LA MASCAPAICHA

JUAN LARREA.—

No carecieron de motivos de asombro los espafioles que en 1532
cometieron la osadia de desémbarcar en el Peri. Como por arte de en-
cantamiento se abrié a sus.ojos todo un herizonte humano vistosisimo
organizado con perfeccién y diferente-no sdlo del suyo propio sino de
encontrado en otros sitios de América. Hoy- nos son familiares las cir
cunstancias en que aquella tropilla de menos de doscientos hombre
llevé a cabo la empresa de. sobreponerse al imperio incaico. Algunos
valimentos, los caballos, el hierro; la pdlvora, les prestaron ayuda des-
comunal. Mas ha de advertirse que-el factor ultimo que posibilitdé aque-
lla operacién en no_pocos. aspectos portentosa fué como en toda activi-
dad humanga, un factor de lerdeni psicolégico. La absoluta determinacién,
el arrojo sin limites que, como portadores de un destino universal, po-
seian los recién llegados, produjeron en el bando opuesto como un
sobrecogimiento fatal, un abandono de sus fuerzas ante las superiores
de la historia, cuyo resultado fué el desplome de aquel organismo for-
midable. La operacién culminé en Cajamarca cuando al grito de “San-
tiago” los invasores se lanzaron contra la flor y nata del imperio. En-
tre el pufiado de soldados de a pie que arremetieron contra el grupo
que portaba en andas al Inca, hubo uno que no paré hasta ver en sus
manos la joya que como insignia de autoridad ostentaba aquel en la
frente. Fué como si se hubiera roto un sortilegio. La mascapaicha que
asi se llamaba la insignia en cuestion, parecié actuar de resorte m&-
gico. Pudiera decirse que entre lo simbolizado y el simbolo existia una
relacién orgénica de manera que desvirtuado el ultimo, fallaron las fun-
ciones a que servia de sostén. El respeto sagrado, la fuerza de intimi-
dacién majestuosa que infundia aquel objeto convencional, desapa-
recieron de pronto y el imperio. como herido en el punto clave de su
construccién se vino al suelo.

4Qué era, en qué consistia pues la mascapaicha? La crénica de la
conquista no pecé en este aspecto por omisién. Paso a paso pueden se-
guirse en los relatos de los conquistadores los incidentes q que dicho
objeto 'dié .]ugcu' v hasta reconsiruirse lg§ codicias que suscité desde
que fué avistado por vez primara. Ocurrié esto el 15 de noviembre de
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1532, la vispera de la jornada cajamarquina, cuando Hernando de So-
to, caballista aventajado, se adelanté a Hernando Pizarro con unos po-
cos espaiioles, portando una embajada para el Inca que aguardaba
a una legua de alli. Vieron a Atahualpa sentado en su asiento bajo o tia-
na, rodeado de mujeres en pie y a cierta distancia, por los dignatarios
de su corte. Sobre la galana policromia que desplegaba el indumento
incaico, un objeto atraia particularmente las miradas de la concurren-
cia. Un objeto de color vivisimo, carmesi, que cubria la frente del Inca
cayendo sobre sus ojos cuya mirada podia tras él ensombrecerse tor-
vamente. Entonces fué cuando Hernando de Soto, con dnimo quiza mas
de intimidar que de advertir a los circunstantes, hizo dar a su caba-
llo galopes y corbetas acabando por lanzarlo contra la persona del mo-
\arca para detenerlo en seco junto a él. Y él se estuvo quedo, sin hacer
mudanza’ refiere con admiracién el primer cronista, afiadiendo: So-
to “llegd tan cerca que una borla que el cacique tenia tocada puesta
en la frente le auentaua el cauallo con las narizes: y el cacique nuncd
se mudd” (1). Por el resuello del caballo pudieron los conquistadores
saber que el distintivo carmesi* qué mostraba el Inca en la frente era
un fleco de lana livianisima que’lo asimilaba-a ciertos adornos usados
en Europa por algunas dignidades eclesidsticas y civiles. Desde ese
momento quedd traducido al castellano ‘el ‘hombre de mascapaicha:
Borla, sinénimo de corona real. Asi aparece indefectiblemente en to-—
das las crénicas de los congliistadores, en los vocabularios, en las his-
torias, en los documentos oficidlés, en las ejecutorias o titulos de npble_-
za con concesién de armas, es decir, en todos los escritos a que dio ori-
gen la conquista del Peri,

Vueltos -al real cajamarquino, los.expedicionarios refirieron «a lo
largo de aguella velada de armas, cual nindund ofra angustiosa, cuan-
to habian hecho vy contemplado en el campamento del Inca. Pondera-
ron, claro estd, la abundancia de oro vy plata colegible de las vaijillas
Y de las preseas con que se aderezaban las gentes del pais. La descrip-
e d.e la borla guarnecida de oro y piedras debié ocupar un sitio
ﬁ{lecetgggznte en la Imaginacién de aquellos hombres cuya conciencia
e entre la sensacién mdéxima de peligro, la embriaguez de una

@ que sentian providencial y la codicia sin freno.

4 sfuﬁgifdgl Cila siguiente el P. Vc.rlv.erde se escandalizd, y Candia sgl-
cual se cerrd ’c 0s caballeros embistieron deseSperada.mente, y cadd
s su modo contra las huestes dell Inca, Miguel A§tete, un
cisco Pizarro g Se'apodero de la borla, gandndosela al propio Fran-
tnico herido en Cllulen por esta causa’ le cupo la desventura de ser el
RN FCI accion. por eso dijeron que lo habia preso él (As-
cie de Géma rancisco Pizarro”, cuenta Garcilaso tomando la espe-

e ra. “"Mas como quiera que haya sido, dando ambos tan

1 Cri
1534( ;)mg 3sfba1 de Mena. La conquista del Pert llamada la Nueva Castilla, Sevilla, Abril de
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juntos, se debe dar la honra al Capitén". En efecto, uno de los cuar-
teles de las armas concedidas o Pizarro cinco afios después representa
la ciudad del Cuzco deniro de yn globo, rematado por “una corona de
Rey, de oro, de la cual esté asidg una borla colorada que el dicho ca-
cique Atchualpa traia” (2) (Fig, .
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Consumada la hazafia inauditq y cruenta, los espafioles tuvieron
la oportunidad de examinar a plgeer la corona imperial de que, arma
al pufio, se habia_apoderado Miguel Astete. Vieron entonces con sus
propios ojos y palparon: consus dedos cquel) cbjeto enigmdtico. Por
eso todos los conquistadores que dieron. en cronistas, pudieron describir-
lo con conocimiento 'de-causa 'y cada cual @ su 'modo. La descripcién
mds circunstanciada se la debemos al ulimo de los conquistadores
cronistas, Pedro Pizarro, que cuando casi cuarenta afios més tarde
escribié en Arequipa los ilncidentes memorables de su juventud, se re-
firid a la mascapaicha asi:

"Este Indio se ponia en la caveza unos llautos, que son unas
trencas hechas de lana de colores. de grosor de medio dedo y de
anchor de vno, hecho esto una manera de corona y no con pun-
tas sino redonda, de anchor de una mano, que incaxaba en la
caveza, y en la frente vna borla cossida en este\llauto, de anchor
de una mano, poco mas, de lana muy fina de grana, cortada muy
yagual, metida por unos cafiutitos de oro muy sotilmente hasta

(2) Antonio Paz de Melia, Nobiliario de los Conquistadores de Indias, Madrid, 1862, pAg.
44 lam. IV 1, y XXXIII, 1.— .

A algun otro conquistador se le concedié, como a Juan Porras, utilizar en la orla de
su escudo “cuatro borlas como las que el dicho cacique trafa por corona”, Ibid, p. 93, Lam.
XLVIII, I.—

Lo mismo se lee aunque con ligeras variantes en el Nobiliario Hispano-Americano del
siglo XVI, de Santiago de Montoto. Madrid, Cia Ibero-Americana de Publicaciones (s.a.),
pPp. 326 y 334. ) I
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la mitad: esta lana hera hilada, y de los cafiutos abajo destorci-
da, que era lo que caya en la frente, que los cafutitos de oro he-
ra cuanto tomaban todo el llauto ya dicho. Cayale esta borla
hasta encima de las cejas, de un dedo de grosor que le tomaba
todc la frente . . .. .. ... " (3)

La ilustracién, a la letra, de las palabras anteriores, en !o que se
refiere al esqueleto metdlico, por decirlo asi, de la mascapaicha figu-
ra en uno de los cuarteles de las armas concedidas en 1545 a Paullo
Inca.
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Mascapaicha represen-
tada en lay armas de
Panlio Inra (4).

Poco afiaden « esta:descriosién. tan minuciosa los demas c;onistas.
Todos insisten en lo vivo del color Tojo v en’ la-calidad superlativamen-
te fina de "la lanea que parecic{ sedﬂ“, dice Xerez: "mdas fina que ae
seda’, encarecerd Acosta afios més tarde (5).— Alguno, como el pros
mic Xerez, la recuerda algo mds ancha, aungue del testimonio qlobal
se deduce que dicha borla tomaba la anchura de la frente, de sien d
sien. \

En posesién de estos antecedentes, nos es dado a nosotros hacer
(}hOI‘G.' ell modo mds preciso de nuestra épOCCI. un examen detatlaao
de la insignia en cuestién. Constaba de varias partes. En primer lugar,
de un cordén o cingulo de lana de seccién cuadrangular, segun varios
cronistas, que permitia una adaptacién exacta a la cabeza al dar. for-
mando diadema, cuatro o cinco vueltas en tormo. Este cordén era el laulo,
usado por diversas gentes peruanas que se distinguion entre si por sus
coloreg variados. No es sin embargo el pillaca llauto —morado y negro,
al decir Gonzdlez Holguin—, como quieren algunos autores que atri:

) (3) Pedro Pizarro, Relacién del descubrimiento y conguista de los Reynos del Pera. En
Coleccién de documentos inéditos para la historia de BEspafia” T. V. p. 248.

{4) Del ms. 20. 193 de la Biblioteca Nacional de Madrid, segiin la reproduccién publicada
por Bémulo Cunero-Vidal en Historla ds las guerras de los filtimos Incas peruanos, Bar-
celona, 1925, p, 170,

(5) Francisco Lopez de Xerez, Verdadera relaclén de la conquista del PerG. Biblioteca de

Autores Espafioles, Tomo XXVI, p. 331 José de Acosta, Historia natural y moral de las
indias, Lib. VI ¢ap. XII.
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buian al Inca lo que era de los incas, sino el capacllauto de Santa
Cruz Pachacuti, reconocible por su brillante multicoloracién (8).

En uno de los extremos de este corddén o llauto se fijaba la masca-
paicha propiamente dicha. Constaba a su vez de dos partes: de un fle-
co, ropacejo o Kahua (7), de lana finisima, tefiida de carmesi, vy de
un dispositivo de oro con incrustaciones que mantenia ese fleco en su-
jecién y cuyo nombre, tupacochor, no nos es desconocido gracias a la
diligencia de Gonzdalez Holguin (8). En esta pieza parece haberse pre-
sentado mediante un grafismo ornamental derivado de la ‘técnica tex-
til y con ayuda de los engastes, el simbolo de la familia a que per-
tenecia el Inca. El valor material del objeto era ciertamente muy inferior
al significado. Ni las piedras debian de ser de la especie que la esti-
macién de occidental califica de preciosas, ni la cantidad de oro, re-
ducida al minimo a fin'de que el porte de la insignia causara poco* dis-
gusto, debia valer gran cosa. Se deducen ambos juicios del destino que
cupo a este primer y mas famoso ejemplar de mascapaicha. Porque asi
como todos los objetos de oro ¥y plata se fundieron cuando no se en-
viaron a Espafia a titulo de“quinto real con la esperanza de provocar
alli la admiracién, esta berla conquistadapor Miguel Astete permane-
cié modestamente en su poder de.-soldado.raso y de poblador de la
ciudad de Huamanga. El hecho dé. que muchos afios después, en 1557,
él mismo se la obsequiara-al Inca Sairi Tupac, segin refiere Garcilaso,
tampoco habla maravillas.a favor de su precio. La voz corrid, cierto
es, que el Inca se la habia pagado con joyas de oro y plata. “Pero no
es de creer', comenta el cuzquenio-cuyas noticias permiten seguir in-
cidentalmente el destino de este objeto hasta el final.

“Pero no es de creer porque antes le fué la borla odiosa que agra-
. dable, segiin después/ en su secreto €l y los,suyos la abominaron
por haber sido de Atahuallpa. Dijeron, sus parientes al principe
que por haber hecho Atahuallpa traicion, guerra y tirania al ver-
dadero Rey, que era Hudscar Inca, habia causado la pérdida de
su imperio. Por tanto debia quemar la boerla, por haberla traido
aquel Auca traidor que tanto mal y dafio hizo a todos ellos. Esto
v mucho mds contaron los parientes a mi madre cuando vinie-
ron al Cuzco” (9).
En la hoguera es posible, pues, —sic transit gloria mundi— que vi-
niera a parar la mascapaicha de la conquista, cuyos engastes, si los
tuvo, debieron ser turquesas, trozos de conchas rojas o mullu, algtn na-

(6) Juan de Santa Cruz Pachacuti. Relacién de antigiledades de este reino del Peri. En
“Tres relaciones de antigliedades peruanus’, Madrid, 1879, p. 285,

(7) "Kahua, el fleco colorado en la llauta del Inca, sefial distintiva del monarca”. E.W.
Middendorf, Das Runa siml oder Keshuasprache. Leipzig, 1896.

(8) *Tupacochor. Plancha de oro y pledras engastadas en que se ponfa la mascapaicha
que era la borla que con tupacochor hacfa la corona real del inca’, Diego Gonzalez Holguin,
Vocabulario de la lengua general de tedo el PerQ.... Lima, 1608,

(9) Qarcllaso de la Vega, Comentarlos reales, Llb. VIII, cap. XI.
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car posiblemente, sustancias todas ellas de bajo precio comercial no
obstante el valor simbdlico que pudieran tener para los incas.

A pesar del prestigio que la mascapaicha logré en la imaginacion
de indigenas e invasores en el siglo XVI v de que el testimonio de los ul-
timos acumulara toda clase de detalles, la imagen real de este objeto
fué poco a poco desfigurdndose hasta caer en el olvido. En los siglos
XVIII y XIX v aun en el actual, lc fantasia ha sido de rigor siempre que
se ha tratado de representar al Inca tocado con su borla. Cuando en 1907
escribié Max Uhle el tnico estudio que en mi conocimiento existe so-
bre el particular, pudo referirse a la mascapaicha como a un enigma
que le iba a ser dado resolver 3racias al dibujo de una figurilla de pla-
ta, de paradero entonces desconocido, que la ostentaba en su frente. El
incremento tomado después por los estudios peruanistas ha aportado
alglin repertorio grdfico, aunque diseminado por los libros y revistas.
En los Keros indigenas esmaltadcs, en los escudos de los conquistadores
y de los vencidos, en diversos cuadros antiguos que se conservan en el
Cuzco, en la copiosa galeria de Poma de Ayala, la mascapaicha se re-
presenta con no excesiva inexdactitud. Algunas de sus imdgines adole-
cen de imprecisién y otras, comé las de lesicuadros referidos, acusan
en sus adornos la influencia_que la mente hispdnica impuso al tocado
de los emperadores.

el 2 3 4

Varios tipos de mascapaicha.
.14' D.e “Vasos de tnadera del Cuzco’y por Luis E. Valcdrcel. En
Revista del Museo Nacional, Lima, N° 1, 1932, Ldm. 2, De un
kero del Museum of American Indian, de New York. 3y 4, de
dos cuadros de g iglesia de Santa Ana del Cuzco.

o dLea?oan?gz que durante el siglo XVI se co’ncedieron a.los de,scgndien-
Sdeanie ldsstreg}re_senta}?an’ una traduccién a lenguaje herdldico oc-
e radiciones md1_genas, ,Y después, por movimiento retro-
réxldico:s A uccion q especies indigenas de algunos conceptos he-
ccidemtales. Si se comparan, por ejemplo, la versién que de

las armas'de los antiguos peruanos compone Poma de Ayala con la
que describen y trazan las provisiones reales concediendo armas a
Dc,){l Gonzalo Uchu Gualpa v Don Felipe Tupa Inca Inpangui, hijos

legitimos de Guaynacapc y nietos principales del gran Tupa Inca In-
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pangui” (10). Se observa cémo el ave que Poma de Ayvala llama Quiqui-
jana o Coriquenque se trasmuta en dguila; los otorongos o pumas ame-
ricanos en "leones reales que cogen arco iris”; el legendario Pacaritam-
pu en un castillo (11). Séle conserva su fisonomia propia la mascapdi-
cha o "borla carmesi” a cuyos lados la herdldica castellana dispuso dos
culebras coronadas que para Poma de Ayala son “dos amaros con unas
borlas en la boca”, representacién evidente del valor ofidico que la
imaginacién peruana atribuia morfolégicamente al llauto (12).

0 2 / )
&{’;Mzss
1 2

1, Mascapaicha, ségin el Nobiliario de Montoto; 2, segiin
Poma de Ayala, p. 83.

PASANDO de la descripcién externa a un examen de valor, puede
decirse que del consenso general de los cronistas se desprende que en
la mascapaicha se concentraballa majestad mondrquica del imperio.
Solo al Capay Inca o Inca Unics, como-persona en quien se encarna-
ba la jefatura del Estado, le era dado ostentarla.

“E luego que sale con esita borla pues la investidurer real, asi co-
mo «a los duques de Mildn o de Venezia la birreta ducal, o a los car-
denales el capelo, o al rey corong, o al Papa la tiara, assi este, en
seyendo Inga, se pone aquella borla, e 'todos los sefiores de su
reyno o sefiorios le sirven o adoran en él” (13).

Fuera del Inca, tnicamente al principe heredero le erq permitide
usar una insignia de parecida indole en el frente. Ganaba este derecho
cuando era, en la solemne ceremonia del huarachicuy, admitide al go-
ce de su mayoria de edad. Su korla, a la que no podia pretender s

(10) Santlage Montoto, Qb. Cit. p. 300 a 305.

(11) Visible es aqui el caso de inversidn, porque el castillo due Poinn de Avala renresenta
con su Pacatitampu es el que corresponde /R 1a cludad fortificada del Cuzco sc.gﬁn 1as
amaras concedidas por Carlos V a esta ciudad el 19 de Julio de 1540,

(12) Felipe Guzmén Poma de Ayala. El primer Nueva Crénica y Buen Gobierno. Edlcion
facsimilar, Par{s 1936, p. 84. ;

(13) Gonzalo Fernéndez de Oviedo. Historia general y natural de las Indias. Llb, XLVI,
cap. XVII.
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guno de sus hermanos, se diferenciaba ostensiblemente de la imperial
en color y tamaifio. Era “amarilla y menor” (14).

Apenas puede espigarse en el revuelto noti,ciario del lag crénicas
algtin testimonio discordante en apariencia. Morua refenra. como Huai-
na Capac concedié el uso de Ja insignia imperial a su hijo Guaman,
"la cual dicha borla le dié para que mejor le obedecxgsgn ‘los_ 'mdl.o_s._ 4
le tuviesen por sefior por todas aquellas tierras y su jurisdiccion (1o).
Refiere también mds adelante como les fué permitido el uso de “la bor-
la y mascapaicha del Inga en la cabeza” a algunos Carnares del Ecua-
dor como descendientes que eran.

“de la sangre real del Ingu por un hijo que el gran Guaina Cgpqc
tuvo en una india de los dichos Canares, llamadp el fgmoso Capi-
tén Guari Tito”. "Aunque esto debia ser con licencia vy manda-
to expreso del Inga y al que se la ponia sin ella lo enterrcxbcm. vi-
vo y asolaban todo su ayllo y parentela, y los daban por traido-
res a la corona real del Inga” (16).

Frente al testimonio cerrady de los demés cronistas y relatores, re-
sulta casi imposible admitir-a la letra la veracidad de estos dichos d'e
Mortia. No es creible que el Inca Unico permitiera a otra persona, sin
compartir el reino, el uso de lo cue le era privativo por excelencia, la
insignia mondrquica vedaddhasta el mismo principe heredero. Morua
se refiere quiz& a otra borla qué, al decir de testimonios mas ex’phcntos,
llevaban algunos oiros personaies, en la cabeza como dice Morua, mas
no en la frente. Porqua ;'all lade, colgada hacia la oreja, si podian traer
borla vy la traian otros Sefiores; pero en medio-dé'la frente solo el Inca,
como estd dicho' asequra Acosta (17). Otrotanto pretenden Herrera (18)
Y Ramos Gavilén (19).

El testimonio de Ramos Gavilén puede estar inspirado en el de
Acosta a quien leyd. También puede reflejar los propdsitos de arcila
SO cuando estampando por tnica vez en el conjunto de fuentes histori-
cas del Perti la palabra suelta paicha, dice incidentalmente que las per-

—_—

(14)
(15)
Madrid,
(16)

Garcllaso de la Vega, Ob. cit. Lib. VI, cap. VIL ;
Martin de Morua, Historla de lorlgen y genealogia real de los Reyes Incas del Peri.
1946.. Lib. 11, cap. XII, p. 136.

, Iblq. Llb. II1, cap. XVII, p. 205.

(17) José de Acosta, Obra y lugar citados.

(18) *"La borla era la corona o diadema Real sobre la frente, los sefiores la podfan traer
al 1ado sobre la oreja cuando se hacfan los sacrificios de la coronacléon del Rey”. Antonlo
de Herrera, Historla general de los hechos de los castellanos en las Islas y Tierra Firme del
Mar Océano. Déc. V, ltb. IV, cap, I. '

(18) “En estas flestas de Capacrayme, que slempre se hazian por Diclembre. el Inga a sus
Gouernadores armauan caballeros a los mocos, que en los juegos olimplcos se aufan sefin-
lado, ¥y a todos los hljos de los nobles del Reyno, les daua inslgnias de nobleza vistiéndolos
de camlsetas y mantas curlosas de cumbit, y en la cabeca les ponfan (a vn lado) vna manera

de borla". Alonso Ramos Gavllan, Hlstorla del célebre S8antuarlo de Nuestra 8ra, de Copaca-
bana, Lima, 1621. p. 123.
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sonas de sangre real se ponian en la cabeza unas borlas mds chicas que
les caian sobre la sien derecha (20). Lo incongruente es que aqui no se
trata de una borla sino de dos. Ello inclina a suponer que Acosta se
refiere a otra borla especial que quizds en algunas circunstancias per-
mitia el Inca cenir a sus lugartenientes gobernadores de las provincias
de su imperio y que pendia a un lado del rostro. No seria otra la de
Morta ni la de Ramos Gavildn cuando al ocuparse del gobernador del
Collao, residente en Copacabana, que era “de la casa real del Ingg,
inmediato a su persona’’, lo describe asi:

"Andaua el Gouernador en traje de Inga, solamente se diferenciaua
del verdadero Senor y Rey dellos, en traer la borla a vn lado, que
solo al Inga pertenecia traerla sobre la frente” (21). \

A estas noticias se asocian las exclusivas de Montesinos cuando sos-
tiene que el Inca.

"a los generales permitia liqute-eon la borla, la cual no caia al ros-
tro, que esto reservé para sf, sino-alllado izquierdo cuando iban a la
guerra, y al derecho cuando vénianicon la victoria, y si vencidos
sin ella” (22).

También Benzoni escribe' qua los nobles portaban una borla de la
pendiente junto a la oreja izquierda (23), dato que debié dar ocasién
al error de bulto que cometié al definir la mascapaicha como “una bor-
la de lana finisima que caia en el lado izquierdo de la cabeza del Inca”
(24).

Lo embarazoso de esta borla lateral descrita por Acosta, Herrerq,
Ramos Gavildn, Montesinos’ v Benzoni (es querno figura entre las noti-
cias de ninguno de los cronistas mds directos y fehacientes. No existe
rastro visible de ella en el reperiorio grdfico de que se dispone. Los ke-
ros la ignoran. Ninguno de los numerosisimos generales y dignatarios
dibujados por Poma de Ayala la ostentan sobre si. Debe, pues, tomarse
con positiva cautela, aunque sin desecharla por completo a causa de
la representacién de cierta pieza arqueoldgica importante de que se
tratard a su hora (25).

Del conjunto de informaciones puede sacarse por consiguiente en
limpio, 1°, que la mascapaicha de lana roja colocada sobre la frente

(20) Garcilaso de la Vega, Ob Cit. Lib. IV, cap. II.

(21) Alonso Ramos Gavilan, Ob cit. p. 102.

(22) Fernando Montesinos, Memorias antiguas historiales y politicas del Perd. Madrid,
1882, p. 110.

(23) Girolamo Benzonti, History of the New World. London, 1957. Lib. III, p. 294.

(24) Ibidem. p. 178.

(25) He aqui un testimonio concordante, aunque de veracidad mitigada, tomado del
Ms. 20193 de la Biblloteca Nacional de Madrid, relativo a la ''Ascendencia d'e Juan Car-
los Inga”: 'y ansi vi6 en la pl:lchspé‘illwil;ﬂl t;he la dicha ciudad armaua cavalleros a sus
deudos yngas nobles en clertos dia el afio ohdandoles 1 '
beza qu}; glleva\mn trasquilada vna borla que traya haz?: c:;:];;!smf) leoexixlelggg:gﬁ el(lng;m(;‘::
cién de Pedro Guerrero, en 9 de Octubre .de 1599, fol. 23 vo), g
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el

era la insignia privativa de la persona del Inc?, en/ cuC(IIrrl;ﬁaCC;bZZeG rie-
imperio; 29, que otra insignia eguivalente, de cmc:tzocrm i g gy
nor tamano era la propia de su hereder.o natural; AL guell wp s
nos altos dignatarios, lugartenientes o jefes del elefcéto eidientes del
borla distinta a un lado de la cabeza; y 49, que a los es;s gl s
linaje de los Incas se les impoania en alguna ocasgn 1:111;1150 e
chicas de dos colores llamadas paichas. ’Aunque tasrtcill'nonio g e
CO que recoge esta Ultima noticia, lo preciso de sud e R
nado, por otra parte, a su interés per.s’onal comoh es(;:e = s onagh
de los Incas en cuya atmosfera crecio, y el hecho ehgble ek
nombre de dichas borlas, lo hacen difl;llmente d'esec ooy e
trate de una insignia usada en alguna circunstancia espcc ;
remonia del huarachicuy, por sjemplo. B e

En lo relativo a la colocacién exacta de la mgscdpaliga 5 e gl
ce que a Oviedo le corresponde la descripcién m}?’?l prgc | et 3
tiene que, '‘resumida arriba como torlle' d?, escobilla de
desciende destlecadamente sobre los ojos’.

y , y ue
“e assi cubre las cejasie parte de los'pérpados altos: de formolc[:i[tc[r
para poder ver el Inga a su placer. hade alcar la barba o ap

la borla... Porque dicen aquellas ‘gentes que ninguno e}sl"glgdne?
de ver exenta y enterementela cara del Ynga, ques hij
sol” (26).

oy

A todas luces, la mascapaicha erael atributo mondrquico fpor ee}:ﬁg_
lencia, la corona real que.a los cronistas les hac§ fascnblr recfu s
mente “tomar la borlg’ o "dejar-la‘borla’’ ‘como sinqmmo Fie exgtt,dcsin
a la dignidad Suprema. o deabdicacién.  Alguna diferencia exis 10:1 4
embargo entre estq insignia y las que se acostumbraban en Eur%% Ipct--
mismo coronas que tiaras, etc. cuyo uso material estaba reserva tan
ra las circunstancias solemnes. Por hallarse la persona del h?ca nos
identificada con &y dignidad y con su insignia como con g %gg)a De
individuales, portaba la mascapaicha constantemente sobre si ( . 2A
ofro lado, no era un objeto 1inico, como algunas famosas coronas eIuca
Peas que se trasmiten o lo largo de las dinastias, sino que cada nst<:t
tenia la suyq propia, marcada con los signos particulares de su ca

3 ; ; inea ma-
que, como la sugiere con fuerza Latcham, se apreciaba por lin
terna (28).

La coronacién de:
Na una larga serie de
de la mascapaich

‘ g ue-
Inca, conforme a un ritual complicado que reigién
ayunos y sacrificios, culminaba en ’la 1m;iosar 2
@ que, por lo menos en ocasiones debid dar lug

(26) Gonzalo Fernandez d

(27) La borla.. ..
traia Atahuallpa. Asi
quien por su cuenta d
249.

¢ Oviedo. Ob cit. Lib. XLVII, c. IX. Vol, IV, p. 294. ola
due continua trae el que queda en este sefiorfo del Cuzco, coml o
5€ lee en la variante de la relacién de Xerez trascrita por Ovzzes Y'
Iré que el Inca “la trae continuamente puesta’. Ob. cit. pp.

(28) Ricardo Latchman. Los Incas,

sus origenes y sus ayllus. En “Anales de la Universi-
dad de Chile”, 1927, pp. 1077-179. -
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ceremonias de gran aparato en las que intervenian, ademds del clero
sacerdotal y de la corte en pleno, la efigie misma del sol venerada en
el templo mayor de Coricancha. Asi lo da a entender Poma de Ayala
cuando en su jerga laberintica dice:

"acauado de enterrar (el Inca) el otro mes entran a la penitencia
y ayunan todos los hijos lexitimos o uastardo y los prencipales
todo el rreyno. El terzero mes entran a sacrificar al templo de Cu
ricancha o la Casa del Sol a sus oraciones los lexitimos ci es un hijo
o dos o tres o cuatro hijos del dicho Inga Capac para que sea
elexido por el Sol para ver quien le elige v le llama el Sol, al me-
nor o al mayor. Si le llama al menor aquel alsa la borla es sefior
y rrey y capac yngq, y los ofros que quedan por auquico-
nas, principe y subrinus y nietos son principes obedese al elexi-
do sus ermanos v los demdas sefiores del rreyno” (29).

A algo muy parecido parece referirse Sarmiento de Gamboa cuan-
do describe con mayores detalles laentronizacion de Pachacutec. Cuen-
ta Sarmiento cémo YngaYupengui, sintiéndose muy poderoso, deter-
mind alzarse en el Cuzco con el imperio contra la voluntad de su pa-
dre Viracocha que pretendia entredar susteesion a Urco, su hijo mayor.

"Y para lo hacer, hizo"Gue hiciesen un gran sacrificio al Sol en In-
dicancha, casa del Soly»y luego fusron a preguntar a la estatua
del Sol quién seria el Inga. Y el ordculo del demonio que alli te-
nian, y por ventura) algun indio \que habian hecho esconder, para
gue respondiese, dié por respuesta, quel ténia sefialado a Pacha-
cuti Inga Yupangui pdra que, fuese Ingo. <"

Y lueago hicieron una muy rica borla de oro y esmeraldas para po-
nérsela; y otro dia llevaron a Pachacuti Inga Yupangui a la casa
del Sol: y cuando llegaron a la estatua del Sol, que de oro y del
tamafio de un hombre era, halldronse con la borla en la mano co-
mo que le ofrecia de su voluntad. Y haciendo primero Inga Yu-
pangui sus sacrificios, como ellos acostumbraban, llegése a la es-
tatua del Sol, y el Sumo Sacerdote del Sol, llamado en su lengua
Indip Apon que quiere decir “el gobernador de las cosas del Sol”
con mucha ceremonia y.con gran reverencia tomé la borla de la
mano de la estatua y con mucha pompa se la puso en la frente
a Pachacuti Inga Yupangui®. (30).

Corregidas las inexactitudes flagrantes de este relato por lo que
toca a la figura del sol, del tamafio de un nifio —aunque de edad varia-
ble— segtin los cronistas mds seguros, v a la pedreria de esmeraldas
que no parece haber sido usada con este oficio por los Incas, puede

(29) Felipe Guzman Poma de Ayala. Ob cit.,, p. 288.
(30) Pedro Sarmiento de Gamboa. Historia Indica. En “Don Franecisco de Toledo, supre-
mo organizador del Peru”, por Roberto Levilller, Buenos Alres, 1942, tomo 111, p. 77.
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prestdarsele cierto crédito a la descripcién. Desde luego, en lo que respec-
ta a la solemnidad de la investidura ofrece atractivos superiores a la
descripcién de Betanzos que mds parece traducir a la accién un modo
metaférico de hablar, cuando refiere que Viracocha se quitd sin cere-
monia alguna la mascapaicha para tocar con ella a Inca Yupanqui a
quien impuso entonces el nombre de Pachacutec (31).

En este momento era cuando, si se cree a este ultimo cronista, el
exaltado al incanato tomaba un nombre nuevo. La ceremonia de la im-
posicién de la mascapaicha se solemnizaba, segin el mismo Betanzos,
con el sacrificio de un gran ntimero de nifios (32). Quinientos de cua-
tro a diez afios, puntualizard Mortia (33). Doscientos, dird mas parca-
mente el Padre Cobo, precisando que los enterraban en el cerro lla-
mado Chuquicancha, a media legua del Cuzco, sobre San Sebastidn
(34). Parece por consiguiente, realizarse asi, por medio de estos sacri-
ficios infantiles, una especie de pacto mdgico con su casta, que, al re-
cibir la borla, consagra sacramentalmente al jefe del imperio.

A estas noticias generales.de los“cronistas, sélo cabe afiadir algu-
nos detalles mas referentes al prestigio inmenso que como- represen-
taciéon de la autoridad gozaba la’ mascapaicha. Lo que no quit'cx pa-
ra que las afirmaciones de-Zdrate «que se trascriben a continuacion pa-
rezcan no poco deformadas por la fantasia:

“La Insignia o Corona, que estos Ingas traian para mostrar su Se-
fiorio, era una Borla de Lana colorada, que les tomaba desde vna
sien, hasta la otra, 'y icasi-les icubrid los ojos, y con vn hilo de es-
ta Borla entregado a vno de aquellos Orejones que governaban
la Tierra, i proveion lo''quée 'querian' con mayor obediencia que
en ninguna Provincia del Mundo se ha visto tener a las _provisio-
nes de vn Rei; tanto que acontescia embiar a asolar vna Provincia
entera, i matar quantos Hombres y Mujeres en ella havia, por
mano de vno solo de estos Orejones, sin que llevase otro poder
de Gente, ni de Comisién, mas de vno de aquellos hilos de la
?lelfgs}é )en viéndole, ofrescerse todos a mui buena gana a la muer-

2 M?is ecauanimes parecen las noticias del mismo género que recoge
r:éna e Ayala cuando dibuja a ese emisario del Inca, portador de la
scapaicha en lo alto de una vara yendo a cumplir su .misién:

(31) Juan :
Madrid, 1880, pC.lelge.tanzos, Suma y narraclén de los Incas que los indios llamaron ‘Capacuna.

(32) 1Ibid. p. 193,
fé’ii"’%”““ de Morda. Ob elt., Lib. III, cap. LXX, p. 342.
- Q:Ll;bé Cobo. Iistoria del Nuevo Mundo. Sevilla, 1890-95, col. IV, p. 125,

(35) .A& fn de Zarate. Hi
Agi e - Historla del Descubrimien RS LYY
X. Bibliotec®tle Autores espafioles, tomo XXVI, p. 471to ! A A b el
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"“Alcalde de corte que va a prender a un sefior grande capac apo
porque fué rebelde . . . Apo Cullicchaua del pueblo de Caxatam-
bo del ayllo Chiccay y lleva por sefial mascapaicha tuson del
Inga y prouicién para dar fe al Sefior que va a prender” (36)

Este texto aclara el contenido dg los datos mds imprecisos de Cris-
tébal de Molinga, el chileno, que decia: :

"Cuando él (el Inca) enviaba un mensajero con su porradarmas
en la cual iba colgada una sefia suya, era obedecido y reveren-
ciado como su propia personq, y lo mismo cualquier capitdn que
enviaba a las provincias que se le rebelaban, o no querian ser-
vir por la orden y forma que les habia puesto, sin destruir la pro-
vincia por donde pasaban, como nosotros hacemos” (37).

(36) Fellpe Guamén Poma de Ayala, Ob cit., pp. 343.
(37) Crist6bal de Molina. Destruccion del Perii. En “Las Crénlcas de los Molina”. Lima,
1943. pp. 36 - 37.
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Conceptos similares estampa Bartolomé de las Casas. Seria ex-
cesivo insistir sobre el particular si, con miras al conocimiento de lo
que la mascapaicha significa, no conviniera dejar muy bien sentada
la fuerza de intimidacién que se atribuia a esta imperial insignia. Tam-

poco carece de importancia que el testimonio provenga ahora del de-
fensor de los indios.

“Cuando habia de hacer alguna guerra enviaba un mensajero
con una porro de armas en la mano, como rey d'armas, 0 un
capitén con alguna gente a los enemigos, y aquella porra lleva-
ba cierta sefial real colgada, lo cual era de amonestacién y ame-
naza. Con aquella porra era el que la llevaba tan recibido y obe-
decido, acatado reverenciado, como si su persona propia fuera, y
si no, era cierta la venganza' (38).

A todo lo cual Mortia afiade, ponderando la estimacién en que se
tenia a la mascaipacha, que “el delincuente que viniese a la dicha
borla era libre aunque estuviese condenado a muerte” (39). No es {&-
cil imaginar lo que quiere decir’con .ello ni la clase de delitos a que
alude. Pero la noticia sirve para determindr que el poder de la mas-
caipacha era no sélo penal, sino”que también, como el de los hom-
bres, podia a veces llegar hasta la clemencia.

Lo aprendido confirma una vez mds que la mascaipacha era la
insignia capital del imperié incaico, el centro mismo de la autoridad
absoluta que venia a ocupar, para_ejercerla, como hijo del Sol, la per-
sona del Inca. En segundo término, lo mismo de la cefiuda severidad
que la colocacién dé! ld insignia imprimia al semblante de su portador
que de la reaccién que cuando era mostrada por un emisario producia
su vista sobre los rebeldés o'réacios ' a-dejarse dominar, parece dedu-
cirse que un rudo autoritarismo, probablemente cierta especie grave
d.e terror constituia la sustancia misma de dicha en apariencia inofen-
.Slva'borlcr. Cosa nada extrafia en realidad, porque el Tahuantinsuyo
Incaico no era un imperio de cuento de hadas como un idealismo incon-
sistente y dulzén gusta imaginarse, sino un’sistema férreo de poder
con su tremendo juego de fuerzas y pasiones, cuya unidad habia lo-
grado con medidas sabias ciertamente pero que no excluian sino, al
contrario, incluian el ejercicio del terror. Quiz& parodiando nuestros
Cimc?ptqs.occidentales pudiera sostenerse que el temor del Inca era
iasp;?géﬁ?asdg O];{ubella andina sabiduria. Recuérdense, si no,'ctcll‘lue-
el e beber con la c'c}beza del enemigo —.d'e su propio her-

convertida por desecacién en un vaso que imita muchas figu-
ras de keros y de vasijas de barro y de metal, segtin relatan los testi-

gos presenciales Mena, Estete, Mesa, etc., sin  excluir a Poma de
Avala (40).

(38) Bartolomé de las Casas. Apologética historia de las Indias. Cap. CCLVI. Nueva Bi-
blioteca de Autores Espafioles, vol. XIII, p. 665

(38) Martin de Morida. Ob clt., Lib, III, cap. II, p. 286.
(40) Fellpe Guamén Poms de Ayala. Ob cit., pp. 164 y 314,
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De todas maneras, la mascapaicha se nos presenta hoy dia como
un enigma morfolégico constituido por algunos conceptos que no han
dejado referencia directa los cronistas y cuya naturaleza pudiera ser
ilustrativo conocer. Tampoco se sabe nada firme acerca del momento
histérico en que empezd a usarse esta borla. Suele suponerse, en pos
de Garcilaso, que Manco Cépac, fué su iniciador, pero el concepto no
ofrece en principio entera garantia por dos razones: porque de ante-
mano se sabe que fuera cual fuere en realidad su origen, la mente
legendaria poseida por una fuerte subjetividad, tenia que atribuirla na-
turalmente a la persona preclara del fundador, y porque su nombre de
mascapaicha descubre nominativamente la presencia de un ayllu incai-
co distinto al que suele asignarse a Manco Cdapac.

Procediendo con orden a fin de ver si de los datos contenidos en
las crénicas puede sacarse alguna especie valedera, la investigacién
ha de extenderse a cuantos sectores sean suceptibles de proponernos
alguna esperanza de solucién. El punto de partida ha de ser, natural-
mente, el filoldgico.

De las dos raices que componen el nombre del objeto que nos ocu-
pa masca y paicha, la primera se refiere,»segin el consenso general
de los tratadistas de toda especie, al aylluimasca que figura en las lis-
tas de los integrantes del Cuzco.

La segunda raiz, paicha, no figura en ninguno de los diccionarios
quechuas ni aymaras de los siglos XVI y XVII. Entre los multiples es-
critos de los cronistas y colectorés de tradiciones, aparece tnicamen-
te una vez en el texto antes referidode Garcilaso que la aplica a las
borlas que se daban,a;los individuos,de sangre real. La extrema rare-
za del término ha inducido & pensar'en’la posibilidad de achacarlo a una
trascripcién errénea, de. una , expresion  que, . corregida, pudiera ser
maskayp‘acha, indumento de los Maskas (41). Pero ha de convenir-
se que esta interpretacion no !ogro siquiera convencer a su qutor que
opté por desecharla, a causa sin duda de ser incontables las veces que
la voz mascapaicha ha sido escrita por los cronistas, excelentes que-
chuistas muchos de ellos indigenas inclusol. El hecho de que Pachacuti
escriba alguna vez mascapacha no es razén suficiente, dado el barba-
rismo de su lenguaje, para fundar una hipdtesis.

Yendo ain mds lejos en el capltulp que en su Historlila de la civi-
lizacién peruana dedicé a “la mascaipacha y el llauto”, Ctneo Vi-
dal sugiere, sin fundamento alguno que el nombre correcto pudiera
haber sido umaspacha, vestidura de la cabeza.

Ahora bien, si paicha no se lee en ninguno de los diccionarios;
encuénirase en cambio en uno de ellos —en el aymara de Bertonio un
vocablo que quizd ofrece algtn asidero para ¢l andlisis: Apaicha. Su
correccién fonética es absoluta en cuanto que la suma de masca y apai-
cha produce exactamente el término mascapaicha que rastreamos. ‘‘Pie-
dra de lazo con que coxer pd‘iaro"; significa paicha para Bertonio (42).

(41) Luis E. Valcéircel. De la vida incaica.
(42) Ludovico Bertonio. Vocabulario de la lengua aimara, Juli, 18612,
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En la lengua aymara tan emparentada con la quechua que los
términos comunes son abundantisimos, ocurre por consiguiente que la
voz apaicha era el substantivo con que se designaba una especie de
proyectil, puesto que el lazo para coger pdiaros no parece que pueda
ser sino el lihui o ayllu de que solian servirse en la sierra peruana pa-
ra la caza de aves. Y& en otra ocasién tuvo, quien esto escribe, la opor-
tunidad de examinar el valor que, gracias a un texto de Ramos Gavilan,
podia atribuirse a ciertos objetos menudos de metal, de forma y O,[,dor'
nos diversos, frecuentes en el Cuzco, y que seguramente son las “pie-
dras’ o bolillas que se sujetan a los lihuis para enredar al vuelo las
adas de los pdjaros (43). Es decir, estos proyectiles cuyo uso describe
Ramos Gavildn en las tierras del Collao que él habitd, son precisamen-
te lo que su comarcano Bertonio denomina apaichas.

Si a primera vista no parsce esto tener demasiado que ver con
el objeto de nuestra investigacién, bien mirado no deja sin embargo
de brindar alguna perspectiva de examen. La diferencia esencial que
parece existir entre unos objetos cuya razén de ser se funda en el peso,
como son los proyectiles del ‘ayllu”o lihui, vy unas borlas de-lana ca-
racterizadas por la liviandad-qué permite portarlas sobre las sienes, no
es sin embargo insalvable. Porque sabemos.que los peruanos se com-
placian en reproducir en lana muchos Gbjetos, incluso el cuerpo an-
tropoide de sus dioses. Y al trasiormarse un objeto utilitario como es el
lazo para cazar aves, en un-adorno o insignia, como son las borlas, ha
de perder indefectiblemente, al-convertirse en signo, lo que estorba en
su sequnda acepcién, el peso, para conservar la forma representativa
que alude el objeto original. Vale la penaycomparar la descripcic'ln que
hOlee Garcilaso de las borlas paichas, con la que del ayllu o lihui hace
algiin otro de los cronistas, Gdreilaso dice hablondo de las acllas o virge-
nes enclaustradas:

También hacian unas borlas pequefias de dos colores, amarillo y
colorada, llamado paycha, asidas a una trenza delgada de una
braza de largo, las cuales no eran para el Inca sino para los de su
sangre real: traianlas sobre su cabeza: caian las borlas sobre la
sien derecha’ . (44).

Poma de Avyala nos ofrece una ilustracién, muy exacta por cier-
@ ,‘?e esta descripcién en la persona de Sinchi Roca. Ademds de la ra-
quitica mascapaicha —mds parece un canipu o planchuela frontal—
que suelen' ostentar todas sus figuras, Sinchi Roca presenta dos borlas
correspondlentes a los cabos del llauto que vienen a anudarse de forma
que dlchqs, borlas caen en el lado derecho de la cabeza. Procede recor-
dar .tdmb%en.los “dos amaros con unas borlas en la boca’’, del mismo
escritor dibujante, a que se hizo referencia mds arriba.

(43) Lihuls Pajareros. Em. “Tierra Firme”, Afio II, N? 3-4. Madrid, 1936, pp. 540-43.
(44) Garcllaso de la Vega, Ob cit,, Lib. VI, cap. II.



Cabeza de Sinchi Roca,
segiin Poma de Ayala.

Por su parte dice el Vocabulario de Gonzdlez Holguin:

"Avyllo, lihui, Bolillas asidas de cuerdas para trabar los pies en la
guerra y para cazar fieras y aves y tirar a tramar pies y alas”.

Este ayllu podia ser de dos o tres ramales y piedra o bolillas. Sobre
este fondo léase y cotéjese con'el texto trascrito de Garcilaso lo que
dice Cobo a este respecto cuandatrata.de arte militar.

"“A corta distancia, para @sir y_prender al enemigo tiraban un ins-
trumento dicho Ayllu;"que es’de dos. piedras redondas poco me-
nores que el pufio, asidas a una cuerda delgada Yy larga una braza
poco mé&s o menos'’ (45).

Visiblemente, la forma de-liatito de dos borlas que se daba a los
incas de sangre real y el ayllu de dos proyectiles, lo mismo pajarero
que guerrero, son idénticas. Dadoe que a las borlas del primero se las
llamaba paichas, y apaichas en aymara ‘o las borlas del segundo, no
parece muy arriesgadodescartar /de |la semejanza toda -idea de ca-
sualidad.

Para mayor certidumbre procede tener en cuenta la costumbre no
ciertamente exclusiva del PerG, pero quizd mds extendida aqui que
en otras partes, de ostentar las gentes algunas armas en la cabeza. El
arte mochica abunda en representaciones de personajes que portan
hachas, a veces desmesuradamente grandes, en el tocado. Entre las
personificaciones nascas no es infrecuente descubrir personajes que os-
tentan hondas o huaracas en la frente. Los cronistas nos confirman hasta
la saciedad lo extendido de la costumbre. Los naturales de Hudénuco
asi como Chachapoyas que, al decir de Garcilaso, sobresalian por el
arma “como los antiguos mallorquines”, etc., se distinguian por el por-
te de la honda.

No hay dificultad, por consiguiente, para admitir en principio que
las borlas atadas a los extremos del llauto constituian una representa-
cién del ayllu (46).

(45) Bernabé Cobo. Ob cit., vol. IV, p. 196.

(46) Adviértase al pasar la identidad fonética que existe entre el instrumento trabador
llamado ayllu, cuya representacién se imponia a los descendlentes de los Incas, y.el
ayllu, famillar incalco que constituye parejamente una vinculacién,
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Ocasién oportuna es ahora de recordar que Max Uhle observé ya,
en su estudio sobre la mascapaicha, que ésta "tiene cierta semejanza
con un hacha, simbolo de autoridad, que en varios puntos de América
han llevado en la cabeza personas de distincidén (Colombia, Chimu, Es-
tados Unidos, etc.,”) (47). Quiere ello decir que la observacién de Max
Uhle coincide sustancialmente con las conclusiones a que por otros
caminos a nosotros el examen de la materia nos ha traido. La mascapai-
cha parece ser la representacién de una arma: de una hacha, en el sen-
tir de Max Uhle, cosa que por riuestra parte no hemos de aceptar de
un modo riguroso.

Porque el hacha es un arma enmangada en un astil y basta consi-
derar la forma de la insignia frontal en la figurilla cuyo paradero ig-
noraba Max Uhle pero que, a juzgar por la reproduccion aparecida en
una obra posterior, parece encontrarse en el Museo Arqueoldgico de
Lima (48), para disentir de su jucio. Se trata, si, de una especie de ho-
ja de hacha. Pero est& dotada de una perforacién cerca de su lado me-
nor cuya finalidad es atarla al extremo de un cordel, esto es, del cordel
representado por el llauto que-se enrollaba a la cabeza. Notorio es a la
par su parentesco con el ayllu del que-se diferencia en que, en lugar
de dos proyectiles, consta sélo de uno. Suempleo aparece, pues, com-
plejo. Puede ser en ocasiones un arma arrojadiza mantenida en direc-
cién ofensiva por el cordel gque ia frena. Esgrimida en molinete puede
causar estragos a la redonda. Por uUltimo y a juzgar por las representa-
ciones inequivocas que de esta arma figuran en los vasos del norte
del Perti, es susceptible de empufiarse directamente con la mano, a la
manera de los cuchillos o tumis, de los que parece ser el antepasado
natural. Hasta ocurre que en (esds representaciones mochicas se le sue-
le atribuir al cordel valor aréfico de serpiente, cosa que concuerda por
completo con la significacién morfolégica-que, ‘seglin se vidé en sus es-
cudos, la imaginacién incaica prestaba al llauto.

X bIr ‘{‘geceé pues, que la.identided de la mascapaicha ha quedado es-
abléclda. we trata de una insignia que reproduce en materia, en parte,

4 L)
= (:;; Max Uhle. La Masca Paicha del Inca. En "Revista Historica”, Lima, T. II, 1907, pp.
(48) Taullard, Plateria Sudamericana, Buenos Alres, Pauser, 1941, Fig, 6.
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diferente a un arma arcaica —y es preciso decir “en parte” porque el
llauto que entra en la composicién de la insignia no ha cambiado de
materia—, un arma emparentada con el ayllu y con el tumi, consti-
tuida por un cordén a cuyo cabo se ata un objeto duro, de piedra o de
metal, semejante a la hoja de un hacha. Esta Gltima pieza debia la-
marse apaicha en la lengua de algin pueblo que de ella se servia; voz
que entre los incas, perdida su significacién inicial, se opocopé para aca-
bar convirtiéndose en sinénimo de “borla” de lana, que es como la em-
plea Garcilaso. Roja, con un cuerpo de oro para el Inca, amarilla para
el principe heredero, la mascapaicha alude abiertamente a una armg
metdlica; a una arma de oro, segiin corresponde a la jerarquia impe-
rial cuyo origen se atribuia al Sol. Victoriosa, enrojecida con la sangre
de los enemigos en el caso del inca. Virgen atn, &urea solamente, en
el del principe. Porque se trata, ya no cabe duda, de un alarde jactan-
cioso que pretende causar espanto. De ahi su disposicién a ocultar los
ojos, de manera que quien la portaba le "hacia muy feroz” (49).

Todo ello queda suficientemerite recalcado en el siguiente dibujo,
tomado de la representaciéon ds un. kero, donde la mascapaicha triun-
fa sobre dos cabezas cortadas:

En este horizonte asi despejado, sélo una observacién arqueoldgica
puede ser motivo de perplejidad: el hecho de que esas hachas-tumis
no suelan encontrarse entre las antigiiedades que se descubren en la
sierra peruana, siendo en cambio un tipo cldsico en las representacio-
nes mochicas y exhumado con frecuencia en el Ecuador. E] estudio so-
?r% metalurgia Turamericcxng de Nordenskiéld es decisivo al respecto

odos los ejemplares conocidos en esta especie de o
de origen ecuatoriano y no han CIpGI‘eCidéD nunca asrgé?asgg Ssncgggi

(49) Pedro Gutiérrez de Santa Clara, Historia de las guerras civiles del Perdi. Lib, XLVI,
cap. VI, Madrid, 1905, vol, III, p. 466.
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mica inca (50). Estas dos ltimas circunstancias indican que se trata de
una arma antigua, anterior al descubrimiento del bronce, que fué ca-
yendo en desuso y que los incas haredaron, como insignia de digni-
dad, de épocas remotas cuando estaba atn por descubrir el valor que
le presta al hacha la palanca del mango. Asi se explica que en el siglo
XIV nadie revelara a ninguno de los cronistas su significado original.
Si algunos entendidos lo conocian, como es de creer, pudieron calldrselo.
Mds atin, entre las piezas de procedencia ecuatoriana destaca algu-
na adornada con dibujos lineales de modo algo similar a como los In-
cas trataron la mascapaicha. También ha aparecido algin ejemplar de
oro como se supone que debieron ser las primitivas cuzquefias (51 D.

' ¢Proceden todas ellas, las.ecuatorianas, las que figuran en las vasi-
jas mochicals v las que dieron origen @ la mascapaicha, de un primitivo
tronco corrlun? No parece imposible «ciertamente, puesto que atribuir a
las_ cuzquefias origen ecuatoriano o mochica pecaria de temeridad. Las
tesis de Julio C. Tello acerca de la formacién de las culturas peruanas
vendn.a en apoyo de esta posibilidad. (Pero esterescun camino por el
que divagar equivaldria,casi sequramente, a extraviarse. Lo tnico que
en este momento parece aconsejable es tomar nota de dichos datos vy
sugerencias con la resignacién de quien sabe que —por ahora al me-
nos— no le es dado saber.

I...o anterior no quiere, sin embargo, decir que sean parejamente in-
Sggﬁm}fgﬁg{es todos los aspectos misteriosos de dicha borla o corona
et utribu{cg:le xfuede enunciarse mediante la pregunta: ¢por que los
P al arma rep.resentcxda en la mctscgpcncha tan gran va-
SN merced.ct ciertos pormenores lreglstrados en las créni-

‘En as especulacmnes dignas de escribirse.

I costaycrlletirg?géo gue dediqué hace afios al estudio del yauri cetro de
e hua?ash?e entregaba a los jovenes de este linaje en la ce-
insignia de dignidad t OCJIJY Y que los rec1p1en<.:lqulos,conservaban como
AR Sis aihat 3 a su vida, ya se’advutlo cémo uno de los.ele-

vos de ese arma-cetro tenia la forma de la mascapaicha

pp. (3’?)- 2?r?l;:,N:r?::iﬁllgmd' The copper and bronze ages in South America. Goteborg, 1921,
anflisis de A. Clément mas conclusiones por lo que respecta a la materia llevaron los
» Contribucién a I'étude de la mentallurgie précolomblenne, En ‘‘Jour-
nal de la Societé des Ameéricanistes” Parls, t. XXVII, 1935, p. 417 - 458.
(51) Marshall H. Saville. The gold treusure of 8igsig. New York, 1924. Pl. VIIIL,
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(52). Tres son las principales partes constitutivas de dicho yauri: un lar-
go punzdn, una pequefia hoja de hacha y la representacién indefecti-
ble sobre esta Gltima, de un relieve trapezoidal con incisiones o estrias.
El examen de estos elementos ccndujo a la conclusién, firme a mi jui-
cio, de que los tres hacian referencia al origen fabuloso de la casta go-
bernante. El punzén representa !a famosa varilla de oro de Manco Cé&-
pas. El trapecio con estrias representa el tocco originario, aquella anti-
gua '“‘ventana de canteria arrimada a un cerro”, segin dice Polo de
Ondegardo (53) de donde surgieron los hermanos Ayar, fundadores del
Cuzco. El hacha de tamatfio reducido alude al arma en forma de hachg,
que el jefe de la casta dominante y del imperio ostentaba bajo forma
de mascapaicha en la frente. Aplacé para un estudio especial sobre la
borla —éste que ahora préctico— determinar-en lo posible el arma a que
dicha insignia capital hace referencia.

En posesién de los datos recogidos, la empresa no resulta tan difi-
cil ni mucho menos como pudiera temerse. Todo nos remite a los mi-
tos iniciales relativos a la figura de Manco Cépac y a la fundacion del
Cuzco, entre los que, pese ‘a las“confusas variantes que nos han llega-
do, puede distinguirse en.funciones el arma en cuestion. Quien la es-
grime no es un vardon aguerrido sinesuna.mujer, una de las cuatro her-
manas salidas de la cueva de Pacaritambe, Mama Huaco, a quien por
cierto, lo mismo Betanzos‘que Sarmiento de Gamboa atribuian también el
lanzamiento de la varilla.de' oro ‘que junto con el arma referida dié for-
ma al yauri. Al decir de los cronistas, esta Mama Guaco, tal vez inme-
diato origen colla porque segun ‘advierte atinadamente Latcham, huac-
cu se traduce en el vocabulario de Bertonio por “mujer varonil”’, cometid
al llegar cerca al Cuzco en compania de-Manco Cdépac, tropelias me-
morables. Cuando se ocupa de ella, Sarmiento de Gamboa aduce por-
menores de positivo ‘interés para el problema 'que’ nos intriga:

“Cuentan que Mama Guaco era tan feroz que matando un indio
Gualla lo hizo pedazos y le sacé la asadura y tomé el corazén y
los bofes en la boca, y con un haybinto —que es una piedra atada
a una soga con que ella peleaba— en las manos, se fué contra los
Guallas con diabdlica determinacién”... (54).

Se saca en sustancia de estas frases que la cruelisima Mama Hua-
co infundia el terror en torno suyo mediante un arma que se parecia
sobremanera a la que hemos visto reproducida en la mascapaicha.

Algo muy semejante aseguraron los catorce indios, cinco del ayllu
de Schuasiray; cinco del de Antasayac y cuatro del de Alcabizas, en

(52) El yauri, insignia incaica. En “Revista del Museo Naclonal’ Lima, 1841, tomo X, N°¢
1, pp. 25 -50.

(53) Juan Polo de Ondegardo. Relaclén de los fundamento sacerca del notable dafio que
resulta de no guardar a los Indlos sus fueros. Coleccién de documentos inéditos del Ar-
chivo de Indias, t. XVII, p. 13.

(54) Pedro Sarmiento de Gamboa. Obra y Edic. cit. p. 45.
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la depdsicién que hiciera el 26 de enero de 1572 cuando las informacio-
nes del Virrey Toledo:

“En tiempo de dicho Manco Cépac vino a el asiento de Sauasiray
Mamaguaco la qual comenzé a hacer grandes crueldades con un
ayuinto en que tenia un pedazo de oro atado con que mataba los
‘'yndios v que el dicho Sauasiray viendo las dichas crueldades y
la ferozidad y valentia que hazia esta muger se fué huyendo a los
desierto” (55).

Al declarar que la "piedra’” del arma en cuestién era de “oro”, es de-
cir, del metal que sustancialmente se asocia al sol de donde decianse
descender los incas, se nos indica claramente la mteria a que hace re-
ferencia la mascapaicha. Lo raro es ese nombre de haybinto corrobo-
rado fehacientemente por los testigos indigenas y que no vuelve a apa-
recer —en mi conocimiento— por parte alguna. Claro que ello no im-
pide admitir que el arma que se examina se conociera realmente —si-
quiera por algunos— con ese vocablo, v.cuya ‘‘piedra” o “pedazo de
oro” debia a su vez llamarse cfiginalmenté“apaicha. Pero si el nom-
bre no aparece en otro lugar, €l arma si. Veinte afios antes habia es-
crito Betanzos conceptos sobre la misma hazefia legendaria de Mama
Huaco que no estorba reproducir:

"Mango Capac y su combaiiero Ayar Auca salieron de sus ran-
cherias llevando consigo sus cuairo mujeres ya nombrcx'das y ca-
minaron para el pueblo del Cuzco, donde estaba Alcabiza. Y an-
tes de que llegasén al' pueblo)/ dos-tieros'-de arcabuz,.lestaba po-
blado un pueblo.pequefio; eni el cual habia coca y aili ¥ la mu-
jer de Ayar Oche (56) el que se perdio en la cueva, llamada “Ma-
ma Guaco”, dié a un indio de los deste pueblo de coca un gol{pe
con unos ayllos y matéle y abridle de pronto y sacole los bofes
Y el corazén, y a vista de los demds del pueblo, hincho los botes
sopldndolos; y visto por los indios del pueblo aquel caso, tuvie-
Ton gran temor, e con el miedo que habia tomado, luego en aque-
lla hora se fueron huyendo al valle que llaman el dia de hoy
Gualla, de donde han procedido los indios que en el dia de hoy
benefician la coca de "Gualla” (57)".

__El relato seqtin se ve es muy parecido. Poco importa que el acen-
to se cargue aqui principalmente sobre los Huallas con olvido de oa-
nuasiray. La crueldad de Mama Huaco y su procedimiento para intun-
dir terror son idénticos. No se especifica el arma de un modo preciso.
Pero al decir "unos ayllos”, Betanzos acata el sistema expresivo a que

(85) Informaciones sobre los Incas. En “don Francisco de Toledo supremo organizador
del Perq por Roberto Levilller, Buenos Alres, 1940, V. II. p. 188.

(56)/ Corrfjase, Ayar Cachi.

(57 Juan de Betanzos, Ob cit., pp. 14-15.
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se atienen los cronistas que designan las cosas desconocidas con el
nombre de alguna que se les asemeja entre las que se conocen: asi
llaman carnero a la llama, alabarda al yauri. Estos ayllos significan
que el arma de Mama Huaco, cra del género del ayllu, segin ya de-
jamos por nuestra cuenta discernido.

Otro tanto puede decirse del relato de Cabello de Balboa que se
trascribe a continuacion. Subsiste en él lo esencial: las crueldades san-
guinarias de la heroina sobre el indio que aqui se dice Guaylla, aun-
que los que en esta version huyen de ella no sean ni los de esta pro-
cedencia ni Sahuasiray, sino Copalimaita. El arma es ahora un tumi o
"cuchillo de piedra’’, cosa que en lo esencial no desiente de cuanto se
lleva visto puesto que el arma representada en la mascapaicha, se-
gtn la utilizaron lo mochicas y clgunos pueblos del Ecuador, era el an-
tecesor del tumi, v la forma incaica de éste es del todo incompatible con
la piedra. Se trascribe el texto de Cabello de Balboa porque afiade ma-
. tices de interés sobre la clase de terror que se complacian en suscitar
Mama Huaco y sus acompaiiantes: =

"Dice que Mamaguaco allé un Indio de los naturales Guayllas
que alli estaban poblados, .¥.1lo matd con un tumi que llevaba
oculto (que es un cuchillo de piedra) y sacdndole los bofes y en-
trafias las hinché y-se lastatrauesd en la boca, y con la sangre
hizo vntar a los demds y cen tan horrenda postura se metié en el
pueblo de los Guaillas y los desanimados naturales creyendo que
era gente que comia carne.humana desampararon en pueblo y
fuéronse descarriados por aquellos campos, mds Copalymaita (que
ansi se llamaua el Sefior natural-del Cuzco)juntd la mds gente que
pudo v les salié al encuentro’,

Rechazado su primer intento, Manco Capac y los suyos vuelven
tras‘la sementera a la carga, prendiendo.

"al caudillo Capaymaita el qual de miedo de la muerte les di-
jo que él les queria dejar libremente su tierra vy irse a donde mds
no fuese visto y entregado a Mamaguaco... Viéndose’ya libres de
competidores y absolutamente sefiores de lo que tanto deseauan
Manco Capac y su familia se poblaron con mucho contentamien-
to en el asiento de Curicancha donde en nuestros dias se encuen-
tra Santo Domingo del Cuzco” (58).
Muy parecida historia oy6 sin duda contar Mortia acerca del po-
bre indio sacrificado como un animal doméstico, aundque en algunas
cosas difiera. La protagonista deja de ser aqui Mama Huaco o Tupa
Huaco, la mujer de Guanacauri, como él la dice, para llamarse Curi
QOcllo, la de Manco Cdpac. Segun sabemos por Guamdén Poma y este

(58) Miguel Cabello de Balboa; Miscelanea Antartica. Pte. III, cap. X, segun la copla del
original castellano, de la Blblloteca Publica de New York,

.
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modo de tratar los nombres nos los confirma, Morda se interesaba mds
por la nubilidad que por la maternidad. He aqui sus palabras:

“la tercera hermana de Curi Ocllo, como mds entendida y sagaz,
con parecer de las demds hermanas, dejdndolos alli, salié a buscar
tierra, que fuese tal para poder poblar, y llegando a los caserios
desta ciudad del Cuzco, que entonces estaba pobre (poblado) de
indios Lares y Poques y Guallas, que era una gente baja y pobre,
antes de llegar a ellos encontrd un indio de los Poques v. lo matd
con cierta arma, llamada raucana, que llevaba secretamente, y le
abrid y sacd los bofes, los cuales hinchd de viento, y con ellos en
la boca, toda ensangrentada, entré en el pueblo; y los indios, ate-
morizados de verla asi, creyendo que comia gente, desampararon
las casas y se fueron huyendo” (59).

Las alteraciones que presenie este relato de Morta, debidas tal vez
a su comunicante, tocan a los nombres de la muijer, de la casta del in-
di? y del arma. Mas la protagonistassigue siendo la mujer de Manco
Capac; el indio, de la clase:inferior; y el 'arma, ninguna de las emplea-
das en aquel tiempo pues que /liene un nembre propio,raucana, que al
aplicarlo Gonzdlez Holguin“a un “escardillo de hierro” la define como
arma corta. Dista, pues, esta_narraciéon de oponerse a lo especificado por
las otras versiones.

: La personalidad marimachonay cruel de Mama Huaco posee, se-
gun se comprueba, importancia de.primer orden en lo relativo, a la
fundacién incaica del Cuzco. A Manco Cépac le adjudica la leyenda el
papel dorado y apotedsico, ld representacion augusta, solar, del Tahuan-
tinsuyo simbolizado, quizd, por sus cuatro mujeres. En cambio Mama
Huaco desempefia eri este cuerdo legendario! el ejercicio del terror orde-
nado al triunfo de la empresa comin. A veces en términos genocidas,

_bestiales, como en la prolongacién del texto de Sarmiento de Gamboa
que antes se leyd:

"Y Mama Guaco, visto la crueldad que habia hecho, y temiendo
que por ello fuesen infamados de tiranos, parecidles no dejar nin-
guno de los Guallas, creyendo que asi se encubria. Y asi mataron
a cuantos pudieron haber a las manos, y a las mujeres prefiadas
sacaban las criaturas de los vientres porque no quedase memoria
de aquellos miserables Guallas” (60).

x
de lf)l;g:)rlﬁ::z:;n de Morua, Ob cit. cap. II, pp. u0-51, Opto por la lectura raucana que fue la
T e ] ﬁ;lt::e manejaron la obra ce Morua, y no macana como se ha trascrito des-
‘““Comentarios, Lib n‘llal de origen posiblemcnte antillano. Sin embargo, Garcilaso la emplea
te espafiol a’rma 't » €. XXV), pero como propia de una arma que compara al montan-
Has manos’ A 8n voluminosa que, segin el mismo recuerda, tenia que esgrimirse a
1ée concorc'la 1 DOI‘. ti?nslgulente la menos propis para llevarse escondida. En Holguin se
beastén" ntemente: “vinu macana. Porra de armas o de guerra hecha de chonta como

(60) Pedro Sarmiento de Gamboa, Ob. cit., p. 45,
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[?ebe advertirse que ese terror se genera siempre del mismo modo
destripando a un indio mediante una arma especial cuya naturaleza nos
es precisada por Sarmiento de Gamboa y los Informantes, v untdndo-
se el rostro con la sangre de dicho indio para hacer pensar que comian
carne humana. Nos guste o no, esta arma es, sin duda posible, aquella
que con referencia a las ferocidades de Mama Huaco durante la con-
quista vy fundacién del Cuzco, se convertiria en la insignia capital del
imperio. La amenaza de un tratamiento semejante al recibido por el po-
bre Hualla, pendia sobre los pueblos que iba sefioreando la casta cuz-
queiia. El jefe rebelde o reacio a dejarse asimilar que recibia la visiter
del emisario portador de la mascapaicha del Inca, no ignoraba la sue
te que a él y en ocasiones a los suyos les estaba reservada. La sombr
cruel de Mama Huaco cubria la frente del imperio que en ella se glc
riaba, v esa referencia era para los Incas algo asi como el poder fu
minador para Jupiter. Las fuerzas psiquicas presupuestas por la magia
desempefiaban seguramente en el fendmeno un oficio principal.

Porque no menos inquietantes, aunque de distinta indole, son las
noticias que Poma de Ayala nos trasmite acerca de este extrano perso-
naje femenino, en cuya descripciéon prodiga sus tintas mdés turbias, pre-
cisando que debe sus informaciones«a indies muy viejos. Su Mama Huao-
co es una especie de bruja Hermosisima:

“fingidora, ydulatra;-hechisera, el qual hablaua con los demonios
del ynfierno y hazia serimonias y hecheserias y aci hazia hablar
piedras y pefias y palos y zerros y lagunas porque les respondia
los demonios y.aci esta dicha. sefiora fué primer enbentadora las
dichas uacas yvdolos'y thecheserias encantamientos y con ello les
engafid a los dichos indios..."

Varias veces recalca Guamdn Poma esta cualidad de Mama Hua-
co de hablar con los objetos inanimados que respondian portentosa-
mente a sus conjuros. Mas no en vano era mujer. Asi “se echaua con
los hombres que ella queria de todo el pueblo”, dando nacimiento en
secreto a Manco Capac, su hijo, que mds tarde se convertiria a la ma-
nera de Edipo —oh omnipotencia de la mitologia— en su propio espo-
so. Para eso vivié la sefiora doscientos afios. Es la madre, por consi-
guiente del linaje incaico, pues que de ella, como dice Poma de Aya-
la” comencaron a salir rreys ingas”.

En suma, parece evidente aue la tradicidén tanto incaica como de
algunos pueblos sometidos por los incas y asentados en el Cuzco, atri-
buyen a ese espectro de mujer de un modo mds o menos indirecto el
origen no sélo de la mascapaicha terrorifica v de la hoja del hacha
que con su tocco generacional formaba parte del yauri o cetro incaico,
sino hasta de su drbol genealdgico. Cosas hay, sin embargo, que la
propia estimacién natural de los pueblos, celosa del bien pctrecl:er y de
sus conveniencias, somete a censura y va apartando con disimulo ha-
cia el olvido. Esto explicaria el porqué y cémo pudo ir menguando, al
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crecer del imperio, el prestigio de esta mujer terrible. Porque los da-
tos anteriores y sobre todo el hecho de que su arma fuera la apaicha del
ayllu de los mascas, parecen dar a entender que Mama Huaqo es la
persona matriarcal representativa, —real o figuradamente— de dlc}}o ay-
llu capital, caido un poco también en desestima al forjarse la qlgr’la del
Tahuantinsuyo. Preciso es reconocer lo atractivo de esta propqsmpn por
mucho que difiera de las emitidas hasta el presente por la ciencia.

Los tratadistas modernos no estén de acuerdo en cugnto al origen
quechua o aymara de este ayllu masca cuya procedencia se atribuye
generalmente, a partir por lo menos de Markham 1(61) al verbo quechua
mascani, "buscar’”’, sentido que cuadra con el espiritu de la leyenda. ¢No
iban acaso los protagonistas buscando por designio divino un lugar pro-
picio donde asentarse, y no juega Mama Huaco en la narracion, papel de?
adelantada? Claro que su nombre Huaccu, el de Mcmco Cdpac, el de, apai-
cha y el de Yauri parecen de origen aymara asl como alude en ultima
instancia a esa regién la leyenda desla peregrinacién fundadora.

Pero aunque sélo fuera por el placer de atar cabos, no podria des-
conocerse la relacién que guardafl entressi por una parte la calidad de
hechicera y habladora con los/demonios.que Poma de Ayala reconoce
a Mama Huaco, con el nombre de estaltima, segin se va a ver, Y en
especial con un texto del P. Arriaga:

Bertonio dice en su Vocabulario:

"Huaccu. Mujer varonil, la quéno hace caso del frio ni del trabajo
y es libre de hablar sin género de encogimiento™.

Y Arriaga manifiesta:

"Masca y Viha son los que curan con mil embustes y supersticio-
nes y precediendo de ordinario sacrificios a la Huaca o Conopa del
particular que los consulta, y esto se ha experimentado en estas
rovincias que se han visitado, ser los mds perjudiciales, porque
son los consultados para todas las cosas y para que también hablen
con las huacas, aunque no creen los que las guardan”.

El concepto masca recogido por Arriaga se ajusta con perfeccién
notable a la descripcién que hcce Poma de Ayala’'de Mama Huaco.
No cabe achacar 1q coincidencia al influjo ejercido sobre el escrito por
aquel hombre, ya que Poma de Avyala no piensa ni remotamente que
Mama Huaco tuviera algo que ver con el ayllu masca cuya existencia
ignora. La asociacién tendria que venir de fuentes anteriores, lo que
querria decir que, para éstas Mama Huaco pertenecia o designaba a
la gente de los mascas. No es fécil por consiguiente descartar la idea
de que Mama Huaco, la persona que esgrimia el arma convertida pos-

(61) Clements Markham, The Incas of Perii. New York, 1910, pp. 50 y 65.
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teriormente en mascapaicha insigne, fuera de aquel ayllu o lo repre-
sentara. Pero un ayllu masca que no deriva del quechua mascani, ‘bus-
car”’, sino que conoce probablemente otro principio mucho mds remo-
to al modo como lo es el del arma motivo de este estudio, de manera
que quizd la presunta etimologia quechua pudiera ser una de los innu-
merables interpretaciones a posteriori de nombres que responden en
realidad a otro origen.

Claro que estas afirmacionzs no obstante la base objetiva mas fir-
me de que en virtud de la mascapaicha gozan con respecto a los de-
cires indigenas, sélo son conjeiuras. Por desgracia se ha perdido la
""Historia de los Incas" de Cristébal de Moling, tan bien enterado y mi-
nucioso, que hubiera podido en estas cuestiones arrojar luz. No tiene
remedio. Asi, en lo que aqui importa, hemos de contentarnos con pre-
sumir a causa de la invariabilidad de ciertos detalles muy grdficos que
se repiten en todos los testimonios aducidos, que la historia de Mama
Huaco tal como nos la han contado Betanzos, Sarmiento, los Informan-
tes, Cabello de Balboa, Morta, etc., debié ser de las representadas en
aquellas pinturas antiguascque vieron casi con seguridad estos cronis-
tas, como las contemplaron Polo de Ondegardo. Molina y el dicho Sar-
miento que dejaron de ello constancia.. Y de estas pinturas debieron
tomarse los motivos para la composicién de los “pafios’” que el Virrey
Toledo envidé a la corte.. Perdides irremediablemente, tompoco nos es.
permitido comprobar si la hazafia de Mama Huaco fué, como parece
probable, de las consignadas alli.

Para justipreciar en lo posible el valor de esta nuestra averiguacién
que ha soldado la persona de Mama Huaco al concepto masca, nombre
de uno de los ayllus establecidos en el Cuzco, no. estén de mds repasar
las conclusiones a que el examen de esta enredosisima cuestién ayllay
condujo a los tratadistas que han-seguido el camino trazado en sus es-
peculaciones por Max Uhle (63).

Latcham es el primero. El hecho de que, a juicio de éste, Mama
Huaco fuera la tnica mujer de dos Ayares legendarios que llegd a Co
ricancha donde aparece asentado posteriormente el ayllu Tarpuntay
cuy® nombre coincide con el que Molina presta a los sacerdotes del
culto del sol y de las huacas, le hace a este autor considerar probable
que aquella mujer fuera el jefe tanto militar como civil del ayllu dicho
(64). Llama la atencién la concordancia que en lo sustancial guarda es-
ta hipétesis con los informes de Poma de Ayala cuya obra permanecia
inédita cuando Latcham realizé su estudio. Sin embargo, las bases de la
argumentacién que le lleva a identificar a Mama Huaco con este ayllu
Tarpuntay no pueden realmente ser mds frdgiles.

(62) Pablo José de Arrlaga. Extirpacion de la idolatria de los Indios del Peri. Lima. 1920
Cap. I1II. p. 18. . i .
(63) Max Uhle. Los origenes de los Incas, Actas del XVII Congreso Internacional de Ame-
ricanistas, Sesién de Buenos Alres, 1910. Buenos Afres, 1912, pp. 302-353
(64) Ricardo E. Latcham. Los Incas: sus origenes y sus ayllus. En “Aﬁules de la Universi-
dad de Chile” afio 1927, pp. 1017-1154. Afio 1928, PpP. 159-233, 351-408, 685-747 y 925-964. Ver
especlalmente las pp. 405 y 690-91,
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Diferentes y en algin aspecto mds atractivos son los resultgdqs
que, por su parte, y también por conjetura logra un poco después Ji-
jén y Camafio en lo tocante al ayllu masca: “Todo... induce a creer
que es la estirpe o estirpes, de un inca o incas, anteriores a Manco,
cuyos recuerdos no conservaba la tradicién indigena, quiza por la obs-
curidad de sus hechos” (65). O quizd mdés bien a causa de la
censura psicolégica establecida por las conveniencias de la cqstct
dominante. ¢No es costumbre universal de todo aquel a quien
encumbra la fortuna, disfrazar sus origenes modestos, dorczr. pres-
tigiosamente sus blasones? ¢No perjudican gravemente al mito del
origen heliaco de los Incas en que se gloria el imperio, las atro-
cidades mascas? En todo caso, el olvido del arma represenfqdd
por la mascapaicha y de la significacién original de ésta se concilian
muy bien con la hipétesis de Jijén y Camaiio, menos apegada a la le-
tra de la distribucién de los ayllus cuzquenos.

Por 1ltimo, en el examen metédico y exhuastivo de elementos de
toda especie, que, con miras a una sintesis, realizé Luis E. Valcdarcel,
afirmé éste la conclusién revelucionaria de que Ayar Manco es mas-
ca, el mascaj o "buscador 'de tierras’” portexcelencia, que da nombre
a la tribu cuyo jefe se toca ¢on suinsignia. Mama Wako es la jefe
matronimica que dirige a sus huestes y“1oma la ofensiva en la lucha

“Los mascas son los Gnicos“que quedaron en el Cuzco, eliminadas las
. n
otras tribus” (66).

Las deducciones conjeturables a que llegan Jijén y Camafio y sobre
todo Valcdrcel, en nada pugnan. segtin se ve, con el hecho de que ?1
arma utilizada por la imitica, Mama Huaco diera origen a la insignia
incal. Cierto es que ‘el nombre de"la mascapaicha fué uno de los da-
tos principales en queértantolel unorcoma) el otro) fundaron sus razona-
mient’os. Ninguno explica, sin einbargo, por qué el oficio de guerrero
cruelisimo recae sobre una mujer mientras que al varén le incumbe
la ngb}e figura apotedsica. Aunque sin meternos en disquisiciones et-
nograficas, diriase que para la mente que los concibié, esos persona-
Jes simbolizan dos épocas culturales separadas por una honda trans-
formacién con un cambio de acento tan espectacular como el que dis-
tmqge a la noche del dic. Mama Huaco, vinculada al primer Ayar,
pudiera ser la figura representativa de la tribu ancestral de los mascas,
que, al unirse con las otras tribus dieron origen a la casta hegemoénica.
Mas posteriormente, con la formacién y engrandecimiento del impe-
rio, pudo ir modificéndose la escala publica de los prestigios hasta que-
dar convertido précticamente en un ayllu de tantos. Algo de este o
de parecido género presuponen sin decirlo las conclusiones de Val-
carcel cuyos conceptos, asi como los de Jijén y Camafio, distan de ser

(65) Jacinto Jijon y Camafio. Los origenes del Cuzco. En "Anales de de la Unlversidad
Central”, Quito, 1934. T. LII, N° 287, p. 259,

(66) Luls E. Valcércel, Sobre el origen del Cuzco. En "Revista del Museo Naclonal”, Lima
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enteramente desfavorables a los que de nuestras consideraciones se
desprenden.

Si ha de apurarse hasta cierto punto la materia, no cabe concluir
sin dedicar alguna consideracién a los indicios que suministra el ri-
tual del Huarachicuy, relacionado esencialmente con estas cuestiones.
Constituia éste un cuerpo de ceremonias mediante el cual, segin se
desprende entre otras cosas del cetro o insignia que se les daba a los
descendientes puberes de los-ayllus incaicos, se alzaban estos jéve-
nes a la dignidad de su progenie identificdndose personalmente con el
origen y porvenir de la casta forjadora de Tahuantinsuyo. Es bien sa-
bido que en los rituales suelen percibirse costumbres muy primitivas
porque, aunque hayan adaptado su explicacién exterior a los nuevos
conceptos que en su evolucion circunstancial ha desarrollado la socie-
dad en que perviven, sus prdcticas siguen traduciendo sustancialmente
el mundo que las determind. Pues bien, esas ceremonias solemnes en
que se glorificaba la casta de los Incas, se iba celebrando principal-
mente en tres lugares cercanos a la capital del imperio, Huanacauri,
Ahchuarque y Yavird, para.terminar en el Cuzco. Vista la importancia
excepcional que la mentetincaica recénocia a la fundacién de la metro-
poli, luego se sospecha que/el sentido de este itinerario puede repro-
ducir el atribuido a las gentes invasoras,.con cuyo destino habia de
identificar el suyo la generacién de incas al “armarse caballeros”. Hua-
nacauri era la “huaca’ principal de los incas, unida al nombre de Ayar
Cachi, con quien formaba pareja’ Mama Huaco, y al de Manco Cépac
que después lo suplantd y cuya varilla de oro, al decir de Garcilaso (67)
—quizd erréneamente, por cierto— hundidse alli. Uhle llega por confron-
tacidén al resultadol no faltoydersolidez,de querel ayllu masca se llama-
ba por otro nombre Anahuarque. (68). Pues bien, en este cerro de Ana-
huarque "donde habia‘muchos-idélos ‘que'cada‘cual tenia su origen e
historia’ (69), es donde se les entregaba a los incas noveles, segiin la
mayoria de los cronistas, el yauri o cetro incaico que representaba la
unién de la varilla de oro y la hoja de hacha o apaicha de Mama Huaco
adornada ésta con la ventana o tocco de donde provenian. Y se les da-
ba para que con dicha insignia en las manos emprendieran una co-
rrera desenfrenada como si fuesen siguiendo alcance de enemigos”,
dice Betanzos, "hasta un cerro donde se parece esta ciudad” (70).

También en el curso de esta ceremonia acostumbrébase a hacer al-
go que dentro de nuestra especulacion puede adquirir significado espe-
cialisimo: untar a los jévenes la cara con sangre de llama. A manera de
consagracién, trazando una raya “que les toma de oreja a oreja’’, dice
Betanzos, que sitaa la ceremonia en Yavird. Para Cobo era la descrita,
una accién que se practicaba con los noveles en el Itu-Raimi del mes
de Ayamarca. Posteriormente, en el Capac Raimi de diciembre, ya en

(67) Garcilaso de la Vega, Ob cit., Lib. I, cap. XVI,
(68) Max Uhle. Los origenes de los Incas, p. 334,
(69) Bernabé de Cobo. Ob cit. vol. IV, p. 40.

(70) Juan de Betanzos. Ob cit., p. 95.
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pleno huarachicui, los recipiendarios sangraban los “Aporucos (car-
neros muy viejos) de cierta vena que estd arriba del brazo derecho, y
sin tocar la mano, paraban los muchachos al rostro y unté&banse con aque-
lla sangre (71). Ocurria este embadurnamiento previamente a la en-
trega de los yauris con que persequir a toda velocidad al enemigo
imaginario. En la narracién brevisima que hace Polo de On’degardo del
huarachicuy dice que a los muchachos referidos “les ponian las hua-
ras o panetes, vy les horadauan las orejas y ventauan con scmgre”el ros-
tro todo en sefial de que auian de ser caualleros leales del Ynga' (72).
Lo mismo en esta que en las demds relaciones estd claramente indica-
da la lucha con gentes que manejaban hondas puesto que cop’ellas
les azotaban las piernas a los noveles. Cieza dara la explicacién de
los copos de lana que todos los cronistas cuentan que se ataban a los
yauris cuando dice que el Inca, al consagrarse en Anaguar (que) ba-
jaba a la carrera del-cerro “trayendo un poco de la lana atado a una
alabarda en sefial de que cuando anduviese peleando con sus enemi-
gos ha de procurar traer los cabéllos ¥ cabezas dellos” (73). Recuérdase
la ilustracién de la mascapaicha=sébre dos cabezas cortados repro-
ducida anteriormente.

Con ser esto interesante en grade_sutmo, pues que declara cémo es-
tos ritos respondian, como era di: imaginar, a intenciones bélicas, Cie-
za aporta un dato de interés aun mayor, cuya prdctica sitia como Be-
tanzos en Yavird. El Inca Novel.

“en presencia de los que alli se“hallaban mataba una.oveja, cuyd
sangre y carne repartianse entre todos, los mds principales, para
que cruda la comiesen, enlo cual significaba, que si no tuesen
valientes, que sus enemigos’ comerfan. sus.carnes de la suertc que
ellos habian comido la de la oveja que se matd. Y alli hacian ju-
ramento solene a su usanza por el sol, de sustentar la orden de

%%iglleria v por la defensa del Cuzco morir, si necesario fuese”

L mente moderna distingue fécilmente en esta narracién un eufemis-

g‘: gglrﬁigéﬁéaza algo que en etnologia suele conocerse bajo el nombre
te los lazos & Slcgcr1f1c1os Y cuyo objeto es’ estrechar consustancialmen-
mente, la e;{uye 'gan entre si a los individuos de un clan. Pero evidente-
licosidad de‘falf aclon que da Cieza de esta ceremonia saturada de be-
en modOI czlqunCI una inversién de términos. Su sentido real no puede
o A O Ser pasivo o de defensa. No se trata de reco_rdar la
€ ser comido, sentimiento contraproducente y que interesa

(71) Bernabé Cobo. Ob cit

s VOl. IV P
(72) Polo de Ondegardo. Inl"orm o -
ma 1916, v. I. p. 18. aciones acerca de la religién y gobierno de los Incas. Li
1943(7!1:) 6Iz’ec.h-o Cieza de Ledn., Del Sefiorio de los Incas. Cap. VI, Buenos Alres, Solar,

(74) 1Ibid. p. 63.
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mds al individuo que a la tribu, sino al contrario , de estimular la agre-
sividad conducente a la asimilaciéon del enemigo comin, que es lo que
los incas hicieron con éxito incomparable a partir de la conquista del
Cuzco. La carne v la sangre de dicha llgma sobre la que se proyectan
la representacion del adversario, se distribuye e ingiere palpitantemen-
te para que ejerza su accién mdgica.

Mds atin, dado que estas ceremonias ‘complejas del huarachicuy
estdn siguiendo en su desarrollo el de la conquista del Cuzco y ponen
en manos del novel y yauri en que figura, ademds del tocco y de la
varilla, la apaicha para dar caza al enemigo, parece sumamente opor-
tuno reconocer en el animal muerto y comido, la representacién de
- aquel indio Hualla que Mama Huaco matd con su apaicha masca en la
ocasién que se estd rememorando ¥ repartié entre sus acompafiantes pa-
ra hacer creer que comian gente. Propdsito a no poder mds equivoco,
en verdad. En fin, esto significaria que si habia de ser exaltados a la
dianidad incaica, tanto el Inca como los noveles que pertenecian a la
estirpe por nacimiento, tenianqque indentificarse en segunda potencia
con el espiritu ancestral que informé a Mama Huaco, reproduciendo
figuradamente las etapas,o estaciones de la invasion del Cuzco (75).
“Que tira casi esta cirimonia a lo-que los crisptianos cuando se con-
firman'’, dice Tito Cusi (76).

Puntualizando; con les dates'que se poseen no es fdcil evitar ver
en esta ceremonia de la llama sacrificada y comida cruda, 19 el recuer-
do de ciertas usanzas muy. antiguas de las que cuesta descartar una
reminiscencia antropofdgica; 2¢ una-referencia a la hazafia mitica de
Mama Huaco cuando de este modo crue'l, haciendo creer a los enemi-
gos que comia carne humand; s2 apoderd del Cuzco; 3% una.ceremonia
de banquete ritual o de participacion mediante esta especie de pacto
de sangre, en el destino comun de la casta dominadora; 4° una escena
de alistamiento para la batalla untandose de sangre el rostro a mo-
do de los caribes y otras tribus que se embijaban en esos trances a
fin de que sus contrarios huyeran ante la amenaza de ser comidos.

Lo que aqui interesa principalmente es advertir que todo ello es-

(75) Es {lustrativo examinar & este respecto la descripelén circunstanciada que de las
etapas del huarachicuy dej6 Molina, para quien "“los mancebos que se habfan de armar ca-
balleros” se dirigfan a Huanacauri, “a imitaclén de la peregrinacién que sus antepasados
por allf hicieron” Obt. cit. p. 47.)

Posteriormente los recipiendarios van a dormir a Matagua. En Cobo se lee “Antes de
entrar el Inca (Manco Cépac) en el Cuzco le habfa nacido un hijo de su mujer Mama-
Huaco en un pueblo llamado Matagua, que distaba una legua del Cuzco
Cinchi-Roca”— (vol. III, p. 128. ,

En cuanto a Yavirs, se lee en la lista de los adoratorios de Cobo; “La sexta Guac a
una pledra llamada Apuyavira, que estaba sobre el cerro Plecho: tenfa crefd e ot
uno de aquellos que salieron, de la tlerra Huanacauri (o Ayar Cachi el rime ¥ mils eéa
Mama Huaco), y que después de haber vivido mucho tiempo, se w;olviop amer oy ol lée
pledra; a la cual iban a adorar todos los ayllos en la flesta de] Raymi”, (v lyn?e voz';)
Allf es donde se debfa sacrificarse la llama que sospechamos fuera represéntagh's d lpllndI.o
Hualla muerto famosamente en el curso de esta marcha invasora o

(76) Tito Cusf Yupanqul, Relacién de la conquista del perq, Lima 1916, p. 56

a quien puso



— 134 —

taba como resumido simbdlicamente en el trasunto de arma ensangrenta-
da que portaba el Inca con referencia a la hazafia atribuida a Mama
Huaco en cuya persona tal vez fuera posible reconocer alguna re-
mofa naturaleza tribal.

En suma, muchas son las probabilidades de que la mascapaicha
debiera su origen a tales précticas ancestrales de terror. Ni puede pen-
sarse que estuvieran esas afiejas costumbres superadas al arribo de
los espafioles por cuanto que seguian rigiendo ain entre los incas esas
otras usanzas todavia mds crueies de brindar con el crdneo del con-
trincante y de construir los inimaginables runa tinya o tambores huma-
nos oriundos también de épocas muy remotas. Conquistando el i.mpe-
rio con estas y otras ayudas, el temor sublime que rodeaba a la flgura
del Inca era el apresto psicolégico que mantenia en pie el edificio del
Tahuantinsuyo. La mascapaicha colocada simbdlicamente en la cabe-
za del “Inca vino"’, segtin decir de Polo de Ondegardo, representaba, a
travéz del mito de Mama Huaco, el nudo mdégico donde se concentra-
ba dicho temor. De aqui cuands un simple soldado de infanteria se la
arranco a Atahualpa, el imperio fundado en parte sobre esa base psi-
colégica, se desmoronara ‘ante/los recién-venidos. Portadores éstos de
una tradicién mds evolucionada, disporiian_de fuerzas arrolladoras de
conviccién. En el plano de las ideas trascendentales contaban con doc-
trinas teoldgicas tendientes-a la universalizacidén terrdquea muy supe-
riores a la creencia en Ticci Viracocha —proyeccién, para Julio C. Tello,
del jaguar— que habia realizado da universalidad local del imperio an-
dino. Y nada se diga respecto a la~cosas materiales. :

Por eso aquel 16 de noviembie, al derrumbarse €l prestigioso temor
de que era prenda lo mascapdicha, laftradicién indigena fué asimilada
a la occidental, esto es, el imperio del sol de los Incas fué con todos sus
oros incorporados al'imperio donde el sol no'se ponia de Carlos Quinto,
2 cuc,xl,_ sin embargo debia también conocer su ocaso. Y era que tanto
este Ultimo como el forjado por los sefiores del Cuzco, no pasaban de

ser formas prefigurativas del imperio de la conciencia universal en cu-
yo albor nos afanamos,



