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llamavan Pata, que son las que llama-

- mos las Marias, y muchos destos Indios

, ~cuentan oy (i mudhos 'quiga lo ereen)

que la estrella de en medio es un ladroén i malhechor

i facineroso, que la Luna quizo castigar i embid dos

estrellas que lo llevasen asido i lo entregasen a que

se lo comiesen buytres que son estos gallinazos fi-

gurados en cuatro estrellas que estin més abajo

de las tres Marias y que en memoria deste castigo
estan aquellas siete estrellas en el cieloy. (1)

- Dice que «creian los Indios de los' llanos - que
«quando la Luna no parecia aquellos dos dias iva
al otro mundo a castigar los ladrones que habian
muerto; vieio que sobre todo se’ aborrec1a entre
ellos. : :

Ondegardo reproduce todas estas n0t1c1as en ca-

‘ 6 6 T ENTAN. por deidad dos - estrellas que |

(1) Chronica Moral L1b II1. Cap II Le’omlan:n Nltxsche '

~en su libro Coricancha (ob. ¢it.) proporciona numerosos da-
" tos sobre las supersticiones de los indios peruanm Y\’s)r(‘&ﬁ)
- de los astros y constelaciones. ' S
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si las mismas palabras. El mismo autor cita al-
gunas otras supersticiones que por curiosas las po-
nemos: «Cuando ven culebras, serpientes, lagar-
tijas y otras sabandijas creen gue es mal agiiero
y que ha de venir mal por ello y a las culebras .
las pisan con el pié izquierdo después, de auerlas
muerto, y orinado en ella para que con esto no ven-
ga el mal agiiero», _ _

«En los llanos van los Indios estando enfermos
poner su ropa en los caminos para que lleuen los
caminantes su enfermedad a los ayres purifique
* sus ropas, También ay esta costumbre en algunas
partes de los Serranos,

«Cuando tiembla la tierra echan agua en ella
diziendo que las Huacas tienen sed y quieren be- _
Dber». (1) Calancha repite lo mismo. '

Son muchas las supersticiones que -guardan los
indios respecto del trueno y el rayo, algunas de
las cuales las hemos anotado en otra parte de este
,pstudlo, ¥ son casi.universales en la regién andina.
‘Gareilaso dice de los incas: «abominaron y abo-
- minan la casa o oualquler otro lugar del campo

~donde acierta a caer algin rayo. La puerta de la

~casa cerraban a piedra y lodo pa_r'aque jamé_s .en-

-trase nadie en ella y el lugar del campo sefialaban
. con mojones para que ninguno. lo hollase. Tenfan
aquellos lugares por halhadados, desdichados y
malditos, decian que el sol los habia sefialado por
tales, son su crlado el rayos. (2)

Pero esta equlvocado Garcﬂaso al suponer que. 10~

(1) Instruceién contra la sceremonias, ete., Cap. V.
(2) Comentarios Reales. Lib. II. Cap. I. -
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indios creian que era el sol que senalaba seme-
jantes lugares o que la mayoria los tenia por mal-

ditos, y esto proviene de su afran de no reconocer
as dioses a los incas que Pachacamac y el Sol.

Dice en otra parte: «No los adoraban (el trueno,

relampago y el rayo) por dioses, sino que los hon-
raban y estimaban por criados del Sol. Tuvieron’
que residian en el aire mds no en el cielos. (1)

‘Esto no es sostenible por muchos motivos, los
que hemos explicado ‘en otra parte, Es cierto que
los lugares o edificios donde caian los rayos eran
considerados tabu o sagrados, pero por otra razén.
- Se crefa que el dios del trueno los habia escogido
para su residencia terremnal y qu-e se enojaria si
los hallase ocupados.

Mencionamos més atras cémo ‘los indios ayma-
r4s, cuando adoptaron un cristianismo superficial,
atribuian el rayo a Santiago. Bandalier dice que
todavia conservan sus. antiguas costumbres modi-
ficadas en, algtin sentido por las nociones catéli-
cas. «En Tiahuanaco, cuando el rayo cae sobre una
casa, esta se abandona por un dia y una noche,
aorque creen que Santiago ha tropezado y equi-
vocaddose.. Cuelgan trapos mnegros en las puertas.
El dia siguiente doce nifios, que represeritan los
doce apostoles comen en la casa. Terminada la. co-
mida van a sus easas sin mirar atrds, porque si
Jo hacen el rayo les matari dentro de poco.. Una
vez que se hayan ido, los duefios vuelven a la casa,
acompafados del hechlcero, vestido de poncho’ ne-
gro, y éste ejecuta ciertos ritos y declara que. ha si-

"~ (1) Comentarios Reales Lib. III. Cap._‘_XXHI_; E
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do una equ1vocac1on y que no VOlVGI‘d. a suceder» (1)
C‘uando nacen mellizos, se cree que uno de ellos
es hijo del trueno o del rayo y lo dedican a este
~dios, dicha costumbre es muy ant1gua v los pr1—
- meros cronistas hablan de ella. :
Si una persona se fulmina por un rayo y sobre- '
vive, le consideran elegido especialmemte por (}1_
‘trueno para que le sirva, y generalmente se dedi-
ca al ministerio de las huacas o se hace hechicero.
. Arriaga tratando de las tres maneras en que en-
traban los indios a desempefiar los oficios de sha-
man, adivino o hechicero, ete., dice: «Y quando
acontece que algin herido. por l r_ayo quede vivo,
aunque quede lastimado estd ya como divinamente
elegido para el ministerio de los Huacas». (2)"
- Cobo dice: «Los diputados para este oficio- se
_ elegian desta manera; si nacia en.el campo algtn
varén en tigmpo de tempestad o trueno, tenian
cuenta con él, y después.que era viejo le mandaban
-entenderse en ésto... Item, los que nacian de mu-
jeres que aflrmaban haber concebldo y parido del
Trueno y los. que nacian. dos o tre‘s Jlll’ltOS de un
- vientre». (3) L .o
_ Las. cometas eran r.epresentadas, a veces, como '
enormes serpientes que echaban fuego por la boca,_
pero si hemos de creer a. Salcamayhua, también
asumian la forma de horrlbles dragones. Nos cuen-
ta una-fabula de esta. naturaleza, relaomnada con
el nammlento del ‘primer hijo del Inca Yupanqm

(1) The Tsland of Titieaca,'e'bc. p. 100.'
(2) Extirpacién p. 20.
(3) Hist. del Nuevo Mundo. T. IV
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Dice: «En este tiempo dizen que llegé la nueva como
en el Quzceo obo vn milagro, que como un Yauirea o
Amaro (serpiente) habia salido del serro de Pa-
chatusan muy fiera bestia, media legua de largo -
y grueso de dos bracas y medio de ancho, y con
orejas y colmillos y barbas y viene por Yuncav

pampa y Sinea, y de alli entra en la laguna de
_Quibipay; entonces salen de Asoncata, dos saca-
ses (cometa) de fuego, y passa a Potma de Are-
quipa y otra viene méis abaxo de Guamanca, los .
quales dizen que eran animales con alas y orejas
y colas y cuatro piés y encima de las espaldas mu-
chas espmas como de pescado y desde le,]os dizen
que parescian todo fuegoy». (1) _

- Explica que a causa de estos portentos le pu51e-
ron el nombre de Amaru Yupanqui al nifio, por-
que a su nacimiento todos los ammales fieros ocul-
tos fueron echados de la comarca del Cuzoo ,

. La serpiente en una u otra forma; era un ele-
monto predilecto de los mitos, leyendas y fabulas.
El mismo autor nos cuenta otro mllagro relacio-
- nado con estos ofidios, en tiempo de Inca Yupan-
qui; cuando este monarca tentaba la conqulsta de
Condesuyo. «Y entonces la uaca’ de Chanacuay se
arde fuego temerario y no los consiente passar la
gente. Y al cabo se aparece temerario. culebra al
qual dlzen que consumié mucha gente, de que abia
temdo gran pena y se aflexe y alssa los ojos al cie-
lo y tierra con gran aflexién y llanto., Y pidiendo
50C0TTO el sefior. Y entonees blene del clelo vna

(1) Relacién de Antwuedades desde Reyno del Pirt: Ob
C}t p. 276. cel
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auancane o aguilla, con vna furia temeraria dan-
do gran zumbidos y arrebata a la culibra y alssa
al alto de la cabeca y después la dexa caer al suelo
v dizen que se rebentd; otra su compafiera lo mis-
mo abia rebentado sublendo por un gran arbol pa-
ra coger al capitdn Ttopacapac, su hermano bas-
‘tardo del inga; y entonces dizen que salieron casi
todos bibos: Al fin el dicho inga en memoria de
aquel milagro, le manda poner en vn andenes de
/ essa provincia culebra labrada en piedra, el qual
se llama Uatipirea». (1) ‘ ‘

La Relacién de los padres agustinos cuenta otra
leyenda de una enorme serpiente: «Dicen eStos_'in-
dios (de Cajamareca) que antiguamente vino el de-
" monio hecho serpiente a manera de culebra, la cual
era tan gorda como un muslo; y tenfa pelos y la ca-
heza como un venado y era tan larga que desde la
rabeza no podian ver la cola estando en tierra llana.
A esta sérpiente o culebra llamaban Uscatguai; a
‘este mochaban los indios para ser ricos porque
traia unas petaquillas de oro en la cola, y después
cue la hubieron mochado y adorado hicieron gran- -
des alegrias, diciendo: «Ya mochamos a nuestro
sefior y dios y de aqui adelante seremos ricoss.
Otra vez se les aparecié diciendo que queria subir
al cielo, lo cual vieron todas aquellas naciones que -
alli ‘'se hallaron; comenzé a subir haciendo vueltas
en el aire y asi se fué hasta que le perdleron de

1qta>> (p- 37)

‘Donde mayores leyendas hablan re%pec’ro de las

(1) Relacidén de- Antxonedades desde Reyno de1 Plru Ob.
¢it. p: 280.
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serpientes era en el Departamento de Amazonas'y
entre los Antis o Campas de Bolivia oriental, s
‘decir ‘entre las tribus forestales. . '

Alli los ofidios eran excesivamente numerosos. y
de las més variadas especies, algunas de ellas de
enorme tamaflo, como el boa del agua (Eunectus -
murinus 0 boa murina) que los indios de toda la
region llamaban Yacumama, madre. de las aguas;
la Chacapo Machapo de cinco o seis varas de lar-
go, la Omeso Machagui que, segin los indios tenia
de quince a veinte varas de largo con dos cabezas,
una en el suelo para cazar y la otra en la cima de
Jos 4rholes, donde coge pajaros. '

Los indios de Loreto tienen la preocupa(non de
que la Yacumama puede atraer a un hombre con
su resuello y generalmenae exageran su tamafio
-y fuerza, pues raras veces tiene mas de cinco o seis
metros de largo.

Garcilaso también menciona las grandes ser-
pientes halladas en los Antis. «En estas provin-
cias de los antis adoraron por dios a los tigres y a
las culebras grandes que llaman Amaru; son mu-
¢ho méas gruesas que el muslo de un hombre y lar-
gas de veinticineo y de treinta piés, otras hay meno-
res. Son bobas y no hacen mal, dicen que una maga
las encanté para que no hiciesen mal, que antes
eran feroeisimas. Decian que las culebras y los ti-
gres eran naturales de aquella tierra y como sefio-
res de ella merecian ser adoradas y que ellos eran
advenidizos y extrangeross. (1) :

Chaza de Leon cuenta la misma fabwla de la. sub-

(1) Comentarios Renlus. Lib. IV Cdp \VII
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yugacién de estas feroces culebras por una hechi-
cera o maga. Dice que habiendo mandado Inca Yu-
panqui una expedlcmn para someter a la provin-
cia de los Antis, encontra.ron los expedicionarios
tantas culebras de estas monstruosas y tan fieras -
que no dejaban andar y mataron oasi toda la gen-

te, volviendo muy pocos para llevar las noticias.

Esto di6 mucha pena y fastidio al Inga. Una he-
chicera se ofreci6 para encantar estas fieras y
aceptada su oferta, las dejé tan mansas y inofen-
sivas que ahora no dafian a nadies. (1)-

La’ creencia en las serplentes de dos cabezas era
y es todavia general en toda la reglon andina des- -

- de Colombia hasta Chile Central y el Noroeste de-

la Reptblica Argentina, Figuraba como un mo-
tivo importante en el arte de estos paises. La ha-
llamos constantemente repetida en la alfareria’y en
los te;jldos, y en el Pert era también esculpido en
las pledras de muchos edificios, tanto incaicos como
preincaicos. El tétem del Inca Yupanqm y del ayllu
Tarpuntay, después . divinizado bajo el nombre de.
Chuqui Tlla, era una serpiente de dos cabezas, cu-
va imagen se coloc en el templo del Sol del Cuzco.

En casi todas partes era el simbolo dJel trueno o

del rayo. (2)

Todavia quedan mitos de serplentes de dos ca-
bezas muy ecreidos por la gente de todos estos pue-
blos,,. espemalmente en los campos. En las, provm-

“(1) Crénica. IL Cap. LIL~ _

(2) Esto era efectivo. desde- el sur: de- los Estados Unidos,
entre los indios Pueblos y Zunis;’ por: Méjicn) Centro Amé-
rica y toda la régioén andina, como se deja ver por las figuras
pintadas en la alfarlena
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cias nortinas de Chile, se habla del «culebréns que
a menudo figuran en esta forma. En la provinecia
de Luya, Departamento de Amazonas, los indi-
genas hablan, segiin Paz Soldan, de una serpiente
pequella que tiene dos cabezas, una en cada extre-
~mo. Tiene como dos piés de largo. Los indios la lla-.
man curu mama y los criollos y espafioles vibora
sonsa. Hablan también de otra, mis o menos del
m'ismo largo pero cuya circunferencia es igual
a su largura y que tiene cabeza como de jabali, con.
orejas, grandes dientes y cerdos por el espinazo.
El culebrén de los chilenos, a veees asume una for-
ma muy parecida. En muchas partes hablan de
una serpiente emplumada, con alas pegadas tras
de la cabeza, que vuela de noché¢ y que chupa la .
-sangre de los animales y de la gente. Esta es fam-
bién una de las formas que toma el culebrén, co-
mo igualmente el piguchén de Chile central y me-
‘ridional, La concepcién es muy vieja porque se
encuentra dibujwda en la antigua alfareria, tanto
de Chile como del noreste argentino. (1)

‘Muchas tribus veneraban la serpiente o culebra
como tétem y en todas las mitologias encontramos .
m_1tos y leyenda.s en’ que figuran -estos ofldlos.

(1) Las representaciones de Ia serplenbe de dos cabezas ¥
con apéndices que representan alas, son” bien conocidas en la
alfareria del Perit y el Noreste Argentino, y hace poco pu-
blicamos un articulito, tltulado «Lia Historia Natural en la
Alfareria “Chilenay' (Rev. Chl. .deé Hist. - Nat, Afio XXIX,
1925) en que reprodujimos algunos ejemplares hallados en la
Alfareria Chilenass» (Rev.. Chl. de Hist. Nat. Afio. XXIX,
~ mina III. de dicho articulo. Conocemos muchos otros casos.

Era comiin el misms motivo en: la antizua altarcna de Tia-
huanaco.
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*

Otra serie.de leyendas y mitos se relacionan con
el tigre. Algunos de éstos son de indudable origen
- selvatico, pero no todos, como parece creer el Dr.
Tello. Nosotros hallamos en ellos tres corrientes u
origenes diversos. Lios mas primitivos son induda-
‘blemente los que han venido de la floresta, pero no
aseguramos que sean ellos los mis antiguos en el
~suelo ‘peruano. Hay otra corriente que ha venido
del norte, por la costa y que ha quedado en el lito-
ral, pero hay por todas partes mitos que son esen-
cialmente locales, y ésto era lo natural. No sola-
mente en la floresta se encontraba el tigre, ni Uni-
camente a una especie se refieren los mitos. El ja-
guar (felis onza) es una de las fieras més repar-
“tidas en Sud América, encontrandose desde el mar
- Caribe hasta la Patagonia, y Lehmann Nitsche cree
que en una época no muy lejana se hallaba hasta
el Estrecho de Magallanes. (1) En la costa del nor-
te del Perti y del Ecuador era bastante comtn, y
muchas tribus, segtin Cieza de Leén 1o adoraban
como su dios. Esto estd corroborado’ por Garcila-
S0 y otros cronistas. Girolano Benzoni dice que
-entré en un templo llamado Chiarapoto y vié un
idolo de-greda hecho en forma de tigre y que los
- indios tenian listos para sacrificar al dios dos pa-
vos v otros voldtiles». (2)

Paz Soldan dice que en’las prov1nc1as de la cos-

1) El (habxtat austral del tlgre en la Reptiblica Argentina,
. por el Dr. R. Lehmann Nitsche, Rev Ghll de Hist. Nata-
ral, 1907. .

(2) La Historia del Nuevo \Iundo Venetxa 1572, ler III
fol. 163.



CREENCIAS DE LOS ANTIGUOS PERUANOS 1673

ta del norte del Perd, se hallaban el jaguar, el
uturunco, llamado vulgarmente tigrillo (felis par-
dalis) y el oscollo (felis celidogaster). Dice en otra
parte que en la provincia de Piura «las especies
de tigres son muchas; asi mismo es considerable el
nimero de leopardos». En el Loreto dice que ha- .
bian tigres de tres clases, pintados con amarillo y
negro, colorados y negros enteros, estos -dltimos
dice son los mas feroces. Tschudi dice que en el

Sacramento el tigre se llama chaque chinca, la va-
riedad negra, yana chince llamado por los espafio-
les tigre o yahuar. El yana chinca ocupa un lugar
 prominente en las ceremonias religiosas de algu-
mas de las razas indias». (1) '

Los mitos y leyendas de este animal se encuen-
tran igualmente esparcidos en regiones donde el
tigre nunca ha formado parte de la fauna, ecomo
en. Chile, los altiplanos de Bolivia y las provmc1as ‘
més meridionales del Perti mismo.

En todas partes donde existe o ha existido el to-
temismo, entre los principales tétemes figuraban
las fieras mds temidas o respetadas y entre éstas
el tigre siempre ocubaba un lugar especial, y la
“veneracién para con €l debe haberse originado en .
esta institucion. Es posible que el algunas partes
puede haberse deificado, pero de ello no tenemos
_pruebas suficientes para asegurarlo. El culto del
tigre debe ser sumamente antiguo, fuese como t6-
tem o como deidad. En la-alfareria tan ricamente
decorada de proto-n._azca -encontramos numerosas

(1) Travels in Peru por J. J. Tschudi. Edicién inglesa,
1850. ‘ \ S
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representaciones del tigre, ya realista ya estili-
zadas. (1) En la. de thmu de Chicama, de Re-
cuay, de la. regién d1agu1ta, tanto argentma como
chilena, los dos estilos se repiten, y la diferencia
del tratamiento revela que han obrado diferen-
tes influencias que no todas se pueden atribuir
al mismo origen. En el arte de Nazca, como igual-
mente en el de Recuay y el llamado arte draconia-
"no de las provincias argentinas, es posible que
las influencias en que se fundan estos estilos vinie-
ron por la costa desde Centro América; y el de Chi-
le debe sus motivos del tigre y del avestruz a in-
fluencias argentinas, ya que ninguno de estos ani-
males existia en el pafs. Pero encontramos en to-
das estas culturas representaciones del tigre que
‘no demuestran ninguna influencia exético y que-
parecen haber sido una evolucién genuina del ar-
te local, que se contentaba en copiar lo que tenian
por delante. Tgual cosa pasa con los mitos y cuen-
tos . relacionados con- este animal. La mayor parte
de -ellos tienen un sello nacional y no acusan ele-

(1) Tuvimos oportunidad hace poco de examinar y re-
producir las piezas més importantes de una coleccién de
alfareria de Proto Nazca, llegada a Santiago y exhibida alli,
_en que figuraban dos piezas con figuras realistas dé tigres
y otras estilizadas, pero por la repeticién de los mismos. ele-
mentos no dejaban duda respecto del animal que repre-
sentaban. Después de estudiar estos ejemplares, algunos de
los cuales presentaban motivos distintos de- los que habia-
mos visto en las diversas publicaciones que tratan de esta

alfareria, llegamos a la conclusién que lo que Uhle llama
" méscara de boca (mouth-mask) no es otra cosa que la esti-
lizacién de los bigotes del tigre, ecuyo desarrollo es- muy. fa-
¢il de seguir en las piezas de nuestra referencia. :
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mentos extranos. Solamente en algunos casos ais-
lados hallamos en la Sierra o en la costa, algun'
elemento de origen florestal.

Por ésto no descubrimos en los orlgenes de la
culturas peruanas la unidad que preconiza el Dr.'
" Tello. Al estudiar a fondo la cuestidn, hallamos
heterogeneidad donde ¢l cree ver homogeneidad.
Los elementos étnicos que entraron en la forma-
cién'de estas antiguas culturas eran tan diversos
como las formas mismas de &stas, y si bajo los in-
cas, comenzaba una tendencia de uniformarse, no
son menos notables las grandes diferencias entre
los elementos baswos La semejanza en los motivos
decorativos de un arte no siempre acusa unidad de
origen, ni la utilizacién de ciertos conceptos sobre
el cosmos, comunes a todos los pueblos primitivos
en general, puede atribuirse a una fuente tnica,
alin cuando los pueblos que los profesan vivan en
relativa propincuidad. En el caso de las antiguas
culturas peruanas es evidente que hubieron contac-
tos e influencias entre los diferentes elementos étni-
cos a que hacemos referencia, uno de los cuales era
el primitivo de'las selvas. Pero este mismo elemen-
to era heterogéneo y sus conceptos culturales no
eran uniformes, en cuanto a sus’-vcre;ervi-cias- reli-
giosas, Se dividian en varias grandes familias lle-
gadas al continente sudamerlcano en épocas dlversas ,
v hasta -aqui ni siquiera se ha podido establecer si
fuesen anteriores o posteriores a. almunas de las
culturas mas antiguas de la costa y la sierra. Por
otra parte, si es cierto que se notan en los mitos.
que han llegado hasta nosotros, 1ndudables influen-
cias florestales, no hay nada en ellas que 1nd1quen
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que sean muy antiguas, ni son tan numerosas, ni
tan fundamentales que puedan servir para apoyar
* en ellas una teoria de unidad primitiva de cultos.

No es este el lugar para entrar en una discusion
anqueoloalca la que reservaremos para otra oca-
sién, pero diremos de paso que para resolver estas
cuestiones no se puede hacer caso omiso de los mo-
dernos trabajos de investigacién de las culturas
preincaicas del Ecuador, que llevan a tan feliz
éxito personas de la talla de Uhle, Gijén y Caama-
fio, Larrea y otros, y que hoy por hoy, queda mas
de manifiesto las influencias de la cultura centro-
americana en toda la costa del Pacifico. En el Pe-
‘rd estas influencias se han hecho notar especial-
mente en el arte protonazca, chimu y de Recuay.
influencias que han alecanzado, quiza indirectamen-
te, hasta el noreste argentino, en su alfareria dra-
coniana y santamariana, reflejdndose en grado me-
nor en el de las provincias septentrionales de Chi-
le, 'en los motivos de las serpientes emplumadas v
las de dos cabezas.

Volvemos. més bien a la manera en que el tigre
(sea éste cualquiera de las especies felinas enume-
-radas) se manifiesta en las ideas rehglosas de los
- indios o modernos.

En la floresta es a menudo relacmnado con ‘los
,mltos césmicos, por cuanto es el protegido de la
luna; se confunde frecuentemente con las estre-
llas; a veces representa la primera generacién de
hombres, después metamorfiza en tigres; se demues-
tra ingrato con sus salvadora, tratando de comérsela
. Y por este acto produce los echpses
‘Kste altimo concepto es muy repartido entre los
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" pueblos de las selvas, al oriente de los Andes, ex-
tendiéndose hasta el Chaco, pero no es la tnica
explicacion del fendémeno, atin entre las tribus flo-
restales; porque si-es verdad que los tupi-guara-
nis conservan un gran nimero de mitos y leyendas
relacionados con €l tigre, éstos no son generalmen-
te idénticas a las que corren entre otras grandes
familias de tribus selvaticas. Por ejemplo, entre
los primeros, el mito mas repartido es indudable-
mente el del Yaguareté Abd quien de dia es hom-
bre y de noche se transforma en tigre para comer
a sus compafieros y a cualquiera otra persona que
encuentra en sus rondas nocturnas. Durante su
‘metamorfosis tiene el aspecto de tigre viejo rabén,
con la cola muy corta vy la frente pelada. Al caer'
la noche este viejo brujo entra en algin matorral
donde puede estar seguro de que no le observa nin-
glin curioso y se revuelca en ¢l suelo de izquierda
a derecha, haciendo a la vez invocaciones a la ma-
dre de los tigres, o bien en tiempos méis modernos,
rezando un credo al reves, hasta convertirse en ti-
gre. Para volverse hombre otra vez repite la ope-
' racidén a la inversa. ,

Este mito ha llegado hasta el sureste de Bohv1a,
donde todavia llaman uturuncus a los viejos bru-
.jos que sindican de convertirse en tigre. Ambro-
setti dice que los Calchaquies tenfan una leyenda
casi idéntica, pero entre ellos el protagonista se
llamaba Caspiango. Dice que el mito se puede se-
guir perfectamente desde la regién guaranitica
hasta la de los Calchaquies, sin solucién de conti-
‘nuidad. (1) '

(1) Notas de Arqueologia Calchaqui, por Juan B. Am-

brosetti, Ob. cit. p "60. Véase también, del mismo autor:
' Anszles 1830.—Cuarto 'l‘rnmestre—8
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Otro ciclo de las leyendas del tigre, mas pareci-
- das a las de las guaranies que las de origen arawak,
se halla entre los indios del alto Napo, en el Ecua-
dor y el extremo norte del Pert y parece que pue-
de haber compenetracién de culturas entre éstos
y aquellos. Uno de esos mitos dice que «Los hombres
ancianos apenas se mueren, se convierten en tigres
tiernos, que persiguen mucho a los perros y aca-
ban con ellos. Cuando en vida han burlado de los
“ancianos y los han hecho tener célera, éstos se ven-
" gan después de la muerte, haciéndoles espantar en
sus casas y matando al ganado, perros y gallinas.
También los infieles se vuelven tigres después de
su muerte; pero son méis feroces, porque donde en-
‘cuentran a un hombre solo en el camino, no se con-
tentan con hacerle asustar, sino que lo matan y 10
comen aunque sea de dia». (1)
En mnguna de estas regiones se repite el mito
arawak, cuya sintesis hemos dado mas atris, el
cual por otra parte, es muy corriente entre los ji-
baros, tribu emparentada con dicha familia.
" Los cuentos araucanos del tigre son también muy
diversos. Entre ellos no figura como el animal tan
temible y feroz como en las otras mitologias, pro-
bablemente debido a que no lo conocen de cerca y
no han tenido que sufrir sus depredaciones, Entre
ellos es un animal més bien bobo y simple, el cual,
a pesar de su gran fuerza y temibles garras, es fa-
cil engafiar y embaucar. En la mayor parte de ta-

«Lia leyenda del Yabuaraté Ab4 y sus proyecciones entre
los Quichuas, Guaranies, etc.>. Anales de la Soc. Cientif, Ar-
gent. Tomo XLI. Cuad. 6.

(1) Folklore del Alto Napo, Ob. cit. Cuento N.° 6. p. 465,
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les cuentos figura el zorro astuto que engafia de la
manera mas burda a su tio el tigre. Este constan-
temente le amenaza con la muerte y con frecuen-
cia lo tiene bajo sus garras para ultimarlo, cuando
con un nuevo embuste logra que el tigre le perdo- .
ne otra vez la vida. Al final el zorro generalmente
logra la muerte del tigre, pero a veces pasa lo con-
trario y éste, perdiendo toda paciencia, mata al mal
zorro. En uno de estos cuentos (1) encontramos una
referencia césmica que los conecta con el ciclo de
mitos de los arawak. Después de una larga serie
de engaflos, el zorro logra matar el tigre y «en se-
‘guida fué sacado, dicen, €l cuero al tigre. Cortd
lazos, dicen, del cuero del tigre, el zorro». En el
acto subiré a la tierra arriba (el cielo) dijo el zo-
rro. «Padre Ngenchen (el duefio o protector de-
10s hombres) hazme subiry.

«Lanzé hacia arriba su lazo e hizo la invocacién. ‘
Entonces el Ngenchen le agarré el lazo. Entonces
subié. Llegando al medio se corté el lazo, el zorro
cayé y se matdé».

En este cuento el lazo reemplaza el bejujo de
los arawak, pero la idea céntrica de la comunica--
ci6én entre el cielo y la tierra por medio de una
cuerda es idéntica y como hemos dicho ya parece

~ser continental, V01V1endose a encontrar entre los
fueguinos.

~ Entre los incas mlsmos, el tigre no parece haber
figurado en la mitologia, probablemente porque
este felino no se conocia en la regién del Cuzco, En

(1) Estudios Araucanos. V1. Cuentos de Animales por Dr.
Rodolfo Tienz, p. 219, Santla"o 1896.

.x
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el altiplano, los mitos variaban de un. lado a otro
del lago Titicaca. Al oriente las- leyendas se for-
maban al rededor del oscolla o tigrillo o del uturun-
cw (felio pardalis) y por la orilla occidentai. casi
siempre se referian al titi (o gato montes) o bien
al carbunclo, de que trataremos después.

No obstante, Bandalier dice que varias de las
danzas o cofradias de los indios aymarés de la ve-
cindad de Copacabana y de Tiahuanaco todavia
usan pecheras, corazas, capas, ete., de cueros de ti-
gres o leopardos, que parece indicar que en un tiem-
po el uturuncu se conocia al poniente y al sur del
‘lago, aungue el animal quizd no habitaba esos lu-
gares. ' ' '

Salcamayhua hablando de los indios del oriente
del lago, dice: «Y entonces los curacas y mitimas
de Carabaya traian a Chuguichinchay animal muy
pintado de todos colores; dizen que era Apo (t6-
tem) de los Otorongos (tribu de indios Antis) en
cuya guarda da a los ermai’rodltas yndios de dos
‘naturas».

Perteneciente también al grupo de leyendas re-
ferentes al tigre se puede considerar las que se
refieren al carbunclo, que también se repetian des-
de el Chile austral hasta el Ecuador. Bl carbunclo
era un felino, cuya especie variaba de localidad
en localidad, que llevaba en la frente una piedra
radiante que daba una luz vivisima a voluntad del
animal. '

X1 nombre es espafiol y muchos han ereido que
por este hecho el mito debe ser de origen europeo
¥y que no se conocia en América antes.de la Con-
quista. No estamos seguros del hecho y hay indi-



CREENCIAS DE LO§ ANTIGUOS PERUANOS 1681

cios para creer que tal vez sea indigena. Lo del
nombre, que a todas luces fué puesto por los espa-
fioles, no. es drgumento en contra, porque encon-
tramos muchos otros casos en que los nombres in-
dios fueron cambiados por denominaciones caste-
Nanas. Tschudi fué de esta opinién y dice que «en
casi todos los lugares que yo visité, en la costa, en
la sierra y en la montaila, relataban historias ex-
traordinarias respecto de este animal. Lo repre-
sentaban como del porte de un zorro, con el pelo -
largo vy negro y sélo se ve de noche. Si se persigue
abre una arruga o pliegue en la frente, de la cual
emite una luz extraordinariamente deslumbradora
v brillante. Lios indigenas creen que esta luz pro-
cede de una piedra preciosa reluciente y que cual-
qulera persona mal aconsejada que trata de coger-
la queda ciega, entonces se cierra el pliegue y el
animal desaparece en la oscuridad, Lia fe-en la exis- .
tencia del carbunclo ha prevalecido en el Perd
desde tiempos muy tempranos, con seguridad am-
tes de la conquista, de manera que su wmtroduccion
no puede otribuirse a los espafioles. Atin prevalece
entre las tribus de indios salvajes, quienes contaron
historias del animal a los primeros misioneros, las
-que a su turno ellos repitieron. Los espafioles siem-
pre demostraban gran interés en posesionarse de esta
joya preciosa y los virreyes en sus instrucciones
oficiales a los misioneros colocaban el carbunclo
entre los objetos deseables de primera 1mportan-
cia». (1)

Lo que da colorido a la contencmn de Tschudl de

(1) Travels in Perti por J. J. Tschudi. Ob. cit.
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que esta leyenda sea prehispani'ca es que-los prime-.
ros misioneros de la regién del lago Titicaca todos

hablan de ella como que fuera creencia indigena. E1
P. Ramos escribe: «Porque dicen los indios que en

tiempos pasados se vid en la peha Titkale un gato

con gran resplandor pasdndose en ella ordinaria-

mente. .. pudiera ser que el tal gato fuese el ani-

- mal Carbunco que los de Guamico dicen haber

visto algunos dellos por el resplandor que despide

de noche con la piedra carbunco o Rubi». (1) En

otra parte dice: «La isla Titicaca se llama asi por

una- pefia de ese nombre, y significa pefia por don-

de anduvo el gato 'y dié gran resplandor: porque

titt es gato montes en aymard, que en quechua le

llaman oscollo, y caca significa pefiay. (2) «Hl In-

ca tuvo algunas de estas piedras, en particular una

muy grande que la llamaban Intiptoca quiere de-

cir escupido por el Soly. (3)

Calancha copia casi textualmente a Ramos. Sal-
camayhua, quien era contemporineo con ellos, dice
al hablar de las grandes fiestas celebradas con oca-
sién del nacimiento de Amaru Yupanqui: «Y este
mismo inga los a mandado recoger a todos los ena-
nos y corcobados y los quales dizen siempre se ocu-
paban para hazer bestidos para el infante y lo
mismo dizen que para este inga truwo piedras que
-~ alumbrouan de moche sacomdole de un oscollo de
Aporimds. (4)

(1) Hist. de Copacabana Ob eit. p. 10.

(2) Hist. de Copacabana. Parte I. Cap. VI.
(3) Hist. de Copacabana. Parte I. Cap. VL
{4) Relacién de Antigiiedades. Ob. cit. p. 277.
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Jiménez de la Espada, comentando esta cita dice:
«Es la consabida féabula del carbunclo, piedra que
_ luce con brillo propio y se encuentra en el testuz de

cierto cuadripedo a modo de gato que en el Peru
suponian ser el llamado oscollos.

Fray Andrés de San Nicolés, (citado por Banda-
lier) dice: «se bolui6 a dexar ver en figura de gato
montéz corriendo por el y dispidiendo fuego». Bada-
lier también dice que en la vecindad del lago, toda-
via se cree en el carbunclo que se describe como un
gato montés que lleva en la cabeza una piedra roja
de sangre que reluce en la oscuridad. En la isla de
Titicaea se confunde con el ¢titv y también se le da
este nombre». (1) Le contaron que un' carbunclo
moraba en las nieves del alto pico de Sajama, cer-
ca de Oruro y no dejaba acercarse a la cima.

El Padre Techo, hablando del valle de Calcha-
qui escribe: «Dicen que de noche suele verse un
animal que de la cabeza despide una luz descomu-
nal, y muchos opinan que esa luz es un carbunclo;
pero hasta ahora hase podido ni capturar ni dar
muerte a tan peregrina fiera, a pesar de tanto es-
fuerzo porque se burla de las manos y de los ojos

(1) The Island of Titicaca, ete. Ob. cit. p. 102. El Cul-
to de la Roca Sagrada (Titikala) se relaciona con el mito
de este animal y nada tiene que ver con el culto de Viraco-
cha. El mito de este Gltimo dios, que lo hace aparecer desde
la isla no menciona la pefia ¥ los dos cultos eran enteramen-
te separados, aunque parece haber habido posteriormente
cierta confusién entre los dos mitos por ser idéntico el lu-
gar de la aparicién de los dos seres. El felinp que acompa-
fia el dios de la portada de Tihuanaco ta:'mpro»co es el titi u
oscollo, sino el le6n o puma, simbolo animal del sol.
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de los hombres apagando su iluminacién en med1a '
oscuridady. (1) _

En las provincias centrales de Chile tiene la for-
ma de gato montés, pero también asume otra di-
versa. «Lia generalidad de las tradiciones concuer-
dan en mirar a este animal como compuesto de dos
conchas o barbas, que puede abrir y cerrar, tenien-
do el brillo o juego en la parte central oculta. La
luz es vivisima blanco-azulada y visible hasta mas -
de una legua. El animal seria de habitos nocturnos
y, conforme a la leyenda, bajaria en la noche, de la
loma, o cerro que habita en busca de agua.

Nos hace suponer que tiene finisimo oido, pux
apenas se acercan los observadores cuando se cie-
rra la concha y se confunde con una piedra co-
mun». (2) ‘

Las distintas relaciones del carbunclo no siem-
pre se refieren al mismo animal. Generalmente es
un felino, pero no siempre, como vemos en el mito
que corre en las provincias septentrionales de Chi-
le. Aqui talvez se explica porque en ellas no exis-
ten felinos salvajes. Pero tampoco parece ser de
un felino la descripcién que da Tschudi, aunque
no lo dice explicitamente. Por otra parte, en la

- zona de los grandes lagos del altiplano perd-boli-

viano el carbunclo se confunde con el titt o con el
oscollo o uturuncu.

(1) Historia provinciae Para'quari_ae Societatis Jesu. Leo-
dii, 1673.

(2) Algo de mitologia zoolégica en Ovalle, por José Sil-
vestre. «Obrero de Ovalley, 19 de Sept. de 1904.

Mitos y .Superstlclones por Julio Vicufia Cifuentes. San-
tiago, 1915,
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Es indudable que en la época preincaica existia
en la isla de Titicaca el culto de este animal, cuyo
nombre local tit1 di6 origen a la denominacién del
lago y de la isla. Su santuario principal, una pefia
en la isla, se llamaba Titikala, la roca del titi, que
los espanoles llamaban la <<Roca Sagrada». No sa-
briamos decir si primitivamente el tits se identi-
ficaba con el carbunclo, o si ésta fuese una ino-
vacién posterior; pero es un hecho que cuando lle-
garon los incas al lago, €l titi, en el culto local era
"~ va el carbunclo. :

La voz tit1, en su acepcién de felino, no parece
ser de origen aymari sino de haber pertenecido a
la familia lingiiistica arawak, pueblo que ha deja-
do otras huellas en las culturas del altiplano. En
las lenguas Piré, Kuniba y Kanamirim, el leopar-
‘do se llamaba Fiti, los Sporinas dicen ankits o an-
gitt para indicar al jaguar. Los Campas llaman
yanakure a este Ultimo animal pero dicen ofitt por
el oscollo y osititi por €l leopardo. Entre los Chi-
payas el oscollo se llama kischi o keschi, y es posi-
ble que las corrupciones ticsi 3 tecsi se derivaron
de estas ultimas voces. - , .

Ahora se nos presenta el problema de como el
‘nombre Titi o Ticei vino a relacionarse con el de
Viracocha. A primera vista parece muy plausible
la explicacién que han insinuado varios escritores
y recaleada por el Dr. Tello de que Viracocha y Titi
eran un solo dios y que el primero no era més que la
idealizacién y antropomorfizacién del segundo, que
era el dios Jaguar, en su forma animal, tal como
fué introducido de la floresta. :

No aceptamos esta teoria, sin émbar-go, por no
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encontrar 16gicos sus fundamentos. Después de exa-
‘minar toda la evidencia, no hemos podido estable-
cer ninguna relacién segura entre el uno y el otro,
salvo la combinacién de los dos nombres Titi Vi-
racocha o Ticcv Vairacocha. Pero, como demostra-
mos al tratar de los dioses-creadores, semejantes
. combinaciones eran comunes en los tiempos de los
tltimos Incas, debida a la identificacién de los crea-
dores de las diferentes naciones conquistadas, con
el de los incas y la aplicacién a todos ellos del nom-
bre genérico Pachacamdc, sin que primitivamen-
te los dioses cuyos nombres se enlazaban, tuviesen
nada que ver unos.con otros. Podemos considerar
entonces que dicha combinaciéon sea moderna y obra.
de los incas,

Otro argumento usado para identificar los dos
dioses, es que en la visién del Inca Viracocha, o como
quieren otros, de Inca Yupanqui, el dios Viraco-
cha apareci6 -al principe acompafiado de un feli-
no que suponen haber sido el #it1 o jaguar. Sospe-
chamos que la dltima parte de la leyenda sea una
‘mistificacién o un agregado ulterior. Una versién
de la fdbula dice que después de la derrota de los
chancas, el principe en cuestién, ya monarca, edi-
fic6 en Cacha un magnifico templo en honor de
- Viracocha y colocé en él una imagen del dios en la
misma forma en que aparecié en la visién, y que el
Inca en persona sirvié de modelo. Varios de los
cronistas declaran haber visto tanto el templo y la
estatua, y algunos. describen ambos. Ninguno, sin
"embargo menciona un felino, de manera que no
podemos presumir que existiera en- la estatua. Asi
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la relacién entre el dios y el felino queda reducida
' a una sola mencién, por demés dudosa.
Imaginamos que la vinculacién de los dos nom-

~ bres hiaya sido obra de los incas, de la misma ma--
nera como combinaron los nombres de Con e Iraya,
v después los de Con, Iraya y Viracocha y también
Con, Ticci y Viracocha,y que ésto resulta de la iden-
tificacién de los principales dioses-creadores en uno
solo, después de la extensién del imperio y la for-
macién de su panteén. El probable motivo de la
identificacion de Viracocha con-Titi seria el ha-
llar los santuarios de los dos dioses en la misma
isla y quizd en la misma pefla y dos series de
Jeyendas y mitos referentes al mismo adoratorio.

Una cosa parecida pasé en el cerro Huanacauri,

donde se confundieron en uno, al pacarina de ese
‘nombre y a Ayar Uchu, ambos de los cuales tuvie-
ron sus huacas en el ,CerTo, representadas por la
misma piedra. o :

En la isla de Titicaca, el titi aparecid en la roca
sagrada y Viracocha ‘también sali6 de alli para
efectuar su creacién del universo. (1)

Cuando los incas llegaron al lago, la isla inme-
diatamente asumié para ellos una gran importan-
‘cia por ser el lugar de donde, seglin el mito, habia

(1) En el mito dé la creaciéon por Viracocha, encontramos
otra de las incongruencias tan comunes en los mitos primi-
"tivos. Dice que cuando creé el mundo, salié de la isla de
Titicaca, en el centro del lago, acusando asi la existencia
previa de ese mundo que’ salié a crear. Semejantes incon-
secuencias aparecen en todos los mitos de ecualquier orden
gque sean y es uno de log-caracteres poco légicos de la men-
talidad indigena. '
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~aparecido su tétem (ya deidad) el Sol, quien tam-
_bién, seguin otra versidn, se habia refugiado en la
Roca Sagrada, durante el diluvio. De manera que
_la isla y roca eran triplemente sagradas:

3 Cual de los dos cultos existfa alli primero? Im-
posible es decirlo, aunque es probable que fuese el de -
Titi, porgue el mito de Viracocha habla de la isla
por su nombre Titicaca, 1o que hace suponer que
ya tenia ese mombre al nacer el dltimo mito, La
razén no es convincente porque el nombre puede
habérsele dado después, sin que sea seguro que fi-
gurara en la leyenda primitiva. Tampoco sabemos
- si estos dos mitos y dioses pertenecian al mismo

pueblo o a distintos y sucesivos. Si, como sospe-
chamos, ambos dioses representaban los tétem:

de diversos ayllus o tribus, pueden haber sido con-
temporaneas, pero toda hipdtesis es pura conje-
tura.

Lo.que es evidente, no obstante, es que con la lle-
gada de los incas al lago, se fundieron los dos dio-
‘ses v los dos cultos es uno solo, con el nomhre dual
Titi o Ticet Viracocha. Hicieron még dificil toda
averiguacién posterior por el hecho de posesionar--
~se ellos del santuario, desterrando todos los habi-
tantes anteriores, con sus respectivos cultos (1)
reemplazdndolos por incas llevados del Cuzco, e
instalando en la isla el culto del Sol, el que duré

(1) La tnica menecién que .encontramos del. destino de
los indios expulsados de la isla por los ineas, la hallamos en
la obra del Padre Ramos, quien dice que fueron- traslada-
dos a Yunguyo «porque quiso (el Inea) poner de custodios
del famoso adoratorio del Sol & gentes de su counfianzas.
-(Cap. VII),
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~ hasta la conquista espafiola. La «Roca Sagrada»,
' siempre muy venerada, ahora derivaba su mayor
importancia de ser el santuario inca, de donde el
Sol hizo su primera aparicién y porgue-alli se ha-
bia refugiado durante el diluvio. La isla llegé a ser:
célebre en todo el imperio, pues en ella se edific
uno de los més famosos templos del Sol que exis-
“tiera en el pais.

Con todo ésto, sin embargo, no hay ninguna prue-
ba para afirmar que el culto de Titi o el de Vira-
socha fuese de gran antigiiedad, ni que cualquiera
de ellos fuese relacionado de alguna manera con la

- antigua civilizacién de Tiahuanaco.

Por el contrario, hay razones muy fundadas para
creer que el .dios representado en la gran figura
central de la puerta monolitica de esa metrépoli,
nada tenfa que hacer con Viracocha, sino que era
-un dios solar. Su relacién con el puma y el céndor,
simbolos del sol en toda la regiéon andina, parece
indicar ésto claramente y si la interpretacién que
da Uhle de los simbolos hallados en .las frisas la-
terales de la misma portada y que supone ser un
mito solar, sea exacta, tenemos una mayor confir-
macién del hecho.

Si aceptamos como més o menos probable la cro-
nologia tentativa de las culturas del altiplano, pro-
puesta por el mismo arqueélogo, tendremos que
entre la conclusién de la época de la civilizacién de
Tiahuanaco y la del auge del imperio de los incas,
-un periodo de unos cinco siglos, del cual muy poco
o nada sabemos. En nuestra opinién, los dos cul-
tos de que hablamos hicieron su aparicién en la re-
gion del lago, durante este lapso y tuvieron des—
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pués un comin punto de convergencia, la isla de
Titicaca; el primero, al parecer, desde el lado
~oriente del lago, de la floresta; y el otro desde el
- sur, de la regién de Charcas o las actuales provin-
cias de Oruro y Potosi, su probable morada pri-
‘mitiva. Ambos movimientos convergentes serian
posteriores & la caida del imperio'de Tiahuanaco

No entramos a discutir la probabilidad de que
los antiguos tiahuanaquerios fuesen del mismo pue-
blo aymaré, que después hallamos en la regidnm,
porque los datos precisos para poder formar un
criterio fundado son demasiado escasos. No nos
parece concluyente la prevalencia en toda la re-
gién de nombres geogrificos aymaras, porque sa-
bemos que antes de la aparicién en el valle del Cuz-
co de los incas, el pueblo aymara o tribus que ha-
blaban esa lengua se liabian extendido por una gran
parte de la Sierra del Pert, llegando posiblemen-
te hasta el Ecuador, y estas tribus podian haber
sido las que impusieron los nombres de ese origen.
Es seguro que en muchas partes desalojarian otras
tribus anteriores, sin que nos sea dable saber cui-
les eran, ni qué se hicieran. Faltan en toda esta
regién las excavaciones sisteméaticas que se han
efectuado en la costa; y si algo sabemos de la cul-
tura de la época de Tiahuanaco, muy poco o nada
‘se puede determinar atin de las épocas subsiguien-
tes, hasta el advenimiento del imperio incaico. -

De tode modo, los mitos que conocemos de Vira-
cocha son evidentemente posteriores. al fenecimien-
to de la civilizacién de Tiahuanaco, la que fué po-
siblemente provocado por el mismo movimiento de
gentes de més al sur.
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‘Podemos estar seguros de que el culto de este
dios no haya'sido anterior ni contemporéneo con
dieha cultura, pues el mito de la creacién sefiala la
isla de Titicaca como el lugar de su aparicién. El
incluir en el mito las ruinas 'y las estatuas de la
metrépoli, como resultado de una creacién ante-
- rior de un pueblo destruido antes de la formacién
de las gentes actuales, es una prueba evidente de
la posterioridad del mlto, y es simplemente una
manera de explicar la existencia de una civilizacién
que no alcanzaron a conocer. lis un detalle que ca-
racteriza los mitos de la creacién en muchas par-

tes de la sierra y la costa en todo el occidente de
- Sud América, y demuestra que muy pocos de los
pueblos hallados por los espafioles eran actéctonos
- 0 siquiera muy antlguos en los dlstrltos que ocu-

paban.

En la opinién de- algunos que han escrito sobre
las regiones del antiguo Perd; existia un culto
de piedras, otro de los cerros, de los rios y lagunas,
ete. Bs una idea bastante generalizada que los in-
dios adoraban estas cosas, porque asi decian
los cronistas, y que la verdadera religién de la ma-
yoria de las tribus que no eran incas, era un culto
de los objetos sobresalientes de la naturaleza. Esto,
s6lo en apariencia y en pequeia parte, es correcto.
Bl culto que se ofrecia no era a estas cosas mismas,

sino a los seres o espiritus que se suponian resi--
dir en ellas, los cuales eran sus pacarinas o toéte-
mes. Los lugares u objetos eran sagrados (huaca)
por esta causa. Eran los santuarios que cobijaban
los seres que reverenciaban. Las ofrendas y sacri-
ficios hechos aparentemente a los cerros y & las -
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cuevas ete. las que se echaban a los rios o las lagu-
nas, eran destinados a los espiritus que moraban
en ellos. Segtin la leyenda de los collas, Viracocha
al crear las parejas, de las cuales descendian las
diferentes tribus y naciones, las mandé que apa-
recieran en algin cerro, cueva, laguna, rio o arbol
del distrito que después debian poblar. Los prime-
ros que de tales lugares salieron eran mirados
como los fundadorés o pacarinas de las naciones,
como nos Informa Molina, y estos lugares eran
huiaco por ser los de donde todos habian proce-
dido.

Tal idea era coml’m, 1o solamente en la sierra
y entre los collas, sino era generalizada en toda la:
regién andina. Kl primer hombre o la primera pa-
reja, o més bien sus espiritus seguian frecuentan-
do ‘dichos lugares, donde, a menudo, habian sido
convertidos en piedra, es decir, suponian que al
morirse sus espiritus continuaban ocupando algin
estatua o piedra natural que en ese punto se ere-
gia o existia.

Muchas veces no tenian o habian olvidado cual-
quier mito de la creacién, y dichos pacarinas ha-
bian aparecido simplemente, sin la intervencién
de ningtln otro ser, y con el tiempo llégaban a ser
los creadores de las naciones. Es frecuente hallar
mitos de un hombre que aparece de quien sabe don-
de y que es el primer antepasado de una tribu o
nacién, quien genera y multiplica la gente por sus
poderes generativos duales. Otras veces es una pa-

reja que aparece, y de ella descienden todos los de-
- més. Bs por ésto que vemos la idea de los actos
sexuiales extenderse a-los objetos indnimes. 1 Sol
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estaba casado con la Luna y tenian sus uniones
carnales. E1 Chimborazo tenia por mujer al voledn'
Tunguragua «y se comunican yendo Chimborazo
a'ver a su mujer y la mujer al marido, y que tie-
" nen sus ayuntamientos». (1) Hanko-Uma y Han-
ko-Kunu era otra pareja de altos picos que mante-
nian las mismas relaciones, Suponian los indios
que con estas uniones se multiplicaba la gente;
pero nunca imaginaban, como crefan los misione-
ros, que eran los cerros mismos que mantenian es-
tas relaciones, sino los pacarmas o espiritus que
moraban en ellos. :

Por. todas partes hallamos el concepto de una
procyeacién fisica por parte de sus pacarinas o
dioses y muchos de los mitos son destinados a de-
tallar estos hechos. Los amores de los dioses y los
actos copulativos por los cuales engendraban los

- pueblos forman un tema importante en las mito-
logias de muchos pueblos sudamericanos y si no
tenemos mayores datos respecto de los mitos pe-
ruanos de esta naturaleza, és porque los primeros
cronistas suprimieron lo que ellos ‘consideraban
hechos escandalosos, como dice Betanzos: «Otras
muchas cosas hobiera aqui mas escripto deste Vi-
racocha, segund que estos indios me han informa--
do del, sino por evitar prolixidad y grandes idola-
trias y bestialidad no las puse». (2) El tercer Con-
cilio de Lima también recomendé a los que.escri-
bian sobre los ritos y supersticiones de los indios,
- «hazer una relacion suficiente, Y. mo muy prohcw

. (1) Relaciones G\eogra.flcas del Perd. III p. 126.
-(2) Suma y Narracién. Cap. IL

Ansles 1930.—Cuarto Trimestre.—9 .

v
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de los més vsados errores y superstlclones destos
~Indiosy. (1)

Estos conceptos se extendieron a sus pacarinas
y muchas de las imdgenes de éstos como también -
de sus dioses se reproducian con los rganos sexua- -
les descubiertos y a veces mostruosos o en postu-
ras calificadas de indecentes y en la alfareria de
la costa vemos reproducirse en las pinturas los mis- -
" mos actos de la copulacién.

Uno que otro de los escritores de la conquista o
de la Doctrinacién de. los Indios, menos escrupu-
losos, nos da algunos detalles sobre estas ideas de
los indigenas. Por ejemplo, la Relacién de los pa-
dres agustinos dice: «En otra cueva se hallé otro
idolo llamado Tantazoro y tenia en su compaififa
otros tres, el uno se llamaba Caruazoro y el otro
‘Garasyaide y la otra era la mujer Guagalmojon.
Esta huaca e {dolo tenia diez hijos consigo que eran
- idolos, todas estas huacas hallé vestidos el Padre
Ramirez y con muy buenos aderezos, hallélas en-
una cueva questaba en una sierra muy 4spera...
Guagalmogjon que estaba puesta un bulto cotno.
muger, descubiertas sus verguenzas mujeriles y ha-
cta entender el demomio (Tantazoru) que por alli
englendmbm los wndios y Zos wzultzplzcwba>> (pp.
31-2). '

La misma <<Re1aelon» habla de numerosos otros
pacarinas e idolos hallados en cuevas, que viénen
a explicar la verdadera naturaleza del culto que se
suponia dirigirse a estos lugares.

(1) Proemio sobre Confessionario e Instruccién de las Su-
persticiones y Ritos de los Indios que el tercer Conclho
mandé publicar, (1584)
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- «En una gran cueva que €n lo que pudo medir
tenia diez y o¢ho brazas de hondo y habia muecho .
més, que por su angostura no se pudo entrar ni
medir: entraban a ellas por unos escalones bien
hechos v en lo hueco de abajo estaban muchas lo-
‘zas muy bien puestas y @ un lado puesta una pie-
~dra que era el idolo que llamaban Liaiguen a quien
mochaban y pedian agua y otras cosas».

«En un cerro altisimo y muy redondo, habia
otra cueva de la cual salia un gran viento, y en ésta’
estaba el idolo Cauri». : :

En otra cueva estaba el idolo Guallio, y en Uma—
guaca habia otro idolo de una mujer, en una cueva
del lugar. Este idolo se llamaba Maillar y era te-
mida porque decfian que los «que llegaban a ella
irreverentemente que luego se les encogian los bra-
zos y piernas y quedaban tollidos y por esto no .
osaban llegar a ella».

Ondegardo nos cuenta de otro pacarina halla-
do en una cueva, el de los Huallas, los mas anti-
guos habitantes conocidos del valle del Cuzco, des-
terrados cuando llegaron los incas al valle. «Este
se decia ‘Antuiturco: era una cueba grande que
" estd en la quebrada del debajo de Patallacta, de la
qual tenfan opinién que habian nacido los indios
- del pueblo Goallay. (1) ‘

. Debemos recordar que los incas mismos salieron
: de una cueva de Paccaric Tampu, el Capa Tocco,
donde qued$ sepultado Ayar. Cachi, el pacarina de
varios de los ayllus afiliados a la nacién; y que en |
la misma sierra habfan otras cuevas de donde «sa-

(1) Relacién de los Adoratorios; eté. Ob. cit.
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heron» otras tantas trlbus——los Tampus, los Maras,
los Sutie.

Otro idolo que describen los padres agustinos
‘era evidentemente el tétem de algin ayllu. Se lla-
maba Paucar (esplendoroso). «Este era hecho como
papagayo (maca) hecho de barro, a reverencia del
demonio porque se hizo papagayo y a vista del -
pueblo se metié debajo de la tierra. Y alli en aquel
lugar hicieronedificio y huaca». (p. 36).

Muchos de los mitos peruanos, especialmente en
la regién de la costa y en los valles interandinos,
se refieren a la lucha sostenida entre dos o maés
dioses-creadores. -FEstos generalmente recuerdan
las migraciones de los pueblos y las luchas entre
el culto de los primeros habitantes y los invasores,
como hemos visto en el caso de Pachacamac con los
dioses costinos. En la regién de Huarochiri tene-
mos otro ejemplo parecido, el cual, ademis de me-
morar la lucha entre dioses creadores, nos ensefia
que a la llegada de los Huaroahiris, todo el valle
desde €l mar, era ocupado por un pueblo de yungas
que parece ser el que estaba establecido en la ve-
- cindad de Rimaec (Lima). Las primeras noticias
que hallamos de estos dioses las da Diego-D4vila
Bricefio, Corregidor de Huarochiri (1) y estos
datos son ampliados y complementados por el Dr.
Francisco D’Avila en su bien conocida relacién de
- las idolatrias de este distrito.

: (1) Descripeién y Relacién de la Provincia de los Yau-
yos toda, Anan Yauyos y Lorin Yauyos, hecha por Diego
Déavila Bricefio, corregidor de ‘Guarocheri. {Relaciones Geo-
graficas del Pert. Tomo I. pp. 61 y sig.
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Los dioses en referencia se llamaban Huallallo y
Pariacaca y al tiempo de la llegada de los espafioles,
éste Gltimo especialmente, era venerado en toda la
comarca interandina. . :

Dr. D’Avila dice que «siempre toda esta pro-
vineia y otras comarcas adoraban por su Dios prin-
cipal a Pariaccacca y a Chaupifiamoc su herma-
na». (1) «Esta tradicion antiquisima que al prin-
cipio y primero que otra cosa de que se haya me-
moria, hubo unas Huacas o idolos los cuales con los
demds de quienes trataré se ha de suponer que
andaban en figuras de hombres y estos se decian
Y ana fiamea, Tuta fiamca y en cierto encuentro que
tubieron con otra Huaca llamada Huallallo Ca-
ruimcho (flor a manera de cardo) fueron venci-
das y desechas por el dicho Huallallo. El qual que-
dando por Sefior y Dios de la tierra ordend que
nmguna mujer pariesse mds de dos hijos, de los
quales el vno se lo avia de sacrificar a él, y lo co-
mia y el otro cualquiera de los dos que quissiesse
sus padres lo podian criar. Y assi mismo es tradi-
cién que en aquel tiempo todos los que morian re-

_sucitaban al quinto dia y que lo que se sembraba

en’ esta tierra salia, crecia y maduraba ‘al mismo
quinto dia. Y todas estas tres provincias y sitio eran
entonces tierra muy caliente, que los indios llaman
yunca, o andes y hoy dicen que no se parecen y

echan de ver estas chachras en las punas y parte

que estdn desiertas y son infructiferas y inhabi--

(2) Prefacién al Libro de Sermones o Homilias en la
Lengua - Castellana y en la Indica General Quechua, por
Franciseo de Avila. p. 63. : '
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tables, como en la puna de Pariacaca y otros pa-
“ramos. Y que en -estos andes y tierra habia gran
diversidad de pajaros hermosisimos y muy pinta-
dos, como son papagayos, Huacamayos, y otros de -
esta manera. Lo qual todo, con la gente que enton-
ces habitaba esta tierra (que segin dicen eran de
malisimas costumbres) y el mismo idolo vinieron
a ser echados y desterrados a otros Andes, por el
idolo Pariacaca, de quien se dird después y de la
batalla que con este Hallallo Caruincho tuvo». (1)
Seglin ésto, quedaban algunos vagos recuerdos de
un tiempo, muy remoto, antes que llegaran atin los
yungas, época en que existian otras huacas que se
suponfan ser gentes, que se llamaban Yana fiamc
y Tuta #iamca. Estas fueron corridas y desterra-
das por los yngas cuyo dios o quizd pacarina se
llamaba Huallallo Caruincho. En este tiempo, al
parecer, el clima era més ardiente y caluroso, y
seglin los misioneros, quedaban sefiales de andenes
v otros cultivos, en lugares, los cuales en. tiempo
de la conquista eran pirdmos desiertos y helados.
‘La «Relacién» dice que méas adelante se describi-
ria la batalla entre Huallallo'y Pariacaca; pero
termina abruptamente sin que esta promesa se cum-
pliese. Por fortuna, esta parte del mito fué salvado
del olvido por el corregidor Davila Bricefio, de
manera que los dos autores se completan, y cada
uno da detalles que no relata el otro. Davﬂa Bri--
ceflo dice lo siguiente: .
«Todas las provincias dichas que cercan a Yau-
yos, y esta también, hablan lenguas diferentes unas .

(1) Idolatrias de Huarochiri. Cap. I.
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a otras, aunque la gente principal de todas ellas
hablan la lengua general de los Ingas, sefiores que
mandaron esta tierra». '

" «Cuentan estos indios desta provincia una fa-
bulo donosa que ellos tiene por muy verdadera; y
dicen que los Yungas sus vecinos del valle de Li-
ma, entraron por esta provincia haciendo guerra
y poblaron un pueblo que hoy se llama Lima y que
“en el lago al pie desta alta sierra de nieve de Paria-
caca, tenfan un idolo- que llamaban Guallallo, al
cual sacrificaban algunos tiempos del afio, nifios y
mujeres; y les aparecia donde estd este alto pico de
nieve; un idolo que se lamaba Pariacace, y les dijo
a los indios que hacian este sacrificio al idolo Gua-
llallo, que ellos adoraban: «No hagais eso de sacri-
ficar vuestros hijos y mujeres, sacrificame a mi que
no quiero sangre humana, sino que me sacrifiquéis
sangre de las ovejas de la tierra quellos llaman -
llamas, y corderos, que con esto me contentaré». Y
que ellos le habrian respondido: «Matarnos ha a
- todos, si tal cosa. hacemos, el Guallallo», y que Pa-~
riacaca habia replicado: «Yo pelearé con él y lo
echaré de aqui». Y asi, tres dias con sus noches
peleé el Pariacaca con el Guallallo y lo vencid
‘echdndolo a los Andes, que son unas montaias de
la provincia de Xauxa, haciéndose el Pariacace la
cierra y alto pico de nieve que hoy es y el Gualla-
llo otra sierra de fuego. Y asi pelearon y el Pa-
riacace echaba tanta agua y granizo, que no lo
pudo sufrir el Guallallo, y asi lo vencié y echd a
donde dicho es; y de la mucha agua que le eché en-
cima, que quedé aquel lago que hoy es, que lla-
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man de Pariacaca. Y lo tienen hoy creido los in-
dios, y suben a lo més alto de dicho cerro de nieve
a ofrecer sus sacrificios al Pariacaca y por otro
nombre yaro, que asi dicen quedd hecho. sierra de
nieve después de la batalla y le hacen estos ofreci-
mientos y como digo aln no estd esta provincia
Jlibre de hacello». (1)
La batalla entre los dos dioses parece referlrse

"no sélo a la lucha entre los dos cultos, sino al cam-
'bio de condiciones climatéricas a que hemos hecho
mencién. (2) Es evidente que el culto de los yun-
gas era sanguinario y requeria el sacrificio de nu-
merosos seres humanos, y ésto estd de acuerdo con
el arte mas antiguo de la costa, donde la cerdmica
demuestra en su ornamentacién cuadros de terri-
‘bles sacrificios humanos y ‘grandes nimeros de
cabezas cortadas en estos holocaustos. (3)

s

(1) Descrlpcwn v. Relacién. p 71.

(2) En toda la regién que cae al occidente de los Andes
se nota este fendémeno. En partes donde antes el clima dsbe
haber sido méas lluvioso, se hallan restos de canales de riego,
de andenes y de terrenos de cultivo, en lugares ahora ari-
dos, desiertos y abandonados. En. muchas partes de los de-
siertos se ven anchos cauces de lo que antes eran caudalo-
sos rios, con las rocas y pefias ga,stadas por las aguas que
hoy- faltan por completo

(3) Tello, hablando de la alfarerla de la costa dice que-
entre las muchas representaciones de la vida real que se en-
cuentran en sus figuraciomes, se hallan: «Diversas escenas
de sacrificios humanos realizados en presencia de dicha di-
vinidad. Individuos parcialmente sacrificados, que osten-
tan el rostro y las extremidades mutiladas y que llevan
vida miserable, arrastrandose sobre el suelo, apoyandose
sobre un bordén, montados sobre una llama y en actitud
de mendwan’ges». (Introduceién al Hist. Antig. del Pert.
p. 82,
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En otro capitulo D’Avila cuenta la manera como
el dios Pariacace hizo su aparicién en la region de
Huarochiri... Dice: «En el tiempo de purumnpa-
cha en un cerro que esta entre Huarochiri y el Cho-
rrillo hazia el sur (y este es el origen de Pariaca-
ca) que se dize Condorcoto, parecieron cinco hue-
vos grandes, los quales vido un indio pobre y mal
vestido que se dezia Huathiacurt el qual dizen era
hijo de Pariacaca; vy que sabia y aprendié de su
padre muchas habilidades y cosas, Se llamaba’
Huathiacuri porque lo que comia era todo Hua-
tyasca que es €omo song&do no comdo ni bien
asado».- « '

«Aquellos cinco huevos que estaban en Condor-
coto y Pariacace en uno dellos se abrieron y sa-
lieron dellos cinco halcones que también se convir-
tieron luego en cinco hombres los .quales andaban'
haziendo marauillas y grandes milagros.

«Auiendo salido Pariacaca y sus hermanos de los
cineo huevos, habiéndose Pariacaca criado y he-
cho hombre, aspirando hazafias y:valentias dignos
de su animo. le parecid salir por el mundo, aunque
todo lo que anduuo no tiene veinte leguas en re-
dondo y particularmente le vino en la imaginacién
frizar con el valiente y respetado Carvincho Hua-
yallo a quien se le sacrificaban nifios y se le daba .
a beber sangre humana. Fué a buscar al dicho -
Carvyncho. Caminando pués y yendo de su Condor-
coto al asiento donde estaba Carvincho bajé al pue-
blo de Huaquihusa donde celebraban una gran fies-
ta y borrachera en la plaza. Pariacacs en trage y
hébito de indio pobre se senté en el medio, pero
nadie le convid6 a beber en todo el dia. Viendo es-
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to, una india le tuvo compasién y le dié chicha en
una calabaza. Déandole. las graclas «le avisé una
noticia que le podia salvar la vida, y que de alli
a los cinco dias han de haber en este lugar gran-
des cosas porque me tienen muy enojado, pues no
han hecho caso de mi y porque no suceda que en-
tres a bueltas dellas en este castigo, ponte en cobro
aquel dia tu y tus hijos y guardad de descubrir
este secreto a alguno deste puebloy».’

 Hizo la mujer como le recomendé y al quinto
dia ella y toda su parentela salieron del pueblo
" donde los demés siguieron con su fiesta. Por mando
de Partacaca «comencgé a llover agua en grandisima
cantidad embuelto en granizo y piedra amarilla y
‘blanca de manera que la muchedumbre de agua
se 1levé al pueblo'y di6 con €l en el mar sin que es-
“capara ni una y quedé la tradicién en unas ripas y
ribazos grandes que oy se ven antes de llegar a
Huarocheri».

~ Cruzando el rio, llego al pueblo del ayllu Copara
donde hallé en el campo a una mujer que lloraba
porque ‘se estaban secando sus chacras por falta
de agua de riego. Estaba regando pero venia tan
poca agua que no alcanzaba para todas sus siem-
bras. Paridgcaca se enamord de la mujer y resol-
- vié conquistarla. Fué a la boca-toma de la acequia,
‘cuya represa la mujer habia abierto todo lo que
" podia, pero por donde venia poquisima agua. Tapé
la entrada a la acequia con su yacolla o0 manta para
que no entrase agua y entonces se fué donde
la mujer quien ahora estaba desesperada, porque

le faltaba completamente el agua. La consolé y le . |

prometié abundancia de agua si le concediera sus
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favores. Lia mujer le contest que viniera el agua y
que después veria. Pariacaca fué a la represa y
quitando su manta, hizo correr abundante agua,
de manera que pudo regar bien. toda su chacra
la mujer, quien se llamaba Choqui Suso. Enton-’
ces la requirié de nuevo el dios, pero ella contes-
t6 con evasivas, diciendo que habia mucho tiem-
po por delante. Mas enamorado Pariacaca le pro-
metié sacarle un canal nuevo para todo el ayllu,
gque tendria abundancia: de agua siempre, lo que
cumplié con la ayuda de todos los animales, aves,
reptiles y sabandijas. Este canal se llamé Coco-
challa. Terminada esta obra accedié la mujer a
los requerimientos amorosos del dios y cuando
este quiso seguir su viage declard que le acompa-
flaria; pero, al 1llegar a la boca-toma de la nueva
acequia, expresé el deseo de quedarse siempre en
ese lugar como guardidn del canal. Para darle gus-
to Pariacaca la convirtié en piedra, en toda la
unién del canal con el rio, y esta piedra gquedé con
el nombre de Choqui Suso y dice D’Avila que to-
davia se reverenciaba por el ayllu de Copara.

Las aventuras de Partacaca quedan incomple-
tas, y la relacién de D’Avila termina abruptamen-
te en el 7. capitulo, sin que alcanzara a contar el
encuentro entre Partacaca y Huallallo, que no co-
noceriamos si no fuera por la relacmn de Dav11a
Briceiio. _ :

La leyenda de Choqui Suso pertenece a un tipo
que es muy comun en todo el imperio donde las
obras de riego tenian una capital importancia. He-
mos visto lo que dice Arriaga y Avendailo y otros
respecto de las Compas o Larca-villana «piedras
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“que tienen en las acequias a las cuales hacen reve-
rencia antes de sembrar y después de passadas las
aguas, porque lag acequias no se les quiebren y les
falte el agua». (1)

~ Avendafio agrega: «Tienen los indios historias de
sus idolos que las saben por tradicién de sus mayo-
res, y dicen que todos los idolos tiene dentro de si,
aunque sean piedras, cierta deidad que se convir-
ti6 en aquella piedra y por eso la’adorans. (2)

Pariacaca parece haber sido el pacarina y dios-
.creador de los Huarochiris de la parte alta del va-
lle e Iraya el de la parte baja, pero en ninguno de
los mitos que nos quedan de esta region figuran
los dos, lo que parece indicar que se trataba de
dos pueblos de origenes diversos. Es probable que
el tétem de los primeros fuese €l haleén, ya que
vemos que Pariacaca y sus hermanos antes de con-
- vertirse en hombres figuraban en la forma de di-
cha ave. : _ _

Este dios tuvo un hijo, que ya hemos mencio-
nado, llamado Huathiacur:t de quien se cuenta una
.serie de aventuras y fabulas que no constituyen un
mito Verdaderamente diecho, por cuanto este per-
sonaje no figura como un dios, sino més bien de
héroe cultural, como generalmente pasa con los
hijos de los dioses, peruanos.

La leyenda que nos cuenta D’Avila dice: «Hubo
un-indio rico en Anchicocha, legua y media de don-
de parecieron los cinco. huevosy.

Vivia en una gran casa cuya <<cublerta y techo

. (1) Extirpacién. p. 16. L. :
" (2) Fernando de Avendafio, Sermones. Ob. cit. p. 380.
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era de plumas amarillas y coloradas de diversos
péjaros» y con cosas muy curiosas en las paredes
enhiestasy. Tenfa «llamas coloradas, azules, ama-
rillas y de otros colores», de manera que no era ne-
cesario tefiir lanas para hacer los tejidos. Tenia
ademés muchas otras riquezas y cosas maravillo-
sas. Era muy respetado y visitado.y fué tanto su
orgullo y fatuidad que se creia un dios y quiso que
todo el mundo lo creyera también. .

Este indio que queria figurar como dios, cayé
. enfermo de «una mala y suzia enfermedad». A pe-
sar de todos los médicos y remedios no pudo sanar
y més bien se ,empeoraba.

En este tiempo venia Huathiacur: desde la re-
gi6én costina. Durmié una noche en un portezuelo
cerca de la casa del enfermo y estando alli vi6 que
venia una raposa desde el mar y otra en el sentido
opuesto. Entablaron una conversacién, que él pudo
oir perfectamente de donde yacia. La que venia
del mar pidi6 noticias de la otra, sobre las noveda-
des que habia en la vecindad, y ella le respondi6
que el dios estaba enfermo y no pudo sanar, a
pesar de haberse juntado todos los médicos de mas
fama para tratar de su curacién. Por mas esfuer-
z0s que hiciesen no pudieron deseubrir la causa de
la enfermedad. «Y la causa dijo es que estando la
mujer de éste tostando vn poco de maiz, salté vn
grano. de sus faldas, como cada dia sucede, y éste
le di6 sobre su natura; el cual grano, con otros dié
esta yndia a vn yndio y €l lo comié; y después vino
a cometer adulterio con esta. yndia; por lo cual esta
el yndio malo y ha venido una gran culebra y esté
sobre aquella su hermosa casa para comerles, y
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debajo de la piedra de moler estd vn sapo de dos
cabezas para lo mismo, y esto no lo sabe nadies.

La otra raposa entonces pregunté a la que venia

del mar, qué novedades habia por aquel lado, y ésta
le respondié que «vna moc¢a muy hermosa, hija de
vn Casique muy principal estd muriendo por te-
ner parte y coito con vn varém».
- Huathwacuri, al oir estas cosas se fué a la casa
del enfermo y pregunté. a la menor de las hijas de
éste, si por alli hubiese algin enfermo para sanar.
Ella le contesté que en ese estado estaba su padre.
‘Entonces él la dijo que «Si tu quieres que seamos
- enamorados,y me hazes favor yo sanaré a tu pa-
dre.

La moza quien, segiin dicen, se llamaba Chaupi-
fiaca, se indigné que un harapiento y sucio mendigo
le requeriera de amores, y conté todo ‘a su padre.
Este en su afdn de verse sano, y a pesar de la in-
“dignacién de su hija y de los médicos quienes no.
vieron con tranquilidad que un ‘extrafio viniera a
entrometerse en lo que era para ellos un lucrativo
negocio, hizo llamar a Huathiacuri y «le dixo que
le daria su hija de muy buenas ganas si le sanara.

Esto dié ofensa al yerno, marido de la hija ma-
yor, hombre muy rico, pero a la vez muy orgullo-
so y muy fatuo, quien creyé «que no fuese motivo
para que su cuflada fuese mujer de un indio tan
pobres. -

Huathiacuri principié su cura diciendo: «Sa-
bras que tu mujer te ha cometido adulterio y por
eso estds mal y enfermo, y sobre ésta tu hermosa
casa estin dos culebras para comerte, y debajo
desta piedra de moler vn sapo de dos cabezas, es-
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tos animales los hemos de matar antes todas cosas,
con lo qual empegards a recobrar salud y en te-
niéndola has de adorar y reverenciar sobre todo
a mi padre, ¢l qual saldr4 a luz vyn dia destos, por-
que tu no eres dios ni creador, que si'lo fueres, no
carecerias de remedios ni estuvieras enfermo.

La mujer negé con mucho alboroto que hubiese
sido adultera, pero por fin ante los detalles que di6
Huathiacuri confesé que era cierto lo que él de-
cia. Kl enfermo, aunque le doliera, pero deseoso de
sanar, hizo deshacer el hermoso techo de su casa,
hallaron las dos culebras, las que fueron muertas.
Hizo levantar la piedra de moler y-sali6 saltando
el sapo de dos .cabezas y se fué a un maniantal en
“Anchicocha, «donde dizen que vive oy y a los que
llegan alli les haze desaparecer y perderse, o se
bueluen locos y se muerens.

Recobré su salud el enfermo y «Huathiacuri gozd
la mo¢a y dizen que iba vna vez al dia al cerro de
Condorcoto, donde estaban los huevos al rededor °
de los quales se mouia mucho ayre; y dizen- que .
antes de esto no auia ayre».

- Bl cuflado airado y despechado por el casamien-
to del pobre rotoso con la hermana menor de su
mujer, no perdonaba ocasién de humillar y bur-
larse de aquel y de envidioso le desafié a una se- -

‘rie de pruebas en que creé poder vencerle por la
ostentacién o el lujo. Huathiacuri, se fué donde es-
‘taba su padre Pariacaca en uno de 1os dichos cinco
huevos y le refirié todo lo que le pasaba. Pariacaca
le dijo que no rehusara ninguno de los desafios,
que no le faltarian medios de salir airoso.

La primera prueba que le propuso el cufiado era
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que se juntaran en publico en las fiestas, a ver
quien podia beber mejor y mas sin emborracharse
- completamente. Huathiacuri le acepté el desafio
y fué donde su padre para consultar el caso, Pa-
riacaca le dijo que recurriera a cierto paraje y se
convirtiese en huanaco muerto y que por alli ha-
bian de pasar un raposo y una zorra su mujer 1le--
vando un jarro ‘de chicha que le traid como ofren-
da, y que con seguridad, al ver el huanaco muerto
se detendria para hartarse y asi le seria facil po-
sesionarse del jarro de.chicha, y eon este asistiera
al desaffo. Asi lo hizo Huathiacuri, y cuando los
raposos se detuvieron para comer el huanaco que
ellos crefan muerto, saltd en pie, y los raposos asus-
tados hufan sin pensar en llevarse el jarro de chi-
cha, que habian dejado.en el suelo, para poder co-
mer con més tranquiildad.

En posesién del jarro de chicha, Huathmcum
fué a la fiesta; donde el cufiado, rodeado de sus
amigos, se burlé de €], de su falta de acompafian-
tes v de la poca cantidad de chicha que habia po-.
dido aportar. Pasé todo el dia en beber y a cada
instante uno u otro de los amigos del cufiado le
brindaba con la esperanza de emborracharle con
las constantes libaciones, pero sin producirle nin-
gln resultado aparente. Al entrar la tarde, Hua-
thiacuri sacé su jarrito de chicha y brindé a su
turno al cufiado y sus amigos, quienes se burlaron
de la pequefia cantidad de licor que trafa diciendo
que apenas alcanzaria a-dar la vuelta una vez. Sin
embargo, al tomar el primer trago todos quedaron
completamente borrachos, cayendose al suelo en
estado de inconciencia.
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No conforméndose el cufiado con su primera de-
rrota, le desafié nuevamente para ver cual de los
dos saldria vestido con mayor lujo y elegancia.
Otra vez, con ayuda de su padre, Huathiacuri le
- vence apareciendo con una camiseta de nieve.

La tercera prueba era para ver quien salia a la
‘plaza con.el mejor traje de ledn, traje usado en sus
bailes en que cada uno vestia la piel aderezada de
un leén o puma, con sus garras, cabeza, dientes,
ojos, ete., todos completos. Como era pobre Hua-
thiacuri no poseia cuero de ledn. Acudiendo a su
padre Pariacaca, este le dijo que fuera a cierta
fuente .donde se hallaria un hermoso leén colorado,
cuya piel pudiera usar sin tener duda del éxito. EI
cuflado acudi6 a la plaza hermosamente trajeado
con un regio cuero de leén y comenzé a bailar,
considerando seguro su triunfo, pero al poco rato
sali6 Huathiacuri, llevando puesto un magnifico
cuero de un leén colorado «con vno como arco iris
del cielo que le coronado». Esto causé tanta admi-
_racién entre la gente que lo vib, que otra vez fué
proclamado victorioso.

Todavia el cuflado, més y maés env1d10so y des-
pechado, le desafié a una.cuarta prueba, la cual
consistia en construir con més lujo y en menos tiem-
po una gran casa. El cufiado con sus grandes rique-
zas ocupé toda la gente de la comarca, mientras que
Huathiacurs, sin recursos, sélo tenia de ayudante
a su mujer. Su rival, al concluir el primer dia te-
nia levantado los muros de su casa, mientras que
Huathiacuri apenas empezaba los suyos. Pero en
la noche su padre le mandé todos los animales;-
aves, serpientes y otras sabandijas 'y antes de ama- -

Anales 1930.—Cuarto Trimgstre.—10
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necer tenfan concluida su casa; y puso mn oseollo

para que con su estridente grito, espantara la tro-

pa de llamas que trafa materiales para el techo de

la casa del cufiado, y estos se desbandaron por los

CErros.

Entonces Huathiacuri viendo que su cufiado no

le quedaba ganas de proponerle otra prueba, le-
‘desafié a su turno. Debian salir a la plaza a. bal-

lar vestidos de camisetas azules y bragas para ver

quien lo hacia mejor y era més resistente para el
baile. El cufiado sali6 primero y Huathigcuri. to-
méndole por sorpresa lo encantd, y lo convirti6 en

venado, €l cual salié corriendo y luego se perdi6
de vista.- «Lo qual visto por su mujer, se leuanté
‘también de donde estaba diziendo: «pues porque he

de quedarme aqui sino irme tras mi marido, y don-

de e] muriese hazerlo yo» y assi se fué de carrera

tras él y Huathiacuri tras ambos y al fin la alean-

¢6 y le dixo: «A traydora, que por tu consejo tu mal

~marido ha hecho en mi tantas pruebas y probado

mi paciencia en tantas cosas. Ahora me lo pagaras,

en pena de tu proteruia te convierto aqui en pie- .
dra, donde quiero que quedes, la cabeca en el sue-
lo y los pies arriba, abierta las piernas para que
quantos aqui llegan vean tus partes vergonzosas» -
v assi cumplié e hizo y dizen que estid oy en dia
allf esta piedra donde los yndios concurren a ado- -
rarla y echar coca encima de lo que denota la parte
vergonzosa y hacen otras supersticiones diabélicas
¥ quedando alli la muger, €l venado partié delante,
donde desapareci6 y se sustenté siempre de comer
gente, y como estos venados multiplicaron, se jun-
~taron a cierta fiesta y cantaron en ella diziendo:

[}
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«Como si somos tantos, podremos comer los hom-
~ bres y que un venadillo pequefio hizo la copla y dixo:
«Como. si somos tantos, no nos comerdn los hom-
‘bress y que desde entonces ya son comidos dellos
y no los hombres de los venados».

Cuando Pariacace y sus hermanos por fin sa-
lieron de los cineco huevos y comenzaron a hacer
milagros, «Vno era que aquel yndio rico que se hizo
dios y adorar perecié, porque Pariacaca y los de-
més leuantaron vn gran turbién y aguacero de que
se form$ vna avenida que a él y a su muger, a su
casa y familia y atn a su pueblo arrebato y llevd
la mary. _ ‘

"Hemos abreviado en algo estas leyendas de Pa-
riacaca y Huathiacaca, porque la relicién que deja
D’Avila resulta muy larga y detallada, pero sin

quitar ninguno de los incidentes que relata, que
nos demuestra muy bien el calibre de la mentali-
dad de los indigenas de la regién. Si en ellas se
notan inconsecuencias y a veces falta de hilacidn,
debe tomarse en cuenta que los pueblos poco civili-
zados son raras veces consecuentes o 16gicos en sus
razonamientos y menos aiin en sus mitos y cuentos.

Lo primero que llama la atencién es que Hua-
thiacur: figura como hijo de Pariacaca y era hom-
bre crecido ya, cuando éste atin no nacia del hue-
vo. Esto a primera vista, parece ser una de las in-
congruencias de que hablamos, pero creemos mas
bien que aqui, tanto el mito de Pariacaca como la

leyenda de Huathiacuri han quedado truncos. El
primero debe haber existido como dios de los Hua-
rochiris antes de su llegada al valle superior. El
episodio de los huevos parece ser una expl-icacién
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incompleta y figurada de la llegada de cinco ayllus
a esa regién, cuyos fundadores legendarios o paca- -
rinas serian representado por Pariacaca y sus her-
manos, de la misma manera como aparecieron los
cuatro Ayares en el mito que explica el origen de
los incas. Al formarse la nacién, el mayor o el més
_importante de ellos seria mirado como el pacarina
y después €l creador de todo el pueblo, como gene-
- ralmente sucedia entre las naciones peruanas.
‘Su lucha con Huallallo parece recordar la lucha
sostenida con los habitantes anteriores de la re-
gién, qu1enes, a juzgar por los pormenores del mito
eran yunghas. Estos eran arrojados del valle y segiin
la leyenda se refugiaron en los And'és intermedios
de Jauja. Pero dichos yungas no eran originarios
del valle, porque tanto Déavila Briceiio como D’Avi-
la repiten en sus relaciones que estos entraron con
guerra en la regién y que habian otros habitantes
anteriores. Parece evidente también gue los yun-
gas en refierencia serian una rama de los que es-
taban establecidos en el valle del Rimac, ya que
dice el mito que poblaron el pueblo que hoy se
llama Lima. Los huarochiris vendrian de la misma
-direccién; pero eran evidentemente de otra tribu,
aunque -quizd pertenecientes al mismo. pueblo. De
todo modo su pacarina era otro, y no se recono-
cian como parientes. Sé establecieron ‘primero en
la vecindad de Condorcoto y quizd pasaron algu-
nas generaciones en esa localidad antes de invadir
la- regién de Pariacaca, y esto explica el largo
tiempo que quedaban los huevos en agquel sitio de
Condorcoto. El mito de I raya, - contado tamblen por
- D’Avild. parece referirse al dios de las tribus
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‘yungas que vivian cercanos al mar,'y no se cono- .
cia en el interior, porque en ninguna de las dos le-
yendas se hace referencia una a otra, y los inciden-
tes del mito de este dios todos se relacionan con la
costa. En todo caso se ve que Iraya, Pariacaca,
Huallallo 3 Pachacamac o Irma, eran todos dioses
locales, cuya esfera de accion era bastante reduci-
do en cada caso. D’Avila nos dice, refiriéndose a
Pariacaca que todo lo que anduvo, es decir, la zona

~ de su influencia, «no tiene Veinte leguas en re-

dondo».

Un concepto muy repartido en la eosta era la
‘generacién de los hombres y alin de los dioses, de
huevos césmicos, y es un factor importante en una
larga serie de mitos peruanos. Parece derivarse
de influencias centroamericanas. Raras veces apa-
rece esta idea en los mitos de la Sierra y si en el
mito del sol, que Uhle cree ver en Tiahuanaco, fi-
gura un huevo en su reaparicién, quizi se debe a
las mismas influencias. En el nacimiento de Cate-
quil y Piguerao, en el mito de los huamanchucos,
este incidente intercalado en una leyenda neta-
mente florestal, se deberd probablemente a contac-
tos con los pueblos de la costa, porque no es un ele-
mento usual en los mitos de las selvas.

En todos los mitos de la regién de Huarochiri
y la costa fronteriza con ella, aparece otro elemen-
"to comtn, que se hace notar en los de Iraya, Poaria-
caca y Huathiacuri y que, al parecer, también se
debe a influencias de la parte central o septentrio-
nal del continente, es €l caracter enamorado y sobre
todo bromista de estos dioses, su espiritu aventu--
rero y a- veces malévola, y la costumbre de cada
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uno de andar disfrazado de pobre mendigo para

despistar y engaflar a la gente. Este caracter se

nota en los protagonistas de una serie de mitos:
norte-americanos cuya tema -se ha llamado del

«burladors. No se halla, a lo menos de una manera
tan definida, en ninguna otra mitologia sudamerica-

" na, que hasta ahora se conoce, ni ain en los deméis
mitos peruanos. : :

Otfra cosa en que se parecen los tres personajes
es en su cardcter de enamorados, que les hace es-

" tar siempre buscando relaciones sexuales con las
- mujeres de los pueblos por donde pasan, como
también en la frangueza con los mitos hablan de

~ estas relaciones que a veces raya en lo indecente,
a menudo refiriéndose los detalles de las uniones

sexuales, ain cuando dice D’Avila 'que suprime

- muchos -detalles escandalosos.

- Hsta naturalidad al hbablar de las cuestiones
sexuales y de reproducir los actos de copulacién y
atn de bestlahdad en su arte era caracteristica de
la costa y se vuelve a encontrar otra vez en los
cuentos y mitos de las tribus florestales. En la
Sierra, aunque la licencia y los. vicios eran quiza -
tan comunes como en la costa, no se reflejan de la
misma manera en su mitologia, que tiene un tim-
bre més serio y mas sobrio, pero que no concuerda
‘éon su moralidad, la cual segin los cronistas era
muy relajada, en especial entre los aymaras,

‘Es indudable que algunos de estos actos, pin-
tados o modelados con tanto realismo en la alfare-
~ria de la costa, eran ritualisticos y, hasta cierto
punto, tienen razdén -Ambrosetti 'y Lafone Queve-
do y otros autores, en creer que puede haber exis-
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tido en todo el imperio un culto filico. No creemos -
que tal cosa se haya practicado como un culto espe-
cial, sino que en algunas de las fiestas religiosas de-
dicadas a la fecundidad de las tierras, del ganado y
atin de las mujeres, los ritos incluian actos de copu-
lacién, ya de animales, ya de personas, como las
indicadas en algunas piezas de alfareria y cuyos
vestigios quedan en algunas de las costumbres in-
digenas hasta ahora. Semejantes costumbres exis-
tian hasta hace poco entre los araucanos (1) entre
los diaguitas, (2) entre los bolivianos (3) y econ
seguridad entre muchas de las naciones peruanas
aunque no siempre se han conservado los deta-'
Nes. (4) :

(1) Organizacién Social, ete. Ob. cit. o

(2) Ambrosetti, .-Arqueologia Calchaqui. Ob. cit. y Bo-
man en sus «Antiquités de la Regién Andine de la Repu-
blique Argentine et du Désert d’Atacamas. Paris, 1908.

(38) Varios eronistas, y en la actualidad observaciones per-
. sonales del autor. ‘

(4) Muiiiz, en su estudio del ‘Folk-lore Indigena del
Pert dice: «El Mujucuy ‘es. la costumbre rara que tienen .
los indios, (costumbre que ya no existe en las cercanias
del Cuzco) de reunirse la noche de San Juan y .dedicar- -
se exclusivamente a actos voluptuosos vy semsuales, las mu-
jeres son esa noche solicitas y condescendientes con los' va-
rones, los padres de familia se olvidan de vigilar 'a sus
/hijas, en las chacras y las sendas que unen las dlspersas
chozas se oye un murmullo, i en fin el varén que menos
tiene a su lado a la mujer que habia deseado, y nadie. se
extrafia de las sorpresas del caso, por que todos lo ha-
cens. (p. 14).

Esta costumbre parece ser sobrevwenma de otras ‘mas
antiguas, cuando se reunian todos los mdlos para pedir a
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Calancha nos hace suponer que, en la provincia
de Conchucos también pueden haber existido cos-
- tumbres falicas, porque dice que los naturales de
esta provincia practicaban «obeenas idolatrias y
detestables vicios». Més alin, nos habla de un cul-
to de los incubos y sucubos. En casi todos los paises
existen supersticiones respecto de semejantes se-
_res, pero no recordamos otro easo en que eran ob-
jeto de un culto especial. La cita en referencia dice:
«Em el pueblo de Tauca adoravan Duendes, que no-
sotros llamamos sucubos y ellos llaman Huaraclla
. v era el umilladera y ordinario adoratorio en unos
alisos ‘que estaban junto al pueblo adonde se apa-
recian, y sus adoradores oian sus voces, y era tan
apetecida esta adoracién y tan venerados estos ali-
08, que las ojas eran reliquias, y casi adorados
(pero por lo menos tenidos por dichosos) los pé-
jaros y aves que se ponian en ellos, tenian dedica-
das donzellas para ofrecer sacrificios, y todo el
4nima tenian en aquellas Duendas los varones,
.acrecentadndose la adoracién por la sensualidady. (1)
Ma4s adelante vuelve a hablar de'estos seres y dice
~1e «en los contornos de Huacho, Ocros, Barran-
ca, Huarmey y Lanpas uvo muchos incubos y su-
¢ubos. .. incubo se llama el Demonio que sirve de
onbre a las mugeres; y sucuba el Demonio que sir-
ve de muger a los onbres, siendo los pactos tan casi

'Mamapauha la multiplicacién de sus hijos, en la eual fies-
ta reinaba la licencia més absoluta, en honor de la diosa.

Mufiiz habla también de la fiesta de Huaca ttacay que es
'para la 1eproducc16n del ganado y parecida a las descritas
por Ambrosetti v Boman

(1) Chronica Moral_lzada, ete. Lib. IL Cap. XXXIT.

7
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‘semejantes a los umanos que en poco o nada alla-
‘van diferencia». (1)

Muchos creen que estos seres son espiritus des-
-carnados que no teniendo consorte en el otro mun-
do, vuelven para tener relaciones con los vivos.
Otros creen que son los brujos, que por medios mi-
gicos se convierten en espiritus y, provocando pro-
fundo suefio en sus victimas, logran satisfacer con
ellos su concupiscencia. En estos casos los resul-
tados son funestos y a menudo fatales; pues se van
secandose poco a poco los que han sido elegidos
para estas elubrucaciones. -

Muiiiz dice que estos suefios hlbI‘lCOs se llaman
respectivamente Machusca y Saccasca. «El machus-
ca se realiza durante el suefio, la victima, que asi
puede llamarse dadas sus terribles consecuencias,
sl es varén se suefla con una hermosa y joven mu-
“jer, si es mujer con un joven gallardo y bien sim-
‘péatico que se acuesta a su lado, desde este instan-
te comienza un suefio voluptuoso y sensual, hasta
concluir en un verdadero placer sexual (polucién).

Al dia siguiente o subsiguiente de este suefio fa-
tal,"al que sofi6 se le entumedecen las piernas, en-
tumecmnento que llega por fin a una paralisis de
los miembros inferiores, que trae pronto con sus -
terribles dolencias la muertes. (2) »

‘Las mismas ideas las tenian los araucanos. Es-
c¢ribimos hace tiempo: «XEs curioso encontrar entre
‘los araucanos, ideas similares a las de muchos pue-
blos europeos respecto de la perversién sexual de

“

(1) Chronlca Moralizada, ete. le ITT. Cap. XX p 637
(2) Del Folk Lore Indigena, p. 14. :
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los brujos. Segin los indios, los brujos cometian
- préacticas nefandas y en sus concilifbulos se dedi-
caban a una sodomfa desenfrenada, miéntras que
las brujas se entregaban a la bestialidad y otros ae-
tos abominables. Lios brujos para dar mayor expan-
sién -a su lubricidad, visitaban de noche los obje-
tos de sus obcenos deseos, después de haberles pro- -
~‘ducido un profundo suefio». (1) ‘ o
En Chiloé estos seres imaginarios se llamaban
Thrauco. Cavada en su relacién de las supersti-
ciones de estos islefios, da muchos datos sobre ellos.
En la parte pertinente dice: Kl thrauco anuncia
! su visita a una casa enviando sueflos libricos a las
personas del sexo opuesto, y transforméndose en
" esos sueflos en un joven de buena presencia o en un

. religioso. Sunt feminae quae noctu g monstro oppri- -

MAURTUT ; ‘quis vero usque adeo msaniat ut tam va-
fris puellis fidem habeat. Nonne talia fmgunt est
parentum tram ef fugiant, '

Con relacion a la thrauca—Illamada tamblen hue-
lla—s0lo sabemos lo siguiente: Vir qui Thraucam
sommiat cum viro coibit, talvez a causa de la abo-
minacién del acto, simbolizada en este horrendo
vestiglion. (2)

Muchos de los idolillos halladbs"en las antiguas
sepulturas son figuras desnudas de- hombres y mu-
jeres, de las tltimas especialmente, con los érga-
nos genitales muy desenados, a veces de una ma-
nera exagerada Son de’ metal de greda o de ma-

(1) Orgé.nizaci(’)n SOGial ete. de los Araucanos. p. 555.
(2) Chiloé y los C‘hllotes por Franmsco J. Cavada. San
tiago, 1914, :
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dera. Una gran parte de las figuras femeninas re-
presentan a Mamapacha, la diosa de la generacién
y de la fecundidad; pero hay muchas otras que no
podrén ser de esta diosa, a veces con el vientre abul-
tado como que estuviesen embarazadas. Las figu-
ras de los hombres son casi siempre con penis erec-
t1s. Muchos de las antiguas huacas o idolos, a juz-
gar por lo que nos dicen los primeros historiado-
res de las idolatrias de los indios, se presentaban
en la misma forma, pero eran destruidas todas por-
los espafioles, generalmente sin que dejasen ningin
detalle sobre ellas. Las citas que hemos hecho de
las relaciones de los Padres Agustinos y de D’Avi-
la, nos presentan algunos casos, y todas tienen su
mito, o tradicién que explica porque se hallan en
posturas indecentes o con sus' 6rganos genitales.
tan desarrolladas. , '
Al tratar del animismo de los indios, dijimos que
ellos conceptuaban un nimero de seres informes,
espiritus de la naturaleza, muchas veces enemigos
de la humanidad y que eran temidos y huidos. Bo-

man, hablando de esta creencia y en especial refi-

riéndose & sus estudios de los indios actuales de

~ las Punas de Atacama y Jujuy, dice: «En la sole- -

dad de las montafias el indio a menudo siente un
temor repentino, sin causa aparente, tal vez porque
siente la proximidad de uno de esos seres de que su
imaginacién puebla la cordillera. Entonces cree
que su espiritu o 4nima se le ha abandonado y ha-
ce invocaciones para llamarlo».

- Menciona algunos de estos esplrltus fantastl— :
cos, cuya ex1sten01a es tan arraigada en las eon-
viceiones, no sélo de los indios, sino también en las
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~del pueblo meztizo de todos los palses andlnos Dice,
en una parte: Chiqui deidad peruano (?). Montesi-
nos C. XTIV, p. 80, dice que era la «mala suerte»
que perseguia a varias de los Incas de su lista,
enemigo de los hombres, de donde vienen todos sus
infortunios y todos sus reveses. En la provincia
de Catamarca todavia sé celebra una fiesta en su
honor, para aplacar su ira. Esta curiosa fiesta se
~ celebra debajo de un viejo algarrobo. Se cortan las
cabezas de animales salvajes, como huanacos, vis-
cachas, avestruces, cazados para esta ocasién; se
las hace asar y se baila con ellas en las.manos. ..
Segtn toda apariencia, la- fiesta de Chiqui debe
haber sido primitivamente una fiesta de sacrifi-
“cios; en nuestros dias ha perdido este caracter, y
. no es mis que un pretexto para borracheras y or-
glasy. (1)

Otro ser- de esta clase era Huaympuca (el vien-
~ to rojo) llamada la Madre del Viento. Era el dios,
0 diosa del aire, representado ya de un sexo ya del
otro-y que parece haber sido hermafrodita. Era

malevolente para con los hombres, pues impedia

(1) Antiquités. I p. 180. Quiroga, Lafone Quevedo, y Am-
hrosetti también hacen referencia a Chiqui en sus obras. '

Sin embargo, reuniendo todos los datos que son conoci-
dos de este ser, Chiqui parece hraber sido un dios de!l trueno.
Se presenta a veces con una maza y una honda y manejaba
el rayo. Era muy temido y, a semejanza de Huallallo, exigia
numerosos sacrificios humanos, de manera que su culto era
muy sangriento. Las ‘cabezas de los animales de caza, que
se sacrifican ahora en su honor, eran antes las cabezas de
seres humanos, sacrificados en sus aras, y colgados a las
_ramas del algarrobo, bajo el cual se hacia la fiesta.
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las lluvias benefactoras, cazando o corriendo las
nubes. (1) ' _

- Kl Puquio era el espiritu de las vertientes de las
tierras montafiosas, generalmente benéfico,  pero
‘muy caprichoso, pues hacia secar las aguas, ha-
ciendo morir de sed a los hombres ¥ los animales.
Le hacian sacrificios y ofrendas, especialmente
los pastores y los viajeros.

También creian los indios de muchas partes del
imperio, que los animales domésticos y salvajes te-
nian sus espiritus protectores que los cuidaban y
multiplicaban. Estos se enojaban cuando los hom-
bres los maltrataban o los cazaban 3in necesidad
urgente. Los incas tenian sus Liamamamas que eran
los fetiches encargados especialmente al cuidado
de sus ganados y creian que cada especie -animal
tenia su estrella propia, que era la morada del es-
piritu protector de ella. Boman nos dice que en la
Puna de Atacama, Jujuy y el sur de Bolivia, «los
indios creen en un personaje mitico llamado Co-
quenag, patron y duefio de los huanacos y vicufias.

Es un ser hermafrodita, masculino y femenino in-
distintamente, Habia nacido de la tierra, sin. pa-
dre ni madre, era de pequefia estatura y vestido
ricamente en tejidos de lana de vicufia. Anda de
noche, siempre llevando una tropa de vicufias car-
gadas de oro o de plata. Las ¢argas se sujetan con
cordeles de culebras vivas. Cuando alguien le di-
visa, desaparece inmediatamente, porque es un
aire o espiritu. Las cargas también desaparecen
y sé6lo las vicufias quedan, pero se saben cuando

(1) Antiquités, ete. p. 181,
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son de Coquena porque tienen el lomo sudado don-
de han llevado carga. En sus viajes nocturnos se
ocupa en llevar plata de todas las demés minas a
Potosi y es por ésto que los indios creen que no pue-
den concluirse nunca los minerales de plata de Po-
tosi. : . |

Un encuentro con Coquens es-siempre funesto,
aunque no siempre significa la muerte, salvo en el
caso que les encuentra cazando las vicufias para
negociar sus cueres. Entonces les castiga con la
muerte o con alguna desgracia seria. A menudo es
suficiente que Coquena se presente, para .que el

- cazador caiga muerto. Todos los cazadores le sa-
crifican coca y licor, los que se entierran, rogando
‘al mismo tiempo a Coquena que no se enoje si ma-
tan uno o dos vicuflas. Todos los indios creen en Co-
quena con una fé ciegay. (1)

Otro genio masculino es Llastay, el patrén y pro--
tector de losanimales de caza. Se enoja cuando éstos
se matan en gran cantidad o innecesariamente. De
él depende-la buena o la mala caza. Coge y hace
desaparecer & los cazadores que matan los anima-
les solamente por el gusto de matar. (2)

En la parte sur de Bolivia, segiin Acosta, Ca-
lancha y otros se adoraba el idolo Tanga Tanga o
més propiamente Tanca Tanca que decian era tres
en uno y uno en tres. Calancha interpretando a su
modo este concepto.de los indios lo atribuye a un
conocimiento de la Trinidad y usa este teoria como

~un poderoso argumento en favor de la estada en

(1) Antiquiﬁé»s. Tomo II. p.
(2) Antiquités, ete. I p. 180.
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América de los apéstoles Santo Tomdas y San Bar-
tolomé. A la vez nos da algunos otros datos que nos
ayudan a descifrar lo que verdaderamente com-
prendian los indios por las diferentes.triadas que
se encuentran en diversas partes del imperio.

Dice Calanoha que «se descubre sefiales eviden-
tes de la predicacién de la ley de Cristo y de la
unidad de la KEsencia Divina en Trinidad de per-
sonas, que se probd por .las informaciones autén-
ticas hechas en Chuquisaca, averiguando el prin-
cipio de aquella gran estatua que de sus contor-

nos venian a adorar, llamada Tangatanga, que de-
cian sus antiguos quipus y tradiciones era un Dios
y tres Persohas y que adoraban tres en uno y uno
en tres; como sucedi6 en otros teritorios con. Apu
Inti, Chure Intv e Intt Huaoque y las tres estatuas
- de Chuquilla, pues aunque en los indios vino a ser
idolatria atribuir al sol esta Trinidad de Personas,
su . principio fué predicarles estos Santos la Tri-
nidad que en nuestro Dios confesamos; y el De-
monio les persuadié que habia padre sol y hijo sol
'y aire o espiritu sol; con que dejando el miste-
rio que muchos creian, les mudé la adoracion, ba-
jando a una criatura la inmensidad del Criador

v a la fuerza de tres soles les abraz6 el 4nima y los
r*ego con tanta luz.. :

El1 Padre Lozano asegura que este idolo tenia
tres cabezas con un corazén, y Acostd sacé de alli
probablemente la idea de uno en tres y tres en uno.

Comentando esto, Jiménez de la Espada dice:
«Tamga o mejor tanca es el nombre del tocado en

~ forma de capirote que usaban las indias de Huaqui,
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" en la antigula provincia de Pacaxes en Chuquito;y
como la reduplicacién en los idiomas peruanos en-
vuelve idea o concepto de multiplicidad colectiva
resulta que la trinidad de los Charcas en puridad
viene a ser la huaca capirotes, ascendida poco a poco
de figurén tricéfalo a misterio cristianos».

Como hemos dicho mis atras, estas triadas eran .
frecuentes en el Perd, y fuera de las mencionadas
por Qalancha, tenemos a Viracocha, con sus dos
hijos, Huanacauri, con sus dos hermanos, Huari y
sus dos hermanos, venerados por la tribu de los
Quechuas, el grupo de Porebén, compuesto de Apo-
catequil, Mamacatequil y Pigueroa, hermano del
primero y muchos otros. También se puede citar en
este mismo sentido, las triadas formadas por Vi-
racocha, Inti y Chuqui Illa, entre los incas del Cuz-
co; y el de Ataguju, Sagadzahra y Vaungrabrad,
entre los huamanchucos y tribus colindantes, y que
los padres agustinos llamaban «falsa trinidad».

No obedece ninglin concepto -especial este agru-
pamlento de tres dioses, son simples coincidencias
que llamaron la atencién de los espafioles, quienes
vieron en toda la obra del demonio, y forjaron la
ilusién de que uno de los métodos adoptados por
el enemigo de la humanidad era de burlarse y mo-
farse de la fé catélica, introduciendo entre los in- -
fieles, simulacros v burdas caricaturas de los sa-
cramentos y misterios mds sagrados de la Iglesia.
Pero si examinamos las costumbres religiosas de
los indios y comprendemos en qué consistia la ma-
yor parte de los llamados  dioses, veremos’ que era
costumbre de agruparlos’y que tenian las mismas
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" relaciones que los parentescos humanos. Que al-
gunos formaban grupos de tres era casualidad.
Hay otros muchos grupos de dos, y otros de mas
de tres. Por ejemplo, para citar algunos de los que
da Arriaga, encontramos que Humi, el idolo de Hu-
mivilea, era de piedra en hechura de un Indio y que
era acompailado por su hermano en Chuquimareca,
- Quenac tenia un hermano; en Yauyos también ado-
raban a Quenac'y su hermano Libiac; en Cahucay
" al mismo idolo y su hijo, que se llamaban respecti-
vamente Quenae Vileg y Huayna Quenac; en otra
. parte de la misma provincia hallamos juntos a Apu
Yurae'y Huainag Yurac, también padré e hijo; en -
Choquichuco el idolo del mismo nombre estaba ro-
deado de ciento veinte idollillos que eran sus hijos;
Safocmama, la madre de 1os Safioe, un ayllu de al-
fareros, era representada por un-arybalo grande ro-
deado de otros chicos y con otros dos miayores, Los
chicos eran sus hijos v las dos mayores sus herma-
nas. Iistos son unos pocos de los muchos que se po-
drian citar y no llamaron tanto la atencion de los
misioneros porque ellos anddban obcecados con el
numero mistico de tres, vy hallaron en cada grupo
de este nimero, un simulacro de la Trinidad.

Con 10 _que hemos dicho anteriormente, es fécil
.ver que la mayor parte de estos dioses principa-
les, son los pacarinas de los diferentes grupos de -
ayllus, que los hermanos -de éstos son- los p(icar'i)ms
de ramas colaterales y los hijos, los pacarinas de
los ‘ayllus derivados. ‘ A

En algunos casos <l grupo incluia el tétem, como
pasa en el grupo Infi a que hace referencia Calan-

Anales 1930, —Cuurto Trimestre.—11
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cha. Apu Inti, era el Sol deificado, Churi Inti, era
Manco Capac, el «hijo del sol» e Intr Huaogue
(Huauqui) era el ave (Capa o Chima, gavildn) que
Sarmiento lama Indi o Inti, el tétem de Manco Ca-
-pac, y que se dice llevado por él al Cuzco.

- E1 grupo Catequil, también se explica por si mis-
mo. Apucatequil era el dios del trueno y el creador
de los huamanchucos, Mamacatequil era la madre de
éste, y seglin los agustinos llamada 1gu|a1mente asi o
- Cautaguan, que era su propio nombre segin el mito.
 Pigueroa era el otro mellizo, hermano de Cateqml

Bl grupo de Catuilla, mencionado por Calancha,
es el Gnico que verdaderamente se podria confun-
dir con una trinidad, por cuanto los tres nombres,
Chuquilla (abreviacién de Chuqus Illa), Catwilla
Intipillapa todos se refieren al mismo dios. Pero re-
presentan las tres formas en que se presenta,
bien las tres fuerzas de que dispone—el trueno, el
relampago y el rayo—y los indigenas no lo con-
-ceptuaban como - tres personas distintas en una
sola, sino como tres aspectos -de la misma persona
0 numen, aspectos que eran todos p‘erceptlblea a sus
sentidos fisicos.

Tanga Tanga, aunque no. tenemos mayores de-
talles respecto de él debe pertenecer a una de las
categorias mencionadas y en ningdn caso, como
creian Calancha vy Acosta, formaba una trinidad
en el -sentido teolégico. Cuando mas las fres cabe-
zas formarfan una friada de tres personajes dis-
tintos, combinados para los efectos del eculto, como
era comin entre los indios.

Todos los preblos indigenas, atn los de cultura
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‘mas avanzada, eran sumamente supersticiosos y en
este respecto los incas no eran mas libres que las
mds primitivas tribus de las selvas. En general las
supersticiones eran las mismas o muy parecidas
en todo el continente, y abarcaban todo el -univer-
so visible e invisible, El cielo, la tierra, el aire, el
mar estaban llenos de signos y portentos que les
convenia descifrar y conocer. Los indigenas vivian
preocupados de los buenos y malos agiieros. Con fre- -

- cuencia estas supersticiones se relacionaban con los
seres espirituales, pero también se extendian a los
seres vivos y ain @ los inanimados. Los animales,
aves, culebras v otras sabandijas, etc. eran todos
objetos a cuyo rededor se formaban alucinacio-
nes supersticiosas. En este sentido no eran muy
diferentes de los pueblos poco cultos del mundo en-
tero y en'verdad no podemos decir que existe o que

- existia ur cuerpo. de supersticiones exclusiva o atn
caracteristicamente andino. A juzgar por lo que
observamos, esta clase de actividades mentales es,
a la vez, la mas primitiva, la méis universal y la
mas persmfente de todas las manifestaciones del
pensamiento humano v parece ser independiente de
factores externos como el medio, la raza o el esta-
do eultural, hallAndose entre los pueblos de mayor
civilizacién, muchas de las supersticiones comunes
a las tribus més primitivas. -

La teoria de la difusién de culturas no es sufi-
ciente para explicar este fendmeno y demuestra que
tiene sus limites cuando se trata de aplicarla a la
‘mentalidad humana, de la misma manera que se
le aplica a la enltura material. o
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No hablaremos aqui de las-ideas generales ani-
mistas, a las cuales hemos hecho referencia en el
curso de este estudio, porque las hemos explayado -
con mayor extensién en otras ocasiones. (1) Enu-
meraremos mas hien algunas de aquellas relacio-
nes especlales ¥ ocasionales, las cuales, por no ser
de todos los dfas y por suceder inesperadamente,
son méis temidas y llaman més la atencién del in-
digena poco culto.

Naturalmente la mayor parte de ebtos aconteci-
mientos son o pueden ser desgraciados. Lo bueno
poco le llamaba al indio la atencién, es lo que es-
pera, lo que debia siempre suceder, lo normal. Pero
todo lo que le contraria o que le produce privacio-
nes, enfermedades, la mala suerte, lo desfavorable
para sus proyectos, ete. son obras de espiritus o
fuerzas malévolas y por conmgulen‘ce anormales. Su
preocupacién principal es prever y remediar estos

- malos efectos. ' '

En el Pert, como en toda la regién andina, es-
‘tas preocupaciones eran extremas y nada se hacia
sin consultar previamente los-augurios y ésto ex-
plica el enorme nimero de ordculos y adivinos pro-
fesionales que existian en dichos paises. .

Ademés de las consultas hechas oficialmente,
muchos de los actos de la vida cotidiana se tradu-
cian como agiieros o presagios. El encontrar cier-
tos amm'ales 0 aves en el camino, era a veces y se-

(1) Costumbres Mortuorias de los Ind;io‘s de Chile y bfr.as
partes de Ameérica, por Ricardo E. Latcham, Santiago 1925

Oroamzaclon Soc1a1 ete. de los Antiguos Araucanos.
'Ob eit, ‘
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gin las cireunstancias, suficiente para hacer .de-
sistir de un viaje, porque el _encnientro era una
‘mala sefia. :

Cuando empezando a caminar, tropezaba o daba
un mal paso, el indio creia que el objeto de su viaje
se malograba. Fracasaria también el viaje u otra
empresa, si la noche antes se soflara con ciertos
animales domésticos. Si, al emprender un viaje,
la primera persona-con quien tropezara ese dia,
era mujer, con seguridad le pasaria algin contra-
tiempo. Si'al tostar maiz para llevar en algin via-
je, saltara alglin grano, era un presagio desfavora-
ble. Si durante un viaje el indio pisara las aguas
ocultas de alguna vertiente subterrdnea, recibia el

- castigo con la aparicién de una tlcera incurable -
en la planta del pie.

Si-en los largos viajes pedestres los indios sen-
tian cansancio y se veian obligados a sentarse para -
reposar o les sobrevenian el suefio, crefan que el
Auqui .o espiritu del lugar les habia robado el co-
razén, vy -en consecuencia sentian debilidad, falta
de fuerzas y nostalgia, dolencias de que podian
sanar haciéndole ofrendas al Awqui que general-
mente consistian en unas hojas de coea, un poco
de chicha si-tal llevaban o cualguier otro ofreci-
miento que las circunstancias permitian. Pero-la
costumbre supersticiosa més repartida, y que era
casi universal en la regién andina, era la relacio-
nada con las a,pa.cheta's, costumbre que continta
hasta el dia entre todas las poblaciones indigenas. -
Las apachetas son montones de piedras acumula-
das en los portezuelos por donde pasan los cami-
nos, por las constantets ofrendas de los: viajeros.
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Todos los que suben la cuesta recogen una piedra
y la llevan al montén, como acto de reverencia ha-
cia el espiritu que mora en el lugar, o a la Mama-
pacha, madre tierra, en agradecimiento de haber-
les llevado hasta alli sin novedad o para pedir su
ayuda para vencer las dificultades que todavia les
'quedan en su caminata.

- Ondegardo se refiere a ellas como sigue: «los
Serranos vsan quando van camino echar en los
mismos caminos o encrucijadas, en los cerros o en
_rimeros de piedras (que seglin ya se ha dicho se
llaman Apachitas) o en las pefias o cuevas o en
sépulturas antiguas, calcados viejos (ojotas), plu- -
mas, coca mascada o mayz mascado y- otras cosas,
_pidiendo que les dexen passar en saluo, y les qui-
~ten el cansancio del camino y les des fuercas para
caminar. Vsan los ‘mismos tirarse las pestafias o
cejas v ofrecerlas al Sol, a los cerros, a los Apa-
Chz'tas, a los vientos, tempestades, truenos, rayos,

a las pefias, cuevas, quebradas, angosturas, o a
,otras cosas en veneraciéon suya, pidiéndole que le
dexe yr y boluer en pas». (1) '

La mayor parte de los cronistas hablan de esta
- costumbre, que era practicada también en Chile s'
“en el noroeste argentino.” Boman, hablando de la -
- Puna Argentina, dice: «La apacheta es el altar de
- Pachamama donde el viagero debe deponer su
ofrenda, pidiendo la ayuda de la madre tierra du-
rante su viage. Toman una piedra, a menudo de

'(;1) Instruccién contra las ceremonias v ritos que usan
los: mdlos conforme al t1empo de su mfldelldad :Col, Urtea-
ga. Tomo IIl. Apéndice. A:
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diez kilos o mads, del fondo de la quebrada y la lle-
van al portezuelo donde la depositan sobre la apa-
cheta que se acumula siempre en estos lugaress.
Hacen las siguientes oraciones: «Padre Apache-
ta, con esta lana colorada, con estas hojas de coca,
~(ete.) te ofrendo. Ven a ayudarme en todos mis
trabajos», o bien: «Pachamama no me agarres (no
me hagas cansarme) esta coca te ofreceré». «Pa-
chamama no me pegues (que no me golpeo o que
no caigo), te daré en ofrenda (coca, licor, maiz,
o cualquiera cosa que llevan consigo). (1) Cuan-.
do no llevan otra cosa, sacan algunas hilachas de
su poncho u otras prendas de vestir y las depositan
juntas con la piedra. - .
Los araucanos, cuando eimn de viaje por los
cerros o montafias ofrendan, harina tostada, flo-
res, ramitas de Aarboles, hilachas de sus ropas ¥y
otras cositas @ las piedras sagradas que se hallan
en todos los mas importantes puntos culminantes
de los caminos  Guevara cita un niimero de estas
piedras sagradas en el territorio de los' arauca-
nos (2) y Lenz, Cafias Pinochet, Oyarzun y otros
escritores modernos hablan de la misma cosbum-
.bre y describen algunas de estas piedras, las cua-
les entre estos indios, reemplazan los montones de
piedras. :
Una curiosa costumbre que tenian los mdlos del
Pert y que atin contlnua en algunos lugares apar-
tados de los 11a.1_10,s v de los valles interiores de la

(1) Antiquités, ete. Ob. c1t p. 487.
(2) Folklore Araucano, por Tomas Guavara, bannago 1911
pp. 212 ¥ ISlg‘
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cordillera maritima, se relaciona.con los huecos
de los difuntos, cuando éstos son antiguos y no se
saben de quienes son. Mufiiz nos cuenta gue «cuan-
“do encuentran ahandonado el caddver de un nifio
de pocos meses de vida ¥ ¢ue no haya recibido el
bautismo, lo incineran; estas cenizas v los huesos
calcinados los mastican aquellos de ciertas enfer-
medades».

«Cuando, al abrir el ioso para enterrar un ca-
daver encuentran un hueso humano, lo mascan,
llegando el deseo de poseerlo hasta una disputa». (1)

Tanto en los llanos como en la Sierra, cuando lue-
ve demasiado, los indios ‘suelen exponer los cra-
neos y otros huesos de sus antepasados, a la intem-
perle, para que, sintiéndose molestos con tanta hu-
medad, usen sus influencias para hacer cesar las
aguas. Varios de los primeros misioneros, en sus
,relac_iones dan cuenta de esta costumbre, la cual,
segliin Bandalier, todavia persiste entre los ayma-
" rds. Mudiiz dice que se hace la misma cosa entre los
yungas, «cnando hay abundancia de lluvias que per-
judica sus sembrios reunen a los lactagoc (sapos
de gran tamaifio) los ensartan y los arrastran por
una acequia; pero la mayor parte de las veces de-
sentierran un caddver ni muy antiguo ni muy re-
ciente, y cuyo craneo exhiben a la intemperie, conA
10, cual creen que cesan las lluviasy. :

«Cuando cae granizo, que destroza los sembrios
de maiz, papas, trigo, ete. las mujeres se despojan
de toda vestimienta i salen a exhibir su desnudez

(1) Del Folk Lore Indigena, p. 17.
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i a insultar al granizo, haciendo cruce con la mang
izquierda». (1)

Tenian los indios otra serie de costumbres su-
persticiosas para conjurar la sequia. Greneralmen- -
te algln ser animal que se suponia fuese un in-
" tercesor potente para conseguir la lluvia. En mu-
chas partes eran los batracios, sapos o ranas, (de
aqui la costumbre de castigarlos cuwando no llovia
0 cuando llovia demasiado) ; pero en otras eran las
‘serpientes o culebras, y en el Chaco y en algunas

~ otras partes del noroeste argentino, el suri o aves-

truz (Rhea Americana). Por todas partes Liabian
sociedades esotéricas, cuyas funciones eran el re-
glamentar y procurar las lluvias en su debido tiem-
po y en la cantidad necesaria, Estas sociedades te-
nian sus tétemes, y las dedicadas a la reglamenta-
¢ién de las lluvias, casi siempre elegian uno de es-
tos animales, o algtin simbolo del trueno, que en-
tre muchas tribus era el ente que gobernaba las
lluvias. Bandalier nos informa que todavia -exis-
ten entre los aymards semejantes sociedades, e
igual cosa se puede decir respecto de los arauca-
nos y otros pueblos indigenas. Dice Bandalier que
los indios suben algiin cerro y’ recogen guijarros
para arrojar al lago. Cogen sapos y los tiran al
agua para que intercedan para que hayan luvias.
(2) Arriaga dice que los indios «de las lagunas
traen agua para rociar las chacras y pedir lluvia
y tiran piedras en las lagunas para que no se sequen
¥y que vengan lluviasy.

(1) Del Folk Lore Indigena. p. 18.
(2) The Islands of Titicaca, ete. p. 103,
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Los brujos sindicados de haber producido la se-.
quia se mataban a pedradas 0 se quemaban vivos,
sin remision. :

Y ahora que hablamos de brujos, debemos decir
que la magia, blanca y negra, es decir, la que se
usaba en beneficio del individuo o la comunidad
y la que se practicaba para hacer mal, era un fac-
tor preponderante en la vida de los indigenas, y la
mayor parte de sus ritos religiosos ‘tenian un al-
cance mégico. Pero lo que nos interesa aqui son los
conceptos de los indios respecto de la magia negra,
o sea la brujeria. )

Polo de Ondegardo, después de hablar de las di-
ferentes clases de hechicerias '‘que eran conside--
radas legitimas, dice: «Vnos ay diestros en hazer
confectiones de yeruas y rayzes para matar al a
que les dan. Y otras yveruas y rayzes ay que matan
en mucho tiempo otras en poco, conforme a'la con-
fection y mezcla que hazen. Las que hazen seme-
Jantes hechizerias son .casl siempre mujeres, y
para estas mezclas vsan tener muchos dientes,
muelas y figuras de ouejas hechas de diferentes
cosas, cabellos, viias, sapos vivos y muertos, con-

chas de diferente manera y color, cabezas de ani-
males y animalejos " secos y ‘gran diferencia de
rayzes, y ollas pequeiias llenas de consaciones (con-
cocciones) de yeruas, vntos, arafias grandes viuas,
'y tapadas las ollas de barro Y en sintiéndose al-
guno enfermo, acude a estos hechizeros para que
deshagan el dafio que sospechan auérseles hecho por
algiin mal suyo y con visajes y supersticiones va-
rias hazen esto y muchas bezes con lo que dan a los
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enfermos para sanar, mueren. Por lo qual, son es-

tos hechizeras en gran manera temidas aun de los

caciques».

Esta clase de hechicerfa era vedada y se tema

por pecado, y al ser descubiertos los autores de ella,
se exponfan a la vindicta phblica o a las venganzas
de los parientes del hechizado.

Prosigue Ondegardo: «Ni los Indios osan descu-
brirlas de temor porque lo vno temen ser hechiza-
dos de nuebo y lo otro de que también ellas mani-
festardn los males suyos, Este género de hechizeros
de poncona castigauan los Yneas y matando los ta-
les hechizeros, hasta sus descendientes.

Otro género de hechizeros auia entre los Indios, .

permitidos por los Yncas en cierta manera, que
son los que toman la figura que quieren y van por
los ayres en breue tiempo mucho camino y ven lo
aue passa, hablan con el demonio el cual les res-
ponde de ciertas piedras o en otras cosas que ellos
‘veneran mucho. Estos sirven de adiuinos y de de-
zir 1o que passa en lugares muy remotos antes que
venga o puede venir». (1) .

En otra relacién dice: «También suelen sacar
los hechizeros a los difuntos los dientes y cortar-
les los cahellos v vilas para hazer'dlversaq hechi-
zeriasy». (2) '

«Hs cosa vsada en todas partes tener o traer
consigo una manera de hechizos o nomln s del De-
monio que llaman para efecto de alcanzar muge-
res o aficionarlas o ellas a los Varones Son -estos

(1) Los Errores ¥ bnpezstl('lones Lap ‘( - :
(2) Imstruceién contra las Ceremonias- eté»Cap III
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huacanquis hechos de plumas de pajaros o de otras
-cosas diferentes, conforme a la inuencién de cada
prounicia. También suelen poner en la cama del
complice o de la persona que quieren atraer o en
_su ropa, o en otra parte donde les parezca que pue-
den hazer efecto, estos huacamgui v otros hechizos. -
Semejantes hechos de yveruas o de concha de la mar
‘0 de mayz o de otras cosas diferentes. También las
mugeres suelen quebrar sus topos o espinas con que
asen sus mantas o llicllas creyendo que por esto el
varén no terna fuerza para juntapse con ellas o las
- que tiene se le quitara ]uego v hazen otras cosas .
diferentes para este mismo fm.k’I‘amblen los varo-
nes y las mugeres hazen otras diferentes supersti-
ciones o de yeruas o de otras cosas creyendo. que
por alli aurd efecto en la generacién o en la este-
rilidad si la pretendens. (1)

«Para que venga mal o muera el que aborrecen
- llenan su ropa y vestidos y visten con ello alguna
estatua que hazen en nombre de aquella persona -
y maldizenla escupiéndola y colgdndola. Assi mis-
mo hazen estatuas pequefias de barro o de cera o
de massa y las ponen en el fuego para que alli se
derrite la cera o endurezea €l barro o haga otros
efectos que ellos pretenden, creyendo que -con este.
modo quedan vengados o hazen mal a log que abo-
. rTecen». (2) . .
 Arriaga habla de los brujos de la costa y dice:
«Son estos' Cauchus o Runapmicon como ellos 1la-
‘man, que, qulere dezn‘ el gue come hombres, vn gé-

(D Inst.rucci(’)n contra las Ceremonias, ete. Cap. IV.

(2) Instruccién contra las .Cerjemonlias, ete. Cap. V.
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nero de brujos, que an muerto mucha gente es-
pecialmente muchachos. Dize el cura de vn pue-
hlo que pocos ailos antes avian muerto dentro de
quatro meses mas de setenta muchachos de doze
a diez y ocho afios y destos a vna muger en vna
semana quatro hijos». @Y

Dice también que mataban chupando la sangre
como vampiros, de noche.

Montecinos, refiriéndose al reinado del monar-
ca de su lista que llama Sinchi Roca Inga V, dice
que «Los celos de lags mugeres llegaron a-tanto
que ].pafaron a muchos. T.os ariolos y hechiceros .
se ocupaban en maleficiar a otros haclan con-
fectiones de yeruas con que se volvian locos los que i
Jllegaban a comer o beber lo que les daban las celo-
sas, 0 hien en carne guisada o bien en chicha sin
conocerlo. Fueron muchos de los principales los
que murieron. Noticiése Sinchi Roca hizo junta ¥
se determiné en ella, renovar las antiguas leyes
gue mandaban quemar a los hechiceros con los ins-
trumentos que usaban y puntualmente se ejecuté
este castigo en muchos que salieron culpados. El
maleficio de que usaban mds era del que llamaban
amatorio, con que el diablo inclinaba a los nobles,
a ‘mujeres humildes y plebeyas, habldbales por un
- idolo.g Guaca de los amores, que era una piedra o
blanca o negra o parda liza, que hacen apariencias -
de dos personas que se abrazan; finjen los hechi-
ceros .que las hallan cuando el reldmpago -se des-
pide de la nube con gran trueno y cae el rayo, y

(1) Extirpacién, ete. p. 21. Véase también esta misma
creacidon entre los Araucanos, Organizacién, ete. Cap. XV.
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donde cae las encuentran; nombran a estos idolos
Huacanqui o Cayan Carwmi; véndense en -mucho
precio, y el uso de ellos dura hasta hoy- entre las
mujeres; instrilyelas el enemigo comiln en que
ayunen las lunas nuevas, que se abstengan de con-
versacién con vardn por tres dias y asi serdn ama-
das. Ponen el idolo-en una cestilla adornada. de
plumas de varios colores, y algunas yerbas oloro-
sas, €chanle harina de maiz que renuehan todos los
meses v con la que quitan supersticiosamente se
limpian el rostro haciendo varias ceremonias».
Otras muchas supersticiones tienen... y el prin-
cipal era del hechizo que se lama Tincuc el que
dicen que fuerza el libre albedrio»: (1)

Bandalier dice que todavia los aymaras practi-
can la magia blanca y negra. Uno de los medios
principales de.la brujeria para herir a alguien
mortalmente, es el hacer una figura humana de
granos de maiz y perforarla con espinas. A fin de
separar a dos amantes, sa amarran juntas dos fir
guras semejantes con el pelo de un gato, y se las
entierran con un sapo vivos. (2)

(1) Memorias Antiguas Historiales del Perd. p. 211

(2) The Islands of Titicaca ete. p. 106.

El P. José Gareia, en su Diario de Viaje (1166 ]767) ha-
blando de las supersticiones de los indios de la igla de Chi-
l0é, nos da algunos datos sobre la manera como ellos haefan
sus ‘maleficios, Dice: «Por guerra o por enemistad quiere
uno maleficiar, busea ocasién y la procura 01~d_i'nariam-ente
estando dormido el enemigo, v le worta el pelo de la covo-
nilla de la cabeza, que de otra parte dicen que no sirve. Este
pelo lo atan muy bien con barba de ballena, v enando gquie-
ren causar el dafio, jintase Ja familia y, puesto el pelo entre
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Los amuletos amatorios o huacanqui de que ha-
blan los autorves citados, se han hallado en diver-
sas partes del imperio, hasta en Chile y en la re-
gién diaguita de la Argentina. Ambrosetti repro-
duce uno en su obra sobre la Arqueologia Calcha-
gqut (fig. 30) y en el Museo de Santiago existen
einco.. ‘

Como casi todos los pueblos poco cultos, los an-
dinos atribuian las enfermedades a las brujerias -
v por consiguiente, la mayor parte de sus curacio-
nes eran magicas, atin aqueéllas en que usaban ‘yer-
bas y otros remedios empiricos o alopaticos. Pero
los pacarinas, tétemes y otros seres espirituales
podian también mandar enfermedades u otras ca-
lamidades a los que no guardaban los tabus o el
respeto debido a estos seres o a los que descuida-
ban las obligaciones establecidas por las costum-
bres ancestrales. Por eso los tabus eran en general
estrictamente observados a pesar de no tener nin-
guna sancion determinada; pero el faltar a ellos
llevaba consigo- un castigo automatico. '

La magia era un factor muy 1mportante en. la

dos piedras, bailan al rededor toda una noche invocando al
demonio, ¥ de ecnando en cuando, majan, golpean v punzan
. el pelo; si quieren que el maleficiado muera luego, no paran
de hacer estas funciones. Si van a mariscar atan el pelo al
cochayuyo para que lo azote el mar, st van a la montafia por
lefia, lo arrojan de los &rboles abajo, persuadidos que el ma-
leficiado siente en el cuerpo grgndes,dolor-es v fatigas, v
aunque esté distante el maleficiado vcuandq se hace ésto, di-
cen que realmente siente muy activos dolores que revienta
en sangre y por fin muere». (Editado por don Diego Barros
Arana, anales de la Universidad de Chile. 1871. pp. 351:379).
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vida psiquica de todos Jos pueblob andinos. Tnva-
“dia todas las esferas del pensamiento. Era el gran
recurso para resolver todas las preocupaciones,
dudas y problemas. Se aplicaba en una u otra for-
ma. a todos los actos diarios de alguna trascenden-
cia. Las ideas animistas del indigena le hacia sen-
tir su impotencia ante el ‘enorme niimero de espi-
ritus malos que acechaban todas sus acciones y
proyectos, para hacerle dafio o impedir el buen
éxito de sus empresas. Por tanto, no emprendia
riada de importancia sin previamente consultar los
augurios y ordculos v asi vemos la razén del gran
nimero de sortilegos y adivinos y la fama que ad-
quirizn algunos de los ordculos. Ni los Incas mis-
mos eran libres de estas preocupaciones y pasa--
han en constantes consultas de las principales
huacas del imperio, para acerciorarse respecto de
los probables resultados de sus campaflas y otras
empresas, o para descubrir log acontecimientos fu-
turos y en especial la duracién de su huena salud.

Los indios crefan implicitamente en las respues-.
tas de sus ordculos v en todos los signos y porten- -
tos, interpretados por los sacerdotes, los adivinos
o los hechiceros, como igualmente en los suefios;
-los que eran siempre de buen o mal agliero,

En todo ésto la magia jugaba una parte esen-
- ctal, va en descubrir el futuro, ya en contrarrestar
los presagios funestos. También se aplicaba a los
problemas materiales de la vida diaria; porque
atn cuando creian que, con sus ofrendas y sacri-
ficios, obligaban a sus seres tutelares a ayudar y
protejerles no descuidaban ningin otro medio que
podia ayudar a éstos a procurar los resultados ape-
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tecidos, independientemente de.ellos y alin a veces
a pesar de su falta de voluntad o su impotencia.

Casi siempre era la magia primitiva que usa-
ban: la magia simpdtica o por analogia, pero . a
veces recurriann a una magia mas avanzada des-
tinada a influenciar u obligar los espiritus a obrar
en su beneficio o defensa. La primera era por mu-
cho lo més universal, como hemos visto en los ca-
sos de brujeria. Pero el mismo sistema se aplica-
ba a los problemas materiales de la vida. Por ejem-
plo, creian procurar la lluvia derramando agua en

las tierras secas o tirando piedras a las lagunas y
los rios. En la Sierra del Norte del Peru se usa
tostar guairuros o guililos (bayas de diferentes
colores) para descubrir al ladrén. Al tostarlos, el
ladrén siente encogerse y dolerle los testiculos y
- sabiendo lo que significa ésto, jprocura dejar lo
robado en un sitio donde el duefio lo puede recu-
perar con facilidad. En otras partes dicen que se
le revientan los ojos y que comienza a sentir gran-
des dolores en dichos érganos.

La idea de la aplicacién del castigo magico a los-
testiculos u otros O6rganos genitales era muy re- .
partida entre los andinos. Los brujos con frecuen-
cia hacian figurillas humanas de greda o de cera,
con los 6rganos genitales bien sefialados y cuando
querian hacer mal a los préjimos derretian lenta-

- mente, con un tizén encendido, los dichos érganos,
creyendo que al consumirse asi habfan de sufrir
atrofia o atroces dolores los a quienes se destina-
ban los maleficios. Lias enfermedades venéreas eran
atribuidas a hechizos de esta naturaleza.

Angles 1930.—Cuarto Trimestre.—12
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Muiiiz nos da otro ejemplo de la magia por ana--
logia. Dice: «Para castigar a un ladrén, asi éste
ha dejado huellas de sus pisadas, toda la seccién
- de tierra que abarcan aquellas la levantan i la tues-
tan en la camalla (tostadera) con el objeto de que
el ladrén se vuelve cojo; o si no, procuran apro-
piarse de la ojota para arrojarla a una fuente, i
ésta entonces se encarga del castigo; la parali-
-gis», (1) ' ' . :
Una extensiéon de esta misma-idea se halla en el
castigo que frecuentemente se aplicaba a los sin-
dicados de brujos, para hacerles confesar sus de-
litos y denunciar sus cémplices. Solian atar la vie-
tima fuertemente a tres estacas, sentado o bien
tendido de espaldas, vy encendian un fuego entre
las piernas abiertas, Es probable que era éste el
" suplicio a que los indios de Carabuco destinaban a
 Tonapa, a-quien amarraron a tres piedras. _
Respecto de este castigo, el P. Olivares dice:
«Lia ejecucion del barbaro suplicio es de esta suer-
te: clavan tres palos en el suelo como en puntos de
- tridngulo;. al uno de ellos que es el més grueso,
atan el paciente por las espaldas y a los otros dos
por los pies, las manos se ligan atras; y .en esta
postura le hacen fuego entre los muslos que se los
queman y el vientre pecho y rostro, y luego co-
mienzan las preguntas para que confiese el deli-
to y declare los cémplices. El miserable viendo que
el negar es de ninglin provecho, se culpa a si mis-
~mo.y a cuantos quieren nombrarle aquellas fieras
que suelen acabar al reo- confeso con el cuchillo y

" (1) El Folk Lore Indigena. p. 19.
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pasan a_ejecutar su furor a fuego y sangre en los
que pueden haber a las manos de los que resultan |
" reos por aquella confesiéns. (1)
. Como hemos' dicho, muchos de las tribus creian
que todos los dolores y enfermedades sentidas en
- las partes genitales eran producidos por la bruje-
ria o hechizos. Hasta los dolores de parto-los atri-
‘buian a esta causa. Los yungas tenfan un ndmero
de supersticiones en este sentido y por eso, cuando
los dolores eran muy agudos llamaban a los sacer-
.dotes o shamanes para que hicieran un exorcismo,
¥ a la vez hacian ofrendas .o sacrificios a los paca-
rinas y a los tétemes, para aliviar los sufrimientos.
Arriaga hace referencia a estas ideas cuando di-
ce: «Quando la muger estd de parto, suelen llamar
a los Hechizeros, para que hagan sacrificio a la
Conopa (tétem), que tiene como propia:suya la -
muger, y se la ponga encima de los pechos y la
traiga sobre ellos para que tenga buen parto». (2)

Mufiiz escribe: «Cuando una mujer est4 en dias
préximos al -desembarazo, se le hace el Pusquias-
ca, se cree que el laica (brujo) ha enredado los in-
testinos de la paciente, para que ésta sufra dolo-
res intensos; una. muJer pone sobre el vientre de
la enferma una pusquia (hueso) ¥ la hace girar a
la izquierda, con lo que se desenvuelven los intes-
tinos y el parto se hace facil.

“«Hntre los yuncas, existe la creencia de que el

(1) Historia Militar, Civil y Sagrada del Reyno de Chi-
le, por Miguel de Olivares. Col. de Historiadores de- Chlle
Tomo IV. Santiago 1864. p. 160.

(2) Extirpacién. Cap. VI p. 32. ‘
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~ chiche (arco-iris) es la cola de un gato montés, de
una puma monstrua, que sabe seguir al hombre
‘para devorarlo, y que penetra en el vientre de la
mujer embarazada para producirle los agudos do-
lores del partoy. (1) _

s posible que alglin temor de esta naturaleza
sea la verdadera causa de la curiosa costumbre de
la couvade. Algunos de los cronistas de Indias di-
cen que el hombre se metia en la cama e imitaba
todos los gritos y contorsiones de.una mujer de
parto, para despistar el demonio que estaba en.
acecho para entrar en el'cuerpo de ésta, Sintiendo
- los gritos v viendo las convulsiones del supuesto-
enfermo, esperaban cerca de éste y a31 daba lugar
a la mujer que pariera sin peligro.- '

Para no prolongar maés este trabajo, ya muy lar-
go, diremos que, en general, las supersticiones y
preocupaciones de los indios de toda esta regidn,
cualquiera que fuese el grado de desarrollo de su
cultura material, eran iguales o anilogas a las que’
se encuentran por el mundo entero entre los pue-
blos poco adelantados. Esto nos demuestra que la
evolucién de las ideas respecto del mundo invisi-
ble y atn los conceptos é&ticos, no corren parejas
con el desenvolvimiento de la civilizacién material. -
E1 progreso en las artes e industrias con frecuen-
cia obedece a otra serie de factores y atin en el caso
de contacto o influencias directas, se pueden apro-
vechar los nuevos elementos que éstos presentan,
sin que se note la correspondiente modificacién en
la mentalidad del pueblo que aprovecha estos ade-

~ (1). Del Folk Lore Indigena. p. 18.
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- “lantos; pues. persisten las supersticiones y atin las
ideas césmicas primitivas, mucho después de que
" ¢l estado material del mismo pueblo lo ha colocado
entre los de cultura adelantada. -
~ Esto se nota atn entre los pueblos que se Jactan
- deser los méas civilizados del globo, entre los cua-
- les, sin embargo, sobreviven muchas de las preocu-
paciones que se hallan entre los méis primitivos.
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