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Referirse a la Historia en singular y con mayuscula imi:;lica creer en el
caracter absoluto de un tnico discurso. La historia nojes una sola, es mds
bien un tejido profuso de multiples historias, diversas miradas dcerca del
mundo y la cultura que constituyen el patrimonio mds rico de la humani-

dad: sus memorias, en plural y sin mayusculas. .I
.;..."
La (oesiin historias invita a leer la diversidad, la compleja polifonia de lugares,
tiempos y experiencias que nos conforman, a partir de textos cldsicos,
contempordneos e inéditos, de autores venezolanos y extranjeros_.i.l _
L
Las historias universal, latinoamericana, venezolana, regio;lal y local
se enlazan en esta Coleccién construyendo un panorama dindmico y alter-
nativo que nos presenta las variadas maneras de entendernos en conjunto.
Invitamos a todos los lectores a buscar en estas pdginas tanto la rigurosidad

critica de textos especializados como la transparencia de vocep wividas y

calidas. 1
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INTRODUCCION

Con este libro se pretende dar a conocer los diferentes aspectos de la cultura
incaica, pasedndose a través de la historia que conlleva la creacién del Imperio més
vasto de la América Latina. Regodedndonos en su esplendor a manos de sus trece
gobernantes magndnimos por su grandeza e importancia; sumergiéndonos en sus
avances cientificos nacientes del conocimiento de los estudiosos; adentrindonos en
las expresiones culturales mds profundas y hermosas que nos legaron.

En primer lugar se ha elaborado una visién de los antecedentes histéricos donde
se estudia el origen y creacién del Imperio de los Incas, pasando por lo relacionado
con los mitos y las realidades de este nacimiento, que nos permitird ubicarnos en
el entorno geogréfico en el que se desarroll$ el imperio creciente. Posteriormente,
se lleva a cabo la introduccién en el mundo incaico. Alli conoceremos la politica,
sociologfa y economia, asi como el trabajo de cada uno de sus gobernantes, a
grandes rasgos por supuesto, y por ultimo, sus conocimientos cientificos.

Finalmente, en el tercer capitulo, se encuentra el estudio de las expresiones de la
teatralidad, donde se tocan tépicos como las ceremonias, las fiestas, y otros aspectos
que tienen de una u otra manera relacién con lo teatral; las danzas y la poesia. Tres
expresiones culturales muy ligadas a lo escénico, y que engloban las caracteristicas
fundamentales del pueblo inca, no sélo desde el punto de vista artistico, sino
también desde el absoluto de su vasta historia.

La autora
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El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

Tras los pasos de Viracocha o de cémo los Incas cuentan su origen

Para hablar de la creacion de lo que posteriormente serd el imperio mds grande
de nuestro continente, es necesario remontarnos a las fibulas y leyendas que
cuentan el origen de los Incas.

El dios Viracocha, viendo cdmo vivian los pobladores de aquellas tierras, se
apiadé de ellos y decidié mandar a ocho de sus hijos para que les instruyeran y les
salvaran de la barbarie. Cuatro mujeres y cuatro hombres saldrian vestidos con finas
lanas y adornados con prendas hechas con los rayos del sol, emergiendo de la espesa
niebla de las aguas heladas de aquel lago de rocio, cercano al sol, a través de una
ranura hecha en una colina. Los cuatro hombres serfan Ayar Manco, Ayar Cachi,
Ayar Uchu y Ayar Auca con sus respectivas mujeres Mamma Ocllo, Mamma
Huaco, Mamma Cora y Mamma Raua. De las aberturas laterales a la ranura de
donde salieron los ayares, llamada Tampu-Tocco (posada con nicho), saldrian diez
ayllus incas, quienes los acompafarian en la futura peregrinacion.

Las cuatro parejas comenzarfan su camino a la ensefianza de las tribus en
lentos pasos a través de las colinas que iban mds alld de Pakari-Tampu (posada
del amanecer). Pronto las diferencias entre dos de los hermanos se harfan mds y
mis crecientes. “Ucho, el mayor de ellos niega autoridad a sus hermanos, y para
atemorizarlos trepa a lo largo de la colina de Huanacuari y con su honda de oro
lanza piedras con tal fuerza que derrumba cerros y abre quebradas” (Cossio del
Pomar, 1969: 17).

Los hermanos, entonces, envidiosos y temerosos a la vez, se valieron de un ardid
y; atrayéndolo a una cueva de Tampu-Tocco, tapiaron la abertura con un penasco,
pero en ese mismo instante una violenta sacudida estremecid la tierra y comenzaron
a desplomarse los cerros. Asustados, los hermanos traidores, corrieron hacia un
lugar llamado Tampuyuiso, pero vieron venir por los aires a Ayar Uchu volando
majestuosamente, vestido de plumaje colorido y alas de cristal, que mirdndolos
fijamente les ordend construir en el valle de Huanacuari, la ciudad del Ccossco; les
dijo que deberfan en lo sucesivo cubrir sus frentes con la mascapaicha (borla), la
cual los distinguiria de los hombres y los harfa emperadores de ese nuevo imperio
que ellos fundarfan. Una vez establecida la ciudad “ombligo del mundo”, los otros
dos hermanos, Ayar Cachi y Ayar Auca, quedarian convertidos en huacas(1), que
serfan adornadas y adoradas con oro y piedras preciosas para rendirles culto eter-
namente.

La leyenda dice que estos tres hermanos, con sus muertes, también contri-
buyeron a dar un toque de vida a ese valle mal habitado. Como la palabra cachi

1 Asise denominaba entre los pueblos indigenas de Centroamérica al sepulcro en el que podian encontrarse

objetos de valor (N. del E.).
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quiere decir sal, ucho es el condimento que usan estos indigenas para cocinar, y
sauca significa regocijo,

apretando a los indios sobre qué se hicieron aquellos tres hermanos y hermanas de
sus primeros Reyes (...) alegorizan la fdbula, diciendo que por la sal, que es uno de los
nombres, entienden la ensefianza que el Inca les hizo de la vida natural; el pimiento, el
gusto que de ella recibieron; y por el nombre regocijo entienden el contento y alegria
con que después vivieron (Inca Garcilaso de la Vega, 1985: 43).

Dela misma historia vinculada con la aparicion de las cuatro parejas se desprende
otra fabula que nos cuenta que el jefe de la expedicién fue Ayar Manco, quien como
simbolo de su nobleza llevarfa un halcén dorado encerrado en una jaula. Las ocho
personas reales vestirian lujosas ropas y lucirian ricas joyas de oro.

En su camino desde Pakaritambo se les fue incorporando gente que pronto constituyd
una multitud de adeptos entre los que figuraban tribus indigenas de la regién, como
los maras, los sanocs, los sutics, tarpantays, huaicaitaquis, mascas, cuicusas, y sobre
todo, los guerreros de una tribu que llevaba un nombre glorioso en el Perti preincaico:
los chavin (Stingl, 1982: 82).

Se cuenta que Ayar Cachi fue mandado por Ayar Manco a buscar las semillas
que habian ocultado en una cueva para ser sembradas por mandato del Padre Sol.
Ayar Cachi serfa acompafado por un fiel del séquito de Manco, quien al descender
a la cueva lo dej6 encerrado poniendo en la boca de ésta un enorme pefiasco. Asi
morirfa el primero de los Ayares. Luego llegé el fin de Ayar Uchu, quien también
por mandato de Ayar Manco se dirigié volando con sus alas de colores, a ver de
cerca un buitre andino tallado en roca que adornaba una de las laderas del Huana-
cuari, pero al tocar la imagen sagrada quedé convertido en piedra. Sobrevivieron
dos hermanos varones. Pasé el tiempo, y al parecer un dia Ayar Auca se convirtié
también en piedra, teniendo entonces soberania absoluta el mayor de los hijos del
Sol, Manco Ciépac.

Las leyendas sobre el origen y aparicién de los Incas sufren muchas variables,
sobre todo en su desarrollo, como lo plantean el Inca Garcilaso de la Vega y Cossio
del Pomar o Valcdrcel, aunque concuerdan de una u otra forma, bien sea a través
de la figura de Manco Cdpac y su pareja real, Mamma Ocllo, y la implantacién de
la ciudad sagrada del Ccossco.

Desde el punto de vista cientifico, el origen y la creacidn de los Incas se ve clara-
mente apoyado en las tesis planteadas por tedricos como Valcdreel, quien sostiene
que la aparicién de los Ayares no es otra cosa que la simbolizacién de un grupo de
personas conquistadas por los huayllas, que se asentaron en los valles del Cuzco
buscando una mejor calidad de vida. Canals Frau, por su parte, apoya lo planteado
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El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

por Valcircel, y dice textualmente: “Ayar Manco represent6 a los Mascas, Ayar
Auca a los Chillques, Ayar Uchu a los Tambus y Ayar Cachi a los Maras.”

Esto tiene mds sentido cuando se analiza desde el punto de vista lingiiistico,
pues nos encontramos con que estas tribus deben haber hablado la lengua aymara,
ya que la mayoria de los nombres deriva etimoldgicamente de la raiz aymara.

Uhle, por ejemplo, basindose sobre todo en la equivalencia del término aymara mallco
con el quichualizado manco, opinaba que Manco Cépac habia sido jefe colla. Latcham,
por su parte, agregaba a la equivalencia anterior la de sinchi, titulo que lleva el Inca
segundo, y que serfa también aymara. Mientras que Polansky suma a ambas equiva-
lencias una tercera, al expresar que el término inca no era sino el aymara huillca, con

el significado de ‘el caudillo’ (Canals Frau, 1973: 313).

Sin embargo, los investigadores llegan a acuerdos comunes en sus tesis: el hecho
de que Manco Cépac y su esposa y hermana, Mamma Ocllo, emergieron de una
ranura ubicada en un lugar llamado Tampu-Tocco, en las inmediaciones del lago
Titicaca, que ambos fueron los fundadores del imperio de los incas, y que la ciudad
que construyeron para establecerse se ubicé en el valle de Huanacuari llevando por
nombre Ccossco, que quiere decir el “ombligo del mundo”.

Un imperio de muchas leguas o de c6mo los Incas se asentaron en vastas tierras

Sobre las altas montafas andinas el paisaje se erguirfa majestuoso entre la
neblina brillante del valle verde y serpentino. Al paso de las crisdlidas que se despe-
garfan del capullo con una furia taciturna, casi inquieta, caminarfan los rebafios de
llamas y vicufas, en su lento vagar por los pastizales de frescas yerbas, de oliente
aroma. Desde el hondo mds oscuro de las piedras las huacas se harian, entonces,
adorar ataviadas de los colores dorados del sol y de las joyas preciosas que salfan de
la tierra. A través de los valles tupidos con olor a humo, porque la neblina huele a
humo, pasarian los pastores taciturnos, arropados hasta las orejas, y en su parsimo-
nioso caminar irfan bajando a su paso la “gran soledad que reina en las alturas”.

El aire “fino” de la sierra traeria consigo el lejano trinar de los pdjaros, y el
crujido de uno que otro 4rbol inexistente que se partiria en dos y caeria al suelo. Y
“en ese paisaje desprovisto de drboles, en la infinita extensién del altiplano, sélo se
oye el distante sonido de la flauta de algiin pastor indigena” (Stingl), que dejaria
su melancolia traducida en el sonar de la quena, y el rumiar de la coca.

Las siembras sentirfan el quemante rocio y sus hojas afiladas se abririan compla-
cidas para recibir el nuevo amanecer que llegaria, como siempre, mojando los
corazones de la quinua, cepillando los dientes parejos del maiz, puliendo el brillo
terroso de las papas escondidas.

En aquella inquebrantable quietud de la sierra, junto al sagrado lago Titicaca,
fluirfa la leyenda de los “hijos del Sol”, enviados a socorrer a los ignorantes en
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ese entonces pobladores de aquellas tierras. El peregrinaje comenzaria, y al paso
el camino de los Incas se perderia de vista, haciéndose vasto el imperio del Inti
supremo y la killa hermosa. A cada centimetro iba naciendo el Tawantinsuyu, «la
tierra de los Cuatro Cuartos» (suyu). Millares de kilémetros de extensién supera-
rian en grandeza la maravilla contraida de los enormes contrastes.

El drama de la zona que dominaron los “hijos del Sol” jugaria a la re-presenta-
cién dibujando fantésticas alegorias, que se desplegaron subiendo a lo més alto de
las montafas nevadas, a 4.000 y 5.000 metros de altura, para desplomarse en un
mar de serpentinas, clavadas en las agudas arenas de las cdlidas playas desoladas.

Regiones inhdspitas y rincones paradisfacos en condominio que desafia todo lo inespe-
rado. Cordilleras blancas hasta cegar, entazan aguas negras como azabaches en criteres
apocalipticos; precipicios oscuros bajan hasta perderse en oscuros acantilados y hende-
duras titdnicas. Y vuelve a chispear la luz radiante en el torrente de los rios, camino
de las cuencas rodeadas de altas montafas, fértiles valles (...) donde verdea eterna la
primavera: los molles, los pisonais, y los capulies sombrean la tibia brisa, y el guindo
garrafal cimbra en sus ramas pequefias hojas cargadas que jamds se secan (Cossio del

Pomar, 1969:7).

El imperio de los incas se extendi6 hasta los confines menos imaginados, el
afdn de sus emperadores por expandir el reino y avivar las fuerzas de su poder, sélo
podria ser detenido por dos factores fundamentales: uno, al norte, donde la espesa
bravura de la selva amazdnica los pararia con terribles enfermedades e incluso la
muerte. Y el segundo factor, al sur, donde los valientes araucanos se vestirian de
demonios para acallar la furia incaica. Sin embargo, el imperio del Tawantinsuyu se
prolongaria en su limitacidn geografica a cuatro cuartos, a saber: el cuarto noroeste,
llamado Chinchaysuyu, que incluiria el Ecuador con el Pert septentrional y del
centro, lugares donde se encuentran los altos volcanes del Cotopaxi, el Pichincha y
el Chimborazo. El cuarto sudoeste, llamado Contisuyu, que corresponderia al Pert
meridional, al noroeste argentino y el norte de Chile, donde hay regiones tropicales
y densa vegetacién. El cuarto noreste, llamado Antisuyu, que estaria constituido
por colinas, bosques y selvas impenetrables. El dltimo cuarto, al sudeste, llamado
Collasuyu, donde se encontrarian las altas tierras de los aymaraes, la cuenca del
lago Titicaca, casi toda Bolivia, la parte noreste de Argentina, y terminaria en el
rio Maule al norte de Chile.

En el siglo XIV el Gran Imperio de los Incas conocido en la historia con el nombre de
Tawantinsuyu (...), tiene aproximadamente la superficie de Europa, con un litoral de
mds de 5.000 kilémetros sobre el Océano Pacifico, y un territorio de enormes varie-
dades climdticas: montafas, desiertos, nieve, calor térrido, frio glacial (Idem).
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El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

Estas “variedades climdticas” influyeron indudablemente en la forma de ser
del hombre del altiplano; sus facciones fisicas se irfan acoplando a la perfeccion al
clima en el que vivirfan. Su ritmo de vida se vio dirigido por los paisajes y el medio
ambiente, y por consiguiente, sus manifestaciones desde el punto de vista artistico
serfan altamente influenciadas por la altura rocosa y la pasividad de su alrededor.

Nada de la vida de los pobladores de estas zonas fue ajeno al ambiente, “pocas
cosas aclaran mds ttilmente la condicién de un pueblo como su paisaje” (Ortega
y Gasset). Y serfa precisamente este paisaje lo que determinaria las acciones y reac-
ciones del hombre y su medio, marcando también su aspecto fisico. Y porque todo
lo devolvian siempre a su naturaleza, a la enorme altura de 3.500 metros sobre el
nivel del mar, “los hijos del Sol”, por mandato de su padre divino levantaron la
ciudad capital del Imperio: el Ccossco.

La ciudad del Cuzco o de c6mo esta capital era sagrada y hermosa

En la primera parada que Manco Cédpac y Mamma Ocllo hicieron justo en el
cerro Huanacuari, hundirfan la barra de oro para dar paso a la construccién de
la ciudad sagrada, Ccossco, nombre que posteriormente por el pasar de los afios
en diferentes lenguas e idiomas que se entrecruzarian en sus pronunciaciones, irfa
declinando hasta llamarse Cuzco, topénimo con el cual se conserva actualmente.
A gran altura, entre las montafas silenciosas, la ciudad “ombligo del mundo” se
levantaria majestuosa siendo la verdadera capital de un Imperio que regirfa su
fortuna y su razén desde las manos del tnico soberano, el Zapa Inca.

Desde el Cuzco se dirigirfan los destinos del Imperio y sus personas. En lo
econdmico, serfa alli donde confluirian los impuestos, y desde donde se distribui-
rian los medios. En cuanto al aspecto militar serfa el Cuzco el punto de partida de
los ejércitos a sus campanas y también alli regresarfan llenos de gloria a celebrar
las fiestas de ocasién. En lo concerniente a los rituales religiosos, serfa en esta
ciudad donde se realizarian las principales y toda clase de celebraciones publicas
importantes.

Al igual que el imperio del Tawantinsuyu, la ciudad del Cuzco estaria dividida
en sectores que delimitarian la organizacion tanto desde el punto de vista politico
como desde el punto de vista social: el Hanan Cuzco y el Hurin Cuzco, Cuzco el
Alto y Cuzco el Bajo, respectivamente.

En su vida de mayor esplendor durante el reinado del Inca Pachactitec, cuenta con
cerca de 300.000 habitantes. El rio Watanai divide la ciudad en dos grandes barrios
llenos de templos, santuarios y palacios. En el barrio alto llamado Hanan-Ccossco
vive la nobleza, y en el barrio bajo, Urin-Ccossco, los indios comunes y forasteros

(Ibidem: 31).
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La ciudad del Cuzco albergaria parte de la gran sociedad incaica. Dentro de
ella se llevarfan a cabo las cuestiones relacionadas con la politica, el gobierno y
sus dictdmenes. Serifa el centro de los grandes templos y mejores construcciones,
majestuosas por su belleza y enormes por su tamafio.

En el centro de la ciudad estaba la Plaza del Regocijo. Aqui tenfan lugar los grandes
mercados, las danzas, y la coronacién del nuevo Inca. En uno de los extremos estaba la
Piedra de la Guerra donde todos los guerreros tomaban juramento al Inca. Alrededor
de la Gran Plaza habia palacios de piedra, donde habitaban las clases gobernantes. Cada
vez que morfa un Inca su momia era colocada dentro de un palacio, y el nuevo Inca
construfa otro para él. Las calles eran estrechas; los edificios por lo regular eran de un
piso, pero no era raro que tuvieran dos (...) Los orfebres hacfan unas tiras largas de oro
que tenfan aspecto precisamente de paja, y las colocaban en el techo de las casas a fin
de que en las puestas del Sol todo pareciera arder en un resplandor de oro.

(...) Lo més grande que habia en el Cuzco, que maravillaba a todos, era la fortaleza
Sacsahuaman. Se erguirfa en una colina a 180 metros por encima del Cuzco, domi-

nando la ciudad (Von Hagen, 1976: 35).

Asi, en las grandes alturas, a 3.500 metros sobre el nivel del mar, la ciudad
capital del Imperio, resguardada por el “Halcon Ahito” construido en piedras,
serfa testigo silencioso y apacible del nacimiento, de la grandeza, y de la muerte
del imperio de las «cuatro partes del mundo».
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El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

Los ejes centrales de grandes gobiernos o de cémo la organizacién socialista del
imperio incaico fue su mayor fortaleza

La organizacién geogréfica del Imperio estaba completamente relacionada con
lo social, lo politico y lo econémico. La sociedad descansa en una célula llamada
ayllu. Dicha sociedad estaria formada por centenares de ayllus, algunos grandes,
otros pequefios. Cada uno, a su vez, tendria un jefe llamado mallcu, que estaba
auxiliado por un consejo de ancianos.

La estructura social era piramidal. En su base estaria el puric, diez de ellos
eran mandados por un capataz llamado chuaca; de cien purics se compondria el
auca-puric, que serfa dirigido por un supervisor llamado Pachaca-camayoc. Una
huaranca tendria diez mil purics. Diez mil purics constitufan el unu. Luego estaban
las agrupaciones mayores que formarfan las provincias y los suyus o cuatro partes
del Imperio. Y finalmente en la parte mds alta de la pirdmide se ubicaba el Zapa
Inca. Respecto al ayllu, se dividirfa en mitades, llamadas saya.

El Imperio de los Incas tuvo como base el ayllu agricola y cooperativo de origen
aymara; pero esta célula del vasto organismo de la nacién constituyé una de las divi-
siones politicas del Imperio, organizado en decurias (diez familias), cuyo jefe era un
camayoc; en centurias (cien familias), cuyo jefe era un pachacuraca; que dependia de
un camachique. Cada ayllu ocupaba una llacta o runa, nacién o tribu. El territorio
correspondiente a cada aldea se llama marca y se hallaba bajo el mando de un curaca,
funcionario subordinado a otro titulado Unno, que a su vez dependia de un Tukyrikuc,
jefe de las grandes divisiones territoriales del Imperio y directamente a los érdenes del

Inca (Sola, 1936: 172-173).

En fin, la sociedad incaica tenia su base fundamental en la figura del ayllu,
nucleo bajo el cual el indigena obedecia a un sinchi o curaca. Cada ayllu poseia
tierras propias de cultivo, pastoreo y bosques comunales. En cuanto a las rela-
ciones sociales éstas eran parecidas a las de una sociedad sin clases y sin propiedad
privada. La tnica nobleza dentro del ayllu la establecian el curaca y su familia. Los
demds componentes de la sociedad gozaban de las mismas probabilidades de surgi-
miento desde cualquier punto de vista; esto llegaba hasta tal limite que las personas
del pueblo se vestian igual. Sin embargo, los ayllus “trasplantados, conquistados
o anexados voluntariamente, conservaban con celo su potente individualidad”
(Cossio del Pomar, 1969: 29).

La organizacién politica del Imperio estaba estrechamente ligada a la figura del
ayllu y, por consiguiente, a lo social. Las cosechas, las riquezas, y los trabajos en
si, se dividian equitativamente en tres: 1) La llamada del Sol, que era destinada al
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mantenimiento de los sacerdotes y la gente del culto; 2) La llamada del Inca, que
representaba el presupuesto del Estado; 3) La parte del ayllu, donde cada familia
obtenia “su asignacién segin sus necesidades.” Era ésta la mds importante, puesto
que, en la reparticion de bienes era la que primero se atendia, conformdndose las
otras dos con lo que sobraba.

Pero gracias a la divisién tripartita la economia toma unidad: los bosques y pastizales
son explotados en comun; las casas y sus pertenencias, entre la familia. Se afirman las
comunidades agrarias, instituciones que en el transcurso de la historia prueban ser los
més sélidos y perdurables sostenes de la idiosincrasia americana (Idem).

Para hacer mds fécil toda esta suerte de organizacién social, politica y econd-
mica, el inca Pachacttec crefa en la institucién de los mitmacuna o mitimaes. Se
trasladaba a un pueblo sometido o parte de una poblacién con alta densidad demo-
gréfica; a otro lugar donde hiciera falta la fundacién de una comunidad. Esto con
el fin de incorporar definitivamente a la sociedad incaica los pueblos subyugados,
pues se iban uniendo con los Incas hasta formar parte de su cultura en general,
compartiendo religién, creencias, politica, y demds, llegando asi el Imperio a una
unificacién esplendorosa.

Como ya hemos dicho reiteradas veces, la organizacién tan maravillosa del
imperio incaico se debié fundamentalmente al acoplamiento de lo que bdsicamente
constituye la vida del ser humano, esto es, la parte politica, que es la que lideriza
al grupo; la parte econdmica, que es la que maneja la estabilidad alimentaria; la
parte social, que es la que mueve el comportamiento de las personas; y finalmente,
la parte religiosa, que es la que unifica los pueblos bajo un solo sentir.

Enlasociedad incala agricultura incidia en los puntos antes senialados, ya que lo
social, lo politico y lo econdmico se regfa por la base del desarrollo agrario, medio
de subsistencia fundamental del Imperio. Y en lo que respecta a lo religioso, se
manifestaba en los rituales dedicados a las diferentes cosechas.

Puesto que las tierras eran insuficientes para la poblacion, los incas se vefan en
la necesidad de aprovechar el terreno, utilizando terraplenes, terrazas y andanerias;
para solucionar el problema del agua construyeron grandes obras de ingenierfa,
acueductos para la conexién del agua. Todo esto aunado a la ley del trabajo obli-
gatorio, donde la pereza se castigaba como un crimen. Esta forma de organizacién
llevaba a esta sociedad a la consolidacién de un sistema econdmico “perfecto”,
donde si bien, nadie podia volverse rico, tampoco nadie podia empobrecer. Por
ejemplo, cuando un hombre o un pueblo entero sufria de “mala suerte” (invalidez,
pestes, terremotos, plagas) el Estado le daba ayuda inmediata.

Ademis de los intercambios corrientes en la agricultura y la construccién de casas, las

fuentes indican que la sociedad étnica se hacia responsable de los ancianos, las viudas
q
y los huérfanos, los enfermos y los invélidos. Su condicién no les impedia recibir la
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correspondiente dote de tierra, pero, puesto que no podian cultivarla, la comunidad,
lo hacia por ellos. Se nos dice que un funcionario local, un llacta camayoc, supervisaba
la labor de esas tierras... (Murra, 1980: 137).

Asi el imperio incaico constituyé una sociedad donde no se admitia la presencia
de ladrones, flojos ni criminales, pues el Estado se encargaba de dar al pueblo todo
lo necesario para su subsistencia y mantenimiento hasta el dltimo de sus dias.

Los reales incas gobernantes o de cémo ascendieron al poder los “Hijos del

Sol”

La dinastia incaica estaba conformada por trece emperadores sucedidos en un
tnico linaje. Estos reyes son expuestos por el tedrico Sola en orden de aparicidn,
con fecha aproximada de sus fallecimientos, tomando en cuenta que el primero fue
Manco Cépac, de quien es imposible saber este tltimo dato. De esta manera los
emperadores serfan: Sinchi Roca (1136); Lloque Yupanqui (1171); Maita Cépac
(1211); Cépac Yupanqui (1252); Inca Roca (1303); Yahuar Hudcac (1323); Vira-
cocha (1373); Pachacttec o Titu-Manco-Capac (1423); Tapac Yupanqui (1483);
Huaina Cdpac (1528); Hudscar (1533); y Atahualpa (1533).

El titulo del Inca gobernante era Sapan-Inca que quiere decir Gran Inca, Emperador.
Otros titulos eran Auki, dado a los nobles solteros y equivalente a principe; el de Nusta,
mujer noble o princesa; y el de Apu, sefior, que se anteponia al nombre de los nobles

(Sola, 1936: 170).

Todos los del pueblo:

usaban llauto, cinta tejida que envolvia la cabeza sobre la frente; y que segin su color
servia de distintivo para tribus y regiones. En las grandes fiestas los nobles reempla-
zaban el llauto con la vincha de oro, que sostenia sobre la frente dos largas plumas,
cuyo color dependia del rango de quien las llevaba. Ademds del llauto, el Inca llevaba
la mascapaicha que podian también usar el heredero al trono y el Uillac-Umo o Gran
Sacerdote, que generalmente era tio o hermano del Inca. La mascapaicha era la corona
imperial; consistfa en un fleco sujeto al llauto y que cafa sobre los ojos, cubriendo toda
la frente, sobre la cual pendia una borla. La mascapaicha imperial era roja y la de los
otros dos amarilla. Los Incas y la nobleza usaban grandes orejeras, llamadas paku, que
tenfan forma de un disco (Ibidem: 172).

El calzado del Inca consistia en sandalias de cuero entrecruzadas en la pierna.

Esimportante destacar que el apelativo “inca” se comenzarfaa usar como nombre
nobiliario a partir de Inca Roca. El primer inca seria Manco Cdpac, quien reinaria
junto a su hermana y esposa Mamma Ocllo, cada cual en sus labores, instruyendo
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al pueblo en lo que antes desconocia. A Manco Cidpac lo sucederia, entonces, su
hijo Sinchi Roca; a partir del cual comenzaremos nuestra cronologia.

2do rey inca: Sinchi Roca o el mds valiente
El nombre Sinchi quiere decir “valiente”,

porque dicen que fue de valeroso 4nimo y muchas fuerzas, aunque no las ejercité en
la guerra, que no la tuvo con nadie. Més que luchar, correr y saltar, tirar una piedra o
una lanza, y en cualquier otro ¢jercicio de fuerzas, hacfa ventaja hacia todos los de su

tiempo (Inca Garcilaso de la Vega, 1985: 95).

La esposa de este rey era Mamma Cora, quien pertenecia a su mismo ayllu y
por ello los llamaban “hermanos”.

Sinchi Roca seria el conductor del pequefio Estado que constitufa para entonces
el reino de los Incas. Con el halcén dibujado en un escudo, Sinchi Roca logré
estabilizar el dominio de su raza sobre el valle del Cuzco. Llegd a convertir este
territorio en un pequefio pais que albergaba ya nuevas tribus vecinas como los
sausarays, los antasayas y los alcahuizas. Comenz6 la organizacién de la ciudad
capital del Imperio, legalizindola como tal. También realizé el primer censo de
poblacién e instituy6 la organizacién geografica de los Cuatro Cuartos.

En realidad tanto la expansién del Imperio como las luchas guerreras y la
subyugacién de los pueblos durante el gobierno de este segundo rey inca, no
tendrfan mucha importancia; pero tenemos que recordar la época que se vivia en
ese entonces y la inexistencia de avances, que limitaba la calidad de la lucha. De
tal manera que pasados 19 anos de reinado, segin el inca Garcilaso de la Vega,
“habiendo vivido el inca Sinchi Roca muchos anos en la quietud y bonanza, (...)
falleci6 diciendo que se iba a descansar con su padre el Sol, de los trabajos que
habia pasado en reducir los hombres a su conocimiento. Dejé por sucesor a Lloque
Yupanqui, su hijo legitimo...” (G. de la Vega, 19-85:95), y descansaria por siempre
en los brazos del Inti cuidador.

3er rey inca: Lloque Yupanqui o las hazafias del zurdo memorable

El nombre de este tercer monarca dio pie a varias aseveraciones, entre las que
podemos contar la que destaca el tedrico Stingl, en su libro £/ Imperio de los Incas,
donde cuenta que “significa algo asi como alguien que tiene dos manos izquierdas;
un inutil, alguien que no sirve para nada.” Sin embargo, otros como el inca Garci-
laso de la Vega, nos dan otra version sobre el nombre de este emperador:

Su nombre propio fue Lloque; quiere decir izquierdo; la falta que sus ayos tuvieron
de criarle, por do salié zurdo, le dieron por nombre propio. El nombre Yupanqui que
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fue impuesto por sus virtudes y hazanas (...) Yupanqui es verbo y habla de la segunda
persona del futuro imperfecto del modo indicativo, niimero singular, y quiere decir
contards, y con s6lo el verbo, dicho asi absolutamente, encierran y cifran todo lo
que de un principe se puede contar en buena parte, como decir contards sus grandes
hazanas, sus excelentes virtudes, su elocuencia, piedad y mansedumbre, etc., y es frasis
y elegancia de la lengua decirlo asi (Idem).

Dicho esto, hablaremos de las conquistas que Lloque Yupanqui, el “Zurdo
Memorable”, llevaria a cabo durante sus anos de mandato. Segtin algunos cronistas
el tercer Inca no realizé ninguna conquista, sino que se dedicé a las tareas de su
palacio de gobierno, y que a pesar de haber durado muchos anos (cien, segun
Sarmiento) no tuvo hijos sino al final de su vida, pricticamente cuando su nueva
coya, Mamma Caua (mujer prudente) lograba despertar el fruto del nacimiento,
dando a luz al préximo heredero al trono incaico, Maita Cépac.

Sin embargo, otros investigadores de la materia atribuyen grandes conquistas a
Lloque Yupanqui. Garcilaso de la Vega asegura que conquisté a los canas, hillaui,
chulli, pumata, cipita y otros pueblos de menor importancia.

Por otra parte, Cossio del Pomar habla de las hazafias del valiente Lloque
Yupanqui, atribuyéndole la conquista, tras una gran lucha, de los pueblos Ayauiri
y Pucara, quienes sostenian una guerra a muerte contra los incas, llegando a perder,
en manos de éstos, la vida todos los miembros dtiles de la poblacién de estas
tribus, quedando sdlo ancianos, mujeres y nifios pequenos, de tal forma que el
Imperio colonizador recurrirfa por primera vez a la implantacién de los mitimdes
o mitayos. Por supuesto, esta implantacién se harfa sin definir muy bien esta figura,
pues la verdadera institucionalizacién de los mitimdes se haria en los tiempos de
Pachacitec.

También se le atribuye a Lloque Yupanqui la conquista de los Urus, un pueblo
que habitaba en la inhéspita region de los bordes del desaguadero del lago Titi-
caca. A avanzada edad murié Lloque Yupanqui dejando como heredero al cuarto
emperador.

4to rey inca: Maita Cdpac o el admirado inca ingeniero

Este emperador era mucho mds activo que su padre. Su cardcter, duro y auto-
ritario, “también [era] capaz de seducir con su encanto personal y su aspecto
elegante.” Segtin la leyenda (cosa muy comun entre los indigenas), Maita Cépac
naci6 con la dentadura completa, su desarrollo fue tal que al afio de nacido parecia
tener ocho y que a los dos o tres afos peleaba cuerpo a cuerpo con muchachos de
diez afos de edad o mayores.

Gracias a Maita Cépac se puede hablar de un “verdadero” pueblo incaico.
Seria él quien haria entender a su gente que por su calidad de “hijos del Sol” eran
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seres privilegiados que debian ser blanco de la pleitesia de los demds pueblos, pues
aquéllos eran sus inferiores.

Segtn los historiadores, Maita Cédpac fue el primer rey que organizaria real-
mente un ejéreito incaico, usando sus armas de guerra para propdsitos de conquista
y expansién hacia los extremos mds lejanos del valle del Cuzco, sometiendo entre
otras poblaciones a los alcahuizas y a otras tribus que se encontraban mds all del
agua, por ello se le atribuyé a Maita Cépac la construccién del primer puente de
mimbre, el cual también servirfa para fines expansionistas, e igualmente la fabrica-
cién de balsas en las que pasaria el ejército. Tal era el afdn de lucha de Maita Cépac
que se dice que monté en el sétano de su palacio una cdmara real de torturas que
llamaria sancahuasi.

Maita Cdpac redujo la provincia de Hatunpacasa y el pueblo de Cacyauiri; y tras
sangrientas guerras y el posterior perdén del inca supremo cayeron de igual manera
en su poder tres guerreros: Cauquicura, Mallama y Huarina, entre otros.

Para resumir quién fue Maita Cdpac diremos que se le considera como el primer
gran conquistador, pues someti6 al territorio alrededor del lago Titicaca, aplacé la
sublevacién de los Collas y serfa el primer inca que trasladaria a su ejército desde las
alturas de los helados Andes hasta las calurosas costas surefias del Tawantinsuyu.

Por otra parte, se le considera el “inca ingeniero” por la cantidad de trabajos
comunitarios que se realizaron durante su reinado, como los edificios y las mura-
llas, y la construccién del ya citado puente de mimbre sobre el rio Apurimac.

Tras muchas batallas ganadas, Maita Cdpac “fallecié lleno de trofeos y hazafas
que en paz y en guerra hizo, fue llorado y lamentado un afo, segtin la costumbre
de los Incas; fue muy querido por sus vasallos. Dejé por su universal heredero a
Cépac Yupanqui” (Ibidem: 139).

5to rey inca: Cdpac Yupanqui o el emperador de las conquistas y expansiones

En este reinado se planteé el primer problema sucesoral, pues el heredero era
el primogénito Maita, quien no fue cubierto con la borla real porque al parecer
tenia labio leporino, razén por la cual su padre prefirié nombrar como su sucesor
a Cdpac Yupanqui, quien seria contado en los anales de la historia como el quinto
rey inca.

Con el ascenso al poder de Cdpac Yupanqui, el Imperio se harfa mds grande. En
su afdn expansionista anexaria varios territorios llegando hasta el Contisuyu. Apro-
vecharia los “inventos” de su padre y pondria en uso toda una “técnica guerrera’,
que le facilité el trabajo de conquista.

Entre las poblaciones que se anexaron a la expansién incaica estaban las que
pertenecian al valle de Yucay, Cuyumarca, Ancasmarca, la provincia de Yanahuara,
y Mucansa. Por otra parte, conquistaria a los ayamarcas y perdonaria a sus curacas.
Y quizds lo mds relevante que realizé seria la conquista de los quechuas, pueblo que
se rindié ficilmente a la magnificencia de los “hijos del Sol”.
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Segtin algunos historiadores, el emperador Cdpac Yupanquiy su corte hablaban
la lengua aymara, pero seria sélo a partir del sometimiento de los quechuas, que
tomarfan para sf este idioma. En su registro se cuentan otras conquistas como las
de las provincias cercanas al rio Amancay, que tenfan mucho oro y plata. También
bajaron a la tierra caliente de la costa reduciendo algunos valles.

La gloria de este quinto rey inca dependeria en gran parte de las batallas que
librarfa y ganaria su hijo Inca Roca.

La muerte de Cdpac Yupanqui, segtin Cossio del Pomar, llegé cuando éste se
encontraba en una expedicién guerrera: “Créese que murid en una expedicién a la
region selvdtica, sin duda envenenado por las flechas de los salvajes”.

Sin embargo, Garcilaso de la Vega asegura que murié en la quietud de su palacio
donde se encontraba descansando desde hacia algiin tiempo, pues Inca Roca, su
hijo, ya se encargaba plenamente de las cuestiones relacionadas con la guerra. Para
concluir dice lo siguiente:

En esta quietud y descanso falleci6 el Inca Cdpac Yupanqui; fue valeroso principe, digno
del nombre Cépac que los indios en tanto estimaron. Fue llorado en la Corte y en todo
su reino con gran sentimiento; fue embalsamado y puesto en el lugar de sus pasados.
Dejé por sucesor a Inca Roca, su hijo primogénito y de la Coya Mamma Curillpay, su
mujer y hermana... (Ibidem: 161).

6to rey inca: Inca Roca o el gobierno que comenzé los cambios

El nombre de este emperador se puede traducir como “principe prudente
y maduro”. Tomé la borla encarnada tras las solemnidades del entierro de su
padre. Comenzd a reinar partiendo de las ensefianzas del emperador anterior. Hizo
algunas reformas importantes, fundé varias escuelas y decretd algunas leyes antes
desconocidas.

Asi como Maita Cdpac, fue el primer rey inca que instauré un “verdadero”
estado incaico, diferenciando a los “hijos del Sol” de los otros individuos del
pueblo. Inca Roca seria el que pensaria hacer lo mismo con la figura del monarca.
Asi, Inca Roca exigia homenajes no vistos antes en la corte incaica, tales como
la posicién sumisa de los ciudadanos ante el emperador cuando los recibiese,
agachados o arrodillados y descalzos, empleando un tono de voz bajo y humilde.
También se sabe que a partir de su reinado se comenzaria a aplicar el titulo de
“inca”, que significaba “soberano”.

Fue Inca Roca el creador de la “panaca”, una linea de parientes consanguineos
a éste, que deberfa ocuparse para siempre de las momias de sus antepasados. De tal
manera que la “panaca” debia “alimentarla”, vestirla, organizar fiestas en su honor
y contratar a la servidumbre del palacio del inca fallecido.

Sus campanas expansionistas llevaron a los incas més alld de los limites del Tawan-
tinsuyu, sin sufrir ningun tipo de interrupcion. Sus fuerzas guerreras tomarian el
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camino de la Sierra Nevada subyugando naciones como la Tacmara y Quinicalla.
De alli pasarfan a Cochacasa, conquistarfan Curampa, y quizd su mejor opcién
fue doblegar el imperio de los Chancas, gente belicosa que se jactaba de decir que
descendian del le6n, al cual adoraban como un dios. Inca Roca también conquisté las
provincias de Urumarca, Hancohuallu, Uillca, Sullca y Utunsulla, y también sometié
a las ciudades de Muyna y Pinahua.

Durante la ausencia del Inca Roca, los generales Vicaquirao y Apu Maita, diri-
gian las guerras y eran de mucha utilidad para aplacar la rebelién de los mascas,
comandada por el curaca Huasi Huaca.

En relacién a las leyes que Inca Roca establecié podemos comentar:

Que convenfa que los hijos de la gente comin no aprendiesen las ciencias, las cuales
pertenecian solamente a los nobles, porque no ensoberbeciesen y amenguasen la repi-
blica. Que les ensenasen los oficios de sus padres, que les bastaban. Que al ladrén y al
homicida, el adltero y al incendiario, ahorcasen sin remisién alguna. Que los hijos
sirviesen a sus padres hasta los 25 afios, y de allf adelante se ocupasen en el servicio de

la republica (Ibidem: 203).

También se dice que fue el primer monarca que construyd escuelas en el Cuzco,
para que los amautas ensefaran las ciencias a los principes incas y a los nobles en
si, para que éstos conocieran los ritos, preceptos y ceremonias religiosas, las artes
militares, el uso de los quipus; y de igual manera se les ensefiara poesia, filosofia y
astrologfa. Estas escuelas encontraron su mdximo apogeo en los tiempos del gran
Pachactec.

En el reinado de Roca continué la prosperidad del Imperio; se construyeron
escuelas para los nobles, se subi la autoestima de los incas como supremos seres
sobre la tierra, y se gand la veneracién del pueblo complacido.

En su ocaso Inca Roca, poco antes de morir, dijo “De todo lo de aqui abajo
prefiero al hombre sabio y discreto, porque aventaja a las demds cosas de la
tierra.

7mo rey inca: Yahuar Huécac o el que por huir todavia llora lagrimas de sangre

El nombre real de este monarca serfa Titu Cusi Huallpa y se desempenaria
en tiempos de su padre como uno de los generales, quien junto a Vicaquirao, su
hermano, contribuyé en buena parte al engrandecimiento del Imperio en la época
de Inca Roca.

El apodo de Yahuar Hudcac o Yahuar Waca, que significa “El que llora sangre”,
origina dos historias, cuya veracidad no ha podido comprobarse. La primera cuenta
que la madre de Titu Cusi Huallpa, Mamma Micay, habria sido entregada en
promesa de matrimonio a un principe de los ayamarcas, pero esta palabra se verfa
rota luego por el padre de la doncella, quien quiso entregarla a Inca Roca, de tal
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manera que el principe ofendido esperé vengarse, y cuando el nino de Mamma
Micay e Inca Roca cumplié ocho afos, fue raptado. Se dice que lloré “ldgrimas de
sangre” tras verse imposibilitado para defenderse. Lo mantuvieron cautivo varios
afos, se cree que doce, y entonces una concubina del principe se compadecié del
muchacho y lo ayudé a volver con sus padres.

La otra historia dice que lo llamaban asi porque tenia los ojos “ribeteados de
r0jo”. Acota Cossio del Pomar dice que era “probablemente a causa de una enfer-
medad de la vista, o a la hemofilia.”

Desde el punto de vista politico, lo mds sobresaliente que hizo este inca fue bajo
el reinado de su padre, paraddjicamente no en el propio, pues se le acusé de cardcter
débil, sin embargo, esto pudo haber sido tal vez por sobreproteccion.

Yawar Waca es inteligente, pero débil de cardcter, pusildnime, cobarde y sensual. Si la
coca logra calmar, o quizd fomente, periddicamente alucinaciones, delirios de persecu-
cién y profundas depresiones que lo hacen ver peligros en todas partes. Vive aterrado
por vaticinios fatidicos, incapaz de reaccionar ante la fatalidad que lo acecha. Su refugio
preferido es el amor desenfrenado; prefiere las extenuantes caricias de sus concubinas a
la exaltacion de las batallas. Raras veces acompana al ejército en expediciones de guerra;
y cuando lo hace, apenas se le ve fuera de la litera, al brazo el escudo adornado con
figuras geométricas y el casco protector, simbolos del ‘Sapai Inca en campana’ (Cossio

del Pomar, 1969: 61).

Se dice que también Yahuar Hudcac irfa fomentando dentro de su corazén
sentimientos de envidia, miedo y egoismo hacia su hijo Hatum Tapac, quien serfa
un guerrero en ascenso y probablemente llegé a ser un sucesor digno de las insig-
nias de un rey. El monarca y padre se decidiria por dar rienda suelta a sus bajos
sentimientos y “receloso (...) de la popularidad de su valioso hijo”, lo alejarfa de
la Corte manddndolo a los distantes pastizales de Chitapampa, donde el frio, la
soledad, las innumerables privaciones y la dura vida de la montana bravia, lejos de
apaciguar el cardcter osado del principe desterrado, lo llevaria a ser cada dia mds
fuerte, templado y agudo.

El principe Hatum Tupac, recostado en las praderas silenciosas de los pastizales
dedicados a los rebafios del Sol, seria presa de una visién onirica que lo previno
de una rebelidn en contra del reino que presidia su padre. En el delirio, aparecia
un hombre viejo, de barba larga, vestido con un hébito blanco como la nieve, que
mirdndolo fijamente le daria a conocer la profecia que regiria su vida para siempre.
Llegd, entonces, ante su padre y le conté su premonicidn, explicando exactamente
los propésitos de los insurrectos, el nimero de los mismos, y detalles que nadie se
podia explicar, ;cdmo se habia enterado tan minuciosamente del levantamiento
que se fraguaba en contra de la ciudad de Cuzco? Yahuar Hudcac huyé dejando la
ciudad sagrada a la intemperie, desprovista de toda ayuda, a merced de los chancas,
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quienes comandados por el jefe de la tribu huamanga, Anco Waillo, irfan ya sobre
los asideros incaicos, destruyendo todo a su paso.

Cuando los chancas llegaron a las puertas de la ciudad real, se encontraron con
un maravilloso ejército improvisado rdpidamente por el principe, quien estaba a
la cabeza, dispuesto a todo por defender y salvar la base del Imperio. La sangrienta
batalla duraria varios dias, irguiéndose victorioso el ejército Inca, que estuvo refor-
zado por varios soldados quechuas y organizado por canas, y cuzquenos. Esta
batalla fue tan violenta que el campo se tiné de sangre, por ello esta zona pasé a la
historia como Yahuar Pampa: “Llanura de Sangre”.

En el Cuzco, ahogando los sollozos de los prisioneros de guerra, se escucharfan
estruendosos los gritos de jubilo por la victoria obtenida, por la salvacién llegada,
por la ciudad salvada. Mientras que en la litera real entraba triunfante el nuevo rey
inca, el octavo; el principe que una vez fue desterrado y humillado y que a partir
de ese momento responderfa al sagrado nombre de Inca Viracocha, en honor al
dios que le hablé desde sus suefios premonitorios.

8vo rey inca: Inca Viracocha o el precursor

“Convéncete de que eres de esencia divina y te parecerds a Dios. La inte-
ligencia despista. Sdlo la gracia lleva a la iluminacion, a Dios.”
Filosofia Zen

Amparado por la profecia de Viracocha, Hatun Tapac Inca tomé la borla encar-
nada y ascendié al trono dejando en el olvido al viejo inca depuesto, por quien
el pueblo ya ni su muerte lloraba. Viracocha, llevado por la mano de la impetuo-
sidad de la juventud, llevé a cabo una importante labor expansionista bajo la cual
conquistaria las ciudades de Calca y Muyna, extenderia sus campanas hacia el sur
y sureste, e incorporaria a las grandes tribus de los chavin, los chancas y los canas.
Bajo una alianza militar con Cari, el jefe de los lupacas, logré llegar a la tierra de los
aymaraes, con lo cual finaliza la labor expansionista de Viracocha, extendiéndose
asi el Imperio a lo que hoy conocemos como la Republica de Bolivia.

Fue muy importante la incorporacién de los chancas al dominio incaico, ya que
ellos albergaban bajo su mandato la confederacién que agrupaba a los habitantes
de Ayacucho, Vilcas, Huaca, Huamanga y Huancavelica.

Al momento de decidir sobre la sucesion al trono, el ya envejecido rey —como
su padre— se dejé llevar por la preferencia y el amor, despojando de la herencia
legitima a su hijo mayor, Titu Cusi Yupanqui, quien estaba pleno de valentia y
arrojo, decidiendo a favor de Urcén, quien segin se dice, tenia todos los defectos
y ninguna de las virtudes de su padre. Sin embargo, como una vez sucedi6 con
el mismo Viracocha, las amenazas de una inminente rebelion de las tribus de
Huamanga, demostrarian el aplomo y valentia del principe Titu Cusi Yupanqui,
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quien asesorado por los veteranos generales Vicaquirao y Apu Maita detuvo a los
invasores Caquia-Xaquisawana, derrotdndolos tras una sangrienta batalla.

De este modo quedé eliminado casi hasta de la historia Urcén. El valeroso Titu
Cusi Yupanqui subirfa al trono con el nombre de Pachacttec: “El que da nuevo
ser al mundo”.

9no rey inca: Pachacitec o el reformador

“Naci como el lirio y asi me cultivaron. Pero al llegar los

dias de mi ancianidad, cuando me senti débil y se aproximé la
hora de la muerte, me entregué y parti de este mundo.”
Pachacitec

El noveno monarca se podria considerar como un hito dentro de la historia
aborigen, no solamente en el reino de los incas, sino de todo nuestro continente,
pues no en vano el tedrico Markhan lo llamé en una ocasién: “el mds grande
hombre que ha producido la raza aborigen de América”. Sus continuas reformas,
sus grandes hazanas militares, sus reglas morales y hasta sus incursiones en el campo
de lo politico y teatral, lo llevarian a ser ciertamente el “Reformador” del mundo
de los Incas.

Entre las numerosas conquistas que se sumarian a la gloria de Pachacttec,
estaban aquellas que por mandato de ¢l mismo comandarian tanto su hijo Cépac
Yupanqui, como las que posteriormente guiaria su hijo predilecto Tapac Yupanqui.
Las provincias de Jauja, Marcauillca, Llacsapallanca, Tarma, Pumpu, Cajamarca,
Yampu, los valles de Ica, y Chinca, entre otras; igualmente, a las numerosas provin-
cias y tribus que de una u otra manera se sumarfan a la confederacion del imperio
Inca, se conté la famosa cultura chimd, donde su capital Chan-Chan y sus innu-
merables y maravillosos pescadores pasaron a constituir un verdadero patrimonio
para los incas.

Por lo tanto, se dice que Pachactitec aumenté el Imperio en mds de 130 leguas
de largo, y de ancho todo lo que se encuentra desde la Sierra Nevada hasta el mar.
Serfa el primer monarca inca que llegé a las orillas del mar; toda esta distancia
abarca aproximadamente 60 leguas este-oeste.

Por algo se le llamarfa “El Reformador” a este noveno inca. El constituyé un
verdadero cambio para el todo el Imperio. Fundaria muchos edificios destinados
al Sol, casa de las virgenes, posadas, escuelas tanto para los soldados como para
los nobles, pueblos de advenedizos en tierras que antes habian sido estériles e
“incultas”, y que luego se convertirian en fértiles y abundantes mediante la cons-
truccién de sistemas de riego. Decoraria bellamente la ciudad del Cuzco. También
dictarfa muchas leyes entre las cuales se pueden citar las mds importantes:
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El que mata a su semejante, necesario es que muera; por lo cual los Reyes antiguos,
progenitores nuestros, instituyeron que cualquier homicida fuese castigado con muerte
violenta, y nos lo confirmaron de nuevo.

En ninguna manera se pueden permitir ladrones; los cuales, pudiendo ganar haciendo
con honesto trabajo y poseerla con buen derecho, quieren mds haberla o robando, por
lo cual es muy justo que sea ahorcado el que fuese ladrén.

Los adulteros que afean la fama y la calidad ajena y quitan la paz y la quietud de otros
deben ser declarados por ladrones, y por ende condenados a muerte sin remisién
alguna.

Los jueces que reciban a escondidillas dddivas de los negociantes y pleiteantes deben
ser tenidos por ladrones y castigados con muerte, como tales.

Los gobernantes deben advertir y mirar dos cosas con mucha atencién. La primera, que
ellos y sus stibditos guarden y cumplan perfectamente las leyes de sus reyes. La segunda,
que se aconsejen con mucha vigilancia y cuidado para las comodidades comunes y
particulares de su provincia. El indio que no sabe gobernar su casa y su familia, menos
sabrd gobernar la republica; este tal no debe ser preferible a otros (Ibidem: 98).

Ademds de estas leyes, Pachacttec también dictaria reglas morales, entre las

cuales se pueden citar:

La envidia es un gusano que roe y consume las entranas de los envidiosos. El alcoho-
lismo, la célera y la locura, son compafieros de ruta, pero las dos primeras son volunta-
rias y modificables, mientras que la tercera es permanente. El hombre noble y valeroso
se le reconoce por su paciencia en la adversidad (Idem).

Otro de sus logros fue la fundacién de una universidad para la nobleza, con

una academia de ciencias llamada Yachgayhuasi, y un observatorio solar llamado
Intihuatana, entre otros. También lograria el perfeccionamiento de los quipus a
través de una mejor ensefianza y especializacion a los quipucamayoc(1). Por otra
parte, se puso en préctica la institucion del mitimde o mita. Aumentaria el nimero
de almacenes de aprovisionamiento para el ejército en caso de guerra o cualquier
otro imprevisto de cardcter natural. Acelerd la distribucién de ayudas al pueblo en
general, dando mayor importancia a los ancianos, viudas y huérfanos.

1

En la organizacién socio-econémica incaica, el quipucamayoc era el equivalente a un funcionario publico
actual, una suerte de contador enviado directamente por el dios del Sol, Inti, para que se encargara de eva-
luar y cuantificar las riquezas, a través de un complejo sistema numérico basado en anudar en largas tiras
de cuero diferenciadas por colores, y en el que también se registraba la tasa demogréfica y de produccion

(N. del E.)
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Pachactitec también reformaria la religién. En un concilio de sacerdotes sefial6
tres fallas fundamentales de la omnipotencia de Inti. Primero senalaria que “el Sol
no es un dios omnipotente, pues sus rayos calientan sélo a algunos, mientras que
los demds sufren de frio”. En segundo lugar que “el Sol no debe ser perfecto, pues
jamds debe descansar; siempre debe seguir su recorrido en el cielo.” Y por tltimo
que “el Sol no puede ser omnipotente si la mds pequena de las nubes oculta su
faz.” De suerte que, bajo otro concilio en el Coricancha, el Inca propondria la
renovacién al culto de Kon Ticsi Viracocha quien ya era exaltado en varias regiones
del Pert como creador, haciéndolo exaltar también entre el tratamiento de los
nobles.

Después de tantas reformas, tantas conquistas, tantos logros del Imperio bajo
los treinta afios del reinado de Pachacttec, el inca lega el trono a su hijo Tapac
Yupanqui como nuevo soberano del Tawantinsuyu, retirindose a descansar en la
tranquilidad de su palacio.

10mo rey inca: Tapac Yupanqui o los primeros sintomas de una mirada al
pasado

Heredaria Tapac Yupanqui las grandes dotes guerreras de su padre y de igual
manera su sabiduria, por esta razén pasaria a la historia con el nombre de Tapac
Yaga: “Padre Resplandeciente”.

Entre las conquistas territoriales de Tapac Yupanqui estaria, por ejemplo, el
territorio de los cafaris, que acercaria el Imperio a los limites de los quitus, y poste-
riormente llevaria al reino a la posesién de la ciudad de Quito. Construyé con la
ayuda de los chimd, balsas de madera liviana que llevaron a la conquista de la isla
de Pund, zona cercana a Guayaquil (Ecuador). De igual manera, esta expedicién lo
harfa descubrir las islas Hahuachumbi y Nina Chumbi, donde encontré personas
de piel negra. Conquist6 la zona de los limites del Paraguay, en la regién de los
Charcas. Los habitantes de Tucumadn se sometieron a las 6rdenes del inca, asi se
extenderfa el reino a los limites de Argentina. En dicho encuentro aumentarian las
ansias de poder del rey inca al oir de la tierra prometida que estaba en manos de los
bravos araucanos; mandaria entonces a un ejército encabezado por su hijo Sinchi
Roca II a esa regién de Chile; pero en su campafa a ese territorio se encontrd a su
paso, junto a orillas del rio Maule, a los fortisimos araucanos quienes le cerrarian
el paso a las ambiciones del imperialismo inca. También bajo el reinado de Tapac
Yupanqui comenzaria la lucha contra los caras, con el enfrentamiento del 14to de
los scires: Hualcopo Duchisela.

En cuanto a los logros desde el punto de vista econdmico, social, politico y
educativo, seguirfan en ascenso aunque no tan exorbitantemente como en los
tiempos del anterior emperador. Era de suponerse que dichos logros no seguirian
de igual manera ya que el modo de pensar de Tipac Yupanqui no les permitié un
desarrollo masivo, pues ¢l era de esas personas que pensaban que la mejor manera
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de mantener la paz de un gobierno era someter el pueblo a los designios del jefe. Por
ejemplo, decia en una ley que dictd: “Al pueblo no es licito darle educacién, porque
como gente baja no se llene y ensoberbezca y apoque la republica”. Asi estableceria
la institucién del Yanacona, ley que lejos de darle al pueblo una mejoria, lo sometia
a la esclavitud y lo privaba completamente de la libertad. La clase yanacona serfa:

Algo semejante a la distribucién del trabajo y el servicio militar llevados al 4mbito de la
politica nacional. Bajo la aparente necesidad de intercambios culturales para fomentar
la unidad de la conciencia nacional, esta ley viene a interferir con lo mds intimo de la
libertad individual. El pueblo deja de ser fuente original de la politica como sintesis de
voluntad y obediencia, lo que es un indudable sintoma de decadencia (Ibidem: 112).

El Yanacona, entonces, habia sometido al pueblo y sus descendientes a una
servidumbre perpetua, apartdndolos de la sociedad y de la ley, ignorados de las
estadisticas y hasta del mundo mismo.

Tapac Yupanqui, enfermo, pasé los dos dltimos anos de su vida en los jardines
de Chita. Después de un reinado de 22 anos dejarfa a uno de sus hijos como sucesor
en el imperio del Tawantinsuyu.

11mo rey inca: Huaina Cépac o el debatir entre la inteligencia y el amor

Huaina Cépac ascendié al poder siendo atin muy joven. Segtin Stingl, el verda-
dero sucesor al trono era el primogénito Amaru, pero con intrigas palaciegas la
decision seria otra. Segin Cossio del Pomar, el ascenso de Huaina Cépac al poder
serfa perfectamente legal; senala inclusive que al que se le habia prometido el trono
era a Amaru, quien ni siquiera era hijo de la Coya. Por ello, este principe se reve-
larfa contra Huaina Cépac, lo que constituyé el primer levantamiento en contra
de un rey en la historia del Tawantinsuyu. Luego de este obstdculo, el nuevo inca
sufrié otra rebelién, pues un grupo de curacas, en desacuerdo por su corta edad,
decidieron nombrar a un regente para que lo sustituyera en el cargo mientras él
tuviera edad suficiente. Este intento fracasé.

Huaina Cépac llevaria a cabo muchas conquistas que agrandaron el Imperio
desde muchos puntos de vista. Por primera vez en la historia, la capital del Imperio,
Cuzco, se verfa pricticamente relegada a un segundo plano, pues el inca, llevado por
sus impetus amorosos, cambiaria su residencia a la ciudad de Quito, convirtiéndola
en una segunda capital. Por primera vez en la historia del Tawantinsuyu el Imperio
se debia mirar a través de dos ojos, y eso, indudablemente, no era bueno.

Entre las conquistas que podemos sefalar se encuentran la de los valles de
Pacasmayu, Tampiz, Collque, Cintu, Tucmi, Sayanca, Mutupi, Puchiu y Sullana
y las naciones de la provincia de Manata. Entraria en batalla contra los chachapo-
llas, pero sus tropas regresarfan derrotadas y con la extrafa noticia de haber visto
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unos “hombres blancos y barbudos”, fenémeno del que por primera vez se tenia
conocimiento.

Huaina Cépac en sus descos expansionistas decreté una movilizacién general
para tomar el antiguo reino de los caras, regresando triunfador a los pocos dias a
la ciudad de Quito. Pero, quizds la mds importante de las batallas que libré este
inca fue la que se desaté cuando los pueblos de Cayambo, Cochasqui y Pifo del
territorio de Coranque, se revelaron contra los incas:

Y tanta fue la sangre de los muertos que cayeron, que, como en la Iliada, en arroyos
corrié la sangre en la negra tierra. Y tan enojado estaba dellos el rey tirano porque se
pusieron en armas porque querfan defender en tierra sin reconocer subjeccién [que]
mandé todos suyos que buscasen todos los mds que pudieron ser habidos; y con gran
diligencia los buscaron y prendieron a todos, que pocos se pudieron dellos escabullir; y
junto a una laguna, que alli estaba, en su presencia mandé que los degollasen y echasen
dentro y tanta fue la sangre de los muchos que mataron que el agua perdié su color, y
no se vefa otra cosa que espesura de sangre. Hecha esta crueldad y gran maldad, hizo
Huaina Cépac comparecer a los hijos de sus victimas y mirdndoles les dijo: Campa
mana, pucula huambrona, que quiere decir, ‘vuestra nacién ya no es fuerte, todos sois
muchachos’. Hasta hoy a esta gente se les llama guambraconas. Fueron muy valientes; y
a la laguna la quedaria el nombre de Yahuarcocha (Lago de Sangre) (Cossio del Pomar,

1969: 141-142).

Luego conquistaron el golfo de Guayaquil, aumentando el territorio del Tawan-
tinsuyu en un millén de kilémetros cuadrados (1.000.000 km?). Para que nos
hagamos una idea de estas dimensiones, estarfamos hablando de los actuales terri-
torios de Francia, Holanda, Bélgica, Italia y Espafa juntos, con un litoral de mds
de siete mil kildmetros de extensién (7.000 km).

En otro orden de ideas, quizds el error més grave de Huaina Cépac fue dejarse
llevar por sus sentimientos. El rey se dejé envolver por las suaves manos de la joven
princesa Paccha Duchisela, hija del rey de Quito, quien fue asesinado por orden
del mismo Huaina Cépac en el sitio de Otavalo.

Pasados afios de luchas y conquistas, Huaina Cdpac se dedicé a la tranquilidad
que le brindaba su palacio, y sélo pensaria en seguir la administracién del Imperio
con el mejoramiento de los mitimdes y con la construccién de nuevos palacios y
templos dedicados al Sol. Darfa una tltima revisién al Imperio, recibiendo durante
todo el viaje, miles de ovaciones y manifestaciones de alegria y respeto. Quiso, en
su recorrido, llegar a la ciudad del Cuzco, pero no fue posible: una extrafia enfer-
medad acompanada de continuas fiebres lo aquejaban, y seria su gravedad la que
lo haria regresar a su hogar en Quito para tratar de curarse. Sin embargo, el mal ya
no tendria cura, y viéndose el inca cercano a la muerte, sabia que debia nombrar
un sucesor para su trono.

35



JENNY GONZALEZ MUNOZ

Y alli fue, cuando precisamente flaqueando en un mar de sentimientos y
pasiones, el rey mds honrado, festejado y querido que haya podido tener el Tawan-
tinsuyu, daria el paso decisivo, sin saberlo, al cataclismo que trajo consigo la caida
total del Imperio. Huaina Cépac decidiria en su lecho de muerte, dividir al reino en
dos partes, cada una regida por un soberano diferente. Era imposible que brillaran
dos soles en un mismo cielo.

Huaina Cépac quiso devolver el reino que les habia quitado a los caras, otor-
gdndole a su hijo predilecto, Atahuallpa, la parte norte del reino con Quito como
la capital; y la otra parte, hacia el sur, con Cuzco como capital, a su hijo mayor y
a quien tenfa afios sin ver, el heredero Hudscar.

Haciendo un esfuerzo supremo ordené que su cuerpo fuera llevado al Cuzco, para
ocupar en Coricancha el sitio que le correspondia junto a sus antepasados; pero su
corazén debia quedar en Quito, junto a todo lo que amaba, en el santuario del Sol
edificado por él mismo en la cima del Yavirac, y en donde luego deberia descansar el
cuerpo de su amada Paccha (Carrién, 1966: 67).

12mo y 13ero reyes incas: Hudscar y Atahuallpa o de cémo anochecié en la

mitad del dia

La historia de Hudscar y Atahuallpa es muy compleja porque en ella se han visto
indudablemente involucradas muchas hipétesis, algunas de ellas bastante dudosas,
ya que aqui entran a escena dos factores muy importantes que logran envolver la
historia en un matiz que a veces se torna confuso; nos referimos a la “guerra civil”
que se desarrollarfa en el Imperio unos anos después de la muerte de Huaina Cépac
y las consecuencias que trajo todo esto; la otra es la presencia de los espanoles que
llevarian en sus manos la misién conquistadora. Ambos factores los explicaremos
detalladamente.

Aproximadamente unos cinco afios después de la muerte de Huaina Cdpac, la
supuesta paz que reinaba en el Imperio se veria cortada por una serie de incidentes
que protagonizaron indistintamente tanto Hudscar como Atahuallpa. Las hipétesis
antes sefialadas suponen, por una parte, que a Hudscar le tocaba por herencia la
sucesion al trono, pues era hijo de la coya legitima. Sin embargo, es bueno recordar
que esto no tenfa efecto ya que existia un testamento dictado por el rey en su lecho
de muerte, y bien se sabe que el tinico que podia nombrar sucesor al trono era
precisamente el propio rey. Por lo tanto, la legitimidad de cuna de Hudscar y su
filiacién directa al trono quedaria sin efecto.

La guerra civil comenz6 en el momento en que ambos dirigentes del Tawan-
tinsuyu no frenaron sus impetus politicos, de suerte que, decidieron cada uno por
su lado, comenzar lo que serfa posteriormente una guerra fratricida.

Hudscar, ya tenfa sobre si la mancha oscura de los malos augurios, pues en el
Inti Raimi que se realiz6 para celebrar su coronacién, sucedieron, como veremos
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mds adelante, cosas funestas. Tenia, no obstante, a su favor muchos de los curacas
del reino del Cuzco, pues ellos lo habian visto nacer y crecer.

Por su parte, Atahuallpa tenia el apoyo de todos los capitanes y generales que
habian servido al rey Huaina Cdpac, entre los que se contaban Calcuchima, “el
primer capitdn de los indios”, Ruminahui, Sotauno y Quizquiz.

Atahuallpa posee la majestad y la bravura de los auténticos soberanos. De mediana
estatura, algo grueso, su porte es digno y su rostro taciturno, tan grave como los de los
ancianos que lo rodean, increiblemente arrugados, inclinados en actitud de momias.
Atahuallpa casi siempre con la mirada baja, parece absorto en contemplar los tapices
donde un mundo sideral se transforma en geometria de colores sombrios enredada en
simbolos y tétem (Cossio del Pomar, 1969: 150).

Teniendo cada uno de los adversarios buenos ejércitos y las mismas ansias de
poder, declararon una batalla que acabé no s6lo con la muerte de uno de ellos, sino
con el Imperio en si. Serfa la guerra y no otro factor, la que le daria importancia
suprema, y por lo tanto, fuerza suficiente, a la expedicién de los espanioles.

La tormenta va a desatar sobre el Imperio del Tawantinsuyu la guerra civil que consu-
mard su destruccidn, y preparard su entrega a los hombres blancos que traen armas
de fuego, dogos y caballos, animales desconocidos, y corazones duros como rocas

(Idem).

La batalla se desataria paralelamente al fuego de los espanoles y ambas partes
tendrian continuas noticias tanto de uno como de otro lado de la historia. Las
tropas de Atahuallpa comenzarian la victoria desde el principio. Tuvieron la gran
ventaja de contar con un dirigente hdbil que posefa mucha experiencia en las cues-
tiones de la guerra, pues Atahuallpa habia acompanado a su padre a lo largo de toda
su campafa, mientras que para Hudscar eran sus primeras ocasiones.

Poco a poco Atahuallpa se fue aduenando del sitio de Cuzco, mientras que sus
generales exterminaban a los cafaris, en franca venganza a sus muertes en Tumi-
bamba. Tras la derrota que sufrieron las fuerzas aliadas a Hudscar en Cotabamba
junto al rio Apurimac, decidieron estos tltimos dar la tltima batalla en el Cuzco.
Asi que al dia siguiente, jugarian el todo por el todo, pero una estrategia militar
comandada por Calcuchima y Quizquiz donde simulaban una retirada, harfa caer
en el engafio al bando contrario, logrando hacer prisionero al mismo Hudscar,
arrancédndolo de su litera. En este sitio fue

la nobleza masacrada sin piedad, cinco jefes principales de Hudscar, tres generales y dos
sacerdotes son ejecutados, otros son obligados a arrancarse las pestanas y las cejas en
sefial de acatamiento al nuevo emperador, y Hudscar salva la vida gracias a su origen

divino (Ibidem: 153).
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A partir de este momento, el rey Atahuallpa s6lo se llenaria de glorias y virtudes,
y lograria, aunque por muy poco tiempo, el dominio completo de las “cuatro partes
del mundo”. Lo que sucedié después seria el resultado de una serie de factores: la
ignorancia, la supuesta superioridad de los espafioles por su cardcter de “emisa-
rios de un mundo civilizado”, el fanatismo religioso en manos del cura Valverde,
la mezquindad, el vasallaje, la lujuria, y en fin, todo aquello que encierra una
conquista, mds alld del asesinato y la burla.

Atahuallpa desde su prision en Cajamarca mandaria a dar muerte a su hermano
Hudscar, porque constitufa un verdadero peligro para sus logros politicos. Mien-
tras, los espafioles planeaban, por su parte, su muerte, y él mismo, sin saberlo, se
hundia cada vez mds en las sombras. El oro (cori) que una vez fuera rayo del Sol
y alegria de un pueblo, en ese dia fue triste leyenda que masacraria la cultura, la
religién y la vida de ese mismo pueblo que una vez lo amé.

Lo que sigue es la vergonzosa historia del asesinato del tiltimo verdadero y digno
“hijo del Sol”, el 29 de agosto de 1533, siendo tan grande la tristeza que “anochecié
en la mitad del dia”.
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El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

Los incas alcanzaron algunos adelantos para su época en distintas ramas del
conocimiento, entre ellas, la astronomia, la medicina, la geometria, la aritmética
y las artes.

Aritmética

En la aritmética estaba presente la existencia de los quipus, que constitufan el
tnico medio de conocer los hechos histéricos del Imperio.

Con nudos y piedras en cordeles de diversos colores y tamanos, marcan aconteci-
mientos, datos estadisticos, batallas, cosechas y expediciones. Cada cosa indica su
lugar en las cuerdas. Las unidades estén colocadas en la extremidad inferior del hilo,
las decenas algo mds arriba y asi sucesivamente... Cada cordén tiene significado que
corresponde a un determinado color: el amarillo representa el oro; el blanco la plata;
el rojo la guerra y todo lo que a ella se refiera; el verde las sementeras y otras multiples
combinaciones que expresan objetos o sucesos. Una cuerda roja sobre un kipo relativo
a una conquista, indica el ejército imperial, y una cuerda verde el ejército enemigo; los
nudos en la primera unidad representan el nimero de soldados del Inca, en la segunda
el niimero de adversarios (Cossio del Pomar, 1969: 23).

Los quipus servian para un sinfin de cosas. Como medio de comunicaciéon
a larga distancia, como instrumento estadistico del reino, llevando censos de la
poblacién: nacimientos, muertes, enfermedades, trabajos. Ademds, servia como
registro histérico de los acontecimientos ocurridos en el Imperio; no en vano ha
sido catalogado como una forma de literatura y escritura muy especial.

Astronomia

Los incas construyeron observatorios para trabajar en lo relativo al curso del
Sol. Los astrénomos incas observaron el recorrido solar por el universo, puesto
que pensaban que era el Sol el que se movia y no la tierra. También contemplaban
el movimiento planetario de Venus, Mercurio y Saturno; y las constelaciones de
Libra, Virgo, Géminis y la Cruz del Sur, entre otras. Entre los observatorios donde
estudiaban el movimiento de los diferentes cuerpos celestes estaban, por ejemplo, el
dedicado akilla, investigando la traslacién mediante un killarmi o “roca de la luna”,
ubicado en una de las colinas proximas al Cuzco. Otros de estos observatorios
fueron los famosos Intihuatanas o “lugares donde el Sol queda detenido”, que
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siempre estaban labrados en roca y en el centro [tenfan] un pequefio pilén de piedras,
un gnomdn, que por su sombra sefialaba ‘la hora. Al mediodia (exacto) el gnomén no
arrojaba sombra, se iba acortando en la mafiana y en la tarde se iba alargando. Estos
observatorios astronémicos —mejor dicho, solares— estaban difundidos por todo el
Pert (Stingl, 1982: 300).

Dividian el afo en doce meses, los cuales revestian gran importancia, pues eran
los que marcaban cada una de las fechas en las que se debian celebrar las diferentes
ceremonias relacionadas con la siembra y las diversas consagraciones del raimi
(mes de la cosecha del maiz). Asi se tendrian por ejemplo, durante el primer mes
del afo, el llamado Cépac Raimi (fiesta grande), en el que se plantaban la papa
y la quinua, y se daba lugar a la “fiesta de la madurez” de los jévenes. El segundo
seria el “mes de la madurez”, en el cual se celebraban los sacrificios de llamas ofre-
cidos al dios solar Inti. El tercero, llamado “de la madurez”, era ofrecido también
al Sol con sacrificios de marsopas. Con la llegada de la primavera, se celebraba el
cuarto mes “de la madurez de las flores”. El quinto era el de la “cosecha principal”.
Luego iria el mes en el que se celebraria la fiesta mds importante entre los incas, el
Inti Raimi. Después le seguia el mes del “tiempo de descanso”. El noveno estaba
destinado al “tiempo de la gran limpieza”. El décimo mes dedicado al “tiempo del
agua’, por aquello del invierno que venfa. Y el tltimo, se llamaba Aya narca raimi,
que corresponderfa mds o menos a “fiesta de los muertos”.

Los incas contaban los meses de una luna nueva a otra, y como vimos, cada
uno tenfa un nombre (lo cual no pasaria con los dias de la semana), es por ello que
llamarian killa a los meses, mientras que al afio lo llamarian huata.

Medicina

En lo que a medicina se refiere, practicaban diferentes tipos de curacién como el
drenaje de heridas para aliviar un dolor muy intenso, y empleaban la leche del 4rbol
llamado mulli para sanar heridas recientes. La purga serfa muy generalizada y la
usarfan para librarse de males estomacales. Utilizarian en las operaciones diferentes
tipos de instrumentos “clinicos’; de hecho, practicaban peligrosas operaciones de
crdneo con gran éxito, empleando diversos narcéticos como sedantes.

La yerba o mata que llamaban chillca, calentada en una cazuela de barro hace
maravillosos efectos en las coyunturas donde ha entrado frio... De la yerba o planta
que los espafoles llaman tabaco y los indios sairi, usaron mucho para hacer cosas.
De las virtudes de esta planta han experimentado muchas en Espana, y asi le llaman
por renombre a la yerba santa. Otra yerba que alcanzaron admirabilisima para los
ojos lldmanla matecllu (Inca Garcilaso de la Vega, 1985: 111).

La geometria era de gran utilidad para la medicién de tierras, lo cual se harfa
por medio de piedras pequenas y cordeles. En lo referente a la geografia dibujaban
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con buena exactitud cada nacién, pueblo y provincia perteneciente al Imperio. De
igual manera esbozaban los cerros, las quebradas, rios, acequias, arroyos, y en fin,
todo aquello que fuera parte de su territorio.
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El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

Un teatro sin texto o de c6mo los incas dominaron las artes escénicas por medio
de una teatralidad llena de esplendor estético

En todas las practicas seudo-teatrales que los incas representaban, encontramos
varios aspectos implicitos relacionados con el placer, la estética y el poema dramd-
tico, en una suerte de juego entre lo ceremonial, lo festivo y lo religioso, donde
el placer estaba vinculado a la ilusién entremezclada con la transformacién de la
realidad que exige el teatro mismo. Asi, éste y la realidad se unen para dar como
resultado la satisfaccion del espectador en una suerte de “catarsis” intimamente
ligada al placer de la fe y lo estético, unido todo a la naturaleza como escenario, a
lo estético como representacion, y a lo religioso-ceremonial como tema.

Los incas posefan una cultura caracterizada por la realizacién de celebraciones
ceremoniales y fiestas, en las cuales tal vez sin saberlo, se estarian dando expresiones
culturales muy arraigadas a la teatralidad. Los incas elaboraron la escenificacién
de la historia que querfan dar a conocer, pero no a partir de un texto escrito. No
tenfan didlogos preestablecidos, aunque si contaban con una situacién ya planteada
que partiria de un punto y pasaria por diferentes etapas hasta su culminacidn,
respetando un orden predeterminado. Sin embargo, la teatralidad inca estaba
mds vinculada a lo visual con grandes escenarios preparados para las ceremonias o
fiestas, en un despliegue estético verdaderamente fantdstico.

Para el investigador Pavis la teatralidad, es

el teatro menos el texto, es un esplendor de signos y de sensaciones que se construye
en la escena a partir del argumento escrito, es esa especie de percepcién ecuménica de
artificios sensuales, gestos, tonos, distancias, sustancias, luces, que sumerge al texto en
la plenitud de su lenguaje anterior.

Este concepto de teatralidad encajé perfectamente con lo que realizaban los
incas precolombinos en sus ceremonias y fiestas religiosas o en otro tipo de mani-
festaciones como la transportacion del rey Inca, la cacerfa real, algunas danzas
y ciertos poemas susceptibles de ser dramatizados. Esa especie de juego entre lo
real y lo ficticio, entre el mundo que existe y el que no existe, todo unido en una
sola escena, en un solo sentir, representa la unificacion de los elementos teatrales
de una expresién cultural, llevados a su maximum como enriquecimiento visual
al receptor, dejando aflorar los tonos, las sensaciones, las distancias, el lenguaje
actoral.
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Teniendo en cuenta que el teatro es

el lugar donde el puiblico observa una accién que se le presenta en otro lugar, el teatro,
en efecto, es sin duda un punto de vista respecto de un acontecimiento: una mirada,
un 4ngulo de visidn y de rasgos dpticos, lo constituyen. Sélo por el despliegue de la
relacién entre la mirada y objeto observado se transforma en el lugar donde tiene la
representacién (Pavis, 1983: 469).

La teatralidad es, entonces, un elemento que se constituye dentro del theatron.
Con su juego de gestos, luces, escenografias, tonos, colores y estados, se va trans-
formando en una iconografia que estd evocando al texto y a la escena, traslada de
época y lugar al pablico que embebido se deja zambullir en las aguas de lo irreal.
El personaje y el actor se convierten en uno solo y lo artificial de lo representado
se adhiere a la realidad en lo tangible.

La teatralidad en las ceremonias y fiestas incaicas permite considerar como real
al mundo creado por la escena, donde los “actores” junto con los escenarios, insta-
larfan la situacion introduciendo el elemento visual de la escena, en concordancia
con las acciones que se desarrollen dentro del drama.

En conclusién, podemos decir que la cultura precolombina incaica permitia
la creacidn de expresiones de la teatralidad, que aun cuando no era teatro propia-
mente dicho, si serfan representaciones conectadas a lo visual donde se entrecruza-
rfan elementos de escenografia, iluminacién (natural en este caso), gestual, etc.

En cuanto a la expresién teatral, ésta se da desde lo profundo del alma, es
decir, de adentro hacia afuera, del que la concibe o la hace sentir. En tal caso el
mds cercano a este rol es el actor pues él va a “interpretar al poeta a través de su
actuacion, revelarnos sus intenciones mds secretas, hacer emerger a la superficie las
perlas que se esconden en la profundidad” (Ibidem: 207).

En el caso de las fiestas y ceremonias incaicas, los amautas, el Inca rey, el prin-
cipe, y los sacerdotes como actores principales eran representados a través de la
expresion gestual y corporal. La forma de moverse desde lo alto de las inclinadas
escaleras de los templos, la expresién de sus rostros y sus cuerpos cuando hundian
el cuchillo de pedernal en la llama machorra, todo esto en conjuncién con el efecto
visual de la sangre, la chicha corriendo de mano en mano, y la ostenticidad aurifera,
darfa definitivamente un espectdculo a la vista muy ligado a la teatralidad.

Entre ceremonias, leyendas y cantos o de cémo los incas celebraban sus rituales

Los incas, como todas las culturas que ha desarrollado el ser humano, realizarian
diversos tipos de ceremonias y fiestas para llenar de encanto cada una de las etapas
mds importantes de sus vidas. Asi podemos encontrar una docena de ejemplos de
ceremonias que revestirfan, cada una, un motivo diferente. Por ejemplo, las cere-
monias rituales relacionadas con el aspecto religioso en cuanto a la creacién del

48



El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

hombre y concretamente de los incas. Entonces podemos citar aquella leyenda en
la que se veria envuelto posteriormente el octavo gobernante inca, Viracocha:

después de ahuyentar las tinieblas de la tierra se compadece de la barbarie en la que
vivian los peruanos y ordena al Sol que envie a dos de sus hijos, los llamados Manco
C4pacy Mamma Ocllo, esposos y hermanos, para redimir de la ignorancia a los pueblos
de América (Cossio del Pomar, 1969: 15).

Asi comenzaria a poblar una vez mds, el Dios Supremo, aquella tierra que antes
habia llenado de gigantes “brutos e inservibles”. Ahora sélo habria de dejar el
modelo de varias personas y algunos animales esculpidos en barro para comenzar
de nuevo el mundo que antes habia creado. “Entonces creé una raza nueva del
tamano de él mismo, para reemplazar a los gigantes que habfa destruido. Primero
dio al mundo haciendo que el Sol y la Luna surgieran de la isla de Titicaca” (Von
Hagen, 1970: 30). De esa manera modelé los nuevos seres vivientes que poco a
poco irfan extendiendo su aprendizaje por todos los corredores del planeta entero
del Tawantinsuyu. “Entonces les dio a los hombres sus ropas, lengua y cantos, y
les ordené que descendieran a poblar la tierra” (Idem).

Luego el mismo Viracocha bajaria a la tierra para ver el avance que habia hecho
su obra. Pero seria castigado y vapuleado por los mismos a los que les habia dado
la vida, de tal manera que el Dios Kon Ticsi Viracocha, lleno de ira y decepcidn,
acometié en contra de los pobladores de aquellos sitios manddndoles un gran
incendio y luego una gran tempestad para acabar con lo que atin no servia. Pero
las stplicas profundas y dolorosas de aquellas personas le llegarian al corazén
logrando su perddn y salvando sus vidas. A cambio de lo cual los fieles comenza-
rian, entonces, a adorarlo con waka, templos y lugares diversos de reflexion.

Cuando las aguas se hubieron retirado y el suelo se volvi6 a secar, Viracocha continué
su obra creadora. Descendié a un lugar a orillas del lago Titicaca llamado Thiahuanaco
y vivid, seglin la leyenda, en la isla de Titicaca, en medio del lago del mismo nombre.
Luego el creador produjo el Sol y, después de él, otros cuerpos celestes: la Luna, el
planeta Venus y todos los astros, estrellas y constelaciones. Finalmente intenté nueva-
mente la creacién de la raza humana (Stingl, 1982: 269).

Luego, Viracocha, conforme ya con el esplendor de la naturaleza que lo rodeaba,
junto a la fe y la sabiduria de sus hombres, se sumergié en las aguas del lago que
le vio brotar, feliz de todo lo que habia construido. Antes de desaparecer dijo a los
pobladores que volveria en algtin momento. Esta leyenda, los incas la representa-
rian a lo largo de toda su historia con los cambios de acuerdo a la época, pero en
si la trama siempre serfa la misma.

49



JENNY GONZALEZ MUNOZ

Otra leyenda mitoldgica que envolveria la religiosidad del mundo incaico seria
la relacionada con otra entidad suprema, Pachacdmac. En los incas, y esto se vio
en innumerables obras de arquitectura, orfebreria y cerdmica incaica, se mantuvo
siempre presente el mito de esta deidad.

Pachacdmac aparece luego de que la dnica mujer que poblaba el mundo, fuese
embarazada por el Sol, que la vio sola, desamparada en un lugar donde no habia
nada de comer. Entonces, el dios, también hijo del Sol, Pachacdmac, sentiria celos
de aquel hermano que habia nacido siendo humano, y sin atender las saplicas
desesperadas de la madre, lo despedazd, pero para que no pasara algo similar nueva-
mente por causa del hambre y la escasez de alimentos, Pachacimac

sembrd los dientes del difunto y nacié el maiz, semilla que se asemeja a los dientes;
sembrd las costillas y los huesos, nacieron las yucas, raiz que tiene proporcién a lo largo
y blanco como los huesos, y las demds frutas de esta tierra que son raices.

De la carne procedieron los pepinos, pacayas, y lo restante de los frutos y drboles, y
desde entonces ni conocieron el hambre ni lloraron necesidad debiéndosele al dios
Pachacdmac el sustento y la abundancia; continuando de suerte su fertilidad de las
tierras, que jamds ha tenido con extremo hambre la posteridad de las yungas... (Cossio

del Pomar, 1969: 15).

Al citar ambos mitos lo hacemos con la finalidad de ubicarnos en la “raiz” de
casi todas las ceremonias que los incas realizaban a lo largo del afo, la mayoria
revestidas de un cardcter absolutamente religioso, como la fiesta dedicada al Sol,
el Int Raimi, quizds la mds importante. A partir de la presencia mitoldgica de
Viracocha y Pachacdmac nacid, por asi decirlo, la necesidad de “orar” y rendir
culto a todo aquello que significase deidad, religidn, creencia, fe. Y seria entonces
cuando nacerfa la cancién y el poema.

Para entender con mayor profundidad la relacién entre las fiestas celebradas
por los incas y la expresién de la teatralidad, seria conveniente analizar algunos
conceptos y su incidencia en las representaciones que se harfan de la leyenda de
Viracocha, Pachacdmac y de los poemas dramdticos.

En las fiestas ceremoniales incaicas, este aspecto teatral se presenta como una
constante dentro de su significacién social. Muchas ceremonias representan situa-
ciones dramdticas donde no se consideran detalles como la escenografia, una
iluminacién determinada, vestuarios disenados solamente para ese momento o la
disposicién de las personas dentro del escenario, caracteristicas propias del teatro;
pero si toman en cuenta la estética, la gestualidad, el desempeno de los “actores”
dentro de sus roles, las situaciones, y en fin, todo aquello que tendria que ver con
la teatralidad.

De esta manera podemos citar a Pavis (1963: 468) cuando dice que la teatra-
lidad “se construye en la escena a partir del argumento escrito, es una especie de
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percepcién ecuménica de artificios sensuales, gestos, tonos, distancias, luces, que
sumergen al teatro en la plenitud de su lenguaje exterior.” De cualquier manera, y
partiendo de esto, podemos observar cdmo encajan perfectamente bien las formas
representativas de las fiestas y ceremonias incaicas, dentro de los conceptos de
teatralidad.

Ademds de las leyendas ya citadas, los incas practicarian rituales nacidos o
entrelazados con lo mitico —como las fiestas dedicadas a la naturaleza—, y que
constituirian las expresiones de la teatralidad mds usadas y representativas de la
cultura incaica. En cada una de estas fiestas se realizaba una serie de sacrificios de
llamas, y otros tipos de animales, se bebia la famosa chicha fermentada, y con una
gran cantidad de comida se bailaba al ritmo de la ceremonia ritual mientras las
quenas, con su quejumbroso sonido, recitaban poemas loables.

El Citua Raimi

También llamado Sithuay Raimi, se celebraba durante el equinoccio de marzo.
Al principio seria realizada en la Corte, a diferencia de las otras que se hacian ala luz
publica. “Era de mucho regocijo para todos, porque la hacian cuando desterraban
de la ciudad y sus comarcas las enfermedades y cualesquiera otras penas y trabajos
que los hombres pueden padecer...” (Inca Garcilaso de la Vega, 1983: 106).

Para dicha fiesta los incas se preparaban a través de la abstinencia sexual y ayuno
de dos dias: el “primer dia de luna del mes de septiembre, después del equinoccio”,
y el otro ayuno luego, pero con mayor rigurosidad.

Segtin Garcilaso de la Vega, los incas tenfan dos tipos diferentes de ayuno: uno
fuerte, llamado hatun-cac, en el que comian Gnicamente maiz crudo y agua, que
era el usado en el Huarachicuy. Y otro mds suave, el caci, donde se podia comer
el maiz tostado, en mayor cantidad que el otro ayuno y algunas hortalizas crudas,
como la lechuga, cierto condimento como la sal (uchu) y algtin bebedizo.

Cuando todos los habitantes se habian preparado con el ayuno mds riguroso,
incluyendo mujeres y nifios, amasaban una especie de pan llamado zancu, que
——como no tenfan horno— era cocido en ollas puestas al fogén de lena. Esa
misma madrugada, un poco antes del amanecer, todos lavarfan sus cuerpos y se
untarian un poco de masa mezclada con sangre por la cabeza, el rostro, el pecho,
la espalda, los brazos, y las piernas; esto con el fin de limpiar sus cuerpos de todas
las enfermedades. Con el alba, todos rogarian al Inti supremo que desterrase
todos los males internos y externos de sus cuerpos, y entonces se desayunaban
con el pan que habian preparado. Luego de la adoracién y el desayuno, el rey inca
ataviado con sus mds preciosas galas, bajarfa corriendo por el cerro Sacsahuaman
con una lanza en la mano, justo hasta la plaza mayor donde lo esperarian otros
cuatro incas y les daria el mensaje del Sol, para desterrar las enfermedades de la
ciudad. Entonces los cuatro incas saldrian corriendo cada uno en direccién de cada
punto cardinal, es decir, cada uno a las cuatro orientaciones del Tawantinsuyu. A
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medida que llegaban al lugar, los pobladores sacaban a las puertas de las casas sus
ropas sacudiéndolas mientras gritaban con regocijo y alegria. La noche siguiente
saldrian todos los jachos que pondrian a las puertas de sus casas y asi despachaban
finalmente los males y enfermedades de toda la comarca.

El Inti Raimi

Se celebraba en el solsticio de junio, y era dedicada al Sol. El inca Garcilaso de
la Vega se refiere a ella como la fiesta mds importante para los incas. Dice que el
apelativo “Raimi” se referia a todo lo relacionado con la Pascua o algo solemne. La
tierra mojada por el Sol, hirviente y célida en medio de las heladas montanas del
Pert, albergaba la litera de oro sélido donde se trasladaria el Inca Supremo; a su
lado el Vilac Umu llevaria en sus manos el presente de la profecia. Del otro lado,
su hijo predilecto.

La fiesta del Inti Raimi estaba envuelta en una atmésfera completamente llena
de teatralidad, los curacas llegaban con sus mayores galas, ataviados de oro y plata,
guirnaldas en la cabeza, grandes tocados. Otros se vestian con la piel del leén. Los
demds se pondrian las grandes alas del c6ndor blanco y negro. Otros se colocaban
mdscaras de diferentes figuras. Algunos se vestian de guerreros llevando sus armas
a cuestas como para la mds sangrienta batalla.

El cortejo ceremonial recorreria el largo camino que conducirfa a la numa del
templo del sol, Cori Cancha. La larga hilera de indios precedia a las tres literas. Al
fondo se ofa la musica de las quenas y el ruido estrepitoso del chocar de las pulseras,
aretes y discos de oro. Todo se cumplia en el camino desplegado por una danza
suave de saltos pequefos al son de aquella musica monocorde. La fila de indios
danzantes irfa y vendria, separdndose y acercidndose, en una suerte ceremonial ante
la litera imperial del inca supremo.

Elayuno implacable comenzaria a despertar a la espera del padre Sol en el medio
del cielo. El inca se levantaria de su carruaje, los fieles caerian “como espigas de
maiz batidas por el viento”. La ceremonia comenzaba con el levantar de la primera
copa ofreciéndole su chicha divina al dios solar, éste beberfa a través de su imagen
que se alzaba majestuosa desde la puerta interior del Cori Cancha. El Inca también
beberia de otro vaso de oro que pasaba luego a las manos de los sacerdotes mds
préximos a él en rango. El pueblo tomaba en vasos de plata rebosantes de chicha.
Los curacas saboreaban el gusto divino del Poder Real.

En medio de toda ceremonia religiosa cada ayllu ofrecia sus regalos al dios
Sol, objetos que eran transportados al interior del templo por el sibdito del Inca
junto con los vasos contentivos de la chicha. El inca supremo saldria del templo,
se colocaria en el centro de la plaza acompafiado de los sacerdotes, los amautas, su
hijo y el Uillac Umu, para oir las profecias de su padre.
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Una oveja machorra() era el objeto del sacrificio. Sus entranas serian desga-
rradas para leer en ellas lo que dirfa el dios Sol. Dos sacerdotes sostenian las patas
del inocente animal, el Uillac Umu introducia fuertemente el cuchillo de pedernal
en el vientre del animal. Los sacerdotes, el rey Inca, y su hijo entraban en el Cori
Cancha para descifrar con exactitud la profecia rezada en las entrafias de la oveja
sacrificada. Luego le informarian al pueblo si la profecia era favorable o no, de
cualquier manera continuaban por varios dias.

Para todo este esplendor desarrollado en el Inti Raimi el escenario estaba
preparado especialmente para la ceremonia de acuerdo a la tradicién. El vestuario
tanto del pueblo como de los personajes principales era igualmente escogido para
ello. Y finalmente la naturaleza pondria la iluminacién adecuada para que la repre-
sentacion se llevara a cabo exactamente como habfa sido concebida. Por su parte,
los “actores” sabrian cémo cumplir su papel, cémo ser parte decisiva del “drama”
ceremonial.

El Nosos Nina se llevaba a cabo en el equinoccio de septiembre, y era dedicado
a la Luna, aprovechando la coincidencia del eclipse lunar.

El Cdpac Raimi se realizaba durante el solsticio de diciembre, se dedicaba
siempre al Sol y se realizaba la abertura de las orejas de los caballeros, y esta accién
se dedicaba siempre al Sol.

Huarachicuy

Se consideraba la segunda celebracién mds importante. Durante varios dias
los jévenes se preparaban para iniciarse como guerreros. Primero, pasaban por un
noviciado rigurosisimo. Estos jévenes debian ser incas reales, pues s6lo a esta clase
social estaba reservado el derecho a participar en la ceremonia. Ellos serfan intro-
ducidos en una casa situada en el barrio Collcampata, destinada a la realizacién de
los ejercicios. En la casa, los incas viejos, experimentados en el arte de la guerra y
la paz, eran como los jueces de los novicios, pues los examinaban en cada uno de
los pasos que debian seguir a lo largo de la fiesta.

En primer lugar, se les hacfa ayunar rigurosamente durante seis dias; s6lo podian
comer algunos punados de una especie de trigo —siempre crudo— llamado zara,
y agua, todo con el propésito de probar la resistencia al hambre en una posible
guerra. Quien no pasara esta prueba seria rechazado de inmediato.

Posteriormente, ya pasado el ayuno, los novicios junto con los examinadores y
familiares acompanantes, pasaban a la segunda prueba que consistia en correr desde

1 Asisoliallamarse a la oveja estéril. Este animal y inicamente con estas caracteristicas era sacrificado por los
amautas para leer en sus entrafias las profecfas. Cuando las ovejas ya habfan parido o estaban prefiadas no
eran consideradas para ser sacrificadas. También los incas utilizaban para sus ceremonias “corderos peque-
fios”. Algunos investigadores aseguran que en quechua “corderito” se dice igual que “nifiito”, causa por la
cual ciertos cronistas de indias, al escuchar los relatos orales de los indigenas que habian sido “convertidos”
al cristianismo, confundieron “nifio pequeno” con “cordero pequeno’, por lo que aseguraban, entonces,
que en las ceremonias rituales de los incas se sacrificaban “nifios pequefios”, cuando en realidad eran “cor-

deros pequefios” (N. de la A.).
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el cerro Huanacuari hasta la fortaleza de la misma ciudad (aproximadamente una
distancia de legua y media, segtin el inca Garcilaso de la Vega), donde encontrarian
una bandera a modo de meta, y los diez primeros en llegar serfan aceptados como
ganadores. La siguiente prueba era simular —aunque en ocasiones dicho simulacro
se tornaba sangriento y peligroso— una pelea en la que unos defendian un fuerte
y otros lo atacaban. Al dia siguiente se hacia el ejercicio en sentido contrario, los
que antes defendian ahora atacaban y viceversa. Todo esto se hacia para probar la
“agilidad y la habilidad que en ofender y defender las plazas fuertes les convenia
tener” (Inca Garcilaso de la Vega).

Después de las anteriores pruebas, cada uno de los novicios debia probar sus
habilidades haciendo trabajos como la confeccién de sus propias armas y el calzado
para la guerra, siempre supervisados por los jueces.

Recibidas las insignias después de varios dias de pruebas, los nobles eran sacados
ala plaza principal de la ciudad. Junto a aquellos que los esperaban, celebraban con
cantos y bailes por varios dias, festejando su nueva condicién de “hombres”, cada
quien con sus padres, quienes habfan sido sus propios maestros. Para concluir la
larga ceremonia, se les “imponia el nombre que llevarian por el resto de su vida”,
ddndoles el que se habian ganado tomando en cuenta sus batallas y la forma de
sobrellevar las duras pruebas. Se les perforaban las orejas a los que tuvieran lugar
para ello, celebrando estos nuevos “orejones” con gran pompa.

Cusquieraimi

Segin el inca Garcilaso de la Vega, esta festividad se realizaba “cuando la
sementera estaba hecha y nacido el maiz”. Brindaban ofrendas dedicadas al dios
Sol, entre las que se cuentan corderos, ovejas machorras, carneros, llamas y otros
animales. Durante varios dias los indios suplicaban al Sol por la no aparicién de
nevadas, pues el hielo quemaba el maiz, principal sustento del pueblo incaico. Asi,
entre sacrificios, fiestas, bailes y mucha bebida, despedirian al hielo para que no
les hiciera dafo.

Por otro lado, en el libro de Bendezti Aybar, se nombran cuatro fiestas que se
realizaban en diferentes meses del afio. Se harfan en edificios construidos en el
Coricancha:

Habfa, ademds de esta casa, a la redonda del pueblo, algunas huacas, que era la de
Huanacuari y otra llamada Anahuarqui y otra llamada Yahuaira y otra dicha Cinga y
otra Picol y otra que se llamaba Pachatopan, en muchas de las cuales se hacfan sacrificios
que ellos llamaban cdpac cocha, que es enterrar vivos unos nifios de cinco o seis afios
ofrecidos a huacas, con mucho servicio de vasijas de oro y plata.

Y dicen que sobre todo hizo (Yahuar Hudcac) una gruesa maroma de lana y muchos
colores y chapeada de oro, con dos borlas coloradas al cabo. Ten{a de largo, segin dicen,
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cinco y cincuenta brazas poco mds o menos. Esta servia para sus fiestas publicas, que
eran cuatro al afio principales, llamada la una raimi o cdpac raimi (fiestas solemnes del
mes de diciembre), que era de los caballeros, cuando hacian abrir las orejas, a quien
llaman Huarachucuy (rito de pubertad que consistia en proporcionarles pantalones a
los adolescentes); la otra se llamaba Sithuay, que era la manera de nuestros regocijos de
San Juan que se levantaban todos a media noche con lumbre y se iban a banar y decfan
que con aquello quedaban limpios de toda enfermedad (fiestas de la luna); la tercera
se decfa inti raimi, que era la fiesta del Sol; la cuarta era aiméray (fiesta de la cosecha).
En estas fiestas sacaban la maroma de la casa o despensa del Sol, y todos los principales
indios, muy lucidamente vestidos, se asfan a ella en orden; y asi, desde la Casa del Sol,
venfan cantando hasta la Plaza, la cual cercaban toda la maroma que se llamaba moro

urco (1980: 73-74).

Como se observa en este relato, existe una discrepancia en el nombre de las
fiestas, fenémeno muy comun ya que el quechua, lengua desconocida por los
colonizadores, misioneros y cronistas que intentaron relatar la historia de la cultura
incaica, era tergiversado en la pronunciacién de algunas palabras y en ocasiones,
la terminologfa. Por tanto, no es raro encontrar un objeto llamado con diferentes
nombres. Por ejemplo, Von Hagen, se refiere al uma raimi como la fiesta de la
cosecha que Bendezu en su recopilacién denomina Aimoray.

Ademis de las fiestas antes mencionadas, los incas también realizaban fiestas
“menores” relacionadas con los casamientos entre personas de sangre real o del
resto del pueblo incaico.

Matrimonios en la cultura incaica

El casamiento entre personas de linaje se realizaba cada dos anos. El Inca
rey ordenaba que todas las doncellas entre 18 y 20 afios de edad y los hombres
mayores de 24 fueran reunidos en la ciudad del Cuzco. El Inca personalmente
los casaba ubicdndose en medio de ambos contrayentes y juntando sus manos en
sefial de matrimonio. Luego, los padres del novio invitarian a una celebracién entre
cuatro a seis dias. Al dia siguiente del casamiento, los curacas casaban al resto de las
personas del pueblo, guardando las distancias entre las personas del Hurin Cuzco
y las del Hanan Cuzco, pues los incas tenfan muy en cuenta la diferencia entre
las clases sociales. Suponemos que no era posible el casamiento entre personas de
diferentes castas ni pueblos, para evitar la confusién de nacionalidades y linajes.

También se celebraba el matrimonio real. Para que éste se pudiera efectuar, los
incas tendrfan ciertas leyes que cumplir.

Para lo cual [sic] de saber que los reyes Incas, desde el primero de ellos, tuvieron por

ley y costumbre muy guardada por el heredero del reino casarse con su hermana mayor,
legitima de padre y madre, y ésta era su legitima mujer, llamdbanla Coya, que es tanto
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como Reina o Emperatriz. El primogénito de estos dos hermanos era el legitimo here-
dero del reino (Inca Garcilaso de la Vega, 1983: 186).

El matrimonio real consistia en que el monarca pedia personalmente, en nombre
de un joven, la mano de la doncella, quien generalmente era hermana de éste, y
luego de aceptada se dirigia al templo del Sol para orar y pedir la bendicién de su
padre Inti. Alli, los sacerdotes entregaban al rey Inca el vestido nupcial de la novia
para que lo llevase a la casa de ella en unién de sus parientes y servidores. Junto
con el vestido también se entregaban joyas de oro y plata que habria de llevar en el
matrimonio. Por dltimo, el novio la invitaria a seguirlo y ella lo harfa hasta la litera
real donde se montaria con ¢él para pasear por las calles del Cuzco, cuyas casas se
adornaban para la ocasién. Las ceremonias se extendian durante 30 dias.

La preparacién del traje de la novia, desde que se concibe como tal hasta que lo
lleva en la boda ha sido siempre una cuestién absolutamente ritualista. La entrega
de la novia al novio, como protector eterno de aquella mujer, es el simbolo del
poder y la fuerza del hombre como ente poderoso sobre la mujer casta que se le
entrega sin reservas, para ser bendecidos ambos por una persona que se ha conver-
tido en un ente ligado directamente a dios.

Otras festividades incaicas: El Rutichicuy, Quicuchicuy y la “Sucesién al trono”

Existian otras ceremonias como la del “corte de cabello” llamada Rutichicuy,
que se llevaba a cabo aproximadamente cuando los nifios tenfan dos anos, justo
al momento de ser destetados. “Hasta entonces el nifio habia estado atado a su
cuna o gateando, con algo todavia impersonal y dependiente por completo de la
madre que lo cuidaba y nutria” (Canals Frau, 1973: 371). Era el momento en
que los nifios comenzaban a ser considerados como “personas”. Se hacfan grandes
fiestas con mucha comida y bebida y en medio de esta celebracién el tio mds
importante del nifo le cortaba las unas y el cabello por primera vez, al tiempo
que le daba un nombre e imploraba al Sol junto a los parientes del nifo pidiendo
por su bienestar.

La ceremonia del “Peine” o Quicuchicuy, era exclusiva para las muchachas. Se
efectuaba cuando aparecia la primera menstruacién y debian ayunar por tres dias,
permaneciendo en sus casas, para luego ser banadas, peinadas y vestidas con “ropa
de mujer” por sus madres. De esa manera serfan presentadas ante la sociedad.
Los presentes les darian regalos e igualmente el tio les impondria el nombre que
llevarian toda su vida.

Por dltimo, la ceremonia de “Sucesién al trono”, mds importante que las dos
anteriores, se realizaba cuando el Inca escogia a su sucesor, decisién aprobada
previamente por sus consejeros. El Inca ordenaba que se le pusiera en la mano la
estatua del dios Sol, una borla de oro puro y se le cubriera la cabeza con un llauto
o cordén morado y negro tejido en zigzag, llamado Pillaca llautu. Luego el sucesor
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oraba frente al idolo ofreciendo sacrificios, a la vez que pedia por su bienestar y
el de su pueblo. Los sacerdotes y principales orejones llevaban al sucesor hasta el
altar mayor y tomando de la mano del Sol la mascapaicha, se la pondrian en la
cabeza al futuro Inca como simbolo de su nombramiento. El sucesor se sentaba a
la diestra de su Inti padre, en una silla baja hecha de oro y piedras preciosas, y alli
lo vestian con el cdpac uncu o camiseta real; ddndole el sunturpducar o lanza de
madera adornada con plumas de colores, cetro del futuro Inca.

Los incas re-presentarian sus situaciones desde que eran introducidos a la
sociedad: cuando cumplian los dos anos, cuando se convertian en hombres y
mujeres en la adolescencia, cuando se casaban, cuando llegaba el tiempo de orar
y rendir culto a lo Divino, y también al final cuando morian para ser recogidos
por su padre Inti. Llenando de esa manera todas las acciones sus vidas de una gran
teatralidad.

Rituales funerarios

Cuando un inca moria, su cuerpo se embalsamaba y segtin el grado de nobleza
era enterrado en Coricancha, junto con algunos bienes personales; era frecuente
que algunas mujeres y servidores quisieran ser enterrados con él. Los funerales se
llevaban a cabo durante varios dias. En el primero de ellos se lloraba, en el caso
del rey, con gran sentimiento y alaridos en la ciudad entera; en estos llantos “a
grandes voces” se contarfan las hazafas del difunto, se recitarian sus dotes, y hasta
se representarfan obras de su voluntad y gallardia. Este luto duraba aproximada-
mente un mes.

En el funeral de “cuerpo presente” de un difunto plebeyo, los parientes y amigos
podrian comer y beber a voluntad. Mientras, la viuda deberfa cortarse el cabello y
cubrirse la cabeza con una panoleta. Si el caso era de un viudo, no podria volver a
casarse antes de un afio.

El alma del difunto, fuese plebeyo o noble, debia retornar al Sol, y esto seria
posible siempre y cuando en vida no fuera consumido por las llamas. Los incas
crefan en la vida més alld de la vida, y en un mundo superior, un hanacpacha,
donde se premiaba a los buenos. También crefan en un infierno, un occopacha,
donde iban a parar los pecadores para ser castigados por todo lo malo que habian
hecho. “Los Incas y curacas se hacian enterrar en lugares escondidos, con parte de
sus riquezas, creyendo que habian de resucitar en cuerpo y alma, porque habia de
venir un Viracocha que revolviese la tierra” (Levillier, 1956: 242).

Los incas también tenian la Panaca que consistia en cuidar a los muertos como
si estuvieran vivos, ddndoles comida, mujeres, y los colocaban en un cetro de
honor de acuerdo a su alto cargo o linaje, ante el cual representarian obras teatrales,
recitarfan poemas dramdticos, danzarian, etc. “Los cuerpos de los Incas muertos
tenian servicio situado de indios, chacras y ganados para su comida y en ciertas
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oportunidades los sacaban en ceremonias y les daban de comer como si fuesen
vivos” (Idem).

Los tiac-huaniucs (muertos sentados), los ayas (muertos), los huanucs (momias
tutelares), se unirfan con los camacs (creadores y fundadores de estirpes) para
encontrar en el mds alld la presencia de sus achachis (antepasados), sus achachilas
(progenitores) y sus tatas (padres), en el mundo eterno, onirico, silencioso. En
contraposicion, se “profanaria” el sueno de las chullpas al sacarlas de su casa-
morada para hacerlas formar parte de ese espectdculo real-maravilloso, donde la
danza, la masica y el poema dramdtico se convertian en lo incesante bajo la Sierra
Nevada.

Los sacrificios de animales como las llamas machorras, ciertos tipos de aves y
algunos corderos, serfa pricticamente una constante dentro de las fiestas y ceremo-
nias de los incas, sobre todo cuando éstas revestian un cardcter ritual o religioso.
Algunos sacrificios se realizaban con el fin de encontrar la manera de leer el futuro
dentro de los 6rganos del animal, bien fueran los intestinos o las visceras, el futuro.
Esto se realizaba generalmente en las fiestas del Inti Raimi, donde los amautas
solian leer presagios concernientes al reino y al mismo rey Inca, viéndolos a través
de la sangre del sacrificado. Asi tenemos, por ejemplo, el caso que refiere Benjamin
Carridn en su libro Atahuallpa, cuando relata aquella fiesta del Inti Raimi, en el
momento que Hudscar presidia la ceremonia ante la ausencia de su padre en el
Cuzco.

Iba a realizarse la salutacién y el ofertorio al Sol, rito indispensable para ganar la gracia,
para purificarse, para merecer que la iluminacién solar ayude al Villac-Umu y a los
amautas a decir el augurio. Rito que, ordinariamente, se celebraba en el equinoccio de
verano en Quito y que esta vez coincidié con uno de los anuncios de la aparicién de los
hombres blancos y barbudos por el rio de las Piedras Verdes (Carrién, 1966: 25).

Carrién narra los malos augurios que se descubrieron a raiz del sacrificio de
una vicufia machorra en la ceremonia que celebraba Hudscar en la Pascua del Sol,
frente al templo del Coricancha.

Se produjo la primera senal desconcertante: una estrella muy grande, tanto como la que
se ve en las tardes, pero de luz rara siniestra, asomé en el horizonte; esta estrella trafa
pegada una gran cola de luz que se extendia, debilitdndose por todo el horizonte.

Después (...) cuando comenzd a clarear la mafnana y se esperaba ansiosamente la apari-
cién del Sol para hacer el ofertorio, una niebla espesa cubrié todo el cielo, impidiendo
ver distintamente el sitio preciso donde se hallaba el Sol. De manera que la ofrenda de
la chicha —que debia hacer Hudscar en ausencia del Inca— tuvo que realizarse frente
a una vislumbre del Sol, pélido, como si estuviese enfermo.
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... primero se habfan sacrificado aves y (...) al momento de cortarles el cuello, llevados
desde el lago habfanse sacudido tan fuertemente que todas las plumas habian volado
fuera de la piedra ritual y (...) su sangre habia salpicado la cara y los ponchos blancos
de los sacrificadores; (...) luego condujeron a la piedra una vicufia estéril, pero (...) al
momento de hincar, el sacrificador, el cuchillo de pedernal en el vientre de la dulce
bestia pavorida, ésta consigui6 en un supremo esfuerzo, deshacerse de sus victimarios
y libertar las patas que los sacerdotes jévenes tenfan fuertemente sujetas. Augurios
funestisimos los dos.

A la hora mayor del Raymi, cuando el Sol, cada vez mds oculto, debia encontrarse
exactamente en la mitad del cielo, la inmensa multitud, presa de un horror delirante,
fue testigo de un espectdculo mds misterioso atin que los anteriores; por sobre el templo
de Coricancha asomé un gran céndor perseguido por una enorme bandada de cuervos.
Los cuervos rapaces no se fatigaban de atacarle hasta que cuando estuvo en el centro de
la gran Plaza del Sol, sobre la piedra de los sacrificios, el cdndor doblé sus alas batido,
y se dejé caer ensangrentado, medio desplumado, moribundo, a los pies de Hudscar, y
de los sacerdotes (Ibidem: 29-30).

La caceria real

Comenzaria al pasar la temporada de cria. Durante la cacerfa real, caku segtin
Von Hagen, y chaku segtin el inca Garcilaso de la Vega, vendrian personas de todas
las regiones vecinas al Cuzco con los escudos y simbolos que los diferenciaban. El
Inca salia con miles de indios que se dividian en dos grupos: uno que se dirigiria
a la derecha y otro a la izquierda. Aunque la caza estaba completamente prohi-
bida —para evitar la holgazaneria y la irresponsabilidad hacia el trabajo que la
caceria legal podia provocar— durante la ocasién se permitia la caceria de perdices,
palomas, tértolas, y aves menores para la comida de los gobernantes incas y los
curacas. Aparte de los animales ya citados, también se cazaban leones, osos, zorros,
tigres y animales peligrosos para la vida y las siembras; a éstos los mataban para
evitar que causaran dafio. Otros eran atrapados para engrosar la ganaderfa, como
por ejemplo, las vicufas, llamas, venados, etc.

Visita del Inca

Cuando el Inca visitaba los diferentes pueblos del Imperio, los habitantes
debian recibirlo con una gran fiesta. Solian hacer arcos triunfales de madera ador-
nados con flores, y también cubrian de flores el camino por donde habria de pasar
el rey para que su litera no pisara la tierra. Cuando éste llegaba al pueblo se le
rendian grandes homenajes con danzas, musica y poesia, ademds de la celebracién
de ciertas ceremonias, y algin tipo de Raimi que generalmente coincidia con la
presencia del Inca en alguna ciudad importante.

59



JENNY GONZALEZ MUNOZ

Para el transporte del Inca, en primer lugar, marchaban los “barredores” del
camino, quienes tenfan por misién limpiar el suelo por donde pasaria la comitiva
real: las literas del Vilac-Umu, el sumo sacerdote, el hijo posible sucesor del Inca,
y al Inca en si. Estos “barredores” debfan quitar del suelo piedras, ramas, hojas y
otros sucios, para cubrirlo enteramente de pétalos de flores, construyendo asi una
especie de alfombra. Luego los “danzarines”, grupo constituido por jévenes adoles-
centes vestidos con discos de oro y plata, tocados hechos de plumas multicolores, y
rodeles metdlicos en los tobillos, bailarian al son de la siempre desoladora musica,
donde los pasos irfan torndndose mds y mds rdpidos acompafando al gran cortejo,
formando una “gran serpiente humana, de cabeza cascabeleante”, que bailaria
frente al horizonte del oro y de la plata. Terminaria la danza con las rodillas en la
tierra de los danzarines cansados y emocionados frente al rey.

Las danzas de los incas o de cémo la musica y el cuerpo se unian en una sola
expresion

Generalmente los incas danzaban disfrazados dependiendo de la festividad
que se estuviera realizando. Existian, por ejemplo, ciertas procesiones en las que
se vestian de aves utilizando su plumaje; también la procesién de los monos y la
de los osos. En cada una de ellas los danzarines tratarfan de imitar, lo mds cerca
posible, el movimiento de los animales que representaban.

Sila gente vivia en los altos Andes, donde habitaba el c6ndor, representaba este tipo de
danza. Si provenia de la tierra caliente, como las yungas, hacifa danzas de aves, zorros o
venados. En todas las danzas iban disfrazados quienes las ejecutaban. Porque no bailaban
s6lo por diversién y alegria, sino que danzaban para los dioses. La gente de Cajas repre-
sentaba la danza del agricultor cuando llegé al apo. Los hombres que danzaban estaban
disfrazados para asemejarse a la gente que vivia en Cajas. Una méscara representaba a
un hombre con la nariz rota. Otro tenfa dos cabellos auténticos, largos, en la barbilla
de la méscara. Todos sabfan que este danzante representaba a Yayo, el anciano que se
sentaba al sol, demasiado viejo para trabajar, y que se pasaba el dfa estirdindose los dos
pelos largos que tenfa en la barba. Las mujeres iban disfrazadas. Los hombres utilizaban
en la danza el arado de pie; las mujeres avanzaban y sus movimientos denotaban que
estaban quebrando los terrones que quedaban, desmenuzdndolos con sus bastones (Von

Hagen, 1976: 80-81).

También existia la “Danza de los Pastores”, donde los bailarines arreaban a las
llamas adornadas con flores, cintas y cascabeles. Por otra parte, en la danza del
“Puli Puli”, los bailarines escenificaban la caceria y captura de dicho pdjaro. Luego
encontramos el “Chaco”, en el cual parejas de ambos sexos bailaban con un poco
mids de violencia. En la danza de “Las Papas” las mujeres, a un ritmo suave y deli-
cado, semejaban la caida de las semillas bajo el sol. “La Cachampa”, era una danza

60



El imperio de los incas. Una cancién que retumba entre las altas montafas

guerrera de briosos y sincopados saltos. “El Huayno”, la tipica danza campesina,
que aplanaba la tierra y taqueaba el polvo.

La mimica de estas danzas es lo mds importante; los gestos evocan hechos histéricos,
imitan situaciones, tristezas y sobre todo dan oportunidad a la sdtira que se agazapa en
el fondo de todo indio. Hasta hoy se bailan en Perti y Bolivia pantomimas donde los
danzantes, disfrazados de conquistadores y de incas, representan ceremonias en que
los espafioles hacen papel de vencidos, y rinden pleitesia a los indios, como queriendo
rectificar la historia (Cossio del Pomar, 1969: 104).

Existia también una danza muy particular llamada llallama, llallagua o tarasca,
que se desarrollaba concretamente en Nasca, la cual serfa definida como “el nimero
de un regocijo popular, desprovisto de mayor simbolismo, que es como decir que
no fue, ni con mucho, el personaje de una mitologia determinada” (Cdneo-Vidal,
1913: 359). Dicha danza se escenificaba en la plaza principal del pueblo, donde los
bailarines y bailarinas se disfrazarfan de monstruos y sacerdotisas, respectivamente.
Los “monstruos” bajarian por una cabuya o cuerda hasta posarse en un determi-
nado sitio donde comenzaria la danza del perseguido y el perseguidor, en una suerte
de “teatro” que hablaria de los espiritus “malos” en cacerfa de los culpables.

Los “monstruos” perseguian a los culpables y el que fuese agarrado seria hombre
muerto. Esta muerte no serfa simbdlica. La “obra de teatro” aqui dejaria de ser
ficticia para convertirse en algo absolutamente real donde se jugaria con la sangre y
la muerte como tributo a lo victorioso. La cabeza cercenada colgante era el premio
fugaz del ganador. La muerte dada al pecador por los espiritus diabdlicos serfa la
mds grande teatralizacién de lo que pasaria en el occopacha.

El clima y el paisaje, influyen siempre sobre la manera de ser y actuar de las
personas que viven en él. Es asi que ese frio inquebrantable de La Sierra, en conjun-
cién con aquel paisaje majestuoso y penetrante de las altas montafas del altiplano,
exigfan a los incas un baile movido “ideal para avivar la circulacién de la sangre
y aumentar el calor vital” (Ibidem: 349). Cosa que sucede a lo contrario en los
valles, donde el calor y el paisaje apacible, exigirfan un baile menos violento, mds
lento, “pero en cambio mds ritmico, mds ondulado, mds reposado, acompanado de
cantares”, donde bien se sabe que las danzas que se realizaban en la parte alta, fria,
en el pdramo andino, no era con cantares sino que solamente tenfan musica.

A partir de lo anterior, Cineo-Vidal dice que el baile peruano estaba dividido
en los bailes serranos, vallunos y costefios. Cada cual con caracteristicas altamente
influenciadas por el paisaje y el clima. Existian también, danzas no religiosas,
ligadas a lo campestre. Pero sin duda, las mds representativas serian las religiosas,
entre las que se pueden citar aquellas que se realizaban ante la presencia de la
momia.

Se habla de un baile llamado huayfiu (el muerto) al compds de una melodia.
Era una suerte de baile piadoso y elegiaco, por aquello del ensalzamiento de la
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grandeza, desde el punto de vista de las hazanas del difunto alli presente. Como
su nombre lo da a entender, se bailaba ante la presencia de las momias. Toda la
comunidad danzaria al final de los dgapes sagrados practicados en su recuerdo. Se
supone que el muerto habria de bailar también, cargado por los bailarines.

De allf cierta tiesura del busto del danzante, el cual traté de copiar la rigidez de la
momia, y cierto leve acurrucarse de su pareja, con el objeto de ocultar bajo la saya, a
raiz del suelo, sus pies movidos al compds del ritmo de la danza (Ibidem: 350).

De estos bailes ante la momia sentada, saldria el uso del pafuelo, a lo que
Cuneo-Vidal dice:

El uso del pafiuelo en los mencionados bailes, exclusivo de la gente americana de filia-
cién andina, tuvo una explicacién, allegada de igual manera a las usanzas finebres de
los antiguos peruanos (...) tuvo el origen de espantar las moscas que es de suponer que
abundarfan en los lugares en que vieron reunidas las dichosas momias, teniendo a sus
pies las comidas destinadas a los 4gapes funerarios (Ibidem: 358).

La poesia en los Andes o una cancién que retumba entre las altas montanas

A todas las Huacas

;Oh Huiracocha del cabo del mundo!
iOh Ticsi Huiracocha de Amaybamba!
Cazo supremo, Huiracocha diligente.
;Oh Huiracocha Cahnca de Chuquisaca!
Al Huiracocha del principio del
mundo, vosotros insistid, invocad,
conceda capacidad para que todas las
gentes proliferen, sean que estén
caminando en las afueras o en el interior.

Asi cantaban sus poemas religiosos los indios del altiplano. Desde la sobria
nobleza hasta las mds pobres de las multitudes. Viracocha, Pachacdmac, Ataganu,
creador de Huamanchuri, pasando por las tradiciones orales del pueblo plebeyo
hasta transformarse luego en cancién, danza y obra de teatro.

Segun algunos historiadores como Stingl, el Inca Pachactitec debié de haber
sido el autor del poema que a continuacién transcribimos:

Oh Viracocha, senor del Mundo,

seas hombre
0 mujer.
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Oh Viracocha, gracias a quien la
humanidad se multiplica.
Seas quien seas.

Oh, Rey
:Dénde estds?

:Sobre mi, quizd?

:Bajo mi, quiza?

;O es que tu trono me rodea?

La poesia incaica era concebida por poetas solamente dedicados a este arte,
llamados arahuitsas, algo asi como “quien pone algo en verso”. En la Corte, los
poemas serfan escritos por los amautas y los haravicus quienes compondrian desde
himnos solemnes hasta huancas, hayllis y picarescos waynos. Como los drama-
turgos de la antigua Europa, estos sefiores vivian en palacio y con sus trabajos
enriquecerian la vida de la Corte.

Estas poesias fueron concebidas para ser acompafadas por la suave musica de las
flautas de pan (antaras) y las quenas, primeramente a una sola voz, y con el pasar
del tiempo comenzd a recitarse a dos voces y mds, planteando asi una especie de
didlogos entre los que recitaban, como una suerte de copla u obra teatral.

Con este crecimiento de la expresién poética en la Corte, sus efectos se irfan
extendiendo popularmente, de manera que los “creadores del pueblo” comenzarian
a “cantar” loas dedicadas a su monarca, y posteriormente a todo aquello que los
rodeaba, como el trabajo del campo, la artesania, los animales, el paisaje, los dioses,
hasta llegar a plasmar en representaciones callejeras sus sentimientos y estados de
dnimo. Todo esto acompafiado naturalmente, por la musica de fondo y pequenas
danzas que enriquecian todo aquel espectdculo.

Hombres: El Sol llora ldgrimas de
oro. La Luna llora ldgrimas
de plata.

Mujeres: {Eh, ya hemos triunfado!
Hombres: Por la frente del Inca, nuestro Senor,
por el noble corazén de nuestro Inca.
Mujeres: {Eh, ya hemos ganado!

Como apoyo a esto, Arias Larreta acota que
el autocratismo politico —de apariencia paternalista, origen divino y fin social— dio
paso a la literatura cortesana, oficial, ‘dirigida’, que tuvo a su cargo los cantares de gesta,

las crénicas imperiales, los himnarios del culto, los dramas y comedias, los poemas
sociales, el teatro docente, los cuentos moralizantes, las consejas filoséficas. El socialismo
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agrario inspird una literatura espontdnea, popular lirica, entrafablemente ligada a la
naturaleza (1968: 170).

De tal manera entendemos nosotros como “literatura” incaica aquella expresién
artistica oral y no escrita, donde se plasmarfan diferentes temas: romdnticos, épicos,
histdricos, religiosos, campestres, etc. Segun Arias Larreta, también surgiria en el
Imperio incaico un tipo de literatura relacionada a la protesta. Sentir nacido en
la cuna de los mitimdes, llamada Urpi, “cantos de afioranza, dolido desencanto,
nostalgia penetrante (...) forma alusiva a la rebeldia y la venganza”. De todo esto
se desprenderia la creacidon de los cdnticos, dedicados a las ceremonias finebres,
a los trabajos populares, a las fiestas oficiales, todo estrechamente ligado a las
costumbres, lo religioso, lo politico, lo social y lo cultural, entre otras cosas. De
manera tal que las expresiones de la teatralidad y el teatro en si constituirian una
clave fundamental para el conocimiento y la interpretacién de la vida del Imperio
del Tawantinsuyu.

De estas creaciones poéticas existian diferentes concepciones. Por un lado
estaban aquellos tipos de poesia que no tendrian que ver con lo teatral o con la
teatralidad, éste seria el caso del haylli, la cancién de los trabajadores rurales.

Conductor del hombre

Amanece la tierra

y se cubre de luces
a fin de venerar

al criador del hombre.
Y al alto cielo
barre sus nubes
para humillarse
ante el creador del mundo.

El urpi, el cdntico de la “lirica amatoria”
Urpillay (mi palomita)

Se me ha escapado,
se me ha perdido
mi palomita.
;Dénde se ha ido,
quién se ha llevado
a mi adorada?
Era atin muy tierna
cuando en mi pecho
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nido le di;
mas no pensé
que al tener alas
me iba a dejar.

El harawi, la cancidn triste del amor ausente. Y el cashua, parecido al haylli,
pero de origen plebeyo:

Arawi

Morena mia,
morena,

tierno manjar,

sonrisa del agua,
tu corazdén no sabe
de penas
y no saben de ldgrimas

tus ojos.

Y finalmente, estaria el huanca, la poesia de las elegfas por la muerte:
Elegia al poderoso Inca Atahuallpa

¢Qué arco iris es este negro arco iris
que se alza?

Para el enemigo del Cuzco horrible flecha

que amanece.
Por doquier granizada siniestra golpea.
Mi corazén presentia
a cada instante,
aun en mis suenos, asaltindome,

en el letargo,

a la mosca azul anunciadora de la muerte,

dolor inacabable.

Y por otra parte, estaban aquéllos que tendrian filiacidn directa con lo teatral
o con expresiones de la teatralidad. Este serfa el caso del wawaki, una forma dialo-
gada de poesia lirica cantada por coros juveniles de ambos sexos, que intervenia
en flestas ceremoniales:

Hombres: Porque eres estrella
fulguras de noche, ;Si!
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Mujeres: Si soy estrella
abre el corazdn;
entorna los ojos

bajo la luz del Sol”

Y el aymorai, que serfa una poesia dgil, popular, también dialogada, con cantos
a la naturaleza y la agricultura:

Yarkapac (A una acequia de riego)

Bella y larga acequia
cuyo terso pecho
llevara las aguas

a nuestros sembrados.
—;Danzad!
Dancemos con fuerza
—;Danzad!
Repisad con fuerza
—iDanzad!

Por ti han de tener
las plantas su flor
—iDanzad!

Los hermosos frutos
su propagacion
—iDanzad!
—Dancemos con fuerza
—iDanzad!
Repisad con fuerza
—iDanzad!

Bendezt Aybar habla de las diversas manifestaciones literarias precolombinas,
como es el caso del “arte narrativo” lleno de fibulas y leyendas ligadas a los cuentos
fantdsticos que “en las noches de luna en los campos o alrededor del fuego del
hogar, se contaban a los nifos”. Habla también del “arte lirico” traducido en
breves canciones que “todo el mundo y en todas partes cantaba para expresar lo
mids intimo de la alegria y la tristeza”. Luego estaria el “arte verbal” plasmado en
las representaciones teatrales que “tenfan lugar en un escenario publico, hecho de
enramada o mallquis”. Sin embargo, todo este arte constituia dentro de si un “arte
verbal” que plasmaria la vida toda de la sociedad incaica.

Aparte de todas estas expresiones de la poesia lirica, hubo otro tipo de creacién
mis ligada a lo ritual dentro de la cual se plasmaban admiraciones y ensalzamientos
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a las cuestiones religiosas como por ejemplo, la diosa killa, al todopoderoso Inti, o
los componentes del Illapa; todo entremezclado glamorosamente con lo erético.

Ya para la época més cercana a la colonizacién espafola se veria la aparicién de
creaciones mds arraigadas a lo que podria denominarse “expresiones de la teatra-
lidad”, y teatro en si, lo cual ya se habia manifestado, de una u otra forma en épocas
remotas. Segin Arias Larreta y el inca Garcilaso de la Vega, eran composiciones
trigicas y cémicas en las que se contaban cosas histéricas, hazanas de los Incas y
cuestiones importantes de la Corte. En relacién a las comedias, éstas serfan de
cardcter agricola, donde se ridiculizaba, si se quiere, a las personas del vulgo, a los
plebeyos.

En cuanto a los actores, “los comediantes”, eran personas de la Corte que
representarian obras que los amautas creaban como una manera de contar la
historia a través del arte en los dias y fiestas solemnes. También podemos contar
como expresiones de la teatralidad las danzas llamadas taqui, que se hacfan en las
plazas publicas.

Por otra parte, encontramos lo que se podria llamar “teatro religioso y civico”,
que serfa ya una expresién artistica nacida en las sementeras de la colonizacién
espafola, aunque siempre revestida del alma indigena. Sin embargo, el teatro
religioso tendria para la época de la introduccién de esta definicién, la presencia
de un cura que, si bien no daba “homilias”, si plasmaba dentro de la expresién un
cardcter de sincretizacién cultural.

Indudablemente el epos tenfa una finalidad politica y una difusién oficial, el mito
responderia a los grandes interrogantes cosmoldgicos y a los que se hacian sobre el linaje
divino de los sefiores de la tierra; el drama y el relato eran expresiones del natural talento
mimico y narrativo del pueblo quechua; la lirica en el taqui o canto era una segunda
naturaleza del hombre andino que cantaba en vez de llorar o reir; y el poema religioso
era plegaria dirigida hacia las supremas fuerzas de la naturaleza, pidiendo proteccién y
abundancia en un medio dificil de dominar, y reclamando el secreto equilibrio de esas
fuerzas en favor de la felicidad material del hombre” (Bendezt Ayabar, 1980: XXIV).

Lo que frenaria de golpe el desarrollo cultural del gran Imperio de los Incas, se
escribirfa en la posterior parte de la historia, si se quiere la mds triste: la destruccién
de los quipus, la prohibicién de la tradicién oral, la condena a lo “pagano”, y en
fin, la represién de todo aquello que fuera de origen indigena.
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