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PRESENTACION

La publicacién de una coleccién de "Lecturas dirigidas" tiene un
objetivo social anico: poner al alcance de los estudiantes universitarios
un conjunto de textos, cuyo conocimiento es necesario dentro de su for-
macion académica y profesional.

En paises del denominado "Tercer Mundo", donde es casi imposi-
ble el acceso a una bibliografia producida en su mayor parte en la metro-
poli y entre los que practicamente no se da un intercambio de libros y
pensamiento, no nos queda sino la impresién, a veces artesanal y en otras
ocasiones sin las formalidades de rigor, de aquellos textos que deben ser
conocidos por nuestros futuros cientistas sociales.

Los compiladores y editores pedimos, por lo tanto, comprensién a
aquellos autores conocidos, [allecidos e ignorados, de que sus obras, mas
que mercaderfas con valores financieros, son productos intelectuales con
profundas connotaciones humanas que han sido elaborados no para ser
vendidos sino para ser conocidos y valorados por las generaciones pre-
sentes y futuras, como patriotismo de la humanidad.

No esta por demas afirmar que la presente ediciéon de "Lecturas"
no se ha hecho con fines comerciales y su distribucion estara restringida
a los estudiosos del Cosmos, del hombre y de la Sacralidad.

Quito, agosto 1994

Los compiladores y Editores
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Capitulo XI
LOS COLMILLOS Y LAS SERPIENTES
LA AUTORIDAD ABSOLUTA
DE LOS ANCESTROS

Arine Marie Hocquenghem

Articulo tomado del libro: Iconografia Mochica,
pp. 201-208. PUCP. Fondo Editorial, Lima,
1987.

El proposito de las siguientes pdginas es el de intentar aclarar el
significado de dos rasgos caracteristicos de los seres miticos en el siste-
ma andino de representaciones simbdlicas: la boca con “colmillos” re-
cordando a felinos, y los apéndices o atributos de forma alargada que
terminan en una cabeza, recordaron a serpientes. Si hemos escogido
estudiar los “colmillos” y las “serpientes”, caracteristicos de los seres
miticos andinos, en las imagenes mochicas, es que éstos son particu-
larmentc realistas y que el conjunto iconografico que constituyen es
numéricamente uno de los mas importantes! '

Los seres miticos

En la iconografia mochica figuran seres miticos antropomorfos.
Estos seres, masculinos y femeninos, poseen cuerpo, miembros y cabe-
za humana, pero tienen boca con colmillos y sus cabellos y trenzas ter-
minan cn cabezas serpentiformes. Ademas, los atributos de forma alar-
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gada, cinturones, cintas, sogas y palos de estos seres miticos tambien
son susceptibles de transformarse en serpientes (fig. 147, 171, 176,
191-201).

En las escenas complejas donde ellos liguran, los seres miticos
antropomorfos ocupan las posiciones mas importantes. Ellos destacan
por su talla, por la riqueza de su vestuario y ornamentos, sobre los se-
res miticos zoomorfos, fitomorfos y los objetos animados que los ro-
dean. Esos seres miticos, de segunda categoria, también son suscepti-
bles de tener bocas con “colmillos”, asi como los apéndices y atribu-
ciones en forma de “serpientes” (fig. 208).

Las escenas son interpretadas por seres miticos o por seres hu-
manos; a cada accion representada en el mundo mitico corresponde
una accién representada en el mundo real (lig. 51-54). Esta doble re-
presentacién sistemadtica ha sido comparada con la accion mitica y la
accion ritual que la perpetia. Esta comparacién ha permitido interpre-
tar a los seres miticos como ancestros de los mochicas. Los seres miti-
cos antropomorlos, situados en lo mas alto de la jerarquia mitica de-
ben ser los mas importantes y ser los ancestros de los jefes y de los
chamanes que ocupan rangos similares en la jerarquia real. Los seres
miticos secundarios deben ser los ancestros de los hombres de menor
rango (Hocquenghem 1977 f, 1979b y {, 1980).

Segun las informaciones etnohistdricas de los siglos 16 y 17 los
ancestros de los Andes, son venerados como huacus, seres sagrados.
Son respetados y temidos por sus descendientes. Los ancestros antro-
pomorfos estan relacionados con los fenémenos naturales tales como
el sol, la luna, las cimas mas altas, ellos son los ancestros de los linajes
de los dirigentes. Los ancestros mds importantes poseen la fuerza vital
que anima, el camay: ellos son camac (Molina 1573 ed. 1943; Polo de
Ondegardo 1584 ed. 1916; Avila 1600 ed. 1980; Taylor 1974-76,
1980).

En la Pacarina, lugar de origen, los ancestros eran y continuan
siendo en nuestros dias respetados y temidos; ellos comparten su “po-
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der™, su “saber”, su “fuerza” y su “valor” con Ios curanderos o los bru-
jos y los jefes de las comunidades (Casaverde 1970, Nunez del Prado
- 1970 y observaciones personales en 1957 y 1972).

Los "colmillos"

Los diccionarios quechua de los siglos 16 y 17 traducen la pala-
bra “colmillos” como guaco (Santo Tomds 1560 ed. 1951, Anénimo
1586 ed. 1951; Gonzalez Holguin 1608 ed. 1952).

Existe posiblemente una relacién entre los “colmillos” y la ante-
pasada de los incas, llamada Mama Guaco. Esta mujer [eroz tenia la
“fuerza” y el “valor” de los jefes. También tenia el “poder” y el “saber”
de los chamanes; era “bruja”, dicen los espafioles, comunicaba con las
huacas y la serpiente amaru (Betanzos 1551, ed. 1880, p. 10, 15; Sar-
miento de Gamboa 1572, ed. 1943, p. 49, 58, 59; Guaman Poma de
Ayala 1616 ed. 1936, p. 81, 82, 120, 121; Garcilaso de la Vega 1609 ed.
1953, p. 56).

El término actual huaco, que designa un objeto antiguo, prehis-
panico, una fuente de brujeria o de riqueza ligado a una sepultura del
“gentil”, del antepasado, o del huaco, se refiere posiblemente a los “col-
millos”, atributos de los seres miticos. Huaco se usa todavia para desig-
nar a un hombre feo cuyos dientes estdn mal plantados. Esos hombres
feos, tanto hoy dia como en el momento de la conquista, son suscepti-
bles de ser brujos o curanderos. Como todos los anormales, ellos son
considerados como hijos del trueno, patrén de los chamanes. De este
ancestro reciben ellos su “poder” y su “saber”. (Mariscotti de Gorlitz
1976).

En la ceja de selva y en la cuenca amazonica, los dientes y los
colmillos de los animales poderosos, respetados y temidos, por ejem-
plo, del jaguar o del bufeo de agua dulce, son conservados y sirven co-
mo amuletos. En los mitos, los animales de fuerte denticién desempe-
fan papeles importantes y en numerosas circunstancias ellos son los
que generan las transformaciones de las cosas, de las plantas, de los
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animales, de los hombres y de sus costumbres (Lévi-Strauss 1964,
1967, 1968, 1971).

Los maichuna (tucanos occidentales), en la cuenca del Napo en
el Perq, conservan todos los maxilares de animales que han cazado; los
de los animales comestibles son conservados cerca del fuego de la coci-
na y en las hojas del techo, los del jaguar estan guardados aparte. Los
dientes de los caimanes y de las piranas regresan al rio. Ellos ya no
practican la caza con la cerbatana, sin embargo parecen utilizar los
dientes de jaguares para preparar sus puntas de flechas hechas con ina-
yuga (Maximiliana venatorum). En el sistema de clasificacion de los
mai humna, una comun identidad une los jaguares celestes al toe
(Brugmansia sp.), alucinégeno muy poderoso que toman los grandes
chamanes. Se considera que los chamanes mas poderosos se transfor-
man durante la vida o al morir, en jaguares (Bellier, 1983 y comunica-
¢ion personal).

L.os machiguenga, en el Urubamba, el alto Madre de Dios y el
Manu, consideran al jaguar como una criatura del “Duefo del True-
no”, que es también dueno de los chamanes. El jaguar aliado al cha-
man acude en su ayuda cuando oye los sonidos del rombo, que son pa-
recidos a la voz rugiente de su Dueno. Para los machiguengas, el ja-
guar simboliza un poder invencible que devora a las fuerzas del mal
(Renard-Casevitz 1980-81 p. 263).

Los guayaki del Paraguay pocas veces se encuentran {rente a
frente con un jaguar real, casi siempre el felino es la encarnacion de un
espiritu. Los guayaki piensan que las “almas” de los hombres y de las
mujeres de “fuerte naturaleza™ especialmente los jefes y los chamanes,
se transforman en jaguares, mientras los hombres ordinarios se trans-
[orman en estrellas (Clastres 1972, p. 301-302).

I.as informaciones etnoldgicas sobre la amazonia indican una re-
lacion entre los ancestros y los jaguares, que tienen en comun el poder
del cual participan las “naturalezas fuertes”, los jefes y los chamanes.
Parcce claramente que, para los indigenas, los ancestros asi come los
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jefes y los chamanes son en parte jaguares. En este sistema de pensa-
miento simbdlico, existe una relacion metonimica entre los antepasa-
dos miticos y los jaguares (Hocquenghem y Sandor 1981).

Los “colmillos™, atributos de los ancestros en la iconografia mo-
chica y andina, signilicarian entonces el poder de las huacas.

Las "serpientes"

Los diccionarios quechua del siglo 16 y 17 traducen la palabra
“serpiente” en espanol como machacuay (Santo Tomas); Machhakuay o
machakuay es también una serpiente “boua” (boa) muy grande o hatun
amaru (Gonzdlez Holguin). Amaro o amaru es una serplente -dragoén
(Santo Tomas y Gonzdlez Holguin).

Los relatos de los cronistas y de los extirpadores de idolatrias
ofrecen numerosas informaciones sobre los ofidios. Sefialaremos solo
las que indican una relacion entre las serpientes y los objetos de forma
alargada que permiten aclarar el significado de las imdgenes correspon-
dientes.

Cieza de Leon (1551 ed. 1967, cap. 29, p. 100-101 y cap. 7, p.
22), menciona una larga cadena de oro que cercaba la plaza del Cuzco
durante la fiesta de la Capacocha. Esta cadena de oro y plata, colocada
sobre horcones cercaba la plaza en el momento de los ritos de inicia-
cion de los jovenes guerreros, mientras ellos bailaban con pieles de fe-
linos. Molina (1570 ed. 1943, p. 62-63) establece una relacion entre la
soga grande y la serpiente. Anota que al final de los ritos de iniciacion,
en la fiesta del Camay, los incas bailaban y cantaban en la plaza del
Cuzco, tomando una larga soga de cuatro colores llamada el muruurcu.
Después del baile, el muruurcu era depositado, enrollado, en el suelo
como una serpiente, pues eflectivamente era considerada una serpiente.
Esa soga-serpiente era huaca sagrada, se le ofrecia un sacrificio cuando
en los Andes caian las lluvias, haciendo crecer los rios en la Costa y en
la vertiente amazonica (Cap. 5).
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Cobo (1653 ed. 1890-95, . 1V, L 13, p. 105-106) repite estas in:
formaciones y anade que la soga larga, que era como una serpiente, cra
negra, blanca, bermejo y leonado, con una bola de lana colorada como
cabeza. Esa huaca era guardada en una de las casas cercanas al templo
del sol y tanto los hombres como las mujeres la llevaban bailando, de-
positindola luego en espiral en el suelo de la plaza del Cuzco.

Los léxicos de Santo Tomas y de Gonzdlez Holguin ayudan a
comprender el sentido del nombre de la “soga-serpiente™ muruurcu.
Moro o muru significa color, urco o urcco significa macho para los ani-
males o cabeza, aniepasado, cerro. Una hipotesis posible scria de aso-
ciar el muruurco con un antepasado, una cabeza de linaje macho y co-
lorada.

Albornoz (1582 ed. 1967, p. 23-24) revela un culto que era ren-
dido a las serpientes machacuay y amaru. Esas serpientes, conservadas
vivas en las jarras, eran alimentadas con sangre de cuyes, con yerbas, y
recibian ofrendas. Albornoz senala que varias huacas llevaban el nom-
bre de amaro. Ademads de extirpador de idolatrias observa que las ma-
chacuay, serpientes de lana, eran utilizadas en las fiestas y bailes. En el
juego ayllar, el inca lanzaba un machacuay, mientras sus adversarios,
guardianes de huacas, lanzaban illos (cap. 8B). Los illos eran hechos de
tres sogas de cuero, terminados en bolas de plomo, y el machacuay era
hecho de serpientes de lana. Ayllo o ayllu signilica, segun Santo Tomas
y Gonzélez Holguin, linaje, parentesco, familia, pero es también un si-
nonimo de riui, un arma parecida a los illos. Esta arma, lanzada giran-
do en el aire, envuelve las patas de los animales, trabandolos.

Una pequena crénica, que data de 1614 y trata de Bombom, ac-
tualmente Junin, en la regién del Chinchaysuyu, publicada por Duviols -
(1974-76 p. 283), relaciona por un lado las sogas de lana, las titahuara-
cas y las lagunas como origen de las llamas, y por otro lado las sogas
con los ritos del solsticio de diciembre. Sogas gruesas y largas, de lana
roja, terminadas en una cabeza y una cola de llama, eran llevadas en
los bailes, al compds de pequenos tambores y cantos. Sacrificios de lla-
mas eran ofrecidos a las lagunas con fines propiciatorios.
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l.os diccionarios de Santo Tomas y de Gonzalez Holguin tradu-
cen huaraca y guaraca como tirador, un arma arrojadiza que gira en el
aire.

Esa cronica de Chinchaysuyu remite al capitulo 24 de los ritos y
tradiciones de Huarochiri (Avila 1980, p. 169-71). Chutacara, llamado
también Omapacha, ancestro, huaca relacionada con el agua, se servia
de honda cuando era un hombre. En un huanapaya, hacia resonar un
caracol y distribuia las primeras llamas.

La honda era el arma del trueno; Sarmiento de Gamboa (1572
ed. 1943, cap. 31, p. 95) relata que Chuquylla, el relampago, habia da-
do al inca Pachacutic, cuyo idolo era guaoqui, doble, una serpiente con
dos cabezas para protegerlo. Polo de Ondegardo (1584 ed. 1916, p. 6)
anota que después de Viracocha y el sol, la tercera huaca importante
era el trueno que llevaba tres nombres: Chuquiilea, Catuilla, Intillapa.
Los incas pensaban que era un hombre que vivia en el cielo con una
porra y una honda, que tenia el poder de hacer llover, granizar y tro-
nar, y que todo lo que se encontraba en el aire, en la region de las nu-
bes, le pertenecia. Esa huaca era venerada en todos los Andes y recibia
sacrificios al igual que el sol. Cuando una mujer daba a luz en la in-
temperie, un dia de tormenta, su nino era considerado un hijo del
trueno y tenia que servirle; es por eso que habia muchos brujos hijos
del trueno. Cobo (1563, ed. 1890-95, t. 1II, L. 13, p. 331-333) repite
las informaciones sobre el trueno, el relampago y el rayo, manifestacio-
nes del ancestro responsable de los fenomenos meteoroldgicos relacio-
nados con el agua. Se trataba de un hombre visible en una constelacion
de estrellas, que tenia una porra en su mano izquierda, una honda en
su mano derecha y llevaba una vestimenta resplandeciente. Cuando
daba vueltas y utilizaba su honda, su vestimenta lanzaba relampagos.
Chugquilla, Catuilla e Intillapa eran venerados en todos los Andes y se
les ofrecia sacrificios para obtener el agua, evitar el granizo y la helada.
Las mujeres que daban a luz en los momentos de tormenta, ofrecian
sus nifios al antepasado “Senor de los fenémenos meteorologicos”, y
ellos se convertian en sus sacerdotes. Todo lo que difiere del modelo
de la especie, los gemelos, los anormales, eran hijos de ese antepasado.
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Las informaciones de los etnélogos muestran que en los Andes
actualmente, los cabellos estdn relacionados con las serpientes. Cuan-
do una persona pierde cabellos en el agua, ellos se transforman en
“serpientes” {(comunicacion personal de S.H. Aguilar).

Para los mai huna de la regién del Napo, el relampago y el rayo
provienen de la médula del “abuelo”, dnguila eléctrica. Fue obtenida
después del asesinato de los jaguares celestes por el héroe cultural, el
Dueno del Trueno “Mihi”. El reldmpago, Mihamd ha, significa cuerda
de Miha honda, y produce el trueno, cuando Mihi la hace chasquear
bajo la lluvia (Mito del jaguar celeste, Bellier comunicacién personal).

En la cuenca del Ucayali, un mito relatado por Valcarcel (1958),
asocia una serpiente grande, de una sola cabeza, con el rio. Esa ser-
piente vive bajo la tierra, en el mundo de abajo, el uku pacha, en com-
paiia de otra serpiente grande de dos cabezas, que esta asociado con la
vegetacion. La serpiente de una sola cabeza Yacu Mama es la madre del
agua, la serpiente de dos cabezas Sacha Mama, es la madre del monte.
Cuando esos dos seres salen a la superficie de la tierra. Kay Pacha, Yacu
Mama repta y corre, es el Ucayali; Sacha Mama se levanta con su boca
inferior a los animales terrestres y con su boca superior a los animales
celestes. Esas serpientes miticas no se quedan en la tierra, se alzan en
el aire y suben al mundo de arriba. Yacu Mama se convierte en reldm-
pago y Sacha Mama en arco iris. Los indigenas piden a Yacu Mama la
lluvia y a Sacha Mama la fecundacion de la tierra.

Los machiguenga hablan del dueno del trueno, que es el del re-
lampago y que hemos visto como duefio de los jaguares y de los cha-
manes. El nombre de ese duefio importante es Marenantsite, Mare sirve
para designar cualquier motivo alargado y delgado como la linea aco-
dada de la serpiente y cuyo nombre genérico es marankyi. El chaman
machiguenga evoca el agua cristalina, transparente, el agua de la vida,
¢l agua de la eternidad, la savia del drbol de la vida del origen, que es
el mas alto. Ese drbol ha salido de la semilla, del cristal, de “Aquél”
que ha creado todo. El chaman evoca también a “Aquél” que ha creado
todo y que ha reunido alrededor de “El” a los que, como “El”, no enve-
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jecen y mueren sino se transforman, se regeneran cambidndose de piel,
los poderosos que también son inmortales (Renard Casevitz 1982, p.
168, 150-153, 155-157).

Las inlormaciones iconolégicas, etnohistdricas y etnolégicas que
provienen de los Andes, indican una relacién entre los objetos alarga-
dos y los ancestros. Los objetos delgados y largos que rodean, delimi-
tan, juntan, unen, y que debido a su forma son considerados como
“serpientes”, son semejantes a los ancestros, fundadores de linajes que
definen sus descendientes y los retinen en una sola comunidad unidas
por los lazos de parentesco. Es preciso anotar que los “objetos-serpien-
tes”, las “serpientes”, aparecen en los ritos de entronizacion (capaco-
cha), de iniciacién (camay), de restructuracion (ayllar) y de propicia-
cién (mayocati) (Cap. 4B, 5, 6, 8B). Todos estos ritos establecen, re-
fuerzan, reafirman la unidad de la comunidad y permiten su reproduc-
cién a nivel ideolégico. Son celebrados durante la estacién humeda,
cuando las lluvias son abundantes y los rios crecidos, cuando el agua
asegura la cosecha, la reproduccion de la comunidad a nivel material.
El agua en los andes es una de las substancias vitales de los ancestros,
una parte de ellos mismos, que ellos liberan a cambio de la sangre de-
rramada por la comunidad en los sacrificios (Ossio, 1976). El trueno
es el que concede esa agua y su arma es la honda zumbante: la serpien-
te agua.

Las informaciones etnoldgicas sobre la ceja de selva permiten
profundizar la naturaleza de la relaciéon entre los ancestros y las “ser-
pientes”. El agua que corre y forma un rio, el agua ligada con el dueiio
del trueno, es una “serpiente”, al igual que el relampago y el arco iris.
Esa “serpiente”, sustancia vital de los ancestros, es el agua de vida, de
regeneracion y la “serpiente” animal que se transforma cambiando de
piel, simboliza la inmortalidad. De ese modo, en el sistema indigena de
pensamientos simbolicos, estd establecida una relaciéon metonimica en-
tre los ancestros y las “serpientes” que representan su inmortalidad.

Las “serpientes” apéndices y atributos de los ancestros en la ico-
nografia mochica y andina, significarian la inmortalidad de las huacas.
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Poder e inmortalidad de los ancestros andinos

Por un lado, los “colmillos” y las “serpientes” caracterizan a los
ancestros en las imagenes mochicas y andinas, y por otro lado, ¢s ¢l ca-
may, las fuerzas vitales que animan, que caracterizan los camac, las
huacas, los ancestros, en los textos del siglo 16 y 17 asi como hoy dia.

Nota

1 La primera version de este articulo fue publicada bajo el titulo “Los colmillos y
las serpientes: la autoridad absoluta de los ancestros miticos™ en Anuel Visita-
ble Religion. Images of the gods. Leiden, 1984. Vol. 11 pp. 58-74.



	img369
	img370
	img371
	img372
	img373
	img374
	img387
	img376
	img377
	img378
	img379
	img380
	img381
	img382
	img384
	img385
	img386

