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Inti y Quilla

Federico Kauffmann Doig

Hacia una caracterizacion de la religion andina fundamentada en
testimonios arqueologicos y en mitos

1. LOS DIOSES ANDINGS: DIOSES DEL SUSTENTO

Los peruanos antiguos son undnimemente ponderados por su
acentuada religiosidad. Rafael Karsten (1927), nada menos, cali-
ficé al pueblo Inca como el més religioso del mundo. La predispo-
sicién por lo mistico ¥ las ceremonias sigue vigente entre los here-
deros de la frondosa tradicidn religiosa prehispdnica.

Una parte significativa de la intensa religiosidad andina puede
acaso ser explicada a la luz de factores geogrificos: como el resul-
tado de una estrategia para arrancar alimentos a una naturaleza

agreste, dirfase mezquina para con el hombre.

En efecto, pocas sociedades agricolas debieron enfrentarse a
un medio tan hostil a la agricultura como el que presentan los An-
des. Aqui reinan extensisimas dreas totalmente desérticas y
semi-dridas; topografias accidentadas en su mayor parte; o lujurio-
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sa vegetacién tropical celosa de ceder campo a plantas de cultivos
¥ que cubre la zona cordillerana de los flancos orientales de los
Andes,

Para dominar el medio, el andino empled una dosis increible
de laboriosidad, aterrazando la abrupta topografia vy abriendo in-
mensos canales para frrigar zonas dridas. También inventd una
gama de soluciones tecnologicas, desde la chaguitaciia hasta la
aplicacion de fertilizantes de los suelos, como ¢l guano.

Pero ni la laboriosidad extremada ni los recursos teénoldgicos
resultaban ser soluciones definitivas para lograr el sustento de mo-
do satisfactorio y permanente; amén en un mundo donde, como
en el agricola, reinan poderosas presiones demogrificas. A todo
esto es preciso agregar que calamidades llegaban, inesperadamente,
a destruir todo esfuerzo acumulado con paciencia y laboriosidad:
especialmente sequias prolongadas, o, por el contrario, tempesta-
des que derivaban en devastadores aluviones.

El estado de crisis endémico generado por la naturaleza, que
hacfa peligrar ¢l sustento ¥y con ello la existencia misma,. puede
acaso explicar los frondosos visos que adquirid v son caracteristi-
cos de la religiosidad andina.

Seglin esta perspectiva, los dioses andinos representaron, fun-
damentalmente, el papel de dioses del sustento v por ende de la
vida. grado de ayuda esperado dependia de la dosis de intensi-
dad puesta en el despliegue cultista, de sacrificios y ceremonias.
Los seres sobrenaturales regian fundamentalmente la productivi-
dad agricola, por ser ésta la base del sustento, El poder de los nii-
menes alcanzaba, también, a la fecundidad y bienestar de los ani-
males (tiles, especialmente los domésticos. Por extension, las ins-

tancias Gltimas en asuntos de salud personal y de grupo dependian
de los ‘dioses’.

El drama permanente que significaba arrancar el sustento de
la avara naturaleza polarizaba la atencién y puede, acaso por eso,
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explicar la ausencia de contenido moralizador que sustenta, con-
trariamente, las religiones del Viejo Mundo. Asi, en la religiosidad
andina s& advierte cdmo el hurtar, o el ser addltero, eran asuntos
que rebasaban su esfera: eran ofensas sociales, cuyo castigo por lo
mismo correspondia a administradores estatales. Tampoco exis-
tid el concepto de una expiacién de culpas en el mds alld, por mds
que reinara la firme conviccién en una vida después de la muerte,
que, a su vez, estimuld poderosamente las téenicas de conservacion
del caddver y los ritos concernientes a ofrendas, bebidas y comidas
para un simbd&lico sustento en ultra-tumba.

Se ‘pecaba’ contra los poderes sobrenaturales cuando de-
cafa la intensidad del culto que se les debia. Entonces, los seres
sobrenaturales precipitaban calamidades que afectaban principal-
mente la productividad: el sustento.

2 INTI EL DIOS MASCULING' ¥ SUS MANIFESTACIONES

La religiosidad andina se exprest especialmente en el terreno
de lo prictico: en un intenso culto tributado a los seres sobrenatu-
rales. Pero el pensamiento andino incursiond en topicos sobre la
creacion del universo v de los hombres. Sin embargo, las distorsio-
nes y agregados introducidos por la historiografia de los siglos XV
v XVII fueron de tal magnitud que los mitos andinos terminaron
siendo ‘mas espafioles que indios’. (Kubler, 1984).

Aparte de la multiplicidad de nimenes menores y locales, que

engruesan el folklore arqueoligico, puede decirse que hubo autén-
ticos ‘dioses andinos’. Los dioses, aunque individualizados en los
mitos y la iconografia, conformaban una masa hierdtica unitaria,

en funcidn de su finalidad econdmica.

Se concebia a los dioses de acuerdo al mundo de la naturale-
za, que separa y conjuga a la vez las fuerzas creadoras masculina

como femenina. De esto resulta una primera division bdsica en :
‘Dioses masculinos' (Inti—Viracocha—Pachacimac), v ‘Dioses hem-
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bras' (Quilla-Pacharama). Fuerzas creadoras eran ambas, aungue
distintas de acuerdo a su condiciém sexual; sin embargo, es posible
entrever que el elemento masculino era tenido como dominante.

A la esfera de los ‘dioses masculinos' se integra el poderoso
Mliapa, ¢l rayo, que sobre todo es oferente directo de la luvia vivi-
ficadora. En las tradiciones miticas aparece unas veces individuali-
zado, con nombres diversos. En la iconografia, por su parte, pare-
ce adoptar la figura de un ‘felino volador”, y otras veces la de un
vardn con atributos zoomorfos y aun “solares’.

En verdad, pareciera que Illapa toma varias formas, compli-
cindose su figura a medida que se buscd representar un ser sobre-

natural de jerarquia superior que en los mitos puede comesponder
a Inti-Viracocha-Pachacdmac.

En la literatura mitologica relativa a Firacocha se percibe un
grado menor de ansiedad por el control del sustento. No es este
el caso de Con, divinidad andino-costefia al parecer de la misma
extraccion que Pachacimac. Por lo mismo, se ha querido ver en
Viracocha al numen ‘creador” por excelencia. Desgraciadamente,
Viracocha nos llega en versién manipulada por informantes y escri-
tores antiguos v hasta por el pensamiento mexicano post-Conguis-
ta (Kubler, 1984:3-6).

En Viracocha se vislumbran también superposiciones de un
“héroe cultural con atribuciones divinas; por lo que parece acertado
que Pierre Duviols (1977), Henrigue—Osvalde Urbano (1981),
¥ Maria Rostworowski (1983), entre otros, le nieguen cardcter de
‘creador’, en un afin de igualarlo al dios cristiano .

Por lo mismo que Viracocha fue transformado, por sincretis-
mo ¢ristiano-andino, en un dios creador, con semejanzas al hiblico,
aparece emulando a Yahveh en muchos aspectos. Naturalmente
que conserva visos de rafz nativa también. Viracocha se presenta
asi, modelando de barro a los hombres o tallindolos en piedra, pa-
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ra hacerlos finalmente brotar de las entrafiss de la Pachamama o
Madre Tierra, por cuevas sobre todo.

Por otro lado a Viracocha no sélo lo encontramos enfrentin-
dose a otros personajes sobrenaturales, como Taguapaca (Tunapa o
Thunapu), sino ocupado también en obras que son atribuciones ti-
picas de héroes culturales: ‘instruyendo las gentes criadas’ . . . Su
condicidn primigenia de.dios del sustento podria evidenciarla la
oracién transcrita por C. de Molina en ¢l siglo XVI v en la que se
le presume radicando "en los truenos y las tempestades”. Fran-
klin Pease (1973) le sefiala de hecho atributos solares vy de fertili-
dad. En el mito de Pechacdmare, el "animador del mundo’, queda
patente, de modo mis claro que en el de Viracocha, el cardcter an-
dino de los dioses. Este numen, en efecto, es caracterizado, sobre
todo, por cuanto brindd a la humanidad los comestibles necesa-
rios para la sobrevivencia. Esto se realiza como consecuencia de
las imploraciones de una mujer primordial, en la que acaso se des-
cubre a la Tierra Madre. La donacion de las plantas comestibles se
ejecuta en dos y hasta tres instancias. En la primera, camuflado o
tomando la forma del Sol —unas veces hijo de Pachacimac, otras
hermano, ¥ hasta padre segiin Gémara— fertiliza con sus rayos a la
hembra o encamnacidn de Pachamama, la Tierra Madre. En el se-
gundo acto, Pachacdmae victima a la criatura, lo que puede inter-
pretarse como un sacrificio humano: el sustento de las divinidades
de los comestibles v la fertilidad. Inhumados los dientes de la vic-
tima, éstos ‘brotan’ transformados en maiz, de las costillas y hue-
s0s nace la yuca o mandioca,etc.

En Inti-Viracocha-Pachacdmac, se encarna la fuerza creadora
viril, tanto de acuerdo a la literatura milica como a las imdgenes
arqueoclogicas. El Sol (Inti), ofrenda, en efecto, la luz y el calor, ¥
sus rayos poseen poderes fecundantes, como lo manifiesta elocuen-
temente el mito de Pachacimac. La literatura mftica testimonia el
deseo de contar siempre con la presencia del dios Sol, que da lum-
bre y vida, a la par que un permanente estado de ansiedad de que
pudiera desaparecer dando paso a cataclismos definitivos que aca-
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barfan con la humanidad, dando nacimiento a4 una nueva genera-
cibn de gentes. Esta angustia se expresa en las redobladas plega-
rias realizadas durante los eclipses solares, que devenian en llantos
¥ gritos en los que debfan participar los animales domésticos, que
para tal efecto eran flagelados. ArquedlOgicamente los intthuatana
acas0 sean testimonios de otra forma mégico-religiosa de defensa
contra la trigica premonicion: la traduccion del vocablo es reve-
ladora: ‘donde se amarra el Sol”.

Pero el Sol estaba relacionado a la fertilidad a través del
agua: por contradiccitn, cuando dejaba de alumbrar daba paso a
nubes ¥ a Huvias.

En las representaciones arqueolégicas (Chavin y Tiahuanaco,
especialmente), aparecen rostros con lagrimones, que, segiin se
estima, deben simbolizar el agua pluvial. Esto pareceria indicar
ona vez mds, que Inti e Illapa formaban, después de todo, un bi-
nomio celestial,

También la cualidad de resplandeciente del Sol, puede ras-
trearse en varios mitos, como por gjemplo en Cuniraya.

Asimismo en la figura de Punchao, la divinidad méxima de
la élite refugiada en Vilcabamba. En forma de idolo, Punchao
fue confiscado en 1572 al dltimo descendiente con pretensiones
de soberano Inca. El simbolo solar por excelencia fue el oro, por
su caricter resplandeciente; shamanes-jerarcas vestfan atuendos
con discos metdlicos adheridos, movibles, sensibles a los rayos so-
lares g imitando sus fulgores.

3 QUILLA: EL DIOS HEMBRA' Y SUS MANIFESTACIO-
NES '

La Pachamama o Madre Tierra representa el otro gran ele-
mento , © contraparte, de los dioses andinos: el femenino. Pa-
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chamama se reencarna en la madre primordial de la literatura mito-
légica. Aparece personificada como Quilla, la luna , y su represen-
tacion simbélica: el Twmi Por el valioso estudio de Maria Maris-
cotti (1978), queda comprobado cuan extendido estuvo |, ¥ sigue
alin estdndolo el culto a Pachamama. Todavia en la actualidad se
le t'ineca, u ofrenda con imploraciones por buenas coscchas.

La Madre Tierra era temida como la “productora™ directa
de los alimentos, de los animales y de log primeros hombres.

Pachamama, en su forma de madre primordial, procrea por
la zccidon fecundante del Sol, de acuerdo al mito de Pachacdmac,
luego de implorar por el sustento para los hombres. Asi, termina
siendo co-donante de las plantas alimenticias, especialmente del
maiz, imprescindibles para el sustento.

La literatura mitica relata la presencia de varios personajes fe-
meninos sobrenaturales. Probablemente sean versiones regionales
y superposiciones o reformulaciones de Pachamama.

Por ejemplo Chaupifignca, la madre primordial de los mitos
de Huarochiri referidos por Avila; Mg, de la mitologia de los An-

des ecuatorianos; Urpihudchac, la esposa-hermana de Pachacdmac,
que pareciera ser expresion de Cochamama (modalidad marina de
Pachamama) v a la que se le atribuye la creacion de los peces, y
probablemente de las aves marinas —como el guanay —, a su vez re-
lacionadas estrechamente con la productividad de los campos por
accion del guano fertilizante. Por su parte, los informes antiguos
de catequistas agustinos que transmiten mitos del drea de Huama-
chuco aluden a Guagalrofon, una estatua ‘como mujer, descubier-
tas sus vergilienzas mujeriles’; y a Chucomama

Pachamama estd desparramada por toda la topografia, espe-
cialmente en los cerros imponentes, que sirven de morada al Auag-
mani (halcdn), acaso el ‘espiritu’ de [llapa. De sus entrafias, bro-
taron los primeros hombres (pacarina ).
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Por otro lado, la documentacion antigua muestra como Pa-
chamama era individualizada ad infinffem, garantizando asi la
abundanciz de un producto en particular, del mafz por ejemplo.
Entonces recibia nombres propios: Saramama, Cocamama, etc. La
iconograffa arqueclégica ofrece cjemplos de Pachamama encaman-
do un producto vegetal en particular, con representaciones de ma-
zorcas de maifz miltiples por ejemplo, o de conjuntos de papas.
Otras veces estos productos adquieren, metafdricamente, rasgos
humanos; a veces son representados mientras un personaje sobre-
natural, antropomorfo, los fecunda. También Pachamama aparece
simbolizando la abundancia del agua, imprescindible para fertilizar
las tierras, en su versién arquetipo de Cochamama, cuyos simbolos
son conchas v caracoles marinos.

Como elemento femenino y comparado con el status social
reinante, Pachamama es un ente subalterno, frente al masculing.
Su dependencia del vardn aparece evidenciada en,la literatura mi-
tica. Sus atractivos femeninos los utiliza para lograr de los dioses
masculinos favores de interés colectivo, conio la apertura de cana-
les de irrigacién; solo una vez obtenidos, se entrega, en retribu-
cidn, como lo ilustran los mitos de Huarochirf (Trimbomn, 1961),
También la Pachamama recoge el recato y pasividad en lo sexual
que caracteriza a la mujer andina, aun de hoy, salvo casos particu-
lareg, como el de la mitica Chanpifianca a la que sélo el viril Ruce-
macofo logra saciar su especie de furor sexual. FEsta actitud de re-
cato sexual os palpable en las muchas representaciones iconograficas
que parecen representar versiones de Pachamama, desde las arcai-
cas figuras en terracota de Paldivia, Ecuador, hasta las tardias de
Chancay en la costa central de los Andes peruanos: en ellas los ca-
racteres sexuales no suelen destacarse, al extremo de terminar por
figurar seres asexuados que hacen pensar en la presencia de tabtes
no - cristianos (Keuffmann Doig, 1979). Salvo el cazo de las
representaciones de orden sexual de Vicws, v especialmente del
arte Moche —ambos de 1a Costa norte de los Andes peruanos—, las
imdgenes arqueoldgicas a través de todas las culturas andinas
parecen documentar ¢l recato sexual femenino,
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Las representaciones arqueclogicas no sdlo subrayan escasa-
mente los caracteres sexuales; curiosamente, no abundan fipurando
embarazos v partos ; acaso sean seres femeninos, procreadores por
excelencia, las figuras antropomorfas con atributos ornitomorfos
de las paredes de Pajatén , en cuclillas v despernancadas (Kauff-
mann Doig 1983: 531), v las ecuatorianas de Manab{ y Tolima, de
Ecuador y Colombia.

La identificacion de “vaginas dentadas’, en el arte Chavin,
realizada por Patricia Lyon (1978), no es convincente por cuanto
fipurar genitales no es lo tipico de la iconografia andina vista en
general. Especialmente en ninguna culfura andina con iconografia
naturalista se descubren “vaginas dentadas’ v, téngase aqui presente
que la iconograffa Chavin es repetida en sus patrones bésicos (y
aun accesorios) a lo largo de toda la arqueologia andina. Lo gque
sucede es que los elementos iconogrificos Chavin, por estar fige-
rados con recargo barroco, se prestan a diversas v faciles interpre=
taciones cuando se les examina encasillados sin comparaciones,
con temores de romper barreras cronolégicas y geograficas, aun
dentro del mundo andino mismo. En esta discusion debe tomarse
en cuenta, por otro lado, la obsesion Chavin por representar
hocas atigradas devorando: no necesariamente ‘vaginas dentadas’.
De ser vaginas, éstas cubririan practicamente todo ¢l cuerpo de las
divinidades Chavin (Kauffmann Doig, 1985).

A Pachamama no sdlo se le sigue rindiendo culto en la magia
campesing actual de profunda raiz nativa. Se le venera, en curioso
sincretismo, aun en las iglesias cristianas. El caso de Saramarma, en
forma de dos santas, unidas en una sola escultura, como siamesas,
en la localidad de Huaylas, es un caso patético: alude a una mazor-
ca doble y miltiple que generosamente suele presentar ¢l maiz ¥
que ¢5 tenida como simbolo de abundancia. En la popular Mama-
raihuana del folklore peruano, este bondadoso numen cs oferente
de productos para el sustento; es posible entrever una relacion de
gste numen, que es version opuesta a la antropofaga y maligna
Achké, con Pachamama.
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4. ILLAPA, EL FELING VOLADOR'

Illapa, que se traduce generalmente por rayo, ¢ un oumen
con sitial preferencial. En su mayoria, la literatura mitica parece
referirse én todo o en parte a [llapa, que toma nombres regionales
y 5¢ expresa en variantes: Yaro, Namoc, Libiac, Catequil, Pariaca-
ca, Tunapa posiblemente también, etc. Referirse separadamente a
estos persondjes es crear artificialmente un nimero irreal de dioses,
v en esta trampa han caido autores antiguos como contempord-
neos.  Su relacion con Inti-Viracocha-Pachacdmac, va ha sido men-
cionada.

Arqueoltgicamente Illapa podria estar representado en una
figura muy repetida en el arte andino en general que el autor ha
identificado como ‘felino volador' (Kauffmann Doig,1976; 1985),
De esta opinitn es ]J. Reinhard (1985). Probablemente existe una
relacién con el ave mitica de los Incas, llamada 'Indi’, v que por
su nombre estd vinculada al Sol.

Iapa personifica por excelencia al elemento fecundante de
la tierra: la lluvia. Por lo mismo, con Illapa se expresan fendmenos
diversos aunque asociados: reldmpago-trueno-rayo, y hasta las
nubes ¥ el arco-iris,

Al favorecer directainente el sustento, aportando en la sierra
las lluvias fertilizadoras de los campos ¥ en la costa drida el agua
vital mediante rios ¥y aluviones vivificantes del desierto, Llapa es
reverenciado de modo especial ¥ universal. Pero también es temi-
do por el estruendo de sus truenos, por ¢l ravo que parte v mata,
por las catdstrofes derivadas de pranizadas, desbordes aluvidnicos
extremos, y acaso también como generador de terremotos, Tal vez
el peor de los azotes que podia producir eran las sequias. Su pres-
tigio, individualizado, como regulador directo de los fendmenos
atmosféricos, lo atestigua la presencia de un templo mayor, rival
de Coricancha, en ¢l propio Cusco, de acuerdo al plano de Huamdn
Poma y la versidon de Cristobal de Molina.
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Con la conquista los nativos refugiaron a Tllapa en las imdpe-
nes del apbstol Santiago, acaso insinuados por tradiciones espafio-
las ya sincretizadas en Europa (Fuenzalida, 1980). En el dambito
folklorico su culto pueda que siga vigente en la adoracién tributa-
da a cerros y grandes montafias, pues éstas son las moradas de los
huagrmarni cuando no estin en actividad v volando por espacios si-
derales. De este modo los espiritus de las montafias, con otra de-
nominacién los gpus (poderosos) —y lagunas, también, que se
‘embravecen’ cuando no se les reverencia u ofende acercindose-
les sin el amparo de la sagrada hoja de la coca—, acaso representen
también personificaciones de Illapa.

La representaciin mental de Illapa, como ‘feline volador'
de acuerdo a la iconografia arqueologica, sipue vigente en los An-
des, como lo atestigua la documentacién oral recogida especial-
mente por Bernard Mishkin (1946) acerca de Qoa, el numen
considerado repulador de los fendmenos meteorolbgicos. En
efecto, Qoa aparece todavia en la mente de los nativos en su
arquetipo de felino volador, despidiendo reldmpagos sus ojos vy
transformdndose sus orines en lluvia fertilizadora, Los ‘felinos
voladores” o ‘aves atigradas’ presentes desde tiempos formativos,
especialmente en el arte Chavin y congéneros (Kauffmann Doig,
1967: 1976: 107-109; 1983:255, etc.), han sido recientemente
relacionados con Qoa por Johann Reinhard (1985:19-20).

5  RELIGIOSIDAD Y POLITICA POST-INCA

El movimiento del Tagul Oncoy, de esperanza en un retorno
al pasado incaico, del siglo XVI, no enarbold a un dios andino co-
mo bandera, sino a la masa idolatrica regional y local, las fua-
cas, acaso por lo mismo de no haber sido competencia especifica
de los dioses del sustento las crisis socio-politicas como las que en-
rostraba por entonces el mundo nativo (Ossio, 1973; Millones,

1967; vy otros autores),
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En cuanto a fnearri, el mito mesidnico recogido inicialmente
por José Maria Arguedas (1956), cuyo personaje central es un va-
ron de este nombre, hijo del Sol v de ‘madre salvaje’ —segin
Nathan Wachtel (1971) arquetipo de la “vision de los vencidos'—,
aunque de extraccidn naliva, estd inmerso en sincretismos y carece
de la accitn que caracteriza al Taqui Oncoy. Su protagonista no
e5 un dios andino, sino un pdlido recuerdo del soberano, deificado,
de los antiguos tiempos, ¥y que luego de paciente espera resucitard
alglin dia para reivindicar el mundo andino.
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