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T anto la bibliografia etnohistérica como la arqueolégica, especialmente aquella

que hace alusion a las épocas tardias de la América andina prehispénica, ocupan
constantemente el concepto de etnicidad (y derivados) para remitirse y caracterizar a
las poblaciones indigenas prehispanicas y su descendencia durante la Colonia. Dicho
término ha sido aplicado con mayor amplitud a las poblaciones andinas tradicionales,
previas a la constitucion del Estado inca y, que posteriormente formaron parte de
éste (Murra 1975:171-192). Los trabajos escritos en tal temdtica se han ocupado por
lo general en identificar y describir determinadas etnias, asi como las relaciones en-
tre estas. En tal contexto, es la intencién de este trabajo presentar algunos mecanis-
mos de identidad que en su momento hayan posibilitado el proceso de identidad
étnica llevado a cabo por distintos grupos humanos en los Andes centrales.

Nuestra hipétesis de trabajo plantea que dichos mecanismos guardan relacién
con lo que hoy denominamos el espacio mitico de estas sociedades. Los mitos y
leyendas recopilados en los Andes centrales a comienzos del siglo XVII sefialan la
importancia de seres sobrenaturales (dioses y héroes culturales) en el pensamiento
andino, y la estrecha relacion que las comunidades de los Andes tuvieron con éstos.
Tales relaciones las hemos caratulado en el presente trabajo como un mecanismo de
identidad espiritual y de organizacion social en torno a ésta.

El desarrollo de este articulo estara centrado en la lectura y anadlisis de dos
documentos de comienzos del siglo XVII. Uno escrito por Joseph de Arriaga, sacerdo-
te jesuita, quien particip6 en las primeras campafias de idolatria llevadas a cabo a
comienzos del siglo XVII en el distrito de Huarochiri, Obispado de Lima?3. El otro, un
manuscrito quechua que recoge mitos y tradiciones de Huarochiri, recopilados de
diversos informantes por el padre José de Avila,

La identidad espiritual

De Gerald Taylor tomamos prestado el término identidad espiritual. El autor,
en una resefia sobre el territorio de Huarochiri y los grupos humanos que lo pobla-
ban, sefiala que «La identidad espiritual comiin de todo el conjunto se expresa por el
hecho de ser todos “protegidos” por el mismo “padre” (huc yayayuc) o antepasado
mitico, Pariacaca» (Taylor 1987a: 41-43 nota 3).

Siguiendo a Taylor y utilizando su glosario de términos quechuas, intentare-
mos conceptuar, con mayor precision, el término de identidad espiritual. Para tal
efecto utilizaremos los términos cama y llacta como base del andlisis. A continuacién
se exponen algunos conceptos asociados, segtn Taylor, a los términos quechua en
cuestion.

3 Joseph de Arriaga, «Extirpacién de Idolatrias en el Piri. {1621]», editado por Henrique Urbano,

1999.
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1

Cama*

La cosmovision andina definia las relaciones entre un pueblo eminentemente
agricola (compuesto de diversos grupos, familias, clanes, etnias, cada uno «animado»
por un dios protector y un antepasado particular) y las fuerzas que determinaban su
subsistencia.

En dicho contexto cama: indicaba la transmision de la fuerza vital de una fuen-
te animante (camac) a un ser u objeto animado (camasca).

Camac: Fuente animante, generalmente un dios regional o un antepasado. El
camac que invocaba el indio era una fuerza eficaz, una fuente de vitalidad que anima-
ba y sostenia no solo al hombre sino también al conjunto de los animales y cosas para
que pudiesen realizarse.

El camasca (beneficiado) que recibia su «ser y sustento» de varias fuentes (regio-
nales y domésticas) podia aumentar la calidad de su cama y llegar a ser ancha camasca
(muy animado), lo que le permitia realizar hazaiias dignas de un chamén. Los huacas,
por su parte, poseian diversos grados de capacidad para animar, algunos mds eficaces
que otros, pero de ninguna manera excluyentes, sino complementarios.

Llacta®

La palabra llacta en su concepto precolombino debi6 hacer mencién a determi-
nado territorio identificado con una huaca local (el antepasado) y la comunidad que
protege (descendientes). Las comunidades protegidas por los llactahuacas se definen
como llactayoc «los que poseen el lacta».

Los diversos matices de este término quechua deben haberse percibido estre-
chamente como una sola idea global en la que se fusionaban dios «animador» y la
tierra y la comunidad que «animaba».

Los conceptos resefiados para cama y llacta nos permiten postular que diferen-
tes grupos humanos, partiendo desde su unidad basica el ayllu, hasta las grandes
alianzas étnicas, tenian una fuente vital que los animaba. Asi, las comunidades locales
y regionales se sintieron descendientes de esta fuente vital, las que los agrupaba y
protegia, produciendo de este modo una identidad social de tipo espiritual en torno
a la huaca que representaba dicha fuerza vital.

4 Taylor 1987a:25-26.
5 Taylor 1987a:30-31.
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]

Los Andes centrales en el siglo XVII

La lectura de fuentes impresas de comienzos del siglo XVII nos condujo prime-
ramente a observar que en los Andes centrales existié un gran niimero de huacas®, asi
como un gran ndmero de individuos destinados al servicio de estas.

Halldse que en todas las partes tenian sus huacas comunes de todos los pueblos y ayllos,
y particulares de cada uno’, que le hacian sus fiestas y ofrecian sacrificios y tenian
todos guardados ofrendas para ellos, sacerdotes mayores y menores para los sacrifi-
cios y diversos oficiales para diversos ministerios de sus idolatrias, muchos abusos,
supersticiones y tradiciones de sus antepasados, y lo que causaba mas lastima,
suma ignorancia de los misterios y cosas de nuestra fe, que es una de las causas
principales de todo este dafio (Arriaga 1999:20).

Otro documento de la misma época y contexto, Carta Annua de 1609 ratifica,
ante nosotros, lo expresado por Arriaga, sefialando que

Estas huacas fueron muchas. Y cada/vna tenia su propio nombre, y ministro
q(ue) cuydauan de ella, y con cada vna les decian el orden, o desorden de
supersiticio— / nes con q(ue) los venerauan (Taylor 1987b:91).

Cuantificando la informacién precedente, el mismo autor sefiala que luego de
una de las campaiias de extirpacion de idolatrias se pudo constatar que

...sumando lo particular de todos los pueblos de la primera visita, que se hizo
desde febrero del afio pasado de 1617 hasta julio de 1618. Son 5694 personas las
que se han confesado, 679 ministros de idolatrias los que se han descubierto, y penitenciado
por tales, 603 huacas principales que se les han quitado 3418 conopas, 45 mamazaras
y otras tantas compas, 189 huancas (estas son diferentes a las huacas). 617
mallquis, y los brujos que se castigaron en los llanos 63, las cunas que se quema-
ron 357, y 477 cuerpos hurtados de la iglesia, y no se han contado muchos
cuerpos chacpas, ni chuchos, que también reverencian y los guardan en sus ca-
sas, ni los pactos, ni axomamas. Ni micsazasara, ni huantaysara, ni hayriguazara,
ni otras cosas que tienen mil supersticiones que todas se han quemado, las
cuales explicaremos en los capitulos siguientes. Los pueblos donde se todas estas
cosas fueron 31 y algunos muy pequefios... (Arriaga 1999:23-24).

6  Utilizamos el termino huaca en un sentido genérico, tal como lo sefiala Cobo: «Con dos nombres
llamaban los indios a sus dioses, que son Vila el uno y el otro Guaca, y cualquiera de ellos
significa en comin no sélo cualquiera dios y idolo, sino también todo lugar de adoracién, como
templos, sepulturas y cualquiera otro de los que veneraban y en que ofrecfan sacrificios», en
Taylor 1987a:31.

7 De aqui en adelante las cursivas son nuestras.
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1

Las siguientes frases de la Carta Annua de 1609, son quizas las que mejor resu-
men el estado de cosas existentes en Huarochiri para esa época

Porq(ue) toda la gente de aquellos pueblos estaua dedicada al culto de los idolos/
Lo cual dixo con mucho fundam(en)to porq(ue) entre los indios q(ue) auia exami-
nado. vno le dixo q(ue) desde Lati y Yafiac / pueblos junto a Lima todos los indios
de la proui(nci)a Generalm(en)te adorauan a Pariakaka y Chaupifiamoc idolos /
famosos. y bien concidos en esta tierra. Y otra india le dixo para qg(ue) te cansas
P(adr)e en inquirir quien es idolatra. y quien no? ten por cierto q(ue) en toda esta
tierra si no son los nifios de las cunas todos los demas somos idolatras (Taylor 1987b:89).

Las citas precedentes sefialan claramente la sorpresa que tuvieron los misione-
ros cuando comenzaron a constatar la gran diversidad que tenia la idolatria en el
Perd, asi como la enorme cantidad de huacas y ministros a su servicio. Esta diversidad
fue ademds una caracteristica no solo de los Andes centrales, sino de toda el area
andina. Testimonio de ello son las largas listas de huacas numeradas por otros cronis-
tas de la época, i.e. Albornoz [1583, 1584] (1984), para el 4rea del Cuzco.

A nosotros, tal informacién nos mueve a la siguiente reflexién: la gran cantidad
de huacas y ministros a su servicio descubiertas a finales del siglo XVl y comienzos
del siglo XVII en los Andes centrales y otras zonas del drea andina son el reflejo de lo
que constituy6, en épocas prehispanicas, un complejo sistema de relaciones y asocia-
ciones en torno a éstas, y que tales asociaciones debieron constituir en gran medida
la base del sistema de organizaci6n social. Por otra parte, estas asociaciones tendrian
el cardcter de una identidad espiritual entre una comunidad humana y su entidad
protectora, entre la llacta y su camac. A continuacion desarrollaremos lo sefialado.

Los niveles de identidad espiritual

Ya habiamos hecho notar la diversidad de huacas existentes en los Andes centra-
les durante el siglo XVII, las que aiin bien entrada la Colonia seguian en plena vigencia.
Tal diversidad estuvo también asociada con diversas funciones y campos de accién
igualmente diferentes. A continuacién, presentamos una categorizacion de las huacas
presentes en los textos analizados, la que servird para aproximarnos a los distintos
campos de accién de éstas y, por ende, a los distintos niveles de identidad espiritual.
Es necesario sefialar que las categorias que se expondran corresponden solamente a
una accién metodol4gica necesaria para mostrar los diferentes campos de accion de la
identidad espiritual entre los grupos humanos y sus huacas protectoras.
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El nivel individual y/o del hogar

El texto de Arriaga entrega una detallada descripcién de las distintas catego-
rias de huacas. En este nivel nos interesa rescatar para nuestro objetivo aquellas que
él denomina conopas.

Estas son de diversas materias y figuras, aunque de ordinario son unas piedras
particulares y pequeiias que tengan algo de notable, o en la color, o en la figu-
ra...

Otras veces, son una pedrezuela larguilla y esquinada, que sirve como de dados
para echar suerte...

...en una india se hall6é un pedazo de lacre y en otra una bellota de seda de las
que suelen ponerse en las capillas de las capas aguaderas, en opinién y estima
de conopa, y otra tenia de esta misma manera el fiudo del pie de una taza de
vidrio (Arriaga 1999:35).

Lo sefialado nos da una primera entrada a las conopas. Estas son de una gran
variedad de formas y de tamafio pequeiio, que permite que sean ficilmente
transportables y se puedan ocultar sin problemas, lo que facilité su uso y précticas
incluso durante los duros tiempos de las campafias de extirpacién de idolatrias. Otra
entrada a las conopas es la forma en que éstas eran adquiridas.

Y acontece algunas veces (y no son pocas las que se han topado de éstas) que
cuando algtin indio o india se hall6 acaso alguna piedra de esta suerte, o cosa
semejante en que repard, va al hechicero y le dice: ‘Padre mio, esto he hallado,
{qué serd?’. Y el con grande admiracion: ‘Esta es conopa, reverénciala y méchala
con gran cuidado que tendrds mucha comida y grande descanso’.

Pero lo ordinario es que las conopas se hereden siempre de padres a hijos, y es
cosa cierta y averiguada en todos los pueblos de esta visita que entre los herma-
nos el mayor tiene siempre la conopa de sus padres, y el ha de dar cuenta de ella
y con €l se descargan sus hermanos, y el primogénito es el que guarda los vesti-
dos para la fiesta de sus huacas, y estos nunca entran en divisién entre los her-
manos, como cosa dedicada al culto divino (Arriaga 1999:35-36).

Los parrafos precedentes seiialan una relacién personal entre un individuo y su
conopa, relacién que a lo mas puede haberse extendido al interior del hogar, siendo
este un nivel basico de identidad espiritual entre un individuo (o su grupo familiar) y
una entidad sagrada, en este caso su conopa. Esta relacién individual se ve reforzada
por la siguiente frase de Arriaga:

A todas las conopas, de cualquier manera que sean, se les da la misma adoracién
que a las huacas; solo que las de éstas es ptiblica y la de las conopas es secreta'y
particular de cada casa (Arriaga 1999:36).

Aunque el mismo Arriaga sefiala que hay conopas particulares para el maiz,
zarap conopa, para las papas, papap conopa, e incluso para el aumento del ganado,
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caullama (Arriaga 1999:36), en términos generales podemos sefialar a las conopas como
la entidad protectora de la casa, «el Huacicamayoc, el mayordomo o duefio de casa»
(Arriaga 1999:35).

Resumiendo lo planteado hasta el momento, tenemos que un nivel basico de
identidad espiritual estd constituido por la relacién individual y/o del grupo familiar
(la casa) con una entidad sagrada, la conopa, a la cual venera y rinde culto igual que al
resto de las huacas, pero de forma reservada e intima, al interior de su hogar. Esta
entidad sagrada protege la accion del grupo, tanto en términos de su vida al interior
del hogar como en el accionar productivo de éste.

A continuacién, permitannos representar con el siguiente esquema la relacién
que denominamos como nivel de identidad espiritual individual y/o del hogar.

Esquema 1
Nivel individual y/o del hogar

El nivel del linaje

Un nivel mds amplio de identidad espiritual es aquel que involucra a todo un
linaje. Esta identidad se visualiza en torno a la figura de los Mallqui, palabra que
segtin los vocabularios antiguos hace referencia a un arbol y los modernos a momias.
Esta tltima asociacion es tomada por Arriaga para referirse a ellos:

Parece un dia de juicio; estdn repartidos en la plaza por ayllos y parcialidades;
tienen consigo los cuerpos secos y enteros de sus antepasados, que en los llanos
llaman Munaos y en la sierra Mallquis (Arriaga 1999:21)

No obstante la diferencia de significados, drbol 0 momias, ambos estan hacien-
do referencia al concepto de genealogia, a la raiz y descendencia de un linaje, en
suma, a los antepasados.

Referente a los Mallquis y los Munaos, Arriaga agrega que

...son los cuerpos enteros de sus progenitores gentiles, que ellos dicen que son
hijos de las huacas, los cuales tienen en los campos en lugares muy apartados, en
los machay, que son sus sepulturas antiguas, y algunas veces los tienen adorna-
dos con camisetas muy costosas o de plumas de diversos colores o de cumbi.
Tienen estos malquis sus particulares sacerdotes y ministros y les ofrecen los
mismos sacrificios y hacen las mismas fiestas que a las huacas. Y suelen tener
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con ellos los instrumentos de que ellos usaban en la vida: las mujeres husos y las
mazorcas de algodon hilado, y los hombres las tacllas o lampas con que labran el
campo, o las armas con que peleaban.

En estos Mallquis como también en las huacas, tienen su vajilla para darles de
comer y beber, que son mates, y vasos, unos de barro, otros de madera y algunas
veces de plata y conchas de la mar (Arriaga 1999:34-35).

Lo descrito por Arriaga respecto a los Mallquis nos evoca la descripcién de las
tumbas prehispanicas rescatadas por la arqueologia. Esta analogia posibilita remon-
tar el culto de los antepasados a las tempranas culturas del drea andina, por lo que
estarfamos entonces ante una estructura profundamente arraigada en la mentalidad
de los Andes.

Para una mejor comprension de este culto a los antepasados, la esfera de ac-
cién y las relaciones sociales que se gestan tras este, nos remitiremos a un juicio
penal contra Gregorio Taco, lider indigena de la comunidad de Andagua, Arequipa, en
pleno siglo XVIII, analizado y publicado por F. Salomon (1987). El autor sefiala que
este mismo culto a los antepasados fue el centro ideoldgico con que la comunidad de
Andagua, se opuso a los requerimientos del régimen tributario colonial. «<No se trata-
ba de una resistencia organizada en términos puramente politicos, sino mds bien de
un fenémeno intimamente ligado al culto de los antepasados momificados» (Salomon
1987:148).

Taco era un indio dedicado al tefiido de lanas y al comercio a larga distancia, lo
que le daba cierto prestigio sobre la comunidad.

Sin embargo, su poder residia fundamentalmente en los aspectos magicos y reli-
giosos. El mismo decia que su fortuna le habia sido obsequiada por los ‘gentiles’
(ancestros momificados precristianos) que vivian en el santuario de su familia®
(Salomén 1987:154).

Las momias mediaban entre los pobladores y la tierra, pues eran progenies de la
tierra y residian en agujeros dentro de ella, pero a la vez eran progenitores de
personas vivientes y funcionaban como miembros prominentes de la sociedad
local. A través de su mediacion se ofrecian sacrificios a la tierra y ésta respondia
proporcionando riqueza (Salomén 1987:158). Los ancestros eran considerados
los verdaderos dueiios de la tierra (Salomén 1987:160).

Las frases citadas nos presentan un panorama bastante claro de c6mo funcio-
naba el culto a los ancestros, a lo menos durante el siglo XVIII, y la red social que se
tejia en torno a estos. Por un lado vemos como el santuario del ancestro representa

8  Para Salomon, la palabra familia es probablemente la traduccién de ayllu. La «familia» (de exten-
sién no definida) constitufa el nicleo de las pricticas religiosas. Cada santuario de ancestros
representaba a varios hogares que componian la unidad llamada «familia»: La «familia» represen-
tada por el santuario era concebida como una institucién permanente (Salomén 1987:160).
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la identidad espiritual de un conjunto de hogares o de un linaje y, a su vez, establece
una red social de relaciones entre sus miembros, y las de estos con miembros de otro
linaje, representado también por su santuario.

Un punto de interés para nuestro proposito de visualizar el concepto de iden-
tidad espiritual con la organizacion social en los Andes lo constituye la relacién que
podamos hacer entre la frase de Salomon antes citada: «<Los ancestros eran considera-
dos los verdaderos duefios de la tierra», con el andlisis que Murra hace de la tenencia
de la tierra, en el que sefiala que «se identificaba la tierra no solo sélo con la subsis-
tencia sino también con los vinculos de parentesco» (Murra 1980:62).

La unién de ambas frases nos plantea una relacién directa entre la organizacién
social de los grupos de parentesco, la tenencia de la tierra y la identidad con un
espiritu ancestral; sea este origen del ayllu, familia o linaje, entidad que protege o
anima al conjunto de hombres bajo su proteccién, la tierra que los alberga y sus
productos.

Con el siguiente esquema mostramos la relaciéon de un conjunto de hogares
(linaje) con su Mallqui o ancestro fundacional, en el nivel que hemos denominado del
linaje.

Relaciones del conjunto de
hogares (linaje) en torno a su
Mallqui

Esquema 2
Nivel del linaje

Mallqui

. Conjunto de Hogares
(c/u con su conopa)

El nivel regional

Utilizamos el término «regional» para designar un espacio mayor, que contiene
varios grupos de linaje. En este caso, el término regional se asocia al concepto «local»
que utiliza Taylor (1987) para designar a las huacas locales, en el contexto sugerido
por el manuscrito de Huarochiri. En este nivel, a nuestro juicio, se encuentran las
relaciones mds cercanas a lo que podriamos sefialar como etnicidad. Un conjunto de
linajes que ocupan territorios definidos y que se encuentran identificados con una
deidad regional (huaca local). Esta deidad puede ser visualizada como un dios propia-
mente tal, como un héroe cultural o0 como un «accidente» geografico (un cerro, una
laguna, una isla, etc.), en el cual se ha convertido esta divinidad o que la representa.
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Arriaga, a principios del siglo XVII, observa que «todos los nombres antiguos de los
pueblos son los de la huaca principal» (Taylor 1987a:31), connotando asf, aunque de
forma indirecta, la estrecha relacién entre la comunidad-territorio (/lacta) y su ser
protector (camac).

A modo de un paréntesis en el andlisis, y a partir de la frase de Arriaga citada en
el parrafo anterior, profundizaremos brevemente un aspecto relativo a los nombres
que, a nuestro entender, forma parte de la estructura de pensamiento andino. Para
esto utilizaremos algunos pasajes del mismo Arriaga

Adorar a Libiac que es el rayo es muy ordinario en la sierra, y asi muchos
toman el nombre y apellido de Libiac, o Hillapa, que es lo mismo (Arriaga
1999: 27).

...Visit6 otros pueblos y descubrié en ellos muy grandes idolatrias® y huacas,
y entre ellos aquella tan famosa entre los indios y reverenciada de pueblos
muy distantes, que era el cuerpo de un curaca antiquisimo llamado
Liviacancharco, que se hall6 en un monte muy dspero, como una legua del
pueblo de San Cristébal de Rapaz, en una cueva, debajo de un pabell6n con
su huama o diadema de oro en la cabeza, con siete camisetas muy finas de
cumbi, que dicen los indios presentadas los reyes ingas muy antiguos (Arriaga
1999:18).

La lectura de ambos parrafos deja entrever una forma de representar, a través
del nombre, la identidad de los hombres con sus huacas, i.e., Libiac. En el nivel
individual, que bien pudo ser a nivel de grupo familiar, «toman el nombre y apellido
de Libiac». A nivel de un representatividad mas extendida «curaca antiquisimo llama-
do Liviacancharco» «reverenciado de pueblos muy distantes». En el nivel de los pue-
blos, «todos los nombres antiguos de los pueblos son los de la huaca principal».

La estrecha relacién que se observa entre las huacas, los hombres, las comuni-
dades (los pueblos), acenttian nuestra percepcion respecto a la identidad espiritual,
como un fuerte componente en la organizacién social de las comunidades andinas y
que la vision obtenida durante el siglo XVII no es méis que un reflejo atenuado de lo
que fue dicha organizacion en épocas prehispanicas.

Volviendo al tema que nos interesa, en cuanto al nivel de identidad regional, es
interesante rescatar que en la tradicién oral del mundo andino, las comunidades iden-
tificaban su tradicion con sus huacas protectoras. Son las huacas las que luchan, las
que conquistan territorios, las que en su tiempo son convocadas a alianzas por el
Inca. En suma, los sucesos, histéricos o miticos, que a los hombres interesa guardar
en su memoria colectiva son representados en la tradicion oral por los <hechos» de las
huacas.

9 Arriaga, haciendo referencia a la visita de idolatrias de Hernando de Avendafio.
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A continuacién, citaremos algunos pasajes del documento de Huarochiri que
refleja lo sefialado anteriormente. Desde el comienzo del documento, los textos ha-
cen mencion a luchas entre diversas huacas y las consecuencias del resultado de estas
luchas.

/Dicen que/en los tiempos muy antiguos habia unos huacas llamados Yanafamca
y Tutafiamca (1:1)'°.

A estos en una época posterior los venci6 otro huaca llamado Huallallo Carhuincho
(1:2).

Después de haberlos vencido era Huallallo quien animaba a los hombres a los
cuales no consentia que engendrasen mds de dos hijos (1:3).

Todas las comunidades estaban pobladas por yuncas (1:8).

Cuando mds tarde apareci6 otro huaca llamado Pariacaca, esos [pdjaros| fueron
expulsados, junto con todas [las demds] obras [de Huallallo Carhuincho] hacia [la
region de] los antis (1:12).

Los parrafos precedentes sefialan la sucesién, en la region de Huarochiri, de a
lo menos tres huacas. Destaca el hecho de que esta sucesién, como lo indican los
parrafos, fue mediante luchas, victorias y derrotas, y el desplazamiento que sufren los
derrotados «... esos [pdjaros] fueron expulsados, junto con todas [las demds] obras». En
nota al pie, Taylor sefiala que este parrafo (1:12) hace referencia a Pariacaca como
dios principal de todas las provincias de Huarochiri y de Yauyos, en la época de la
llegada de los espafioles, y que se identifica como un nevado conocido también por el
nombre de Yaro (dios de los llacuases) y asociado con el culto de Huallallo Carhuincho,
desterrado por Pariacaca a la regién oriental de Huancayo (Taylor 1987a:49).

Respecto a los parrafos 1:1 y 1:8 podemos ahondar, segtn lo sugiere el manus-
crito en el capitulo 9, que:

Como ya lo contdbamos en el primer capitulo y en los siguientes también, en
todas las comunidades de la provincia de Huarochiri asi como las de Chacllay de
Mama, vivia una poblaciéon muy densa de yuncas (9:8).

Entonces Pariacaca decidié que sus hijos iban a poblar aquel territorio y alejé a
todos los yuncas hacia la tierra baja (9:9).

A cada uno de los que vencieron a estos [yuncas, le dieron] el nombre de hijo de
Pariacaca (9:10).

Por otra parte, en el capitulo 8 del documento, Pariacaca se encuentra con un
hombre que lleva ofrendas a Huallallo.

Uno de los [hermanos de] Pariacaca le pregunté: «Hijo, {a dénde vas llorando
asi?» (8:14).

10 En adelante cuando se cita el manuscrito de Huarochiri (Edicién de G. Taylor 1987a), se hace
referencia al capitulo y al parrafo.
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El hombre contest6: «Padre, llevo a mi hijito querido para darselo de comer a
Huallallo». «Hijo ino lo hagasi Llévalo de nuevo a tu comunidad; dame a mi ese
mullo esa coca y ese ticti, y después [regresa] a tu casa llevandote a tu hijo» le
dijo [el otro] (8:15).

«...Padre, éno se enojara Huallallo Carhuincho conmigo?» (8:16)

«iQue se enojei respondi6 [Pariacaca). No podra hacerte nada; al contrario, soy
yo quien va a animar a la humanidad, a los que son protegidos por Ami y por
Llata y a las mujeres protegidas por Afiasi...» (8:17).

Respecto a este tiltimo pérrafo, Taylor sefiala que «se trata probablemente de
los huacas tutelares de los checa, hermanos menores de los quinti... se trata proba-
blemente de una filiacién establecida entre Pariacacay los antepasados y dioses étnicos»
(Taylor 1987a:151).

Un resumen grosso modo de los parrafos citados nos plantea que tras la lucha
de las huacas y sus victorias y derrotas hay agrupaciones humanas, {grupos étnicos?,
que sufren desplazamientos. Los yuncas habrian sido desplazado hacia la costa por
los llacuases' y estos a su vez habrian sido desplazados por los checas hacia la regién
de los Andes orientales.

La observacién precedente puede ser respaldada por la observaciéon que hace
Taylor respecto al espacio que ocupan ciertas huacas en la zona que aqui tratamos.

El establecimiento de Chupifiamoc en loe habia sido antes el santuario de la
compaiiera de Huallallo carhincho, mamafianca [= Manamafioc], y de la esposa
de Pachacamac, (Urpayhuachac), simbolizaba luchas étnicas y asimilaciones cultura-
les (Taylor 1987b:87).

En este breve andlisis efectuado sobre algunos parrafos del documento de
Huarochiri vemos con mayor claridad, y a un nivel regional, el grado de identidad
espiritual que tienen las comunidades con sus huacas protectoras. En este nivel, la
identidad se visualiza en la relacién de grandes grupos humanos con sus huacas. Los
sucesos, histéricos 0 miticos, de estos grupos humanos estan representados en los
episodios épicos de sus huacas protectoras. En suma, lo que la tradicion oral recogid,
producto de la memoria colectiva de las antiguas comunidades de los Andes centra-
les, es una sumatoria de acontecimientos protagonizados por seres sobrenaturales,
héroes culturales, a cuyo alrededor se gestan identidades y una organizacién social
acorde al grado de identidad logrado entre las llactas y su camac.

11 En el capitulo 9, parrafo 4 se lee: «/Se dice que/, después de la victoria de [Pariacaca], Huallallo
huyé hasta los anti. Entonces, Pariacaca le sentencio asi: ‘Por haber comido a los hombres, ique
coma ahora perros y que los huanca lo adoreni’». Los llacuases que menciona Taylor Zson los
Huanca?, o éstos corresponden a los habitantes de los andes orientales adonde fue desplazado
Huallalio Carhuincho?
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Lo planteado aqui, sobre la base de documentos de comienzos del siglo XVII
para los Andes centrales, {seria un patréon comin para otras zonas de los Andes?
Aunque no es el objeto de este andlisis, nuestra respuesta a priori es que algo similar
sucederia en el resto de los Andes. Baste, como primer indicio, mencionar la larga
lista de huacas principales mencionada por Albornoz en su «<memoria de las guacas
generales que ay dendel Cuzco hasta Quito, sin las particulares que cada provincia
tiene y de las de Hacari hasta Lima, valle del Cuzco y Vertientes de él» (Albornoz
[1583,1584] en Duviols 1984:204).

Siguiendo con nuestros esquemas, presentamos a continuacién una visualiza-

cién gréafica del nivel regional de identidad espiritual

Esquema 3
Nivel Regional

Relaciones del
conjunto de linajes en

Huaca local
torno a su huaca local

, Linajes con sus Mallquis

El nivel panandino

A menudo las divinidades cdsmicas han sido consideradas como panandinas,
en el sentido de que éstas estan presentes como huacas en distintas regiones de los
Andes. En su lista para los Andes centrales, Arriaga se refiere a ellas como al Sol, de
quien dice Punchao o Inti; a la Luna, Quilla; a las Estrellas, Oncoy, que son las siete
Cabrillas; al Rayo, Libiac o Hillapa, etc. (Arriaga 1999:26-27).

...las deidades andinas ocupan lugares en un orden de oposiciones que se rami-
fican en forma jerdrquica: en la caspide se encuentran las divinidades cdsmicas o
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pan andinas, luego vienen los poderes regionales (volcanes, etc.) y finalmente los
santuarios de origen que representan colectividades autodefinidas en niveles
descendientes de inclusién (Salomon 1987:158).

Estamos entonces ante el nivel de deidades que ocupan la ctspide de la jerar-
quia; éstas son reconocidas y reverenciadas en distintas partes de los Andes. No obs-
tante, es posible que estas divinidades c6smicas puedan haber tenido el caracter de
huacas locales, conformando parte de la estructura de identidades espirituales en el
nivel regional. Lo que nos interesa en este nivel panandino, son aquellas huacas que
concitaron el interés de un gran territorio y de diversas culturas en los Andes.

Durante la época prehispénica, la situacion planteada puede haber sucedido
en diferentes momentos del desarrollo andino; tales momentos han sido definidos
por los arqueblogos como, horizontes culturales panandinos, los que a su vez han
sido los hitos referentes para dividir metodolégicamente la prehistoria de los Andes:
Horizonte Temprano (Chavin), Horizonte Medio (Wari-Tiwanaku) y Horizonte Tardio
(Inca). Estos horizontes culturales han sido reconocidos por los arquedlogos por me-
dio de la cultura material proveniente de las diferentes épocas, pero, sobre todo, por
los rasgos estilisticos e iconograficos que dicha cultura material soporta.

Dentro del contexto de nuestro andlisis nos interesa particularmente el Hori-
zonte Tardio o Inca, del cual guardaron vestigios escritos los primeros cronistas, sa-
cerdotes, burdcratas y otros que estuvieron presentes en la temprana Colonia. Am-
pliamente conocido por los investigadores del mundo andino es el culto solar implan-
tado por los Incas a los territorios comprendidos en su administracién. Dicho culto
tuvo grandes huacas u ordculos para su veneracion. Las mas conocidas son el templo
de Coricancha, ubicado en el Cuzco, corazén del imperio y la de la Isla del Sol, en la
gran laguna de Titicaca. En este mismo nivel se encuentra el gran santuario de
Pachacamac que, si bien tiene una trayectoria mds antigua que las otras dos, fue
incorporado por el Inca como uno de sus grandes oraculos.

Si tomamos los tres santuarios mencionados como grandes huacas pansandinas,

contextualizadas por la politica Inca al interior de su imperio, podemos entonces
exponer nuestro cuarto esquema, el nivel panandino.
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Esquema 4
El nivel Pan Andino

Relaciones de las
huacas regionales
con una huaca Pan
Andina

El nivel regional. ;
Cada grupo con su huaca -~
local

Huaca Pan Andina Huacas

Regionales

El desarrollo de los distintos grados de identidad espiritual que acabamos de
presentar es, como dijésemos anteriormente, un modelo simplificado, cuyo objetivo
especifico fue poner de manifiesto diversos grados de identidad espiritual. Es alta-
mente probable que existan muchos niveles mds y, por supuesto, que éstos presenten
complejos grados de interrelacién unos con otros, asi como diversidades propias de
cada region cultural.

Revista de Historia Indigena 153



Identidad espiritual y organizacidn social en los Andes centrales Juan Chacama R.

Organizacién social en torno a la identidad espiritual

En el capitulo precedente hemos visualizado, para los Andes centrales, dis-
tintos niveles de identidad espiritual y sus respectivas esferas de acci6n, asi como
también hemos dejado entrever el grado de interacciones que estas identidades
provoca entre los hombres, su territorio y sus seres protectores. En este capitulo,
queremos aportar nuevas anotaciones en cuanto a la organizacién social que se des-
prende o, mejor dicho, que acompaiia a estos procesos de identidad espiritual. Esta
tiene que ver, al fin de cuentas, con grupos humanos unidos con lazos de parentesco,
con la tenencia de la tierra y sus productos y con mecanismos de relaciones entre
dichos grupos y otros, y con lo que podriamos denominar como identidades miuilti-
ples.

La tierra, los lazos de parentesco y las huacas

Cuando Murra presenta su vision sobre el Estado inca, sefiala que entre éstos
hubo dos dimensiones de la agricultura y la tenencia de la tierra. 1) El cultivo de los
campesinos de plantas andinas, como parte de un sistema de tenencias étnicas, que
sobrevivid y persistié a pesar del dominio incay, 2) El establecimiento, después de la
conquista incaica, de unidades agricolas productoras de rentas, «atribuidas» al Estado
o al culto solar (Murra 1980:72). Tal apreciacion, sobre la tenencia de la tierra, estaba
sin duda sefialando la reproduccién, por parte de los Incas, de un sistema anterior,
solo que esta vez a mayor escala, la del Estado.

Por lo sefialado por Murra, creemos ver que en las etnias locales, la tierra esta-
ba intrinsecamente vinculada a los linajes. Esta situacion observada para la época
inca debi6 ser la continuidad de un sistema anterior a la conformacién del Estado
incaico.

En realidad esas tierras «privadas», aunque fueran otorgadas a un individuo, eran
cultivadas y controladas por su ayllu, segin el principio de responsabilidad y
reciprocidad basado en parentesco: el linaje del beneficiado trabajaba sus tie-
rras y compartfa la cosecha; adquiria de modo permanente derechos de control;
un miembro ausente del linaje no compartia la cosecha del afio, pero tan pronto
como regresaba, recuperaba sus derechos, participaba en el barbecho y los be-
neficios (Murra 1980:76).

Otro parrafo de Murra, citando la visita de Ifligo Ortiz en 1562 a la provincia de
Le6n de Huanuco, sefiala:

Las tierras nuevas que habian la repartian los caciques... cuando en un pueblo
multiplicaban mucho los indios y por ser muchos hijos tenian pocas tierras
otros a quienes le sobraban les decia el cacique que pues tenia tierras sobradas
y estaban perdidas que partiese de ellas con los que tenian pocas y esto era con
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su voluntad porque si decia que no queria no le hacian fuerza en ello y esta
misma costumbre tienen y guardan en el presente (Murra 1975:174).

Ambos pdarrafos ofrecen una vision preliminar en cuanto a la importancia de la
tenencia y manejo de la tierra en las etnias locales, durante la época inca. La tierra y
sus productos tuvieron entonces un manejo y una distribucién comunitaria, ordenada
a través de sus caciques y estrechamente vinculada con las relaciones de parentesco.
Este sistema, como ya lo sefialaramos, debi6 proceder desde antes de la consolida-
cion del Estado inca.

A partir de lo sefialado respecto a la importancia del manejo de la tierra y su
estrecha relacion con los linajes y sistemas de parentesco, es importante rescatar
algunas situaciones dichas anteriormente. Una de ellas es la constitucién de los lina-
jes a partir de un ancestro fundador, el cual podria ser un personaje histérico o lisa y
llanamente un personaje mitico hijo de las huacas: el Mallqui. Por otra parte, hemos
sefialado también el grado de identidad espiritual de un linaje en torno a su Mallqui.
Tomando ambos aspectos, lo que sale a la luz es que la organizacién social, en torno
a aspectos tan importantes como el uso de la tierra y sus productos, se remitia en
ultimo término a los vinculos que las comunidades tenian con sus seres protectores,
sean estos sus Mallquis o sus huacas locales, segtn el nivel de complejidad y tamafio
que se quiera visualisar.

Un aspecto adicional lo constituyen las tierras destinadas al culto. Asi como al
interior del Estado inca se destinaron tierras al culto solar y a otras deidades
panandinas, en los grupos locales se estimaba la misma situacién en torno a sus
propias huacas.

Arriaga, refiriéndose a las ofrendas que se hacen para las huacas menciona:

Coca, es también ordinaria ofrenda, una veces de la que ellos crian o compran, y
las mds cogidas de las chdcaras, que llaman de las huacas, que para este efecto
cultivan y labran de comunidad, y dos leguas del pueblo de Caxamarquilla, orilla
del rio Huamanmayu, que es el mismo de la barranca (porque no se da coca sino
en tierra muy caliente) habia catorce chacarillas de coca, que era todas de las
huacas de los pueblos de la sierra y la llevan los ministros de sus huacas a sus
tiempos, porque es universal ofrenda a todas las huacas. Estas chacaras se man-
daron quemar todas (Arriaga 1999:52).

Otro documento de la época resefia un juicio llevado a cabo en Ambar, en
1623, por unas tierras de Puris en Cajatambo. De estas se argumenta que pertenecen
a las huacas de Tocas Huaranca, al igual que las tierras de Oncoy estdn dedicadas a la
huaca Llaxachagua. Un testigo sefiala que

...se sabe que las tierra de Puris son dedicadas a la huaca Tocas Huaranca, y sabe
que no se siembra en estas tierras sino el maiz dedicado a las huacas de Tocas
Huaranca; que como tierras de la huaca i acienda sauia no pueden otro sembrar
en ellas... (Garcfa: 1994:165).

Revista de Historia Indigena 155



ldentidad espiritual y organizacién social en los Andes centrales Juan Chacama R.

Por otra parte, asi como hay tierras dedicadas a las huacas, existieron también
personas especiales designadas para su manutencion. Arriaga menciona a los Parianas,
como una cierta clase de ministros de idolatria cuyo oficio es guardar las chicaras de
la huaca; estos cargos se eligen cada afio (Arriaga 1999:44). Como un aspecto adicio-
nal, que nos ilustra la diversidad de funciones sociales que se desprenden del culto a
las huacas, se puede ver la lista de «ministros» y sus especialidades que menciona
Arriaga (1999:50-55).

Hemos visto hasta el momento, cémo en las comunidades locales la tenencia
comunitaria de la tierra, regulada por su curaca, estructuré en gran medida la organi-
zacion social del sistema. Hemos visto también que este tipo de relaciones estaba
enraizado en aspectos profundos del pensamiento andino, como el culto a lo antepa-
sados, «ellos son los duefios de la tierra», pero también «son los hijos de las huacas».
Asi el sistema de tenencia de la tierra y su manejo por los linajes es también una
organizacién social que se desprende o, por lo menos, se corresponde con la estruc-
tura de identidad espiritual entre las llactas y su camac. Este sistema de organizacion
implicaba también el destino de tierras para las huacas y el manejo de estas por parte
de personas dedicadas a tal actividad, asi como un complejo conjunto de especialis-
tas destinados a satisfacer distintos aspectos que emanaban de las necesidades del
sistema de identidad entre los hombres y sus seres protectores.

Las identidades miiltiples

Si pensamos los distintos niveles de identidad espiritual sugeridos en este
trabajo como un todo activo, nos encontramos inmediatamente ante un sistema que
considera identidades mdltiples. Un individuo y/o su hogar que tiene(n) en su conopa
familiar un ser sagrado, protector de su vida intima, doméstica y productiva, tiene
también un Malqui, entidad mitica o histérica, fundador de su linaje, el cual junto con
otro conjunto de hogares, es reverenciado, provocando a su vez un proceso de iden-
tidad de ese mismo hogar con su conopa y con su Mallqui. Asi, y a medida que el
sistema de alianzas entre grupos va tomando mayores dimensiones, se producen
nuevos procesos de identidad hasta llegar a una entidad panandina, promovida por el
Estado, en este caso el culto solar y sus diferentes oraculos. Salomén, abordando un
similar concepto, sefiala que

La diversidad humana se organizaba en torno a la ecuacién sociedad-paisaje y se
dividia en fragmentos que se incluian unos a otros («familia», «xpueblo», provincia,
grupo étnico, etc.) del mismo modo que las caracteristicas topograficas también
se contenian (o, seglin la mitologia andina, se engendraban) unas a otras en
orden ascendente (Salomén 1987:162).

Estas identidades multiples, sin embargo, no son excluyentes unas con otras,
como bien lo ha hecho notar Taylor; son mas bien complementarias, «la presencia de
un camac poderoso no excluia la presencia de otros», frase en relacién con el capitulo
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22 de Huarochiri en el cual se pone de manifiesto la veneracion del Inca al Sol y
Pachacamac (Taylor 1987a:25).

Esta vision dindmica que acabamos de presentar respecto a las identidades
muiltiples, en la cual un grupo humano se identifica con diferentes deidades segtin el
nivel en el cual se encuentre, se complementa con la visién de que en algiin momen-
to, en un mismo nivel, se puede estar identificado con dos o mds deidades a la vez,
proceso no excluyente sino complementario, como lo sefiala Taylor. Aun mds, en un
mismo nivel de identificaciéon se efectian dindmicas interrelaciones entre grupos
humanos, relaciones de complementariedad econémica que tenian como eje de ac-
cién la identidad del grupo con su santuario. A partir del caso de Andagua, Salomén
sugiere que

Los grupos familiares de Andagua no eran autosuficientes, y los lazos de inter-
cambio e interdependencia entre ellos se regian por los santuarios de ancestros.
Estos lazos parecen haber constituido los principales ejes de afinidad, comercio
y formacién de facciones politicas. En efecto, los vinculos hacia y a través de los
santuarios estructuraban el gobierno local, y en comparacién las autoridades del
sistema colonial daban la impresién de ser débiles y especializadas (Salomén
1987:161).

Las citas tomadas de Salomén de un proceso judicial relativamente reciente,
sucedido en Arequipa, nos han permitido sustentar con mayor certeza que si por una
parte el proceso de identidad espiritual provoca identidades multiples, este a la vez
actiia en el centro de las interrelaciones y permite ademas ser el eje de las formacio-
nes politicas de diversos grupos humanos.

Comentarios

A través de las paginas precedentes hemos pretendido desarrollar el tema de la
identidad espiritual en los Andes centrales como un mecanismo de organizacién so-
cial. Esta identidad espiritual se llevaria a cabo en diferentes niveles de accién, nive-
les que son inclusivos unos dentro de otros y que, por tanto, provocan un proceso de
identidades multiples. A su vez, el proceso identitario de un grupo humano y su
territorio con su ser protector, la llacta y su camac, constituye la unidad referente,
mediante la cual un grupo humano se relaciona con otro.

El andlisis hecho, a partir de documentos de principios del siglo XVII, se pre-
senta como un corte temporal estatico, en el cual es posible reconocer los distintos
niveles de identidad propuestos, inclusive el nivel panandino, aunque este tiltimo
nivel en el siglo XVII existia solo como un recuerdo. La accién militar y eclesistica de
los primeros decenios de la conquista dio cuenta de las huacas panandinas, encargan-
dose de su casi total destruccién. Asi, los documentos provenientes de la época de la
extirpacion dan cuenta mds bien de las huacas regionales, cuyas tradiciones «guar-
dan» en gran medida, la memoria colectiva de las comunidades regionales.
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Si pudiésemos observar un proceso diacrénico de la formacién de identidades
espirituales, seguramente podriamos seguir sus pasos desde aquellas unidades basi-
cas, grupos familiares, con sus respectivos dioses del hogar. Una situacién de esta
naturaleza sucedi6, posiblemente, al interior de los grupos humanos anteriores a la
domesticacién de plantas y animales, en las culturas de cazadores—pescadores—
recolectores. La constitucion de estos grupos en linajes, su relaciones y alianzas con
otros, las disputas entre estos, las victorias y derrotas de sus seres tutelares, la acep-
tacién de los dioses victoriosos fueron conformando las grandes identidades regiona-
les, los grupos étnicos y sus respectivos dioses tutelares.

Visto desde la perspectiva planteada, podemos decir que la identidad espiri-
tual fue sin duda un eje sobre el cual se articuld la organizacion social de los pueblos
de los Andes centrales y que este mismo mecanismo y su desarrollo fue también el
eje sobre el cual se cohesionaron los diferentes grupos étnicos.
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