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La constelacion
de la Llama en los
Andes peruanos

R. T. Zuidema
Gary Urton

LA DESCRIPCION MAS SISTEMATICA de las constelaciones co-
nocidas por los antiguos peruanos se .encuentra en el capftulo 29
del Tratado @Quechua sobre la religion y mitologia del pueblo de
San Damidn de Checa, provincia de Huarochirf, editado por el
padre Francisco de Avila. a fines del siglo XVI'.

La mitad del texto trata sobre una de las manchas negras den-
tro de la Via Lactea en que los peruanos vieron la forma de llama
de nombre Yacana. Solamente una de las constelaciones las Pléyadcs
es identificada con su nombre Uropeo. P’ero conceptos indigenas
modernos sobre la constelacion “negra” de la llama ayudan a
identificarla en el cielo. En la primera parte de este trabajo
analizaremos el texto ‘de Avila comparidndolo con datos de otras
partes del Peru. Trataremos de entender su contexto astrondmico-
cosmoldgico. El mito de ]a llama celestial nos llevara en la se-
gunda parte a discutir ciertos ritos de llamas en Chinchaycocha
(lago de Junin) y.en el Cusco. Hubo, sin embargo, .un desdobla-
miento de los ritos de las llamas, concentridndose en dos épocas:
1) los ritos ya mencionados alrededor del solsticio de diciembre:
2) les ritos indicados por el movimiento de la constelacién de la

llama. Estos ultimos cayeroh en los meses después del equinoccio
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de septiembre, tanto en el Cuzco como en la regién descrita por
Avila. Trataremos de estos ritos en la tercera parte. En la parte
final indicaremos la importancia de los datos discutidos para un
conocimiento mias exacto del calendario andino y de su importan-
cia para la ganaderfa de llamas®.

60

EL TEXTO DE AVILA EN LA TRADUCCION ANDINA
El texto de Avila dice:

Vamos a contar como (la estrella) conocida bajo el nombre de
Yacana baja del clelo para beber agua; vamos a hablar igual-
mente de otras estrellas indicando sus nombres.

Dicen que (la estrella) que nosotros conocemos bajo el nombre
de Yacana, el prototipo de las llamas, anda alrededor del cen-
tro del cielo. Nosotros, los hombres, la vemos venir muy negra
La Yacana anda dentro del Rio. Realmente es muy grande; con
dos ojos y un cuello largq, ella vuelve mds y mds negra, acer-
candose. Esta es la que los hombres llaman Yacana.

La Yacana bebfa agua de todas las fuentes. Si un hombre
tenfa suerte, ella cafa sobre él. Todo cubierto de lana, ella le
aplastaba; entonces, otros hombres esquflaban esta lana. Esto
ocurrfa durante la noche. Cuando amanecfa, ellos notaban la
lana que habfan esquilado, azul, blanca, negra y marrén; de
todos los colores mezclados. Si el hombre de suerte no tenia
llamas, él los iba a comprar en seguida. El daba culto a la lana
(de la Yacana) donde ¢l la habfa visto, o donde la habia es.
quilado. Entonces é1 compraba una llama hembra y un macho.
Y de esta sola pareja llegaba a tener 2 6 3 mil llamas. Esto
habr4 pasado, antes, a mucha gente de esta provincia.

Dice que la Yacana bebe todo el agua del mar a media noche,
cuando nadie ]la ve. Si ella no haria eso, el mar inundaria en-
seguida a todos. La Yacana es precedida por una pequefia man-
cha negra. Se llama Yutu (perdiz). La Yacana tiene también un
hijo. Cuando amamanta, ella se despilerta. |

Ademas, tres estrellas van en .llnea recta; éstas se llaman el
Céndor y también el Gallinazo y el Halcén.
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Cuando lss estrellas que nosotros corocemos bajo el nombre
de “Cabrillas” (Pléyades) aparecen muy grandes, se cree que
el aflo sera muy fértil; pero si, al contrario, aparecen muy peque-
flas, se cree que la gente va a sufrir mucho. Se llama a cinco
estrellas que se encuentran en un cfrcul}l, los Pichcaconqui. Otras
estrellas que salen muy grandes se conoce bajo el nombre de
Pocohuarac, de Huillcahuaraoc y de Cancho huorac.

Antes, solamente una parte de la gente adoraba estas estrallas
como poderes que animaban y que formaban. Los otros se dedi-
caban a estas hudcas con la esperanza de acrecentar sus poderes.
Se daba culto a estas estrellas cuando salian, vigilando toda la

" noche. | |

|
Ya no sabemos mas. (Avila, ed. Arguedas, cap. 20).

No obstante la descripcién completa de la llama celestial, ella
pasd completamente inadvertida hasta ahora: El trabajo de cam-
po llevado a cabo por Urton (1977a) revelé que todavia es bien
conocida en el Departamento del Cuzco. Se localiza en la parte
Sur de la Vfa Ldctea, entre o« Centaurus y E Scorpio (Fig. 2).
Tal como fue mencionado por Avila, los “ojos de la Llama” (lla-
mac nain), hoy dia conocidos como & ¥y § Centaurus, se encuentran
en el cuello de la 1llama (Fig. 1). El bebe de la L.Llama se extiende
por debajo de su madre con la cabeza hacia atras. (Las figuras 1
y 2 estidn basadas, exclusivamente, en el trabajo de campo do
Urton en pueblos actuales del departamento del Cusco).

A pesar de que el conocimiento de ciertas constelaciones andi-
nas se hayan conservado, Ningun otro autor antiguo —inclusive
moderno— regisira el nombre de Yacana. Por otra parte, los cro-
nista que-tratan sobre el sur peruano (Cusco y la region del lago
Titicaca) dan diferentes nombres a la Llama celestial y otras cons-
telaciones. Pero, creemos que hablan de un mismo sistema sub-
yacente. Los datos son confusos v probablemente los cronistacs
entendieron imperfectamente la informacidnn proporcionada. Dis-
cutiremos - -lo;: que parecen ser cuatro tradicioncs independientes
en las crénicas de datos sobre constelaciones en el sur del Peru.
Las tres fuentes son de Polo de Ondegardo (quien fue seguido
por Acosta, Cobo y otros cronistas), de los diccionarios quechuas
de Santacruz Pachacuti Yamqul, v de Bertonio. Utilizaremos del
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tercero su dibujo del templo del Sol en el Cuzco (Fig. 3); donde
describe —en un marco genealégico— tanto los dioses mayores
de-los Incas como ciertas constelacxones y algunos otros conceptos
cosmoldgicos.

En la figura 4 damos la interpretacién genealéglca del dlbUJO
y la posicién de las constelaciones: Bertonio obtuvo sus datos de
los Lupaca que vivian al sur del lago Titicaca y que fueron de
lengua aymara. Santacruz Pachacuti Yamqui fue -curaca en la
provincia- de Canas y Canchis, también de lengua aymara en el
siglo XVII. y esta influencia se refleja en sus datos -sobre el Cusco.
Sospechamos que también los datos de Polo sufrieron - fuerte in-
fluencia aymara, sea por el conocimiento fntimo que el cronisia
tuvo de la regién del lago Titicaca o por la influencia real de
allf sobre la cultura. Inca en el Cusco.

Las dos constelaciones identificables en el dibujo cosmo-
l6gico de Santacruz Pachacuti Yamqui son, en la cumbre de la
casa. cinco estrellas llamadas Urcorara y, en su base, cinco estre-
llas, llamadas Chacana y una estrella a su izquierda, Catachillay.
Daremos primero los datos de las otras fuentes sobre estos dos
grupos de constelaciones y analizaremos después su posible rela-

cion y oposicién. Polo de Ondegardo se refler a Catachillay en e]
51gu1ente contexto:

Y asf los Ovejeros hazfan veneracién y sacrificio a una estrella
que ellos llaman, Urcuchillay, que dizen es un carnero de ‘mu-
chos colores, el qual entiende en la ctonservacion del ganado, y
se entiende ser la que los Astrélogos llaman Lyra. Y los mismos
adoran a otras dos que andan cerca della que 'llaman Catuchi-
llay y Unrcuchillay. Que fingen ser una oveja con un cordefo.
Otros que vivén en las montanas adoran otras estrellas que ¢e
llama Chuquichinchay que dizen es un Tigre a cuyo cargo estén
los Tigres, Ossos y Leones (Polo de Ondegardo, 1916 3 4) .

Polo menciona varias otras estrellas, de las cuales reconoce-
‘'mos solamente Chacana. '

Cobo conoce una estrella Catachillai _/, tal como Santacruz Pa-
chacuti escnbe la palabra, y dice:

Todos los pastores respetaban y hacfan sacrificios a. la \lamada
de los astrdlogos Lira, que ellos nombraban Crcuchillay, la cual
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decian que era un carnero de muchos colores, que entendia en la
conservacion del ganado; y a otras dos pequeiias que tiene de-
bajo a manera de T, decfan ser los pies y la cabeza; y estos tam-
bién hacfan veneracién a otra que anda cerca de ésta y la llaman
Catachillay, que también es algo grande, v a otra mas pequena
que anda junto a ella; las cuales fingfan que era un llama con su
cordero que procedian del Urc'uch'i@ldy" (Cobo, 1958: XIII, cap. 6).

La segunda tradicién de interpretacion empieza con el diccio-
nario editado por Ricardo (1586), seguido por Gonzéles Holguin
(1607), Torres Rubio (1619) 'y, en cuanto a Catachlllay, por Aven-
daﬂo (1649, pég 20r)

Ricardo:

Catachillay, el cruzero estrellas
Cruzero; estrellas, Catachillay, Orcochillay
Chacana, las tres Marias
- Choque chimcha, onza, animal
Choquechincha, cierta estrella venerada de Indios.

Gonzales Holguin:

Catachillay, o Urcuchillay, El Cruze.

Cruzero estrellas, Catachillay, Orcochillay

Chaccana, Tres eostrellas que llaman las tres -Marias.

Chhoque. chinchay, o Lluma, una estrella que parece al carnero.

Torres Rubio:

Catachillay, Cruzero, ostrellas
.Cruzero, estrellas, Catachillay

Mas problemas de interpretacion nos ofrecera el nombre de
Chacana (‘“escalera”; de Chdca, “puente”; y de Chacatani, ‘‘cruzar
0o poner dos cosas cruzadas o al través como los brazos de la
cruz” '(Gonzdles Holguin). Hoy en dia se usa ‘la palabra ‘“cruz”
para diferentes ‘constelaciones: Hatunc¢ruz ‘“la Cruz grande” para
Orion (con las tres Marfas); Huchuycruz “la Cruz pequefa” para
la Cruz del Sur: y Cruz Calvario para la cola dec Scorpio. Pro-
bablemente Chacana tuvo -antes tan amplia aplicacion.
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Nuestra ultima fuente independiente sobre estas estrellas es
el diccionario Aymara de Bertonio:

Catachilla, una estrella nebulosa en la Via Lactea, o las estrellas
sobre la nebulosa.

Cabrillas, que llaman a unas estrellas (esto es, a ]Jas Pléyades)
Catachilla huarahuara.

Cruzero, estrellas, Unuchilla Catachillo.

Encontramos en Bertonio tres conceptos distintos de Catachi-
lla. Primero, la descripciébn de ‘‘una estrella nebulosa en la Via
L.actea o las estrellas sobre la nebulosa” podrfa relacionarse con
la constelacion oscura de la Llama celestial con su bebe y las dos
estrellas Llamacfiawin. En este caso la descripcién por Cobo de
Catachillay como ‘“‘una llama con su cordero”, que ademés ‘'pro-
cedfan del Urcuchillay” se conforma bien a las descripciones de
Avila y de Bertonio. Ademis parece mas exacto que la version
conservada de Polo, que quiere aplicar la palabra Urcuchillay tan-
to al marido como al hijo de la llama Catachillay. El segundo
concepto en Bertonio de Catachilla, las Pléyades, se aclararj
cuando estudiemos la oposicidn que los pueblos andinos recounocen
en el cielo entre las regiones de las Pléyades y de la Llama celes-
tial. En cuanto al tercer concepto e Catachilla, Bertonio mis bien
se refiere a Unuchilla; identificaremos mds tarde esta estrella con
el “bebe de la Llama” que, como constelacidn negra, se extiende
entre @ Centaurus y 0 Scorpio.

Consideremos ahora la otra constelacién que Santacruz Pg-
chacuti menciona, la de Urcorara. La palabra es aymara' y Bet-
tonio es nuestra unica fuente diferente que también la conoce:

Urcorara, Manada grande, tracalada de hombres, o enimales
machos. Huarahuara urcorara, junta de michas es-
trellas.

Cachurarae, Manada de ovejas de la tierra

Marmilara, Manada de mujeres (Bertonio, 1958)3.

Podrfamos pensar que Urcorara, comqg prototipo masculino,
representase a los ‘“padres” de la humanidad. Tal interpretacién
es sugerido también por la sigulente informacién que Pérez Boca-
negra (dando paralelamenie la misma informacién en espafiol
y en quechua); da por medio de las siguientes preguntas que )
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sugiere a los sacerdoles espanoles en la confesién de indios.de ‘'a
region del Cusco.

Dice el primefo:

83) Encoitrando con halcones, o con bueitres, dizesles adoroos.
porque vosotros sois los que hazeis los hombres?

83) Co,n'turhuén, 'huhmanhuan. 'tdrinacuéba. A, cuntur, huaman, ca-
ricamac, huarmacamac, nispa muchacchun canqui? (Pérez Boca
negra, 1613: 134, 155).

En la version espaiiola él habla solamente de hombres, pero
en el texto quechua considera al céndor y al huaman como proto-
tipos de los hombres y de las mujeres. En las siguientes entradas
podemos leer un contraste mas especifico en cuanto al sexo:

01) Cubriendo tu casa, o yendo a fuera della, o viniendo a tu
casa de fuera, sueles dezir: A casa halcon, a casa buitre, yo y tu
nos guardemos muchos afos, sin mal y sin désdicha, Y yo to
guarde, v mire mucho tiempo: y tu assi mismo guardame a mi:
y diziendo esto adorasle. o que hazes?

01) Chay hinatacchu huacichacuspa, huacijquiman maimantapas
chayamuspaiatac, huacijquimanta, maimanpas rispa, huacikquita.
A huaman huaci, cunturhuaci, ancha, unay huatallatac huacai-
chanacussun, mana oncoihuan, mana chiquihuan, unaihuata fo-
ca huacauchaqui, ricuiqui; camri cana chay hinallatac, huacaicha-
huanqui fAispa muchacchu canqui? cayri Imanam? (Péresz Boca-
negra, 1613: 135, 156).

M4ds adelante:

10.2).' A las mujvres, Conchaiquicm.' Puifiuiquicta, mtmcaiquict.-.x.
o a las ollas, a los cantaros grandes, y pequeiios: Gnardémonos
bien el uno al otro muchos anos, adorandolos?

102) A las nmjeres. Conchaiquieta, Puiddiquicta, maneniquicts,
tecoiquicta, urpuiquicta, humihuaiquicta, muca hicuspa, allillatac
huacaichacussun ancha unay huatacama muchaspa, fecchu can-
qui? (Pérez Bocanegra, 1613: 137, 158).
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Y finalmente:

75) Dizes a las fuentes, y a las Jagunas, y a los manantiales, ado-
rdandolas, y haziéndoles bailes, y vistiéndolas como muger en un
cantarillo, y dandoles de comer: O madre fuente, laguna o ma-
nantial, dame agua sin cessar, orina sin parar?

75) Pucyucunacta, cochascunactam muchacchucanqui, taquichec-
chu canqui? puifiu, tecollapi, huarmictahina pachallichispa? ca-
ractacchu canqui, soncollaiquipipas, huacyaspa, A puquiu mama,
ama chaquispa, tanispapas unuiquicta. cacharimui, ispaicumui,
nispafiecchuicanqui? (Pérez Bocanegra, 1613: 133, 155).

En la pregunta 102, Pérez Bocanegra da una lista de nombres
del fogén y de las ollas de los que Gonziles Holguin nos propor-
ciona las siguientes traducciones:

Cconcha, fogodn

Ppuyiu, cantaro mediano

Urppu, cantaro muy grande, mayor que tico olla

Tico, cantarilla de traer agua

Humihua, cantarillo mediano, cuello angosto, para llevar agua.

La pregunta 75 aclara, ademds, la relacién simbolica de estas
ollas con las fuentes, los lagos y c¢l mar, o sea con el agua de
abajo. El fogén y las ollas en el suelo de la casa tuvieron un
cardcter femenino; la casa misma por su asociacién con el con-
dor y el huamén, un caricter eminentemente masculino. Une
similar oposicién, también dentro del contexto de una casa, en-
contramos en el dibujo cosmoldgico de Santacruz Pachacuti Yam-
qui. Abajo él da cuatro estrellas en forma de una cruz llamada
chacana en general de la cual dos son identificadas como Sara-
manca, '‘Olla de mafz” y Cocamanca “Olla de coca”. En la cum-
bre de la casa del Sol esta el dibujo de cinco estrellas: tres conec-
tadas por una lfnea recta, las cuales, en el dibujo, son indicadas

como URCORARA.

Con este analisis logramos establecer una base firme para dis-
cutir la importancia de la constelacidn oscura de la Llama celestial,
con su bebe, conocido bajo los nombres de Yacana y Catachillay. Dos
grupos de constelaciones tuvieron importancia central cn la astro-
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nomia del antiguo Peru: las Plévades y Orion por un lado; la Llama
celestial con su bebe y la Cruz del Sur por el otro. Marcaron las dos
épocas del ano de mayor interés: el tiempo de secas en relacién
al solsticio de junio y el tiempo de lluvias, relacionado con «l
solsticio de diciembre. Las Pléyades anunciaron el primer medio
afio con su primera salida helfaca en la mafiana, después de ha-
ber desaparecido por mas de un mes del cielo nocturno. La Lla-
ma celestial, con su bebe tuvo una funciéon similar antes del
solsticio de diciembre. Varios ritos en relacion a los dos solsticios
fueron iguales o similares. Encontraremos en esto la explicacion
por qué Bertonio podria aplicar el nombre de Catachila tanto a
la constelacién de la Llama celestial con su bebe, como a las
Pléyades.

1) EI sentido técnico-astrondmico de algunas expresiones quechuas

Habiendo identificado las esirellas v constelaciones, podemos
pasar a un analisis dcl sentido téenico-astrondmico de ciertas pala-
bras y frases quechuas que nos interesan particularmente en el

texto de Avila:

a) Chay wyacana... mayo hucocta purimon. “La constelacion
Yacana anda dentro (estando localizado dentro) de la Via
Lactea”.

Mayu, “rio’”’, es la palabra para Via Lactea. El texto no se
refiere a un rio terrestre sino celestial. También la referencia
repetida a “lana’” puede haber tenido esta implicacién celestial,
considerando las siguientes palabras dadas por Bertonio:

Havi, Vellon de lana.

Havichatha, Hazer vellon.

Havichatha, Morichatha, Mojar, como Hallu havichito

(Mori, Hoco, Mojado, o verde).

(Hallu, la lluvia)

Havitha, correr el agua, y todas las cosas liquidas.

Haviri, vel Havira, Rio.

Havira, la Via Lactea, o cemino de Sanctiagn que linman en ol
cielo.

Havi, ‘“vellén de lana” y havi ‘“mojado, agua’ pueden ser
homénimos, pero el mito saca todo cl provecho simbolico de esta
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situacion. Las siguientes palabras de Bertonio pueden explicar
por qué Yacana, se relaciona con el concepto del Diluvio:

Havimucutha, Salir de madre.
Havitatatha, Llumchitatatha, Esparzirse el agua, o enagar la
tierra.

La idea comun en los dos casos es que parte del nacimiento
es la salida de las aguas amnidticas, mientras que el diluvio indi-
ca creacién; p.e. en el caso del Cusco, creacidon, principio de la

dinastia Inca (Santacruz Pachacuti Yamaqui, 1950: 214; Sarmiento,
1945: Cap. 12).

Por fin, la misma palabra Yacana puede recibir una t{raduc-
cion inteligible en el contexio Aymara:

Yacana, Moo

Yacanaquiptatha, Salir presto de muchacho, y hazerse mo¢o

Yacanaquiptakatha, RemocCarse el viejo; parecer mo¢o el que
tenfa aspecto de muy viejo’.

Notaremos mAs tarde en los datos incaicos que los ritos de las
llamas se celebraron durante la iniciacign de los jovenes cuando

éstos, por iniciar, y los vicjos, ya por salir de ]a sociedad, hacfan
un baile juntos.

Volviendo a nuestra interpretacion de la frase quechua, con-
cluimos que la Llama celestial con su bebe se mueven dentro de
la Via Lactea. FEsta se compara tanto con un rfo, como, por su
color blanco, con lana producida por la llama. |

b) chay yacana... Pucyollamantapas yacucta upyac. cay ricochi-
cuysi tutacac. “Este ‘Yacana bebio de todas las fuentes’. “Esto
ocurrio durante la noche”.

cay Yaca(na) fiiscanchictacsi chaupi tuta mana pipas ydchaptin
mama cochamanta tucoy yacocta upyan; mana upyaptinca hut-
callas (ncoy ynantin mundocta pampahuahhuan. “Dicen que a
media noche, sin que nadie lo sepa, la Yacana bebe todo el
agua del mar (esto es: del Océano, que es el Mar del Sur).
Dicen que si no bebiera esta agua, el mundo entero quedario

sepultado”.
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El conjunto de las constelaciones de la Cruz del Sur de
@ y B Centaurus (Llamac fiawin) y de Yacana es: semicircum-
polar en la latitud de Huarochirf y del Cusco donde el polo
sur celestial se encuentra en una altura de 132 sobre el ho-
rizonte. Aunque no existe una estrella de alguna magnitud en
el polo sur (como en el caso similar de Polaris), la Cruz del Sur y
o ¥ 3 Centaurus si pueden servir para calcular la direccién del Sur.
Calancha nos afirma que los antiguos navegantes peruanos se
dieron cuenta de esta aplicacién (Calancha, 1639: I, 50). Datos
del Cusco nos indicaran que su método de calculo fue similar al
de los navegantes de Oceanfa (Lewis, 1972: 141-142), quienes ob-

servaron la salida, la culminacién y la puesta del conjunto de la
Cruz del Sur y de aa y 3 Centaurus. Definimos al conjunto de

las tres constelaciones peruanas como scmi-circumpolar pues no
hay ninguna noche del afio en que no se les pueda observar sea
nl principio o al fin, sea, durante una temporada, en estos dos
momentos de la misma noche. Avila especifica que Yacana bebe
el agua del océano a media noche cuando nadie la ve. En tér-
minos astrondémico-calendaricos esto ocurre después del 23 de
octubre, cuando a media noche a y {3 Centaurus son invisibles
y se encuentran en su culminacién inferior debajo del horizonte.
Ademas se puede decir que la parte sur de la Via Lactea, annque
no desaparezca nunca completamente, si se encuentra en su po-

sicidn mds baja y mas horizontal alrédedor del 23 de octubre.

Un punto de algurn interés para nuestro argumento se refiere
al sexo de la Yacana. Taylor, traduciendo camac por ‘“prototipo,
el que da &nima’”, deja la cuestidn abierta; Trimborn da ‘“Sefior
- (de las llamas)'”. El texto, sin embargo, es muy explicito sobre
el sexo femenino de Yacana: ella amamanta a su bebe y, ademis,
llama a éste huahua, esto es “hijo o hija de una mujer”. En un
articulo por salir Duviols afirma que camac puede aplicarse tan-
to a un prototipo masculino como femenino: nosotros encontra-
mos antes en un texto de Peérez Bocanegra la expresion huarmi
camac. Vamos a comparar el dato de la lana de varios colores
en Avila con datos similares del Cusco, donde la llama en cuestion
mas parece ser del sexo masculino. Quizas aquf el dato sobre la

llama macho, Urcochillay, la constelacién de Lira con la estrella
Vega. nos pueda avudar, a resolver este problema en el futuro.
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LLOS RITOS DE LULAMA ALREDEDOR DEL SOLSTICIO
DE DICIEMBRE

El mito de la Llama celestinl empieza diciendo que ella
bebe todo el agua dc¢ los puquios y termina observando que ella
impide el Diluvio por beber el agua del mar. Entre tanto se
desarrolla la unica accién humana de cste capftulo. Ya analiza-
mos el aspeclo astrondmmico del temma de la lana de cuatro colores
—azul, blanca, negra y morena— on toda clase de mezcla (ver
Taylor, 1976: 242, nota 5). Ahora nos vamos a referir a su aspecto
socio-ritual. El mito habla de dos tipuos o dos estados de suerte.
El primero lo caracterizmnos por su causa natural: el hecho que
la Llama celestial bebe el agua. Bl otro estado de suerte es creado
por el hombre por medio de su propio acto econdmico-social.
Compra llamas, las cria, y asi sc¢ hace duefio de un rebafio. Revi-
semos nhoia los ritos de los ducinos de Hlamas fuera de San
Damian. Dice el documento de Chinchaycocha:

La llamaya

Por pascua do Navidad ecra la [lestn de las llamas la qvral ern
una de las mas celebres que tenfan. Estas hazfan con unas
sogns de lana de la tlerra no torcida ni entrahilada sino encor-
donada y era esta soga muy gorda y en 6l un remate tenia una
cabeca muy bien formada de carnoro de la tierra con +u boca,
narizes, ojos y orejas y ora de largo la soga de dos varas o poco
mas y el otro cabo y remate tenia la cola como carnero., Estas
trayan en las manos los yndios y las yndias detrds dellos con
unos tamborillos cantando la llamaya y ynvocando a tres lagu-
nas a quienes atribuyan la creacién de esos animales, llamados
Urcucocha, Chocllococha y Chinchaycocha y esta fiesta e ynvo-
cacién les durava los tres dias de pascua de Navidad y en todo
el discurso del afflo hasta otra Navidad no parecfan aquellas
sogas que llaman titahuaracas y en toda esta flesta todo es a
pedir destas lagunas que pues eran criadoras de las llamas se

las diesen a ellas (Duviols, 1876: 283).

Sigue una descripcion del origen mfitico del agua salada
Hubieron tres llamas blancas: un macho, una hembra y una cria.

Entonces:
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“. ..llegando a aquel pueblo donde ahora es el manantial de uno
dellos se puso a orinar y que un yndio de aquel pueblo lo quiso
coger y no teniendo con que enlazarlo le tiré la manta que ersa
la capa con que venia cubierto el yndio y el carnero assi como
estatua orinando, se entré detaxo de la tierra y la manta se
qued6 y que assi como estaua dizen se fueron los otros dos car
neros a otro pueblo que se llama San Pedro de Cacas anexo de
Los Reyes de Chinchaycocha...” (Duviols, 1976: 285).

Allf les ocurrid lo mismo, también creando puquios de aguu
salada.

Ritos similares fueron celebrados en el Cusco durante los
dos meses respectivamente antes y después del solsticio de diciembre.
Durante la segunda mitad del primer mes, hombres, vestidos con
piel de puma sobre la cabeza y las espaldas, tocaban cuatro tam-
bores. Este rito fue central en la iniciacién de los muchachos
nobles del Cusco. Anterior al ritual ‘“de los Pumas” ellos recibian
las orejeras; inmediatamente después sus orejas cran abiertas
para poner en ellas sus orejeras. En seguida, o sea en el dia 22
del mes:

“Concluido lo cual, este mismo dfa los sacerdotes del Hacedor
del Sol, del Trueno y la Luna, y los pastores del Inca entendfan
-en contar el ganado de las dichas huacas y del Inca; y empeza.-
ban este dia las fiestas que hacian por el ganado del Hazedor,
Sol, Trueno y Luna, porque el ganado multiplicase. Y en todo
este Reino, este mismo dia, hacfan este sacrificilo por el ganado.
Asperjaban con chicha, por el ganado; daban a los pastores del
dicho ganado de vestir y de comer; y al que mejocr multiplico
llevaba, mejor paga; y por lo consiguiente, el que (menor multi-
plico tenia), castigaban” (Molina, 1943: 60).

En el 15° difa del segundo mes, durante luna llena, se cele-
braba el rito y el baile de la soga-llama:

Y a esta sazon toda la demds gente habia ido a una casa que
llaman muruurcu, que estaba junto a las casas del Sol, a sacar
una soga muy larga que alli tenian cogida, hecha de cuatro
colores, negra y blanca, bermeja y leonada; al principio de la
cual estaba hecha una bola de lana colorada y gruesa; y venian
todas las manos asidas en ella, los hombres a una parte y las
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mujeres a ofra, hadendo o] Taqui llamado yauayra iban ha.
ciendo su taqui por su orden, que cuando lo acababan quedaba
hecho un caracol... y después de esto daban un cordero para

que la sacrificasen para la dicha soga, diciendo al invierno:
“por qué habia llovido” (Molina, 1943. 62-83).

"En el 18° dia gente bailaba ¢n la plaza con vestidos llamados
angas onco, ‘‘el vestido aziul” y quillapi onco, ‘el vestido de la
luna™. Entonces se sacrificaba una llama chiquita. Finalmente
se abrfa un dique en el rfo encima del Cusco para que las aguas
turbulentas se avalancharan por las calles, limpidndolas de 'las
cenizas que se habfan reunido durante el afio anterior y creando
un - diluvio local en "la ciudad. Este rito se terminaba con: dos
actos.. El primero era un baile llamado chupay-gquallo. Dicé Gon-
zdles Holguin:

Hualluni, cortar las orejas
Chupa, cola o rabadilla.

El baile parece' referirse a la ceremonia, todavia celebrada
en el sur del Perd, de “marcar” las orejas de los animales y de
cortar sus colas (cf.: Quispe M., 1969).

"En el otro acto, ciertos hombres segukan las cenizas que Ss¢
habfan reunido en el rio abaJo del Cusco, hasta Ollantaytambo.
De allf éstas segufan su propio camino hasta Mamacocha —‘la
Mar del Norte” en las palabras de Molina— como ofrenda al .dios
Viracocha, el Creador, dandole gracias por el buen afio que les
habia dado y quphcéndole que el afio venidero fuese igual.

Y a cabo de dos dias, los que Habfan seguido el ‘sacrificio hasta
el dicho puente, volvian al Cuzco, trayehdo en Sus manos, los
que mas habfan corrido una‘ lanza hechd de sal: v otros, halco-
nes de sal; y los postreros, v que menos habian corrido, unss
rapos de sal; para que se viesen cuan poco habian corrido, v
cuan para poco habfan sido, y fuese causa' de hacer burla de
ollos, v de algun regocijo.

No es nuestro proposito analizar en- detalle el significado de
los ritos mencionados, sino m#s bien indjcar 'las corresponden-
cias obvias y definir regularidades astronfdmicas comunes a las
ires regiones. Datos sobre la sal nos facilitardn descubrir esla-
bones en los ritos respectivos. |
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En las tres regiones hay un interés similar por el agua en sus
diferentes formas. En San Damiian se habld de las fuentes, del
océano y del diluvio; en el Cusco de las lluvias, de las aguas
turbulentas del rfo, de un diluvio local y del océano Atldntico; en
Chinchaycocha de los tres lagos y de’ las tres fuentes. Siempre
las nguas se relacionan con llamas y sal: En el Cusco el rito *‘de
la sal” era al mismo tiempo que cuando se cortaban las orejas
(Huallu) y las colas (chupas) de las llamas. Probablemente se
¢jecutaba el rito junto a lagunas cerca al Cusco; por lo menos
as{ era el caso en el rito de abrir las orejas a los muchahos nobles
(Duviols, 1967: 27). En Chinchaycocha se derivaba la sal de la
orina de las llamas mfticas que se habfan adentrado a la tierra;
sal que en el documento se comparaba explicitamente con sal
del mar. Fs posible por eso que la implicaciéon del mito de Yacana.
la Llama celestial, bebiendo el agua del Mar, no era solamente
el Diluvio, sino también el método de hacer sal en la costa, "'se-

cando’ el agua del mar.

LLos datos cusquefios no hacen una conexion explicita entre
llamas y fuentes, lagunas o el mar —aunque implicitamente sf
en cuanto al corte de las orejas— y tampoco se refieren a estre-
llas. Sin embargo, otro dato del Cusco sf establece estas cone-
xiones. Dice Pérez Bocanegra:

88) Sueles dezir, adorando: o sefioras cabrillas, estrellas, lsgunas
Chinchaicocha, Chocllococha, que sustentais, y teneis ovejas, y
corderos, multiplica las mias, y mis corderos.

88) Uchu capac, huaita capac, Chocllococha, Chinchaicochu, lla-
mayoc, ufayoc, llamaita, uiita mirachipumuai fiilspa, muchicue-
pa fiecchu canqui? (Pérez Bocanegra, 1613: 132, 152).

El texto quechua traduce Uchu capac por ‘‘sefioras cabrillas’.
Santacruz Pachacuti Yamqui emplea Huchu o Huchhu para el
cielo estrellado en general; esto es en oposicién al cielo. nublado
en invierno. De los datos de Gonziles Holguin, Huchhuy, o hu-
chuylla, “Cosa pequefia’, y de Bertonio, Hucchu, las estrellas que
llaman cabrillas, o como ellas” podemos concluir que la palabra
se refirid a las estrellas en general y a las Pléyades en particular.
Fn cuanto a Huaita capac tenemos en Gonzdles Holguin, Huayt-
tani, ‘‘nadar’’.
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Huayta capa no es nombre comun para ‘“estrellas’. Podria-
mos interpretar su traduccion “las estrellas reales (o ricas) que
nadan, que entran a las aguas” como ‘las estrellas cuando estdn
debajo del horizonte”’. De momento, es mdas interesante la refe-
rencia a los lagos de Chinchaycocha y Chocllococha. Si el docu-
mento de Chinchaycocha menciona a su laguna epénima como
lugar de origen de las llamas, se podria pensar en un interés
local de la laguna. Pero si Pérez Bocanegra, como portavoz de
los Incas del Cusco, habla de Chocllocoha —tan distante de esta

ciudad como el lago Titicaca, donde se originaron el sol, 1a luna
y la humanidad— y de Chinchaycocha —a una distancia doble—,
entonces esto indica algo mas que un interés local. La misma
duda surge cuando el documento de Chinchaycocha se refiere a
las dos lagunas distantes (colindantes entre sf) de Urcococha y
Chocllococha. Hubo, pucs, un interés a nivel del Imperio Inca
en todas estas lagunas y nos preguntamos si los nombres Chin-
chaycocha, Urcococha y Chocllococha, por la conexion que Pérez
Bocanegra establece con las Pléyades y con las estrellas cuando
nadan en las aguas subterraneas, no se refieran también a feno-
menos celestiales, especialmente cuando se considera las estrellas
en su posicion inferior, subterranea. Segin otros documentos de
idolatrfas, el nombre Titicaca se aplicd también a un lago sub-
terrdneo en el pafs de los muertos (Huertas, 1970: 36). Por otra
parte, el nombre de Catachilla —sea para la Llama celestial o
para las Pléyades— indic6 también una huaca, una fuente, al
Oeste del Cusco. Conclufmos que los ritos de llamas en el Cusco,
comn en Chinchaycocha, indican un interés en lagunas y nnn
posible conexién con el orden de las estrellas.

Otra coincidencia de los dates de San Damidn, de Chinchay-
cocha y del Cusco se refiere al baile con la soga. En el Cusco
la soga se llama Muruurco: muru, “multicolor” y urco, en este
contexto, “macho de la llama” (Cieza, cap. 65; Gonzales Holguin]).
LLos cuatro colores, negro y blanco, bermejo y leonado, nos hacen
recordar que la Yazana produjo lana de los cuatro colores azul,
blanco. negro y moreno. La misma soga en Chinchaycocha se lla-
mé titahuaraca. El baile tuvo, tanto en el Cuzco como en Chin-
chaycocha, una funcién eminente de integracién social de todos
los hombres y mujeres de la comunidad. En San Damian el

mito de la lana multicolor explicd el éxito social del duefio de
llamas. |
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La gran unidad ideoldgica expresada por los ritos de llamas
estudiados en San Damian, Chinchaycocha y el Cusco es afirmada
también por su importancia calenddrica en los dos ultimos luga-
res. En Chinchaycocha se celebraba el baile de la soga durante
el solsticio de diciembre. En el Cusco la fecha era determinada
por una fase de la luna del mes lunar después del solsticio de
diciembre. A nosotros nos queda descubrir los métodos usados
por los Incas para computar la relacion entre tiempo solar ¥
lunar por un lado y tiempo sideral por el otro. Aquf nos ayudars
el estudio de los ritos en los meses siguientes al equinoccio de
septiembre.

111

LOS RITOS DE LILAMAS DESPUES DEL EQUINOCCIO
DE SEPTIEMBRE

Establecimos en la Parte II la correspondencia de los ritos de
llamas en Chinchaycocha y el Cusco con los datos mfiticos de San
Damiidn. Pero no logramos, todavia, relacionar los ritos con algu-
na observacién sideral, y tampoco fijar en San Damian una fecha
relacionada con la observacion de la Llama celestial. Son, tanto
en el Cusco como en San Damian, los ritos en los meses siguien-
tes al equinoccio los ¢uc nos llevaran a la solucién del problema.
Hasta ahora nos concentramos, para el Cusco, en los ritos de
llamas alrededor del solsticio de diciembre y en su conexién con
la iniciacién de los muchachos de alta nobleza. La otra gente
alli celebraba los mismos ritos en los dos meses anteriores (Moli-
na, 1943: 46, 47), cuando las madres y las hermanas de los mu-
chachos nobles hacfan la preparacién para las fiestas de eéstos.
Este desdoblamiento de la fiesta permite aprovecharnos de esta
situacién: ritos elaborados de los meses solsticiales explican alu-
siones a ritos en los meses anteriores y al revés. Entremos pri-
mero en algunos detalles acerca de la distincién jerdrquica social
mencionada. Dice Betanzos:

E al mes de octubre nombrd este senor Omamimiquis. En este
mes no constituyé que se hiciese ninguna fiesta en la ciudad,
sino fuese la de Oma, en su pueblo, que es legua y media de Is
ciudad; a los cuales hizo merced y a los Ayamarcas, y a los
Quivios (Quizcos) y a los Tambos que sSe pudiesen oradar las
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orejas, ¢con tal que no se cortacen los cebellos, porque sé conocie-
son que eran subitos del Cuzco; porque los orejones dél, (que),
eran los sefnores y los que lo habian de ser en toda la tierra, te-
nian tusado el cabello y nguzadas las cabezas para arriba, por
lo cual sefial habfan de <ser conocidos por toda la tierra cada
y cuando que del Cuzco 9gallesen é por ella pasasen.

Al me3s de noviembre llamé este Sefior Cantarayquis. En este
mes comienza a hacer la chicha que han de beber en el mes de
diciembre y enero, do comienza el afid, y hacen fiesta de los
orejones, segun que la historia os ha contado (Betanzos 1989:
cap. 18).

La distincion fue conocida también por otros cronistas, Moli-
nn” 1a vio probablemente en un contexto jerdrquico (Molina, 1943:
13) otros en un contexto mas geogrédfico! los Incas mismos viviendo
en el Cusco y los otros pueblos alrededor. Pero los primeros recono-
cieron que cstos pueblos no-Inca habfan vivido en el Cusco antes
de haber sido expulsados y que éstos tohqvfa mantuvieron aquf
sus huacas. Los Ayarmacas fueron representados dentro del va-
lle por un ayllu pueblo de Sariu actualmente San Sebastidn. Po-
demos concluir que el mes Ayarmacaquilla o Cantarayquis (No-
viembre) se relaciond con ellos. (Pero ddénde estuvo el pueblo
de Oma? Betanzos menciona una distancia de legua y media
(8 kms.); Molina, en el mismo contexto, da 2 leguas (10 kms.)c.
En otros capitulos Betanzos menciona unas canteras pertenecien-
tes al pueblo de Salu o de Salu-oma a jn: distancia de casi 5
leguas del Cusco (Betanzos, 1968: cap. 11, (16). Solo en un con-
texto mas se menciona Oma El tercer rey, Lloque Yupanqui, casé
con Mama Cahua, oriunda de este pueblo. Otra vez se especifica
la distancia del Cusco en dos leguas. Con estos datos podemos
identificar Oma con el pueblo actual de San Jerénimo, en =l
valle del Cusco. Las canteras son probablemente las de Huaccoto.
al norte de los pueblos sctuales de San Jerdnimo y de Sayllac
(asumiendo la identidad de Salu y Sayllac. La panaca o ayllu que
descendié de Lloque Yupanqui tuvo sus tierras al sur de San
Jerénimo (Cobo, 1956: XII, cap. 6). Y por fin, la Relacién de
los ceque menciona una huaca Omatalispacha que, por el con-
texto en que la da, debemos buscar al borde sur del rfo Huata-

nay, cerca de San Jerdnimo.

La identificacion de Oma can el pueblo de San Jerdnimo sera
esencial para entender el contexto astronémico de las fiestas si-
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guientes al equinoccio de septiembre. l.os dos meses derivaron
sus nombres de los representantes, en el valle del Cusco, de los
pobladores pre-Inca, que después en su mayoria fueron echados
de allf. Un documento que vamos a utilizar mds tarde, define su
cstado social con el nombre de cacacuzco, ‘“los tios (caca) de los
cusquefios” (ver Zuidema, M.S. 1977) o también, los “tributarios
de los Cuzqueifios”. Otros cronistas definieron a estos cuzquefiogz,
que si podian horadar sus orejas, pero no cortarse el pelo, como

de Hurin, “Bajo”’, en relacién a los nobles Inca como Hanan,
“Arriba”.

Polo de Ondegardo contraste quizds maés las fiestas en los
meses después del equinoccio de septiembre con las en los meses

solsticiales. Citémoslo primero en su descripcién de las tltimas
(Polo, 1916: cap. 8):

La primera fiesta y mes principal de todas era, la llamavan
Capacraymi que se hazia en el primer mes del Aflo que era
diziembre, que se llama Ravmi. En esta fiesta se ofrecian.gran-
de summas de carneros y de corderos en sacrificio y se quemavan
con lefia labrada y olorosa. Y trayan carneros, oro y plata, y
se ponfan las tres estatuas del Sol y Ias tres del Trueno, padre
e hi)o y hermano, que dezian tenian el 'sol y el trueno. En estas
fiestas se dedicavan los muchachos Yngas, y les ponfan las gua-
ras, o parnetas, y les horadavan las orejas, y les acotavan con
hondas los viejos, y untavan con sangre el rostro todo en sofial
de que avian de ser cavalleros leales del Ynga. Ningun extran
jero podia estar en este mes y fiesta en el Cuzco, y al cabo de
las fiestas entraban todos los de fuera, y les daban ciertos bollos

de maiz con sangre de sacrificio que [comian en sefial de con-
federacion con el Ynga. Hazianse diversas ceremonias, que por

haber ya cessado del todo.segun 86 entiende no se refieren.
Solo se advierte que el poner de las huacas, o pafeotes a los
mochachos que son de doze a quinze afos dura hasta agora,
y es muy usado entre los Indios, y llamanla en la Quichua,
Huarochicuy, y en lIa. Avmara, Vicarassifia. También aunque nc
sea por la mismn. orden. ni por el mi'mo tiempo. usan en.muchas
. partes, especialthente en Potosi, vy en las tierras .al rrededor
hazer la dicha fiesta llamada -raymi;'la.l tiempo de sembrer v
también por Corpus Christi, vistiendose y comiendo y beviendo
v baylando, y haziendo diferontes sacrificios al modo antiguo.
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2) La fiesta del segundo mes se llama, Camay, en que hazian
diversos sacrificios, y echavan las cenizas por un arroyo abaxo,
ests mes es Enero.

Y de los mese anteriores dice:

11) El undecimo mes se llama Homaraymi puchayquis. En el
qual sacrificavan cien carneros, y si faltaban agua, para que
lloviesse ponian un carnero todo negro atado en un llano de-
1ramando mucha chicha alderredor v no le davan de comer
hasta que lloviesse. Esto se usa también en muchas partes, por
este mismo tiempo que es por Octubre.

12) El ultimo mes se llama, Ayamarca, en el qual se sacrificavan
otros cien carneros, y se hazia la fiesta llamada Raymi canta-
rayquis. En este mes (que responde a Noviembre) se aparejava
lo necesario para los mochachos, que se avian de hazer orejo-
nes ol mes sigulonte y los mochachos con los viejos hazian
clerto alarde dando algunas vueltas. Y esta flesta se llamaba

Ituraymi: la qual se haze de ordinario quando llueve mucho o
poco o ay pestilencia.

El nombre de Itu, como nombre de fiesta incaica del Cusco,

es solamente usado por Polo y por los cronistas que le copian o
que elaboran sobre sus datos (Acosta, Cobo y otros). Sin embar-
go, su descripcién es coherente con los otros datos dispersos que
tecnemos sobre estos meses y por eso no queremos imputar su
validez. Polo y Cobo dan a la fiesta de Itu dos propiedades dis-
tintas: una, la primera, de fiesta calendarica y otra, la segunda,
de fiesta no-calenddrica y extraordinaria. Dice Polo de Onde-
gardo de esta segunda versidn:
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De las fiestas extraordinarias.

La fiesta de Ytu, no tonia tiempo sefialado, mas de que en tiempo
de gran necesidad se hazia. Para ella ayunava toda la gente
dos dias, en los cuales no llegavan a sus mujeres ni comian cosa
con sal, ni axi, nil bebian chicha: y todos se juntavan en una
plaza donde no oviesse forasteros ni animales. Y para esta
fiesta tenian ciertas mantas y vestidos, y aderecos que solo
servian para ella, y andavan en processién cubiertas las ca
becas con sus mantas, muy de espacio, tocando sus tambores y
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sin hablar uno con otro. Durava esto un dia y una noche: y el
- dia siguiente, comian y bebian, y bailavan dos dfas con sus
noches. Diziendo que su oracién avia sido aceptada. Y aunque
no se haga oy dia con toda aquella ceremonia pero es muy ge-
neral hazer otra fiesta semejante que llaman, Ayma, con vesti-
duras que tienen depositadas para ello. Y como estd dicho,
‘oesta manera de processién, o bueltas con -tambores, y el ayuno
‘que precede y borrachera que se sigue, usan para urgentes ne-
cesidades.

2) Y aunque el sacrificar reses y otras cosas, que no pueden
esconder de los Espafioles las an dexado, a lo menos en lo publi-
co; pero conservan todavia muchas ceremonias que tienen origen
destas fiestas y superstici6n antigua. Por esso es necesario ad-
vertir en ellas, especialmente que esta fiesta del Ytu, la hazen
disimuladamente oy dia en las dancas del Corpus Christi ha-
ziendo las dancas de llamallama, y huacon, y otras conforms
a su ceremonia antigua, en lo qual se debe mirar mucho (Polo

de Ondegardo, 1916: cap. 9).

Aunque la primera alusién a la fiesta del Itu se hace en el
mes de Ayamarca, su cariacter mas se conforma a la ceremonia
con la llama negra en el mes anterior; Cobo elabora sobre los
varios tipos del Itu en cuanto a sus fines y asf dice ‘.. .sacrifica-

ban con gran solemnidad y ceremonips dos carneros de cierto
color conforme a lo que pretendian Elcanzar con la fiesta...”
(Cobo. 1956: XIII, cap. 31). Se sacrificaba, pues, una llama negra
cuando habia irregularidad o ansiedad sobre las lluvias; esto
generalmente fue el caso durante los dos meses después del
equinoccio de septiembre.

~ Podemos definir las caracteristicas esenciales de los ritos en
estos meses en los tres puntos siguiente:

1') El rito de la llama negra. La intencién fue de influir en
la llegada regular de las lluvias. Guamén Poma es aqui el autor
de informaciéon independiente quien més apoya a Polo. Dice:

Utubre

Uma raymi quilla. eneste mes sacrificavan a las uacas prenci-
pales ydolos y dioses para q. les enblasen agua del cielo otros
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cien carneros —blancos— y atauan otros carneros negros en la
plaza publica y no les davan de comer a, los dhos carneros
atados para q. ayudasen a llorar aci mismo Lo‘,tauan alos perros
como vian dar bozes a la gente v gritos tanbien desu parts
dava olladas ladrando a los q. no ladraba le daven de palos
v aci hazia grandes llantos aci hombres como mugeres...
...conesto andauan en serro en serro hazlendo procicién dando
boses y gimlendo muy de veras con (odo corazén pldiendo agua
a dios del clelo runacamac (Guamén Poma, 1838: f. 2353).

El andlisis siguiente sugiere una rclaclé}-l simbdlica entre
la llama negra del rito suplicatorio v Ia l.lama negra celestial.

2) La iniciacién de los muchachos. Polo no dice nada expli-
cito sobre esto; no obstante su frase ...y los muchachos con
Jos viejos hazian cierto alarde dando algunas bueltas” es muy signi-
ficativo. Apunta una conexidn entre los ritos de iniciacién y ‘el culto
a los muertos en este mes del nombre Ayamarca, el piueblo de
los muertos”. Aparte de él. Guamin Poma es el 1inico autor en
mencionar con mucho detalle los ritos de iniciacién en noviem-

bre, pasando por alto los de diciembre. Volveremos ms:is tarde
a sus datos. °

3) Los ritos a los muertos en noviembre. Guamén Poma
menciona cdmo en este mes se sacaba a las momias de sus bdvedas
que se les daba de comer y beber y se bailaba con ellos por las
calles yendo de casa en casa. Hoy en dfa existe la creencia que
lns momias sacadas de sus bhdvedas inducen la lluvia: la misma
idea puede haber influido las costumbres del mes Ayamarca.
Pero también llamas negras fueron implicadas en estas costum-
bres de iniciacién y de la vejez y de 1a muerte. Cobo describe en
la iniciacién de los muchachos nobles como su cara fue pintada
con sangre de unos machos de llamas viejas, llamados apuruco,
que después eran matados desangrindolos (Cobo, 1956: XIII, cap.
25). Fatos apuruco eran llamas negras que en ciertos ritos tuvie-

ron que simbolizar a lng enemigns por vencer y matar (Polo de
Ondegardo 1916: 38) " y Y.

Estas celebraciones de los meses después del equinoccio de
septiembre forman el fondo de aquel rito de las iniciaciones que
mas nos va a interesar ahota. Volvemos a la descripcion por Moli-
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na- de -las iniciaciones en. el -mes de CGapac raymi, pero . Tecorde-
mos que él afirma explicitamente dos veces que los mismos -ritos
fueron- celebrados en .los dos- meses anteriores- por -la. gente- de
Oma (Omaraymi) y de Ayarmaca (Ayarmacaraymi). Los ritos
del mes Capac. raymi que Molina describe pueden ser divididos
en dos clases. Unes se llevaban a :cabe-en: el. Cuseo mismo:. eran
el de los hombres con pleles de puma, el baile con la soga muru-
urcu y el abrir 108 dlques en el fio jluatanay Los otros ritos se
¢celebraban en funcién de los cerrds:s grados alrededor del Cusco.
Sarmiento nos da sus nombrés en un ‘sistdma de &eis’ cerros (Sar-
miento de Gamboa, 1945: cap. 31). Espemaimenfe los tres del
Sur del Cusco. —que fueron. del -Este. al .Oeste: Huanacaun Ana-
huarque y Yahuira— jugaron, en este orden, un papel’ importante
en lns descripciones de Molina. Sospechamos que especialmente
esfos ritos -flleron celebrados tanto “por cusqueﬁos como por gente
de Oma y Ayarmarca y que t‘uvlesen su .orlgen entre los ultlmos

. Antes . de entrar en nuestro tema. que:'emos hacer ‘dos predm-
bulos Nuestro interés se concentra en el.rito de Ariahuarque por
la- direccidn.en - que: este .cerro se encuentra con referencia al
Cusco. EIl cerro forma parte ‘de la organizacidon espacial Inca de
los alrededores del Cusco, descrita en -la Relacion de los ceques
conservada en la cronica de Cobo pero descubierta y deserita por
Polo de Ondegardo y por Molina (Cobo, XIII, cap. 13-16). Se
trata de 328 huacas, sitios sagrados, ox‘ganizadas por ‘41 ‘ceques,
“lineas”, . que camo lineas. de. division| salieron .del. templo. del Sol
en el Cusco. Para referirnos a huacas. utxllzamos el siguiente
diagrama., Las huacas son . contadas sobre sus ceques desde el
templo del. .Sol. (Zuidema, en ‘Aveni, 1977)

'El seguhdo preémbulo tiene que ve: cun eI nombre de Ana-
huarque. Vamos a sugerir ana’ traduccién Aymati. Fl- caso no
pafece Ser ‘aisladé- én cuarito a‘toponfmias del valle "dél Cusco®™
Como especialmente Huanacauri, Analuarque 'y Yahitira fueron
considérados ¢omo huacas de Ia pob aclén pre-Inca, existe la po-
sibilidad de algun substrato aymard en el Valle del Cusco: (ver

también: Torero, 1974: 119~121)

Después del rito- en -Huanacauri. -a gue ya hicimos alguna
alusiéon -en -1a- iltima nota, Molina describe el rito en- Anahuarque.
Por la mafiana los iniciados subfan a- la cumbre-del cerro; acom-
pafiados por doncellas qre en esta y en’otras ocasiones tenfan que
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ayudarlos sirviendo chicha. Primero ellas hacfan una carrera
abujo hasta el pie del cerro para recibir mas tarde a los mucha-
chos. Entonces éstos tenfan que hacer la prueba de la carrera.
Eran clasificados por orden de entrada, sea con nombres de ani-
males valientes y rdpidos o de animales cobardes y lentos. Anali-
zando el rito nos interesan los siguientes temas:

1) Figura central del rito era una llama blanca que por su

ornato representaba a la realeza misma. Le acompafiaban seis

llamas aporucos, que probablemente eran llamas viejas (Cobo,
1956: XIII, cap. 25).

2) El siguiente mito explica la razén de esta ceremonia (Mo-

lina, 1943: 54):
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La razén por qué iban de esta huaca a hacer de este sacrificio,
era porque esSte dia se habian de probar a correr quien més
corriese, porque hacfan esta ceremonia. Y dicen que esta huaca
desde el tiempo del Diluvio, quedé tan ligera que corria tanto
como un halcén volaba.

La misma idea de una huaca que se quedé ligera después del
Diluvio encontramos también en dos otros mitos del Diluvio: uno
de los Canari en el Ecuador y otro de la provincia de Ancasmarca
cerca y al Norte del Cuzco.

Dice Molina de Ancasmarca:

Dicen que cuando quiso venir el Diluvio, un mes antes, los car-
neros que tenian, mostraron gran tristeza, y que de dia no co-
mian, y que de noche estaban mirando a las estrellas, hasta
tanto que el pastor que a cargo los tenia, les preguntd que qué
veian; a lo cual le respondieron que mirase aquella junta de
estrellas; las cuales estaban en aquel ayuntamiento en acuerdo
de que el mundo se habia de acabar con aguas. Y as{ oido esto,
el pastor lo tratd con sus hijos e hijas, los cuales eran seis, y
acorddé con ellos que recogiesen comida y ganado lo mads que
pudiesen. Y subiendose a un cerro muy alto, llamado Ancas-
marca; y dicen como las aguas iban creciendo y cubriendo la
Tierra, iba creciendo el cerro de tal manera, que jamés le sobre-
pujaron; y que despuds como se iban recogiondo las aguas, se
iba bajando el cerro; y asi de estos seis hijos de aquel pastor
que allf escaparon, se volvieron a poblar la provincia de los

Cuyos (Molina, 1943: 16-17).
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Era pues, la tristeza de una llama -—quizd el mismo tipo
de tristeza que normalmente se esperaba en el Cusco de una
llama negra— la que anunciaba el Diluvio. La llama lo vio
en las estrellas un mes antes del Diluvio actual. El mito con-
cuerda mucho con el mito en San Damidn donde la Llama celes-
tial, con sus ojos como estrellas, anuncié ella misma el Diluvio,
pero donde salvéd a la huinanidad bebiendo las aguas. Anahuar-
que fue el cerro local del valle del Cusco que subidé con las aguas
del Diluvio; fueron probablemente las mismas ideas mfiticas y
astronomicas, como en San Damidn, Cafiari y Ancasmarca, que
guiaron los actos rituales que estudiamos.

3) Las doncellas servian chicha a los muchachos para saciar
su sed. Pero como ellos hacfan renacer el mito del Diluvio. po-
demos suponer que el acto de las doncellas también tenfa tal
funcién. Su nombre Callixapa o Callijapa se deriva de las can-
tarillas, calli, en que ellas servian chicha, preparada ya en no-
viembre con agua traf{da de unas fuentes al N. O. del Cusco,
llamadas Callispuquio (Betanzos, 1968: cap. 14; Cobo: 1956: XIII,
cap. 30; Molina, 1943: 47, 49, 53). Al final de 1la iniciacion, los
muchachos iban a bafiarse también alli. Las doncellas llevaban,
pues, agua (en forma de chicha) a la cumbre de Anahuarque Vv
después en carrera lo llevaban otra vez abajo.

Actualmente existe todavia la costumbre de inducir lluvias lle-
vando agua en cdntaros a las cumbres de los cerros. El acto
de las doncellas podria tener la misma funcién. '

4) Molina dice que la huaca Anahuarque estaba “en lo alto
del cerro..., llamado del dicho nombre” y que “era huaca de los
indios del pueblo en Choco y Cachona”’. Algunas reinas incaicas
tuvieron el nombre de Mama Anahuarque; la mas conocida de
ellas fue la mujer del noveno Inca, Pachacuti Inca, oriunda de
Choco y Cachona. Aunque no tratamos aquf del problema de la
historicidad de la dinastfa Inca, si podremos afirmar.que el nom-
bre Anahuarque fue llevado tanto por ciertas reinas, como por la
huaca que se origind en tiempo pre-Inca y pre-diluvial (recor-
dando que varios cronistas hacen empezar la dinastia Inca con
el Diluvio), como también por una mujer mitica, ancestra de los
pueblos pre-Inca en el valle del Cusco. La gente de San Jerénimo.
del antiguo pueblo de Oma, fueron clasificados en la jerarqufa
social del valle del Cusco como cacacuzcos, “los' tfos de los Cuzcos

83



Allpanchis, num. 9 (1976), pp. 59-119

=Incas)”, y ellos adoraron a Mama Anahuarque como su “abue-
la” y como su ‘tfa” (Rostworowski, 1962: 137-138-153-157). Resulta
que, en cuanto a los ritos calendéricos, 1a gente de Oma y de
Ayamarca (pertenecientes a Safiu, el pueblo de San Sebastidn
actual) representaron a todos logs descendientes de los hahitantes
pre-Inca del valle del Cusco, incluyendo los pueblos de Choco y
Cachona. Uma, en quechua, significa “cabeza’”, pero en aymara,
“agua”. Interpretamos la funcién ritual de la huaca Anahuarque
en primer lugar en relacibon a hechos calendéaricos-astronémicos

del mes Umaraymi, o sea el primer mes después del - equinoccio
de septiembre.

5) Podemos discutir ahora la importancia de ciertos datos
calendaricos-astronémicos, respecto del hecho que (todavia) no
estdn apoyados por informaciones directas de los Incas o de infor-
mantes modernos. Mientras que la toponfmia de Huanacauri se
ha conservado hasta hoy dia, existe m&s duda sobre la de Ana-
huarque. En el ultimo mapa del Cusco de la carta nacional a. es-
cala 1:100.000 se da dos nombres a una sierra larga al S.S.E. decl
Cusco: Anahuarque la primera parte y Rustayoc la segunda. No
sabemos de donde tomé el cartégrafo su informacién. Fn el mapa
anterior del Cusco, también de la carta nacional, escala 1:200.000
del afio 1942, se da el nombre de Santa Ana. Este nombre perte-
necio a la madre de la Virgen Maria y abuela de Cristo y con-
serva, en una reinterpretacién catélica, el caréicter femenino de
- Anahuarque; como también lo hace el nombre Nustayoc (“cerro
de la Nusta, de la princesa’). Nombres de huacas mencionadas en
la Relacién de los ceques confirman esta identificacién. Ana-
huarque fue la 7' huaca del ceque IVB 3b; del ceque también
llamado Anshuarque. De la tltima huaca, la 15° se dijo que fue
“un portezuelo camino de Pomacancha’, un pueblo que todavia
se encuentra en la direccibn S.S.E. del Cusco, tras €l cerro
Anahuarque. Ademids, en el ceque colindante, II la., encontramos

un nombre Guarmichacapuquio, “la fuente del puente de las mu-

jeres”, que todavia pertenece a unas ruinas incaicas, al pie del
cerro Anahuarque. |

Molina dice que la huaca Anahuarque se encontrd en Ia
cumbre del cerro. Hay varias cumbres en esta sierra larga, pern
cerca de la mds alta y mas conspicua se vio por los afios de 1500
la salida de las estrellas e Centaurus, a 151° 46’ y B Centaurus a
150° 51’ desde el templo del Sol en el Cusco. Tomando a estas es-
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trellas como representantes de la Llama celestial, sugerimos que
fue este uso astronémico del cerro Anahuarque, estando en la

linea de visién a la constelacién, el |que indujo sus asociaciones
con conceptos de ancestra femenina del pueblo pre-Inca, de)
Diluvio, de las carreras y de la iniciacién de los$ muchachos.

6) A base de estos hechos nos aventuramos ahora a una in-

terpretacion del mombre Anahuarque por la lengua Aymara.
Encontramos en Bertonio:

Ahijér el ganado haziendo alguna diligencia para la obra 'Ade

la generacién, como suelen los indios para que sus carneros
multipliquen, Anaatha (Nota 14).

- Anathapitha, Juntarlos

Anathapitatha, Juntarse de ambas partes, como dos manadas
Huarqhui, Tayru, Da mediana edad; mog¢o, 0 moga por casar, Yy
avia de estarlo ya.

Afirmé Guaman Poma (f. 257) que en el mes de noviembre:

..86 horadan las orexas vy los vynegas 'y hazen huarachicos y
rutochicos las mugeres quicocu llevan agua de calles pucyo y
hazen fiesta de anacauiy cusmallicuy a los nifos quicaupi chur-
cuy en este mes de noviembre aya marcay quilla mando el ynga
visitar y contar la gente de la vecita general deste rreyno v
ensayarlo capitanes y soldados a 1a guerra y rrepartir mugeres
y cazallos y en este mes cubrian casa y alsauan paredes en este
"mes se becitava ganados de la comunidad y de sapci y de - ynos
particulates y de hinchir mugeres en los depocitos q. llaman
aclla uaci mugeres virgenes para q. travagen y sepan hllar
tejer rropa para el ynga y delos demas seﬁores

Los ritos de pasaje en noviembre fiteron, entre otras coses
una iniciacién al matrimonio, tanto de los jévenes como de las

llamas; fue esta la idea expresada por el nombre de Anahuarque,
“la junta (como iniciacién al matrimonio) de los jévenes’.

I.a fiesta de Noviembre en San Damidn

En los péarrafos anteriores llegamos a la conlusién’ que la
direccién desde el templo del Sol a Anahuarque coincide con la
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salida de las estrellas a y B Centaurus (Llamac fiawin) De-
lante de ellas se mueve en el cielo la Cruz del Sur y detrds la
Llama celestial (Yacana o Catachillay) con su cria. Nuestra pre-
gunta ahora es: (de qué estrellas de esie conjunto observaron los
antiguos peruanos las salidas, las culminaciones y las puestas para
fijar su posicién dentro del calendario de meses solares? (En qus
fechas del calendario Christiano estuvieron ellos interesados para
fijar el principio de estos meses? Los datos incaicos del Cusco toda-
via no nos han guiado a ninguna solucidon. Sin embargo, en San
Damidn se celebraba una fiesta muy similar a la del Cusco en
Anahuarque; alli Avila apunta la fecha especifica del 30 de no-
viembre, el dia de la fiesta de San Andrés. No vamos a comparar
en detalle el ciclo de fiestas en San Damiidn con el ciclo en el
Cusco; una dificultad ya serfia que en el Cusco las grandes celebra-
ciones se concentraron en el solsticio de diciembre y en San Da-
midn en el solsticio de junio. Pero s{ podemos aprovecharnos d=
algunos detalles para definir mejor la fiesta en noviembre.

En San Damian se celebraban tres fiesias principales en que
se repetfan ciertos riltos (Avila: cap. 9, 10, 11). Las primeras dos
se llamaban Auquisna y Chaycasna y Avila, en una glosa en es-
pafiol, traduce estos nombres (que pertenecen a un dialecto de
lJa lengua Aymara) por ‘‘para nuestro padre o criador”, el dios
Pariacaca, y ‘para nuestra madre”, la diosa Chaupifiamca. Las
dos fiestas caian en junio y Avila repite dos veces que la fecha
fue fijada en tiempo prehispanico por medio del Sol. La primera
vez el texto dice que un maestro de ceremonias, llamado Yanca,
que ya por mucho tiempo sabfa fijar estas fechas, miraba el cami-
nar del Sol desde un muro bien consiruido y bien marcado (Avila:
cap. 9). Cuando el Sol llegaba al muro él dirfa “ahora”; o si no
llegaba al muro él dirfa ‘“mafana nos iremos”. Avila aifade enp
espafiol a esta a esta descripcion: “Esto es la sombra que va ha-
ciendo la pared con el Sol”. La segunda vez el texto dice que ecl
sacerdote se fijaba en el Sol y que entonces dirfa “en tantos dias

va a ser la fiesta (de Chaupifiamca)®.

En las tres fiestas, hombres, llamados huacasa o huacsa y es-
cogidos por el sacerdote Yanca, representaban durante un afo su
respectiva familia (Avila: cap. 9) o ayllu (Avila: cap. 11) partici-
pante en la fiesta. Ellos competfan en una carrera a la cumbre
de un cerro, llevando delante un macho de llama (urco) Los
hombres fuertes entre ellos eran acompafiados ademas por una
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llama chica (la palabra llama, “llama hembra”, se opone aquf
al uso anterior de urco, “macho de llama”). En tiempos anti-
guos el macho de llama obtuvo del dios Pariacaca un nombre
propio, como yauri, ‘‘halabarda”, o llaca “lanza”, pero también las
llamas chicas més rdpidas recibieron un buen nombre, con una
bendicion de Pariacaca. Sus duefios fueron muy dichosos (cusi).

Ya saltan a la vista las correspondencias con la carrera en
el Cusco desde Anahuarque. Aqui el macho de llama, topa huanaco
(huanaco real) o rayminapa (‘‘delantal rojo de la fiesta solar”),
llevaba las insignias reales; su cuidante tenfa el estandarte real
el suntur paucar’, y los muchachos por iniciar llevaban su yauri,
el nombre dado también al macho de llama en San Damidn. Mien-
tras que en el Cusco los muchachos mismos recibfan nombres
honorificos después de la carrera, en San Damidn eran las llamas.

Otro rito era el baile llamado Chanco. Avila lo describe para
la fiesta de Chaupifiamca, pero después, en la fiesta de noviem-
bre, se refiere otra vez a ello. Al lado del baile propio de los
Huacsd, la otra gente bailaba, sea con’piel de puma cuando eran
duefios de llamas o sin ella cuando no las tenfan. A los con piel
de puma se decfa: “Ahora estd madurando (la cosecha)”. El Chan-
co en noviembre era celebrado con ocasién de un chaco, la caza
comunal de huanacos y de l!lluychus (venados). Estos elementoc
de la fiesta en noviembre se dejan comparar con dos ritos en el
Cusco que aquf fueron descritos para los meses solsticiales, pero
que, como ya sugerimos, probablemente fueron celebrados por
los habitantes no-Incas del valle del Cusco en octubre-noviem-
bre. Cuando aquf los muchachos nobles habfan recibido sus
orejeras, pero antes de abrir sus orejas mismas, otra gente
tocaba tambores grandes con piel de puma puesta encima de su
cabeza y espalda. Después de estos ritos:

este mismo dia los sacerdotes del Hacedor, del Sol, del Trueno
y la Luna, y los pastores del Inca entendfan en contar el gana-
do de las dichas huacas y del Inca; y empezaban este dia las
fiestas que hacian por el ganado del Hacedor, Sol, Trueno vy
Luna, porque el ganado multiplicase (Molina, 1943: 60).

Y el cronista anénimo dice ademés:

La lux_ia del mes de Diziembre llamavan Camayquilla. Este mes
y luna se ocupavan en los ganados, en cria de ellos; y en parte
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adonde ay ' ganados -silvestres, hazian chacos y ‘caca grande de
guanaco e vicufias,  aunque é3 verdad que por el Ynge  bstava
defendido, so graves penas, que ninguno podfa hazer chacs sin
licencia de el Ynga, y "él..por no quebrantar la ley -y horden
puesta, nunca la .dava, sino Hera de dquatro a. quatro afios;: y
no avia de pasar ‘el tiempo .de los chacos de quinze dias arriba.:
(Anénimo, 159).

En otra parte hemos dlscutldo con mas detalle el problema
del puma como diefio © guardlén del ganado (Zuidema 1976 -y
M.S.). Posnblemente esta relacion de puma y llama indujo™ a
Gonz4iles Holguin a identificar la estrella Choque ‘chinchay 0
Llama con “una estrella que parece al carnero’ ", mientras’ que
Polo la conocxé como “tigre’: el diccionario editado por Ricardo
como “onza” y Santacruz Pachacuti Yamqui, aparentemente
como nube negra en forma de felino. De la caza ritual de. hua-
naco ---o0 vienfin— y UHuychu podemos. dar dos otros ejemplos.
El mismo Avila, en un apéndice a :su texto, desecribe - los ritos
de penitencia ‘para los padres de mellizos recién mnacidos. Mien-
tras que -estaban ocupados 2n esto, algunos mozos, - parientes,
iban a cazar animales silvestres, sea -taruca. (una especie. de ve-
nado).o lluychu. (otra especie).- La carne del lluychu .era ofrecida
a los padres..El lluychu es la especie de venado- mas pequefia
del mundo .y. bebes humanos son.llamados lluychu :por-su madre.
La :penitencia de. los : padres claramente simboliza su pasaje por
una muerte ritual y pensamos que el rol del: lluychu tenia que
ver con la  nueva aceptacién de los mellizos por la sociedad. EFl
otro ejemplo de una caza. ritual por jévenes, ahora’ de. vicuiias,
es mencionado por Bertonio -al discutir .1a palabra sucullu, “po-
ner bebes:en su:cuna por primera vez sobr4 la tierra’’. Este rito
era celebrado en tiempo .de . Bertonio .durante Corpus- Christi,
cuando las papas estaban maduras. Pero Guamin Poma se refie-
re al mismo rito, con el nombré de qdirdupz churcuy (Gonzéles
Ho]gum quirau, “cuna”’; churccuni, “algar la cérga y ponerla en
el que la lleva”), en su descrlpcmn de los ritos de pasaje en
noviembre. Si nos estd permitido combinar los datos” dé" Hua-
rochirf, de Bertonio y del Cusco, concluimos que también én el
Cusco en noviembre habla cierta. relacién entre caza ritual por
un lado y ritos de pasaJe incluyendo el pasaje por la muerte,
por el otro lado. Los datos de Bértonio v de Avila sugieren,
ademas, que estas celebraciones, o parte de ellas, podrfan-ocu-
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rrir tanto en noviembre, antes del solsticio de diciembre, como
antes del de junio. | |

IV
EL SISTEMA ASTRONOMICO — CALENDARIO ANDINO

A Dbase del material reunido en las partes anteriores de
este ensayo, llegamos a la conclusién que hubo una gran uni-
dad ideoldgica en el antiguo Perti. y que esta unidad tuvo su
expresxén en ritos calendaricos muy similares. Sin embargo, las
comparaciones calendéricas, aunque convincentes, pueden . tener
su confirmacién solamente si logramos establecer también en
un nivel més astrondmico que tanto la gente de San Damién
como de Chinchaycocha y del Cusco operaron dentro del mismo
sistema calend4rico. Molina sugiere que esta unidad calenddrica
fue muy especifica, pues, cuando en el 22° dfa del mes Capac
raymi contaban el ganado (las llamas) y tenfan ‘las fiestas que
hacian por el ganado del hacedor, Sol, Trueno y Luna, porque
el ganado multiplicase”, entonces él sigue diciendo: “Y en todo
este: Reino, este mismo dfa, hacfan este sacrificio por el ganado”.
Trataremos de fijar este dfa dentro del calendario cristiano. .Lo-
grando esto, seremos capaces también de decir algo mas. del
calendario andino en geneiral y del calendario Inca mas especi-
ficamente. Los datos reunidos de tres regiones del' Peri nos
dieron dos fechas en términos del calendario cristiano: la del
30 de noviembre en San Damidn y la de Mavidad en Chinchay-
cocha, cuando aquf se celebraba la fiesta de la Llamaya. Como
esta ultima fecha estd tan cerca al solsticio de diciembre y como
la fiesta se celebraba por tres dias, queremos sugerir en este
caso que la fiesta en tiempos prehispanicos se celebraban duran-
te el solsticio mismo, o sea con su dfa principal en el 21 de
diciembre. | L

Del Cusco no tenemos tales fechas. Molina es, ademas ex-
plicito en decir que el mes Camay quilla era un mes lunar, con
sus celebraciones cohdicionadas por las fases de la luna. Tam-
bién en general, los cronistas hablan de los meses incaicos como
meses lunares, basidndose en el hecho que casi todos los nombres
de los meses derivan de actividades en la agricultura, la irriga-
cibn y la ganaderfa. Combindndo los datos de San Damiéan, de
Chinchaycocha vy del Cusco, debemos aceptar que los peruanos
intégraron, dentro de un cistema calenddrico, tres tipos de obser-
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vaciones astrondémicas: del sol (los solsticios y equinoccios), de la
luna (las fases de la luna) y de las estrellas.

Con la certeza adquirida que podria haber un sistemu
calenddrico unificado en todo el Peri y que ciertas llamas (fuera
de las cien sacrificadas cada mes) tuvieron una importancia, eu
el Cusco, en sus ritos calendéaricos —tanto de los meses solsticiales
como en los meses después del equinoccio de septiembre—, en su
mitologfa y en su sistema sideral (Anahuarque), igualmente como
en San Damidn y en Chinchaycocha, descubrimos que la clave
para resolver el problema calendarico se encuentra en la descrip-
cién de Molina de los meses Capac raymi y Camay quilla. Resulta
que la fecha del 30 de noviembre tuvo importancia central tanto
en el Cusco como en San Damidn. Establecido este hecho (en la
primera seccién que sigue), podremos discutir también la integra-
cién del mes lunar al calendario (la segunda seccién) y las obser-
vaciones hechas de la Llama celestial y de otras constelaciones para
fijar otras fechas especfficas no dependientes de los solsticios o
equinoccios (la tercera seccidn).

1) Nuestro punto de partida aquf es la incongruencia entre
el hecho que los meses incaicos son generalmente descritos como
lunares —todos sus nombres terminan, ademéds, en quilla, “luna”,
o qui pero que hay 12 meses en el afio solar sin que queden
dfas extras. (Con 12 meses lunares de 29% dfas, habrfa 11 dias
extras en el afio solar). La unica excepcién a este patrén es el
mes Capac raymi (‘“‘la fiesta solar real") que no tuvo nombre con
—quilla. Los Incas tenfan cuatro fiestas solares, llamadas raymi
para celebrar los dos solsticios y los dos equinoccios. Asf, los si-
guientes meses-quilla tenfan ademés un nombre con raymi:

a) el mes que inclufa el solsticio de junio (mayo, de Molina),
Intiraymi (‘“la fiesta del Sol");

b) el mes relacionado con el equinoccio de septiembre (agosto),
Coyaraymi (‘“‘la fiesta de la reina”);

c) el primer mes posterior al equinoccio de septiembre, Oma-
raymi,

d) el segundo mes posterior al equinoccio de septiembre, Aya-
marcaraymi;

e) el mes relacionado con el solsticio de diciembre (noviembre),

Capacraymi (‘"la flesta real");
f) el mes posterior al solsticio de diciembre (diciembre), Capac
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raymi Camayquilla (‘“'la fiesta real, el mes del que da anima");
g) el mes relacionado con el equinoccio de marzo, Incaraymi
(“la fiesta del rey”)".

[.os meses Omaraymi y Ayamarcaraymi probablemente ob-
tuvieron su nombre —raymi por los ritos de iniciacién que en-
tonces los cacacuzcos tenian en imitacion a los ritos en Capacray-
mi. Pero todos estos meses, con la excepcion de Capacraymi,
tuvieron también otro nombre con —quilla, celebrando la luna.
Pero, (como la celebran?

Fijémonos primero en la secuencia completa de las celebra-
ciones en capacraymi y en Camayquilla.

Capacraymi:
1° - 8° dias: haciendo prepérativos para la iniciacion de los

muchachos.

9° dia: les cortan el pelo y ellos duermen al pile de Huana-
cauri.

10° dia: Suben a Huénacauri.
11° - 13° dias: sin actividades.

- 14° dia: salen a la plaza y de alli van a dormir al pie de
Anahuarque.

15° dia: suben a Anahuarque, regresan en carrera y van
a dormir al pie de Yahuira.

16° dfa: reciben en Yahuira las orejeras y regresan a la
plaza en el Cusco. Por seis dias (;16° - 21° dfas?) otra gente
baila con piel de puma.

21° dfa: se bafian en Calixpuquio y reciben nuevos trajes.

22° dia: les horadan las orejas, que es ‘‘la postrera ceremonia
que hacian en armarles caballeros”. Concluido lo cual, este mis-
mo dfa los sacerdotes... entendfan en contar el ganado; y em-
pezaban este dia las fiestas que hacfan. por el ganado... Y en

todo este Reino, este mismo dia, hacfan este sacrificio por el
ganado”.
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23° dia: llevan la estatua de Huayna Punchao, “dfa joven”

el sol del solsticio de junio (Zuidema, 1978: 220), 4 14 casa del
sol en Puquin la casa del solsticio de diciembre

.y asf se acaba esta Pascua y mes llamado Capac raymi”

Camay quilla:

“El primer dia de la Luna'. Los muchachos nobles recién ini-
ciados tienen una pelea ritual entre Hanan -y Hutin - Cusco; co-
men por prinfera vez sal; se saca 3¢ h‘iomias dé los Qntepasados
a la plaza para beber con ellos.

1° — 2° dias: el balle Yaguayra.

3° — 14° dfas: salen todos a barbechar sus chacras, la chacma'.

15° dfa: “a la llena de la luna” todos wvuelven al-‘Cusco; esa
noche otra vez el baile Yaguayra.

16° — 17° dias: baile con l2 soga Muruurcu. Beven con el Sol
y demds huacas y cuerpos muertos. “Y porque’, dice Molma “en
el Intiraymi que es en el mes de Maybo neferi la manera  que te-
nian de beber con el Sol y las demés huacas... por eso no-1o
refiero aquif”.

18° dia: salen a le plaza en vestidos llamadas Angas onco,
“camisa azul"”, Quillapi onco, ‘‘camisa de la luna", “rogando al
Invierno .que siempre enviase sus .aguas’. -

18° — 20 dias: bailan el chupayguallu ‘‘corta de iéé orejas y
colas’'. |

19° dfa: empiezan con el sacrificio a lus rfos 1lamado Mayoc'ati,
siguiendo las. aguas hasta Ollantaytambo, = - _..

20" dfa: los muchachos recién iniciados regresan de Ollantay—
tambo en carrera, trayendo animales hechos de ‘sal.

21°... dfas: “Y Jo que quedaba del mes, cada uno entendia
en sus haciendas’.

Notemos un coniraste muy signifiative en la déscrlpclén He
los dos meses. Las festividades en el segiindo se ‘correlaclonan
por completd con las fasés de la luna y estaimos hsf-seguros que

aquf ‘se t{raln de verdad de un mes lunar. En el ‘primer mes no
notamos ninguna referencia a la luna: ni en el nombre, ni ningin
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rito celebrado.- Hay alusiones al ‘Sol", una muy evidente: la visita
que -la estatua del Sol del solsticio de junio, Huayna Punchao,
hace al templo del Sol del solsticio de. diciembre. ;Podria esta
visita marcar la observacion del solsticio. mismo?, el-solsticio que
Bertonio, en aymara, llama Villcacuti, “el regreso del Sol”. Si
la observacion es exacta, suponiendo .que la visita  se ejecutd el
primer dfa ‘del regreso del sol, entonces esto ocurrirfa.el dfa 22
de diciembre del calendario cristiano. ‘El- primer dia de Capaé¢
raymi serfa, segun los datos de Molina, el 30 de noviembre, la
misma fecha mencionada por Avila en San Damian: El dia 22 del
Capac raymi serfa el dfa mismo del solsticio de diciembre:; este
hecho-hace inteligible y aceptable lo que Molina dice' de ello: “Y
en todo este Reino, este mismo dia, hacfan este sacrificio por el
ganado’’.

Con este analisis de los datos de Molina ya podemos dar un
paso adelante en’ el estudio exacto del calendario Inca 'y " Andino.
Podemos refinar la correlacién’ ehtre ailo solar, afio lunar y aifo

sxderal Conclu{mos

a) - El mes Capaec raymi es un mes solar ‘el mes Camay quilla
es un mes lunar; | |

b) El nimero de diag de Capac. raymi. —22 dfas hasta el
solsticio mxsmq— no. .sugjere ninguna jmportancia ritual por si
de este numero. Diego 'Fernandez, el Palentino (Fernandez II,
1963: 79, 83) y Gutiérrez de Santa Clara (Gutiérrez de Santa Cla-
ra, 1963: HI, a 255) mencionan que los Incas tuvieron sus fiestas,
y especialmente el Capac raymi, en partes de ocho dias. La des-
cripcion de Molina de Capac raymi apoya esta sugerencia hasta
cierto punto. Los primeros ocho dfas fueron dedicados a- prepa-
rativos y los siguientes ocho dias.se concentraron- sobre las subi-
das a Huanacauri, Anahuarques y Yahuira, empezando con: el -cor-
te de pelo 'y terminando con la recepcién de las orejeras. El Pa-
lentino y Gutiérrez son especialmente explicitos en decir -que ‘las
- ‘ultimas celebraciones consistfan de unas borracheras -por ocho
dias. Podriamos cotejar ‘éstas con. el baile en piel de puma, con
¢l-bafio- en. Calixpuquio y con el horddar las orejas en: las chacras
:(Molina),-cerca a las -fuentes 0 lagunas (Albornoz).- Seria:de espe-
rar- que esta wdltima - fase tomase también ocho dias, empezando
-0 terminando con el solsticio. Pero no fue: asf, pues desde el 17°
hasta el 22° dfa inclusive hay solamente seis dfas. Por eso, el mes
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solar que termind con el solsticio de diciembre, no principié por
una razén ceremonial, ni por una razén lunar, ni solar (cuando
mds bien esperarfamos encontrar un mes de 30 hasta 32 dias),
sino probablemente por una razén sideral.

c) el mes Camay quilla empezdé con la luna nueva después
del solsticio. El mes lunar en el cual cayé el solsticio de diciembre
fue contado en correlacién al mes solar de Capac raymi.

2) El afio lunar. Antes de entrar en la discusién del afio
sideral, la seccidn anterior nos obliga a considerar en términos
mas generales la relacién entre tiempo solar (o sideral) y tiempo

lunar. En este caso nos ayuda mucho el comentario del cronista
anénimo.

El mes de Margo tomaron los Yngas por principio é primer mes
del aflo é6 luna del afio, y le nombravan Ayrivaquilla, tomando
de una conjuncién de luna a otra; ansimesmo el mes de Abril
la celebravan juntamente con el de Marco, y le nombraron Hao-
caysusqui Estos dos mese lunares fueron celebrados en uno,
porque la luna de Marco alcanca siempre a la de Abril: las
ocupaciones de estos dos meses lo proseguian hasta la postrera
conjuncién, que hera recoger los mantenimientos del maiz y las
demas legumbres de todo el afio. (Anénimo: 158).

El dato ofrece varios problemas por analizar, que es mejor
dejar para otra ocasién. Si podemos decir que los datos de Moli-
na sobre la relacién entre meses lunares y solsticlos y equinoc-
cios pueden ser estudiidos dentro del marco indicado por el autor
anonimo. Los nombres de los meses que él da se refieren a acti-
vidades de temporada dentro del afio solar. Aunque habla de
“meses lunares”, el dato se deja entender solamente aceptando
meses solares. De otra manera “la luna de Mar¢o” no podria al-
canzar ‘‘siempre a la de abril”. Si en este calendario “marzo"”
cmpieza con el equinoccio del 21 de marzo, sus meses de noviem-
bre y diciembre serdn los dos meses solares alrededor del solsti-
cio del 21 de diciembre. En relacién a estos meses (0o sea, de los
mismos meses discutidos por nosotros a base de los datos de Moli-
na) nuestro autor dice dentro de un contexto incluyendo el mes
de octubre: |
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La luna del mes de Octubre llamaban Chaupicusqui, por otro
nombre le llamavan Cantarayquilla La luna del mes de No-
viembre llamavan Raymiquilla. Estos dos meses los celebravan
de una manera, porque venian de toda la tierra los mas prin.
cipales, trayan rropa pulida, que para estos dos meses se labra-
van, porque a la luna llena de estos dos meses lunares los Yngas
acostumbravan armarse cavalleros... Y ostos dos meses acu-
dian al beneficio de las sementeras e crias de ganados la gente
comin. La luna del mes de ﬁiziembre llamavan Camayquilla.
Este mes y luna se ocupavan en los ganados, en cria de ellos;...
(Anénimo: 159).

Capacraymi no fue un mes que empezé por la luna nueva,
sino su comienzo fue calculado por otro método. l.os datos de la
LLlama celestial pueden sugerir que el célculo se hiciese por obser-
vacion sideral. |

3) El aiio sideral. En las secciones anteriores sugerimos la
importancia de la fecha del 30 de noviembre debida a alguna ob-
servacion sideral, probablemente en relacién a la Llama celestial.
Antes de entrar en este tema queremos reunir algunos datos sobre
el tipo de observaciones que los peruanos hicieron del cielo noc-

turno. Empecemos con la observacién. que Avila hizo al final
de su capftulo sobre las estrellas:

Antes solamente una parte de ld genté adoraba & &stas estrellas
como los padres que animaron y formaron. La otra gente dieron
culto a estas (estrellag) en la esperanza de acregentar sus fuerzas.

"~ Cuando estas estrellas salieron, les fueron dadds culto vigilando
toda la noche.

Una manera de adorar cierta estrella o constelacién seria
cuando ella culminase a medianoche, siendo mas visible desde el
el principio hasta el fin de la noche. Segun el cronista (Andnimo,
150), uno de los reyes Incas computd el afio solar para que en todas
partes de su imperio fuese -conocido en forma igual. Por eso divi-
dié la poblacién del Cusco en doce parcialidades, encargando a
cada parcialidad las actividades de uno de los doce meses. Aunque
habla de doce meses lunares, del contexto debemos entender que
se trata de mese solares. Junto con,la informacidn de Avila, el
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dato podrfa indicar que, en el Cusco, cada una-de las doce parciali-
dades adoraba en su mes a la estrella que entonces fue mas visible
durante toda la noche. |

En la latitud del Cusco y de San Damién, donde el polo Sur
célestlal se encuentra a unos 13° sobre el horizonte, las prinieras
'y ultimas salidas y puestas helfacas de las estrellas ocurren 'cer-
ca del tiempo en que las estrellas, a media noche, estdn en su
culmmacmn sea superior o inferior. Durante sus culrmnacxones
las salidas y las puestas de las estrellas ocurren durante la misma
" noche en momentos a igual distancia de las sahdas y puestas del
sol. Varios datos llevan a la interpretacion que la culminacidn

superior o inferior de una estrella fue '~ observacxén méas impor-
tante hecha a la estrella.

' Realicemos pnmero la importancia que el concepto de. zenit
tuvo en la cultura andina. Bertonio nos da sobre esto los siguien-
tes datos:

Zonith, Sunaque. Estar el Sol en Zsnith, Inti sunaquienqui ve'
Inti sunaque. Llegar 8l Sol 4 Zenith, Inti sunaquerd puri.
Sunaque, Zenith, o punto del cielo que corresponde a nuestra
‘ cabeca. Inti, vel Phakhsi sunaquehua, 1. sunaque nqul-
hua, La Luna o el Sol estd en el Zenith. Inti cchutuhua,
1. cchutunquthua, En medio dia. Estar (el Sol) sobre :la
cabeéca, y en el medio dfa, Sunaquencatha. (Cchutu, vel
patkha, la. cumbre del cerro o casa o coronilla de la cabeca)
(Patkha, la cumbre de las casas, o cerros)
Y de la culminacién de }la Luna dice ademés:
- Conjuncién de Ja Luna, Hayri. A media noche sera con-
"juncién, Chica aroma hayrinihua,
Hayri, tiempo de conjuncién, quando no parece luna.
- Pakhsi, La Luna, y el mismo tiempo en que crece, y. mengua.
~Uruttl, Ser oposicién de la luna. viene de uruttatha.

Uru, El dia.

Urutha, vel Uruatha, Activo. Amaneoer passando la noche con
trabajo.

Uruttatha Ser ya la Luna 1llena. Opposicion de Ia Luna Phabks:

urutti

La palabra hayri parece indicar que los aymaras se dieron
cuenta del hecho de que la Luna nueva tenga su culminacion in-
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ferior a media noche, y por consiguiente la Lufia llena su culminas:
cién superior también a media noche.

Por la referencia que Bertonio hace a la palabra cchutu,
para indicar que el Sol culmina a medio dfa, pasando por el
meridiano, parece probable que interprete la palabra sunaque
en la mismo manera. Pero si de verdad quiere decir que el Sol
pasa por el zenit, entonces esto ocurre solamente en dos fechas
del afio, que en el Cuzco y en Titicaca son alrededor del 30 de
octubre y del 14 de febrero. Resulta interésante volvér ahord
a los datos de Avila. De la constelacidn que discute mds, la Llamd
celestial, é1 dice que a media noche b{l:)e todo el dgua del océano;
sino tendriamos el Diluvio. Interpretamos esto como una referén-
cian a su culminacién inferior. Ahora la culminacién inferior a
media noche de “los ojos de la Llama” (¢ y (3 Centaurus)
ocurre el 23 de octubre, y del cuerpo de la Llama celestial algo
més tarde. El Sol tiene, pues su culminacidn en el zenit en la

misma fecha que la Llama celestial tiene $u culminacién inferiot
a media noche. Tal vez aquf tengamos una razén adicional para
la importancia astronémica de la Llhma celestial tuvo para 10s
pueblos andinos o también porque r(iﬁoé de llamas en esta fechd
influyeron en el hecho que los pueblos andinos viesen una Llama
en esta constelacién negra. El aceptar esta coincidencia astrono-
mica como una observacién andina, nos ayudaria ademas a enten-
der la importancia de la fecha del 30 de noviembre.

I.a otra constelacién en la que Avila se refiere a culmina-
cion es la de las Pléyades. Dice de ellas:

Cuando laé estrellas que nosotros ¢onocemos bajo el nombre ds
Cabrillas aparecen muy grandes, se cree que el afo sera fértil,
y cuando al contrario aparecen muy pequefias, se cree que habra

mucha hambre.

Nosotros ofmos el mismo comentario en los departamentos de
Ayacucho (Zuidema) y Cusco (Urton) en el mes cuando las
Pléyades tienen su culminacién superior. Es por eso probable
que Avila se refiera a la misma culminacién; tanto més probable
como también la importancia de la culminacién inferior de las

Pléyades es mencionada repetidamente la literatura antigua Yy
moderna. Esta culminacién ocurre el 20 de mayo; y, mientras
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que en el caso de a y B Centaurus su culminacién inferior signi-
fica que se puede ver su puesta al principio de la noche y su
salida al fin de ella, en el caso de las Pléyades, que se encuen-
tran al N. del Ecuador celestial, esto significa que desaparecen
por unos 45 dfas, desde el principio de mayo hasta comienzos
de junio. Segun el cronista Calancha, las Pléyades anunciaron el
nuevo afio con el solsticio de junio o ellas fueron considerados
como el principio mismo del nuevo afio. En un documento de
extirpacién de idolatrias se dice en una confesién que “...dixo
que los (las Cabrillas) (ha) adorado porque les den comidas y que
no... las midas por salir por San Juan (24 de junio) que es el
tiempo de los ye... (¢yelos?; esto es, los hielos)” (Duviols, 1971:
376). .

Llegado a este punto en nuestro argumento, nos ayuda la
observacién, hecha por el Dr. John Earls hace unos afios en el
pueblo de Sarhua, (rfo Pampas, departamento de Ayacucho) de la
técnica allf usada para definir el dfa del solsticio de junio. Allf
el dfa 22 de junio, a las 4 horas de la madrugada, se observa al
mismo tiempo la salida heliaca de las Pléyades y la puesta he-
liaca de la ultima estrella en la cola de Scorpio (llamada “Cruz
Calvario”). Las dos observacionese no son hechas desde algun
lugar central, p.e. la plaza del pueblo, sino cada una desde
sitio distinto fuera de ella A esta hora y en este dia las dos
constelaciones se encuentran a una distancia relativamente si-
milar del horizonte. Pero no es solamente por esta razon que
los sarhuinos hacen uso de estas dos constelaciones simultanea-
mente. Parece que primero aceptaron estas dos constelaciones y
después escogieron en su pueblo los dos sitios que les permitieron
observar la salida de las Pléyades y la puesta de la cola de
Scorpio al mismo tiempo. Esta conclusién establece la pre-elec-
cion y la importancia ritual-astronémica de las dos constelaciones
v facilita aceptar que también en otras partes o en otros tiempos
se considera las dos en una relacién y oposicién especial (Urton,
nd. 8).

En Sarhua, las Pléyades y “Cruz Calvario” se oponen por
la. correlaciéon entre su salida y puesta respectivamente en el
mismo dfa. Otra posibilidad es que se oponga por la misma ob-
servacién hecha a las dos, pero en dos fechas opuestas (principio
de junio y principio de diciembre). Considerando esta posibilidad,
se nos esclarecen algunos datos de Polo y de Bertonio. Segun
el primero, la estrella Urcochillay fue un macho de llama, Cata-
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chillay una llama hembra y otra estrella fue la erfa de Catachi-
llay. El otro identificd, una vez, a las Pléyades ‘'como Catachilla
huarahuara y, otra vez, dijo que ‘‘Cruzero, estrellas” se trdaduce
por Unuchilla catachilla. Quizd podremos dar ahra mas atencién al
hecho que la palabra Catachilla se encuentra en dos combina-
ciones: una vez con huarahuara (“estrella”) y otra vez con Unu-
chilla. Bertonio identific4 a Catachilla también como “una estre-
lla nebulosa en la Via Lactea, o las estrellas sobre la Nebulosa”.
Si Catachilla, como Llama celeste, se identifica con Yacaha, en-
tonces Unichilla serfa otra versién de la palabra chochzlla el
bebé mencionado por Polo

Concluimos de las palabras Catachilla huarahuara y Unuchilla
catachilla que hubiese una oposicién entre' las Pléyades y la “cria:
de la Llama celestial’’. Buscamos la “Cria” como mancha necgra
negra en la cola de Scorpio. Esta mancha negra se encuentra
detrdas de .la Llama y como cabeza del bebe de la 'llama, fue
interpretada por informantes de Urton como el: segundo Yutu
y por informantes de Percy Paz como cabeza de la Vicuna.-
S1 en Sarhua se observa la puesta heliaca de la ultima estrella
A Scorpio de las que -delimitan la mancha en Scorpio entonces
es probable que en la Balida hellaca de ésta se observase la
primera estrella de las que la delimitan (p. Scorpio). Las fechas
de esta estrella, que son iguales a la de Antares, la estrella mas
brillante de Scorpio, son: puesta heliaca: * 20 de noviembre;
culminacién inferior: 30 de noviembre; salida heliaca: 10 de
diciembre. No sabemos todavia si se  puede observar la puesia
y la salida helfaca de p Scorpio en la- misma noche (tal como es el
caso de a y 8 Centaurus), durante la culminacién inferior de la
mancha negra-en la cola de Scorpio. Pero optamos de momento
por esta constelacién, la Cria de la Llama, como indicadora de la
fecha del 30 de noviembre, que tuvo tanta importancia en San
Damian y en el Cusco. Anuncido la llegada del solsticio de di-
ciembre, tal como: las Pléyades anunciaron la llegada del solsticio
de junio.

CONCLUSIONES FINALES

'Anaﬂzamos en egle arifculo la interrelacibn de dos temas
importantes: . el del fundamento astronémico del calendario andi-

no y el de los ritos andinos en cuanto a llamas y de la repercu-
sion que estos ritos tuvieron en otros ritos, p.e. los ritos de
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pasaje. Tuvimos que combinar los dos temas, pues encontramos
los datos astrondmicos que buscdbamos més en las descripciones

de ritos de llamas. Resumimos primero los datos atrondmico-
calendéricos. !

Los Incas calcularon tanto con un sistema de meses solares,
como con otro de meses lunares. Combinaron siempre dos meses
solares para facilitar asf{ la celebracién de un mes lunar entero
que reunié los dos meses solares. El comienzo de los meses sola-
res fue indicado tanto por los solsticios y los equinoccios como
por ciertas observaciones siderales para fechas intermedias. Pa-
rece que los pueblos andinos estasban especialmente i1nteresados:
en las culminaciones superiores e inferiores, no solamente del sol
sind también a media noche, de la luna y de las estrellas. En el
cago de la luna, las dos culminaciones estdn indicadas respectiva-
mente por la luna llena y la luna nueva. En la latitud del Cusco
y de San Damidn, se puede observar mejor las culminaciones de
las constelaciones alrededor del polo Sur celestial. Parece que
en el Perd, como en Oceanfa, la constelacién de o« y 3 Centau-
rus, junto con la Cruz del Sur, sirvi6 mejor a este fin. a y
Centaurus salen y se ponen en una linea casi vertical y culminan
juntos en una lfnea horizontal. Sabiendo su salida y puesta se
puede calcular exactamente el Sur y, sablendo el Sur, observar
su culminacién superior. Sugerimos la importania del cerro Ana-
huarque en cuanto a la salida de a y # Centaurus. Otros datos,
todavia por analizar, parecen indicar que las direcciones del Sur
y de las puestas de a y B Centaurus recibieron igual atencién.
Observar la culminacién inferior de las estrellas semi-circum-
polares tiene igual valor practico, pues durgnte esa noche la
puesta helfaca ocurre tanto tiempo después de la puesta del sol,
como su salida antes de la salida del sol. Es por eso fécil darse

cuenta que en esa noche la estrella culmina debajo del horizonte
a medianoche.

Varias observaciones al conjunto de Chacana, Llamac ia-
win, Yacana (o Catachilla) y Unuchilla (o Urcochilla) podrian

tener valor para el calendario entre el equinoccio de getiembre
y el solsticio de diciembre:

La culminacién inferior de Llamac fiawin (@ y {3 Cen-
taurus), el 27 de octubre, introduce la siguiente culminacién infe-
rior de Yacana, la Llama celestial, que as{ coincide con el Sol
pasando por el zenit, el 30 de octubre.
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I

La culminacion inferior de Unuchilla, la cola de Scorpio,
el 30 de noviembre, resulta ser poco tiempo después de la cui-
minaciéon superior de las Pléyudes. Las dos constelaciones sé
encuentran en direcciones opuestas del cielo; tienen un rol simi-
lar, anunciando los solsticios y, parece que por esta razén, pue-

den ser designadas con nombres similares (Unuchilla, Catachilla
y Catachilla huarahuara).

El descubrimiento de la importancia de la fecha del 30 de
noviembre, a 23 dfas del primer dfa después del solsticio de
diciembre, puede guiar futuras investigaciones sobré el calenda-
rio andino. Fue reconocida tanto en San Damidn como en el Cus-
co. El perfodo de 23 difas tuvo, ademds, importancia en el sistema
de ceques, tal como fue tomado de un quipo que registré los roles
rituales-calendédricos de huacas, cequej y grupos de ceques.

En otra parte llegamos a la conclusién (Zuidema, 1977, en
Aveni) que el mayor interés de este calendario fue de computai
la correlacion entre un calendario de meses solares de 29 hasta
33 dias y un calendario de meses lunares siderales de 27 6 28
dfas. (Con un interés lunar-sideral se puede medir tanto el tiempo
que pasa cuando la luna regresa a la misma constelacién como
el cambio de posicion de dos lunas llenas contra la misma cons-
telacién o, en el caso de lunas nuevas, su oposicién en el cielo
a la culminacién superior de dos constelaciones distintas). Los

nimeros de huacas de los grupos de 3 ceques cada uno pudieron
ser combinados en las siguientes maneras:

30 424 =54
89 I29+26::55 162
N L-23 =52
183 328
31424 =55
93 29 4- 26 =155
334+23=56 166

183 representa aqui un medio aflo de solticlo a solsticio; 89 y 93
respectivamente las temporadas de solsticio de diciembre al equi-
noccio de marzo y de este equinoccio al solsticio de junio. Los
nimeros 328, 162 y 166 representan, dentro de un afio de 12
meses siderales (12 X 27 1/3 = 328), los nimeros que correspon-
den respectivamente con un afio solar, el medio afio cuando el sol
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/

esta en el perihelio (178; setiembre-diciemmbte-mérzo) y el medio
afio cuando ¢l esta en el aphelio' (186; marzo-junio-setiembre).
LLos numeros 53, 54, 55 y 56 representan aproximaciones a meses
siderales dobles (2 X 27 1/3 = 54 2/3).. Estos meses dobles esgtén
constituidos en un mes solar-.(de 29 a 33 dfas) y un perfodo res-
tante de 23 hasta 26 dfas. La.reconstruccién del calendario a
base del sistema de¢ ceques liene un caracter hipotético, pues
estd basado principalmente en los numeros de huacas. Todavia
pocos datos etnohistérios pueden apoyarlos —p.e. el hecho que.
segun Guamidn Poma los meses incaicos fuesen de 29 hasta 32
difas; ¥ el trabajo de campo reciente de Aveni y Zuidema, con-
firmando que los Incas obsérvaron los solsticio y los equinoccios.
Ahora la celebracién de Capac raymi, desde el 30 noviembre haste
el 22 de diciembre, confirma que el perfodo de 23 dfas, tal como
es sugérido por el sistema de ceques, pudo tener importancia en
el calendario Inca y probablemente también en el de San Damiédn

El similar uso de las Pléyades y la cola de Scorpio y su
oposicion sugiere, ademés, oira posible aplicacion del sistema de
ceques al calendario Las Pléyades son observadas en Sarhua en
tal manera que su salida helfaca no anuncia tanto el solsticio de
junio, sino indica la fecha misma. Lo mismo se debe concluir
del dato en el documento de idolatrias de la misma manera que
su primera salida helfaca fue importante para el principio de!
afio, podemos preguntarnos si su ultima puesta heliaca no tuvo
similar importancia para indicar el fin del afio. Barthel sugiere
que uno de los nombres para las Pléyades —lo de collca, ‘“‘alma-
cen’— tenga que ver con el hecho que la cosecha es almacenada
cuando las Pléyades son invisibles (Barthel, 1971: 108). Como los
cronistas afirman explicitamente que cada huaca del sistema de
ceques fue adorado en su propio dia unico, esto nos podrfa llevar
a la conclusion que 328 huacas fueron adorados en 328 dfas. Nos
preguntamos ahora si los Incas no reconocieron un afio ritual
de 328 dfas, de interés para la agricultura y la ganaderfa, calcu-

lado desde el solsticio de junio, y ei los 37 dfas no indican la
invisibilidad de las Pléyades®.

Hemos propuesto aqui una combinacidén entre datos de caréc-
ter muy general derivados de mitos, ritos y de la observacién dc
constelaciones, por un lado, y datos deérivados del sistema de
ceques basados en-el valor de ciertos numeros precisos, por el
otro. El esfuerzo es., quizas, aventurado y puede llegar a conclu-
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siones prematuras. Pero también es necesario y no podemos evi-
tarlo. A fin de cuentas, la comparaciéon que hicimos de ritos
y de mitos solamente se podr4 comprobar si estd apoyada por
una teorfa especifica del calendario. Si Molina y el cronista
anonimo afirman que ciertas- fiestas fueron celebradas en todos
los Andes exactamente el mismo difa, esto puede significar sola-
mente que el andnimo tenga razén si mantiene que los Incas (v
otros gobernantes anteriores a ellos) habian introducido un calen-
dario unificado en todo su imperio. Para tal calendario hace falta
que .también en todas partes las mismas observaciones astroné-
micas precisas fueron hechas, tanto al sol, a la luna, como a las
estrellas. Es agquf donde Guaman Poma se muestra mas enfatico

‘en repetir que existié un calendario preciso asf. Sigdmosle en sus
varias repeticiones:

En cuanto al Sol, a la Luna y a las estrellas:

- Capitulo priro de los anos mezes de los Ingas meses y afos
y domingos que contaban los Yngas en este rreyno q. los filo-
sofos y astrologos antiguos contavan la semana dies dias y treynta

dias un mes y anci poresta se seguia y se servia conella y conocia
~porlas estrellas. . .

...y lo ciguen en el senbrar la comida en que mes y en (.
dia ven que ora y en que punto por donde anda el sol lo miran
los altos serros y poria manana de la claridad y rrayo q. apunta

el a la ventana por este rreloxo cienbra y coxe la comida del ano
en este rreyno (f. 235).

Fin del mes. Como anho: entodos los meses y afos sumavan
estos meses y los dias de un dia hasta dies dias es una semana
llegava a treynta dias o treynta un dia o dos conforme el men-
guante aquello tenia por orden del creciente de la luna los dhos
doze meses se contaba un ano y por esta hazia quipo de gastos
y multiplico y de todo lo que pasaba en este rreyno en cada
afnio y los filosofos astrologos para senbrar y coger las comidas
y viandas y para otras ocaciones y orden y govierno se rregian
con sus quipos y con mucha claridad y distincidn lo que se a
gastado consumido en q. mes y en q. aflo paso davan rrelacion
en ello y para no herrar la ora y dia se ponian a mirar en una

quebrada y mirava el salir y apuntar del rrayo del sol de Ja
manana como viene por su rruedo bolteando... (f. 280).
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En cuanto a los expertos:

Secretarios... estos dhos sccretarios onrrosos tenian quipos de
colores teflidos y se llaman quilcacamayoe (‘‘escribano’’) o quilla
uata quipoc (“experto del quipo de los meses y de los afios)
(f. 359).

Contador | tezorero... contador mayor hatun hucha quipoc con.
tador menor huchuy hucha quipoc cuentan en tablas numiran de
cilen mil y dé dies mil y de ciento y de dies hasta llegar a una
de todo lo que pasan en este rreyno lo aclenta y fiestas y domin
gos y meses y anos y en cada ciudad y villa ¢ pueblos de ynos
avia estos dhos contadnres y tesoreros en este rreyno (f. 381).
Astrologo puesta q. save del rruedo del sol y de la luna yclip y
de estrellas y comelas ora domingo y mes y afio y de los quatro
vientos del mundo para senbrar la comida desde antigua (f. 893
(883) . |

q. los ynos filosofos astrologos q. saven las oras y domingos y
dias mes afio para senbrar y rrecoger las comidas de cada afo
llamado juo yunpa del pueblo de uchuc marca lucana tenia el

horden de filusufia y conocia de las estrellas y del rruedo del
andar del sol... (f. 884 (884).

Y en cuanto a la importancia para la agricultura y ganaderfa:

...q. alll no hierra el punto y camino del sol y alli ven q.
tienpo se a de senbrar las sementeras tenpranas y tardias y para
plantar y para trasquilar ganados lana deé las obejas pacos vy
todas las comidas y viandas y frutas an \de comer o &n de dexar
de comer por las enfermedades en sus|meses por los dafios 3
enfermedades y peligros y algunos mira al salir de esa punta
de los serros y quebradas y dizen que desde el mes de enero q.
es el dia muy largo y la noche corta y desde agosto el dia corto
y la noche Jarga y dizen q. la luna esta avajo de un grado de)
clelo el sol muy alto grado... (f. 894, 895 (884 885),

Agosto... se a de senbrar y comensar desdel mes de Julio de
santiago mayor apostol (Julio 25) entra el primer mays y se
a de acavar asta la natividad de senbrarse en los llanos se acava
desde todos los santos sn comienza en Bl Cuzco comienza tem-
prano el mes de santiago — y si hiérra un mes una semana o un
dia del rruedo y rreloxo q. lo ven los biejos se dafia el mays
quiere entrar en el punto con quavidad y golpar q. lo cria el
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sol y aire del cielo la comida y aci quiere dios q. entire el mays

en su tiempo y ora q. tiene para echar buen punto... (f. 1152)
(1142). - '

Si nuestro autor tantas otras veces nos ha obligado a tomarle
DUy en serio, creemos que, para conefjrmar su conviccién en este
terreno, tenemos que seguir todas las pistas de investigacién que
nuestros datos nos proponen.

En cuanto a nuestras conclusiones sobre las llamas queremos
limitarnos a los datos calendaricos, pues las discusiones sobre ritos
de pasaje, los bailes con piel de puma y con la soga, los trajes
referentes al cielo pocturno y a la luna, etc., merecen todas en
el futuro su analisis aparte. |

l

Reconocimos dos perfodos de ritoé de llamas: el primero de
dos meses anteriores a la feha del 30 de noviembre; el segundo
de dos meses posteriores a clla. Aunque similar a ello, no coin-
cide este periodo de 4 meses con otro que ya analizamos antes
a base de otros datos de Guaman Poma. Los dos s{ sc¢ dejan
estudiar deniro de un contextio mas general con un interés calen-
darico en la lluvia. Guaman Poma describe los meses de agosto
(empezando con Santiago, julio 25) a noviembre como los de irri-
gacion y siembra; los meses de diciembre a marzo como los de las
lluvias fuertes y los ineses abril a juiio de sequfa, de cosecha, de
almacenaje y de preparacién de nuevo de las tierras. Los cuatro
meses que estudiamos ahora coinciden los primeros dos con =2l
tiempo de irrigar y de pocas lluvias y los ultimos dos con el tien:-
po de lluvias fuertes. Los primeros tuvieron los ritos de inicia-
cion de la poblacién no-Inca del valle del Cusco y los ultimos
los ritos de la nobleza. Algunos datos sobre animales indican
que también en cuanto a ellos hubo el mismo tipo de repeticion:
p.e. Guaman Poma menciona el chaco, la caza comunal, para
noviembre, pero el autor anénimo para enero. Sospechamos, sin
embargo, que otros dalos se dejan estudiar mejor dentro de un
desarrollo continuo. De las llamas tenemos los siguientes datos:

Octubre: el rito de los llamas negros, viejos para implorar
lTuvia.

Noviembre: el ‘“‘casamiento” de las llamas.

Diciembre: el contar de las llamas.

Enero: el cortarles las orejas y las colas.
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Quizds estos dalos se dejen estudiar alguna vez dentro de un
vcalendario de llamas’, con intcrés en la crianza de llamas. En-
tonces a estos datos se podrfa afiadir varios otros. P. e., Guaman
Poma (f." 243) compara, en su descripcién del mes de abril, “el
cantar de los carneros, puca llama (“llama roja’), con “El cantar
‘de los rrios”: é] menciona como un interés del calendario el ‘“‘tras-
‘quilar ganados lana de las obejas pacos”; (f. 894 (884) y ya
leimos en Polo cdmo en junio se bailaba las danzas de llama
llama y de huacon. Quizis el perfodo de 328 dfas se relacione
también con el perfodo de gestacion de llamas que es de 1]
meses. Esencial para el estudio de tal "calendario de llamas’ sera

el reunir mads datos, ianto histdricos como modernos, sobre Ila
constelacién de la llama Yacana o Catachilla.
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FIGURA 4

URCORARA

¥*
|
* ¥* %
|
¥*
A wm\AcomA.ELCREADOR
EL SOL A O LA LUNA
VENUS OE LA A\ O VENUS DE LA
MANANA ABUELO | ' TARDE ABUELA
sefor TIERRA A\ O MADRE MAR
nomere O\ O MUJER

¥*
CAT ACHILLAY >< CHACANA

¥* *

110



1.

Allpanchis, num. 9 (1976), pp. 59-119

NOTAS

Esta investigacidon se basa en
investigaciones iniciadas en

. 1973 pof R.T. Zuidema, con

apoyo del National Science
Foundation ,EE.UU. y Gary
Urton, con una beca. del De-
partamento de Antropologia,
Universidad de Illinois. Les
investigaciones dé campo se
llevaron a cabo por R.T. Zui-
dema en el Cusco en los ve-
ranos de 1973; de 1975, con
apoyo del America - Philoso-
phical Association; y de 1976,
con apoyo de la organizacién

- “Earthwatch’”, cuando el Prof.

A.F. Aveni, como astrénomo,
v R.T. Zuidema, como antro-
pélogo, dirigieron una expo-
dicién de amateurs interesd-
dos en astronomia Inca. Qué—
remos agradecer al Prof. Ave-
ni v a Stephen Fabian, su
asistente, por su parte en esta
investigacion. Urton estd4 rea-
lizando ahora un trabajo de
campo sobre astronomia in-
digena en la region del Cusco
con apoyo del Wenner Gren
Foundation (1974-75) y de la
Organizacion de Estados
Americanos (1976-77). El es-
cribird su tesis doctoral sobre
oste tema.

. Para, nuestro andlisis de este

capitulo, hemos consultado las
traducciones completas del

tratado por Galante, Arguedas
y Trimborn; la traduccién no
publicada todavia por Urioste
y la traduccion del capitulo
29 y partes de los capitulos 14
y 15 por Taylor, publicados
en el Journal de la Société
des Américanistes. Nos que-
damos més cerca a esta ulti-
ma traduccién, haciendo al-
gunas revisiones que explica-
mos adelante. ‘

De aqui en adelante nos re-
feriremos al tratado como es-

crito por “Avila”. El instigo6

a habitantes del pueblo de
San Damidn a contar su mi-
tologia. Ademés, esta mitolo-
gia se refiere en primer lugar,
al valle de Lurin o de Pacha-
camac y, en segundo lugar a
los valles vecinos, desde el
punto de vista de San Da-
midn. Consideramos, por eso,
también el texto como proce
dente de este pueblo y no de
Huarochirf (la capital de 1la
provincia, del mismo nombre)

. En esta situacién de amaman-

tar, la llama se acerca a otras
ideas mitologicas donde Ia
perdiz (yutu) —u otros p4-
jaros clasificados con 61, co-
mo la paloma (urpi, vé Gon
zales Holguin bajo yuttu) vy
el chacua (Duviols, 1978, p.
2768)— es tomada como sim-
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bolo de wuwna madre con su
cria o como una madre que
da el pecho. En la comuni-
dad de Yucay actualmente
la constelaciéon Yutu es cono-
cida como Urpi (informaciéu
de Urton). '
fue cu-
raca en la provincia de Cau-
nas y Canchis, donde en el

siglo XVII todavia se hablaba
aymara.

. Es curioso que Bertonio, en

Al caso masculino, use sola-
mente una palabra, y, en el
femenino, dos. Cachu en ay-

meara, significa ‘hembra de
los animalés’’, pero en. que-
chua, Khachu es ‘“yerna’
Warmi es “mujer casada o
por casar',
. Ver también:

Yakhana, Uno que es nucvdé
en qualqguiera cosa, que haze
algo o va a alguna parte o ve
alguna cosa la primera vez.

Yakhanaqui hochachastha, Pe
car o fornicar la primera vez,
sin averr hecho tal cosa otra
vez antes.

Yakhanatha, Hazer qualquie-
ra cosa la primera vez Kusa
uma hichaqui yakhanatha.
Esta la primera vez que bebo
chicha. | |

. Tenemos la -impresidon. que los

traductores, con excepcién de
consideran .las pala-
bras cusi y ventura (la segun-
da de origen espanol) mera-
mente como sino6nimos, Nos

parece que Ja frase quechua...
huc 1runa (p) cussinpi ventu
ran ...las pone en otra relaciodn:
“(el hecho de la ‘ventura’ o
‘suerte’ de un hombre en (su
estado de' cussi’. Segun Gon-
zales Holguin, el estado d»
cussi contrastaba con otros es-
tados de ventura:

Atau, o atcucay, la ventura
en guerras o honores;

Sami, la ventura en juegos, o
ganancias; |

Cussi, la ventura en obras, o
succesos temporales;
Cussiquilpocay, la ventura en

cosas muy graves, o excelen-
tes, como es la salvacion,

Ademés, el estado de cussi
parece ser de origen femeni
no y natural. Por ejemplo,
en el Cusco habia dos plazas
colindantes con nombres Si-
nénimos: Haucaypata, “la

'plaza de regocijo”, dentro de

la parte ceremonial del Cusco
y de carécter masculino y po-
litico, y Cusipata, fuera del
centro y donde se celebraba
el mercado femeninp. Cusi-
cancha fue en el Cusco el
templo de Pachamama, “la-
madre tierra’”, localizada en
fronte del templo del Sol. Es
por eso posible que el tipo de
felicidad que ‘el- ‘hombre ob-
tuvo —la ‘lana multicolor ¥y
después el rebaiio de llamas—
fue debido al origen- femeni-
no y natural de la llama ce-
lestial.
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.8. Ceniza y sal tenfan un va-

10

11.

12.

lor simbélico contrario al
agua. Arriaga (cap. 6) men-
ciona como *...en tiempo de
muchas aguas, para que cesen
y descampe., suelen quemar
sal o esparcir reni¢ca, contra

el ayre”,

. Molina menciona aquf en el

Cusco dos clases cociales: los
Cusco y los Tambo.

FEl texto de Molina en la edi-
cién de Loayza suena: ‘al mes
de setiembre llamaba omac
raymi; llamaban asi, porque
los indios de Orco, que es dos
leguas del Cuzco...”. En el
manuscrito, consultado tam-
bién por loayza, no se escri-

e “Orca”. sino “Onco” v
“Omo’”. Comparando las dos
versiones de Betanzos y das

Molina, vy tomando en cuenta
la intencién de Molina cuan-

do escribe ‘llamandole asi
porque...”, podemos concluir
que el nombre del pueblo fue

Oma.

;Oma-calis-pacha?; ‘“la caida
de agua (paccha), llamada
“cdntaro”’ (calis) en Oma’.
En realidad, se refiere a las
llamas negras como urco. que
es nombre para llama macho,
v a clertos perros negros co-
mo Apurucu (LApu-urco?, Se-

flor urco). De todos modos,
la funcién de estos perros y
llamas fue similar. Perros

negros fueron también cria-

13.

dos y matados para llevar a
sus duefios al pafs de les
muertos (Arriaga, cap. 7).
Gonzéles Holguin da como
truduccién de apurucu, car-
neros grandes para garafio-
nes.

Aunque la relacién no esta
clara para nosotros entre este
concepto de apurucu ‘1lama
semental”, y los otros concep-

~ tos, “llama macho negro” y

“llama viejo’', quizds las si-
guientes palabras podrdn 1le-
var a una explicacion:
Gonzdles Holguin:

Rucu, viejo, decrépito, caduco.
Haynuchu, el garaiéon que
guarda su manada.

Urcco, o1 macho de los ani-
males.

Urco llama: carnero de carga.
Ricardo '
Garandén, orcon

Santo TomaAs

garanén caballo, hurco cava-
o

y en aymara, Bertonio:
Hanlachu, Garandn. Y tam-
bién uno muy deshonesto vy

Juxirioso.

HaRakaa tonco, Mayz negro.
HaRakaa haque, Negro, suclo.
(haque, hombre) .

Otro ejemplo es el hombre
del cerro de mé4s importancia
ritual para el Cusco, Hiuana-
cauri. En quechua, el nombre
nv se deja traductir; en ay-
mara s8{, tomando en cuenta
un rito que se ejecutd allf.

113
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En- noviembre, o como primer
rito de diciembre, los mucha-
chos tenfan que traer paja
de Huanacauri (Molina p. 47,
50) o de otro lugar. También
llamado Huanacauri: Chaca-
huanacauri (Cobo p. 172, 208).

- Una finalidad era que los pa-

dres y otros parientes se sen-
tasen sobre la paja; otra, que
en ciertos momentos se usa-
ba manojos de esta paja con
hilo de algoddén colgante de
las raices (Betanzos cap. 14).
Ccauri, en Aymara, significa
‘“rayz de la totora’. Es, pues,
razonable de buscar una ex-
plicacién del nombre de Hua-
nacauri en esta direccién.
Existe ademds, en aymara,
un nombre huafia ‘‘seco’, usa-
do en Huanachucha para
“mes de noviembre”. (Ver
también en Bertonio:

Chucha, pospuesta a Huana,

e3 el mes de noviembre; que

114

es tiempo seco, Huania chu-
cha; Uma chucha, es tiempo
de agua, como Deziembre, o
Enero).

Huanacauri podria derivarse
de huafacauri- con el signifi-
cado de “(lugar de) rafces de
totora secas’’, que fueron usa-
das en los ritos mencionados
en el mes de noviembre.
Podemos pensar, ademaés, en
otras asociaciones simbdlicas
del mismo Huanacauri. p.e.,
su asociacién con el arco iris

y la creencia que los arcos

4.

15.

18.

Talz que Anaquitha:

iris salen de partes donde
crece esta paja.
Probablemente el verbo Ana-
atha se deriva de la misma
“Llevar
por delante muchedumbre:
aunque Ssea vassura pero par-
ticularmente se dize de per-
sonas y animales’.

Arriaga refiere que, segun
Informacién de Avila, la fies-
ta de Chaupinamca (aquf lla-
mada Chupixamor) fue cele-
brada, en su tiempo, en el dia
de la Virgen de la Asuncién
15 de agosto. Si la fiesta
original se celebré como fies-
ta lunar, movible, tal como
en el Cusco la fiocsta de Co-
yaraymi, o soa Ia fiesta de la
Reina (Coya), de las mujeres
y de la Luna, entonces debe-
mos concluir que su fecha en
tiempos prehispanicos fuese
en relacién al mes lunar an-
terior al equinoccio de sep-
tiembre. Pero el mismo Avila
no hace alusiéon a esta fecha,
nt en su tratado sobre San
Damidan, ni en otra relacion
donde habla. de la fiesta de
Chaupilamoca (flamoca —
xamoc =— fanca), como cele-
brada en el pueblo de Hua-
rochirfi mismo (Ver en Ar-
guedas p. 258). )
Observamos que este estan-
darte real tiene la palabra
suntur en comun con la casa
redonda sunturhuasi, cuyo te-
cho se comparé con el cielo



17.

18.
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y cuya cumbre con el zenit.
Por el nombre Sunturpaucar
podriamos concluir que el rey
fue comparado con el Sol en
zenit o en mediodia.
Guaméan Poma y el Andénimo
son los unicos en mencionar
Inca raymi, pero el dato pa-
rece ser fidedigno por la apli-
cacion paralela de la fiesta
Coyaraymi (fiesta de la Rel-
na) a agosto (el mes anterior
al equinoccio de setiembre).
Molina, por otra parte, no
menciona un raymi del equi.
noccio de marzo (lo que debe-
ria caer en su mes de marzo).
Su mes de abril se llama Ay-
riguay. Segin Garcilaso, esto
es o] nombre del raymi des-
pués del equinoccio de marzo.
Ver también en Zuidemas,
1976, la discusiéon del contras-
te entre los ritos de estos dos
meses y del uso simbdlico del
puma en relacién al Sol en
el horizonte.

19. Es curioso encontrar aquf co

20.

mo sinénimo de Unukhtatha
al verbo Huattakhtatha. Hua.
ta, en quechua, significa
“afto”’. Generalmente se ha de-
rivedo esta palabra del ver-
bo Huatay, “hechar lazos, o
liar o atar” pensando en la
palabra inti huatana como
nombre para ciertas colum-

nas en ruinas incaicas como
de Pisac y Machu Picchu. La
traduccién de inti huatana se-
rHia “lugar donde se ata el
Sol”. No hay ninguna segu-
ridad que esta palabra sea
antigua. Pensamos por eso
en la posibilidad que huata,
“affo’’, se deriva de un con-
cepto de movimiento del cie-

lo.

En otra parte tendremos quu
analizar mds en detalle las
posibilidades de la hipdtesis
sugerida acd sobre la impor.
tancia de las Pléyades.
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