manera de
muifiecas, creen que tienen la virtud dé en—
gendrar y procrear este'alimento en abundéé

cia,

"Cada uno tomaba de su chacra cierta
parte del mafz mds sefialado y con
ciertas ceremonias lo ponfan en un
troj@ peduefio 1llamado pirua envuel-
to en las mds ricas mantas que te-
nfan y allf lo velaban tres noches
(¢o.) la adoraban y tenfan gran ve-
neracién (...) haciéndole cada afio
un sacrificio particular el cual pre
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guntaban los hechiceros a la dicha pi

rua si tenfa fuerza para el afio siguifen
te, y si & los hechiceros se les antoja
ba decir no, llevaban aquel mafz a Que-
mar a sus chacaras con ciertos ritos, ¥
hacian otra pirua con particulares cere
monias". (Cobo, ed. 1964: Tom.IIT:215),

Las "Sara mamas" eran separadas duran-
te la ¢osecha y eran también utilizadas pa
ra hacer la chicha en sus varledades "Knkua
sua” y "Llugqlluasua". Otras eran’ guardadas
en colcas'éspeciales- mujeres escogidas ean
las encargadas de confeccionarles sus ana-
kus, llankls, 111k11as, guachukus, tupus y
otras ofrendas; con este ajuar eran adorna-
das las dichas mazorcas durante las cuairo
principales fiestas que se celebraban duran
| te el aifio.' |

"A mediados del siglo XVII (...) apre-
san a un indfgena y de sus declaracio
nes (++.) se saca en claro (...) Qque
el culto al camaQuen Huari era el mds
difundido en la regidén, due tenfa sus
mujeres las zaramamas o mazorcas de
forma y tamaflo poco comin", (Huertas,
1981: 97-98). - -

Cabello de Valboa indica Que el mes de
mayo era llamado Atuncuzqui Aymoray donde
se celeoraba la r900130016n del mafz con@an
“tos y danzas a manera de los bailes de mﬁs-

caras de carnaw.l.

Una vez conclufdo el "Sara tipiy" (la-

bor de arrancar las mazorcas del tallo), se
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dedicaban a bailar portando cada uno una sa
ramama Que luego serdn colocadas con  gran
reverencia y resPeto-en las piruas o tadues
hasta la éﬁdca de la siembra donde se des-
grana el "mafz madre" convirtiéndose en "Mu
qu Chaska" (semilla estrella) que era ente-
rrada en el surco fértil a los sones de da-
rawis y danzas.

", ..BEstas danzas, a 1a Que Arriaga 1lla
ma Ayrihua eran el jolgorio a que Se
entregaban después de la ré¢oleccidn
de los granos, en las piruas (trojes,
dendsitos). Asf se colije por el sig-
nificado, Ayrihua de ayri, mafz o ma °
zorca chucho, o sea dos mafces blanco.
¥y negro, Hacidos juntos o dos mazor-
cas de mafz n2cidas-de la misma cafa
y haylli, canto cancién de-danzas (..

.) danzas y cantos en honor déela abun

dancia y la fecundidad de la tiérra".

(Crist6b31 de Molina, 1959: 33-34).

Actualmente, los campesinos, en la ce-

remonia del "Sara Tipiy", seleccionan las
mazorcaéyde mayor tamano o de forma nada co
munes al Que lo denominan "Wanlla", "Wayun-
kas", "Mamannln" "Wallunkas" y Que, colga -
das . en el umbral principal de las puérfas
vienen a ser el orgullo de las amas de ca-

sa,’
" Fue enorme la Significacidn que esta
"planta sagrada" tuvo, no sélo para los an-

+tiguos peruanos; asf tenemos Que en algunos

mitos sherente se relaciona el origen del
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mafz con la expansién de los pueblos; y los
chankas dedicaban espeCial‘deVOCiGn al ma-
fz, pues en el mito de origen de este grupo
§tnico se cuenta que en la laguna de Choqlip
qpcha fueron vaciadas unas "wachacas" (Qe-
pis cruzados usados por los varones) de ma
{z y donde por la humedad de sus aguas sur-
ngiéron.plantas de mafz, de alll su nombre
Chocloroha (lagﬁna'dé mafz).

“Este grupo étnico entre las representa
‘ciones de sus divinidades tenia una tinaja

de chicha vestida de mujer.

"Los Chancas atribufan al mafz un ca
rdcter divino y lo llamaban "Mamafh

ra".(Navarro del Aguila,1984: cita—
do por Ranulfo Cavero, 1986).

También en el calendario incaico se ve
~ como la mayorfa de los meses del affo llevan
"nombres que se r91301onan con el crec;mlenu
tg:del mafz,

. "Ademds, este producto sagrado era ob
© jeto de Ceremonias, culto y venera~'
cidn: se le hace ayunos“(hasta Qque -
el mafz saliese de la tierra un dedo
de alto); se le brinda sacrificios
(por ejenplo en el mes de"abril o ari
giayquis se quemaban 15 llamas en el
" sacrificio llamado Napa, para obte -
‘ner Que granase el mafz; 6 llamas
eran cspecialmente sacrificadas para
Qque hubiera mafz todo el afio 51gulen
te; en las ceremonias de Ayamarca se
sacrificaba una llama blanca para Que
saliera bien la chicha) y finalmente
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se le entregaba ofrendas".(Cavero,
Ranulfo, 1984: 35).

Los tarpuntaes, esnecie de sacerdotes,
- tenfan cuidado de ayunar desde qQue Se Sem-
braba.el mafz, ingeriendo sélo mafz cocido
y hierbas, no bebian chicha sino mafz hervi
do sin fermentar que lo denominaban "Qon -
cho, no'seria raro que la toponimia "Qon -
chopata“ tuviera algo due ver con todo el
rltual relacmonado con el cultivo y la cose

cha del mafz,

La repreéentacidn de esta planta sagra
da la enCOntramos en diversos diseﬁos Qon -
chopata, ya Que en 1a decoracidn Warpa tri-
color el arquedlogo.Marlo Benavides indica
que ésta se enri&uece con la presencia del
tallo de maiz 605 hojas lanceoladas,las mig
mas que van aparecer con mayor frecuencia y
naturalidad en los grupos cerdmicos Okros,
To tora 'Pongofa'(Lam. 3y 4) y los pétalos
de la "flor de 1lis" precisamente tienen 1la
aparlan01a de ser las hojas alternas de es-
ta planta., En un disefio Totora, observamos
lo Que vendria:;TSer un campo cultivado de
mafz durante las primeras semanas de brote

_ ¥ no un cultivo de flores precisamente (ILam
. 4 ~r ..
3y Bls

El artlsta ayacuchano haciendo gala de

un sorprendente naturallsmo, plasma en 1la
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cerémica un disefio que creemos representa la
fecu063016n del mafz, escena Que encontra -
mos en un disefio del grupo cerdmico Okros. :
(Lam, 3 a, d) El imaginar a las plantas ce-
‘mo seres anlmﬂdos hace Que se los con01ba.ma
chos y hembras por lo tanto pueden caﬂarse“
unos con otros en el sentido real de la pala
bra (Frazer, 1965: 117).

Creemos tentativamente qQue los disefios
de la 1dmina 14 (b, c, £, £, h, i, j, k)sean
estlllzaclonps de la planta del mafz (Zea

MayS) .

También creemos que los disefios que apa
recen éﬁ la (Lam.4: a, b, ¢) sugieren quizds
la representqc1dn del gusano del mafz conocl
do con el nombre de "Utuskuru" (1arva o gusa
no que se alimenta del mafz v la papa), por
la forma y los segmentos de su cuerpo,ademds
que curiosamente estos disefios aparecen rode

ados por plantas de mafz,

EL Dr. Luis Millones da cuenta de un mi
to referente a éétos animalitos, en el cual
Acoitapia, joven pobre y de status social ba
jo, enloquece a la princesa Chukillanto a
causa de una v1ncha que lleva en la frente,
donde se encuentra un corazdén “roido"por dos
gusanos llamados "Utusis", "Utulsish","Utus-
curus”. 0 una leyenda de la zona de Huancayo

donde un campesino avaro comprueba Que su co
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secha de papa ha sido enteramente devorada

por el "Utulsish“.

LA MAMA PAPA 0 AXO (papa).~ Bn el mito Que

Toribio Meaia Xespe cuenta sobre Auhkoy di-
ce Que cuando &ste cayé a la tlerna, de sus
ojos se formaron las papas (oolanum ‘Tubero-
sum) y ollucoq (ULlucus Tuberoqum), sug
dedos ocas (Oxalls Tuberosum) y maehu°s(Tro
pa.@lum Tuberosum), es decir dQue ca51 “todos
los productos allmentL01os del Antiguo Perd

tienen orlven d1v1no. e

In la zona de Chavin de Huantar la dio

sa respons able de 1a fertilidad de los cul-

tivos, eSpGC1almente‘el de la papa, era co-.

nocida como "Mama Rayguana". Se le . 1llama-

ba "criadora de las comidas",
I

"...los naturales narraban, en 1656,
que en tiempos remotos logs hombres
no tenfan due comer y para conse-
guir lo indispensable recurrieron a
Yuecyue (Turdus eh' Chigusnco, llama-
do también zorzal). Este decidid en
gfiar a Mama Raiguana quien posefa
las plantus alimenticias. Para ello-
pidid pulgas al Sacracha (Troglodytes
aedom audax, llamado también cucara
chero) y una vez conseguidas echdwn
pufiado de ellas a los ojos de la dio
sa, Al rascarse ella soltd a su hijo

“ Conopay due le fue raptado y luego
canjeado por los bienes que posefa s
papas, ocas sy ollucos, mashua ¥y dui-
nua, Que fueron a dar a manss’ de los
serranos (habitintes de las alturas)
y mafy, yuca, camote y frejoles para
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los costefios". (Rostworowski, 1985:
citado por Millones, 1988: 27).

Posiblemente este producto alto-andino
tuvo su huaca respectiva, sus rltOo propios

para la siembra y la cosecha! Las zonas en-

-

démicas de la verruga peruana ‘la uta y el
bocio o "Qoto"™, son tierras ubérrlmas para
la égricultura, esp901a1mentewpara el culti
vo de la papa; en el caso ayacuchanonteneul
moa las zonas altas de Huanta y la zona aé
Tambo,'001n01dlendo el rézimen de lluvias y
la mdx1ma 1nfeutab111dad con la época de flo

racmdn yvc0°ncha en que tambidn suelen af12 

t I B
I

rar los primeros sintomas de la enfermedad.

"La ecologfa sugirid asociaciones md
'gicas de las enfermedades conla fer:

tilidad; el parecido ffsico de algu
nos enfermos con las papas,pudo ser
razén suftciente para cefiir el mi-
to al cultivo de los tubdreulos(...)
En las escenas figuradas en la cerd
mica vemos que los Que siembran™ 'y
cogechan 1la papa tienen los labios
partidos, la relacidn pava-uta en
algunos casos de”verruga se Trepite
(ess) revelando toda una mitologfa
al respecto en escenas de papas hu-
manizadas con rostros mutilados".
(Weiss, 1980: 34).

Curlosamente entre los antiguos pobla-
'dores amarlcanos, 01ertas malforma01onesdél
cuerpo y enfermedades desagradables a klv1g
ta, como tumores a los ojos,'bubés, abios

leporinos, ceguera, pie bot, apostemas de
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la piel, hidropesfa, bocio o doto, tubercu-
logis en la columna, Leishmaniasis peruana
o uta, manchados por nevir (obero), eranlle
vadas con orgullo, como ciertas marcas de
privilegio y signosg de haber sido elegidos
para desemperiar funciones delicadas por te-
ner o poseer condiciones mdgicas extraordi-
narias. Eran tomadas como "personas sagra-
das".

"Curiosamente los mellizos, siameses,
nariz hendida, los jorobados,los man
chados por Nevir y hasta los inverti
dos eran tenidos en algunos lugares,
por personas sagradas-(...) Huamdn R
ma de Ayala sgefiala Que se hacen ma-

“gos los llamados hijos del rayo, los
mellizos o chuchos, los nariz hendi-
da y los nacidos de pie". (Weiss, I-

Cua1Quler cosa distinta a la normal se
tomaba como obaeto de culto, sélo asf ;e éx
;pllca que los encarcadod de. sembrar ¥y cose-~
char papas o tubédrculos en generﬂl o las di
vinidades tutelares de estos cultivos tuvieg
isen 1as marcas de las enfemnedades arrlba
men01onadas (Lam 5 e); o los "Lluchklc" de
las punas ayacuchanas, Que eran personas de
nariz colorada y deformada tomadas como"Uri
Twa' (especle de. reencarna01dn) del olluco u

oca (“OqasenQa").

Tn el momento de la recole0016n de es-

tos tubérculoo, los mds grandes o de formas
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poco comunes son denominadas ("Huanlla" )
"Hualluncas", "Papa chuchoa") (dos papas
pegadas), "Wawaris", etc.
"las patatas grandes (huanllas) pa-
san a hurtadillas a poder de las
mujercitaes recogedoras due las gmar
dan con estimacidn marcada, como -
si fueran mufiecas". (Bustamante,
1967: 39). -

Estas wanllas posiblemente eran consi-
deradas como la "Mama papa" o "Mama Axo"del
mismo modo debid haber existido la "Mama 0O-
qa" o "Madre Oca" y la "Mama 0lluco", decir
las madres engendradoras de los tubdrculos

alto—andinos.'

James'George Prazer nos dice Que los
peruanos de ayer crefan que todas las plan
s ﬁ%iles estaban animadas por un ser divi
no, Que era responsable de su fecundacidén,
cr901mlento y abundancia; estos gSeres divi-

nos eran consxderados "Madres" o "Mamas".

"...adoraban drboles de extrafia gran
dez&”, rafces y otros frutos de 1la
tierta, Bn tiempo de la cosecha,
viendo las PAPAS llamadas LLALLARU-
AS, Que son de diferente forma Qque
las demds..." (Cobo, 1956, T.IIX :
382);

i

MAMA QUINOA (quinua).~ La "Mama Quinoa" o

Qulnuq (Lam. 6), es otro producto alto-and1'

iy

.no muy estimado por los antlguos peruanos.

El ancestro de 1la Quinua domestlcada (Chmq:
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podiun quinoa) debid ser la cafiiwa (Chenopo
diun Palledicaule Aelien).

Esta dltima en su forma silvestre se
encuentra en las inmediaciones del Lago Ti-
ticaca donde recibe el nombre de Ayara o
quitacafiiwa,

"En los campos préximos a Pariacaca,
el de Arriba habfa un 4rbol llamado
Quinua (...) Dicen que allf,del fru
to de la Quinua aparecid el hombre.
(e..) Del universo alto cay§ sangre
sobre un lugar llamado Huichicancha
cayé sobre los campos en que la qui
nuae crecfa, y allf, en ese sitio se
formaron los pueblos..." (Avila,
1966 (1598) : 137).

La huaca 1llamada Capi, situada en el
cerro de Quisco era una rafz muy grande de
Quinua de la cual decfan los hechiceros pro
cedfa el Cuzco y que mediante aQuellasw con

servaba.(Cobo, 1956).

En la regidn ayacuchana la Quinua era
ten estimada, qQue nada menos la zona donde
estuvo ubicada la capital del primer impe- -
rio andino se encuentra cerca al poblado ‘
que lleva por nombre el de este cereal:"Qui

nua'.

Es muy apreciado por sus mf{ltiples y
variados usos para la alimentacidn, para
aumentar la leche de las parturientas y ma-

dres lﬁctantes, los granos que se obtienen
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de las panojas son amargos por lo Que el
ague en la que se lava se ingiere para lim
piar el'estdmago como si fuese un purgante
ademds se utiliza para lavarse el cabello e
la creencia Que los hace crecer largos ¥y

abundantes (champd). Del t2llo, hojas y el
resto de las panojaé se obtiene 1la "Toqra"o
"Llipta" que aédmpaﬁan el "Chakchado" o el

"Alcullicado™ de la coca.

En el ritual de la herranza o "yerra"
del ganado usan la Quinua para esparcirles
encima, en el momento en que éstos salen del
corral después de haber sido sefialados,acom
pafiados por los ﬁastores Que llevardn la
"ofrenda" (coca, cigarros,;fldrés, carame -
los, rosquitas, puntitas de orejas y colas
de los animales) al "Tayta Wamani"; indaga-
do el porduéd se usa la quinua o la achita,
achis o kiwicha en este rltual, informan que
es para Que el ganado aumente, procree COmo

los granos ‘de estosvogreales.

En el funeral de las personas adultas,
luego del “;ntierraﬁ o sepelio, los acompa-
ﬁanteé, familiares, vecinos, éompadrés, fe—
tornan a la casa de los deudos donde inde -
fectiblemente se les conV1da un "tthe“Qpl
s0) de Qulnua hay la creencla de que con
esta merlenda, el difunto pria todos sus

"pecados" que en vida haya cometido.
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La "Mama Quinoa" era hecha de los ta-
llos, hojaé y panojés'de 1a misma piahta, a
manera de mufiecas y VGsfidas con atavios de
mujer y luego eran adoradas y ofrendadas pa
ra que ellas como "Madres™ pudieran prﬁcpé
ar”muchas Quiﬁuas, colocdndolas encima  de
los "U:r";‘x;é"‘ (porongos grandes) donde se guar

dan estos cereales.

MAMA CUCA (coca).- La coca (Brytroxylon Co-

ca),"és'una'planta cuyas hojas eumpién un

rol sumamente importante en los Andes, tanto

en el aspecto écdndmico,'sbcial,'politico y
sobre todo religidso, desde tiempos inmemo~
riales. |
"En la gociedad andina, la coca jue-
&3 un papel importante en la vida y
en las actividades del poblador an-
dino. La coca lo acompafia necesaria
mente en todes los rituales y actos
econdmicos, sociales, culturales,po
lfticos y también guerreros..."(Gon
zdlez-Rivera, 1983: 31).

Los primeros testimonios arqueoldgicos
del uso de 1la coca lo da F. Engel, al sur
de Lima, en el lugar denominado Asia,fechdn
dolo aproximadamente en 3,000 afios a.C., es
decir en el precerdmico; Cohen, en 1978, en
contré un bolo de coce (hojas masticadas o
chacchadas) al norte de Lima en el lugar de
nominado TanQue; Roger Ravimes, por su par-
te, refiere la existencia de hojas de coca

en Garagay, centro ceremonial perteneciente
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al Formétivo.

Los Dres. Lumbreras y Tello afirman Que
en el Antiguo Perd existia una actividad
mercantil entre la zona de Huaraz (sierra)y
la selva, mediante el truedque.

"...gracias a las hojas de coca dife
rentes grupos étnicos consegufan in
tercambiar los productos que necesi
taban para su alimentacidn y subsig
tencia". (Cavero, Yuri, 1989: 485).

Yacovleff (1934), citado por V. Liebs-
cher (1986), menciona el uso de la coca en
la costa peruana, en ofrendas funebres, en-
contrdndose bolsitas conteniendo estas ho-

jas.

Yuri Cavero indica Que en las excava-
ciones realizadas en Kawachi, principal cen
tro ceremonial de la cultura Nasca, se han
encontrado "Chuspas" (bolsas) para la coca
(Lam, 8), ademds de "bolos" (hojas mastica-

das) que demuestran el acto masticatorio de

las hojas en ritos ceremoniales.

Marfa Rostworowski (1973), afirma dque
durante el perfodo de la cultura Mochica en
la costa septentriéenal se utilizaba coca co
~mo demuestran las escenas rituales pintadas
en su cerémica'(Lam. 7 b;'c,.&), donde en-
contramos ademds persdnajes con el bolo muy
notorio en la mejilla, lo qﬁe certifica la

costumbre, posiblemente ritual, de masticar
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hojas de coca ("Chaccheo", "acullicado",

"mishquipa™, "hallpay".

Durante el Horizonte Medio, Towle y Ma
rio Bénavides, afirman que estudiando la i-
conograffa de la cerdmica Wari se deduce Que
la coca era utilizada en diversas activida-
des humanas, esPeéialmente en actividades
rltuales y mdglco-religiosas, ddndole mayor

prestan01a y sacralldad.

Melchor Oviedo, describiendo las ofren
das al dios Wari, dice que ofrecfan mafz ne
gro, y bolos de hojas mascadas y le pedfan
que les revele el paradero de iﬁs cosag per
didas.

Ramiro Castro (1981), da cuenta de Que
al descubrir y excavar una tumba en la Cos-
ta Central, con un fechado aproximado de
1,200 a.C., encontrd hojas de coca al con -~

torno de un caddver y debajo de su cabeza.

"La cabeza del difunto se apeyé sobre
un rollo de tela, debajo del cual ha
bfa un mazo de coca de 8 g. envuelto
en algoddn; entre la mortaja y el

“cuerpo habfa un peduefio atado Que en
volvia entre otros vegetales un fru
to de ldcuma, dos granos de mafz, ho
jas, flores y semillas de pacae y un
pufiado de hojas de coca, Entre las
ofrendas dispuestas sobre el caddver
la coca aparece sobre el hombro iz-
Quierdo en un paduete y en la parte
inferior izQuicerda, em una banda jun
to con un fruto de ldcuma se encon-
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trd semillas de coca, lag cuales apa
recen entremezcladas con las diver-
ses ofrendas". (Castro: 1981; c1tado
por Cavero Y. 1939 511}«
Durante los siglos XVI y XVII cronis-
tag espafioles y mestizos hacen diversas re-
 ferencias sobre esta "lloja Sagrada de los

Incag”".

Cieza de Ledn da cuenta que en Cumand
(Venezuela) era masticada la coca, Como tam
bién en el reyno de Nueva Granada, en Antlo
quia, Cali, Popayén (Colombla), en la  rTe-
gidn de los Otavalog (ficuador), como féﬁ;
bién en Bolivia, por lo dQue podemos afir-
mar que el uso de esta "Hoja Sagrada" es pa

nandina.,

La coca es una planta cuyo cultivo se
hace en nichos ecoldgicos Que van entre los
20C a 1,200 m.s. n.m. Y, entre climas Que os
cilan antre los 18° a 25° de temperatura,en.
regiones que Yuri Cavero denomina "Chaupi
Yunga" y selva alta en su trabaijo "LA COCA
'FOGLTA SACRA DEGLI INKAS": Importanza e uti
lizzazione nelle tradizioni culturali andi-

ni peruviani (1939).

.. In el Antiguo Perd los usos de la coca
fueron miltiples e 1moortantes. In el aspec
to econdmico, donde gracias a la subdivisié
articulada de la actividad socio-econdmica,

de una regidn mediante sl control vertical
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de pisos ecoldgicos, la coca servia para in
tercambiar productos con otras colonias ¥y

grupos étnicos.

Bs posible que la coca jugd un rol pa-

recido al de la moneda en las transacciones:

"Las cosas mds precindas que eran ob
jeto de intercambio en los mercados:
fueron el algodén, la coca, el ajfl,
el mafz y el charqui". (Borregan,A:
1948, citado po#“Cavero Y.,1789 :
520). il | 1=

In el aspecto social se utilizd la co-
ca para el "masticado";'“acullicado“,"chacu
chado", "mishkipa", "hallpay", etc., acompa
fiando actividéﬁes individuales, familiares,

comunales. (Lam 7 b).

"En varias ocasiones se reunen Como
invitados una serie de personas pa
ra planificar un evento complicado
tal como la organizacién de un fies
ta, la construccidn de uni casa(..
.) En estas ocasiones se pone laco
ca sobre un mantel en una mesa it
allf se reparte a logs participan-
ted (ais) A 14 wez Que He conoce
los detalles y s¢ planifican lasac
ciones a tomarse, se utiliza la co
ca para presagiar el éxito o tro-
piezos Que pueden suceder". (Mayer,
E. 1978: 856).

El "masticado" de la coca viene a ser
todo un ritual y.cdn normas de conducta muy
‘claras y marcadas como describe Catherine

Wagner. Hay un intercambio de "Kintus",(ho-

jas grandes, redondas) produciéndose asf



~76~

una recipr001dad simétrica, e3 decir, entre
hombres se cogen los Qulntus entre los de~
do3 pulgar e Indice, luego se asoma a los
labio$ y se realiza ol "samay" (aliento) y,
Se eleva una oracidn como en secreto, como
esta invocacién elocuents: "Madre Coca dame

" fuevea y l{brame del mal“ :

Guamdn Poma dice Que cuando se cosecha
ba maiz, papa, ocas o mashuas de tamafios PO
co comunes (muy grandes), se tenfa la creen
cia de que el dueﬁo morlria. Para COnJurar
este mal augurio, se hacia un ritual denomi
nado "Pacarlco" donde se cantaba el "Arawa-~
yo'ts se comfa carne cruda sin sal Yy se efec
tuaba el ritual de "acullicar" la coca, tam
bién hay un intercambio asimétrico entre
los hombreé ¥ los seres Sobrenat&;éies (dio
ses, huacas, wamanis, auquis) cada vez Que
se realiza el “Pukuy“ (soplar), dque es una

esen01al obllgaCLdn rellglosa.

La coca Juega un rol cultural importan
te, os un sello simbblico de amistad,de con
tﬁato, de reciprocidad.,

"Un hombre muestra su aceptacidn de
un cargo recibiendo un bulto de cg
ca del alcalde".(Wagner, C. ,1976;

Esta preciada "hoja sagrada" es pues

un vehfculo cultural adecuado de expresidn .

de los vinculos sociales de "dar ¥y recibir".
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También era muy apreciada en el siste-
ma redistributivo; por ejemplo el Inca rega
laba a sus sdbditos tejidos y hojas de coca,
para lo cual hacfa acumular este producto en
depdsitos éspeciales, y la gente Que lo cul
tivaba eran denominados "Pinas" o "Pinaq"se
ain W. ESpinoza,'quienes eran prisionerospo
liticos a causa del delito de rebelidn con-

tra el Inca o el Imperio.(Lam. 7 e).

Los "Pinaq" pasaban una vida penosa en
los campos de cultivo, donde soportaban cli
mas demasiado inclementes (mucho calor‘y hu
medad), aguas contaminadas, insectos y vi-
rus de terribles enfermedades, entre ellas
la "Uta" (Leishmaniasis) que los desfigura-
ban, mutilaban y devastaban (Lam. 5 e).

El cronista Matienzo afirma qQue el uso
de la coca no fue indiscriminado en la épo-
ca prehispdnica, estaba prohibido a la gen-
te del comin o "hatun runa® y sé8lo se les
permitfa en grandes ocasiones: festivida -
des, rituales; es durante la Colonia donde
su ugo especialmente para el "masticado" se
generaliza por sus efectos analgééicos; por
que quita el hambre, la sed, la fatiga, por
lo que se convierte en un elemento insepara
ble del poblador andino que tenfa un. durfsi

mo trabajo en las mitas mineras y obrajeras!

La coca era y es utilizada en la medi-
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cina: para curar ulceraciones mediante la-
vados y enjuagatorios con cocimientos  de
hojas de coca; en casog de impotencia mas
culina hacfan como un emplasto del "bolo"
(masticado de coca)'con el cual era envuel

to el miembro viril,

En los ritos del "Qayapu" (llamar el
dnima); "Pampapu" (enterrar una ofrenda) ;
"Qagqopa" (gobar con animales o productosal
enfermo); "Wischu" (ahuyentar o botar la en
fermedad); "Ticrapo" (devolver el "dafio" he
cho); "Dafio" (brujerfa), etc., es indefecti
ble la presancid de las hojas de coca.Bl cu
randero o "entendido" en todo ritual de cu-
ra01dn hace dQue el enfermo saque un poco de
coca que su V1rtua1 "médico" le ofrece de
su "chuspa" "plska" (bolsita) invocando al
espIritu con estas palabras: "mamacha coca-
cha montafia mus 1aq rapi". (Madre coca,’ hoga‘
milagrosa de la montafia que lo sabes todo),
luego realizard otro ritual denominado o 5
_kuy“ (soplar) para luego entregar las hoﬁaé
o coibgg;laa en ambas manos abiertastelth
randero, Quien "leexd" en ellas los males
Que aduejan al enfermo y, la manera de. cu-
rarlas, pucs segin la disposicidn de las ho

gas, sabrd el destino del enfermo.

Para fines de curacidn de tipo mégjco
efectuaban un acto en el Que se soplaba un

poco de coca al sol, ofrec1éndosela ¥y pidien



=T

do salud para el enfermo.{(Cobo, 1956, T.IV:
164).

La coca es indigpensable para curar el
"Mancharisqa" (susto); "Alcanzo" (posesidén
del organismo por la tierra, cerros, lasu-
nas, etc.); "Puduio" (enfermedndes cutdneas
por cmanaciones de ﬁapantialés); "Taspi" (in
-toxicaciohas a causa de emanaciones,'miaé—
mas); “Qaydé“ (dolor de estdmago producido
por el esplritu del muerto); "Wayra" (¢ olpe
de aire); enfermedades de origen psfquico y
parasicoldgico; también servfa en la  cura
de enfermedades virales y eruptivas como elw
"Muru" (viruela), "Yana muru" (viruela ne-

gna), el "Miskipirucht" (acarosis), etc.

Pero indefectiblemente su mayor uso es
t4 relacionado con las creencias y rituales
mdgico—religiosos, como un 1320, un nexo de
uni&n éntre los hombres y las divinidades,
entre lo terrenal y lo sobrematural, cargan

do su uso, de un significado simbdlico.

Se utilizaba y se utiliza coca para ha
cer ofrendas a los dioses, a las "Guacas",a
los "Mallquis o Wawges", al "Uamanl", a iés
"TXias", (TEn.T i).

REReTEE Y

Bartolomé de las Casas dice Qque entre
las ofrendas mds preciadas por los  dioses
estaban las "chaquira" (collares de oro,pla

ta, concha y perla, mullu o spondylos)y se-
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gufa en importancia la coca mezclada con la

"llamawira" (grasa o sebo de llama);

"Entre los sacrificios de las plantas
legumbres y frutos de la tierra nlngu
no Ilegaba en estimacidn a el que se
hacfa de COCA, la cual ofrecfan de mu
chas maneras: ‘unas veces la Quemaban
entera, y otras, después de haberla
mzscado y chupado su zumo, Sacrifica-
ban a la tierra derramando en ella co
CA, CHICHA y otras cosas, y hacfanle
ord;nnrlos sacrificios al tiempo de a
rarla, sembrarla y coger sus frutos
(ee¢) Al pasar por las APACHITAS y al
gunas otras GUACAS, le solfan echar
coca mascada, plumas de varios colo-
TeS o™ (Cobo, 1956: 104-105).

En las diversas festividades religio -
sas y en los rituales qQue se ofrecfa a 1los
dioses, la coca era elemento bdsico Yy pri-
mordial; por ejemplo, en la fiesta del Inti
Raymi, se ofrecfa al sol sacrificios diver-
sos, hasta humanos, y se lanzaba al astro
rey grandes cantidades de hojas de coca ex—
clamando: "Hadre coca ddnos vida, no nos cas
tigues",

"Sacrificaban demds desto y ofrecfan a
las dichas huacas, unos cestillos de
coca llamados paucaruncu Y unos que
llamaban paucarquintu...” (Molina,

1959; 37).

-Del mismo modo se hacfa en el eclipse
de la luna para "aplacar su cdlera“ y en el
rito denominado "Puranuqulo", Que era. ol

acr;flclo dedlcado al agua, donde se ofre
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cfa coca, como también para pedir fertili-
dad a la tierra, a las plantes y animales.,’
".eslos sacerdotes del Hacedor qQuema
‘ban por la mafiana un carnero blanco
y mefz, y coca y plumas de pdjaros
de colores, de-mullo, due es concha
de 12 mar, como dicho estd, rogando
al Hacedor diese buen afios,pues ' de
nada habfa criado todas las cosas
y d£doles ser, tuviese por bien de
dalles buen afio"s(Molina,Ibid:43).

La hoja de la coca era también utili-
zada como ofrenda en la construccidn de tem
plos, casas, puentes, reservorios, canales
de riego, etc., para bendecirlas y librar-

lds de espfritus malignos dQue la dafien.

Para la "qatipa" o adivinacidn se uti
lizaba y se utiliza hasta hoy hojas gran-
des y especialmente redondeadas llamadas
"Coca kintu", por cuyas formas y disposi-
‘cidn al sacar en peduefios pufiados y coloca
das al azar, se puede presagiar él &xito
o fracaso de una actividad, una empreosa ,un
ritual, una festividad, etc., Las letras de
un huéyho ayacuchano ilustran mejor lo afir
mado:

"Coca kintucha, hoja recdonda, hanmi
yachanki fiugapa suertyta, urqukuna
pi wagallanayta. (Kintu de coca,de
hojas redondas, tf sabes mi desti-
no, que debo llorar en las punas).

También se puede hacer augurios me~

diante el "chacchado", "acullicdﬁo“;'“mis~

8
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hquipa", "hallpay", para lo cual se coge u
na porcidn de coca con ambas manos y  con
mucha reverencia se coloca junto a la boca
"samichdndola" (echdndole un poco dé alien
to o vaho) y prohunciando la siguiente in-
vocacidn: "Mama coca kallpayte quntachiyay
supaykunamanta pakawaspa, tapusqayta wi-
llaykuway". (Madre coca dame fuerza, 1libra
me de los espfritus malignos y cuéntame o
avisame lo Que te pregunto); si al "hall -
par", al "aculliCar“, “maéticar? 0 hacerel
"acuchi", el sabor de la coca es dulce,es
de buen augurio, si es amarga y con mucha
insalivacién, es de mal agtlero.

"...5e lag acerca a la boca y con gran
solemnidad se pronuncia:'Ay cocacham
macha willaycama'...(mamita coquita,
avisame)..." (Gonzdlez-Rivera, 1983:
32).

Por eso, en la ideologfa andina, la
coca tiene un invalorable simbolismo sdélo
comparable con el mafz, la chicha, el mu-
1lu (spondylus), por lo que fue considera-

do y es hasta hoy un elemento sacro.

La mitologfa como parte de la ideolo-
gfa y el pensamiento del mundo andino nos
‘narra mitos y leyendas de origen, relacio-

. nados con estas hojas,

El Qué describimos a continuacidén fue-

recopilado en el Cuzco por Toledo y trang
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crito el afio 1571, el mismo dice Quo en tiem
pos remotos habfa una muchacha muy hermosa
pero Que por ser "mala de cuerpo", la mata-
ron y la partieron por la mitad, enterrdndo-
la después; y de ella nacid un drbol al due
1llamaron Mama Coca y Cocamama, y desde enton
ces la comenzaron a mascar, y la 1levaban en
una "chuspa" o "pishka" (bolsa).(Lam, 8), la
Que no podfan abrirla, sin antes tener cépu~
la’ con una mujer, en memoria de aquella que 
habfa sido muerta y enterrada; y dQue por eso
muchas Coyas y Pallas llevaban este  nombre
como: Tocto Coca, madre de Atahuallpa; Toctg
1lla Coca; Tocto Ocllo Cuca Coya, etc., amén
de curacas como Chafian Curi Coca, y due esto
lo oyeron a sus antepaéados contarles en al-

gunas noches de luna.

Otra variante de este mito y de origen
selvdtico es la siguiente, recopilado tam-
bién por Toledo, transcrito y publicado por
Levillier en 1940: cuenta due en tiempos muy
antiguos vivfa en una aldea una muchacha muy
bella, pero de costumbres muy livianas, Que
los habitantes de su pueblo preodupadds por
esta conducta lograron reunir al "Consejo de
Ancianos" para acusarla, fue"jngada por sus
pecados.y cdndendda a morir; cumplida la sen
tencia y para escarmiento de las otras jéve-
nes, ordenaron seccionar ol cuerpo en  dos

partes, pero anfos dque los restos mortales

. -
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fueran enterrados, observaron con asombro
que en el mismollugar del ajusticiamiento,

broté un arbusto de coca.

La coca fue considerada como una divi-
nidad femenina, por esta razén la "Mama co
ce" o "Coca mama", era representada por una
rama. de esta planta ataviada con indumenta-
rias femeninas y guardadas con gran venera—
cidn igual que la "Sara mama" (mafz madre),
la"Mama Axo" (Madre papa) o la "Mama Quina"
{(madre Quinua), para due ella asegurase 1la
fortilidad de la tierra, de los hombres,ani
males y plantas, para que ahuyente a las en
fermedades, pestes, espiritus malos,por ser
esta "hoja sagrada” alimento preferido de

los dioses.

Por todo lo anteriormente dicho vemos
qQue la coca es un producto de mucha impor-
tancia en la vida del poblador peruano de
ayer y de hoy, puesto Que no habfe ni hay
ninguns actividad comunal, agricola, ganade
ra, ceremonial ni ritual mdgico-religiosoen
que no esté présente, por lo Que fue y es,
hasta nuestros diaé, objeto de veneracidﬁ Yy

respeato.

Obsedquiar un pufiado de coca al pobla-
dor andino, es abrir las puertas de amigtad,
confianza, reciprocidad y socializarse con

el mundo andino.
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5.— SANKAY Y/O SAN PEDRO O HUACHUMA.- El "sankay"y/o

"Sanpedro"” (Trichocereus peruvianus y Trichoc ere

us Pachanei), son cactdceas propias de zonas Que
chuas y de ambientes muy secos; pueden tener 4,
B T 8% hasta doce "filos", "rayas", o "vien-
tos". '

"Los md€s solicitados son los de cuatro
(vientos) por considerarse Qque son ver-
daderamente curalotodo. Sin embargo,es
dificilfsimo encontrarlos (e...) Calde-
rén (el "Tuno") sélo los ha visto re-
presentados en algunos especimenes Ce-
rdmicos de la época prehispdnica.(ee.)

La mayorfa de curanderos utiliza para
sug tratamientos lozs sampedros de cin-
co, siete y ocho filos". (Gushiken,
1979: 34). il
En América, el conocimiento de sus propieda
des alucindgenas fueron descritas por algunos
cronisias cemoe Sahagun.

"Es indudable que el use de alucindgenos
es de muy antigua data en el Nueve Mun-
do:««" (Mllones, 1988: 22). °

En el Perd, a pesar de la poca referencia,
Qque de ellas hacen, es evidente qQue su uso es muy
antigue; una interpretacién comin de un motivo
Chavin (Lam. 9 a) presenta un Dios o un hombre
de algin rango Que cumplia una actividad especf-
fica, éste posee en la mano un trozo de cactus
de Sanpedro. Este hecho ha conducido a algunos
investigadores como Cané (1986) o Mulvany de Pe-
fialoza (1984), a pensar qQue los sacerdotes Cha-

vin, utilizaban este tipo de alucindgenos en las
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ceremonias y rituales hﬁgico-religiosos.

En la cerdmica Mochica (Lam. 9 b, e),Se re
presenta esta cactdcea, y el contexto en el que
se encuenfra indica que tuvo poderes mdgico-reo_
ligiosos.

De igual manera, en Nasca, los geoglifos,'
denominados "Arbol de la Vida", "Tres Cruces" ,
‘"pridente" o "El Candelabro" (Kauffmann,F.1980:
412) (Lam. 9 c) Que‘se encuentra en Pisco,l en
una‘colina dque se precipita al mar,pensamos que

sea la representacién del Sankay o Sanpedro.

Ayacucho estd ubicado en una zona Quechua
donde abundan diversos tipos'de cactf{ceas, en=-
tre ellas el "Sankay" y/o Sanpedro, las mismas
qQue aparecen en disefios Qonchopata (Lam 10 a,b,
c, 4, e) es de suponer Que esta planta tuvo un
51gn1flcado mfgico-religioso para “los antiguos
pobladores de esta regién y en forma particular
para los Qonchopata toda vez Que éstos disefios
ornan su cerdmica de tipo ceremonial- es posi-
ble Que siendo la sociedad Qonchopata, fundamen
talmente religiosa, el "Sankay" haya sido una
planta utilizada por sacerdotes, curanderos,gue
rreros, ete., y su.. uso haya tenido una importan
cia grande, en la medida en Que era un vehfculo -
de comunicacidn entre el hombre y lo sobrenatu-
ral, |

"so.la capacidad de suscitar en los huma

nos experiencias sobrenaturales, no fue
desechada, aundque es probable Que s1 uso
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quedara circunscrito a los nuevos es-
pecialistas". (Millones, Ibid: 36).

En una cerdmica Chimd, la répresentacidén de
una "huaira", "huayrona" o fundiciSh en cerdmi-
ca (Lam 9 d), nos muestra claramente que adquie
re la forma de una cactdcea por la forma cilfn-
drica.del ceramio, moétrando claramente lo Qué.
'§endria a ser los espinos, sugerimos sea la re-

presentacién del Sanpedro.

Es interesante destacar que los curanderos
tradicionales de la costa norte del Perd utlll—,
zan el Sanpedro cuando se comunlcan con 1as dei
dades de las montafias y 1agunas para curar en-
fermedades. (Donnan, 1976- 109,'01tado por Rein-
hard, 1987).

"Para los curanderos de la Costa, el uso
del San Pedro se fundamenta en Que me-
diante 61, 'se adduiere virtudes especia
les Que los tornan'capaces de curar a
sus pacientes(...)" (8e les denomina ) "ma
dre" o "genio"(...) No serfan pues en
este caso, las propiedades intrinsecaren
te mdgicas propias del brebaje, las que
determinan sus efectos terapéuticos, si
no la "madre" o el "genio":del cual son
portadores..." (Chiappe ¥ otros, 1985:

El "Sankay", "Sanpedro", o "Huachuma", es
.utilizadd}péra preparar un brebaje cdnoci&xcmz
:el nombre de "Cimorra" o "Cimora“; péra io que
el cactus es cortado en rodajas, remojado en

agua horvidarduraﬂte 7T a 8 horas hasta obtener

un concentrado.
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"El cactus es cortado cuidadosamente en
rodajas peduefias qQue se van echando en
un recipiente con agua, mientras el cu
randero dice en voz alta: 'San Pedro,
San Pedro,. por la virtud que Dios te
ha dado, permite ayudar a curar ya ver
los males de todos mis hermanos'", (Fri
sancho, D.,1986: 55). :

También se utiliza para hacer tortillas e

ingerirlas en los rituales de curacién.'

"Los huamanes de la maraca comienzan a
repartir calladamente tortillas de San
Pedro, comiéndolas y haciéndolas comer
por orden del brujo.(...) Este lleva a
sus labios una copa de Agua de San Pe-
dro. Acto seguido también da cuente de
una tortilla de las distribuidas.Se le
dilatan las fosas nasales. Se agrandan
sus negrisimos ojos".(Chiriboga,Carlos
y Sylvia, 1982; 16).

El Trichocereus Peruvians y el Trichocere-
us Pachanoi contienen una sustancia alucindgena
llamada mescalina, 1la dque les permite transpor-
tarse 2 un mundo espiritual muy eSpéqial de gz'an
luz, que los acerca a planos sutiles y divinos,
obteniendo cierta clarividencia; los levanta,
los avisa, les agudiza el sentido, y los Pro-
yecta a través de un "tercer ojo".

"Hay una cosa especial entre los curan-
-deros peruanos. Mientras el tibetano,

...l monje, hace el vuelo astral relajdn
dose, el curandero. peruano toma el sam
pedro, la misha; y entonces el estd sen
tado allf, estd despierto, pero su es-
pIfritu estd en Nueva York, estd en Bo-

livia, estd en Ayacucho y derepenterue
‘de estar en Trujillo, puede estar en
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cualquier otro lugar".(Gushiken,Ibids
56)4 ; e
Los curanderos nortefios enfatizan que las
virtudes del Sanpedro son propias del brebaje y
que mediante su ingesta la planta imparte la cg
remonia y asf mismo que ella les otorga la capa
cidad de "ver" todo lo relacionado con el ori-
gen de la enfermedad. -
" ..pordue el alucinégeno les "ilumina
la mente", les da poder adivinatorio,
para conocer a los causantes del da-
flo; les agudiza el ofdo y les permite
conversar con-las "pajas" (yerbas me-
dicinales), los cuales les indican
cual es la enfermedad y cual el reme-
dio que deben usar".(Frisancho,Ibid :
56). i
Otros efectos due produce el "Sanpedro",
"Sankay", o "Huachuma", aparte de los ya mencio
nados es Que produce vémitos y diarreas inconte
nibles, due son parte del ritual terapbutico ¥
que los entendidos dicen Que para curar males
del alma y del cuerpo se debe realizar primero
rituales de purificacién botando todas las co-
sag pesadas y téxicas Que hay en 681,

Estd demostrado que el brebaje tiene efec-
tos curativos como la expulsién del dafio,la"lim

pia"™ o purificacién del estémago, aseveran con

~ gran tonviccidn que en las materias fecales ex-

pulsadas se encuentra la sustancia dafiina que
causa la enfermedad, (huevo, hueso, aguja, pes-

cado, sapo, hilos, alfileres, espinas, etc.).
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(Chiappe y otros, 1985).

También‘se usa el “Sankéy" o "Sanpedro" co
locando directamente roda jas dpl cactus en 1as
uiceiaciones ¥y partes infectéaaéfy afectadas co
mo comenta Gushiken (1979); al dfa siguiente del
trétamieﬁto, preﬁia "chupé“ de la materia (pus)
la ulceracidn ha sanado, desolldndose como una
gran costra y dejando bajo ella una piel rosadi
ta como de bebd, sin huellas de la  enfermedad

purulenta y asduerosa.

Los brujos o curanderos no son "médicos"so
litarios, ellos tienen ayudantes que estdn pre-
sentes en los ritos de curacién y adivinacidn,
aparecen unas veces como "dngeles de la gﬁarda"
y otras como "sgeres malévolos" entre calaveras,
1échuzas, sapos, animales negros disecados, ca-
jas de yerbas, frascos de perfume, remojados de
tabaco en alcohol,’ bebedlzos, conchas, piedras

multlcolores h's brazos de pencas de sanpedro.

"Los huamanes cogen sendos cdntaros y co
mienzan a repartir medio vaso de agua
de San Pedro a todos los concurrentes
(¢es) los huamanes comienzan a  bailar
sacudiendo sus maracas (...) Luego el
anciano manda dQue todos se pongan de pie
¥y se sumen de inmediato a la danza.

El agua de San Pedro hace mayores efec-
~toas,- Los presentes sienten Que en  sus
venas se calienta la sangre, a punto de
hervir; y Que sus m@ntes se despejan,

llenas de euforia extrafia. El contoneo
cobra mds y mds vida. Huamanes y pacien
tes se sienten transportados a un mundo
desconocido. Y, cuando se les da la se-
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gunda racién de agua de San Pedro, la
barraca alberga a cincuenta posesos,
Que gritan, cantan, bailan, se contor
sionan en las mds grotescas posturas
(+.) mientras el brujo sorbe lentamen
te un vaso lleno del agua distribuf -
da". (Chiriboga, Carlos y Sylvia,Ibid:
17)4 '

Los campesinos ayacuchanos en la actualidad
usan todavia el "sankay" o "sanpedro" para "ba-
jar la calentura" (fiebre) y para el "tabardillo"
(insolacién), colocando rodajas delgadas del cac
tus a manera de emplasto en la frente y el cere
bro del enfermo, por. considerar dQue esta planta

muy"fresca" quitae el calor del cuerpoJ

Rodajas de la cactdcea remoaadas en agua se
usan para lavarse el cabello como una eSpeCLa de
"reacondicionador", aseguran Que hace crecer el

cabello abundante, sano y sedoso.

Otro uso que le dan a esta planta es como
"purificador" de aguas turbias para lo cué.l colo
can algunas rodajas del "sankay" en el recipien-
te donde es'td depositadé'eiﬁagua, a los pocos mi
nutos empieza a ciarificarse y todas las impure-
zag, tierra, étd.,("se sienta el Qoncho") se co-
1ocah al fondo del recipiente qQuedando el .agﬁa

muy cristalina.

En 1a textllerfa es muy aprec1ada, sobre to
do en el momﬂnto del te“160 de las fibras, pues
utilizando el agua en Que ha remojado rodajas de

cactus, se reafirman los colores, evitando el des
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tefiido: en la comunidad ayacuchana de Sarhua bs
artistas que elaboran las afamadas "Qellqas" o
"Tablas de Sarhua" usan el zumo del "sankay" pa
ra dar el toque final a sus pinturas, obtenien-
do un brillo hermoso a manera de barniz. (Eva-

nan, 1980: comunicacién personal).

Finalmente, con un sentido mdgico-religio-
so cultivﬁﬁ esta cactdcea en la puerta (muy cer
ca de ella) para librar sus casas y a los Qﬁoqg
ran en ella de "espiritus maligndé" (layqas,bru
jos, umas o cabezas voladoras, dardachas, su-
pay, etc.), como también para ahuyentar ladro-

nes.

PATI O WIRAPASNACHA.- De igual manera nos refe-

riremos sobre el culto al drbol: los 4drboles

también son considerados como seres con "alma",
por ejemplo los iroqueses crefan que cada espe
cie de 4£rbol, arbusto, planta o yerba tenfan su
propio espfritu y acostumbraban dar graéias a
estos espfritus.
"..slos drboles considerados como seres
con alma tienen virtud acreditada para
hacer que llueva o due el sol brille
sin nubes, due los ganados y rebafios se
multipliduen y qQue las mujeres tengan
partos fdciles.'. .*" (Frazer,4 1965:151)0
~BL-hombre ha ido desarrollando una serie
de concepciones acerca de las cualidades y po-
tencialidades de los €rboles y arbustos origli-

nando asf una seris de creencias, mitos, leyen-
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dés,‘ritos, etc., acerca de la fecundidad, 1la
ébundancia,’el exterminio,’ la muerte, la regeme
racién, etc.; explicado y plasmado simbdlicamen
te en disefios, el drbol simboliza lo real y sa

grado en las concepciones religiosas,’

También se cree que los drboles o espfri-

tus arbdreos otorgan lluvia y buen tiempo,’

"Con objeto de procurarse lluvia, los ha
bitantes de Monyo,(pueblecito de Birma-
nia Alta), escogieron el tamarindo mds
grande de los cercanos al pueblo y lo se
fialaron como escondite del espfritu(nat)
que ordena la lluvia. Ofrendaron des-
pués pan, cocos, pldtanos y aves (..s),
hicieron libaciones en honor del espfiri
tu del tamarinde y mds tarde, tres muje
res de edad madura, vestidas con trajes
de" fiesta 'y adornadas con gargantillasy
pendientes en las orejas, entonaron el
‘canto de la 11uv1a'" (Frazer Ibid:151~
152).

Miercea Eliade nos recuerda due el drbollm
llegado a simbolizar lo real y sagrado en las
concepciones religiosas de los hombres., Ila ima
gen del drbol no se ha escogido para simbolizar
Unicamente el cosmos, sino también para expre

sar la vida, la juventud, la inmortalidad,la sa
bidurfa. (1973: 328).

No seria nada raro Que 1os habltantes de

_”Qonchopata hayan compartido par901das o iguales
creencias y rituales con respecto a algin drbol
que crecfa y permanecf vivo en lugares sumamen-

te secos y dridos, lo due les llevarfa dquizds
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a pensar due dicho drbol o arbusto era el depo-
sitario de algin espiritu o deidad, ya due Se-
gin Luc Joly (1980), el £rbol une la tierra con
el cielo, nuestra existencia con la divinidad,
con la luz, con la pureza, con el bien; el dr-

bol es un mensajero.

En base a estos razonamientos y criterios,
se puede'pensar aunque de manera preliminar e
incompleta, el significado mdgico-religioso Que
tuvo en épocas pasadas un €rbol due crece en la
zona de Wari y Que es conocido con el nombre de
"Pati", "Wirapasfiacha" o como le llaman los pro
fesores Gonzdlez-Rivera "el drbol sagrado de los
Waris"; su nombre clentiflco es "Carlca Augustl
Harmg", (Lam 11).

El segundo nombre de este drbol es muy su
gestivo: "Wirapasiacha" que Quiere decir "Mucha
chita robusta o gorda", "joven gorda"; creemos
due haya albergado algin espfritu de sexo feme-
nino y'por lo tanto relacionado con el agua, la
lluvia, la fertilidad, ya Que estos drboles per
manecen casi todo el afio sin hojas, recubfiéndg
se de ellas con las primeras lluvias de diciem
bre; o duizds fuera morada de un espfritu  bi-
Sexual Que proporcionaba abundancia y riqueza.,' '
"esounos drboles‘muy extranog Que se cono
‘cen como "Pati", due casi nunca tienen ho
jas y parecen drboles secos; este drbol

no existe sino en a5001acldn con sitios
Wari..." (Lumbreras, 1975: 130).
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En la provincia de ILa Mar hay una hacienda
denominada Patibamba, lugar donde William Ié—
bell encontrd muchos drboles de "Pati" asocia -
dos siempre a ocupaciones "Wari", por lo que
creemos también due en Qonchopata, lugar seco y
carente de agua, hayan habido muchosg de estos
drboles, toda vez Que el ltigar tuvo ocupacidn W
ri (Wari Inicial), aseveracidén un tanto confir-
mada por el disefio de la (Iam.12 b, c, 4, e)due
tiene mucho parecido al disefio del petroglifo
Que Gonzdlez-Rievra demominan como tal (1983:
43). (Lam. 12 h).

Las due posgiblemente fueron impresas tanto
en cerdmica como en piedra por artistas ayacu-
chanos de entonces como una forma de perennizar
el 4drbol y sobre todo lo que 4ste significabapa.
ra ellos. En la regidn surefia de Ayacucho,en el
poblado de Uchu, en Sarhua, existe la creencia
de que el'"Pati" es el hogar de la "Pachaméma"
¥, como una forma de garantizar su.versidn,'dim_
cen due por eso el tronco de este extrafio drbol
adquiere formas humanas (brazos, muslos); consi
deran due es bisexual y por 1o.tanto gimboliza
fecundidad fertllldad pordue también los ani-
males bisexuales tienen la misma connotacidn en
el’ pensamlento mdgico-rellgloso del poblador an
dlno, estos anlmaleg blsexuales Son conocidos

como "Warls".(Gonzélez-Rivera- 1983).

. La edad qQue alcanzan o que viven los "Pati"
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es aproximadamente de 200 afiog, por lo Que los
pobladores de Uchu consideran due fueron "testi
gos de la creacidn del mundo"; estos drboles,al
cumplir su ciclo vital vuelven a la "Pachamama"
de donde se originaron, por estas significacio-
nes de larga existencia creemos Que posiblemen—
te fue considerado como el drbol de la inmorta-
lidad, tanto o igual que el drbol de la inmorta
1idad en el Asia, y por lo tanto serfa objeto
de culto, veneracidn y ritos por el poblador gya

cuchano de ayer,'

Actualmente los campesinos consideran AQue
el "Pati" es un tipo de "alcanzo", esto incide
en dque la planta alberga un espfritu o "fuerza
de la tierra" que llega a "poseer" o introducir
se en el organismo de las personas, causdndoles
malestares y enfermedades diffciles de diagnos-
ticar con la medicina cientffica, si esta enfer
medad del "alcanzo" no es curada a tiempo,el en
fermo llega a morir., Por esta razdén eviten coru
tar este drbol, recostarse o sentarse junto a
ellos por espacio prolongado, creemos que esto
Se debe al alcaloide fuerte due contienen las
hojas y los frutos.

"Los andlisis qQuimicos realizados en un
-drbol de. Pati- completo o sea con tllo,
ramzs, hojas y frutos, nos han propor-
- cionado importantes resultados, ya Que
contiene una apreciable cantidad de al
caloides cuyos efectos son de tal fuer

za que la molienda del vegetal para re
alizar el andllsls devid ser suspendl—
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da en la medida Que las personas Que

realizaban el trabajo en los ILabora-

torios de la Universidad de Huamanga

Se vieron afectados sintiendo fuor--

tes dolores de cabeza y una total deg

composicidn del cuerpo". (Gonzdlez-
Rivera, Ibid: 47).

Una campesina lugarefia de 90 afios (Bulogia
Qulspe), manifiesta que el Pati es "dlreccldn"'
indica el camino para "hanan", "uray", "ichugq"
y "alleq" (norte, sur, este y oeste) y Que siem
pre estdn en fila,

"Actualmente los pati no apareCen en un
“orden de regularidad, pero sf podemos
advertir que su disposicidn general es
alrededor del muro, en el interior del
recinto, como formando una galerfa en-
tre el muro y la hilera de drboles;por
supuesto, los pocos Que quedan no dan
esta imagen a primera vista, pero bas-
ta ponerlos en un plano para percibir-
los".(Lumbreras 1975¢ 131).

Eulogia Quispe agregza que sus antepasados
le contaron que los "aguelos Waris" usaban el
zumo de esta planta ("Yakun") para ablandar las
piedras, sélo asf habrfan podido hacer sus"gqell
qasg" (dibuaos,'lnclslones, decorados) en  este
duro materlal; también habrfan podido tallarilas
lozas para "Chedo Wasi" y hacer gentes, fdolos
en piedra" (comunicacidn personal) Todo esto

‘—~que cuenta Eulog1a~Qu15pe debe ser posiblemente

parte de sus mitos y leyendas,’

Lo cierto es Que en 1la actalidad no tie-

nen ninguna utilidad, las hojas que reverdecen,
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con las primeras lluvias de diciembre no sirven
de alimento al ganado, menos los frutos, tampo-
co sirve para combustibles (lefia), por ser un
drbol cuyo tronco es fofo, muy parecido a las
pencas de tuna cuando estdn secas (fibrosas).'

"..eactuialmente los mismos campesinos

Que viven en las cercanfas de las mi

nas no lo usan para nada.especial y

lo toman simplemente como un raro dr
bol silvestre". (Lumbreras, Ibid:130).

Es posible due el uso del "pati"™ haya teni
do efectos muy parecidos o iguales al del "San-
kay", "Sanpedro", o "Huachuma" y era reservado
a un sector social muy especial (nobleza, sacer
dotes) y utilizando en cerecmonias y rityalés Te
lacionados con el agua, 1la lluvia, la fertili-

dad y el ciclo agricola.



CAPITULO CUARTO

IV, DIOSES PROTECTORES DE LOS ANIMALES

Los dioséé protectores de los animales son per-
sona jes zoo-antropomorfos o animales idealizados que
identificdn sus poderes con poderes de la naturaleza
a los que se rinde culto y veneracidén por considerdr

seles sepa progenitora de todos los animales,

ELl hombre cree qQue algunos animales Son sagra-
dos y'é la vez peligrosos, Que estdn dotados de gran
des poderes sobrenaturales, por lo tanto son' mira-
dos con el sentimiento primitivo de terror religioso
en el dque las sensaciones de reverencia y a veces de

‘aborrecimiento se mezclan con igual intensidad; cree
Que comiendo la carne de un determinado animal ad-
~T""quiere no s88lo las cualidades ffsicas, sino  tambigh
las cualidades intrfnsecas Que caracterizan al ani-
mal, y si son considerados como divinidades,estd se

guro Que con la ingesta estd absorbiendo una  parte
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de la divinidad.

"..elos creeks, cherokees y demds tribus
emparentadas de indios norteamericanos
'*creen Que la naturaleza posee la pro-
piedad de transfundir a log hombres y
animales las cualidades de los alimen-
tos Que usan'.(..s) €l Que se alimenta
de carne de venado es, de acuerdo con
el sistema ffsico de este animal,mds ve
loz y sagaz Que el hombre Que vive de
la carne del desmafiado oso o de las iner
mes aves de corral, del ganado manso o
de la pesada cerda enlodad@.Por esta ra
zén varios de sus ancianos recomendaban
un régimen en las comidas (...)rara vez
comfan de un animal torpe o de movimien
tos pesados, imaginando Que transmitfan
al conjunto de su constitucidén  fisica
de una torpeza que les inhabilitaba pa-
ra ejercer con el vigor necesario sus
deberesmarciales, civiles y religiosos".
(Frazer, 1965: 561).

En cambio, entre la regidn de Nueva Guinea
y Celebes, la gente cree que desciende de cer -
dos salvajes, serpientes, cocodrilos, tortugas,
perros, anguilas; un hombre no puede comer un

animal de donde désciende,'de lo contrario ad-

Quiere la lepra o se vuelve loco.'

Ilay una aparente contradiccidn en las prdc
ticas de estas tribusgs due veneran o deifican a
los animales que habitualmente cazan, matan ¥y
se los Comen: 10 AQue_ James Prazer denominz,  la

OCGlCl6n del anlmal d1v1no

Para los indigenas norteamericanos el oso,
el bifalo, el castor, son considerados "Manitdig'

o sea divinidades que proveen de alimentos. Los
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del Estado de Carolina no molestaban a las ser-
pientes, cuando éstas venfan hacia ellos se pa-
saban al otro lado del camino, en la Creencia
de Que si mataban a una de ellas, la familia del
reptil vengarfa su muerte, matendo a uno de sus

hermanos.’

Entre los indios del Brasil, la "onza",ani
mal parecido al leopardo, es temido por sus de-
predaciones, cuando capturan uno de estos ani-
males en la trampa, lo matan y llevan su cuerpo
a la aldea en una especie de procesidn donde las
mujeres lo adornan con plumas multicolores,ade-
rezan sus patas con brazaletes y lloran amarga-
mente diciendo: '

"eesTo ruego que no te vengues en nues
tros peduefiuelos por haber sido atra-
pada y muerta por tu propia ignoran -
cia, pues no hemos sido nosotros los
que te hemos engafiado, sino tf misma"
(Frazer, 1965: 592).

Es cierto dque el respeto y reverencia a
los animales salvajes estdn condicionados a su
fuerza y ferocidad, pero también tienen respe-
to, quieren conciliar, mantener buenas relacig
nes con animalillos (gusanos, gorgojos,orugms,
insectos,'sabandijas), de las cuales esperan

beneflclos para preservar sus mleses,'cultlvos

y sus ganados-'a estos animalltos también 1les

rinden culto y sacrificios.

El siguiente es un método alemdn de librar

de orugas el huerto-
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"Después de ponerse el sol o 2 mediang
che, 1a duefia de la finca, o cualduier
otra majer de la familia, da la vuel-
ta a todo el huerto arrastrando una es
coba tras ella, sin mirar para atrds
e ird musitando: "Buenas noches,madre
oruga, usted deberfa irse a la igle-
sia con su marido."El portillo del
huerto dueda abierto toda la noche lms
ta por la mafiana", (Frazer, Ibid: 599).

En el caso de la sociedad Qonchopata se es
taria confirmando este culto a las orugas, toda
vez dQue el artista ayacuchano disefia y pinta en
su cerdmica el "Utuskuro",'"Utusi", "Utulshi",
"Utus", dque son orugas Que tienen predileccidn
por alimentarse del corazdn del mafz y las pa-

pas, (Lam.” 4 2, b, c).

Vemos entonces qQue la historia de la reli-
gidn es un prolongado intento de reconciliar\dg
jas'y distantes costumbres con nuevas razones
de encontrar una teorfa razonable para prdcticas

Que nos parecen en cierta medida absurdas.

Los primeros cronistas de Indias nos dicen
que los peruanos adoraban: osos, leones, tigres,
culebras, pescados, etc., y como tales eran sus
dioses, crefan que el primer pez Que fue creado
en el mundo de arriba parid a todos los demds y
se preocupd de enviarles muchas crfas para su

LT mantenceidng

l.~ Chode Chinchay (Felinos).- BEntre los dioses

del panteén andino el que tuvo mayor impor

tancia fue el poderoso felino, Que seginlas
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creencias mitoldgicas aparece en el cielo,
adornado por las siete cabrillas conocidas
como los "Kolika Qoyllur", progenitores y
padres de la humanidad. Entre otros atribu-
tos de esta divinidad estd el controlar ios
fondmenos de la naturaleza, agitar el mar,
la tierra, la atmésfera; producir la lluvia,
el granizo, el reldmpago, el rayd;‘prﬁdigar
los gérmenes due fecundan la tierra o enviar
los desastres, las peste y otras calamida-_

des.

La divinidad jaguar (felino) era cono-
cida con muchos nombres en la regién andi-
ha, tales como "ChoQe Chinchay", "Auqui Can
xa", "Kolla Qoyllur", "Fur", "Lari Illa",
"Ondoy", etc. Lari o "Tunu Lari" en aymara

viene a ser la sepa progenitora de toda la

familia humana.

Joan Santa Cruz Pachacuti lo represen-
ta en su carta sideral en actitud de Co=-
rrer, con la cola blandeada hacia atrds, al
que lo llama: "Chode Chinchay" o "ratfa.éa de‘
fuego" y dice ser apodado el "apu" de los
otorongos; Chode Chinchay es el nombre Qque
daban a la constelacidn de Orién o las sie-

..te cabrillas,’ =

Es evidente Que el felino ha jugado un
papel preponderante en el pensamiento mdgi-
co-religioso del poblador de ayer, ya sea

~por las especiales condiciones ffsicas del
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animal o por su imagen simbdlica, por eso se
le representa manteniendo su cardcter ani-
mal, eﬁgalanado de estrellas y atributosdue
simbolizan lluvia, granizo, reldmpago, fer-

tilidad, o como personajes zoo-antropomor-

fos,

Suponemos que por estos atributos 1la
figura del felino tiene un lugar preferente
en las representaciones del arte andino,ddn
dose una constante repeticidn de estos dise

fios en todas las culturas del Antiguo Perds

(Lam. 13) .

"El'Altar'(de Chode Chinchay) es uno
de los detalles mds notables de 1la
gran plaza.(...) Hacia el Oeste hay
una escalinata, llamada 'de los Ja-
guares', por la que se puede subir
a la plataforma occidental(...)(de-
corada) muy finamente con dibujos de
jaguares", (Lumbreras, 1970 a:81-86).
Este culto es bastante difundido enlos
Andes desde Chavin, instdndose incluso el

dominio polftico a través de su religidn.

Los guerreros de Cerro Sechin tienen
sus bocas Que se asemejan a las fauces del
felino; en Cerro Blanco hay construcciones

monumentales decoradas con ojos y dientes

" d'e'“_j_a.'guar'. '_"7-""_-‘_“_.-‘.1 T ;._.H,_“,,,_,_.A,.‘....s ﬂ s e L

"Estd, sin embargo, establecido Que estos
indios Chavin edificaron templos y este-
las imponente en honor a las divinizacig
nes del jaguar..."(Stingl, 1984:56).
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Lgicamente el culto al jaguar, como es
pecifiéa'el doctor Lumbrerés, no fue'solameg
te obra de sacrificados misioneros de um nue
va religién, sino due en el transfondo de es
ta primera conduista espiritual del Perd se
hacfa presente la accién del poder o la pre-
gencia de un estedo cuyo pindculo lo ocupaba
el supremo sacerdote de este culto.

"En la cuna de este reino estaba,pues,
su imagen terrible: su rostro cruel,
sus vigorosas mandfbulas y sus amena-
zantes colmillos de felino de presa".
(Stingl, Ibid:s 63).

Los felinos representaban en el Horizon
te Temprano el poder sagrado en el mundo an-
dino, estdn arriba y abajo como si aludiesen
a la fuerza conquistadora; el culto al jaguar
considerando a la personificacidn del mismo
o a sus poderes como elemento mftico dela le
gitimacién del prestigio social y, como tal,
su imagen no sélo servfa para reforzar cier-
tas ideas religiosas ante los ojos del pue-
blo, sino también para corroborar el presti-
gio y la dignidad de sus sefiores, incluso en
el mundo del m£s alld (Lam. 13 g). La figura

del felino antropomdrfico del Lanzdn y,{pos—

teriormente la del dios del bdculo, puede ser

fiﬁtefbréfadé‘coﬁb la repféééntacidn de una

deidad Qué contfoldba lbs fendmenos meteoro-
légicos y por lo tanto de la fertilidad de

plantas y animales.
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La figura del felino Chavin va addui -
riendo nuevas formas, va'variando-&e poSi-
ciones y elementos Que lo adornan a través
del tiempo y el espacio, dondé se desarro -
1lan lag diferentes culturas como se obser-
va en la (Lam. 13), pero el significado ¥y
lo dque representa dentro del mundo andino,

es lo mismo.

Asf observamos las diferentes modalida
des como se representa el dios felino en la
sociedad Qonchopata (Lam. 14), prueba irre-
futable de su presencia; su deificacidn ¥y
culto fue vigente en la zona ayacuchana ¥y,

tomando como base constataciones etnogrdfi-

cas, el felino aparece como la personifica-

cidn de la fertilidad en el mds amplio sen
tido de 1lo palabri, pero también puede apa-
recer como la expresidn simbdlica de la og
curidad y de la destruccidén, como el devora
dor insaciable, una especie de principio du
al muy comin en el pensamiento indfgena ame

ricano.

Rigoberto Paredes, nos dice Que en el

" Altiplano, el "Lari-Lari", es un espffiﬁamg

ligno due se hace visible en forma de sato

,grande ¥y colorado, posiblemente se'mate del”mmmm

puma que bajd‘por las noches a devastar el

ganado.

", eeEn los Andes, los pumas son con-
siderados como los gatos de los dig



BTl

ses de la montafia. (Casaverde,1970:
141; Mishkin,1946:463) due son en-
viados para cumplir sus deseos".
(Reinhard, 1987: 42-43).

Un mito de la cordillera de Huayhuash,
relataba como una deidad de la montafia se
transformaba en felino para COmersé‘el gana
do (Cardich, 1981: 7, citado por Reinhard,
1987).

"eseEl trueno era asociado con el mu
gido del felino (...) Los felinos
se encuentran generalmente en ma-~
yor actividad durante la noche, un
momento en el Que las deidades de
la montafia se cree también qQue es-
taban especialmente activas". (Avi-
la, 1975: 107, Valderrama y Esca -

lante, 1980: 242) (Citados por Re-
inhard, 1987: 43).

La creencia generalizada es due la dei
dad felino reside en las montafias altas a
las que por analogfa conocen con el nombre
o le ponen este significativo nombre.TEn Aya
cucho, una de las cadenas o cordilleras oc-
cidentales, ée denomina "Pumadawanga" (serd

vista por el puma),

La Barre (1948), sefiald due entre el
pueblo aymara, el puma era el sfmbolo prin-
01pa1 de una deidad que controlaba los fenG
menos meteoroldglcos. Por su purte Tello es ‘

crlbe sobre la asociacidn del felino con el
reldmpago en las montafias y el trueno en

la regidn de la comta (Tello, 1960).
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En las zonas tropicales se considera
al jaguar como guardidn de las deidades Que
controlan los fendmenos meteoroldgicos (Rei
chel-Dolmatoff, 1972; 58, citado por Rein-
hard, 1987: 42).

En la (Lam.’ 30 f) observamos figuras o
disefios de felinos voladores al que los an-
tiguos peruanos conocfan con el nombre de
"Ccoa", se crefa que este felino volador lm
zaba reldmpago de sus ojos, orinaba lluvia,
escupfa granizo y vociferaba produciendo el
trueno., Podfa ser considerado como la forma
misma Que addquirfa una deidad de la montafia.

"El papel de un mitoldgico felino vo
lador llamado Ccoa era (y en algu-
nos casos adn lo es) importante en
los Andes con relacidn a la fertili
dad". (Reinhard, Ibid: 44).

Gow y Condori (1982), nos dicen que en
tre los Quechuas actuales existe la creen-
cia de qQue el "Ccoa" es uno de los sirvien-
tes del dios de la montafia y que también re
side allf. (Lam. 30 f). :

Se cree también que el "Ccoa" es patro
cinador de los hechiceros; este concepto de
un felino volador asociado a fendmenos mete
_g;g}ggiggﬁﬂymggn los especialistas en ritos-
no ée“Iiﬁita“sdiala loé Andes, también se
halla extendido por la zona tropical de Amé

rica del Sur e incluso en Mesoamérica, con-

siderdndosele guardidn de las deidades dque
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controlan los fenémenos metereoldgicos. (Rei
chel-Ddmatoff: 58, citado por Reinhard,l198T:
44).

Lag: creencias mitoldgicas sobre el fe-
lino son vastas, como por ejemplo Que el ti
gre o la madre de 8ste, a veces ataca al sol
¥y a la luna para devorarlos, por eso Se pro
ducen los eclipses y la gente lanza gritos,
1lora;'a20tan a los perros para Que aullen,
tiran piedras y flechas al cielo, tocan tam
bores, pellizcan a los nifios para que 1llo-
ren a gritos, tocan "tinyas" para distraer-
lo a fin de Que suelte a los astros ataca-

dos y &stos puedan resucitar,

Lévi-Strauss (1988), dice Que en la zo
na del Amazonas, la rana puede convertirse
en jaguar, otras veces la rana figura como
madre del jaguar o puede ceder su lugaraun
jaguar macho amo del fuego, también en un
mito Bororo el jaguar es el poseedor del fue

go, al que el hombre logra robarle,

Algunos cronistas informan Que los chan
kas ademds de tener como pacarina la laguna
de Choclococha, decfan descender de un"ledn"
¥y, por lo tanto, le temfan y adoraban como
“divinidad y le regalaban con un ritual en
" el cual eran sacados dos docenas de indios
pintados y cubiertos con pieles de leén o

puma (Vdsduez de Espinoza, Cap.T74, p.510,ci
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tado por Gonzdlez-Rivera, 1983:98).

El Dr. Efrafn Morote Best (1975), dice
qQue Uzco, ozcollo, significa felino,leén an
dino, puma, y due Betanzos indica que Usco-
vilca era sefio# de "Paucaray" (Pucaray),que
vendrfa a ser el territorio due ocupéd la an
tigua ciudad espafiola de San Juan de la Fron
tera de Huamanga. Es muy posible Que el nom
bre del legendario héroe chanca "Uscovilca",
fundadorlde los "Hanan Chancas", tenga rela

cidn directa con el nombre de la divinidad.

En la provincia de La Mar, en Chapi,
hasta hace una década atrds se realizaba un
ritual propiciatorio denominado "Usco,Usco,
Uscollay", donde alrededor de 20 mozos de
contextura recia, bailaban cubiertos de pig
les de pumas y tigrillos todo el dfa, amén
de competencias de fuerza y resistencia, pa
ra pedir a la progenitora de estos animales
que respete el ganado y mande abundante 1lu
via para las chacras. (Isabel de Carrillo 70
afios, comunicacidn personal).,

"Cubrirse entonces con el cuero de los
animales pudo tener funciones distin-
tas a la necesidad estricta de evitar
el frfo. Todavfa hoy las pieles y es-
Ppecialmente las que recubren la cabe-
za de venados y felinos constituyen el
atuendo de los danzantes o de quienes
van a participar en competencias de

fuerza en losg Andes Centrales".(Millo
nes, 1988: 22).
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También toman y comen sangre y carme
del animal, en la creencia de qQue adquirirn
la valentfa y fuerza del ledn, finalmente se
untan brazos y ﬁiernas con la grasa de es-
tos felinos para dque estos miembros sean o

tengan mucha fuerza.

Machadway (Serpientes).- Bernabd Cobo dice

que los antiguos peruanos veneraban una es-
trella cuyo nombre era "Machaqway", la dque
se hacfa éargo y entendfa de la conserva-—
cién de serpientes, para que éstas noles hi

ciesen dafio.

Es que en la creencia popular cada uno
de los seres vivos terrestres tienen en el
cielo sus progenitores que 3¢ encargan de

su cuidado y multiplicacidn.’

El "Machaqway", "Madta uru" o serpien-
te son animales considerados como seres que
tienen facultad de vida, obran con mucha asg
tucia con el hombre y con otros animales,
ejerciendo una fascinacién hipndética.

"Pero la serpiente era astuts mds que
todos los animales del campo Que Je-
hovd Dios habfa hecho".(Génesis 3,1).

.Estdn ligados por simple semejanza de
forma al agua yiéAsus movimientos, estdn re
lacionados con el sol, la vida, la tierra,
la fertilidad, por lo %ue también se les con

sidera como un signo fdlico conectado con
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el principio masculino de la genoeracidn;

ellas son el agua y la savia, el rfo y el
4drbol. Su poder és:ambivalente, puede conce
der y negar, puede hacer el bien y el mal

de acuerdo al comportamiento de los hombres

"J..B2jo su aspecto previsible son be

néficas, bajo aspectos imprevisibles
son maléficas. Su aspecto previsible
de noche, e¢s el doble "lMayu" la vfa
14ctea qQue contiene agua y los gérme
nes de todo lo que hay en la tierra,
su aspecto imprevisible es el reldm-
pago". (HocQuenghem, 1984: 152),

La serpiente o culebra fue objeto de
culto y veneracidn mucho antes de la apari-
cidn de la historia escrita, envuelto en la
mitologfa y leyenda. Casi todas las civili-
zaciones antiguas se inclinaron hacia ella;
su figura fue dibujada en paredes, cucovas,
papiros, eun estatuas, en petroglifos, en ce
rdmica; ha sido siempre una constante, ejer
ciendo una gran influencia en el pensamien-

to mfgico-religioso de la humanidad,

El cuerpo del reptil ha sido utilizado
por el totemismo y, una o mds partes de é1,
para usarlo en brebajes con propdsitos medi
cinales o prdcticas de brujerfa; para  los
‘eristianos es un simbolo negativo, es el sim
bolo del mal, del pecado, representa al de-
monio. |

".edijo a la serpiente: por cuanto eg
to hiciste, maldite serds entre todas
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las bestias y entre todos los anima
les del campo; sobre tu pecho anda
rds, y polvo comerds todos los dfas
de tu vida". (Génesis 3-4).

Uno de log sfmbolos mfs interesantes y
antiguos es la gscrpiente unida a un cfrculo
y unas alas, conocido con el nombre de "Ura
eus" que se encuentra en los jeroglifos egip
cios y también en Méjico, aunque en este Ul
timo tiene una variante, due consistec o dos
serpientes entrelazadas formando un anillo
Yy en las fauces de cada serpiente se ve una

cabeza humana.

Otras veces aparece la serpiente mor-
diendo su propia cola y asf también forma
un anillo, se interpreta como que el infini
to estd continuamente reabsorbiendo lo Qque
crea.

"...puesto dque la serpiente parece mo
rir, pero sdlo para despojarse de su
piel vieja y aparece en una nueva..."
(Turner, 1973: 60).

Es posible dque la serpiente sea divini
zada por el poder himndtico Que ejerce so-
bre los animales y el ser humano, bajo su

mirada penetrante pierden el control,no pug

den moverse ni reulstlr el ataQue, se ha ob |

servado por e;emplo Que los pdjaros al caer
ba;o el influjo de su hipnotizante mirada,
no sélo no tratan de huir, sino por el con-

trario se acercan hacia sus fauces aundue
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emitiendo chillidos de descontasnto.

"Se ha notado Que usualmente la ser-
piente estd enrrollada y con la ca-
beza en alto cuando est{ ejerciendo
su poder de atraccién, asf que posi
blemente esta posicién de alguna ma-
nera aumenta su fuerza magnética.
(Diario "La Republica", 14-X-1984).

La serpiente es también compafiera cons
tante de "layqas", brujos, curanderos, he-
chiceros; se cree que es el medio a través
del cual los espfritus invisibles o los mig
mos dioses se manifiestan a los mortales.

", .ee8tos hechiceros tienen y crfan
sapos y culebras y los alimentan pa
ra servirse de ellos" (Guamdn Poma,
1956: 196).

En Haitf emplean la culebra en el ri-
tual de la magia negra, el culto a la ser-
piente forma parte de muchos ritos secretos
del Vud{, donde estd presente este "reptil
sagrado”.

"El espfritu de la culebra toma posg
sidn de los sacerdotes y sacerdoti-
sas Que caen en trance y hacen pre
dicciones consultando con las cule-
bras, de poderes sobrenaturales".
(Diario "La Repdblica", 14-X-19814).

Los indios Hopi de Arizona, en Lstados
Unidos, bailan una danza "de las serpiented!

"Muy pocogs tienen acceso a la verda-

dera ceremonia donde ellos danzan o
desfilan- en una procesién con ser-
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pientes de cascabel entre log dien-
tes(.+s) al final de la  ceremonia
se liberan a las serpientes cascabe
les en direccidn a los cuatro pun-
tos cardinales. Esta ceremonia tie
ne el propdsito de atraer la lluvial
(Diario "La Republica", 14-X-1984).
En cambio los indios Seminolas evitan
a las serpientes de cascabel, pues temen Que
el alma de una serpiente muerta incitaa sus
parlentes a tomar venganﬁa. Los 1ndlos Che~-
rodques creen ver en la serpiente de casca-
bel al jefe de la tribu de las "Serpientes",

Por lo Que les temen y respetan.

In los Andes se congidera Que las ser-
pientes personifican al reldmpago, a la 1llu
via, al agua, la fertilidad, por lo tanto
‘fue venorada y deificada por los antiguos
pobladores del Perd (Lam. 15), mo tivo pox
ol cual se le edificé templos y adoratorios
Yy se le representd en las diversas manifes-
taciones de su milenario arte (cerdmica,tex
tiles, ésculturas, petroglifos, orfebrerfa,
etc.').

En la cerdmica de Qonchopata aparecela
figura de este reptil disefiado en diversas
posturas y ornadas con diversos motivos co-

mmo ‘podemos observar on la Tdminz NO 16.

La figura de la serpiente ha sicdo en
vuelta en la rama de la mitologfa y la leyen

da, y casi todas las civilizaciones anti-
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guas se inclinaron hacia ella. Una serie de
pensamientos, valores y conceptos arraiga -
dos en la creencia de los hombres ha segui
do ejerciendo una gran influencia sobre el
espIiritu de la humanidad.

".eela serpiente es un sfmbolo de la
animalidad con todo lo Que esto im-
plica de vida, de instinto y de a-
gresividad. Este simbolo estd refor
zado cuando el dibujo es bicéfalo".
(Joly, 1980; 108).

Los mitos relatan como este reptil pue
de transformarse en rfo y luego en reldmpa-
go. Hasta la actualidad en muchos poblados
Yy zonas de Ayacucho, la presencia del "M —
chagway" o "Madta Uru" significa Que llove-
rd.

Un mito amazdénico, sobre el origen de
la cerdmica pintada, refiere Que un hada com
pasiva Que 1dcgo se transforma en serpients,
ensefié a una joven (herofma) a elaborar o-
llas magnfficas, La serpiente, luego Que la
joven le da un beso nuevamente se transfor-
rﬁa en hada y ensefia a su protegida a pintay’

barnizar y decorar cerdmica.

oy el iiito~de "Urpiwachac" (1a que pa-
re pdjaros), esta diosa vivia cerca a Pacha
ucamaé con sus dos hijas solteras custodia -
das por dos serpientes. En este mito,el rep
til harfa de guardidn u custodio de la divi
nidad,
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En el mito de "Huathiacuri" y "Chaupi-
fiaca™ (lluarochirf), el padre de Chaupifiaca
enferma pordque en el techo de la casa  hay
dos serpientes y un sapo de dos cabezas, ¥y
el ordculo dice que sdlo senard si matan a
las serpientes y al sapo bicéfalo. Valcdr-
cel nos dice Que la sérpiente y otros anima
le

4]

bicéfalos son representaciones metonfmi
cas de la inmortalidad y la regeneracidn.
(Lams 16 g).

En la zona de Ayacucho este reptil tam
bién juega un papel imporiante en el pensa-
miento mftico de sus pobladores. Asf{ por
ejemplo, en Pacaicasa, hay la creencia de
que si el "Magta Uru" (serpiente o gusano
joven y fuerte) cruza a dos personas y las
separa, es presagio dque una de ellas mori-
rd.

Un anciano de Qonchopata, de 95 afios,
(Pedro Alanya) cuenta due algunos magueys
(t21lo de la cabuya o £gave americano) cre-
cen retorcidos adduiriendo formas capricho-
sas semejantes a serpientes en diferentespo
siciones, pordue en la raf, de esta planta
vive y anida una gran serpiente "Mama la-
"."'"'*g__",."'"'*-*'-’”"“‘*'**“\__“_"‘““-“chaqway-" “(Madre serpiente) y, por lo tanto,
"uriva" a la planta Que la alberga regene -

rdndose en ella,’

La serpiente es un elemento mdgico en
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manos de los enamorados due duieren ser co- -
rrespondidos por las desdeflosas amadas. In
la zona de Jan José de Ticllasg,provincia de
Huamanga, los "magqtas" o mozos  casaderos,
cuando son rechazados on sus reduerimientos
amorosos por las mozas casaderas, "pasiias",
procuran cazar una serpiente, conseguira co
mo de lugar unos cabellos de la pretendida,
los cuales envueltos y enredados en hilos
multicéloreS'son depositados en las fauces
de este reptil ya muerto y llevados consigo
en el bolsillo como talismanes de amor o
amuletos. Aseveran due con este sortilegio
las "pasfias" caerdn en sus brazos indefecti

blemente.

En Quinua y en casi toda la  serranfa
ayacuchana, los cabellos qQue se desprenden
al ser lavados y peinadog, son cuidadosamen
te recogidos, enrrollados y tirados al fo-
gén para que se consuman, de lo contrario da
rfan origen a culebras y la duelia padecerfa

de terribles dolores de cabeza,

En la comunidad de Pallccacancha (Vig
chongo), los "laydas" o hechiceros que quig

ren hacer "dafio", utilizan este animal al

~-qQue pinchan con espinas, agujas y alfileres,

luego de hacerle morder un trozo de vestido,
cabellos y suciedades segin sea el caso, o

lz. maldad que quieren infringir,’
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Este reptil también es utilizado en la
medicina popular para curar luxaciones, fi-
suras y roturas de huesos, para lo cual co-
gen una serpiente y la desollan viva y con
esta piel adn fresca envuelven el  miembro
fracturado a mancra de una venda eldstica,a
sééﬁran que con este procedimiento el hueso
fracturado o contuso Quedard en su lugar, y
totelmente inmovilizado. "Agarra mejor Aque
el yeso, es como un eldstico" (comunicacidén
personal de Tedfilo Quispe, 65 afios, famoso
huesero de Wichqana). La grasa también es
utilizada para hacer fricciones en ‘casos
de artritis, reumatismo, dolores de espalda
o "Chiri pasasqa" (que ha absorbido frfo),
ageguran due la grasa es caliente y saca el
frfo.

Tn la zona selvdtica de Ayacucho (San
Francisco, Pichari, Santa Rosa), dicen Aque
quien come carne de culebra no envejece, ni
tiene arrugas on el rostro, por eso estos
animalitos cambian de piel cada afio,del mig
mo modo la piel humana rejuvenece, le nace

carne nueva y rosada como la de los bebés.

En una pequeiia tienda de la antigua ca
.1le Sogqiagato, lugar de paso forzoso para

loé'caminantés‘de los barrios de Belén, Qui
nuapata, Yuragq-Yuraq, Jargampata, Huascahu-

ra, Rancha y Bocos, don Celedonio  Janampa
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vende entre sus "remojados" (cafiazo con yex
bas medicinales), el famoso "Culebrdn" (hua
manripa, caflazo y serpientes remojadas en
un botelldn). Segin don Celedonio,' es un re
medio efectivo para la pulmonfa (costado),

neumonfa, bronquitis, etc., y lo mejor dice
don Celedonio frotindose las manos malicio-
samente y con una sounrisa pfcara "levanta el
dnimo a los hombres" o sea Que también se
le atribuye a la serpieante propiedades afro
disfacas. Preguntado cémo es Que cazd ton-
tas serpientes para preparar el culebrdédn,él
respondid que el sol es enemigo de ellas, y
dque para cogerlas, una vez Que se lag ubic&
debajo de pedrones, cabuyas o dentro de las
chacras, el cazador de serpientes debe mi-
rar el sol, entonces ellas se Quedan parali
zadag, Quietecitas, de igual forma uno  se
libra cuando va a ser atacado por ests sa-

bandija.

Finalmente, en nuestros tiempos la fi~
gura de la serpiente permanece presente, co

mo sfmbolo de los médicos en el "Caduceo".

Amaru.- Dentro de la mitologfa andina mere-

ce especial moencién la presencia de una gi-

- gantesca .serpiente de poderes sobrenatura-

les denominada "Amaru".

Tl "Amaru", segUn el pensamiento andi-

no, reside en la tierra, en las lagunas y
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ayuda en la distfibucidn del agua destinada
a la agricultura.(XKessel, 1980)., E1 amaru
es considerado como agente fertilizadorcan
do baja de las montafiag; John Earls e Ire-
ne Silverblatt dicen due este animal estd i
timamente asociado a fuerzas explosivas tan

to atmosféricas como subterrdneas,’

Por su parte Juan Ossio nos hace notar
que al sfmbolo €ténico de la serpiente, fi-
gura con el nombre de "Amaru".

"Amaru serpiente, un ser fabuloso y
monstruoso, dragédn con cuernos de
fuego Que se aparece de las entra-
fias de la tierra causando un terre
moto o una erupcién. Segin otra wer
sién el dragén viene con las inun-
daciones", (Liebscher, 1986: 68).'

Sobre la relacidn del "Amaru" y las i-
nundaciones, existon leyendas que se ocupan
del cardcter dafiino y destructivo del "Puca
Amaru" que e3 un animal fabuloso Que Vive
en el agua y agita en la estacién de las
lluvias hasta el punto en qQue 4ste se des-

borda y causa terribles inundaciones.

En Huancasancos y Choduehuarcaya, dos

comunidades ayacuchanas, los "pudquios" (ma

__nantiales) se relacionan con el "Amaru".

En Sarhua es concebido como un animal
de poderes extraordinarios dque vive en las

entraiias de la tierra, se desliza como ser
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piente desde la cumbre de las montafias para
fertilizar las sementeras, pero también es
destructor cuando en formé de animal salve-
Jo se precipits como huayco de agua y barro

para castigar al pueblo pecador.

Tn la comunidad de Totora (Tacna), se
realiza el rito del "Amaru", dios del agua,
Que se efectda al inicio del ciclo agricola
con 1la limpieza y apertura de los canales

de riego.’

Creemos Que las grandes serpientes Que

- aparecen talladas en el arte Chavin sean re

presentaciones del "Amaru", pues Donald ILat
hrap dice estar convencido Que estas culg
bras son ciertamente constrictoras y mds es

pecificamente "Anacondas".

0 quizd sean la representacidn de 1la
famosa "Yacumama" (Madre del Agua),boa cong

trictora de nuestra zona selvdtica,

"eseeS uno de los motivos mds comunes
y estdn reproducidos plenos de rea -
lismo y vida, particularmente ser-
pientes de cascabel y corales en ac
titud de arrastrarse cautelosamente,
o en posicidn de ataque con la cabe-
za en alto y la lengua afuera..."(Ca
rrién Cachot, 1955: 36)

v~ Poro -también el "Amaru" estd concebido

como un feroz animal éalvaje (Lam, 16 i, j)
(toro irojo y/o cerdo), otras veces como un

cuadrdpedo rechoncho, cuerpo de cerdo colo-
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rado y cabeza de varén feo, sale en las a-
guas torrentosas que se deslizan tempestuo-

samente sobre la superficie de la tierra.

Manuel Bustamante anota que el "Amaru"
es un animal feroz due causa las avenidas,
pordque vive en los lagos de donde nacen los
rios y, cuando son vistos por mortales im-
prudentes, se lanzan al agua produciendo el
rebalse Que constituird la avenida, los po-
bladores andinos lo llaman "Puca Amaru"(Ama
ru colorado). |

"eeolos toros salvajes de las monta-
flas estdn asociados con logs dioses
de la montafia (y due en los aludes)
los toros mitoldgicos estdm senta-
dos sobre el aluvién".(Reinhard,
1987: 38). '

En Ayacucho sigue vigente la idea de
que tras del cerro Picota hay una 1aguﬁa
Que es la morada del "Amaru" Yy segin el com
portamiento de los pobladores de este asen-
tamiento, el "Amaru" podfa dormir tranquilo
y apacible, pero si los hombres se portaban
mal y se olvidaban de hacerle su "Pago" u
(ofrenda), la deidad montaba en célera, sa-
1fa de la laguna con furor, haciendo rebal-
“sar el agua y precipitdndose cuesta = abajo

“spor las Quebradas del cerro Picota, destru-

~yendo a su paso viviendas, plantas, anima-
les y a veces cobrando victimas humanas.("A

marum paguta rurakurun": El Amaru cobrd su
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ofrenda).

Otra leyenda ayacuchana cuenta Que el
"Amaru" vive tras la Picota en una laguna,
pero bajo la forma de un toro salvaje (sall
dqa), sujetado poxr cuatro cadenas y segin el
obrar de la genté; estas cadenas van debili
tndose hasta Que a veces se rompen; en ton-
ces el "salldqa toro" (toro salvaje) se pre
cipita sobre la ciudad en forma de aluvidn
turbio, colorado (Puca. amaru), arrasando a
su paso todo lo Que se le oponga (animales,

plantas, drboles, casas, seres humanos).

Este mito estarfa reforzado por la exig
tencia de un lecho seco de rfo Que precisa-
mente baja de la Picota, lecho Que lleva por
nombre "Ado waydo" y, en cuyas inmediacio -
nes se ha encontrado restos materiales de un
asentamiento rural de la época Vari, contem
pordneo a Qonchopata, donde las excavacio -
nes del arquedlogo José Ochatoma demuestran
que al este del primer asentamiento, el lu-
gar estd vinculado a un centro ceremonial po
siblemente vinculado con el culto al agua,
con entierros en tumbas primorosamente ela-

boradas con canto rodado.’

% Al nor-este de este yacimiento, anti-

‘guamente existfa una laguna denominada "Kich

kaqocha" (laguna rodeada de espinos). ILa

existencia de esta laguna llamaba la aten-
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cidn de los ayacuchanos, pues estaba ubica-
da en un lugar sumamente drido, 8in aparen-
te origen, posiblemente su formacién se de
bfa a filtraciones subterrdneas;lagunas que
por los antiguos ayacuchanos eran considera
das como "encanto", apelacidn que da el po-
blador andino cuando no sabe o no ve el ori
gen y el fin de algo, y sélo se da explica-
ciones a través de sus ideas mdgico-religio

SasS.

La Jltima vez que el "Amarn" Qué vive
tras la Picota montd en cédlera, y se preci-
pité sobre Huamanga ("Amarum toqyaramura’™),
fue el afio 1928, segdn recuerda Domitila Cu
ri, de 89 afios, cuando un gran aluvién de
agua, piedras y lodo cayd desde la Picota,
arrasando con todo. La furia del agua dice
Que penetrd en caszas, templos, calles, lle-
gando la altura del agua en algunos casos a
un metro y medio. Doila Domitila recuerdai¥o
estaba cocinando, recuerdo mucho un teqte de
alverjas y mazamorrs de durazno, cuando el
"Amaru" reventd, con gran bulla empezé a ba
jar y en escesos minutos vi como del cimien

to de mi cocina comenzd a salir agua hacien

_.do un peduefio ruido como si hirviera, al po

co rato toda la cocina estaba llena de agua,
las ollas, los platos, los cuyes, comenzamn
a flotar, sall desespernda y vi Que en el pa

tio mis gallinas y demds animalitos también
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flotaban; entré a mi cuarto, el agua ya ha-
bfa tapado las camas; me acordé recién  de
mig dos hijitos quienes felizmente  habfan
atinado a subirse por un desnivel de la pa-
red al techo, de allf no podfan bajar ni yo
subir, con el agua casi en el pecho ¥y con
gran esfuerzo logré ubicer dos teblones que
tenfa y alcanzarles a mis hijos y yo subir
al techo, sobre las tablas nos acurrucamos

toda la noche, con mucho frfo y hambre, y

con gran terror, observd que el agua sesufa
en la misma altura, bajé y con desesperacidn
encontré el pico y abrf un forado en la pa-
red del cuarto por donds salid el agma yazf
1libré gran parte de mis cositas; aunjue mds
tarde tuve que afrontar un problema  judi-
cial con mi vecina pordue la pared dque ahu-
qué havfa sido medianera. Cuando logré sa-
lir a la calle en busca de alimentos para
mis hijos, todas las calles estaban llenas
de agua, piedras, barro; el "Amaru" habfa
llegado hasitx el Pardue (Plaza de Armas) ¥y
se habfa perdido por la Glorieta. Seguramen
te de 2l1llf entrarfa a su otra casa, el rfo
"Lameda" (Alameda) pordque dicen que el "Ama

ru" no puede vivir fuera del agna, como no

" podfa regresar inmediatamente a la  laguna

que estd dotrds de la Picota habrfa buscado
su otra morada, por eso no le importd pase-

arse por todo Ayacucho hasta encontrar el
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camino para llegar al rfo. Desde esa fecha,
hasta ahora el"Amaru" estd quictecito, segu
ro estd dormido, ojald me muera antes d Que
otra vez se encolerice y reviente".(Comuni-

cacién personal).

Otro mito ayacuchano recopilado porIés
tor Cabrera y contudo”ﬁor Busebio Anchi, el
"Apusuyo" o adivino a lo largo de 40 afios y
citado por Gonzdlez-Rivera (1983: 83-84)re-
fiers lo siguiente: "Putca Amaru" o demonio
turbio es un joven rebelde, guerrero,descen
diente de la montafia sagrada. Rasuwillca,era
prisionero de "Hatunsullo" gobernante vari
por haberse rebelado contra &1, intentando
conquistar Wari, Hatunsullo mandd construir
la gran acedquia "Wariyarqa" Que saliendo de
Churugqasa atravesaba Quinua y llegaba hasta
Wari (seflalan los autores qQue la existencia
de esta acequia estd probada arjueoldgica -

mente).

"Putca Amaru" se enamora de '"Yuraq Su-
11a" (rocfo blanco), hija de Hatunsullo, y
es correspondido por su amada; son sorpren—
didos por Hatunsullo cerca a Yariyarda y en
cerrados por orden del gobernador en la cug

va del Infiernillo donde perecieron los dos

La importancia que tiene este mito es la re

lacidn Que existe entre "Putca Amaru" y “Rg?

zuwillka'", deidad hembra duefia de las nubes
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y el agua, por otra parte la acequia "Vari-.
yvardga" due tambiédn conduce el 1fquido vivi-

ficador para la "Pachamama".

El Amaru y en general las serpienteses
tdn Intimamente relacionados con el agua,
las lapgunas, los quuiales,'por lo tanto fue
divinizado en el Antiguo Perd, por sus pode
res ambivalentes: benéficos y maléficos; co
mo divinidad posiblemente tuvo lugares edi-
ficados para su culto, es posible que el "A
maru Cancha" (Cuzco) fue uno de estos san-
tuarios dedicados al culto de la serpientéy
especfficamente del "Amaru", deidad de 1la
fertilidad, del agua, de los canales de rig
go, de la abundancia y la vida, en noder del
bien; del adulterio, del aluvidén, huaycos,
lodo, destruccién, y muerte, en poder del
mal, :

" e (en) Cuzco se hallaron tres cule-
bras de metal delgadas y revueltasto
das juntas en un palo, las cuales to
nfan templo por si.(...) y venfan
allf, segin dicen, gentes mordidasde
serpientes (...) era adoratorio de

grande estima". (Cobo, 1956, T.III:
367).

3.~ Qampatus, Kairas o Rachak (sapos y ranag).-

Clcrtos anlmales vinculados con el agua por

| su propla natiraleza, o cuya presen01a coin

cide con la aparicidn de las lluvias,fueron

admiradas, veneradas y divinizadas por las
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diferentes culturas del mundo, y su imagen
fue y es colocada en las fuentes, lagunas,
manantiales como custodios y guardianes o]

como sfmbolos para obtener el favor divino.

En Bohemia, para la Pascua de Pentecog
t&s hay rituales Que los pobladores llevan
a cabo para pedir la lluvia; entre los acto
res existe uno que se llama el "Mataranas",
bufén andrajoso qQue lleva una caja con ra-
nas, pone un cadalso y ahorca a las ranas,
puestas en fila; en otro poblado Que tam-
bién pertenece a Bohemia, el pregonero, pe-
1llizca y hurga a una rana hasta que croe,en
tonces el que hace de rey la condena a muer

te por decapitamiento.

El pellizcar, ahorcar, decapitar a los
batracios es pues un conjuro para obtener
lluvia.,

"Ya hemos visto qQue indios del Orino-
co pegan a las ranas con el propdsi-
- to expreso de producir lluviasg,y Que

matar una rans es un encantamientoeg
ropeo de lluvia".(Frazer, 1965: 166).

E1l mismo autor relata que en el Orino-

- co, el sapo era considerado como el seilor

de las aguas y por eso temfan matarlo,’

-+ Es posible Que esta relacidén de batra

cios, peces, moluscos, crusticeos y todo ser

que tenga vida en las aguas, estd Intimamen

te relacionado con eate elemento vivifica -
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dor, y los mitos y ritos respectivos sean
conjuros en &pocas de sejqufa o cuando las
lluvias se retrasan, ademfs que estas cos -
tumbres no sélo sean panandinas sino nos a-

venturarfamos a decir, casi universales.'

En el Antiguo Peri la veneracidén y reg
peto a los batracios estd demostrado toda
vez dque las diferentes cdlturas los plasﬁan
en sus objetos de arte tal como podemos . ob

Servar en la Lam. 17.

Los aymaras por ejemplo hacen peduaiiag
imfgenes de las ranas y otros animales acud
ticos poniéndolas en las cimas de los  ce-
rros para atraer las lluvias.(Cavero, M.Ali
na, 1985: 48).

.Creemos que la asociacién de las ranas
con agua, lagos, fuentes de agua, lluvia y,
en general con el preciado 1lfquido,estdn re
presentados permanentemente al centro de
fuentes de "pacchas" o en los bordes de los
mismos, saltando o nadando (Lam., 25 a, b,j)
la asociacidn de ranas y sapos con el agua
ha ganado para estos animalitos una reputa-
cidn extensa de custodios de la lluvia, in-

terviniendo en los encantamientos para con

" seguir agua del cielo.

"Importante papel juegan en eslas re
presentaciones determinados anima -~
les, en especial la rana y el sapo,
batracio vinculado en la mitologfa
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peruana a los corpdsculos vivifican
tes de los manantiales..." (Carridén
Cachot, 1955: 14).

Numerosas leyendas, mitos y ritos rea
firman el pensamiento mdgico-religioso del
antiguo poblador andino y como los  batra-
cios arriba mencionados, forman parte del
simbolismo del Antiguo Perd, y como &ste era
plasmado en forma concreta, asf se tiene la
"Fuente de Ranas! o "Shidra" donde dice Que
vivia o se bafiaba la doncella "Chuquillanto!

"eeeEl otro ejemplar tal vez de mayor
simbolismo: es la "fuente de las ra-
nas", que concreta viejas concepcio-
nes mitoldgicas que atribuyen a este
batracio la funcidén de atraer las 1lu
vias, o ser un simbolo de ellas".(Ca
rrién, Ibids 21).

Existen cdntaros con un ser mitico an-
tropomorfizado que emerge con la boca abier
ta desmesuradamente como si bebiera con avi
dez el contenido de la wvasija, a fin de Que
simbdlicamente al pasar el 1lfquido por el

cuerpo del sapo, quede dotado de gérmenes

para fecundar la tierra.(Lam.l7 e);

Los batracios ejercen funciones agrico

las de gran importancia en el pensamientoan

.dino, pues son portadores de los gérmenes de

. vida contenidos en los pudquios, estanques o

arroyos donde viven.

"eeo a la vez portador de frutos ali
menticios (...) donde frecuentemente
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se le representa con yucas, frijoles
mafz gobre la espalda, y ain las pro
pias manchas de la piel transfoirma -
das en estos productos (cerdmica No-
chica)" (Carrién, Ibid: 33).

El pensamiento comin del aborigen perua
no fue reproducir en sus obras de arte estos
elecmentos vinculados a su vida econdmica agrl
cola. Como en las lagunas, pufuisles, estan-
ques, arroyos, pocitos, estdn presentes 1la
fauna y la flora consideradas como seres pro
tectores del agua o simbolos de la lluvia co
mo los batracios, moluscos acudticos y te-
rrestres, gusanos, serpientes, o animales que
acuden a estos lugares a saciar su sed, la-
gartos, lagartijas, zorros, monos, felinos;

prucba de ello es el sapo bicéfalo que segUn

la leyenda custodiaba la laguna de Anchido- Lo

cha.

Y en rituales que revivieran este pen-
samiento se arrojaba a las fuentes de apgua
'figurinas hechas de diversos materiales, re-~
presentando sapos y ranas cﬁstodios del 11-
quido precioso due estaba relacionado con la
agricultura,lel sol, la luna, la tierra, el
agua, puesto due existfa la divinidad "Pacha
mama" (Madre ticrra) y la "Qochamama" (Madre

"agua) (Cavero, M,Alina, 1985: 49).

Posiblemente la aridez de la tierra ¥y
la falta de recursos hfdricos en la zona de

Ayacucho fue un factor determinonte Que obli

43a;7
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gard a sus pobladores a prestar atencidn a
fenédmenos de repeticidn periddica y crear
los dioses protectores de la lluvia, del
agua, o seres miticos que servian de inter
mediarios para la obtencidn de este elemen
to fertilizador. Pruceha de ello encontra-
mos en la cerdmica Aonchopata abundante re¢
presentacidn de batracios, en actitud de
saltar, con las patitas abiertas, con 1la
piel unas veces moteada, otras con diseiios
Que con tanto naturalismo demuestran la ru
gosidad de la misma, a veces con el cuerpo
dividido por la mitad mediante una raya ng
gra vertical; cuando los diselios se geome-
trizan el cuerpo adquiere forma romboidal,
(Lam.' 18 a, b, ¢, 4, e) y cuando llegan a
la abstraccidn encontramos sélo diselios de

las "patitas", (Iam. 18 £, g).

Los pobladores ayacuchanos denominan
al sapo "Qampatu" y a la rana "Kaira" o'"Ra
chak". Son animalitos Que al croar anuncian
la lluvia, nédié los ve cuando croan, pero
luego de las lluvias torrentosas aparecan
los sapos en las puertes, en los jardines,’
tras las piedras, al borde de manantiales
¥y puduios, y sobre todo, dentro de las yer
ba.g afomﬁficas liamadas "payqu", que dicen
ser el remodio Tue los sapos utilizan para

cicatrizar gusn horidas.

"2l 'paydu' es remedio de los sapos,
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una vez yo hubfa nisudo d2 casuali-
dad a un sapito grande y le  habfa
masullado una de sus ancas hasto que
se le viera su huesits, le salfa mu
cha sangre, con macha pena de haber
le hocho eslo y con miedo Que se re
gsintiera con lodcy sus hermunos g
nos castisora con la gequfa, cogf
amorosamente 2l animlito, le pedf
perddn y lo coloqué entre unos "pay
qus" que habfan crecido muy cerca a
la puerta de mi casa, al dfa siguien
to fui o visitarlo, allf estaba con
la patita dafiada estirada y cubier-
ta con hojas de "payau™ como si al
-guien le hubiera puesto una cata-
plasma. Seguro su "Madre" habrfa ve
nido a curarle, como dos dfas visi-
t§ 2l sapito, al tercer dfa con mu
cha curiosidad retiré los "payqus"
de su pierna y mi curiosidad aumen-
t6 poriue ya no habfa la herida fex
que le habfa hecho, cn vez de  eso
habfa una costra grande; fui nueva-
mente 2 verlo al cuarto dfa, ya no
estaba el "diospa urun" (animalito
de Dios), se habrfa ido al  puduio
que es su cagsa, Seguro me habrfuper
donado pordue esa tarde Novid mucho!
(Juzn de Dios NMuamdn, TO afios, comu
nicacién personal).’

Tl sapo también es tenido como algo in
faltable en los ritos de hechiCerId, dicen
de €1: "es animzl de los "layjas" y "brujos"
aseguran que los crfan dentro de ollas nug
~ vas de barro "Musud mankapi" y los  visten
”ébn walis'y 11ikllas a manera de mujeres Yy
.con varas Yy ponchog como a varones, ademds
que a las vastidas como mujeres les  ponen

"zarcillos" (aretes); y aseveran que los daf
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as martes y viernes les sacan de las ollas

con muchos mimos y reverencias y les hacen
bailar tonadas especiales para tenerlos con
tentos y para devolverles les acarician ¥y
besan diciéndoles palabras muy elogiosas co
mo: "Qori Qampatucha, yakupa duefiun" (sapi-

to de oro, dusfio del agua).

En la zona de Carhuanca, lugar donde di
cen abundan los "Layqas", cuentan Que con
el excremento de los sapos hacen "tomas"(pd
cimasg) para hacer "dafio" a las victimas, o
también consiguen alpgin trozo de vestido ue
cosen a la vestimenta del animalito en 1la
parte Que quieren dafiar, enseguida le pin-

[

chan con espinas y agujas.

Pero no sélo sirve para hacer "dafioysi
no .también son muy apreciados para los he-
chizos de amor; los mozos casaderos conser-
van la cabeza del batracio en cuya boca han
colocado los cabellos de la amada envueltos
en hilos rulticolores y un poco de gsemen,asl
croen Que obtendrdn la correspondencia dela
pretendida o la fidelidad si ya se la consi

guid.

Las "Kairas", "Rachak" o ranas son ba-

"fracios mucho mfs estimados por los campesi

nos, pordue a decir de ellos cuidan el agna
en todas sus formag y si ellas no las guar-

dan y cuidan, el agua se "acabarfa",
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Ta utilizan para sacar la "calentura"
(fiebre), due semin sus creencias sucede
pordue no hay agua en el cuerpo y por eso
empieza a arder; ademds, como vive en el
agua y se alimenta de todos los elementos
vivificantes, cura la tuberculosis ("tisis"
pulmén). También cura a los "atronados” (lo
cbé), "Uman kirisqa" o "Uman sintisqa", pa-
ra lo cual cogen cierta cantidad de ranas y
en el primer caso, amarran la frente y el
cerebro del afiebrado con ranas vivas dis-
puesias en un pafluelo; para las dos Ultimas
dolencias, colocan a las ranas vivas en un
depSsito con cenizis y tratan de cubrirlas
con ella totalmente, luego con las ufias le
practican una peduefia incisién en la cabeza
y estiran la piel desolldndolas completamen
te (dicen Cue la ceniza tiene la virtud de

separar la piel de la carne); de las ranas

‘ya peladites preparan un caldo muy blanco

que deben tomarlo en cams para resistir la
"potencia" del mismo y al poco rato les vig
ne un suefio profundo. Creemos dque la virtud
de este caldo radiQue en la abundancia  de
fésforo que contiene, afirman que el caldo

"chupa" el agua de los pulmones y tranquili

"za"a los locos pordue duermen.’

"La kaira caldo chupa el agua que se
ha metido en los pulmones, por eso
hay Que curarse a tieupo, si le "pa
sa" (no se cura a tiempo) el agua
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se vuelve sangre que el enfermo vo
mita cuando se empeora, por eso hay
que tomar caldito de este "encan -
to" que vive en el agua y le gusta
el agua, por esv chupa el agua de
los pulmones". (Francisco Lozano,
72 afios, Tomarencca: comunicacidn
personal).

Las virtudes curativas de la rana aun
siguon vigentes en la actualidad, pues en
la vfa Huancayo-La Oroya-Lima, en el Ilugar
denominado Huaymanta, se ofrece en los res-
taurantes platillos a base de las ranas del
iugar'y de las gigantescas ranis procedentes
de la laguna de Junin. Los gastrénomos ha-
bituados a estos potajes agseguran que son
deliciosas y las ancas (piernas), nada tie-
nen Que envidiar en sabor y grosor a las

piernas de pollo.'

La vinculacién de sapos y ranas con el
agua, se manifiesta en el ritual del "Yarda
Aspiy", "Sequia" o limpieza de los canales
de riego en lasg comunidades de Ayacucho, pre
ro donde osta vinculacién se hace mds palpa
ble y cruda es en Qochabamba, provincia de
Huamanga, donde el "carguyoq" del "yarga"
contrata unos danzantes de tijeras para que
. amenicen el ritual, quienes para dar mds so
lemnidad a esta milenaria fiesta del agua,
van hasta la "toma" o bocatoma del canal y
luego de las oraciones, abluciones,ofrendag,

pagos,elcy, los danzantes se desaffan entai
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les, contorsiones, saltos, pruebas de fuer-
za y destreza ("Atipanakuy") y, la competen
cia termina cuando los daniantes tragan una
rana viva en honor al "Nawin" (ojo de agua)
para que jamds falte este 1liquido en la comu
nidad; en seguida beben uﬁ'cuarto de bote-
1la de "trago" (cafiazo), ganard la competen
cia el danzante que tragd la rana mds gran-
de y sin mucha dificultad, éste serd lleva-
do al poblado en hombros, con gran algazara,
pordue este danzante a través de este gran
homena je al "Nawin", asegura el agua hasta
el préximo afio, por lo tanto serd el centro
de convites, halagos y parabienes el resto
de la ficsta.

"Danzantikunas yakupa flewin kusikuspa,

achka yaku apachimuanankupaq,tukuy tu

suy ta, atipanakuyta ruraspanku kau -

sachkaq hatun kairata millpunku,depan
manmi cuarto tragute upiaykunku".

(Los danzantes, a fin de Que el "ojo
del agua" se alegre y nos enviaabun
dante agua, bailan y hacen competen
cias y luego tragan una rana grande
y viva, bebiendo enseguida un cuar-
to de aguardiente) (Marcelina Huay -
hua, 54 aifios, comunicacién personal).

Aukiraras y Pados (camélidos).- En la agtro-

~nomfa del Antiguo Perd, dos grupos de conste

laciones tuvieron importancia central:LasFPLé
yades y Oridn. Ias dos épocas del afio de ma-
yor interés, el de sccas relacionado al solsg

ticio de junio y el de la época de 1lluvias,
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vinculadas al solsticio de diciembre,fuocron
marcadas por la llama celostial o "Yacana'y
su crfa por un lado.y, la Cruz del Sur o
‘"Chacana", por otro.(Lam., 1).

"Dicen que esta Yacan(...) c8 como una
sombra del llama, un doble de este
animal que camina por el centro del
ciclo(s..) dicen due anda por debajo
de los rfos. Is muy grande, mds negro
que el cielo nociurno, avanza, su cue
1lo con dos ojos(es.). Daja a la me-
dianoche, cuando no es posible Que lo
sienton ni vean y bebe del mar toda
el agua", (Avila, 1966: 161).

Zuidema y Urton refieren due la conste
lacién oscura de la "Llama celestial'con su
bebé son conocidas bajo los nombres de "Ya-
cana" y "Catachilla". Son manchas negras den
tro del"rfo" (Vfa Lfctea) en que los anti-
guos peruanos vefan la forma de llama, ante
cedidos por unz mancha mds peduefia a la que
denominaban "Yutu" (perdiz), y tres estre-
llas Que ven en lfnea recte y Que brillan
juntas a las que llamaban "Kuntur" (céndor),
"Suyunta" (gallinazo) y "Vaman" (halcdédn); a
estas tres en forma gendrice las denomina -

ban "Todochuraq", "Canchachuraq" (los  Qque

ponen la maduracidn y el resplandor).

"~ "Rl Sol tiene, pues su culminacidén en
el zenit en la misma fecha que la 1lla
ma celestial tiene ou culminacidn in
ferior a media noche. Tal vez  aquf
tengamos una razdén adicional para la
importancia astrondmica de la Llama
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celestial tuvo para los pucblos an-
dinos o también pordque ritos de 1lla
mas en esta fecha influyeron en c¢l
hecho Que los pueblos andinos vie-
sen una Llama en esta constelacidn

negra". (Zuidema y Urton, 1976: 927).

TLas tres cstrellas denominadas "Podochu
raq", "Canchachuraq" vienen o ser las Cabri
llas (Plé&yades); si aparecen muy grandes se
cree Que el afio serd muy fértil, pero si por
el contrario son peQuefics, se cree Que ku gen
te ha de sufrir mucho, serd un afio diffcil,

habrd malas cosechas, hambre.

Zuidema asevera Que este mismo comenta-
rio escuchd en el departamento de Ayacucho ¥y
Urton en el Cusco y, segin el cronista Calan
cha, las Pléyades anunciaban al nuevo afio

con el solsticio de junio.

En un documento de extirpacidén de idola
trfas se dice en una confesidn que:

", osdixo que los (las Cabrillas)(ha)ado
ra.do porduc les den comidas y que no
(e.oF las midas por salir por San Juun
(24 dec junio) Quc es el tiempo de los
yelos".{Duviols, 1971: 376, citado por
suidema y Urton, 1276: 98).

John Tarls observd en Sarhua, departa -
mento de Ayacucho, que el 22 de junio la sa-
1ida heliaca de las Pléyades y 1a‘puesta he
liaca de la dltima estrella de la cola de Es

corpio llamnda "Cruz Calvario" coinciden.

Con esto se aclnran algunos datos de Fo
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lo ¥y Beritonio. Urcochillay due 23 el nacho
de la llama, Catachillay llamn hembra,si eg
1 se identifica con Yacana, centonces Urco-
chillay serfa el boiié o crfa de la - llama
(Constelacidn) como indicadora de la fecha
del 30 de novizmbre due tuvo thata importan
cia en Han Dﬂmidn ¥y, en el Cuzco anuncid la
llegada del solsticio de verano, trl como
las Pléyades anunciaron 1la llegada del solg

ticio de junio.(Zuidemz y Urton, Ibid:9%).

Pensamos fue existid unma gran unidad
ideoldgica en el Antipuo Perd y que esta i
dnd tuvo su cxpresidn en ritos calenddricos
muy similares.' Molina sugiere Que ol dfa 22
del mes del Capac Raymi (novieabre), conta
ban el ganado (llamas, pados) y tenfan 1la
fieste Que hacfan por el ganado del Hacedor
(sol, luna, trueno) y el ganado del Inca.FEn
todo el reino ese migmo dfa, hacfan este sa
crificio por el ganado, para Que este multi
plidque, aspergando con ciaicha y dando a los
pastores comida y ropa, 1llevando al dfa si-
guiente la estatua del wol al "Poloy concha’
precedidos por el "Sunturpaucar" y dos lla
mas de oro.

".)..qQueremos sugerir en este caso que
"la fiesta en tiemnos prehispdnicos,
se celebraba durante el solsticio mis
mo, o sea su dfa principal, el 21 de
diciembre. (... ) debemnos aceptar que
los peruanos integraron, dentro de su
sisgtema calendfrico, tres tipos de
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observaciones astrondmicas: del sol
(los solsticios ¥ e%uinocciosn), de
la luna (fases de la lunma) y de lus .
estrellas”. (Zuidena y Urton, Ibid:
89-90).

Lag creenciag del hombre precolombino,
se basan en un concepto animista del mundo
circundante, todo lo Que le rodea (s¥es or-
gdnicos, inorgdnicos, cuerpos celestes,eta)
estdn habitados por espfritns de diferentes
cualidades que tienen mucha influencia oo~
bre su bienestar. Bl fundamento astronémico
del calendario andino y el de sus respecti-
vos rituales de pasaje con reflejos de sus

concepciones mdgico-religiosas.

Ia religidn y el ritual se hallan fuer
temente vinculados para la conservacidn h
proteccidn del rebafio, controlar las fuer -
zas naturales y dar gracias por los dones

recibidos.

",..en la provincia de Chinchaycocha
cuando se visitd se averigué dquelle
vaban en la procesidn de Corpus dos
corderos de la tierra vivos, cada
uno en psug andas(e...) ¥ se supo Que
realmente eran ofrecidos a dos lagu
nasgs que son Urcococha y Choclococha,
de donde dicen'que salieron y tuvie
ron origen las llamas", (Arriaga,

Muchos mitos andinos narran Que la 1la
me (Lamna 1lama) y la alpaca (Lama pacos)han

sido dados en préstino a los pastores y de
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su conservacién depende el futuro de la hu-
manidad; salen del ojo de los manantiales o
"Puduiupa Nawin", de lagos, lagunas,lue son
sug padarinas, por eso les gusta los sitios
hdmedos y con mucha agua; allf también vol-
verdn o retornardn si el hombre los trate

mal y log descuida.’

El fin del mundo serd precedido por a
nuncios, como la disminucidn y desaparicidédn
de alpacas, de ahf la importancia de conser
varlas e incrementorlas. (Flores Ochoa,1975:
16).

0 este otro mito costefio en que la 1lla
ma predijo un maremoto y sdlo se salv§d una
familida, el desborde del mar matd a toda la
gente. También hubo eclipse de 5 dfas y des
de estoc momento la llama comenzd a seguir &l

hombre, o sex a domesticarse. (Avila, 1966),

Desde tiempos inmemoriales el hombré
plasma en las paredes de las cuevas un pro
fundo conocimiento del mundo animal circun-
dante, gran sentido del movimiento y consi-
derable capacidad expresiva de sintesis y
asociacién; mds tarde, crea mitos sobre el
origen de estns animales, buscando en la Via
“Ldctea el doble dé lbé mismos, due luego se
convierten en sus dioses protectores como
el "Urcochillay" y "Catachillay" para luego

perennizar estos mitos en ritos donde van a
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recrear los elementos mds significativos de
la vida, es decir lo que es mds esencial al
hombre que necesita de carne, lana, fibras,

cuero, huesos, etc.

"Ninguna cosa tiene el Pird de mayor
‘riqueza y ventaja due es el ganado
de la tierra due los nuestros lla-
man carneros, y los indios, en su
lengua general, los llaman llama,
pordue bien mirado es un animal de
mayores provechos y de menos gastos
de cuantos se conocen. De &ste sa-
can mds el trajfn y el acarreo de
cuanto han mencster, pues le sirve
de traer y llevar cargas. Y porotma
parte no han menester en gastar en
herrajes ni en gillas, ni jamds, ni
tampoco en cebada, sino que sirven
de balde a sus amos, contentdndose
con las hierbas Que hay en el campo.
De esta manera Que les dio Dios de-
oveja y jumento en el mismo animal
y como gente pobre, quizo due ningu
na cos2 les hiciese pordue los pas-
tos en la sierra son muchos,y otros
gastos, ni los pide menester este
género de ganado".(Joseph de Acosta,
Historia Moral de las Indias.Cap.XLI
citado por Pozzi-~Escot y Cardoza,
1986: 9).

El drea andina fue un centro importan-
te de domesticacidén de estos animales y ex-
cencional importancia tuvo la llama en la

_antigledad del Perd, tanto en lo econdmico,

social, como en lo religioso.(Lam.' 19).

Severas leyes garantizaron su conserva

cién, seleccidn y trasduile de los caméli -
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dos. Las cacerfas o "chados" sdlo podfan ha
cerse por mandato oficialj se ofrendaba nu-
merosas de ellas en las ceremonias en honor
al sol, a las guacas, a la luna, en las in-
vocaciones para pedir lluvia, en la limpie-
za de acequias, en los ritos de pasaje,etcs
La sangre de este animal mezclada con hari-
na de mafz era el "zancu", potaje sagrado,

con Qque se untaba el rostro‘de los {fdolos,
de los "mallquis", de los participantes en
los ritos, las puertas de las casas, etc.br
los vertederos o "padqchas" corrfa la sangre
de las llamas sacrificadas junto con la chi

cha,

La llama era considerada'como un verda
dero padre nutriciopal)dque proporcionaba la
na, carne, grasa, cuero, huesos, tendones,
sangre, abono, combustible, amén de scr ani
mal de carga y transporte.(Lam.19 d, e).

"...(por eso) no debe extrafiar que (al
gunos utensilios) destinados a liba -
ciones, y al riego de la chacra o se-
mentera adoptara la forma del auquéni
do". (Carridn Cachot, 1955: 34).

ILa relacidn entre el hombre y los ani-

males se desarrolla a un nivel en Que se @n

que segdn su ideologfa, los animales estdn
divididos en dog categorfas: los domesiica-

dos o "Uywas" y los silvestires o "Sallgqas";
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los primeros a su vez Se subdividen en: los
con lana o "Millmayuq" y los sin lana "Mana
millmayuq®.
"..oel hombre y sus alpacas son parte
del mismo mundo empfrico y espiritual
en el que tanto el hombre como las
alpacas proceden de la misme fuente y-
esldn gobernados por los mismos pode
res sobrenaturales".(David y Rosalin
da Gow, 1975: 141).

Las evidencias mds antiguas de caméli-
dos domésticos se encuentran en Pikimachay,
ya que los restos encontrados en Lauricocha
II pueden ser considerados como variedades
domesticadas segUn Elizabeth Wing, aundue
egse término de "pueden considerarse"  deja
un margen de duda.

"La indicacién mfs temprana de lamoi-
-des domesticados en sitios de valle,
es la del perfodo Chihua (6550-5100
a.C.) en la eueva dec Pikimachay en

el valle de Ayacuclhio, donde encontra
mos moderada dependencia de caméli -

dos..." (7ing, 1975: 34).

Sepin Pozzi-EBscot y Caxrdoza, la digtri-
bucidn de los camélidos ha venido  variando
dentro del Adrea ayacuchana y en la actuali -
dad sélo se encuentran en las partes mds al-
"“{as donde no se aclimatan animales introduci
dog con la conquista espaiiola, a pesar de que
evidencias arqueoldricas demuestran qQue ni-

chos ecoldgicos mds bajos estuvieron pobla-
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dos por camélidos} constituyendo casi el 95%
del consumo de carne de los pobludores anti
guos de la zona; aundue las excavaciones ar
queoldgicas ﬂn7Qon¢hopaﬁa dan cuenta de po-
cos fragmentos dzcos, seguramente derivados
del cardcter especial de estos agentamien -

tos.

"En este sitio los huesos se hallaban
asociados a un sector de cocina, ¥y
provienen de cuairo capas de excava-
cidn correspondientes al perfodo Wa
ri-Conchopata (...) La muestra, a pc
sar de ser poco representativa, con-
firmo nucsira hipdtecis acerca de la
disminucidn del consumo de animales
jévenes durante la época Wari". (Po -
zzi-Escot, Cardoza, 1986: 103-105).

Tos camélidos fueron animales cuidados
y venerados por los antiguos peruanos,sobre
todo por los pastores, Quienes en sus via-
jes llevaban consigo el "Kaywi" o "Machoq
compaficro” (compafiero de la llama) que son
objetos sagrndos que sepin los pastores o
"llama michiq" velan por la vida de las lla

mase.

"Observd perconalmente estos objelos
y dentro de una 1lliclla de pallay,
trec Thuya o illa de bronce, pcdue-
fias y parccidag a las verdaderasIla

~mas, tres piedras redondas llamadasg
winchu que seain ellos es llamaq puy
vannin (log rifiones de las llamas)y
repregentan a la fuerra y el vigor
de las 1llamag; tres choclos de mafz
de diferentes colores %ue sonel eg
pfritu mdzico del mafz y tiene gran
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poder mfgico (se.) por ese le llaman

sara vagqyaq (el dque llama el mafz),

(eee) de lo contrario estarfon pro-

pensos a sufrir acontecimientos fu-

nestos (Concha, 1975: G7-G2),

Antes del viaje realizan el "Oro lla-

ma tinka" y cantan hermosas conciones o'lla
ma takis" como si estuvieran conversando con

sus llamoas.

Bl Dr. illonces Sonta Gadea sefiala que
entre los Condesuyos de¢ Areduipa, se reali-
zaban ceremonias de fertilidad durante - 1la
época del apareamiendto, Quemando el sebo del
pecho de lags llamas al due denominan "Untu"
y se frotaba a las 1llamas con chicha y ho-
jas de coca y sc les pasaba por el lomoums
figuritas de piedra o besozres, Tue los in-
dfgenes 1laman "Illas" o "Mamnillas™, luego
se oocrificaba un ejeaplar elegido pora es—
te efecto, rociando con su sangre a las olmg
1llames y las faldas de los cerros o el Vama
ni local para asegurar la reproduccidn del
ganado., En las contribuciones de casa tum-
bidn se sacrificodba una llama para aspergpr
con su sangre las puarecdes; el "Untu" tun-
bién servfa para ser Juemado con coca y dar
.6xito en un viaje, y figuritas hechas del
"Untu”" servion para ser arrojadas a losabre

vaderos de las 1llamas.

Tn los ritos del Inca Raymi Quilla, en
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uarochirf, ofrecfan a las huacas, fdolos y
dinsges comunes unos "carneros" pintrdos,in-
vitaban a los seliores principales, jefen ¥y
mandones y a los indios pobres; comfon can-
taban y dinzaban en la plaza piblica; en eg
ta fiesta cantaban el cantrr de los "carne-
ros" "Puca llama" como el "carnoro"dice:"¥n
Yn" largo rato con compds, tambifdn cantuban
el cantar de los rfos y 2 otros se hornda -

ban las orejas. (Guandn FPoma de Ayala, 1956).

Otros datos referentes al incario nos
dicem qQue los ritos de las 1llamas se cele-
braban durante la iniciacidn de los jﬁvcnés,
donde tanto éstos como los viejos ya por sa

lir de la sociedad, hacfan un bzile juntos.

Flores Ochoa (1975), anotr que en  la
ceremonia llamada "hayvarisqa" y due dura va
rios dfas, entre fines de diciembre y los
carnavales, lo que llama la atencidn es 1la
apertura del "Secfinlu qepi” (atado dela se-
flal), donde se cncuentran los objetos sagrs
dos Qe la Tertilidad del genado como 'l.os"T;‘i_l_
sorchu” ¢ "Illas" Que representen el poder
vital Quo se desgasta y hay dQue revitalizor

los, twmbién estdn las hojas de coca que re

-—-presentan.los pastizales y, la "Unlkuiia",man
P I r —

tel, o manta es la simbolizacidn de la tie-
rra, la pampa; @l hacer 1o "mesa mastakuy"
(tendido de 1la mesa), los "Illas", "Khiaja"'

"Enkas", "Bakaychu", "lispa", "Conopa", "Ma
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maillas"™, "Kuya", etc.(son las figurillas
dque se asemejan a las llamas y de diferen -
tes materiales), sc colocan junto a las "Qo
chas" representadas por conchas marinas Que
simbolizan el mar, los ligos, lagunas, pu-
Quios y mojadales, asociados con la fertili
dad del ganado, ya Que en los mitos de crea
cidn de las primeras alpacas, fueron las
fuentes y los lagos los Que los protegieron
cuando termind la &poca de los "Machulas"

(antepasados).

La semejanza Que hay entre las conchas
y los drgenos genitales femeninos, hacen re
saltar el toma dominante de los rituales de
fertilidad. (Bliade, 1969: 128-129, citado
por Inhiiy Rosalinda Gow, 1975: 149).

Hernando de Prfncipe nos dice que  ‘h§
bfan adoratorios denominadogs "Illa Wasi",
donde se guardaban los objetos sagrodos con
siderados como ancestro de los animales (be

soares o "Illas").

Estos adoratorios eran dedicados al ra
yo para el aumento del ganado, cerca a este
edificio cada cabeza de familia tenfa un 1lu

gar conocido para depositar sus "Illas" o

"(Conopas" y hacer sacrificios.

Las fipuras espiritiales mds importan-
tes en la vida ceremonial de los criadores

de ganado son la "Pachamama'", la "Qochamama'



~151-

'y los "Wamanis" otorgadores de la fertili-
dad de los animales, ademds dque los aninn -

les quo producen lana fueron dados a la "Ta
chamama". La "Pachamama” nunca muere, es el
punto de encuentro entrs el tiempo y el es-
pacio, la matriz universal y eterna, o como
dice Chalena Vdsquez (1988:13), dentro de la
cultura, la tierra es una madre generosa,es
buena, due ofrece el pan y la vida, merece
por eso respeto, consideracidén y permanente

gratitid.

In 1la antigledad se adoraba a la tie-
rra, poriue todas las cosas vienen de ella
y todas las cosas vuelven a ella,(Eliade,
1963: 240, citado por David y Rosalinda Gow,
1975: 154).

En las punas de MoQuegua, segin Nachti
gall, los sacrificios de llamas se realizan
arrancdndoles el corazdn como ofrendas alos
éeres saperiores ¥y llenan un kero con san-
gre regando la tierra en honor de la "Pacha
mama" y los cerros, entierran su hfgado en
honor a los seres sagrados y comen el ani-
mal sacrificuado sin romper ni perder un solo
hueso, los que al dfa siguiente son enterra
dos en el corral de estos animales, contin-
dolos sin que falte ninguno, si por desgra-
cia se pierden, éstos son reemplazados con
mazorcas de mafz, La crecncia de estos pas-

tores es qQue la "Pachamama" puede dar ori-
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.
gen a un nuevo animal a partir del esdquele-

to.

Seialakuy, hierra o marca del ganado.-El ri

tual denominado "Despacho", "Ofrenda","Pagd)
"Saludo a la Tierra", "Pagapu", "Angosay",
"Arpay", "Haypay", "H@ywarisqa", etc.,, a la
tierra y a los "Apus", constituyen quizd la
ceremonia central del culto andino entre
los pastores del Ande; ceremonias o ritua -
les que se realizan a partir del mes de agog
to, época en que segin las creencias milena
rias, la tierra o "Pachamama" estd "abierta
los cerros,. "Wamanis", "Apu Wamanis", "Apu
suyus", "Tayta Auki",etc., comienzan a ha-
blar, las ruinas "caminan", "brillan", el
fuego se pone maléfico y los animales ponzg
flogos y/o bravos.
"En agosto se cree dque los cerros es
tdn vivos, se les llama ordo y ha-
blan. Hay brujos llamados Pako o al
tomisayoq, Que saben hablar con los
cerros..."(Aranguren, 1975: 112).
Es época en due en los pisos ecoldgi -
cos altos, se comienza a sgembrar la  papa
temprana o "Michka", época preferida para

los matrimonios, y para la marca del ganado

_"Sefialada", "Sefialakuy", "Marka", "Hierra",

"Herranza",etc., ritual en el dque se utili-
#an muchos y significativos sfmbolos sagra
dos que varfan de un lugar a otro, pero Que

cumplen la misma finalidad, asf{ tenemos que
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en Puno utilizan dos "Sullus" (fetogs de al-
paca disecados de unos 25 cm.), dque se colo
can al lado derecho e izQuierdo de la "Unku
fia"; dos Illas de sebo de llama o alpaca al
costado de cada "Sullu"; dos "Chiwanas" o

alpacas de arcilla; dos retablos o "Mullu -
kancha". En este ritual también los anima-

les adquieren nombres rituéles: a las alpa-
cas se les llama "Chusllus", las conopas de
sebo o arcilla con la foxma de estos anima-
les adquieren el nombre de "Chiwanas" (hem-
bra y macho), a la vez los de arcilla son
recipianteé para chicha, lag llamas son de-
nominadas "Machug". En el Cuzco a las. alpa
cas blancas se les llama ritualmente'"InkaI'
chus", a las llamas "Machus" y, en Ayacucho

"Tayta Apupa Uywan".

Creemos Que los rituales de fertilidad
del ganado no sélo fueron pan-andinos sino
pan-americanos, prueba de ello es el da to
due anotamos a continuacidn: en el lNor-ecte
Argentino se hacen fogatas en honor de la
"Pachamama" y los santos cerros haciendo ar
der musgo e "Iranta" con hojas de coca, gra

sa del pecho de las llamas o alpacas, éxido

~ ferroso o "Santa Taco" y, vasijas zoomorfas

con representaciones de llamas o alpacas,

Que llenan de chicha y en determinado. pasa-

je de la ceremonia son vertidos sobre los

animales. Sting Ryder (1932), da a conocer
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que un grupo cerdmico de la Cultura Candela
ria (Argentina), representa en su cerdmica
llamas, en la cual la llama macho destaca

por las borlas en las orejas, signo todavfa
tfpico de nuesiras serranfas en el  ritual

del "Sefialakuy" o marca de animales.

Posiblemente representaciones de alpé
cags-conopas qQue se encuentran hayan servido
para el fin de la sefialada, donde se cuel-
gan a logs machos borlas en las orejas y oca
gionalmente se les unta con tintura‘roja de
é§xido ferroso o Santa Taco, ofreciendo tam
bién a la Pachamama felos de llamas o alpa-
cas, (Nachtigall, 1975: 135).

Por eso se pucde afirmar que la repre-
sentacidn realista de animales, no sdlo se
origina con la intencidn pldstica de reira-
tar los seres de la naturaleza, sino Que es
t{n vinculados con el culto religioso, asf
vemos por ejemplo Que en todas las culturas
del Antiguo Perd, los cumélidos esidn repreg
sentddos en sus objetos de arte, como pode~
mos obgervar cn la (Lam. 19), adquiriendoma
yor naturalismo cn la cexdinica Qonchopata -
Wari donde aparecen eun diferentes actitudes:
. padeciendo, alertas, o en gracioso abandono,
descansando, algunas estdn representadas con
tanta dignidad que trascienden losg animales
hierdticos, parecen deidades. Es posible que

las vasijas nyzcuchanas representando estos
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animales hayan tenido utilidad mfgico -reli
giosa en rituales relacionados con la fe-
cundidad, consecrvacién y veneracidn de los

camélidos. (Lam, 20);

Bn la zona de Ayacucho el rituai de la
fecundidad del ganado se lleva a cabo hasta
nuestros dfas. En las punas altas obgserva -
mos cuando hacemos viajes por carretera,lla
mas y alpacas con las orejas engolanadas con
cintas muliicolores y los lomos pintados de
rojo, ritual que no sélo se reduce a la'mar
ca" de camélidos sino también al ganado in-
troducido 2 los Andes luego de la Conduistog
ceremonia que se realiza con ciertos mati-
ces Que diferencian una zona con otra, una
comunidad de otra, pero Que demuestiran la
resistencia y la perduracidn del penbamien-

to andino a través del tiempo y el espacio.

In el cago Que nos ocupa, la "llerran -
za", "Marca del ganado", "Sefialakuy”, etc.,
se realiza a partir del 25 de julio, fiesta
cristiana de Telipe Santiago o Sentiagoe Ads
tol, hasta mediados de noviembre mds o me-
nog, hecho Que nes habla del proceso de trang
culturacién operado en el drea andini a par

_tir de 1532.(Cavero,M. Alina,l977: 2T).

Entre los elomentos sagrados usados en
Ayacuclhio tenemos el "Retablo" que contienc

a log Dantos protectores del ganudo, herra-~
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mientas de lebranza, animales, un mantel

blanco o una manta para la "Mesa "“tauHV"
coca, cigarrillos, chicha, conchas marinag
o "Qochas" y un depdsito 1llamado la "Qocha
Agqa" (lagunc de chicha) para que nunca Tal-

te agua al ganado.

En la vispera se realiza ¢l ritual de-
nominado "Velakuy" (velar) y como corolario
del mismo, los "velaq" o los que (velaron),

se entretienen con un juego tfpico.

«ss 2l bantonoro clasifica a todos los
asigstentes al velakuy y les pone nom-
bre de animales (llamus, alpacags, va-
cag, toros, ovejas), lucgo se pone una
vasija de chicha de la que dcben Deo-
ber todos, simulando ser animales, la
vasija hace las veces de laguna o ma-
nantial; el due hace de llama imitn ou
inconfundible ¥n,yn, y ¢l que hace de
crfa lo busecn para Que lo amamante,el
toro brame, la vaco mage, los bece-
rrogs brincan bagsasdo lecho. 51 a al~
guno de les vrescutes sce les ocurrce
origiar a la majer qQue hace las veces
de vaca, &stn peranite 7ue jueguen con
sus senos en medio de la risa y & jol
gorio genoeral”. (Cavero,l.Alina,Ibid:
28).

Bste juego ritual es parecido al "Atu-
mare" de Puno, rito de fertilidad con que

concluye el - alaluy" o seiial de ganado:

'eeoTito Que consiste, en que un pas -
tor cubierto con pellejo de la alpaca
sacrificada, personifica 1la edpula de
8sta, utilizando para cllo a inhdos los
presentes del grapo, sin importar . el
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gaxoe motae "promiscuidad” conllev:
a una fertilizacidn mlgica del -
nide’, [Aoongiren, Ibids 113).

Durante la ceremonin de 1la herranza o
marca del ganndo se realiza el "Uywapa kasa
raluynin” (matrimonio ritual de log anima-
les). Fara el efecto cormen animules de uno
o dos afios qu2 logran tumbarlos om el sunlo,
el macho a la derecha, la hembra al lads 17
Quierdo, pero juntod cnvolviéndolos con un
mantén de mujoer o "rehozo", se les hace be-
ber chicha en unos vasitos de barro, echdn-
doles encima de los lomos mixtura do fiores
silveatres, en seilal Gue han sido dosposa -
dos ritiwalmente, Quitan el rebozo y egspolvo
rean con tierras de color rojo "Pulka 1lampu”
mafz molido, y aspergdndsles ("Challando™)
chicha; la finalidnd de este rito egs dar i-
nicio a la vida sexual y al ciclo reproduc-
tivo de los "desposados", Tuienecs simbolizan
al resto de animales del corral o hato. (Ca
vero, M.Alina, Ibid: 29). Ritual muy pareci
do al "Chodepifinsqa" o "Yanachasqa™ ds Pung,
estudiado por Aranguren, ritual en el cucl
se sujetan a dos "Chnsllus" (alpacas) de nam

bos sexos, sujetdndolos frente a 1o mesa ce

....remonial, vertiendo el contenido de lag"Chi

vanas" (vasos en forma de llamas o alpacas)
del correspondiente sexo sobre los animales
v pagdndoles el "Tako" (arcilla de color la

drillo) sobre el lomo del macho a menera de
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poncho, y sobre la hombra simulando una man
t2 o 1lliklla. No hay duda Que todos estos

ritos gson para propiciar la fertilidad del
ganado, aunque también en las ofrendas que
se hace a la "Pachamamz" para pedir la fer-
tilidad de la ticrra, los agricul tores de
regiones bajas, utilizan fetos de 1llamas y
alpacas "Oullus" que consiguen de los posto
res de las regiones altas a través d2l true

que.

Tinalmente duercemos referirnos sobre
las canciones y danzas due no faltan en es-
tos rituales, como la Que Zuidemza y  Urton
moncionan "La llamaya", due duraba tres df-
as y sc celebraba antes del solsticio de di
ciembre, Mito ceontral en la iniciacidn  de
los muchachos nobles del Cuzco, donde reci-
bfan las orejerag, luego de la cual iban a
una casa 1lamada "Muruurco” de donde saca-
ban una soga muy largar de cuatro colores(ng
gra, blanca, bermeja, leonada), al pfinci -
pio de la cual habfa una bola hecha de lana
gruesa y. colorada Que adquirfa la forma de
la cabera del llana, venfan todos agarrados
de la soga, hombres y smujeres, haciendo el
"Taqui" (canto) 1lnomuds "Yonayra" y luego @
'crificaban‘una_llama pura esta soga, conclu
yendo con el baile llamado "Chupay guallo",
baile parecido al que se hacfa en el surdel

Perd (Molina, 1959). Este baile es muy parg
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cido a la "Llamaya"dde Chinchaycocha c¢n ho-
nor a las lammas de Urcococha, Choclocochy,
Chinchaycocha, origen y pacarina de las lla

mas,

Actielmente se realizan estos bailesen
Puno, donde los bailarines portin en la ma
no llanites peduefias, Tuizds representacio-
nes de las antiguas "Illas", este baile es
conocido con el nombre de la "Llamerada'; o
el boile los "Llameritos" de Ayacucho y Faan
cavelica, en el que los bhailarines hiacen el
papel de pastores de llamos llevando  en la
mano sus "Varacas" (hondas) y, en la "Wachn
ka" (atado cruzado Que llevan los varones),
portan pellejos de llamas, y la letra del
cénto narra las peripecias de los poastored,
sus sufrimientos en las punas:

Chayraq chairaqmi chayaykamuclhikaniku

llameruchaykikunada

Urqun Jasanta, chirita, wayran muchispa
llameruchaykikunada.

Mana mamayudchum kanilku,
mana taytayuqchum kaniku,
Llama, llama,

Traduccidn

Recién, recidbn estamos llegando sus lla-
meritos, por cerros y nevados, sufriendo
el viento y el frfo, venimos llegando sus
llameritos.

~Acaso no tenemos madre, acaso no tenemos
padre. Mama, llama.

Creemos que estos bailes sean reminiscen-

cias de los rituales antiguos de los pastores
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de llamas para podir proteccién del "Urco -

-chillay" y "Catachillay", dioses celestes

criadores y congervadores de llamas y alpa-
cas o de manera general de la "Yacana" que
vela por la reproduccidén de estos animel.os,
pordue segin las creencias andinas, si és-
tos desaparecen, sobrevendrfa el fin del mun
do, instaurdndose la muerte, la oscuridad,’

el caos.'

Mallku Kunturi, Vaman (Falcdénidas).-Las tri

bus de cazadores y pastores igual qQue  las
agricolas han tenido el hdbito de matar a
los seres a quienes ellos adoran; entre los
seres culturlos hay algunos que no son con
siderados como corporeizaciones animales de
otros seres sobrenaturales; asf por ejemplo,
la tribu acagchemen adoraba al gran zopilo-
te, una especie de halcédn, y una vez al afio
celebraban en su honor una fiesta llamada

"Panes o fiesta del ave", llevando en procg
8idn a la dicha ave y la colocaban en un al
tar, para luego en medio de cdnticos y bai
les la sacrifiquen, desuellen y la entie-

rren finalmente en un agujero Que cavaban en

el templo principal.

Los sinos de la isla Sakhalina (Asia),
considerand al dguila buho o dguila cornuda
como una deidad benéfica que ulula para que

los hombres se pongan en guardia contra los
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males Que los amenazan y se defiendan de
ellos; por eso la quicren y la adoran devo-
tamente como una mediadora divina entre los
hombres y el creadox.
"Siempre due gse les ofrece oportuni-
ded de capturarla, la guardan en una
jaula, donde la saludan con los ca
rifiosos tftulos de "dios bienamado"
y "peduefia divinidad Querida",. (Pra-
zer, 1965: 583).

Sin embargo, cuando llega el momento;a
la "pequefia divinidad tan querida" le retuer
cen el pescuezo y la envfan en calidad de me
diadora'a llevar un mensaje a los dioses su
periores o al mismo creador. También tienen
deuilas enjauladas a las cuales les  rezan
la siguiente oracidn: "!'0h tf ave divina! te
ruego dque escuches mis palabras. ™Y no per-
teneces a este mundo, pues tu hogar estf con
el Creador y sus dguilas doradas". (Frazer,
1965).

Ademds los ainos reverencian a los hal
cones ofreciéndoles sacrificios, pordue cre
en que ellos llevan menssjes a sus parien
tes o0 a log dioses del mundo de arriba, y
cuando ven a matar a un haledn le invocan de
la siguiente manera;

"es;Oh halcédn divino! T eres un ca-
zador experto, compldcete en que tu
destreza descienda sobre mf"., (Fra-
zer, Ibid: 584).
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Esperan participar de sus virtudes tra
gando partes de su cuerpo, pordue estdn con
vencidos de que los espfritus de las aves y
cuadripedos qQue cazan y matan o los ofreci-
dos en sacrificio vuelven y viven otra vez

en la tierra revestidos de un cuerpo.

Las estirpes iroQuesas reciben nombres
de aves y bestias y son los ndcleos exogdmi
cos de hoy, aunque es probable Que esa fun
cién haya sido antes, caracterfstica de 1la

estirpe mayor o moienty.

En el caso andino, ¢l culto a las aves,
en especial a las aves rapaces forma parte
de su pencanicnto mdgico-religioso,toda vez
que ecta vencracidn estd implfcita en Sus
diversas manifestaciones artfsticas,sus cre
encias, sus mitos, sus rituales.

Wess 0l culto tributads al ledn (pu~
ma) que fue acf como el halcedn, t4-
tem o animnl sagrado de log primee

ros aylloc Quechuas Tue sciioreaban
en el valle".(Molina, 1959: 73).

Es posible, como dice Emma Sdnchez,que
las representaciones de estas especics,zean
sfmbolos de¢ sus poderes y fuerzas, como las

figuras enmascaradas que recuerdan el "Fri
so de las falcdnidas" de Chavin, donde se
encuentran siete aves de rapifia mirando ha-
cia el norte, y otras sicte hacia el sur;po

giblemente oe trate del haledn o "vaman",el
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gavildn o "anka", del cernfczlo o "killin-

cho™.

In la mitologfla andina, los principu -
les animales que dominun el cielo (aves de
rapifia), la tierra (felinos), y el cubsuelo
(serpientec), son estilizadas para represen

ter cstos niveles y su combinacidn con cle

mentos humanos formarfan poderosas figurm

[

gimbdlicas (Kessel, 1350: 280; Ortiz,1770 ;
23,24; Vvillar, 1933: 165) (citades por Rein
hard, 1987: 45).

Je considera genceralmente Que lug dei-
dades qQue controlan los fendmenos meteroolsd
‘gicos y Tue viven en las montefies tlencu cg
racterfsticas humanas y, 2l mismo +{icuwo,
tienecn asociacidén muy estreche con los ~ni-

males crriba mencionzdeos en ¢l mundo concop

tual de los pueblos andinos.

Las aves especialmente dotades de ca-
rra2gs ostuviercon y aun estdn limdos al cul-
to de las montefias en calidad de mensujeroc,
o los dioscec tomabnn su forma flsica npara
"apargcerles” a los "especinlistsoa”, “"Fon..

ros™, "Apumuyos", "Jirdueros™, "Altomisag",
"Shamanes™, etc.(Reinhord, 1987; Arcuedas,
1956). Como son mecustjeros sobrenaturales i

secrvidores 4

%]

los diosen, puede explicarse

-

el use quo oo hace de olenientoy de aveg de

Code

rapifia {por ejeuplo plumus, garras), eope-



ciglnente su lay princi gles figuras autls
pomfrficos de Chavin, puesto Que éstas re-
precentan la facultad de volar y la muprena
cfa del cielo, caracter: stica compariida cen
lags deidades de la montuua.(John Mawe). No-
tos poderes son Jun asyores cuanly 2 1o T
gara 8ol felino se le agresn rusgcy ~uuids
cos del chdudor, sfabslos 2meriniica Jeo la
tiorra y el cielo, csurerponiéndose y focoann
do asl unn sola Tigura o un solo animnl mf-

tico. (Tams 21; D)s

"ise0l Jumiay dotnde do 1ad dldas ¥ el
nico del e¢éndor, la ferocidad de 1la
gselva se cume al vértigo de las altu
rag, creande de eivy form® una divi-
nifded invisible, omnipresente, cons—
traida en foraa racional". (Joly,1330:
139).

Tres versioncs del folino alado de Ti-
wanaku, Tue dntan de 500 a 1000 afios d.C.,
pueden interpretarse como una deidad Nue do
mina 2l hombre {Tnm. 30 ). Bn los disociios
del arte Chavin cucontramos una sorprenden-
te cantidal de animtles entre los cunles cu
contramos aves Jue pueden zer identifice.dns
como dmgailas roconocidus por ol fuerte pico

de rapaz con una caya prominonte donde do

ju

tacon los agujeros de la "nariz", su  pocu
estatura y las plumis y plumones on la cnhg
za o bajo la barba (Tnm. 21 a, 4) y,los hal
conecs se distingien por una lfnea decorati-

va en la cora, curviandane en 1-1 nwrto rogtse
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rior de la base del ojo ddndole apariencia
de carrillo (Tam. 21, T, g), fisuras Que se
encuentran en las columnas de Chavin. En Ta
racag, polr’ gjoemplo, con la declinacidn de
la influencia Chavfn, aparecen nuevas figu-
ras mitolgicas, versonajes enmascarados

con elementos rituales como plumas, cabeztg
trofeo, bdculos, pdjaros y flores. Yacov-
lef (1932) dcscribe una especie ormitoforma
como un #euila marina que sustituye 21 hal
¢én o "waman", en lu cerdmica Nasea, y en
los geoglifos de la TPaapa de Hasca se cn
cuentra un céndor de 135 metros (Reiche,Dia

rio "Expreso" de Limn, mayo de 1932).

In Moche deben haber cumplido igual o
semejante papel las falednidas, pues aparce-—
cen en sus digeiios decorativos como una dei
dad a la que se ofrece en un "vaso especinl"
la sangre de los sacrificados. (Lam. 21, f);
en el arte Tiwanaku sobre el famoso "relie-
ve" encontramos a la deidad principal acom-
pafinda de "dngeles" con enbeza de halcones

(Lﬂmo 30 a ) .

Tello (1967), dice 7ue el céndor era
congiderado entre los Collas como el rey de
las aves, por oso le llamaban siewpre "Mall
ku Runturi” (Lam. 30, a, b, e) atrimyéndo-
le el don de transmitir la fuecrsa que posece

al que se ponfa bajo su nroteccidn.



~166~

Es pocible que éctas mismas creenciacg,
fueron compartidas por los artistas oyocu-
chanosg de¢ ayer, poriluc encontramos en la cg
rdmica de Qonchopatu lu representacidn  de
estas aves adornando los rodiales de la dei
dad principal de Qouchopata (Immn. 29, 4, c,
) o los cintirones de las deidnades termi-
nan en cabezas de halcones (TLam. 29, b, ¢,
d); otras veces las deidades estdn ornadas

con aditamentos plumarios (Lam. 22, a, d,e).

Como vemos las falcédnidas y los feli-
nos han sido giempre conniderados como dig
ses tutelares de los andinos y hasta hoy los
miran con religioso respeto; creen due los
cdndores tienen el cuidado del sol y  en
ciertos casos como en los eclipses, el sol
¥y 1la luna pueden ser devorados por los feli
nos si los ¢dndores se descuidan. Todos es
tos animales estdn inmersos dentro de su pen
saomiento mdgico-religioso, perennizados en
sus nitos, loyendas, cucntos y reactualiza-

dos en sus ritiales,

* Segdn las leyendas contadas por Molina,
el Hacedor higo de barro cada nacidn y pin-
tadas todes las formas prototipicas,las pri
meras que salfan se convertfan en piedra agd
quiriends formas humanas, de cédndores, hal-
cones y otros animales Que se convertfan en

guacag que adoraban (19%53: 12),
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Por su parte Trancisco de Avila (1966),

yﬁuatiacuri y Chaupifinca, di

recogid el mito
ce que de los cinco huevos due estaban en
Condorcoto, uno de ellos se abrid y salie-
ron cinco halcones Que luego se convirtie-
ron en cinco hombres. Betanzos (Cap.XIV:35)
cuenta‘Que-engrituul del huarachikuy,los jé
venes novales iban corriendo hasta Huaman -
cancha (cerco de halcones) y a los qQue lle-
gaban primero los honraban haciéudoles repn
los y los halagaban diciendo que lo habfan
hacho como buenos orejones poniéndoles el
sobrenombre de "puaman" Que Quiere decir
halcdn.

"Esta huaca yauira eran dos halcones

de piedras puestos en un altar en lo

alto del cerro, la cnal huaca insti

tuyd Pachacuti Inca Yupandqui para

que allf fuese a recibir los zara -

glellos o bragas, que ellos llaman

huara". (Molina, 1959: 76).

Actualmente en 1la costa norte, a los
intermediarios entre los shamanes y los en-
Termos, en los ritos de curacidn, sobre to
do en el de purificacidn se les conoce con
los nombres de "rambeadores" o "huamenes";y
en la fiesta de la Candelaria en Puno, los
- danzarines se-disfrazan de dguilas, halco -

nes y pumas,

+Vemos entonces c¢dmo el poblador andino

considerd y considera como seres mitoldgi -
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cos a las aves de rapifia (c¢dndor,halcdn,dgui
la, cernfcalo: kunitur, waman, anka, killin -

cho)e.

Posiblemente alpgunas etnfas tenfan por
tdtem una de estas aves, especialumente el hal
cdn o waman de donde por derivecidn vienen
los apellidos Huamdn, Huamanf; nombres de lu
gares como Huamanga, Huamanguilla, Iuamoncan
cha, Huamanmarca, Condorcoto, Condoray y Con
dorccocha, Condorccaca, etc., nombres toponi

micos derivados de las falcdnidas. ¥

Cuenta la leyenda inka Que Pachakutedq,
llegd a este asiento a dominar al rebelde je
fe chanka Ankowayllo y luego de acampar con
su ejército, tomd un trozo de carme e hizo
una ofrenda al waman o haledn, diciéndole re
verentemente “guaman-cca" o "guaman-cay" de
donde se dice Que este asiento se denomind

Guamanga.

En la actualidad, en las serranfas aya-
cuchanas se reverencia mucho el waman y Se
le considera como el mensajero del Tayta "la-
mani; al killincho o cernfcalo lo consideran
el ave de la buena suerte, crcen Aue cuando
emprenden un viaje, un negocio o algo muy im
‘portante y se les cruza esta pequefia avecita
rapaz tendrdn un éxito rotundo, y para asegu
rar Qque esta buena suerte los acompaiie, con

mucha reverencia le envian besos volados;hay
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quienes en cu afdn de conservar la felici -
dad y proépcridad, logran sacar los polluc-
los, descolgdndose entre pefiascos peligrosf
simos donde anidan, para cuidarlos con mu-
chfgimo esmero, componidéndole conciones y
endechas como: "Killinchallay wamanchallay"
(Mi cernfcalo, mi halcdédn) o "dguila may tanm

pawanki”" {£zuila dénde wvuelas),

n lag gerranfas altas de Pallccacan -
cha, Qoriaywina, los mozos llevan en la cin
ta de sus sombreros plumas de estas aves co

mo signo de especial dictincidn.



CAPITULO QUINTO

Ve~ DIOSES PROTECTORES DEL AGUA.- Mo hay vida posible sin

agua, medio de vida que aparece con su calmosa ondula
cidn en el manantial, en el hueco de la mano o de la

calabaza. (Luc Joly, 1320).

Bl culto a2l agua fue genernl en el Antiguo Perd,
la creacidn de una mitologfa propia que confierc copg
cial rango a las deidades protectoras del agua y ol
mundo sideral que tiene influencia directa con lao fer
tilidad de la ticrra, las plantas y los animoles lu-
vieron y tienen gran importancia en su peansamiento md

gico-religioso.

1.~ Qochas, Puduios, lliwags.- Las "Qochasz", "Tuluiou",

"Llivas" (lagunas, mananticles, mojadales)erancon
‘giderados como residencia de los dioses protec to-
res de este preciado elemento y lugares de lérgos
¥ & Vveces penosod peregrinajes para las pernonas

que descmpefiaban funciones preponderantes en los



oy e P

ritos religiosos (sccerdotes, adivinos, mancebos
y doncellas). ITstas dllimas cumplfsn ritos coemo
el de preparar la chicha y verterla en simbdli-
cog cdntoros a la laguna, al manantial, ojo de
apua, elc,, juntamente con mafz, coca, mullu,pol
vos de concha molida, luego recoglan el agua vir
gen para verter en el aliar de sus divinidades a
fin de due éstas dispensaran 1bunuanto agua  de

poderes germinativos.

Bl aguc en la cultura andina tuvo una deci-
siva importancia y Gsta se muestro en mitos Que
explican ¢l origen de la vida, del mar, los la-

gog, lag mismas Que sc asocian con el origern del

H

mundo, de la vida, asf por cjemplo:

",..1la deidad ereadore Ticsi Viracocha se
identifica estrechamente con el mar (la-
ma Cochu) ¥ los lagos de la sierra son
congiderados como represcutantes menor
del mar, los cantles subterrdneos Que co
munican con otros gemerau las rutus Sube
terrdneas Que son utlili-ades por los mis
mos hombies. Los ~antepasndes viajuron por
rutss acndtican sublerrdneas”.(Cfceres,
Blfrain ' 1986y 114},

En la cosmovisidn andinz, el lago Titicaca
representa el mar, y ce 2l1f due segin los mitocs
se origina la vidu, E1l conceplo de quoe el lago
es origen de otras fuentes de agua es importante

en loy Andes.

e considera Que un lago es un cuerpo dé
agua el como ¢l mar, aunque de monor es-~
cala, y Que ol ama del lago proviene del
mar. Tor eso ge deduce ldgicamente que los
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cannles subterrdneos son viuo Ae comuni
cacidn entre el mar y lon lusos y entre
8stos y los rfos, riachuelos y cantles
de irrigacién". (Sherbondy J. 1982: 3).

Bl lago Titicacn como el mfs gronde de 1la
sierra representaba el mar, por lo tantc,fue con
siderzdo cono el centrs ¢ di-npersidn subterrs -
nea de aguas 7 nyllilug. Otros ligos coano Jonoco -
cha, Chocleceeocha, Toricocha, tuvieron un pa

cl
miy parecido cin zu drea local, conceptos b101016

gicos muy antigucs ecn ol Ando. Un priucipio bfci
co de la cosmologfr andina y, probadlaoionte do

1a americana en geuorl, es Tue el mor roden el
muando ¥y yace por- debajo de &L, posicidn nue S0
asocia con los orfgenes de la ¥ierru y por consi
guiente con el tiempo pasado; los lagos de Iasie
rra se croen ser derivados dsl mar ¥ fue cada wo
de ellos gson contros deo regiones locales como por
ejeaplo: Conococha da origem o toda la regidn de
Hudnico; Choclocochd era origen de Muaytard, Vil
cag-luandn, en ~enesal, de tody la nacidn Chancuyy
Chinchaycocha es consideirada no comno orige: de
una regidn, :ino‘lugar de donde eumergioron los cg
mélidoz. {Daviols, 1974-1076, citado por Sherbondy,

1082 11=12).

Guamau Poma como Criztdbr) de Alboraoz rela-
tan una leyenda scgdn la cual los Angaraes y  So-
ras habfan snlido de la laguna de Choclococha; T-
frafn Cdceres nos refiere la comuniecnsidn perso-
nal de Tuis M. Glave (1924) ncerca del mito deori

gen de los Taris:
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",.e do lz lasuna de Choclococha, luguma
grande ea 1la puna de Sunytard, cn 1~ an
Aot clrcundorineidn d¢ Tilsashnandn,
salen: ‘

UIn pumas quc renresent: 0 los chanlog,
Un perro: 7Tue represcuta a los huancas.
Un huaina (Eenila) fue representa o los

Foq'raia”,

El lazo Titicaca es ¢l lupir donde "Tiraco -
cha cred ol ssl,; In lunn, lus estrellas v loz on

tepasados de cada puedlo.

"2l mundo sSe pobld cuando Viracocha man-
46 a los antepasados Que caminasen por
debajo doa la tierra desde el lago Titi-
caca hasta emerger por lun lasunas, ma
nantiales, rfos, corros o rafces de {r~
boles donde fundaron sus ayllus”". (Sher-
bondy J., Ibid: 4-5).

En un mito narrado por Isidoro Ilwamanf, na-
tural de la regidén Andamarca, Ayacucho, en 1971

se dice:

"Perd comienza on el lago Titicaca, adue
es el sexo de nucstra mudre tierra y ter
mina en Quito, que es su frente.limez,di
cen, es la boca y Cuzco su corazdn p11~
pitante, sus venas son los rlos.Pero Ila
mapacha se exticunde mds y vo muy lejos,
su mano derechn serd tl vez Dspafine Li
ma es su boca, por eso ya nadie, nlngdn
peruano, Quiere hablar miesira lengua'.
(Ortiz R, 1973, citado por Efrafn Cdce-
res, 1296: 119).

Otro mito ayacuchuno recopilado por Juan O-
gio relaciona el origen de la comunidad de Anda

marca con la aventura de culiro hermanos legenda

rios Quieneg nacen en una lasuna, y despuds de
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cumplir una gerie de hazafias desaparecen forman-

do cuatro lagunas.

Bstos mitos de origen y el culto al agua in
gindan que hubo ansiedad, angustia y miedo a 1la
escasez y/o exceso de agua; la sequfa como la i-
nundacidn seguramente los aterraba pordue les cau
saba estragos, es posible Que este temor y ho-
rror les indujo no sélo a ritos de propiciacidn
¥y conjuro sino a llevar a cabo una polftica de
previgidn, venorando a las fuentes de agua en el
"Kay pacha", las nubes y cuerpos celestes en sl
"Hanan pacha"; y las aguas subterrdneas en el
"Ukupacha" (Lam. 23 a; 24 a).

La luna simboliza las lluvias y el agua que
fertiliza la tierra; como deidad celeste creen
que estd en el cielo con un cdntaro de agua o
"paccha" perforada con la que viertes las llu-
vias y,-como deidad terrestre personificada en
una doncella imagen de la tierra Que tiene como
emblema un cdntaro de chicha que se comvierte en
un manatial del que mana abundante agué para la

irrigacién de las tierras.

Dentro de las jerarqufas divinas ocupan pro
minente lugar los dioses del agua, de las 1llu-
vias; de las tempestades, revestidos de atribu -
tos y sfmbolosisagrados, dando lugar a Que la men
talidad indfgena cree una mitologfa con fendmo
nos y hochos del Universo. Guaman Poma de Ayala

nos dice que invocaban a "Mama Quilla" (Madre lu
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na) pidisndo agua:

"eeso Invocaban a Quilla mama en el mes de
octubre Uma Raymi Quilla, diciendo: Luna
reyna y madre suéltanos tus aguas, tus
1luvias. !Ay; Oyenos, ;Ay! te lloramos,
te gemimos de dolor tus hijos por sus ali
mentos; por agua, te lloramos padre crea
dor del mundo ;Dénde estds? ;En el cielo
en esta tierra, o a mi lado? ;Suelta tu
agua a tu pobre gente!".(Guaman Poma ,1956:
200).

Bste mismo autor ha conservado una bella le
yenda Que descubrid entre los papeles del padre
Blas Vélera, quien mediante hermosas alegorias,
explica las causas de las tempestades y la pro-
duccidn de las lluvias, y dice Que una diosa es
la figura de una doncella estd en el cielo con
un cdntaro de agua, y Que su hermano, el dios de
la tempestad, al romper el cdntaro producfa el
trueno y del cdntaro roto cafa el agua en forma
de lluvia hacia la tierra. Guaman Poma afirma que
Blas Valera encontrd esta leyenda anotada en unos
quipus, y Que un Quipucamayod se encargd de des-

cifrarle.

Esta visidn mdgico-religiosa del agua, fuen
te de vida, parece que no sélo es propia del mun
do andino, sino dque también otras naciones. como
las dreas selﬁdticas las manejan; el grupo Shuar
tiene el mito de la bella Tsunki qQue sale de las
profundidades de las aguas (Pellizzaro Siro, 1979).

Dentro del acervo tradicional histdrico com

puesto por mitos, leyendas, fdbulas, ritos y ce-
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remonias existe una rica informaciédn referente a
las concepciones sobre los fendmenos metereoldgi
cos, la produccién de las lluvias, la existencia
de lagunas, puqQuios, manantiales y, acberca de sus
creencias religiosas vinculadas a los seres y dio

ses Que producen y protegen tales fendmenos.

Esta unidad cultural esid expresada en un
éonjunto de mitos como el &a Pariacaca y ChoQue-
suso en el ayllu de Cupgre; el mito de Collquiri
y Capyama del pueblo de Yambilla; los mitos de
Wakén o el de Achkay muy parecidos en argumento
al mito Quiché (Maya) o al mito Chortf (guatemal
teco), relacionados con el agua,'ia fertilidad de
la tierra, la presencia de una doncella Qué po-
see un cantarito mdgico con agua o chicha o en
su defecto es una diosa dque mediante la unidn cm
un dios masculino consigue este 1fquido precio-
so; el dios masculino casi siempre reside en las
altas cumbres y personifica el sol que fecunda
la tierra transmitiendo su poder generador me-
diante la "unién divina" con la diosa luna y ejer
ce su obra benefactora auspiciando la construc -
cidn de trabajos hidrdulicos con el auxilio de
gservidores personificados en animales del medio

geogrdfico circundante.

BRs de suponer Que estos conocimientos hi-
drdulicos se aplicaron paulatinamente y de acuer
do al aumento progresivo de la poblacidén. Los an

tiguos pueblos del Ande habrfan observado las re



=177~

laciones subterrdneas entre un lago y los manan-
tiales formados por filtraciones de agua. En el
nivel prdctico conocfan estas relaciones hidrold
gicas y desarrollaban técnicas para controlar y
aprovechar estas fuentes de agua, drenajes, cana
les subterrdneos. En el nivel mitolégico, las re
laciones entre un lago y otras fuentes de apuas
monores se revisten de importancia cosmoldgica.
Los arquedlogos coinciden en nensar Que aparte de
razones geogrdficas, econdmicas y sociales, Cha
vin estd constituido en el sitio donde confluyen
dos rfos que posibilitaron la construcciédn de ca
nales de agua subterrdnea que atravesaban el com
plejo ceremonial y parece probable Que los soni-
dos causados por el agua en dichos canales fue-
ron asociados con los ordculos, que eran muy fa
mosos en todos los Andes Centrales. Aundue los
datos etnogrdficos sefialan que los canales tuvie
ron también otros usos, como:
"Entre las creencias y los rituales de cla
ro origen prehispdnico y de evidente simi
litnd con los encontrados en los Andes Cen
trales (cf.Arguedas 1956, Avila 1975)es
el ndtodo emplendo para anrender 1las le-
tras y las ndsicas utilizadas para la adg
racidén de la montafia en Socaire (Chile).
Un especinlista en ritos iba por las no-
ches a escuchar el agua Que corrfa y pro
venfa de la montafia mds sagrada de la re
- gién, Aprendfa la cancidn utilizada parc
pedir a los dioses de las montaiias ama y

fertilidnd". (Barthel, 1959: 35-36,citados
por Reinhard, 1987: 34).

El movimieunto del agua bajo la. tierra em con
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siderado como el mejor método para ensefiar las le
tras y la mdsica de canciones impetratorias (Rein

hard, Loc. cit.).

Vemos pues Que log antiguos peruanos tuvie-
ron una gran veneracidén al mar, a las lagunas, la
gos, fuentes de agua, acequias y canales de irri-
gacidn., A estos Ultimos los consideraban como las
venas de las diosas del agua y por lo tanto los
honraban con variados rituales, ofrendas y sacri-
ficios en los due a veces no estaban ausentes los

sacrificios humanos.

Mullu (conchas).- Cobo nos dice que entre las o-

frendas mds preciadas que se entregaba a la "iama

Qocha" estaban las conchas marinas:

"...era sacrificio muy a propdésito,por ser
las fuentes hijas de la Mar, que es madre
de las aguas; y conforme tenfan el color
las ofrecfan para diferentes intentos,ums
veces enteras, otras muy molidas, otras
solamente Quebrantadas y partidas, y tam-
bién formadas de sus polvos y masa algu-
nas figuras". (Cobo, 1956, T.IV: 105~106).

A las conchas marinass se les conferfa un va-
lor mfgico, como receptfculos divinos donde mora-
ban los seres mfticos protectores del agua, Las

conchas Strombus en forma espiral eran utiliza -

" das especialmente en contextos rituales y, el Spon

dylus eran considerado indispensable en los Andes
para pedir la lluvia; ambos de origen tropical,de
aspecto nacarado y de vivo color bermelldn que era

conseguido a través de redes importantes de comer
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cio. E1 "Mullu" como era llamado no podfa faltar
jamds en ofrendas y petitorios del 1lfquido fecun
dador y en los diversos rituales repreéenta!ﬁ.lg
go, lagunas o el "ojo del agua'", recibiendo el
nombre ritual de "Qocha", ademds era considerado
como el "alimento de los dioses", Quienes al tri
turar con sus dientes emitfan un ruido onoma to-

péyico de "cap, cap" (Avila, 1966).

Ademds de las ofrendas de conchas, se hacian
otras como por ejemplo el de la llama negra ata-
da y en ayunas, hasta due por medio de su llanto .
se obtenfa la lluvia, por eso observamos en la
(Lam, 24) seres zoomorfos y antropomorfos con la
grimones que posiblemente eran hechizos para im-
plorar la lluvia., Acerca de este detalle decora-
tivo, James Trazer dice que las "ldgrimas y la-
grimones" son probablemente parte de hechizos plu
viales; cuenta due en Guinea, el buey representa

el "espfritu" del grano y anualmente matan  dos

- bueyes para lograr buenas cosechas y, para que

3e-

el sacrificio sea eficaz, los bueyes tienen due
1loraf,‘para cuyo efecto las mujeres le tiran a
los ojos harina de mandioca y vino de palma y
cuando ruedan 1l4grimas de los ojos del buey, la
gente canta y baila de alegrfa.(Frazer, 1965:531
532). 3 ' N

Sacrificios humanos.~ Los sacrificios humanos tam

poco eran dejados de lado, por ejemplo, en el ri-
tual de Capac Cocha, se entregaban varias vidas

(fuerza vital) esperando Que la divinidad le de-
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vuelva también fuerzas vitales (salud, fecundi -~
dad, agua, lluvia, etc.), donde la victima encuen
tra el premio en el sacrificio, primero en su fg
lacidn directa con el dios. A cambio de su vida,
de su sangre, el dios le concede una. situacidn es
pecial en el mds alld, (Cieza de'Ledn, 1967, Cap.
XXIX).

Los sacrificados se convertfan en "Mallquid'
(caddveres sagrados) y huacas, constituyéndose en
ordculos a los que se les hacfa sacrificios de
cuyes en sug respectivos "Usnos" y se les “daba

de beber chicha,’

En Ayacucho, en el sitio arqueoldgico deno-
minado "Ado Waydo", el‘arQuedlogo José Ochatoma,
hizo hallazgos de posibles sacrificios  humanos
en la tercera campaiffie excavacionés arqueoldgi ~
cas en el lugar denominado los"Licenciados",don-
de se encontrd una "Urna" funeraria con una pla-
na circular construida de canto rodado, al inte
rior de ella se halld los restos de un nifio, Que
nos hace suponer que se trata de un sacrificiolm
mano relacionado con el culto al agua puesto Qﬁe
estd vinculado con una red de canales Que posSi-
blemente proporcionaban el 1fquido vivificador a
todo el 1llano del Arco y la parte nor-este de Aya
cucho. Actualmente, cuando construyen un puentey
con el fin de que al crecer el agua no se lleve
el puente, entierran vivos a los llamichos deba-

jo de cada paBante del puente.(Cachi).
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4.~ Paqchas (recipientes sagrados).- En el ritual y

ofrendas al mar, lagos, manantiales, acequias y
canales de irrigacidn, es decir a todo lo Que es
t relacionado con el agua, tenfan especial im-
portancia los recipientes sagrados o "Paqchag"
por donde discurria la chicha, el agua, o la san
gre ofrecida a los dioses.
"Este recipiente es en la tierra un 'do-
ble del cdntaro celeste' due porta en el
cielo la Diosa Iuna (...) Je la encuen-
tra en las culturas mds antiguas (e..).
Su uso se mantiene a través de las eda-
des y sufre modificaciones locales y re
gionales due definen su estilo en cada
lugar*®. (Carridn, 1955: 9).

Hay "Paqchas" tzlladas en piedra, o modela-
das en arcilla, en formas diversas como takllas
o arados, frutos, aribalos, embarcaciones, con-
.chas,'pozas, etc. (Lam. 25). No serfa raro que mu
chos de los tiestos encontrados en R[onchopata y,
con decoraciones muy complejas y rotas adrede,ha
yan sérvido como "Urnas" funerarias o quizds co-
mo "Padchas" para las ofrendas rit&ales, con los
que se realizaba el "riego divino" para obtener
’agua, 1lluvia, mayor produccidén, convirtiéndose a
sf{ en objetos Que encarnaban los poderes de 1los
dioges protectores de las sementeras, Hay '"Paq-
chag" en miniatura llamadas "Calixpuduio", posi
blemente son los cantaritos pedueiios encontrados
en los depdsitos de ofrendas, asociados siempre

al culto al agua. Varios de estos especfmenes fue

ron hallados en Adowaydo, coetdneo con Qonchopa-
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ta, lugar ceremonial dedicado al parecer a este

culto.

Yarqa Aspiy (Limpieza de acedquias).-Por otra par

te la limpieza de aceduias, canales de riego, de
los acueductos es un ritual andino Que se practi
ca desde tiempos inmemoriales, donde se hacen va
riadas ofrendas, oraciones, cantos, bailes, etc.
Este ritual se practicaba para asegurar el agua
para el riego. Evidencias de ello las encontra -
mos en Chavin, Nazca, Mooche, donde se han encon-
trado ofrendas de este género, como las encontra
das en el canal subterrdneo en Yanacocha, en la
provincia de Chinchaycocha, o las Que hacfan los
habitantes de ayllu Cupara (Huarochirf), quienes
luego de limpiar sus acequias bajaban al pueblo
cantando y bailando.
", ..cuando se habfa concluido de limpiar
la acequia, los hombres se convidaban'
unos a otros mafz, porotos, ~ toda cosa
buena(...). Siguen festejando la limpie
za de la acedquia pordue los vence el dg
seo de cantar y beber con los demfs(...)
'He limpiado la acedquia, sdlo por eso
voy a beber, voy acantar'",(Avila, 1966:
Estos cantos y bailes llevan diversos nom-

bres de acuerdo a los lugares, asf por ejemplo,

~en San Pedro de Casta, lleva el nombre de "Hualil

nas"; en Atacama se llama "Telatur" al canto ¥
danza de limpieza de acequia;"Ayla"™, baile AQue
dura toda la noche en la fiesta del agua en Pu-

quio, etc.,'
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La fiesta del agua, "Yarda aspiy", "Sequfa",
limpieza de acequias y acueductos, es un ritual
de fertilidad relacionado directamente con el ci
clo agrfcola, los primeros cultivo  denominados
"Michka", las primeras lluvias, etc,’

"Al mes de junio llamaban Caunay, por otro
nombre Chachuarhuay; sélo se ocupaban en
regar las chacras y aderezar las acequias
y llevar las aguas para sembrar".(Molina,
1959: 41-42).

El mundo andino tiene valores culturales pro
pios, los Que destacan con toda nitidez cuando QQ
gervamos sus fiestas, ritos y ceremonias tradicio
nales. José Marfa Arguedas, vivid, se nutrid yasi
mild como nadie la cultura popular, es asf cdémo
‘describid magistralmente esta ceremonia de ferti-
lidad de la tierra y el elemento vivificador en
la regidn sur de Ayacucho; este ritual todavfa se
sigue practicando en muchas comunidades andinas,
con ciertas variantes pero conmemorando siempre
viejas tradiciones ancestrales.

"Manto en Ayacucho-Sarhua (Palomino,1970),
Chuschi (Isbell 1971), Andamarca (0Ossio),
como en la provincia de Canta (Tello y Mi
randa, 1923), la compleja ceremonia del
Yarka aspiy es una ocasiédn en la Que  se
ponen de manifiesto elementos de oposicidn
entre las dos mitades de la comunidad y
los pisos ecoldgicos fundamentales Que sus
integrantes controlan y representan (Sol-

di, 1980: 26)0
En las comunidades ayacuchanasgs de Cangallo,'

Vischongo, Pallccacancha, Porta Cruz, Taulli, Lu

canamarca, esta ceremonia de fertilidad de la Pa
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chamama también estd Intimamente vinculada con
la fertilidad de la mujer, pues el corolario de
la festividnd es de completo abandono; los jéve
nes de ambos Sexos beben y bailan hasta el amane
cer, momento en dque las parejaslse pircirden o de-
saparecen entre los arbustos, detrds de los pe-
drones, on 1o Cuebrados, para rcalizar activida
des de iﬁiciacidn sevual. Estos juesos amorosos
deben concluir cuando una determinada estrella

se coloca sobre el horizonte.

Si alguna joven resultara embarazada, no es
censurada y, el vdstapgo fruto de la febril fina-
lizacién de este ritual, es simplemente denomina
do "Yargapa Churin" (hijo de la acequia) {(Cavero

Marfa Alina, 1986: 7).

Los cantos entonados asf como los Qarawis,
son mﬁy sugestivos como el Jue anotamos a conti-
nuacidn: '

Putka yacuchay, donchu yacuchay

ongenachawan wachacachayud, llachqgchalla

1likllachayuq

kairachalla mamyod, dampatuchalla taitayud.

Yakuchay chuya yacuchay,

tumbischay muru chukuchay

fingallaykum chayamuchkaniku, fianniki kicha-

riq, wasiki picharidq.

(Aguita turbia./ con tu atado de algas, con

tu manta de plantas acudticas/ tienes por

madre la rana y por padre al sapo/ Agiita,

agitita cristalina/ nosotros estamos llegan-—
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do para abrir tu camino/ para barrer tu casz).

En esta cancidn tan corta estd reflejada to
da la concepcidn andina acerca del agua, las ace
quias, los dioses protectores del apua, etc., es

decir toda una ideologfa.



CAPITULO SEXTO

VI.- HIEROFANIA ANDINA

l1.- La Divinidad Tllapa (Rayo, Trueno, Reldmpago).-

La mitologfa prehispdnica confiere especial
rango a las deidades Que personifican los fend-
menos mds espectaculares del medio ambiente co-

" mo son las tempestades, trueno, reldmpago, ra-
VOSe
"Bl reldmpago, o mds bien el rayo, cons-
tituye ol fuego del cielo, la emanqQime—
cidn divina con efectos ffuicos nefas-
tos, pero con un sentido espiritual be-
néfico”. (Joly, 1980: 103-104).

Abdén Yaranga dice Que el trueno, rayo y re
ldmpago, es una divinidad trina y se les conoce
con los nombres de "Illapa", "Illapu", "Libiaqa",
"Llipiaq", "Pusikadqcha", "Yaru", "Chuki Illa",

"Ccaccha", "Curl", "Santiago" y "Santa Brbara".
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Illapa era una deidad muy importante en
las altas montafias, la consideraban Trina "Kim-
sa-Qukllapi" (tres en uno); Chuki Illa o "Yayan
Illapa® (Padrejlanza sagrada o lanza resplande- .
éiente); "Qatu Illa" o "Chaupi Churin" (hijo mg
diano, granero sagrado); y "Sullka Churin" (hi-
jo menor) es decir reyo, trueno y reldmpago:

"...Illapa era un dios trino, tenia los
nombres de'Chukilla'(Chuki illa, lanza
sagrada, resplandeciente y de la abun-
dancia), 'Catuilla'(Qatu Illa, granero
sagrado, resplandeciente y de la abun-
dancia) e Inti Illapa (Sol Illapa, fa-
moso y valiente), uno era el padre, el
otro el hijo y el tercero el hermano".
(Cobo, citado por Yaranga, 1979: 698).

El Jesufita Anédnimo presenta a "Illapa" Como
tres divinidades separadas: "Aucayoq" (Auda kama-
yud; jefe guerrero, capitdn viejo, experto,encar
gado de las cosas de la guerra y soldados);"Catu
Illa o Qatu Illa (encargado de mercaderfas y men
sajeros); "Haucha"(dios de las pestes, mortanda-
des, hambre, Que estaba con una porra y con arco
y flechas para castigar a los hombres por sus mal
dades. Guaman Poma asevera due eran tres:"Yayan
Illapa"(Illapa Padre), ajusticiador de los hom-
bres; "Chaupi Churin Illapa” (hijo mozuelo,media
no), amoroso con los hombres; "Sullca Churin Illa
pa"(Hijo menor), aumentaba la salud, daba de co-
mer, enviaba agua del cielo, era propietario de
los alimentos, sustentador de todas las comidas.

La concepcidn trinitaria se encuentra en la ideo
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logfa andina, o es parte de ella, como la que tie
nen del universo, por eso le dedicaban oracignes,
como la siguiente:

"10h Hacedor!, seiior de los fines del mun
do, misericordioso que das ser a las co-
sag, y en este mundo hiciste los hombres
que comiesen y bebiesen, acreciéntales
las comidas y frutos de la tierra; y las
papas y todas las demds comidas Que crins
tes, multiplfcalas para que no padezcan
hambre ni trabajo, para Que todos se cril
en, no hiele ni granice; gudrdalos en paz
y en salud". (Molina, 1959: 57).

La concepcidn trinitaria de Illapa estd pre-
sente en la concepcién que el poblador andino tie
ne del universo, al que lo denomina: "Kay Pacha"
(el mundo de aqui); "Hanan Pacha" (el mundo dearri

ba); "Uku Pacha" (el mundo de abajo).

Calancha y Murda dicen que los pobladores an
dinos imaginaban al trueno o rayo como un hombre
que estaba en ei cielo formado por estrellas, con
un mazo en la mano izQuierda y una honda en la de
recha, vestido con rosas resplandecientes due da-
ban fulgor cada vez que la deidad se movia pard
lanzar la honda, y el estallido del mismo causaba
los truenos Que bramaban cuando querfa que 1llovie
se:

"...el rayo era un hombre formado de esire
llas, ammado de una macana y honda,Era Au
ca CamayQq, Sefior de guerreros y héroes",
(Cobo, citrdo por Lavalle, 1984: 31).
La alabarda u honda era un sfmbolo de virili

dad y fuerza de los dioses como la tempestad.
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En el norte peruano lo llamaban también Apu
Catequil, adorado por Caxamarcasy Huamachucos;en
la sierra de Huaylas "Yaru Willca" o "Yorovilca',
"pPariacaca" (diluvio de agua y rayos) en Huaro -
chirf{; "Wallallo Karwincho" (fuego del cielo) o

"Yawirca', en la zona del Cuzco.

El cronista Joan Santa Cruz Pachacuti lo re
presenta en su dibujo, en la parte extrema y cén
Vtrica del altar principal del templo mayor del
Imperio, al lado derecho de las divinidades‘ del
"Arco Iris" o "Chirapa", de la "Pachamama", enci
ma del rfo sagrado o "Pillku mayo"; estaba repre
sentado por dos 1fneas verticales en zig-zag uni
das dando la forua de una sierpe'o amaru (lLam.l1l),
quizd los motivos o diseiios del grupo cerdmico de
nominado por Mario Benavides "Tinajeras" (Lam.26)
sean la representacidn de esta deidad o sean cdn
taros cdﬁfeccionados exprofesamente para el cul-
to a "Illapa™ o "Llipiaq".

"La lfnea quebrada, como el reldmpago,se
fiala el influjo divino y la toma de po-
sesidn, la dominacidn". (Joly, 1980: 75-
76)e '

Se le considera divinidad masculina por en
contrarse al lado derscho del dibujo y estéba en
sus manos hacer 1lover,'granizar, tronar y tddo
lo Que pertenece a la regidn del aire, ddﬂde se
hacen los nublados, para hacer caer fuogo inex -
tinguible, estaba también en sus manos multipli-

car los animales, dar abundancia de alimentos,ge
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nerar el amor, la justicia, la paz universal; en
cargado de las cosas de la guerra y'los soldados,A
por 1o‘cﬁa1-eé llevado a las expediciones guerre
ras; es creador de lugares y objetos rituales co
mo el "Usno", "astrdlogos", "curanderos", "shama

nes".

Bra simbolizado de diferentes maneras: tres
bultos hechos de manta, sin rostro; por un hom—r
bre en el cielo; como tres amarus o serpientes;
el mayor, gigante con orejas y barbas, y los me-

nores, con alas, orejas, cola.

En édpocas de sequfa se hacfan ofrendas a
Illapa desde lugares elevados (Cobo, 1956), o en
lugares dedicados especialmente para su adoracibén
"Tllapa Usnu" (adoratorio dedicado a Illapa):‘dg
to reforzado por Cristdbal de Albormoz en la pri
“mera extirpacidn de idolafrias én Ayacucho, don-
de dice que fue enorme la cantidad de "Illapa Us

nus" destruidos.

Los "Illapa Usnus" eran lugares sagrados de
sacrificios y ofrenda, o también eran lugares,
animales y cosas "aléanzadoé" por el rayo, o lu-
gares donde habfan sido muertos animales y rocas
o 4drboles destrufdos, entonces se colocaban pig
dras para simbolizarlos, colocando ademfs comi-
da. Illapa tenfa adoratorios por todas pdrtes vy
en el Cuzco tenfa un templo aparte, en "Todo Ka-

Chi" .

Acerca de la importancia que tuvo esta divi
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nidad en la hierofanfa prehispdnica tenemos mi-
tos y leyendas como el que cuenta Cardich (1981:
9-10, citado por Reinhard, 1987), mito que fue
recopilado en 1656; en &1 se narra due la divini
dad "Yerupajd" bajé del cielo a la montafia, en
forma de relémpdgo. 0 el del cronista Pachacuti

Yamdui due dice estd relacionado con el nacimien
to del Inka Tdpac Amaru: cuenta Que "Yauirca" o
"Yawirka" (serpiente o amari), madre y origen de
las aguas, salid del cerro Pachatusan (escupita-
jo de la tierra), era una bestia con orejas y ar
bas y entra en la laguna de Quibipay, inmediata-
mente salen del cerro Ausangate dos sierpes de
fuego engendradas parece por la primera, una se
dirigid a Putina (volcdn de Areduipa) y la otra
a tres nevados de Huamanga, poSiblemente a Qafwg
razu, Sara-Sara y Rasuwillka, dicen que tenfa co
la, orejas, cuatro pies y encima de la espalda
espinas como el pez y desde lejos parecfan de fue

g0,

Segin el "Qarawi" que Blas Valera halld -en
en los Quipus, la leyenda cuenta Que Illapa te-
nfa una hermana en el mundo de arriba, que pose-
fa un recipiente de agua y cuando el recipiente
era roto de un golpe por Illapa se causaban ra-
yos, truenos, reldmpagos, lluvia, granizo, nie-
ve. Se le dirigfan coros hermosos pidiendo la 1lu
via cuyas estrofas fueron conservadas por Garci;

laso de la Veg.

"Sumaq fiusta, turillaykim, puyyfiuy quita



paquir cayan". (Hermosa flusta, tu herma
no ha roto tu cdntaro). (Garcilaso,1960.
Lib: IT, Cap.TLVII).

Abdén Yaranga dice Que en el mundo andino,I-
1llapa era la tercera divinidad después de Wiraco-
cha (Hacedor) y el dios Inti (sol), y fue ihvoca-
do como hacedor y seiior de lluvias. Un documento
del siglo XVI confirma el hecho, ilustrdndolo en
caso de Vilcas-Huamdn: E1 Inga ofrecfa al rayo Que
llamaban Catoylla o Illapa una llama blanca, gor-
da y escogida; a veces sacrificaban un hijo de és
te (personas cogidas por el rayo, con labios lepo

rinos, nariz hendida, mellizos o "Chuchos", etc.

3abemos due los sacrificios humanos eran re-

gservados a las divinidades y huacas prinqipales.
".eoChuduiylla eva el trueno y su rango;co -
mo divinidad en el olimpo duechna, era sd
lo inferior a 1la del Sol".(lolina, 1959:
35).

Los ritos relacionados con Illapa fusron mfl
tiples, pero los mfs importantes se hacfan al co-
mienzo de los ciclos agrfcolas para la abundancia
de alimentos y la multiplicacién de los hombres;
en los solsticios de verano e invierno,cuando fal
taban lluvias se hacfan ofrendas humanas (ofrecicn
do a los hijos de éste) y haciendo abstinencia se
xual (sasikunmi) donde el shamdn hacfa el rito de
nominado "Yalku padarichiq” o "Para taripay"; . tam
bién se hacfan ritos a Illapa en el nacimiento de
los hijos de Illapa; en la distribucidn del agua

Yy el ganado y para impedir epidemias, enfermeda -
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des y males de la ticrra.

Abddén Yaranga describe con gran rcalismo ri
tuales destinados a Illana donde podemos notar
el sincretismo religioso. Por ejemplo, en Huanca
raylla, provincia de Victor Tajardo, departamen-
to de Ayacucho, el dfa del "Sasigpacha" son lle-
vadas las imdgenes de Santiago Apéstol y San Isi
dro Labrador al "flawin" (ojo de agua), donde ha-
cen ofrendas a la laguna con un cuy rojo, luego
traen agua y echan al centro de la comunidad uti
lizando una concha marina o "mullu" y, lo curio-
so del caso, dice Yaranga, Que en esé oporftuni-

dad esa misma noche llovid.

En Huancasancos (Vfctor Fajardo), el dfa 22
de julio, sacan en procesidn a Santiago 1llevdndo
lo hasta "Utari Nawin" que origina un manantial
y allf se hacen ofrendas; en Levitaca (Chumbivil
cas-Cusco), se realiza el ritual denominado "Al-
kansu" o "Chisina" a cargo del "Paqo", siendo 1lo
mfs resaltante los objetos rituales usados:un mm
tgl blanco con motivos estrellados llamacdo "Chag
ka pallay", motivos en zig-zag llamados "Qarayna
pallay" o enmarafiado de serpicntes. El mantel se
denomina "Kipuna' o "Uukufia". En la "Unkufia" se
colocan tres claveles: uno rojo al centro, alque
se le llama "Yayan" (padre); otro blanco, al‘cog
tado éerccho, representa al "Chaupi churin" (hi-
jo mediano); otro blanco, al lado izduierdo, re-
presenta o lo 1laman "Sullca Churin" (hijo menox

Este ritual reactualiza el mito de Illapa y los
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trea momentos del ritual forman una unidad dando
&nfasis a la génesis de Illapa; los motivos  de
‘la "Unkufia" o mantel nos dan una clara visidn de
las diversas personificaciones de Illapa (hombre
formado por estrellés, serpientes, motivos enzig

zag, etC.).

Arriaga dice Que la huaca Libiac o del ra-
yo, era una piedra grande dQue tenfa la huella de
haber sido partida por aquél. Se le hacfan sacri
ficios en lo mfs alto de las punas, en los ris-
cos y pdramos, ofreciéndoles llamas y cuyes, mu-

11lu, cabellos, uflas, cejasg, que eran sopladas en
| su "direccidén"; por eso no se cortaban las ufias
para usarlas en estos rituales, los pontffices de
dicados a este culto tenfan las ufias largas (Vi-
llagémez y Arriaga); también derramaban chicha y
harina de mafz en su honor, colocdndola en lapal
ma de la mano y sopldndola musitando palabras i-
ninteligibles, duemaban coca, comidas, el "Uace-
ri zanco" (masa de harina de mafz), el "huantay
sara" o el "Ayrihuay sara" (dos o mfs mazorcas
juntas en un t2llo), ayunaban y se abstenfan de

sal y relaciones sexuales.

Cristébal de Molina dice Que en la festivi-
dad mayor llamada Capac Cocha se colocaban las
imdgenes del hacedor Wiracocha, Sol, Trueno y Lu
na en la plaza de Aukaipata y el tercer sacrifi-

cio de criauturas era para Illapa,

".osoen la gran fiesta principal de "Capac
Raymi" se ponfan las tres estatuas del
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Sol y los tres del Trueno padre, hijo y
hermano 'Que decfa tenfa el Sol y el
Trueno'".(Polo de Ondegardo, citado por
Yaranga, 1979: 698).

Cuando el dios Illapa-tronaba y alguien na-
cfa en esas circunstancias era considerado hijo
del trueno o Illapa churi o Quri (oro o regalo de
Illapa), "taki wawa" (hijo anunciado); en algu-
nos casos eran dedicados al sacrificio y en otws
consagrados como "Shamanes", "Pongos" (Ayaéucho)
"Altomisas" (Cusco), "Apu suyus", con dones para
hablar con las divinidades, curar enfermedades,
realizar sacrificios, pronosticar el tiempo,etc.
Arriaga dice due para llegar a desempeiiar el ofi
cio de sacerdote o mago tenfa due haber sido co-
gido por el rayo y haber sobrevivido, pordue el
primer rayo lo mata despedazdndolo; el segundo,
lo junta, lo reconstituye; y, un tercer rayo, lo
resucita y lo marca con tres lfneas verticales,
que se unen en el dpice con una raya vertical en
el centro de los tres, dando la impresidn de ser
punte de lanza o "Chuki" (Yaranga, 1979:712),por
lo que se les conocfa con el nombre de "Chuki I-
llapa", eran encargados de sacar la figura | del
trueno en las festividades ricamente ataviados,
con camisetas coloradas hasta los pies y una dia

dema en la cabeza.(Molina, 1959: 52).

Tenemos un testimonio muy valioso recopila-
do en la comunidad de Pallccacanchd, Vischongo,
Ayacucho. Dofia Bartola Ayala fue cogida por unm

yo mientras pastaba sus ovejas en la puna, dice



~196-

que como en ese momento de la tormenta no fue vig
ta por ningdn ser viviente, otro rayo juntéd  sus
miembros y sus visceras esparcidas en varios me--
tros a la redonda y la recompuso; Pedro Cisneros,
esposo de Bartola, al ver que su mujer no volvid

a la casa luego de la terrible tormenta, presin -
tid qQue algo habfa sucedido a Bartola, y nola bug
cd de inmediato adrede. Al dfa siguiente fue en
su bdisqueda, y la encontrd tirada en el suelo, ha
bfas. manchas de sangre y comenzd a moverse como Si
estuviese despertando de un profundo suefio, pero
no habld durante varios dfas hasta que el "enton-
dido" le hiciera el "Qayapu", afirma también don
Pedro Que su mijer evacud por varios dfas  arcna,
hierbas, raicillas, etc. Desde ese momento Barto-
la fue consagrada a Illapa y aprendid a hacer cu
raciones, sobre todo adquirid el oficio de "Quya-

padora" (llamadora o curandera del susto).

Los "chuchos" o "Curis" (mellizos, gemelos),
los Curi Cacha Illapa, o "Quri Qadcha Illapa"(due
rfa decir colmados, llenos), eran mellizos, geme-
los o nacidos de pie ("Chagqpas"). Lran considera-
dos hijos de la estrella denominada "Chuchu Koy -
lur" o engendrados direcfamente por Illapa,el Que
sobrevivfa era consagrado al culto y el due morfa
debfa ser guardado como reliquia en una vasija de
nominada "Ayriway manca" o en "Wayras" (hornos).
Las mejores ofrendas que se hacfan al rayo, al

trueno, eran de "Illas de Chagpas y Chuchos".
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Finalmente eran considerados hijos de Illa-
pa2 los nifios nacidos con ciertos defectos ffsi -
cos: los de nariz hendida o "QaQya sinqa" y los
de labios leporinos "Qadya simi", por lo tanto
eran considerados seres con facultades so brena tu
rales "Tllapam, Apusuyuta churarikun® (I1lapa ha
puesto o creado a su escogido). Las madres de los
hijos de Illapa eran considéfadas.impuras y eran
sometidas a rituales de purificacién y en algu-

nas etnfas eran inclusive muertas.

"+es.a un nifio que nacid con la nariz hen-
dida que llaman cacya cenca o hijo de San
tiago o Illapa lo matan y purifican a su
madre". (Gisbert, 1980:21),

Wamanig y Apachetas.- Desde tiempos remotos, el

poblador andino rindid culto a las cumbres mds
altas, a los nevados de la Cordillera de los An-
des, y esata adoracidn de la montafia se da  para
lograr fertilidad de las cosechas y el ganado.
"Servirse de la materialidad para acercar
gse a los efluvios divinos y alcanzar las
montafias, pero es sobre todo superarse,
creer en un bien supremo Que se sitfa sin
lugar a dudas arriba, encima de nosotros,
constituye un hecho universal", (Joly,19%0:
120).

A esta deidad de gran importancia se le co-
noce con los nombres de: "Wamani", "Apacheta",
"Jirca", "Apu suyu", "Auki", "Aukillo", "Abuelo"
"Achachila", "Tayta Urqu", "Urqutayta", "Urqu Yo
ya", "Aposento", etc., deidad que rige la vida

diaria de la gente, tiene poder sobre los fendme
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nos metereoldgicos, la fertilidad de plantas,ani
males y el hombre,
"..e.log Wamanis eran seres mitoldgicos Que
residen en lag altas cumbres, accesibles
s§lo a los céndores, al viento y a las mu
bes. A estos seres se les denomina tam-
bién como Tayta Ordo, divinidades invisgi-
bles pero cuya presencia es sentida". (Ca-
vero, M.Alina, 1985: 3).

Esta divinidad toma el nombre de los cerros
en los Que habita, los Que se convierten en sa-
grados, pordue son lugares due mds se acercan a
su "Hanan Pacha" y estdn dotados de una santidad
doble; por una parte comparten el simbolismo es-
pacial de trascendencia, son altas, verticales,
supremas; por otra son el dominio espacial- de tg
das las hierofanfas de los dioses, pordue el bien
es todo lo Que vive, ez la vida y todo lo Que la
protege, el esduema de la montafia puede ser un
dngulo cuya cdspide se encuentra arriba.

"...Huamani, Aukillo o Abuclo, es el Dios
principal del Pantedn andino y general -

mente se lo presenta habitando nna monta
fia cercana al pueblo". (Gonzdlez-Rivera,
1983s 21). ‘

Tello nos dice que Wallallo era la divini -
dad mfs importante del distrito arqueoldgico de
Casta, y dQue residfa en los elevados pefiones de
los contrafuertes andinos, anunciaba su presen -
cia con truenos, rayog, reldmpagos, el granizo y
lluvia; que fertilizaba la tierra .y era dueiio de

plantas, animales, asua, dusfio de la abundancia
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o escasez de la cosecha; y, la causa de enferme-
dades, defectos ffsicos tonto de animales, perso

nag y frutos.

Esta deidad tomaba diversos nombres a lolar
go y ancho de los Andes, asf tenemos a Catequil o
Apocatequil, que era adorado en una montaiia AQque
controlaba los fendmenos metereoldgicos y domina
ba una extensa zona del norte del Perd. Pariaca-
ca era considerado el progenitor del pueblo y res
ponsable de la fertilidad y adorado en el OQeste
de los Andes. Ausangate, deidad de la montafia ,my
importante en el Sureste peruano. El nevado Yeru
pajd y el Yana Raman, en la zona de Hudnuco; el
Huantsan en Ancash; 2L Coropuna, una de las dei-
dades mds poderosas del sur peruano. (Cieza,1967)
Guaman Poma agrega que en el Chinchaysuyo, Zupay
co, Carhuincho, Wall®llo, Carhuaraso y Razubilca
eran considerados Vacas, ofrenddndoles con mucho
oro y plata.

"En el momentc de la conquista espafiola,mu
chas de las creeuncias religiosas que exig
tfan en el Perd giraban alrededor de 1lasg
deidades de la montafla que controlaban el
clima", (Reinhard, 1987: 31).

En el caso especffico de la zona de Ayacucho
la adoracidn de esta divinidad tutelar estd pre-
sente en su ideologfa, tomando los nombres de los
cerros y nevados donde se sunone Tue viven. Tntre
log mds importantes mencionamoz los simiientes:
Acuchimay (;Dénde entd el acuchi, coca?), en el

distrito de San Juan Mutista,provin-
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cia de Huamang.

Campanayoq (3,774 m.c.nam. ), distrito de Cariaen
A to, nrovincia de Huamanga.

Chuti wmqra (4,304 wes.n.m.), distrito de Chia-
ra, provincia de Nuamangu.

Toqd tochayoq, provincia de uemangp.

Chicllarazo (4,999 m.gs.n.m.), provincia de lua-
mon I,

Qoriwillka (oro sagcrado) 3,250 meSen.m., distri-
to de Inamansuilla, provinecia de luon
ta.

Condorcunca, dittrito de Quinua, nrovincia de Hue
man £el . |

Alldo Willka (perro sarsrade), Molinuyoq, provin-
cia de Huanta.

Huatuscalla y Ccaser, provincia de Ilnantia.

Rasuwillka (nevado sagrado), 4,931 m.s.n.m.,pro-
vincia de Huanta.

Tukuwillka (lechuza sagrada), 4,400 m,s.n.n. ,dig
trito de Tambo, provincia La llar.

Pillucho (hatun ordo), %aywa ordo, IMiyod ordo,en
la provincia de Vilcas-Huamdn,

Llamuda en la provincia de Iuancasancos.

Abillinayod ordo en Alcamenca, provincia de Vic-
tor Ta jardo.

Mariano Borrau en Sarhua; Choduewillka en Carapo.

Apukankara, Apu Ccarhuarazo, Pedro ordo en las
-provincias de Imcanas y Parinacochas,

amén de otros waumanig menores exis -
tentez a lo largo y ancho del terri-

torio ayacuchano.



=201~

La adoracidn de la montafia era importante,
afn para los pueblos no montafiosos y en las tie-
rrag bajas; los Vamanig estaban jerarquizados se
gdn el poder due &stos rocefan, el cual se calcu
laba en relacidn a su edad. Los mds viejos estdn
considerados como los de mayoxr poder y habitan
las montafias mds altas y, por lo tanto, reciben
mayor veneracidn de las personas, asf{ en Ayacu-
cho el Razuwillka y el Ccarhuarazo, nevados mdg
o menos ubicados a 150 Km, de distancia, son los
wamanis mds poderosos, considerados jefes de otre
Wamanic. Tarls nos dice: "kay hatun wamanikunam
mikuruwachwan" (Estos Wamanis mayores pueden co
mernos). Bstos Wamanis mayores hacen respetar al
pueblo. Hay wamanis buenos que protegen al hom-
bre, y ticnen racionalidad para hacerles favores,
ahuyentando al ladrdn, defendiendo al propieta-
rio dadivoso, controlando adecuadamente los fend
menos metereolégicos, originando agua, dando bue
ne.s cosechas, fertilidad a los animales, al hom-
bre, proporcionando abundante lluvia, etc. Pero
también hay Vamanis malos qQue causan enfermeda -
des, castipgan al avaro ("miserable") protegiendo
el hurto, enfermando al ganado, evitando la re-
produccidn de las especies o empujdndolos al ba

rranco, produciendo sequfa y hambruna.

Cada "Wamani" o "Apu" posee animales monta-
races que viven en los cerrog y seodn el pensa-
miento andino el zorro viene a constituirse en

el perro de la montafia; la vicufia y la vizcacha
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ocupan el puesto de los e2nimales de cargaj;el chi
che y el tuya (pajarito gris heraldo de la buena
suerte) son sus mensajeros (Liebscher, Gonzdlez-
Rivera; Earls).
"BEn crénicas y versiones orales se nos ha
bla de los cerros como propielarios del
ganado salvaje y protectores de las re-
cuas domésticas. A los unos suele alber-
gar en sus entrafias y disponerlos o in-
disponerlos con el cazador. A los otros
les digpensan los bienes de una procrea-
cidn constante y segura, o bien se casti
g2 a sus pasltores con la esterilidad o
pérdida del ganado".(Millones, 1975:52).
"Wamanikunada sutiyugkunan, Misimpas kanmi,
allqunpas, rosas wirtayudmi, rakirakiyuqmi, pay-
pam waylla ichumpas, orampida llogsiminsi, uywan
ta, wirtanta qavaykuq". (Los wamanis ticnen sus
respectivos nombres, tienen sus gatos, perros,tlie
nen huerta de rosas con helechos en &1, es suway
1la ichu, en su hora sale a ver a su huerta y a

sus animales) (BEdilberto Jiménez, 1986: 65).

También los "Wamanis" tienen caracterfsti -
cas humanas y sexo, pueden ser machos y hembras,

capaces de enamorar y amar a mujeres y varones.

Por tradicidn oral sabemos que, por ejemplo,
el Razuwillka es Wamani hembra pordue proporcio-—
na el agua, es origen de lagunas y rfos, en cam
bio Akuchimay es macho. Decfamos Que eren capa-
ces de énamorar, inquietar, apareciéndoles a las
personas, tanto en suefios como en la recalidad, a

doptando diferentes personalidades (hombres ru-
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bios de ojos ézules, viejos andrajosos,viejos sar
nosos, mujeres viejas y feas, etc. Otras | veces
adoptan las formas de animales domésticos (ovejas
blancas y sarnosas, pumas, "sukullukuycha" (lagar
tijas), toros salvajes, o en forma humana,siempre
cabalgando).
"BEn la regién de Ayacucho aparece con fre
cuencia en forma humana cabalgando (ees)
sobre un lindo caballo blanco (...). Usa
un lindo poncho pallay de los antiguos
(. oe) se viste como los ricos hacendados
(Farls, 1973: 399).

Estos seres m{ticos son para el poblador an-
dino, no sélo propietarios de los fendmenos natu-
rales y metereoldgicos sino también de fendmemnos
econédmicos y sociales, emparentados con castas y
linajes. En tornmo a ellos el pensamiento mdgico -
religioso ha elaborado mitos y leyendas de seduc-—
ciédn,’ de amorfos, como las dos hermosas versiones
que nos alcanza Jiménez Edilberto en "Ia Induie -
tud del Wamani (Dios andino)" (1986: 64-69), don-
de el Wamani se torna fastidioso e inquieto para
engafiar unas veces & las mujeres y hacerse servir
- por ellas, cuidando de su ganado e hilando lana de
vicufia para su poncho. Otras veces las seduce pa-~
ra realizar el acto sexual con ellas, para lo cual
se tornan muy obseduiosos, rezaldndoles abundante
ganado que los andinos lo denominan "Mafiay uywas"
y "Matiay waqras" (animalos de todo género inclu -
yendo el gonado vacuno) con lo 1ue se enriduecen

ineaperadamente, aunque a veces la ridueza es tem
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"Los wamanis Aue'son fastidiosos' e inquig
tos generalmente consiguen su objetivo con
las personas due no saben defenderse,pero
si &sta sabe como defenderse y burlarse
del wamani se convierte rico y "pasan la
vida" con el wamani y com su cényuge".(Ji
ménez, 1986G: 66).

Si logran ser seducidas por el Wamani, éste
se log lleva al cerro para su servicio, si los po
sefdos por el Wamani mueren, Son enterrados con
vestidos nuevos, abrigadores y duraderos, si es
vardn se lc pondrd ademds su "waraka" (honda)para

que cuide el ganado de la divinidad.

Otras veces el Wamani se torna celoso cam las
mujeres casadas a las que pretende, "reveldndbles"
(anuncidndoles) en suefios sus pretensiones y pro-
hibiéndoles a la vez mantener relaciones maritales
con sus cédnyuges, amenazdndolas con quitarles los
obsequios o "Mafiay Uywas"; desbarrancar sus anima
les, enviar al ladrdn, etec., y dejarlas en comple

ta miseria.

Otras veces logran tener relacioﬁes sexuales
y embarazan a las mujeres, pero los hijos de es-
tas relaciones nacen por lo general anormales,Con
1a cabeza alargada, los pies y brazos cortos y del
gados; si la madre los cukda con esmero, el Vama-
ni le dard abundante ridueza a su hijo, como el
que se narra en el Mito del "Wamani Todtochayuq"
y Tedfila Pari, recopilado por Raduel Villegas en

Dioses y Hombres de Huamanga de Jan Szeminaki Yy
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Juan Ansién (1982).

En otros casos el Yamani actfa con un senti
do netamente esclavista, vendiendo o canjoando a
las personas a las que ha posefdo, las que son
llevadas donde otros Wamanis, como lo Que narra
Jiménez, hecho ocurrido a su abuela Juliana de
Toma, quien fue posefda por el Wamani "Kundur Wg
si” y posteriormente trocada al Wamani mayor"Qar
warasu" cuando &ste necesitd una pastora; cuenta
Jiménez que mds tarde la vieron pasteando las"Uy
was" del Wamani e hilando lana de vicufia, cuyo

ovillo envid con un arriero a sus hijas,'

Cuentan due los Wamanis abren sus pusrtas e
el mes de agosto y se consultan entre ellos,como
en el testimonio de Prudencia Cérdova, recopila-
do en Huanta por Victor Santa Cruz, duien dice:
que "Huatuscalla" es uno de los Wamanis de san
José de Secce por cuya falderfa hacfan una carre
tera, una noche le consulta a "Ccaser",otro ama
ni, sobre la actitud Que debe tomar porQue con
los trabajos due hacfan en la carretera estaban
ya por herirlo en el corazén, "Ccaser" le aconse
ja en los siguientes términos "Tiyaylla, tiyay"
(siéntate, desplémate nomds); los trabajos con-
tinuaban, a la noche sipguiente "Huatuscalla" le
dice a "Ccaser" Que ya no puede mfs "ya me han
hefido mucho y temo que al herirme en el corazdn
ge lleven mis tezsoros"; "Ccaser" le dice:"No ses
tonto, no te dejes robar tus riquezas, envfame -

los due yo te los guardaré", Dicen Que esa noche
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"Ccaser" y "lluatuscalla" abrieron sus puertas,se
tendid un puente larguisimo entre ellos y apare-
cieron unos misteriosos soldaditos vestido de ro
jo Que trasladaban las riquezas en llamas y bu-
rros. Cuando acabaron el traslado, desaparecid el
puente, "Huatuscalla" quedd herido en el corazén,
con cdlera, y se vengd derrumbdndose sobre la ca
rretera y obstruyendo el curso del rfo Iantaro

en noviembre de 1945,

Dicen que también se envfan y hacen trueque
de las riQuezas Que posgeen utilizando para ello
sus animeles de carga ("vicuiias, vizeachas")tmns
formadas en llamas y mulas, por lo general los'h
manis mayores son log Que hacen guardar o true -
can con los menores, y los menores envian - rega-
los a los mayores.

«eesloa Wamanis menores envian sus teso-
ros primero a sus jefes, y estos mandan
a Rasuwillka y Qarwarasu, las dos monta
fiag tecaplitales',..” (Barls, 1973: 403).

Luis Ipurri de Hualla nos da este testimo -
nio en el trabajo "Dioses y llombres de Iuamanga"
de Jan 3zemingki y Juan Ansidn, 1982: 190)"Ellos
se visitan y se envfan cosas, las vicufias son sus
transportistas, por eso en la madrugada a veces
encuentras 2 8§ 3 vicufias en los poblados,si arro
jarfas encima una manta, un poncho, o tu chompa,
quedarfa su caren de oro, los mds poderosos son
Apu Kankara y Qarwarasu, grandes con minernles de

todo". O el que se narra acerca de los Wamanis



"Alkuchimay" y "Razuwillka', due intercambian sus
riquezas, para lo cual abren sus puertas en el
mes de agosto; el primero le envia oro y el =e-
gundo platz. Cuentan que las "puertas del cerro”,
vivienda de los Wamanis, estdn al BEste, nor eso
el Oriente es una direccidn sagrada de los Andes
', y : : ; '
por no decir casi universal (Lam.27 b), por eso
las ofrendas a las moniafias se efectdnn en estruc
turas abiertas hacia esta direccidn adn cuando a
veces las montefias no estdn ubicadas en ese sen-
tido, creando asl una especial sacralidad,
"Las estructuras dedicadas a las deidades
de la montafia, si no Tueron construfdas
en la comunidad, estdn generalmente ubi
cadag de fal forma que ao onmonenbran )
la vigty de las montiing (...)(o)relacio
nados con las confinencias criticas de
los rfos o las desembocaduras de corrien
tes de agua".(Reinhard, 13997: 35).

Wwilliam (1930), descubrid en el norte y cen
tro de la costa peruana, entre los rfos Supe yia
la, que 20 complejos que exaning tenfan un  lado
abierto oricntado hacia los oxfrsenes de los rfos
cerca de los cuvales estaban ubicadog. Tor supueg
to que log orfgenes de los rfos esidn en las mon

tafias y el este.

Cuenta una leyenda Que hombres gisantes hi-
jos de una "Jirka" (montafia) fueron log Gue conc—
truyeron "Rumi chaka"(puente de niedra aue ntra-
vesabha el rfo Vinchektsa) y que por las noches ap
recfan por el e¢ste, tomando 1la forma de cdndor,

felino, serpiente o de una mujer cuyos pies y mo
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nos estaban provistos de garrac,

Es importante destacar que estos gigantes nmi
toldgicos eran congiderados ancestros de la ro-
gidn, asociadog al reldmpago y a las montoiias ¥y
relacionados cen Iwantsan, deidad trodicional mds
importante. Quizds esto explique la presencin del
lanzdn con una iconogreffa abundante y comnlicada
quizds representando a una deidad asociada al cli
ma, a la fTertilidad de los cultivos, del ganado y
a las montafiag, Mo en vano llamaban al lanzén co-
mo "Iuanca" y Huanca era la imagen de un dios de
la montafia y la adoracidn de una montafia sagrada
en toda la extensidn de una gran zona, contribuyd
obviamente a unificar polftica y religiosamente al
pueblo.

"Los signos que hablan del sol, de la tie-
rra, del agua y de todo lo Que es funda-
mental para la vida ffaica y la felicidad
psfquicas son,ante todo, mensajes inicid-
ticos, y loc lugares due ocupan son los
templos, cimas de montafias, de colinas,ro
cas, cerrog o pirdmides erigidas por lag
manos del hombre cuyn elevacidn misma es
imagen de la voluntad de trascendencia de

.aquellos Que los han escogido o concebi -
do",. (Joly, 1930: 43).(Idm. 27).

Otro de los atributos de los Wamanis es ha -
cer "revelaciones" durante el suefio a sus servido
res, "Arariwa", "Apusuyus", "Pongos", "Altomisas")
"Jirqueros", avisdndoles el origen de las enferme
dades y lag hierbas que deben usar en la curacidn

de las mismas; del miomo modo les hace conocer a

los autores de robos, pérdidas de animales y obje
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tos y sobre toda actividad humana a realirzarse.

"Los Jirdqueros son losg encarrados de ho-
cer consultas y conversar con el Jirea,
le prequntan sobre cl origen y forma de
curar enfermedndes, acerca de cédmo deg-
cubrir y encontrar objetos perdidos o
robados y sobre toda actividad humana a
realizar: viajes, matrimonio, compraven
tas, labores agrfcolas, comunales,ete.™
(Gonzdlez-Rivera, 1933: 24).

También el Dios de la montafia puede viajar
vy ser adorado en una vasta regidén, distante in-
cluso de su localizacidn ffsica, en los flancos
opuestos de toda una cadena de montafias; en fin,
en torno a esta deidad andina gse han tejido mi-
tos, leyendas, cuentos, creencias, danzas, can-
tos, gqarawis, etc. Qarawis y cantos especialmen-
te compuestos para la yerra o marca del ganado en
cuyo ritual la divinidad especialmente venerada
es "Tayta VWamani". Este Qarawi recopilado en Al-
camencca, Provincia de VIctor Fajardo, Departa -
mento de Ayacucho lo comprueba:

"Qechuay wamani, sallgay wamani,(bis)
qayanarikuychik, silvanarikuychik,
qawallavay pasaq yanay puyulla
Qipallay qamuq yanay puyulla,
yupichallayta tapaykamunki,
rastruchallayta tepaykamunki

sefior patrunwan parlaykamunaypaq
sefior patrunwan rimaykamunaypaq

TRADUCCION

Quechua wamani, sallqa vamani
1ldmense, sf{lvense

nube negra dquc pasas por mi encima
nube Que vienes por mi atrds

has borrar mis huellas
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has borrar mis rastros
para conversar con el seiior patlrdn
para dialogar con el sefior patrdn.

(Jiménez, 1986: 65.Recopilado en Alcamen-
ca)e.

CANTO DE HERRANZA O HMARCA DEL GANADQ

Vacallay vaca

torollay toro

taita wamani chaskiykusunlki
vaylla ichu ina miranaykipaq
suakunamanta pakaylkusunlci
yuraq puyu ina qawaykiman
tiaykullaspa

TRADUCCION

Vaquita, vaca

torito, toro

que el dios Vamani

te reciba parac Que te multiplidques
igual que el ichu

para que te proteja de los ladrones
cubriéndote genlas neblinas

cual si fuera un manto blanco

(Cavero, Alina, 1977: 29. Recopilado en Pall-
qac¢ancha, Cangallo).

Finalmente el Wamani es un dios Que partici
pa de la reciprocidad con los runas e intervie-
nen directamente en "Kay Pacha".

"Bl Ylamani, y los demds dioses reciprocos,
son los Unicos qQue ayudan al campesino. EL
Wamani lo hace pordue es en el fondo el

alma o el sfmbolo de la comunidad". (Sze -
minski y Ansidén, 1982: 229),

3.— Chirapa o Arco Iris.- La "Chirapa", "Cirychi",Tu

rumanya", "Kuichi", etc., es un fendmeno aimosfé

rico que en la América del Sur posee doble signi
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ficacidn: anuncia el fin de la lluvia y es res-

ponsable de enfermedades y cntuciismos naturales,

En la primera, opera disyuncidn del cielo y
la tierra unida por mediacidn de la lluvia, es
normal y bienhechorn; en la segunda, es anormal
y maléfica, se establece entre el clelo y la tig

rra sustituyendo el agua.

La "Chirapa" puede ser henbra y macho,la pri
mera es tonue y delgada, el amacho es mfs ancho,

de arco mds grande y colores mds fuertes y vivoa

También se distingue el "Punchau Chirapa" o
"Arco Chirapa" que se Torma durante el dfajel"Tu
ta Chirapa" o "Tinya Chirapa" denomihado ool por
que se forma al anochecer, y al formarse enite,
segin los "entendidos", un sonido como de twmbor
cillo andino (tinya) "Tin, tin". Se fovrma en las
noches de luna, sus colores son blanco, negro y
marrdn, sale de los puduiales due se encuentran
en lugares inaccesibles "Manchapa o fio puquio®,

puede ser macho ¥y hembra.

Los Timbird relacionan los dos cabos del ar
co iris, con dos serpientes, aspecto dusl qQue tie
ne un lugar preponderante en el peﬁsamiento andi
no y sudamericano. Levfi-Strauss sefiala que la seyr
piente Boyosd se manifiesta de dfa en forma de
arco iris y de noche como una mancha negra en la
Via Ldctea. Para los Ge, existe nexo entre el ar
co iris y las enfermedndes, pordque &ste ticne dos

aspectos, uno diurno y otro nocturno (mancha en
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la Vfa Ldctea, eclipse de eatrellas). Vemos pues
que las enfermedades, el arco iris, el agua, el
8xito, estdn ligedos on 1l mayor parte de los mi

tos panamericanos,

En la crdnica de Santa Cruz Pachakuti encon
tramos due Manco Capac, fundador de la dinastfa
Inka del Cusco, estando en la cumbre del luana -
caure, observd due se formaba un arco iris doble
casi envolviéndolo, lo Que fue interpretado como
augurio de éxito en sus operaciones guerreras,co
mo para su prosperidad personal (Liebscher,1986:
63).

Guamdn Poma de Ayala sefiala que durante los
sacrificios que se efectuaban a la salida del sol
los rayos solares penetraban por las ventanas a-
lumbrando todo el tenplo; en esos momentos sopla
ban dos indios de ambos lados formdndose como con
secuencia del aliento dque ambog expelfan, un ar-
co de colores que ellos llamaban "Cirychi" o"Chi

rapa",

En la zona de Ayacucho la creencia generali
zada es que "Chirava" se origina en los nuquia -
les. Andrés Curi,(San Pedro de Caéhi—Ayacuchn),
dice que la "Chirapa" es el esnfritu de lasapuas
es "un ser con un ojo", los cabellos sueltos que
se transforman en el arco de siete colores (TLam,
28 by c), y estd dotado de fuerza animista  Qque
puede aupgurar el bien o también tener un espfri-

tu maléfico que origina tumores patolégicos, de-
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fectos, etc. La "Chirapa®™ puede atacar a las per
sonas qQue pagsan por ¢l lugor donde comienva a for
marse, afectando también a atuellas personas cu-
yos veslidos tengan colores iguales a la "Chira-
pa'; las que son afectadas levemente sufren tumg
facciones, erupciones, a veces con prurito (esco
zor), que al ser tocadas o rasgadas se convier -
ten en una herida abierta; los sitios atacados,

con mds frecuencia son: el cuello, la cara, las
axilas (Cavero, Gilberto, 1965: 76). Cuando "Chi
rapa" se torna sumamente maléfica (Tuta chirapao
Tinya chirapa) las personas suclen asfixiarse y
morir, los campesinos cuentan que los Que han fa
llecido por accidn de "Chirapa" son reconocidos

Tdcilmente porQue el vientjye se les hincha y a la
altura del ombligo se les dibuja un arco que les

da W_eltas.

Hay la creencia también Que si se apanta a
la "Chirapa" tiene poderes fecundantes, si alpu-
na mujer tiene la desgrocia de pasar por los ma-
nantiales o puiuios en el momento en que se estd
formando "Chirapa", pucde Quecdar embarazada, es
por eso Que cuande las mujeres tropiezan con es-
te fendimeno deben sentarse inmediatamente envol-
viéndose con las polleras las partes pudendas,ta
pdndose ademds la nariz y la boca hasta qQue desa
parezca el fendmeno, de lo contrario si queda grd
vida, dard a luz un monstruo o una criatura con
defectos ffsicos y pslanicos; si al momento de

sentarse descuidd la nariz y la boca, estf pro-
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pensa a coger enfermedades; dicen Jue el espfri-
tu de "Chirapa™ nersigue especiolmente a las my
jeres casadas. (Cavero, G.1065: 77). Una forma de
ahuyentar 1n persecucidn de "Chirzpa" en la zona
de Ayacucho es sentarse ¥ coger dos piedras gol-
peando una con otra hasia lograr dque 3alten chig
pas, el olor dus despide eate Tendmeno espanta 2
"Chirapa",

"Bl arco iris estd asociado con las fuen-<

tes de ama y puede embarczar a las muje

res, de alll 1a creencia 2 un ser poderg

so asociado con lns dioses de la monta -

fia", (Wachtimll, 1966; citado por Johan

Reinhard, 1937: 37).
Cuando una persona ha sido aticada  por el
L]

"Punchau Chirapa", puede ser curada inmediotoien
te haciéndole "Uriwar" (pasar) en cfrculo una mn
ta negra o manta de vivos colores por todo el cuer
po, repitiendo constantenente durante el ritual
y con mucha uncidn "Uriva, Uriwa, kaychum vasi -

5 1"

ki" (sal de agnf esta no es tu casa); es una ma-
nera mdgica de botar la enfernedad recorddndole

gque 21 cuerpo d2l enfermo no es la canza de "Chi-
rapa", inmediatimente ol curandero pasa por todo
el cuerpo del paciente una docena de sapos, los
cuales amarrados en la manta gserdn llevados has-
t5 el puduio origen de "Chirapa", alli serdn echa
dos los sapos como ofrenda o "Papo" al manantial;
si la persona tione la desgracia de tropezér con
el "Tinya Chirapa" no tiene salvacidn, mere in-

mediatamente como fulminada por un poder maléfi-
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co, el caddver se lorna negvuvzco como 5i hubiese

sido envencnado,

Es pogsible que los diseios de la (Lam 23 a,
d, e) encontrados en la cerfmica de Qonchopatin,
sean representaciones de "Chirapa"., Las creen-
cias, mitos, leyendas y todo el pensamiento mdgi
co-religioso en el poblador andivo son adn vigen

tes hasth nuestros dfas.

Bl Dios crendor andino.- La divinidad creadora

mds antigue dque aparece en una amplia drea de di
fusidén y con diferentes nombres es "Wiradocha",

"{liracocha", "Tecsi-liradocha", "Tocapo Viraco-

cha", "Pachayachachiq", "Kontiki Wiradocha","Ta-
gugpaca™, "Tonopa", "Tunupw«", "Tauna Apac", "Taw
na Apaq", etc., cuyo culto podemos ubicarlo en
la regién Centro-Sur del Perf de hoy, con ramifi
caciones hacia el norte argentino, chileno y pe-

ruano. (Pease, 1973: 14).

La primera presencia del dios creador del
cielo y la tierra, estd vinculada con el lago Ti
ticaca del cual emergid semin los diversos mitos
cosmogdnicos y los mitos de crencidn o de origen
due lo prolongan y completan:

".,..Los mitos de origen prolongan y com-
pletan el mito cosmogdénico(...) (ambos

mitos) recuerdan a los hombres como fue
creado el Mundo y todo lo Que ha tenido

lugar a continuacidn". (Eliade, 1973:35-
55)

En casi todos estos mitos, estos seres divi
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nos son susceptibles de cambiar de modalidad,mue
ren y se transforman en otra cosn, asf tenenos
Que el Dios creador, emerge del lago Titicaca,de
saparece y vuelve a salir del Lago pdra destruir
a la humanidnd existente convirtiéndola en pie-
dra, y luezo hizo estatuas del mismo material con
formas humanas, las que fueron enconiradas en Ti
wanaku como prototipo de hombres qQue qQuerfa "i-

racocha" para la nueva humanidad creada.

"...El Hacedor, a Quien en lengua de estos

le 1laman Pacha Yachachi, y por otro nom-
bre Tecsi Viracocha, due quiere decir in
comprensible dios, vino por el camino de
la sierra visitando y viendo a todag lags
naCloneSooo" (PTOlln:—l’ 1959: 19)-

Dicen que el Hacedor estaba en el cabo pos-
trero del mundo y desde allf lo miraba todo,tuvo
dos hijos: uno bueno Que se llamaba "Ymaymama Vi
racocha", "Yumoymama Wiracocha":(Yumay es semen
generador), mama (madre, matriz, principio genera
dor o la madre de lo creado). Este hijo tenfa po
der y en sus manos estaban todas las cosas y fue
por el camino de los Andes y Montanas dando nom-
bre a todos los drbnles, flores, frutas y mostrn
do a la gente lo Que era para comer y lo dQue no,

aduellos qQue servfan vara curar y los dQue sexrvi

an para matar.

Bl otro hijo em malo y se llamaba "Tohuapa-
ca Wiracocha", "Tocapo Wiracocha", &ate fue por
el camino de los 1llanos poniendo nombre a los ri-

os, drboles y se¢ fue hastn lo mds bajo de esta
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tierra y de allf se snbid al cielo. DNicen que el
agiento nrincinal del lNacedor cra fiwnnaku,ﬂqnde
habfan bultos de niedra de hombres y mujeres due,
por no obedecer sus mandatos, los convirtid  en
piedras; dicen que allf cred el sol, la luna,las

estrellas y log mondd a 1la isla Titicaca paroe quo

de allf se subicaen 21 cielo.

Ia historia de las religiones conoce diogses
que decaparecen y sobreviven en seres vivos (ca-
minan, plantap. Sesfn Jencen este tipo de divini
dades se dan entre los cultivadores de tubédrcu -

los.

La primera presencia del dios creador del
cielo y la tierra estf vinculada con el lago Ti-
ticaca del cual emergid semin los diverson mitos
cosmogdnicos y mitos de c¢reacidn, luoso desapare
cid para volver a salir del Lago Titicaca.

"Iaote Cuniraya Viracocha, en los tiemnos
mds antimos, anduvo, vagd, tomando la
apariencia de un hombre muy pobre(...),
tenfa noder sobre todos lon pueblos”.
(Avila, 1966: 23).

“iradocha es un dioc creador y en el acto de
lo. creacidn se asimila a la fecundacidn. Jiraco-
cha Quiere decir "espuma del ayua"™, “de la vida"

es decir semen (Pense) o "Tumayninta™ (su semen)

Pero cn la mitologfa aymara Fachacamac acu
did en ayuda de ‘iraqocha parc crecar la primera
mujer a la Que llamaron "Cnllalma" (la que cura)

y el origen de loc remedios entf fntimamente li-
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rado 2 la narracidn del origen del munde (liircea
Tliade, 1973). Jemin la leyenda, Cullohua die 2
luz cuatro hijos, murid y se imnresmd on la tie-
rra, en cambio Yiracocha se convirtid en piedra
blanca o "AnGogala de Suitapampa, en la residn

nor-oriental del Altiplano (Jocé Calacora TPoriu-
gal).

Bs preciso indicar due on el drea andina fim
ciond la visidn cfclica con cnatro edades ddl mun
do llamadas de diferentes moneras, quizds relo -
cionado también éon los cuatre hijos qQue dio © a
luz "Cullahuc", y con los cnatro héroes fundado-
res del Tohuantinsuyo y con el mito ayacuchano
(recopilado por Ossio en Andamarca), Que cuenta
cédmo de las espumas de 1la loguna "Yaurihuiri" 52
len cuatro hermanos "Mayo": "Mayo Sahua™, "llayo
Huaylla'", "Mayo Huacca" y "Mayo Anta"; el prime-
ro se convirtid en la laguna de Sahuaccocha,liayo
Huaylla se convierte en la piedra Iluacracca;liayo
Anta llora por sus hermanos y las ldarimas del
ojo izquierdo dieren lurar al rfo Viseca,las del
ojo derecho al Negro IMayo, los dos juntog al Sn-~
pay Mayo. Este Ultimo héroe funda "Antomarca™ o
"Andamarca".

'eeoslog mitos de cataclismos céomicos es-
tdn extroordinariamente extendidos. Va-
rran como el Mindo fue destruido y la lm
manidnd aniquilada, a excepcidn de una

pareja o de alpunos supervivientes", (7lia
de, 1973: G9).

ntre las cuatro elades funcionaron perfo -
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dos de caos, manifestados en destrucciones que
lag divinidacdes cjecuten: terremotos, inundacio-
nes, diluvios, conversiones en piedra, destmc-
ciones por fuego, etc. Todas estas leyendas estin
extendidas por los Andes Centrales y Andec del
Sur; aundque con variantes en cada regién y esire
chamente relacionados a su vez con cualro dioses
sucesivos: '"Yanamca Tutafiamka';"Wallallo Carhuin
cho"; "Pariacaca"; "Cuniraya ‘/iradocha" o "Tunu-
pa WiraQocha", quienes luchas sucesivamente dos
a dos; de la lucha de los vrimeros sale viclorio
so el segundo, cuando aparece Pariacaca, dios de
la tercera edad, arroja a todos los hombres del
mundo, posteriormente aparece Cuniraya ‘!iradocha
o Tunupa Wiraqocha.
".eola divinidad asesincda (...) sobrevi-
ve en las formas vivas (animales, plan-
tas) que han surgido de su cuerpo”.(Bliu
de, Ibid: Xl4).
Franklin Pease dice Que ‘ViraQocha y Pachacg
. mac hacedor del mundo podrdn significar dos noi-
bres diferontes de la misma divinidad, el primé-—
ro para las zonag montaiionns y, el segundo, pora

h ]

la regidn llana de la costa del Pacffico.

Lo cierto es due Pachacamac se preocund  de
originar alimentos para que nadie se Quejase de
la Providencia.

".eoBn el lago que estd hacia abajo del Ti
ticaca, que ya hemos nombrado, en el lla-

mado Pachacamac, allf termina la tierra.
Ya no debe haber, mfs alld, ninmin pueblo.



(ses) cada aiio lc ofrendaban wn houbre y
una mijer en Capte (el (... )"Caelng Do

—

dre" Yo deelin 91 MHaaoea™, (&¢118,1366:1.°270:

Tl fdolo de Pochaecamne ora muy vener:ado ¥

temido pordne era el Que "iueve el mundo",era un
dios celeste desaparecido eun el mar, confundido
en algunos mitos con el 30l, en otros es su opo-
gitor y, por dltims, en lo lerenda recopilada por
el padre Villar Cérdovn, cra esposo de Pachamnma
cuyos hijos melliwnos "Willkae™ oe convirLioron en

gol-luna (Rostworowa=i, 19%1: 123-124).
?

Bl templo de Pachacamac era un santiario i
versnl deade {ticempos inaenoriales donde iUTﬁ a1
peregrinacidn de todon los lugires. Tn la cilinry
donde Pachacamac emitfo sus ordeulos, estaban to
das las paredes pintadas de diversidad de anima-
les de tierra como de mar (La Gasca), aunduas Co-
bo dice Que las figuras de estos animales enta-

ban labradas en oro.

La apacible y 2 la vez terrible imasgen del
anciano barbado a veces con bdculo o bastdn, apa
rece como el dios fertilizador, el mismo nnmnbre
due tiene y almunas de las interpreticioneé due
de 61 se han dado, permiten identificarlo con la
espuma del agua vital (germesn vitelizador)(Cierx,
1967: 12).

Bn los himnos aAne Janta Crnz Pachalmti dedi
ca a Tonopa "Tiradocha lo 11ama Jofinr del. calor y
de la genermcidn, le connidera dios de la luzm y

creador del sol, 9uizds por eso aparece con atri



-221-
butos solares como tiara, rayos.

Segin los mitos recopilados por Betanzos,lo
lina, Cieza, Sarmiento de Gamboa, Avila, Santa
Cruz Pachakuti y Guaman Poma de Ayala, Wiraqocha
cred el sol y la lunad y luego se dirigié  hacia
el Cusco, para destruir al fdolo existente en el
pueblo de Cacha (hoy San Pedro de Racchi),envian
do fuego del cielo; esto Quiere decir due tam-
bién es un dios destructor y ejerce sus poderes
atmosféricos, comoel agua, la tempestad, como si
en &1 se concentrara la unidad y la lucha de con

trarios (fuego y agua).

Bl dios creador andino es andrdgino,crea de
por sf, por medio de la palabra. Su cardcter bi-
sexual parece manifestarse en el texto de Ganta
Cruz Pachakuti: !'Oh Wiracocha, 3efior del Univer-
so! Seas vardn/ Seas hembra" (Pease, 1973: 24).
Esto esquema vresentado por Tarls (1973: 412)pue
de ilustrar mejor lo Que estamos diciendo lfneas

arriba;

Inti Killa (luna)
Venus Venus
(estrella de la (estrella de
montafia) 1a] noche)
Pachamama, Qochamama
(sefiora de la tierra) (seiiora del
mar)
Hombr'e Mujer
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Teresa Gisbert da referencias sobre la com-
pleja figura de Tunupa; su identidad con irnco-
cha; su relacién con el fuego y el apgua y sus an
danzas por el Collasuyo, cnyo itinerario es »or
la ruta de los lagos hastn desaparecer on el Poo
pé8 a cuyas orillas existe un volecdn que - tiene
por nombre "Tunupa'.

".esTunupa es un dios aymara celeste y pu
rificado, posteriormente la imagen de Vi
racocha, dios Creador, se le superpone,
heredando todas sus cualidades pnositivas
y dejando los poderes negativos para Tlla
pa como agente destructor que domina el

fuego del cielo".(Cavero, M.Alina,1985;:
82).

El arquedlogo boliviano Ponce Sangindés sefia
la que desde el punto de vista cronolégico, Tunu -
pa acaso se remonta a la cultnra Tivanaku en su
énoca V (724-1200 d.c.) lo que habrfa permitido
el desalojo de muchas deidades locales y la en-
tronizacidén de Tunupa como dios del rayo y el fue
go ya due:

"Tunupa, tanto en vida como después de
muerto, deja una estela de fuego, sefig
lada por la leyenda y por una secuen -
cia de volcanes desde el Quimsachata en
Racchi hasta el Tunupa de Carang:es".
(Gisbert, 1980: 59).

Tunupa en sus andanzas por el Titicaca es se
ducido por las sirenas Quesentuu y Umantuu,muere
en 1la isla Titicaca y desaparece en el lago Foo

pé, luego Que st cuerpo atraviesa las rutas acud

ticas subterrdneas o pinchag hasta el Desapguade-
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ro, Quedando en la igsla un puma fgneo.

La relacidn de la deidad convertido en anciz
no aue castigo la mezduindad de un pneblo con la
desaparicién de éste, convirtidéndolo en laguna don
de moran sirenas o ninfas es comin en el pensaden
to andino, como en el mito ayacuchano de "Chole -
willka", reconilado en Carapo, donde se cuenlta en
tre otras cosas due ocho sirenas van moviendo con
su misica las enferas del cielo, idea due se con-

vierte en una constante en los mitos andinos.

Tuego de la desaparicidn de Tunupa, Viragocha
toma su lurar; si tomamos en cuenta la forma huma
na con due es representado el Tiradocha cusqueilo,
portando bastdn o hfculo estarfamos confirmwando en
ciorto modo Que "Tuupa", "Tonapa" o "Tavina Apaq"
es la deidad que aparece en el digefio de la "Por-

tada del Sol" de Tiwanaku.(lam. 29 a).

Finalmente Wiradocha debe luchar con el so0l,
siendo vencido por ezt nueva deidad, quien a su

vez dejard su lugar al Dios cristiano.

Creemos due Mminds el verdadero nombre do es
ta deidad fue "Tawma Apaq" (el aue lleva bastones
precisamente ol dios altinldnico lleva un  bastdn
en cada mano como podemos observar en la (Lam,?29
a), expresidn Quizds de una minifestacidn ideoldgi
ca o como signn de antoridad y mando, dentro de
una determinids esitructura polftlica-social de ti-

po tradicional,
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5.- Lo Divinided Qonchopats.- Si las relaciones en-

tre los ayacuchanos y nazfucios fueron muy impor
tantes desde tliempos inmemoriales, no menos  lLin-
portantes fueron los contactos con loz oltipldai

cos.
".ehasta el advenimicnto de otro elenento

notard cierto imnaclo en toda la concon—
cidn ideoldgica..."(enavides, 19%4: 29).

La triple relacidn cultnrnl (Ayacucho-'nzca
Tiwanaku), se nrodujo aproximadamente 100 a.C.,
culminando el proceso hacia los afios 60O de nues
tra era, inicidndose en la regidn ayacuchana 1o
época tlari (Gonzdlez Carré, 19232), situnccidn que
propicid el desarrollo urhano en Ayacucho y don
de el auge acricola incentivd la apariufﬁn de nd

cleos produclores de artesanfa textil, metaldrgi
ca y, sobre todo cerdmica, con cierto esncciali-
zacidn de los maestros alfareros, mejoramiento de
los instrumentos de nroduccidn, el descubrimicn-—
to nor ejemplo del "torno de mano" (Lumbreras,

1975), incrementd de ntros pignentos, mejor con
trol de hornos, etc., adends de nu 2rte de caxde
ter textil con forhns anmilores y rectilineasn que
dan la reclan~uloridad en brarnos, picimas y cube
zag de nerconajes antropomnrfos y moomorfos, cn-
racterfsticas compartidas con el arte Nasca en
su fase 9; tocados y gorras de cuatro puntas que

dan indicio de due el tejido fue un factor prin-

cipal en la influencia que llegd desde el Titica
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ca al constituirse la cultura “ari; adends del
conocimiento de la deshidraticidn y conservacidn
de alimentos; conocimientos astrondmicos e hi-

drdulicos, plenitnd en la lapidaria, cte.

Cada uno de los peregrinos era una mezcla de
comerciante, mago, médico y amisario secreto; ne
netrando en forma pacffica poco a poCo a un mun-

do culturalmente receptivo.

Pero lo mds importante de esta relacidn cul
tural con Tiwanaku, ez due log objelos rituales
adquieren nuevo significado, pues asimilamos sus
elaborados sistemas religiosos que reinterpreta-
dos se imponen en estos territorios como instru-
mentos de dominio religioso, polftico, econSmico

y social, (Cavero, A.,1985: T73-~-74).

La fuerte influencia de elementos altipldni
cos en esta zona produjeron un gran impacto en
toda la concepcidn religiosa, dando lugar - a un
nuevo estilo cerdmico de tipo ceremonial, desti-
nado a cierto tipo de rituales y ofrendas conoci

do como el estilo Qonchopata.

Pensamos también que las divinidades llega-
ron a esta regidn en forma de tapices y telas,las
qQue posteriormente fueron plagmadas en la cerdmi
ca; es posible due los tejidos y telas fieron los
portadores de las ideas y de los dioses Que via-
jaron junto con ellos en distintas direcciones.
Asf debid haber llegado el dios de los bdculou de
Tiwanaku. (Arte y Tesoros del Perf, 1980: 21-22).
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La divinidad Tiwanaku es la Jue aparece en la For
tada del 5ol acompaiiada por los "angeles", el hal
cén, la serpiente, el felino (huaman, machaqvay,

jaguar o puma), es una imagen apacible, bondadosa,
creadora; esta imdgen se enriduece en Ayacucho con
disefios de camélidos, felinongs con ufias cundradas

y motivos fitomorfos como plantas netamente alto-
andinas (papa, oca, mashua, olluco, Quinua),mafz,
coca, ajf. Cahezas cuadradas con narices altas,
ojos redondos algo cerrados con lagrimones, boca
alargada n oval, dibujos escnlonados y estiliza-

cién del friso de la Tortada del Sol. (Lam 29 b).

La divinidad Qonchopata estd renresentada por
un personaje con cara cuadrangular, donde la par-
te inferior toma una ligera curvatura a manera de
mentén, debajo de los ojos tiene unos lagrimones.
La cabeza de la deidad lleva un tocado de radia -
les en cuyos exilremos estin los motivos zoo y fi-
tomorfos arriba mencionados, sosteniendo en coda
mano un bdculo y acompaiiado por seres mfticos 1lla

mados "dngeles", "nersonajes secundarios", "servi

dores", etc., dque nos explican la prdctica de uncz

religidn de mucha ascendencia,

Los rasgos fisondmicos de la divinidad Qon -
chope ta muestran un dios duro, terrible, irritado
(presencia de colmillos), dominante (Lem 29 4,f),
imagen que corrcsponde a los iniecion de 1la conso-
lidacidn de un %Wotado de cardetlexr imperial, unido

a elementos asgrfcolas propios de la zona y soste
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niendo en los Wiculos estatuillas o mancra de gse
res coutivos, o quirds cabeuas trofco que pare-
ciera Que concedicra a . su nosesor nn centimiento

de vanidad y triunfo.

Toda esta situacidn nos muestra un cambio
sustancial en las manifestaciones iconogrdficas,
a nesar de que con anthbos casos ne tratan de la re-

presentacidn de lo mioma divinidad o deidad.

"Esta iconograffa fue introducida nrobable
mente por los indios de Callawaya, conoci
dos curanderos—-shnamones de las mon1nﬁmsT
al este del lago Titicaca, Quienes en épg
cas histdricas hucfan Trecientes viajes
hasta Ayacucho para poner en prdctica sugs
habilidades shamanfsticas", (Isbell, 1905
76).

Bsta deidad cstard pr uonte en toda la ro

idn correcpondiente al dominie "ari, exhibioends
p ’

en algunos casos 8dlo su cabaeza.

Una leyenda de 1619, sefiala qQue un gimntes

lc.

co Huari Vliracocha, barbudo, viene del lago Titi
caca, convirtiendo a todas las deidades loctles
en figiras de picdra con formas de onuoz, felinos
¥ otros animﬂlox.(UJvinls, 2itudo nor Reinhard,

1937: 4G).

Dorothy Wenzel dice ue por las prendas de
vestir Que s3e asemejrn 2 una tinica o auizds a
un poncho con do3 haadas verticnles curvadas(Lonm
29 f), en otros casos tinica con bandas vertico-
les divididas en la cintura con una esnecie de

correa con mangos dependientes due mestran cabe

g
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za8 de felino, cabewas trofeo, se Lt ta de nna
deidad masculina o dios mucho. {(Tam. 29 ¢, d,f),
y la deidad femeonina apareco en esvilng pontlerie
res asociadas a martoreas de mnlz, cono adornd en
sus tdnicas o vestidos, o como tdiales alrede -
dor de la cabeza y en los baotones (Lam.?9 e),
quizd como una manern de vincnlar a la deidad Te
menina con la fertilidad de las plantus, el au-
mento de cosechas, la salud, etc,

"La repredentacidn del nz{z como parte del
tocado o en el "bastdn de mando™dabe consg
tituir uno de los sfimbolos de gran impor-
tancia en un ambiente ecoldgico,donde 1o
zona duechua a travéds de 1o historia cons
tituyd ol habitat de mdximn produccidn del
mafz". (Bencvides, 1994: 107). i

Tatag deidades posiblemente femeninas apare
cen en disefios Pacheco del Avea de JTca (Iam.29 b

e).

Ta divinidad Qownchopata sostiene cn cada ma
no un bastdn o bfculo fuec acaba en un penacho de
nominado adormo plumario, posibleomente la pluma
de algin ave muy iwportinte, guizd del Hollku Kun
tur (cédndor) asociado al vériigo de las alturas,
porque atraviess cimas, nevadas no hollados pox
Jos nies del hombre, al que se le atribuye ol dm
de transmitir la fuermi o duien 3e pone bajo su
proteccidn; y en el otro extremo se observa unn
fipura humena casi colmida por la cabera, ¥y en
el otro, la cabeza de un cumélido.(Iam, 29 f,d).

Sealn Isbell (1955: 71), la deidad con los
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brazos abiertos y norlauds un ceiro en cada mano
puede simbolizar la unidn de dos mitides owmen-
tas, caracterfotica conocida de la sociedad an-
dina. Zuidema y Ososio entre otros muestvron ane
este concepto de dualidad es bdsico para compren
der la sociedad y la cultura andina.

"De acuerdo a log escritos de Pachacuti

Yemauif..s) 1o estrelln de 1o mane do-

recha era magculina y la de la mano iz

Quierda, femenina, desde el punto do

visthr de la divinidad creadora VWiraco-

cha", (Zuidema, citado por Duvid y Rosa

linda Gow, 1375: 151).

Por lo tanto el pensamiento andino es total
mente dualista y dialéctiico, las nociones llanan y
Hurin sirven para determinar pares mfticos de com
plementariedad y de oposicidn (llocQuenghem,1934;
152).

La divinidad estd parada sobre algo due Po3
nanski denomina la "greca escalonada" o 3igmoide
escalonado de Tarth Terré, Fs un diseiio tridimen
sional que nos hace pensar, si sélo se trata. de
un mero diseciio decorutivo o estd inspirado en al
pguna tradicién mitelégicz. s evidente due el di
sefio en Torma de escalera eskf casi siempre vin-
culado a un altar y ticne un sentido de ascen -
cidn, de triunfo y trascendencia, o da la imagen
de esfuerzo, perfeccidn y supremacfa (Lam.27 c,

d; &y T)s

31 el discurno mftico marcha por  senderos

simbélicos, es preciso concebir fue los hechos y

L
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mestos de estn sociedad han nido codificados  en
un lenpuaje simbdlico gque permita comnrender la
significacidn social de su universo simbdlico;ast
por ejemnlo el poblodor andino de la residn aya-
cuchana cree mucho en cl sirmiflicedo de los sue-
flos, se alegra sobrenanera si en sueiios sube una
escalera, una peudiente o una graderfa, poxjue
esto simifica que triunfard en algo 9ue ha em—
prendido; en cambio si baja una escalera,una pen
diente o cae a un abismo fracasard en su propdsi
to y, si la ascongsidén es 3 diffeil, tendrd muchas
dificultades Que vencer antes de triunfar.
.esel signo escalera y 01 simo espiral,
a los que atribuflmos resrectivamente los
sentidos de prosreco y axcensmﬁn ¥y los
del correr del tiempo o de eternidad(...)
el sentido global de los dos zirsmos(e..)
gea cual fuere el orden de lectuira, gexdt
el de nrogrean, de ancensidn hacia la e-
ternidad, o, al menos, de esfuerzo perma
nenta.4dokF, 1980 137}

Posiblemente la deidnd principal es el sfm~
bolo de la ascensidn hacia la g@ternidad, es o

imagen de la nerfeccidn Que mor sus diveroos vi

1=

tades, ha logrado subir por la simmosa vin, 1le
ando a la cfsnide, donde se lzvanta trinnfonte,
acompaiiado por "dngeles" o "aervidores" que pare

ciera Que cornrieran hacia la deidad principal.

Fiemras secundaring; dnselan v personajes mfti -

wk & » ) 2 iy

cos.— Tino "f‘.fn{j:[‘.],(-,‘."}" ’ "anrvidores” ’ " a4 itoaea aacun
darios" son versontjes due se encuentran de ner-

fil y en posicidn de correr, c¢nn la cabeza divi-



g

dida ecn sectores con una espedio de olamtje, Co=
ai con lag misman nrendns dg vegvip de 1o Aryivi
dnd central y llevando un solo bfculo cuya cttre
mo temaina eon cuhena dc.von&dn, felino, Taledni-
da y la representnaidn Ael mufz, Todos estdn con

la mirada dirigida haocia 1z deidnd princinnl,’

Bl Dr. Imnbreras los denomina "dngeles";lin-
rio Benavides los llama "dionen menores™; Morolhy
Menzel los conoce con ol nonhre de "sirvientes ro
brenaturales”; indudablemente el nombre Jue ce
les dé a estos personnjes os secindario,nero cre
emos que realmente cumplieron mma funcidn imoor-
tante dentro Je 1a conenocidn mitoldgicn de log
hombres del Antiguo Perd, como intermediarios en
tre la deidad Que rorveseont:bhn el "Hanon Pacha
y los hombres del "Koy Pacha", o dquizds se tivieg
de las fipuras de 3a:ofdoteﬁ <wrrdadores Aol enl

tos

Los "dngelas" no parceen cer genirinos de la
mitologfa y arte tivanaquense, pues parecen te-
ner imal due el "diogs del bdculo" o "dios de la

vara" una larga tradicidn prenicpdnica,

-~

Rowe informa Que a la derecha e izquierds
del dios principal dque aparece en la ectela de
Roimonci, aparecen figuras abreviadas de "duge-
les™, “servidorea”, o los que asurecan e i co
lumnoes de Chavin, <c!'dfn de bvie

3 i, v 1l ova

nlge parecido o un girrote a travéds da o cuerva,

"eeola ponicidn de las celumnns indican



que estas i .- repreventinn seores so-
brenaturales colncudag wavi vigdlnr 1o
entradn 8ol templo, "Ingelen®™ on ol aen
Pido oifipinil do LT paiabrai Dle os,we:
ra joron Scobpeninvluraler 7 aesrvidores de

loa diones”. {(Mowe, 1722 21).
Log Inreles eslin diceiindon on "wvimiento,
corriendo o caninando, Log “ne Hicnon rosgos hiu-
manos llevan como pforro e cnuiro punitus con harp
las que terminsn cn {lecos, Llovan o veaen 3o

hashie masiblensate Jde cordobor ro-

parecido 2 un
remonial,. (Benn~vides, 19%4: 7°=74) como el duec obh

servemos en la (TLoam. 30).

Hay dngelea antropomorfos cnyos exlrmang do

su tocado cstdfn conformados nor caberng de holceo

nes, el anéndice que ticuen a nonern Jde nlap,nco
? i Pl e

ban on coberas Ao edador, {Tn=. 30 ).

1

Mgeles zoomorfos con coahenns de felino 0
halcones (lam.30, b, c, ) con el blfculo en for-
ma 7igrageante, donde cuelm del pie una (i mro
humena, el personaje mftico 1llova en la otra mo-
no una especie de 1ftigo o =urriagzo; 5410 los dn
reles con cabesa de £olino tienen el basidn o
zig-zag qQuizdes nor la relacidn que el felino tic
ne con el relfmraso, yiv Mg 21 felino tumbién e
le conoce con ¢l noubre Je "Choge Chinchoy™ o ?ﬁ
fapa de Tuepgoe, ¥y 1o represenbocidn simbdlica aue
se hace del relfipago o travée de Lfneas on zmipg-

rag. {Tnir. 26).

Tinalmente lencimos los "Ingmeles Tlotontes!,

con cabezag do Feling on enyo tocods e obhoorva
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cabezas de camélidog, un apéndice que sale de la
boca y termina en cabeza de venado, ¢l bdculo en
zig-zag termina en cabeza de felino (Tom. 30 f).

A esta representacidn podemos relacionarla con

- Ccoa. Otros tienen la cabeza de una falcdnida cu

so‘bt}"'

yo apéndice que cale de entre el pico en la cabe
za de un camélido y, atado a uno de los pies apa
rece la figura de un venado, el apéndice estd co
nectadb'al taldn. (Lam.30 e, f). |

Menzel dice que, los "dngeles de Qonchopa -
ta", parecen ser un experimento de composicidn y
no representan un nuevo concepto mftico. (Menzel,

1968: 69).

Bastones o bdculos: importancia y significado.-

Bl bastdn surge de la necenidad de empuiiar un &2
rrote para defenderse del enemigo (EBngels),luego
deviene en un instrumento de poder, sfmbolo de

mando casi universalmente conocido.

"..eola vida espiritual estdn expresadas

con la fuerza de la verticalidad y el

gentimiento del poder".(Joly, 1980:144).

v In las sociedades dgrafas, con el fin de re
tener mejor las tradiciones, se usan a menudo al
gunos objetos materiales que pasan de generacidn
en generacidn, como las placas de bfonce de DBe-
nin que no s8dlo servfan para dar prestigio al so
berano, sino como un material mnemotécnico qQue
reemplazaba a la escritura y due se apilaba en

una s2la especial y se consulilaba cuando era ne-
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cesario; o las pinturas del palacio real en Daho
mey, o el emplco de bastones donde se habfa prac
ticado incisiones, asocicdos a un significado,en
Polinesia. Igual papel havrfan desempeciiado en el
Antiguo Perd los kipus, los bhastones grabados,la
sacra insignia del "Suntur Paucar'" hecha de plu-
mag y con tres puntas erguidas, o el estandarte

.real orlado de rojo con las figuras del arco iris
las serpientes enlazadas y el cédndor explayante,
lasg varas, etc., Que son materiales iconogrdfi -
cog para conservar la cultura y tradiciones de

los pueblos carentes de escritura. ¥

En las representaciones iconogrdficas tanto
en textiles, cerdmica, escultura, etc., obser?a—
mos due los personajes Que portan los bastopes
son divinidades, soberanos o emperadores. In LS ]

L)
caso andino, la posesidn mds antipua del Bbfculo
o vara ceremonial se le atribuya al dios liraco-
cha, o Ticsi WiraQocha, a Tunupa o Tawna Apaq,al
dios Pachacamac, al dios Qonchopata y al legenda

rio Manco Capac.

¥Ila presencia del hfculo en el drea andina do
ta de tiempos inmemoriales, denotando poder p01£
tico, religioso y como un signo de distincidn,en
Quechua se lc denomina "Tawna" cuya traduccidn es
bastdn o bfculo; por eso creemos que la divini -
dad Tonopa o Tunupa (voces aymaras), en dnechua
es "Tavma-apaq" duc significa "el que lleva bugo-

t8n", (Lo, 29).
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“#Segdn Rowe la divinidod representada en la
piedra Raymondi es un ser con caracter{sticas hu
manas, estd de pic en posicidn de frente, soste-
niendo una barra vertical en cacda mano. Hota  di
vinidad chavinense serd encontrada posteriormen-
te en un tejido Paracas y cn un mate ceremonial,
en las colecciones de :ifichael Coe y Paul Trucl,
respectivamente. Tn Nasca también encontramos en
un plato un personaje con ojos chavinoides mos-
trando una barra vertical muy parecida a los di
sefios Pucara., En otro plato apurcce un feolino hu

manizado portando "bastoneg". v

El digefio de personajes portando bastén o
bastones, va a ser una constante en culturas posg
teriores como Tiwanaku, Wari y los Incas.

+ "eeoese mantienen pervivencias de rasgos
iconogrdficos de Chavin, aunque en un
estilo difercnte, como la figura  del
"NDios de las Varas". En Tihunaaco y1Tug
ri aparece lu wisma representacidn,flan
queada también por figmras acompaiian -
te8.ee " (3dnchez, Binma, 1996: 98)"P

En el Antiguo Perd los bastones o bdeulos,
eran signos de autoridad y poder. Tios personajes
o dioses que llevan estos distintivos van a le-
ner mucha importancia dentro del grupo socicl al
que pertenccen, vinculados a concepcionses reli -
giosas e ideoldgicas, como el dios principal de
Tiwanaku y los “Waris. También observamos nue los

personajes secundarios o "Angelea" portan basto-

neés. (Tam. 30).
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Estos sfmbolos de poder, contindfan vigentes
en muchas comunidades andiniso, reflejandé el fun
cionamiento del noder local y las conecepciones -
jdeoldgicas. Tl sistema de "Varcyoq" (el que 11e
va varas) nos demuestra que este sfmbolo cumplid
y cumple un rol importantfaimo en las estructn -
ras de poder, generando lo que el Dr. Lumbreras
1lama los "ecdmenes universales de la cultura"
o+ ; :

Los bfculos deben copdtituir un simbolo
especial, puesto Que en ambos extremos
ge nota la nresencia de falcédnidas, ve-
pados y formas felfnicas (...) (Ta divi
nidad central) lleva dos bfculos y estd
sobre un pedestal muy decorado. 3imilar
caracterfstica encontramos cn los dise-
fios obtenidos en Qonchopata..." (Benavi
des, 1984: 105). ¥

Fn la zona ayacuchana, los "varayoq" sonlas
autoridades democrdticamente elegidas en und CoO-
munidad, las varas esidn confeccionadas en Dpali
1los de chonta de color negro brillante en el due

esaltan los aros de plata incrustados en &L ¥y,
en la parte superior media se encuentra una Cruz
del mismo m&terial- la vara del Tenicnte Goberna
dor, mdxima autorLdnd polftica es la vara mfs grue
sa y mejoxr deconxda. Lotas wuLorLdades gon elegi
das por un afio durantc el cual no deben separar-
se jamds de sus "Varas", dQue es la insignia que
les confiere autoridad y poder, basbt ver un in-

dividuo inmumido de su "Vara" para ser respetado

y a la ven temido.

Ba la zona ayacuchhina de Sarhua, los basto-
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nes o varas son confeccionndos de un material mds
clayro (chillka), y ornadas con una serie de inci-
siones cuya iconograffa ha 5ido estudiada por Rd-
gar Bulca Bdez en su tesis de bachillerato denomi
nada "Organizacidn polftica y algunos aspectos

iconogrdficos en las Varas de Sarhua".

Es indispensable recurrir a ejemplos de cul-
turas actuales donde las manifestaciones artfsti-
cas pe¢¥viven a una larg tradicidn perdida a ve-
ces en los registros arqueoldgicos. Creemos Qque,
incluso los actuales trabajos artfsticos denomina
dos artesanfas, sélo podrdn ser entendidos en su
cabal significado si tratamos de llegar a sus ral

ces ancestrales,



CAPITUTO_ SEP TTHO

VII.- CULTQ A LOS MUBRTOS: CERAMICA CEREMOMIAL O RITUAL,
OTRENDAS

l.- Urnas y vasijas ceremoniales.- El estudio e in
terpretaéidn de los depdsitos de cerdmica cere
monial nos dan clara idea del sistema religio-
so y la multidimensionalidad de la iconograffa
como medio visual, como lenguaje simbdlico, o
quizd como una escritura ideogrdfica que nos
exnlica las jerarqufas sociales existentes, es
decir un sistema simbélico-jerdrduico, una ico

nograffa de poder.

"..elos contextos y contenidos de los
depdsitos enterradeos revela Que las
prdcticas de rituales fueron asimila
dos y sancionados por los dirigentes
en la lucha por ol npoder, due molded
al estndo nari". (Cook, Anita, Dum-
barton Onks: 4, mineo).
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Como testimonio de 1ln intensa religiosidad
imperante en el llorizonte lMedio, se cita los dg
p8sitos de ofrendas halladas en Qonchopata (Aya-
cucho); Robles lModo (Ayacucho); Aydnata (Iuanca
velica y Pacheco (Masca)., A esta cerdmica de ti
po ritual, Anita Cook (1979), le denomina "Tra-

dicidn Ofrendas".

‘E1 concepto andino de un ofrecimiento tie-
ne significado de acuerdo al tiempo y lugar (su
ceson agricolas, cosmolégicos, religiosos); los
cambios en la posicidn de los objetos rituales
también éxpresan una transfereoncin conceptual en
la legitimacidn de la jeraraufa y el dominio mf
tico del hombre. Tl estudio comparativo de 1los
depdsitos sugieren implicancias polfticas, reli

giosas y de la condncta ritual aue thavieron.

Tradicionalmente los "Ofrecimientos" del Tig
rizonte Medio se han definido como vasijas ro-
tas y enterradas en sepularos subterrdneos sin

preparar (Menzel, 19G%).

Tas Vasijas o "Urnag" de Qonchonats son
gruesas y de gran tamaiio, exprofesamente fubri-
cadas y elaboradamente decoradas, rotas y ente

rradas.

- La significancia religiosa ne tranomite por
1a iconograffa mftica encontraida en las super-
ficies de las vanijas, todas 1lag pisuns de cadn
vasija fueron enterradas juntas en un solo depd

aito, esto murmisre ane fMoron rotag intencionnl
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mente y enterrodas como un solo acontecimiento.

"Tia tradicidn Ofrendag eatd cnracterimadn
en general, por vasijas elnaboradas, demd

giadamente decoradas, deliberadamente a-
plastadas y cnterradas (...) las caras
parecidas a las humanas, y los cunellos de
las jarras son ceveramente dafiadas duran
te un ritual de aplastamiento”. (Coolk,

19735 34~35)«

~

La misma investigadora sefiala que este tipo
de ritual iconocldstico de destruccidn de las imd
genes de mnus diosen o pederosos "lfderes" oo tan

pausible como sus cmulaciones. (Cool, 1979: 109).

Parece ser due estas "Urnas" ceremoninles,
fueron peculiares del Ilorironte IMedio, paralelas
a las estructuras de decarrollo urbano, puesto
que no hay antecedentles en nerfoldos nnteriorés;
pero a partir de este momentlo va a persistiraun
dque con ciertas variantesc hasta log tiempos in-
caicos, pues los cronistas Pablo de Arriagn(1621)
y Bernabé Cobo (1653) dan cuenta de este tipo de

entierros.

Tas diferencias de contenido y contexlo de
los "Ofrecimicntos" indican también difcrentes
tipos de ofrenda, muchas veces en el mismo perfo
do de tiempo; diferencias que =e¢ dan por contex-
to arquitectdnico (dendsitos cvin preparar) o "Pu
kullos" cavados bajo el piso, cdmaras cubiertas
con tapas de ~iedra Tinamonte elaboradng v cong
truidaga; diferencizs por la naturalera de cus con

tenidos y lo forma de los nbjelos, Que nugieren
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diferentes objetivos de tributo y sucesos ritua-
les distintos. Penchmos Aue la imporitancia de eg
ta cerdmica ritunl radicz en la vinenlacidn que
&sta tiene con las tradiciones religiosas y un
sistema de creencias propias de dreas grandes ¥y
dispersas, con un fuerte control polftico, econd

mico y social (Cavero, Alina, 1985; 79).

La agociacidn de lag "Urnas" rituales de Qon
chopata a temas mfticos nos sugigre una introduc
cidn de nuevas ideas y prdcticas religiosas.Tste
cambio ideoldgico supone un cambio a nivel polf-
tico, social y econdmico en el poblador ayacucha
no, nosiblemente en un primer momento a través
de un movimiento puramente religioso y no como

fruto de una confuista miliiar.

El uso de estas "Urnas" no han sido reporta
dos en Tiwanalu, lo due nos estarfa sugeriendo
Que esta "“tradicidn" fue pnrovia del Horizonte NMe-
dio, y nos arriesgarfamos a decir, propia de la
zona de Ayacucho y la esfera de influencia del
Imperio Wari. Las "Urnas" gon vagijas grandes,po
lfcromas y muy decoradas, producidas o confeccio
nadasg con propésitog rituales, ya que ninguna de
las halladas muestran indicio de uso y/o almace-

namien to.

En el arte prehispdnieco se advierte la in -
terrelacidn de Ja Tuncidn de un objeto con su as
pecto formal y estético como unidad, por lo aue

e diffcil la discriminacidn de lo artfatico den



tro de un contexto netamente decorativo o mitold
gico.
", ..en todas las culturas nrecolombinos,
los artintas artesanos tenfan que Se-
guir pautas inaltcrables dados por ellos
mismos, por la tradicidn, por leyendas,
por filosoffas vigentes en ese entonces
de la élite gobernante o por log sacer-
dotes (...) Pero dentro de este marco de
pautas genernles se notan miltiples va-
riaciones estilfsticas". (Meyer, 1980:4).
Tenemos la impresidn de que el artista  no
trabajaba con nleéna libertad de su imaginacidn
creativae, sino quc estaba sumiso al cddigo icono
grdfico formal implantado por la sociedad, apoya
do en la mitologfa y los ritos religiosos de ca
da cultura; esto se nota en la representacién Yy
repeticidn de determinadas Tiguras y simbolos ca
racterf{sticos, puesto que la ideologfa se expre-
sa durante el proceso de produccidén _artistica.

(Chalena VAsquez, 1933).

.Pensamos que la similitud de las cerdmicas
gisantes encontradas en Qonchopata, Robles llodo,
Ayapata y Pacheco provienen de depdsitos de ofren
das, las mismas que fueron fuhricadas exprofesa-
mente con fines rituales, solamente con variacio
nes de forma y decoracidn, yo Que unag tienen la
forma de vasos cubilete (Menzel) (Tam. 31 d);cdn
taros‘con cuello efigie (Lam 32); figuras modela
das de llamas (Lam 31 c¢); vasijas de base cdnica

(Iom., 31 d), Tn cuanto a decoracidn, unas estin

ornadas 38lo externamente (Tom.3l b), otras in-
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terna y externamente (Lam. 31 a); un tercer sru~
po es aquél donde la decoracidn sdlo abarcs 1z

parte superior de la vasija (Iwun. 32).

Ofrenda Tello, Chinaco, Robles Modo y Pacheco.-

Anita Cook encuentra cinco grupos de "Tradicidn

Ofrendas" en el llorizonte Medio tanto enila éno-
ca 1 como de la 2: "Ofrenda Tello", "Ofr%nda Chi
naco", "Ofrenda Roblcs Modo", (Ayacucho); "0fren
da Ayapata" (lluancavelica); "Ofrenda Pacheco" (I
ca), Que demuestran las variedades prdcticas de
entierros desde los inicios del Imperio Yari hag

ta su decadencia.

Las "Urnas" de Qonchopata (0frendas Tello),
estdn compuestas por fragmentos de cerdmnica wny
gruesa, sobre todo en los bordes, con un engobe
rojo oscuro y la decoracién se limite a la parte
superior de las vasijas (Lam. 32), aparecen figu
ras humanas en miniatura, con insignias de &§lite
como tocados, decorados, tinicas, orejeras N
otros como vfclimas prohales de un sacrificio ri
tual porque apareccen desvestidos como senal do
que sufren cautiverio o "Estatua de extranjero";
otros aparecen como 5i les chorreara sangre por
la boca; todas lag figuress nmanag aparecen como
figuras afindidas a la deidad principal de la "Por

tada del Sol" de Tivanaku,

-

Ins representaciones humwwmas no son en dos

dimensiones, cnrda jarra cfigie ¢on rosbro y cun-

1lo pintdss o Wedeladon, pers 2ada une de ollog
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varfa de jarra a jarrn (Inm, 34, 35, 36),tl curl
fuesen retratos de personas diferentes e importan
fes santepasados, jefes, racerdotes, gucrreros?,

con las manos decoriidas con el diseiio conocido co
mo ™ablero de ajedrez" (Lam. 37) y, en una posi-
cién que da la idea de estar usando prendas ritua

les, ¢tinica, poncho?.

Cada rostro lleva marcas faciales: hay caras
con lagrimones, docoracidy en la nariz, especie
de bigotes y barba (Lan. 34); otras con sélo deco '
racién en la nariz y lagrimones (Lam.35); un ter-
cer grupo con sdélo barba y bigote.(TLam. 36).TFinal
mente, caras sin decoracidn, duizds de personajes
menos importantes o duien sabe representaciones de

diversas etnfas dominadas,

Otras carns eatin acompafiadas por dos Poli= ’
nos medio encorvados con las colas arqueadas y en
posicidén de ataque, con los cuerpos ornados  con
figuras redondas incluyendo las pgarras (Lam. 32),
felinos tfpicos del estilo que se conoce como Has
ca 9; finalmente hay caras acompaiindas por & feli
nos estilizados de los cuales se distinguen dise-
flos en forma de "V" y "53" (Lam. 33) que quizds in
diquen alguna dualidnd: hanan, hurin o alleq,ichuq

(arriba, abajo; derecha o izquierda).

En estas uimas de tipo ofigie se combinan di
sefios Tiwanaku cldsico, Hasca 9, y son semejontes
a las "Urna Nobles Hoqo0" y "Facheco". Por cl mo-

mento, sesin Anifz Cook, son las dnicas-  wvasijas
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de tipo ceremoninl asociadas a entierros humanos.

En las "Urnas" Qonchopata de la tradicidédn
"Chinaco", se obgerva que 1la iconograffa es de ca
rdcter textil, las figuras y divisiones egpuicia -
les son geométricas incluyendo la cara frontal de

la divinidad principal.

Aproximadamente a un metro hacia el norte de
1la "Ofrenda Chinaco'" fueron encontrados cinco es-
queletos cuyas observaciones osteoldgicas indican
que se trata de la osamenta de mujeres jévenes,
junto a ellag fueron halladas 11 "tupus o tipas".

"Estilfsticamente las ofrendas tempranasg
demuestray una tradicién mds unida, ca-
racterizada primariamente por su icono-
graffa; generalmente la tradicidn inclu
ye: 1l)el dominio de representaciones de
fignvas mitoldgicas compartidas por Tia
huanaco sobrs vasijas grandes, 2)el ri-
tual aplastamiento de estas vasijas y 3)
los depdsitos contienen cerdmica elabo-=
rada y dercorada con exclusidn de otro
material cultural.(...) con excepcidn
del "Ofrecimiento Chinaco".(Cook, 1979:
42).

Las "Ofrendas Robles Modo" corresponden al
Horizonte Medio 1B de Menzmel y es una cerdmica
bastante parecida a la de Qonchopata, los dJdise—
fios son bdsicamente tiwanncoides, con una noata
naranja y un acabado muy fino, bordes muy pgrue-
sos (Lumbreras). Incluye en sus discfios el mafz,

la quinua y otras nlantas allosandinas, hay pre-

gencia deo "olnas™ o almneones agociados a ealons



206~

vegetales; "Urnas" ceremoniales y vasijas en for
ma de keros y vasijas retrato de animales (Tam.

31 b, ¢, d; Lam. 33).

La influencia de 1la cultura Wari se dejd
gentir en la costa 3Jur con mucha nitidez en la
&poca Hasca 9, teniendc como centro ceremonial al

parecer el lugar denominado "Pacheco".

Carlos La Rosa, qQue excavd las cdmaras de
"Pacheco", anota que éstas soun senejantes a las
de Qonchopata, llenos de alfarerfa rota in situ,
lo que estarfa demostrando una marcada influen-
cia ayacuchana en la costa, la misma que se enri
Quece con elementos decorativos locales en losgs
bdculos y la vestimenta de la deidad principal,
pues 8¢ observa la aparicidn de disefios como el

del mafz (Lam. 29 o).

Bl estilo artfstico de las "Urnas de DPache
co" es una variante especial o leenl del estilo
Wari, en la qQue los artistas ticnen gran predi-
leceidn por representar falednidas, especialmen-
te el "Waman" o holeédn.

"Bn todos los nueblos due fueron domina-
dos impuso ou religidn, su concepcidn ar
tfstica, su produccidn artesanal y su
concepcidn urbana".{Gonzdlez Carré,1952;
34).

En conclusidn dirfamos Aue en los "Ofreci -
mientos" tempraneos, ol mundo esoirituanl se enfa-
tiza con la preaencin de firsuras mfticas en o

decoracidn.
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Bn 6pocas nosteriores, y cusi puralclamente
con la expangidn y consolidacidn del Imperio Yo~
ri, los "Ofrecimientos" vorfan significativomens
te: hay proliferacidn de Tiguras hwnonas gr:i—ndc%
modelnadas y nintadas, tinto en la cerdmica como
en los textiles (Lam. 32, 33, 34, 35, 36), mono-
litos y petroglifos (tallados en piedra), para fi
nalmente pasar a modclor y 1allar estatunillas v

quefias como laz cncontradas on Pikillagta.

Ofrenda Pikillaata.- Bl "Ofrecimiento Pikillacig”

-4

40 estatuillas humznas- confeccionzdas en une pin

e

si acaso podemos llamarlo asf, estd compucsto pe¥
»*

dra de color verde y cada una de ellas con un td
cado digstinto, con rasgos faciales dnicos, sugic

ren gser relratos de antepasados muy importintes,

.0 quizds representintes de cada etnfa.(Lam. 39).

"...Cada uno de los naturales de esta pro
vincias y todos los mds linajes de gen-
tes que habitan en aquellas partes ‘tie-
nen una gelial muy cierta y usada, por la
cual en todas partes son conocidos (...)
andaban al uso de sus fierras y aunque hu
biesen juntozs cien mil hombres, fdcilmen-
te se conocfan con las seales que en la
cabeza se ponfan".(Cicna de TLedn, ed.1973:
127-216).

Estas figurillas estaban colocuadas en  cdma
ras no bien preparadas, o un meitro de dJdistancia
unas de otras, asociadas a conchas marinas y con
exclusidn de material cerdinico; todas ollas colo
cadns alrededor de wna veera o cetro de bronce,lo

adue estarfa ilustrando la importuncia de lag Ti-
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curillas como objetos rituales de tribulo o qui-
zds de perennizacidn,
", ..la carencia total de Tipuras mftica
entre las estatuillas dJe Pikillaqta, in
dica la importancia polftica de los re-
tratos ritunlmente enterrados en lo que
habfa sido una vez un contexto religio-
so mds exclusivo"(Cook-Dumbarton Oaks:
16, mimeo).

Probablomente las figurillas eran congidera
das depositarias de fuerza o poderes espiritua -
les, sespfritus auxiliares para ritos de cura-
cidn? o quizds alojarfan al "Hagual", es deciral
doble de los gobernantes, sacerdotes, etc., por
el tocado de sus cabezas representarfan provin-

cias y linajes.

Las figurillas humanas debieron pertenecer
al mismo orden de ideas en todos los perfodos ¥y
culturas, representando los mitos, rito y el ca-
lendario ceremonial para afirmar la identid2d,pa
ra contrarrestar lo temible, para aplacar el mal,
o para regocijarse o agradecer, ya due el fuerte
tefiido religioso conlleva a la bisqueda de visio
nes y estados de embriaguez, y la gratifTicacidn
permanente a través de nn cuidadoso ritual a po-

deres invisibles,
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CONCLUSIONES

La iconograffa nos permite llegar a entender la fun
cién de los disefios y representaciones en la 5001 em
dad andina, considerados.todos ellos como un conjun
to, en lugr de analizar series tipoldgicas de,per-
sonajes o lemas determinados, ya qQue no se trala de
temas aislados o motivos sueltos, sino que toda re-
presentacidn se liga con el conjunto Integro, consi
defando a las representaciones como un sistema de
componentes interactuantes due sélo en conjunto son
capaces de cumplir una funcidn comunicativa que nos
girva para interpretar el cardcter social y cultu~

ral de las mismas,

El andlisis arqueoldgico debe zer complementado con
informaciones etnohistéricas y etnogrdficas si que-
remos comprender el significzdo recal de los digeiios,
porque &stos reprecentan sus creencias, sug milos

ritos orgunisados en nn colendario ceremoniol Intli-
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mamente vinculado a las actlividades ngrfcolas,con 1i
gerags variaciones pare lu sociedad andina del pasado

y del presente.

Los miembros de la gociedad andina estuvieron ¥y e8-
tn vinculados con los diferentes momentos del queha
cer cotidiano en el cual tiene importancia  primor-
dial la comunicacidn verbal de persona a persona, de
generacidn a generacidn, conscrvindoze todo este acer
vo en tradiciones qrulos, mitos, leyendas y cuantos
due son una expresidn cultural muy rica Quc.va recre
dndose y renovdndose, constituyendo losg arquetipos

culturales que lo confieren perdurabilidad,

Los habitanteﬂiﬂel Antiguo Perd atribufan a la astro
logfa y la astronomfa un cardcter vital, donde los
solaticios y eduinoccios cumplieron y cumplen w fun
cidn importonte, por cuanto el calendario agrfcola s
t4 regido por el movimiento de los cuerpos celestes,
los que determinan los tiempos de lluvias, sequfa,

siembra, cosecha, abundancia, hambruna, etc, Tn 1la
cultura andina tanto la cosmovisidn, lo organizacidn
econdnmica, polftica, sbcial, las ciencias, artes, la
filogoffa, relipgidn, el lengucjo, la tecnolorfa y el
calendario ceremoninl, ostdn ordenados en funcidn de
la actividad agropecuaria, por lo due podrfamos deno

minarla como una cultura agrocéntrica,

Lios ritos son las reactualizaciones de los mitos, re
coriendo Log elementos mfs simifieativos de la vida

cotidiann, adaptaindo y rendaniando a2l hombre bio-psf
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quico a 1las COndicioncsAfundamen1mlos y axiomdticas,
de la vida humana y social. DLas featividades magivasgs
en templos y plazas movilizan a la totrlidad de 1a
poblacidn, reafirmando la unicénd de sus miembros en

contraposicidn a la desigualdad de status,

El arte es un fendmeno social muy complejo por  ser
sfntesis de muchas relaciones a la vez; significa co
municacidn, recreacidn social, transmisidn cultural
e ideoldgica; y, de manera especial, el arte textil,
en el cual se plasma con wayor precisidn el mistiéig

mo, la mitelogfa y la religidn.

Tos pobladores de Qonchorata plasmaron en su cefdmi—
ca motivos relacionados con su medio ambiente, sus
plantas, animales, mitos, creencias, concepciones re
ligiosas; el conocimiento y dominio de la agricul tu-
ra y la ganaderfa los indijo a crear dioses protecto
res de las plantas y animalez, asf como mantener la
creencia de que algsunog animales y aves rapaces oon
sagrados y, a la vez, peligrosos; que estdn dotados
de grandes poderes sobrenaturales y que cada uno de
ellos tiene su progenitor en el cielo, que se encar-
galde su cuidado y multiplicacidn, entremezcldndose

por ello sus sentimicntos de reverencia y temor.

En la cultura andina el agua tuvo y tiene vital dim-
portancia, la mioma que se expresa en mitos Que expli
can el origen de la vida, del mndo, del mar, de ani
males como los cnmAlidnsg, siendo tambifn considerada

como el centro de dispersidn de ayllugs, héroes y co-
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munidades. Por csn se C
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ea el culiln al apgha, que aﬁ@a
card su ansiedad y angustia ante su escasez o abun-—
dancia, induciéndole a realizar rituwales de propicia
cidn y conjuro, ofrendas y sacrificios relucionados

con la fertilidad de la "Pachamama"; ritos dque  se

practican hasta nucstros dfas en la Jierra Central,
con el nombre de "Yarqa Aspiy", "Jequia" o limpiecza

del "Nawin" u ojo de azua y canales de regadfo.

9.~ Las concepciones mdgico-religiosas de los pobladores
prehispdnicos confieren especial rango a las deida -
des que personifican los fenémenos que pertenecen a

la "regidn del aire"”, los due proporcionan agua o anun

cian el fin de las lluvias, otorgoan abundancia de ali
mentos, multiplican el género humano y, para cuya ve
neracidn o conjuro de sus poderes, se fealizan diver

sos rituales al inicio de logs ciclos agrfcolas.

10.- El culto a las cumbres mds altas, a los nevados de
las cordilleras, lugares que acércan al hombre andi-
no a su "Ilanan Pacha" suponen una santidad doblejpor
una parte, comparten el simbolismo de trascendencia,
son altas, verticales, sunremas; por otra constitu -
yen el dominio espacial de toda zu hierofanfa. Tos
"Wamanis" o "Jirkas" controlan log fenémenos metereo
18gicos, econdmicos y sociales, participando también
en la reciprocidad andina. Por eso fueron deificados
desde tiempos rcmotos y en la actualidad se les rin-
de culto espeecinl en 2) rito de la "herranza"™, "hie-

rra" o sofianl dol emnado,
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Ta divinidad creadora mds antigia, que aparece ecn
una amplia drea de difusidn con diferentes nombres
es Wiraqocha; Tunupa. Yiradocha o Tavma Apaq Virado
cha, vinculadd al lago Titicoca, del cual emergid
segin los mitos cosmopgdnicos y de creacidn., Bs un
dios creador, Iptimamente relacionado con la vi-
sidn cfclica de las cuatro edades y cred la luz ¥y
el sol, siendo vencido por esta Wltima deidad duien

a su vez dejard su lugar al Ding cristiano.’

01 las relaciones culturales de los ayacuchanos con
los nasquefios fue importantfsima, no lo fue menos
con los del altiplano, pues a partir de esta vincu
lacién los objetos rituales adduieren un nuevo sig
nificado, asimilando ous elaborados sistomas reli-
giosos que reinterpretados y reelaborados se impu
sieron en estos territorios, como instrumento de
poder religioso al ‘comienzo y de dominio polftico
después, a través de la consolidacidn de un estado

de cardcter imperial.

La deidad principal de Qonchopata adquiere un ros-
tro fiero, dodinanse, porta bastones o "tavnas" co
mo sfmbolos de autoridad v poder y quizds represen
te tambibn la unidn de dos mitrdes opuestna y com-
plementarias, estindo acompafiado de servidores v
ticos" o seres "initemaediarios". La intensa reli-
riogidad existente en el Horizonte Medio y  eope-
cialmente el cnltn n oo muiertos, ae manifiestn ean

Tas depdoitor Ae ofrendna {(2n-hopnin, Robles Moo,
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Ayovata, Pacheco y Pikillaqta)., Las ofrendas tenpra

nas del Horizonte Medio se corrcteriran por Lo pre
gencia de figuras mflicns on lo decoracién Yy eogi
relacionadas con su exnennidn y congsolidacidn, las
ofrendas varfan sipgnificativameunte, aparecicendo fi-
fpuras humanas grandeco, modeladas o pintndas, en un
tercer momento, lag ofrendas se reducen a estatui-
llas pequeiias representando personajes diferentes ¥

Unicos como las encontradas en FPikillaqQta.
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