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Propésito.

La presente contribueidn que ofrezco sobre el Totemismo entre los
antiguos peruanos no se propone elaborar una nueva teoria totémica.
Su finalidad es mds modesta; se reduce a estudiar en la Historia pre-
hispdnica del Pera los elementos totémicos mds importantes, aquellos
generalmente, admitidos como tales, y deducir de su andlisis a existen:
cia o no del Totemismo entre los antiguos peruanos.

Concepto de Totemismo.

He encontrado gran dificultad en orientar esta investigacién en
medio de la confusién que envuelve el problema del Totemismo e
cuya explicacién el Profesor Van Gennepp ofrece en su libro {‘Lpgtra
Actuel du Problem| Totemique”, cuarenta y nueve teorias. ;Cudl C<11t
cllas debia preferir, por lo menos, como punto de partida pc;r cc[, 50 4K e
el estudio del totemismo en el, Peru? He alli una cuestidn dific-10r ar
decidirse. Muchas de esas teorias no son utilizables parg inter rlt pcIra
hechos que, en ol Perti, narecen poseer caracteres totémicos e
recié apropiado emplear el método comparativo en dondb' No me pa-
encontrar analogias faciles de acomodar a cualquiere g ;3 es posible
enumeradas por el citado Profesor. e las doctrinas

De la variedad de esas teorias he ado
que mejor explica los hechos atribuidos, com
peruana.

Esa teoria es la siguiente:

Opttcxd,o la més sencilla, la
otemicos, en la Historia

El totemismo considera:
19— La existencia de una organizacién s

: ocial ; .
nen encontrarse en relacién de pare Cuyos miembros supo

ntesco.
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29— La presencia de animales, plantas u objetos inanimados de los
cuales creen descender los miembros de esa organizacion social.

Elementos totémicos en el Per.

El estudio de la literatura existente sobre el Totemismo, y la re-
visién cuidadosa de los cronistas espafioles y de cuantos hqn estudia-
do la Religidén en el Perti, ofrecen los siguientes elementos totemicos:

19— La organizacién llamada Ayllu cuyos miembros se consideraban
unidos por razén de parentesco.

20— La presencia de animales considerados como ancestrales.

39— La presencia de la Huaca, objeto inanimado, (cerro, lorqa, rio),
que daba nombre al Ayllu v @ sus miembros quienes creian des-
cender de la Huaca.

Fuentes histéricas y opiniones
acerca del Totemismo en el Peru.

El Totemismo entre los ‘antiguos peruanos no ha merecido, hasta
hoy, particular estudio. Los sociélogos, etnégrafos, arquedlogos, refirién-
dose a la Religién en el Peri, lo han hecho, superficialmente, cuando
han tratado de interpretar algunos elementos religiosos como de natu-
raleza totémica. Ellos! se' Han ‘fandddé’ en‘los datos aportados por los
cronistas espafioles quienes al referirse-a la vida religiosa de los indios
ofrecen hechos, de ‘este ‘orden, bastante impregnados con las creencias
cristianas al extremo de ser dificil la correspondiente discriminacion.
erlaga, Avila, Molina son los que mejores informes proporcionan so-

e asuntos religiosos. Cieza de Ledn, Garcilaso, el Jesuita® Andnimo,

Montesinos, Pq
] chactitec, Cobo, lo hacen en
menor grado. cltec, - Ondegardo, Betanzos vy

Es ;
tos cronistas ofrecen lo siguiente:

i 19— Al
an?rl:lrélclls Ieyg—:‘ndas de los antiguos peruanos en donde oparecen
indirecte S, plantas y objetos inanimados en relacion directa o

@ con el grupo social dominante.

20 La d Al .

prc'tct?csgélpmpr% de creencias, ceremonias, sacrificios, danzas y
magicas referidos a los animales. '
50__

L;enciizcnpci?_n de la Huaca, Pacarina, Conopa y Malqui, ele-
' Peculiares de la vida religiosa peruana.

49— La descripcién de la vida econdmica, politica y religiosa del Ayllu.
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La interpretacidén de los hechos ofrecidos por los cronistas corres-
ponde a quienes se han ocupado del fendmeno religioso pre-hispdnico
De esos escritores obtenemos las siguientes opiniones relativas al Tote-
mismo. e

LANG, refiriéndose al Pert pre-hispdnico dice: "que Ia Religién en aquél
periodo fué meramente mdgica vy totémica.”

M'LENNAN, manifiesta que en el periodo de la dominacién de los incas
“reiné el naturalismo sobre una previa etapa totémica”.

PAYNE, ocupc'mdosel de lg i'dolatrict pre-incaica sostiene due este siste-
ma, la idolatria, fué “el sistema peculiar tan: extendido entre los
pueblos salvajes, que es a veces conocido como totemismo”.

FRAZER, dice que "los datos que se tienen de la religién v las supersti-
ciones de los aborigenes;del Pert hacen suponer que quiz& ese
pueblo tuvo totemismo o algossemejante. Pero las pruebas que
se ofrecen son tan débiles’que n6 permiten emitir una opinién de-
finitiva sobre la materia”.

HARTLAND, ocupdndose del totemismo entre los pueblos no-totlémicos
dice: “Se han interpretado’ algunas costumbres v creencias de
de la América Central y las/del Sur como residucs de totemismo.
Asi, en el Perd, donde fueron localizados varios clanes, cada uno
adoraba a sus antepasados, manifesténdose estq tendencia ha-
cia objetos que ténian laformaide un-animal o de un vegetal”.

LEWIS SPENCE, intentando demosirar el naturalismo religioso de los
antiguos peruanos dice: “es dificil deducir una religién totémica
fundéndose en la adoracién prestada por los antiguos peruanos
a la Naturaleza y a los animales. Si en la Religign del Perti hu-
biera existido el totemismo, habria dejado profundas huellas como
sucedié entre los egipcios. En_este caso algunas de sys deidades
mds importantes acusarian origen totémico. Lo cierto es due estas
deidades revelan un fondo totalmente naturalistq | | | Los ingre-
dientes de la religién azt,eca eran casi totalmente totémicos, misen-
tras que los de la religion peruana eran naturalistas”, L

Refiriéndose a Gfarqilaso afirma: guele'la'evidencia aportada por
Garcilaso parece indicar que los primitivog Peruanos 7
; ) - poseian un
sistema totémico que parece, sin embargo, hapey g O Il
eliminado por algun proceso aun desconocide'”. QI

LATCHAM, sostiene que "como regla Jenera
de ser confundido con el ancestral, v por lo tg i

7 nto. mu ocas tri-

bus crefan descender de un totem . , | gy totem era elysgr tutelar

con quien el Fundador hqbla formado alianza o pacto y ambos
pesonajes son bien conocidos y distinguidos por todos los miem-

1, el totem no es ni pue-
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bros del grupo”. En consecuencia, “ni los Incas, ni los Collas, ni
los Araucanos pensaron nunca descender de un totem".

Sin embargo, apesar de esas afirmaciones que destruyen toda
idea de totemismo entre los primitivos peruanos, Latchman acep-
ta la existencia del totemismo entre los indios andinos, pero con-
cibiéndolo como fraternidad, o mds bien como deidad tutelar.
Por eso, después de estudiar los elementos totémicos dice que
“Sarmiento, Acosta y Ondegardo hablan del totem y lo designan
con su verdadero nombre de Huauqui, pero no comprenden en lo
absoluto su significacién”. Apoydndose en Arriaga expresa que
“cuando una mujer estd prefiada, frecuentemente llama al shaman
para hacer un sacrificio a su conopa (totem) personal”.

Finalmente al referirse a los nombres que se daban en las cere-
monias de iniciacién dice “‘tales nombres eran los de la familia
Hu?cauo totem, que como hemos visto pertenecen a la familia
o clan”.

Otros escritores han interpretado el Totemismo peruano siguiendo
lcxs.ogientaciones de determinadas teorias sociolégicas. Pérez Palma,
aplic6 al totemismo, la teoria de la encarnacién. P. Aguila mantiene que
el-totemismo “es un culto y el fotem un Dios”. Finalmente, tomando co-
mo base .105 investigaciones-arqueoldgicas.de las dos tltimas décadas,
Tello sostiene que la religién |de los primitivos peruanos se apoya en
bases totémicas.

, qu lo general las autoridades enunciadas han emitido esas opi-
niones, juzgando al totemismo como_una etapa del proceso de la reli-
zilggésoéfslb gdn tqmado, como fuente del totemismo peruano, las' narra-
e O cronistas cua.n’do en ellqs haty.-referencia a .cualqu1er ani-

mo sujeto de adoracion, sacrificio, ceremonias magicas y danzas.
Mm‘kh;)glostfr?r}toresij como Bandelier, Squier; Cunow, Tshudi, Prescott,
o P'a g cipe, hle, Pon1c1~sky, on'ce, Trimborn, Bqudln, Means,
e redes, Jijén y Caamaiio, Valcdrcel, ofrecen valioso aporte al

St ennllg Peruano cuando interpretan los elementos totémicos encontra-
R cursgrgf?ri I"Ilstori'a del Perd. A ellos, me refiero, con frecuencia,

Fuera ;1e lalnvesnggcmn, .
en la vida actug] c?e rflenglopadas fuentes_, nadcz' es poglble encontrar
una organizacién torg os indios para averiguar si participaron o no de
en las mismas g emica. Los aborigenes peruanos no se encuentran

ondiciones de las tribus de Australia. En su mayoria

viven mezclados : ¢
b » en la existencia cotidiana, con los blancos y los mes-

Poca

sobreviven ser?oen] }gilgre}aencias.reluiqiosas ant'iguas que ostensibler’nente
mayor consistencia e n°]qn'dlos indios de la sierra del Sur del Pert hay
bre generalmente, atriby idl ea de antepasado, llamado achachila, nom-
jes consistentes en 'ceremoo a los cerros que, todavia, reciben homena-
concepcién de Huaca ha :]1(1\‘55 magicas. Pero, por e;erp’plo, la. or}glnal
materia religiosa vive en Jgoldpar'emdc:. En esto situacion, el indio, en
minuciosa observasiongd aberinto de supersticiones. Con todo, una

€ su actitud mental nos muestra la existencia,
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en su espiritu, de una fuerte inclinacién hacia el naturalismo, siendo el
C'atolicismo un mero disfraz para ocultar el verdadero contenido reli-
gioso.

La dificultad para una minuciosa investigaciéon sobre el totemis-
mo peruano crece si se tiene en cuenta que la antigua civilizacién pe-
ruana se desenvolvié sobre un inmenso territorio en donde los elemen-
tos fisicos y climatolégicos ejercieron manifiesta influencia.

Aunque en algunas regiones del Perl, especialmente en la sie-
rra del sur, sobrevive el Ayllu conservando su organizacién econdmica
y aun social, es dificil investigar el contenido religioso primitivo, pues
nada ha quedado de la relacién entre el Ayllu y la Huaca, nada sobre
el sistema de parentesco que unié a sus miembros, menos la antigua
creencia de haber descendido de los animales. En consecuencia, una
investigacién “sobre el terreno” resulta imposible. A

Teniendo en cuenta estas dificultades, resulta difici
completo éxito en una investigacién de esta especie. Sélglfel:lld:}:fleegg;f)%{
yarse en los hechos histdricos oftecidos por los cronistas, en la interpre-
tacidn verificada por los socidlogos;etndgrafos y arqueélo'gos que se han
ocupado de buscar elemeritos totémicos en-la.primitiva historia del Perti

Plan del estudio totémico
en el antiguo Peru.

,De acuerdo con los elementoés totémicos ya enunciados, la inves-
tigacién acerca del totemismo en el antiguo Pert debe comprender las
siguientes cuestiones:

1.— El estudio:delas leyendas peruanas. para averigudr si
’ § ’ X eriguda
tienen algiin contenido totémico. guar si ellas
2.— Si los animales fueron considerados como dio
’ ’ Ses, T =
res, simbolos o tétemes. protecto
3— Si la Huaca fué elemento totémico del Ayllu.
- 4-— Si el Ayllu fué una organizacién social totémica

LAS LEYENDAS

Es evidente que todas las tribus peruanas " : .
por los Espafioles, tales como los quechuas, Chanéal;agﬁ?as Naciones
tuvieron sus leyendas. Desgraciadamente, muy DOc'a i as, pocras. .etc.,
por los cronistas. Hemos averiguado si entre los indjq ueron recogidas
les existen vestigios de sus antiguas leyendas. E] ol S peruanos actua-
los indios del Pert han olvidado las maravillosas e ento ha fracasado;
pasados. vendas de sus ante-

Para el presente estudio es necesario ;
critas por los cronistas con el propdsito de bgrsl:clllrzar las leyendas tras-
fehacientes de la existencia, 0 no, de una orgap; en ellas las pruebas
este efecto la leyenda debe referirse a ung organli-7:ZCzICJC1ngrr11 tso(:iirgicgr.l lzicgla
de los miembros integrantes se encuentren en relacién de porentesco
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con el animal, la planta o el objeto inanimado que aparezca como prota-
gonista de la leyenda.

Las leyendas peruanas deben clasificarse de ’ctcuerdo’con el
asunto de que tratan y, luego, en relacién con la regién geogrdfica en
donde se han desarroliado. Debemos, ademds, considerar separadamen-
te las leyendas generales y las locales. Las primeras son aquellas que
parecen haberse extendido sobre largas porciones del territorio peruano
como sucede con las de Viracocha y Pachacamac. Las segundas perte-
necen, exclusivamente, a una tribu o a un grupo reducido de tribus co-
mo la de los canaris.

Desde un punto de vista geogrdfico, las leyendas de la Sierra
tienen radio mds amplio de influencia que las de la Costa a causa de
la mayor expansién de la cultura serrana. 5

La preponderancia del imperio del Tahuantinsuyo de_termino
una aglutinacién de las leyendas originarias con las que se refieren al
sol. A pesar de este hecho, las leyendas primitivas tanto de la costa
como de la sierra mantuvieron su integridad.

Las leyendas generales:mds famosas son las llamadas de Viraco-
cha y Pachacamac. Ambas: tieneni por tetna. central la creacién del mun-
do y la de los primeros habitantes. La de Viracocha corresponde a la
Sierra; la de Pachacamac a*la Costa. Aun.cuando ellas tuvieron su ori-
gen en puntos determinados de la costa y de la sierra, constituyen, sin
embargo, la creencia general de 16s habitantes de estas grandes exten-
siones territoriales.

La leyenda de Viracocha es la mds completa en los aspectos cos-
mogénicos y antropogénicos. Es el mito que de manera mdas comprensi-
va explica la evolucién: so¢ial y econdmica de la.Sierra. En esta leyenda
no hay vestigio alguno de la intervencién de animales en la vida indi-
vidual o colectiva de los oborigenes: Viracocha creé a los hombres, no
como i_ndividuos sino como grupo social procedentes de cuevas, rios y
montar.lcxs', por eso tiene el valor especifico de haber grabado en la men-
te del indio la idea de proceder de esos elementos geogréficos.

. La leyenda de Pachacamac, debido al intercurso de las civiliza-
5113322. ce;ic(}(itsgtes en cada valle de la costa recibié la influencia de va-
dre de Pach, ‘eS mentales. En la primera parte, el Sol aparece como pa-
Sl Oa,mg"ff?ir_ldc cuando, en verdad, es el p}—otector del agregado so-
R rivai;d\a&uube‘ a veces, con poderes superiores los del Sql; Hay
e EL??OelrmCtnentg entre Pachacach vy el Sol; una relcicmn se-
del hijo del Sol o Y su nieta; la reintegracion de las partes de cuerpo
de tres hueves ¢ Quien habia dado muerte Pachacamac; y la presencia
vamente, los go\burO' plota y cobre) de los cuales descienden respecti-

Fr osta Lo ciites, los nobles y el pueblo. )

diotde ella Paa hzachG_. la magia interviene en gran proporcién. Por me-
camac sacé de las diferentes partes del cuerpo de su
hermano todas las plantgs g ici istent

En mi opinién imenticias existentes. e

- i esta leyenda interpreta el problema economico.
La rivalidad entre el Sol y Pachacamac tiene su origen en la escasez de
alimentos. Pachacamac pone en accién toda su potencia mégica para
obtenerlos. En ninguna parte hay vestigios de elementos totémicos. No
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aparecen animales ligados al grupo social. Sélo en la Gltima parte en-
contramos el origen oviparo de las clases sociales.

Entre las leyendas locales hay algunas que aparecen acusar ca-
racteres totémicos.

En la leyenda de los canaris aparecen dos aves llamadas Hua-
camayos vestidos como los cafiaris las cuales dieron de comer a dos
hermanos salvados del diluvio. Después de muchos incidentes, el menor
de los hermanos tuvo relacién sexual con el ave de cuyos hijos, que fue-
ron seis, creen descender los caiiaris. Tienen por huaca al cerro llama-
do Huacayman y en gran veneracion a los Huacamayos cuyas plumas
les servian para sus fiestas. Desgraciadamente no poseemos referencia
alguna sobre la organizacién social de los cafiaris, de la cual podia-
mos deducir la verdadera posiciéon del Huacamayo en su complejo cul-
tural.

La leyenda de Coniraya o Kon-Iraya no parece arrancar de fuen-
tes totémicas, aunque es intere§ante observar que Coniraya, el Creador,
trasformado en un hermoso pdjaro trepd el darbol llamado lticuma del
cual tomé algunas semillas. Una vez 'madura la Micuma cayé cerca de
la virgen Cawillaca que tejia un'manto al pie del &rbol. Cawillaca comid
la fruta dando, poco despueés /a luz un hijo. Sin embargo Cawillaca no
parece regir el grupo social. En c¢ambio“Coniraya subordina a su vo-
luntad a los animales. En.todo caso la leyenda de Coniraya muestra
un conflicto econdémico sobre la multiplicacidn de los peces.

En la leyenda de Pariaccaca encontramos ciertos caracteres apa-
rentemente relacionados con'una’organizacidén totémica primitiva, pero
un andlisis cuidadoso de sus elementos nos muestra que los animales
desempefiaban el papel, de-protectores. El héroe Patriarca fué al Ayllu
Copara donde norhabia agua. Alli'limpié las montafias e irrigd las tie-
rras. En este trabajo, el héroe; fué ayudado por los animales que vivian
en la regidn. Por consiguiente esta leyenda tiene cardcter econémico.

En la leyenda de Apokatekil ocurre el mismo conflicto econdmico
entre dos grupos Huachemines y Huamasiris. Al principio los Huamasiris
eran los trabajadores. Despues del conflicto cuando los Huachemines
fueron derrotados, entonces, estos, suplicaron a Ataguju, el Hacedor,
crease hombres para arar la tierra.

Como vemos, en estas leyendas, el factor econ
ponderante. Los animales aparecen como elementos secundarios inter-
viniendo, mdgicamente, en mejorar la tierra, en cultivarly V en propor-
cionar el mayor nimero de alimentos en beneficig de la colectividad.

omico es el pre-

Resumen.
En resumen podemos decir lo siguiente:

1.— Que las leyendas peruanas se originarop
rentes. :

2.— Cuando esos grupos se COT}fegerGron, entonces las leyendas se su-
perponen siguiendo un meto © estratigrafico, como ocurre con las
leyendas de Pachacamac y Viracochq.

en grupos sociales dife-*
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3.— Las leyendas generales son de cardcter cosmogdnico o antropo-
gdnico, rara vez teogdnico.

4— En las leyendas locales hay referencia a los animales considera-
dos como sujetos que cooperan al bienestar econémico de la co-
lectividad sin regular la organizacién social ni establecer rela-
cién de parentesco.

5— Por -tanto no hay fundamento alguno para atribuir contenido toté-
mico a ninguna de las leyendas generales o locales, trasmitidas
por los cronistas.

LOS ANIMALES

En la organizacidn social totémica, el animal constituye el mas
importante de los elementos. Sin embargo estudios posteriores sobre la
materia han puesto en evidencia'que el animal no siempre desempeia
un papel totémico en la organizacién social. El animal puede ser con-
siderado como: a) Dios.—.b) Protector.~.c) Ancestral.— d) Simbo-
lo— e) Totem. Veamos a cudl de éstas clases pertenecen los anima-
les que tanto influyeron en la vida, de los‘antiguos peruanos

En las leyendas examinadas, los animales no aparecen como
deidades o diclases, sino como. subordinados a potencias superiores.

En ninglin caso actian comio creadores o dominadores del gru-
po social. Ninguno de ellos puede~ser considerado como sagrado ni
como sujeto de adoracién,.porque ni pueden actuar independientemen-
te, ni los miembros del grupo se sienten sometidos a ellos.

En las leyendas aparecen, los: animales, como creados por un
Ser Supremo quien les’ otorad d d land 1 mismo
tiempo, las . rgcg PO eres -y ‘dotes; regulan o, al m

PO, ceremonias, .sacrificios y danzas que debian celebrarse en
su honor.
Asi como las leyendas tienen claro sentido econémico, los ani-
males que en ellas aparecen ti 4 de Protectores. Constituyen
la fuente de los aliment ienen caracter de frotectores. : Ye
rra, a limpiar los m entos, ayudan a construir la casa, a mejorar ‘a tie-
Cielo y los dis'{in‘oso}?fes. Sirven como intermediarios entre el Dios del
da desaracia, o ‘as rn_eroes de_lc_xs leyendas. S(_m los que salvan de to-

S e oscxslelmbros del agregado social. .

as referencias proporcionadas por los cronistas

acerca del pa T ‘ : :
ligiosa d 1p Pel que desempefiaron los animales en la vida social y re-
1g € l0s vrimitivog peruanos

s animal i 5
Lo €8 como deidades y sujetos de adoracién.

Los cronistas ini
dad muchas Cu;stior?lejém'mjtrcn informacién que deja en total oscuri-
p ln“‘ls en . " 2
de sus relatos. Segtn ellos. pensables para la correcta interpretacion

qunqgue la actitud aborigen 1}?3 indios adoraban todo; animales o cerros, .
nadoracién”’. Los término acia la Naturaleza no era exactdmente de
3 o O.'domf v adoracién se usan con gran abun-
dancia pero con poca discriminacién al examinar los hechos relaciona-
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dos con los animales. Del mismo modo, cuando los cronistas notifican
que el indio creia descender de animales, no especifican cudl era la
clase de parentesco que implicaba esta curiosa creencia,

Para la mentalidad primitiva peruana; los animales habian sido
creados por el Ser Supremo, a quien “miraban con gran miramiento
y gratitud, pues le debian todo lo que eran y todo lo que tenian’.

En el Perl, segin Acosta, antes de la conquista ya existian toda
clase de animales, "bestias salvajes y leones, tigres muy crueles, mu-
chos osos y zorras, perros y pdjaros, huanacus y vicufias”.

Précticamente todos esos animales eran objeto de adoracidn, ac-
titud que prevalecid en el periodo del Incanato y aun en el del Virrei-
nato. '

3 De esos animales, unos eran adorados por su fiereza o monstruo-
sidad; otros por los beneficios materiales que rendion; no pocos por su
belleza y dotes particulares.

Habia provincias en donde los indios adoraban cierta clase de
animales, aunque consideraran como Dios a un animal especial.

En ciertos casos, los indios representaban a esos animales me-
diante esculturas en barro, ‘gudardéndolos cotmo idolos, en las casas y
templos.

Los animales como ancestrales.

Veamos, ahorq, las referencids de los cronistas en relaciéon con
el ancestro animal. Recordemos, en primer término, las informaciones
de Garcilaso que han servid9 paracsuponer lalexistencia del totermismo
en el Peru. Garcilaso dice: “que no se tiene por honrado un indio que
no desciende de fuente, rio o'lago, aunque sea de la mar, o de animales
fieros, como el oso, ledn o tigre, o del dguila, o del ave que s e
dur, o de otras aves de rapifia, o de sierras, montes, riscos o cavernas
cada uno como se le antoja, para su mayor loa y blasén”. ‘

Especificamente, los Chancas alardeaban descender de un ledn,
Y en consecuencia lo adoraban como a un Dios. Los Cafiasis creian des-
cender del pdjaro Guacamayo. Los ,'Antls, aunque no crejan Aoty
de los tigres, los adoraban por considerarlos Poseedores originarios de
la tierra. Del mismo modo los CoIIczs,'rendian culto a las llamgs DoThe
el primer carnero que hubo 'en“el Cielo habiq tenido més cuidado o
ellos que no de los demds indios™. .

Todos estos y otros datos ofrecidos por og Cronistas no se refie-
ren particularmente a un de’termu:xczc'io Ayllu en donde un animal repre-
sentara y ejerciera la mision tote{mca correspondienie Es ditiall soste:
ner la existencia del totemismo animal en e] Perty fund c'.m 253 et
casos y aislados datos aportados por los Cronjstqs. chs ide : gg adora-
cién y ancestro ligadas con elementc?s zoolégicos ng son sSf?cientes pa-
ra ,crtr‘ibuir a los peruanos, aun en tiempos MUy primitivos, un periodo
totemico.
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Sacrificios.

Los antiguos peruanos, ademdés de considerar a los animales co-
mo ancestraies o deidades, practicaban con ellos variadas ceremonias
mdgicas, usdndolos para sus sacrificios.

; Habia dos clcxspes de sacrificios: a) el KOKU en el cual se ofre-
cian solamente frutas, raices etc., desarrollando el ceremo’nial cerca de
los rios, lagos, rocas y otros lugares donde los indios creian reconocer
la presencia de seres invisibles; b) el ARPHA que consistia, por 16 ge-
neral, en tomar ciertos animales y despojarlos de sus entrafias.

Los sacrificios se verificaban como homenaje a las df—:‘ldad_es' en-
tre las cuales no estaban incluidos los animales. La emocién religiosa
del indio surge de la impresién provocada por las fuerzas de la Natu-
raleza y no por la presencia de los animales. En la sierra es el Tru'eno,
el Reldmpago, las montafias gigantes. En la Costa es el mar. De alli los
sacrificios en homenaje a Viracocha y a Pachacamac, simbolos de la
Naturaleza. Desaparecido el simbolo sacrificaban en honor al Trueno,
al Reldmpago, al Sol, a la Luna, a las estrellas.

Practicamente, todos. los aflimales*a los que se les ha supuesto
rasgos totémicos, aparecen comio subordinados a las estrellas. Las cule-
bras y serpientes a Machachuay. Los tigres, l6s leones y los osos a Chun-
chincay. La llama y sus especies afines a Urcuchillay.

Dos clases de sacerdotes tomaban parte en las ceremonias de sa-
crificio. El Riruk que extraia“las visceras de las victimas y el Villac
que se comunicaba con las deidades a quienes se dedicaba el'sccn-
ficio. El primero aparece en todas partes y estd conectado con diferen-
tes animales, recibiendo;las denominaciones de Amaru Riruk, Cuyi Riruk.
£l sequndo estd en relacién con 'las deidades v, asi, era llamado. Pun-
chao Villac, lllpa Villac: '

Come se ve no hay sacerdotes dedicados al culto de los amma.les.
Los Villac hablan con el Sol, el Trueno y las Huacas. Los Riruk c9n§1de-
raban a los animales como instrumentos para las ceremonias magicas,
mas no como deidades o agentes de alguna organizacion soci'al'. Esas
ceremonias eran prdcticas mdgicas para lograr el mayor beneficio eco-
nomico de la colectividad. En ellas no hay similitud con las ceremonias
totemicas, las cualeg tienen como propdsito la multiplicacién del totem.

El Tabi.

El tabt se relaciona intimamente con el sacrificio. En su sentido
generdy, esta palabre expresa la prohibicién del use o consumo de cier-
tos oby.etos considerados como sagrados. Los peruanos llevaron esta
creencla a grados muy elevados. Los quechuas tenian la palabra Sasi
que, literalmente, significq ayuno, pero tomada en sentido amplio im-
plica la idea de abstenerse de réalizcr algo, sea una actividad fisica
(comer, dormir, trabajar etc.) o una espiritual, como la de divertirse.
Colocando esta palabra, con el sufijo cuni, delante de un sustantivo, ex-
presa la idea de un tabu especifico: sasicuni huarmimanta, sasicuni mi-
cuymanta (me abstengo de la mujer; me abstengo de comer).
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El Sasi se practicaba en ocasién de ciertos festivales y con propé-
sitos mdgicos. En la fiesta llamada Situa estaba prohibido el consumo
de toda clase de carne, pescado o vegetales. Habia otros sasis menores
Pero no parece haber habido ningiin tabt relacionado con animales
considerados como tétemes. Los Jaujas consideraban al perro como ani-
mal sagrado. De este hecho se ha atribuido al perro como totem de esa
tribu. Pero los Jaujas comian la carne del perro. Ocurria lo mismo con
la llama, supuesto totem de los collas.

Si a los peruanos les estaba permitido comer la carne de los ani-
males sagrados, considerados como tétemes, no podemos admitir la exis-
tencia del totemismo en el Peri antiguo.

Las danzas.

También se ha pretendido encontrar en las danzas, pruebas de
una organizacién totémica. En las danzas que sobreviven abundan mu-
chas en las cuales se representan las costumbres de los animales, imi-
tando sus actitudes, utilizando las pieles como disfraces y adornéndose
con plumas, dientes y cuernos: \

La variedad de las danzds era enorme: Habia palabras especia-
les para designarlas. Los vocablos generales-eran: Tusuy, en quechuq,
y Chilchi Taqui, en aimara. La danza ceremonial recibe el nombre de
Yahuayra. La danza guerrera | Aucca Tusuy. La danza de los enmasca-
rados, Aranya. De acuerdo con'ciertes movimientos, llamaban Cashua a
la danza en circulo y Huayfuni Cashua a la danza en que los partici-
pantes se daban la mano.

Cuando Molina describe las fiestas celebradas cada mes, en el
Cuzco, se refiere a las donzas ejecutadas en esas céremonias. De lo po-
co que, en esta materia, nos ofrece deducimos que fueron danzas cere-
moniales en homenaje al Creador. En-efecto, la'danzd Huaylluni del mes
de mayo era para “adorar al Creador”. En el mes de julio danzaban
cantaban la cancién Yahuayra, “suplicéndole al Creador un afio ré;
pero”. En Agosto la danza de turno era la Alancitua para dar gracigs al
Creador “por habérseles aparecido en ese dia”.

En el estudio de las danzas contemporéneas del Sur del Perd tam-
poco hemos encontrado elemento totemico alguno. En sy mayoria son
danzas ceremoniales, al igual que las del Cuzco, dedicadas al Rayo,-al
Trueno. Cuando en alguna de ellas aparece el animal, entonces desem-
pefia un papel secundario, convirtiendose en danzq mimética o mdagica
sin relacién alguna con el grupo social que la ejecutq, e

Nombres.

Se ha insistido en los nombres que los indjog daks : g
nas y cosas como reminiscentes de voces relaciongdy an a las peIl‘es
Sobre esta base afirman la existencia del totemigmq s c]orl1D animales.

Esta hipétesis carece de fundamento B o eln e d?m'de ol
idiomas y dialectos existentes en tiempos de 1g ¢op u-e . efstg c;]of'ciente
aun en el caso del quechua ¥ del aimara. Log cror?is{[zg cgrenet?elron in-
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numerables errores al interpretar el lenguaje indigena. Igual deficiencia
se observa cuando los escritores contempordneos pretenden traducir vo-
cablos aborigenes. Para probar el origen totémico de esas palabras se-
ria necesario estudiar el vocablo en relacién con el grupo social bauti-
zado con el nombre en cuestién.

Los cronistas nos ofrecen dos hechos en relacién con los nombres.
Cieza de Ledn dice que las palabras usadas se referian a “pueblos, p&-
jaros, hierbas o peces”. En cambio, Villagémez asevera que los indios
deducian sus nombres de la Huaca. ;

Suponiendo que tales nombres tuvieran origen totémico, encon-
trariamos vestigios de ello en el grupo social, llamado Ayllu. Hemos
realizado una cuidadosa investigacién sobre la materia y no hemos en-
contrado correlacién alguna entre el nombre del Ayllu y el de sus inte-
grantes. El Ayllu debe su nombre: 1) a un fenémeno de la Naturaleza;
a cierta montafia, colina o rio— 2) a una ocupacién predominante de
los miembros del Ayllu.— 3) a la existencia de cierta cantidad de anima-
les o plantas en el lugar en donde el Ayllu se ha establecido.

. Hay quienes aseveran gue “el"Ayllu mantiene su designacion
totemica y que los apellidos indios preceden, en gran ntmero de esa
fuente”. E{l el Cuzco habia 83 ayllus, de l6s cuales seis llevan el nom-
bre de animales. Alcedo, ensu Diccionario,-ofrece el nombre de 79 pro-
vincias del Pert; de éstas sélo cinco-han sido traducidos como nombres
de animales. En la regién del Collao, en el distrito de Santa Rosa, hay
S ayllus, ninguno impone st nombre o los miembros integrantes. Asi,

ir,luel Ayllu Chinchillapa, los miembros del ayllu se apellidan Cham-
illa.

.. Por lo tonto si lok ayllus histdricss y gran parte de los ayllus, aun
existentes en distintas regiones del Pert3, no tienen nombre de animales
¥ 0s nombres de sus'mismibros mo guardan relacién con el de los Ay-

us, podemos rechazqar la opinién de la existencia del Totemismo, fun-
dada en los nombres.

Resumen,

Verifi _ 3 .
la vida S:llif::iggg el estudio del papel desempefiado por los animales en
clusiones: de los antiguos peruanos, ofrecemos las siguientes con-

l.— Tienen eguq
en

SO valor ionados por los cronistas
relacis los datos proporcionados p

1 con los animales” considerados como Tétemes.
2— La adorgeig
: = ‘ 1
realidad cign de animales atribuida a los peruanos sélo es, en
Veneracién indirecta a los dioses estelares.

3— No 'puede Sostenerg
antiaucer

Sociedad
hubiera implicaq 2

e la adoracién de los animales porque en lc
eruana no hay huella de culto zoolatrico que
O ceremonias tribales, sacerdocio y templos.

4.— Los sacrificiog e

ti ecutados i n acciones mdgicas
destinadas a co con animales so g

NSeguir el bienestar de la colectividad.
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S.— Los animales que no recibian especial homenadje eran en aigu-
nos casos protectores, y en otros propiciadores.

6.— Los animales no aparecen como ancestrales porque en los Ayllus
primitivos y en los actuales no se encuentran vestigios de algu-

na relacién de parentesco.

7.— Los animales aparecen subordinados a entidades celestes.

8.— No hay vestigios de Tab®1 en relacién con los animales conside-
rados sagrados o totémicos.

9.— Las danzas se verificaban en honor de las deidades celestes, con
tendencias miméticas y mdgicas, orientadas hacia la obtencidn

de alimentos.

10.— Los nombres designan fendémenos de la naturaleza. En algunos
casos los ayllus llevan nombres de animales pero no hay rela-
cién entre el nombreidel.ayllu y el de los miembros del mismo.

Por estas razones afirmamos que el totemismo animal no existid.
entre los antiguos peruanos. Estas concliisiones resultan con mayor evi-
dencia en el estudio que hemos verificado acerca de la llama, el puma,
el condor y el pez, considerados ‘como animales totémicos.

LA "HUACA

La Huaca fué un elemento- religioso vy soeial entre los antiguos
peruanos. Ha sido objeto de varias definiciones e interpretaciones.

Garcilaso sugiere [que la-palabra' Huaed 'es"Nombre due no er-
mite que de él se deduzca verbol, para decir idolatrar”’, Considera como
Huaca toda cosa sagrada: los idolos, las pefias, las piedras grandes
los drboles. Las cosas ofrecidas al Sol como figuras de hombres, cxves:
hechas de oro, plata o palo. Los templos grandes v chicos, los sepulcros
las cosas hermosas y aquellas que salen de su cursg natural. Son
también Huacas, las fuéntes caudalosas, los rios, 1g cordillera de la
Sierra nevada, los cerros muy ctltos,y las g.randes Cuesias que se hallan
por los caminos. Estas Huacas, segun G_arcﬂaso 1O eran tenidas por dio-
ses ni las adoraban. "Sino por la particular venidja que hacian a las
comunes: por esta causa la miraban y trataban cop veneracién y res-
peto”'.
Para Arriaga, IG,HUGCG comunal es de_ “ordinario de piedra v las
mds veces sin figura ninguna, otras tienen diversqs figuras de hombres
o mujeres, y algunas de estas Huacas dicen que son hijos o mujeres
de estas Huacas, otras tienen fl‘_JUIGS de animales, Todas tienen sus par-
ticulares nombres con que les invocan y ng hay muchacho que en sa-
biendo habklar no sepa la Huczccx. d‘? su Aylly; POr que en cada parciali-
dad de ayllu tiene su Huaca principal v ofras menoes rincipales, y de
ellas suelen tomar el nombre de aquel Ayllun", % '
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Este concepto de Huaca ha sido interpretado de diferente mane-
ra por los socidlogos y etndgrafos. 2

Para Markham la Huaca es un dios ancestral y mas tarde un em-
blema. Distingue la Huaca del dios guardidn, llamado Conopa y esta-
blece la relacién entre la Huaca y los miembros del Ayllu. Confunde
la Huaca con la Pacarina y el Mallqui a los que atribuye indistintamente
el mismo valor de antepasado y de emblema.

Lang, comete el mismo error y sugiere que las Huacas fueron
imdgenes de los animales sagrados admitidos en el templo del Sol.

Cunow distingue en el Perd fres cultos: 1) Pachacqmac. 2)
Huaca. 3) Conopa. Filolégicamente la palabra Huaca, segin Cunow
tiene la particula Hua, antiguo vocablo peruano que significa Yo. Por
tanto, la “Huaca de un indio, estaba relacionada con su ego por la pro-
creacién o vinculo sanguineo porque los indios la consideraban como
su antecesor”’. «

Payne, considera la importancia econémica de la piedra y expli-
ca por qué la piedra fué el material de la Huaca. Filolégicamente, para
Payne, Huaca es simplemente el verbo Huacan. Sugiere que la Huaca
2s el ordculo del Ayllu y el vigilante dél'pueblo.

Joyce opina que la Huaca fué ddorada como ancestral. Son de la

isma opinion Muller v Bastian.

Otros escritores, entre ellos, Hagar, Spencer, Tschudi y Karsten con-
sideran a la Huaca como objeto sagrado, como fetiches, o como sitio de
residencia de las almas.

Diferencia entre Huacaq, Conopa, Pacarina y Mallqui.

Los mencionados  escritores emplean indiferentemente las pala-
brag’ enunciadas en-esté” pardarafo)” Esta (conflisién motiva la interpre-
tacion de la Huacq, Después de un andlisis exhaustivo, he llegado a
'as siguientes conclusiones: l.— La Huaca es el ancestral, tenia pa-
iﬁgt‘?s' esposa e hijos. Podian procrear por si solas, y, por eso, estaban
Iem;‘s‘m“‘.ips con los miembros del Avyllu sobre bases dg un cierto pa-

€O. 4— La Pacarina es el lugar geogrdfico de origen del Ayllu.

) 3— LC( CQn : 19 : ;
pasado inngiqét?a la deidad de la familia. 4.— El Mallqui era el ante

Sacerdocio.

Hubo : \
ca. El sacerdf,fgejd"‘“g Y ceremonias especiales dedicadas a la ’Hua-
obligacién. Habi "edc.:uuﬂ Huaca era independiente y cada uno tenia su
y el designado garéfer]egcia entre el sacerdocio dedicado crhla (Pilucrca
i e =ol. i reditario
mientras que el del Soj pry El sacerdocio de la Huaca era heredita

cedia de la familia real.
Sacrificios.

La diferencia entre las

dos clases de sacerdocio se ve con mds
claridad cuando se estudia 1o

S sacrificios y las ceremonias ejecutadas
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en homenaje de la Huaca y el Sol. Cuando se sacrificaba en honor al
Sol, la ceremonia era la naturaleza mdgica. En el caso del sacrificio
para la Huaca era de orden social.

Festividades.

En el periodo del Incanato, las festividades enumeradas por los
cronistas guardan estrecha relacién con las Huacas, En esas fiestas es-
taban representados, con sus respectivas Huacas, los Ayllus pertene-
cientes a los primitivos Ayllus ancestrales que siguieron o los Avars;
los de descendencia real; los Avllus de alio range v los Ayllus comunes.
La ceremonia del banguete, la asamblea de la Nobleza, la gente que
venia de todas partes, la distribucién del pan sagrado, todos estos he-
chos sugieren una ceremonia comunal. Se puede Supcner que aquella
comunidn tuvo relacion con el primitive clan totémico, pero el andlisis
de la organizacion del Ayllu muestra que dicha-ceremonia es tribal
sin conexidn con cualquiera clase de totem.

Nombres.

El nombre que se dabda o los nifios har dado motivo a especula-
ciones de todo orden, en especial cuando §e ha tratado de encontrar
fuentes totémicas.

Villagémez dice: “Todos los indios tienen el nombre de sus Hua-
cas. Cada vez que ellos se nombran u otros los llaman, siempre dicen
primero el nombre del indio, que el nombre cristiano del bautizo. Cuom-
do les ponen nombre ayunan .y festejon a Ia. HUqu"_ El mismo Villags,
mez cuando instruye a'los visitadores .les dice: ., Ningin indic ni indiq
se llamard con nombre de-la Huaeq, ni del payoe’;

Es evidente que los indics, en gran parte se et e
nombre de su Huaca, pero estos nombres eran de cuerpos celestiales,
fenémenos de la naturaleza, animales, lugares en donde abundaban
ciertos animales, plemtas o minerales. En todo case nunca, los animales,
fueron considerados como Huacas.

Fetiches.

Se ha considerado a la Huaca como fey
bastantes hechos para probar que la Huaca esty
Ayllu por lazos sociales y misticos. En este sentigq \a Huace. ot Eflo:
re a un grupo social al cual le did su nombre y recibié homenaje demo-
crdatico. Tales circunstancias nunca aparecen gp el fetiche. E| fetiche
jamds- es considerado como miembro del grupg social, ni da su nombre
a la comunidad, ni es consxderac.io COIMO ancestrel. L’as ceremonias en
honor de un fetiche tienen contenido mdgico; ap, cambio las ofrecidas a
la Huaca tuvieron cardcter social, en le cua] la remembrari s Fistatce)
la comunién entre los miembros del Aylly, g Proteccién dada a elios,
fueron mdas importantes que cualquiera fepresentacién mdgica.

che. Hemos ofrecido
Vo relacionada con el
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Residencia de espiritu.

No admitimos que la Huaca y la Pacarina fueran re;idencias de
almas, morada de divinidades o lugares habitados por espiritus. Estas
interpretaciones no pueden explicar la presencia de la Huaca en cada
Ayllu; la idea de descender de la Huaca y por tanto de hc:l?er estableci-
do cierto parentesco con la Huaca. Las llamadas habita'cmr}gs de es-
piritus, morada de divinidades no regulan ninguna organizacion soc1c1’1,
como ocurre con la Huaca y el Ayllu. “Los indios, dice el jesuita ano-
nimo, no creian que habia nada divino o sublime ni en las Huacas, ni
en los caddveres'.

La Huaca como deidad del Ayllu.

No admitimos que la Huaca fuera deidad del Ayllu. nga
Avyllu tuvo su propia divinidad, completamente diferente en naturaleza
a la Huaca, Pacarina, Conopa o Mallqui. Las divinidades de los A}{l_l}ls

ueron generalmente cuerpos celestiales o fuerzas de la naturaleza. Nin-
guna de esas deidades eran consideradastcomo ancestrales de la co-

munidad y por tanto permanecieron”al.margen del parentesco del gru-
po social.

La Huaca como ordculo.

Es cierto que algunas Huacas sirvieron de ordculo, pero ellas
fueron especificamente. determinadas para tal propésito. Eran Huacas
menores con sacerdocio. especial como-hechiceros-y agoreros, indepen-
dientes de aquellas que determinaban el parentesco en el Ayllu.

La Huaca y el culto al ancestral.

Los antiguos peruanos tuvieron realmente dos ancestrales:
1S ; -

EllMGHqul. el ancestral inmediato, mejor dicho el antepasado, o sea
el caddver de] padre, abuelo o bisabuelo, en algunos casos con
sEus ©SPOsas y parientes.

s : .
Saiguc.m,(éles‘rales de las familias relacionadas con el‘los por con
inidad. En consecuencia habia muchos Mallquis.
2.—~ La Hu :

i 1cxccx, el ancestra] mediato, la colina, la piedra, la roca etc.
ué e i
dio deapn(;:reesut‘ql del AYHU relacionado con sus mlembros por me-

Niesco social. Era elemento tinico.
/ {_)e acuerdo con Arriagq, la Huaca y el Mallqui eran adorados
bajo e prmClIélfD de do ut des. Pero segiin el Jesuita anénimo “los pe-
ruanos no rendian culto al muerto, nj qun cuando los caddveres fueran
de los reyes, menos a los sepulcros llamados Huacas'.
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Los indios tuvieron una actitud mental distinta hacia cada uno
de esos elementos. El homenaje a la Huaca era una expresion colec-
tiva desde que la Huaca significaba la tradicién del Ayllu y representa-
ba al ancestral de todas las familias del grupo social.

El homenaje al Mallqui fué la expresién especifica de los miem-
bros de la familia hacia los cadaveres de sus parientes consanguingos.

Si queremos traducir tales hechos en términos de culto ol an-
cestral, podemos concluir diciendo que los Mallquis y no la Huaca eran
objeto de semejante culto. Esto es evidente desde que los Mallquis te-
nian relacién inmediata con la familia cuyos miembros podian verlos
y ofrecerles sacrificios. Con la Huaca la relacién fué més distante y
a través de los Mallqui. Por tanto el culto a la Huaca estaba mds cerca
de la divinidad que del ancestral. Este punto de vista aclara la posicién
de Markhan, Cunow y Joyce. El culto al ancestral, es el “Culto il
mia”, segin Lang; y aquel ancestral, el Mallqui fué el “primer ancestral
humano creado por la Huaca”, de acuerdo con Cunow; ¥ no la deided v
ancestral como sugiere Markham. Por'lo tanto, “El culto de la Huaca es-
tuvo unido con la adoracién al aneestral”, de acuerdo con Joyce, en este
caso los Mallqui.

Resumen.

1.-— La Huaca es el elemento esencial del Ayllu con cuyos miembros
establece relacién de «parentesco.

2.— La Huaca no es emblema, ni fetiche, ni habitdcidn de espiritu, ni
es objeto de culto al ancestral.

3.— La Huaca establece, ademas, relacién mistica con o] Ayllu y los
miembros que lo integran. Esa relacién tuvo cardcter democréti-
co imposible de confundirlo con el culio g las deidades o ances-
trales, donde son necesarias la jerarquia Y la subordinacidn,

4.— Su naturaleza totémica serd consecuencia de] ‘estudio del Ayllu,

EL AYLLU

La organizacién social de los antiguos Peruanos, llamada Ayl
ha dado motivo a varias importantes investigacioneg desde el untg de
vista econdmico. Incidentalmente, los socidlogog Y etndlogos sph e-
ferido al Ayllu, considerdndolo haber pasado POr un perioé et tgn i ro.
pero, hasta hoy, no se ha hecho una investigacién profund : oeml(f:.r:
mar que el Ayllu fué un grupo social totémico, s>

Después de haber estudiado el origen y geg

fes % arrol] llu, po-
demos resumir sus elementos de la siguiente me 0 del Aylly, p

nerqa.:

I.— Un grupo social en el cual se unieron varigs fomilias
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2.— Cierto parentesco entre los miembros del grupo social.

: 3.— La creencia que los miembros del Ayllu descendian de las Huacas.
4— La posesién de cierto territorio y de cierta cantidad de ganado.
5— Un sistema de gobierno en donde la comunidad fué predominante.

Significado de la palabra Ayllu.

En quechua de acuerdo con Holguin, Ayllu significa pariente,
pero no parentesco consanguineo para lo cual hay vocablos especiales.
En aymara Bertonio ha traducido la palabra Ayllu como parcictlidcx’d,
palabra castellana introducida para explicar el sistema de agrupacion
decimal atribuido a los incas. El mismo Bertonio nos ofrece la palabra
hatha como expresién de ‘‘Casta-familia’’. Este vocablo sobrevive en
algunos Ayllus del Collao. Asi se denomina al grupo mds joven del
Ayllu con el término Hila - hatha - ura, y al mds viejo con el de Sullca -
hatha - ura. Los jefes de los Ayllus del Collao se llaman Hilacatas, una
CC}{ruPcién de Hila - hata. Es“obvio que la palebra hatha expresa, en le-
gitimo aymara, la idea de.parentesco;"como-la del Ayllu.

Trimborn anota que cualquiera qué sea la traduccién dada a la
palabra- hatha conocida déspués per Ayllu, no podsia ser identificada
con la familia espafiola, y per 'eso hubo necesidad de agregar la pala-
bra Casta que significa Clane-Trifnborn sostiene que ambas deﬁnicio_-
nes casta y familia tienen para Bertonio el concepto de comunidad uni-
da por parentesco.

En consecuencia tanto’en- el‘idioma quechua’ como en el aymara
hubo palabras para expresar la-idea de parentesco.-

Parentesco en e] Ayllu.

i Hgmoe, estudiado el vocabulario correspondiente al parentesco
gr; }olsgdlomc_xs dominantes quechua Yy aymard, llegando a la conclusion
aver existido, en el Ayllu, el sistema clasificatorio de parentesco.

De ese estudio resulta lo siguiente; en quechua.y aimara:

Ii— ‘ - ,

(glsle e}ctl1sten nombres para denominar a los parientes de la linea
cendente y descendente.

2.— Los sobrinos y 1gg sobrinas estdn clasificados con los hijos e hijas.

3.— Que existen Vocablos usados entre hermanos y hermanas.

4.— ng entre los Quechuas no hay términos especicxles para distin-
guir a los parientes segtin la edad.

5—

Que tanto en quechua como en aymara, las palabras usadas pa-
ra nombrar a los primos son las mismas que se emplean para
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referirse a hermanos y hermanas. Ocurre lo mismo para los pri-
mos en segundo y tercer grado.

6.— Existen vocablos para designar parientes politicos.

7 Que en aymara esta clase de parentesco aparece clasi{icaaa
con el nombre del padre, de la madre o del hijo.

8.— Finalmente existen términos para denominar a parientes de dos
y tres generaciones mayores de quien habla.

De acuerdo con las reglas dadas por Rivers acerca del paren-
tesco clasificatorio, encontramos en el Perl los siguientes elementos:

a)— Hay vocablos generales aplicados a un gran grupo de personas
Todos los hermanos y Sus esposas; y todas las hermanas y sué
esposos, asi como los pirmos de,ambos sexos y sus esposas, lla-

man padre, madre, tio v tia de la misma manera que los hijos
sobrinos y sus esposds. 1CER

b)— Los hermanos ¥ hermanas se distinguen entre si; en quechua de
qcuerdo con el sexo del que habla y; en-ambos idiomas, de acuer-
do con la edad. .

c)— La distincién entre parientes/por la linea materna y paterna es
evidente como aparece en los'vocablos aplicados a los tios y tlas
sobrinos Y sobrinas. ;

s o W distincion entre los hijos de hermano del pad
' mano de la madre=es obvid. padre y los del her-

¢)— Hay en ambos idiomas los mismos términos para n
padre y al hermano del padre; a la madre y a su herrr?grllkga; al
los términos para la hermand del padre y el hermano de I« ero
dre son diferentes. e

De todas las referencias relativas con el parentesco pod
cluir que el sistema clasificatorio entre los peruanos est LS,
do con ciertos derechos, privilegios y restricciones cumu;{g Lelacionsy
miembros del grupo social. Enire estos hechos, el mdas imp idos HoTiR
superioridad del tio materno, considerado por muchos epo.rtcxnte 3 1
prueba del predominio del derecho materno entre los ol aleclors
cuentemente la existencia del totemismo. peruanos y conse-

Organizacién dual.
El sistema clasificatorio del parentesco est& relacionado, en 10s

pueblos totémicos, con una organizacién dual de la sociedad, de la cual
hay pruebas evidentes de haber existido entre los antiguos I'Jeruanos.
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Cuando llegaron los espafioles al Peri encontraron la ciudad del
Cuzco dividida en dos secciones: Hanan - Cuzco y Hurin - Cuzco. Tal di-
visién no era una simple distribucién geogrdfica, tenia un concepto mas
amplio, en el cual aparece que los grupos sociales tenian su propia his-
toria, poseian cierto territorio, estrictamente limitado, perteneciente a
grupos de familia unidas por lazo de parentesco. En el Cuzco, este he-
cho resulta exacto porque tanto los Hantin y Hurin Cuzco reclamaban,
para si, el derecho de Incanato fundédndose en el lingje. Cuando tal di-
visidn significa linaje entonces se expresaba ese hecho con los voca-
blos Hanan - Ayllu y Hurin - Ayllu o sea el linaje alto y el bajo. Los Co-
llas, expresaban la misma idea con las palabras: Hila, mayor y Sullea,
menor, agregdndole la palabra Hatha que significa lindje.

Cuando esta idea, de linaje, estd asociada con el territorio, en-
tonces se habla de Hanan-suyu y Hurin - suyu. En otros casos en los
cuales el quechua no fué usado para expresar la idea de divisidén, co-
mo ocurre en la regién de Hudnuco, entonces se emplean las palabras:
Allanca e icho, y se dice allanca - pificos, icho - pincos; allanca - huaris,
icho - huaris.

El dato mas importante sobré esta-materia lo ofrece Principe cuan-
do se ocupa de algunos Ayllus/en la regién central de la Sierra. El Ay-
llu aparece dividido en dos-grupos definidos; poseedores, cada uno de
su Huaca, Pacarina, Conopa, Mallquis y Huécas menores. Los del gru-
po alto eran lo's nativos, los primeros colonizadores a quienes les deno-
minaban Huaris —grandes ¢ gigantes— o Llactayoc. Los del grupo ba-
jo eran los extranjeros, los que-habian llegado después a quienes se les
llamaba Llacchuasis, pardsitos.
privilecI;iOoss Llactayoc como nativos.y, fundadores.del Ayllu tenian ciertos
et Ollqizmo los ‘de ‘tener mds Huaggs quelos Llacghgases la <I:{_Iu1e-
o ke comos' é:ctzos, noles era perm’mdo ofrecer SGCI‘IflC}OS a la ;a-
carina local min ad. Los Huaris, ademas de su Huaca tuvieron una ra-
Ylacchuasis g C;S I\I/Iallqu}s o momias de los muertos mas re.c:lentelsj. Los
este hecho noof enian mds apcestrales que los Mallquis. S;_ln err;l argo
tuvieron Huacql;e gltgneral', Asi, en los: Avyllus de Recuay, los lacc ucl:tses
teban representqg acarinas. Ademas‘ qdoraban al rayo, en el cué:t es-

Uchu Lliviac e] H'q S tres personas: Lliviac, el rayo; Namoc, el Padre; y
El parente iio de quienes los Llachuases creian descender.
5¢o vy la Huaca,

o8 evidento que los indi logia de las Hua-
cas. En el caso de Oprae indios trazaron su genealodl s Hu
nen un ancestral cg cr’oS: los cuatro Ayllus que integran esa region tie-
tiene cuatro hijos: Par La Huaca, llamada Carhua - Huanca la cual

El primero no ti;ana, Caja - Yanae, Chirao - Icochay Ninas - Pocos.
aparece con dos hjti-OS ns descendientes; el sequndo lo tu.vo, uno de ellos
hija. El te i . de los cuales el primero tiene siete hijos y una

j rcer hijo de 1o H S=8 R
descendientes. De uno de Llllaca principal aparece con grafr}' : o e]:
cuarto hijo tuvo tres; dog. . 3 os empieza una nueva rama. Fina mente e

Los miembros . S dejaron descendientes. g
ros del Aylly se disti i 1 ancestral comun, la
Huaca, pero en sus nomb istinguian por el a .

res no hay relacién con el nombre del ances-
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tral. Aun en tiempos del régimen espafiol cuando los descendientes de
la Huaca tenian nombres cristianos, el nombre de la Huaca no aparece
como distintivo del Ayllu, Por ejemplo los dos hijos de Santiago Lloaclla
Lliuyac, de la rama de Huayna Poma perteneciente a la Huaca Chirao
lcocha tienen apellidos diferentes: se llaman Pablo Surca v Pedro Mon-
ialao. Por ianto el nombre de la Huaca es distintive del Ayllu pero no
de los individuos.

Matrimonio.

Las numerosas referencias, acerca del matrimonio, ofrecidas por
los cronistas dificultan juzgar. esa institucidn, baséndese en una teoria
especifica. Hubo promiscuidad, matrimonio por grupo, poligamia, po-
liandria, matrimonio patrilocal, endogamia y exogamia.

La existencia del totemismo entre los antiguos peruanos ha sido
sugerida como consecuencia de la exogamia, Esig hipotesis no tiene
fundamento porque la exogamia no es un elemento primario del tote-
mismo, ni el totemismo podria ser explicado vor exogamia. Hay grupos
exogdmicos sin totem, aunque no hay clanes totémicos sin exogamia.
Como no hay un solo Ayllu entel Perd relacionada con qlgin totem, la
exogamia peruana tiene otra explicacion, La oracmizacion dual en' el
Perd fué consecuencia del sistema de‘aarupacidn. Los colonizadores es-
taban divididos en antiguos y recientes habitontes de determinada re-
gién. La denominacién atribuida a e8os grupos no tiene la mds leve re-
ferencia a un animal. En la organizacion totémica cada mitad de un clon
tiene su totem y, en consecuencia, Ao es permitido el matrimonio entre
los miembros que tienen el mismo totem. Tales circunstancias no apare-
cen en la exogamia de los peruanos. La divisién del Avllu no tuvo pro-
posito mistico; su esencia fue)de naturaleza econdniica en la que el li-
naje era elemento indispensable.

Los cronistas ofrecen pocos datos acerca de la exogamia; en cam-
bio hay referencias precisas sobre la exisiencia de la endogamia. Gar-
cilaso dice que los nativos de una provincia no podian casarse con los
de otra, ni los de un pueblo en otro sino "todos en sus pueblos dentro
de su pareniela por no confundir los linajes y naciones, m %

- dogamia puede : S ezclandose
unos con oiros’. Esta endog puede considerarse como institucié
reciente cuando el Ayllu estuvo definitivamente constituido e

Resumen.
1— El Ayllu es un clan con una organizacién socig] en

miembros, estén unidos por lazos de Darentesen en ja cual, sus
2.— El Aylha est& relacionado con un elemento Tion

vuelve la idea de descendencia. + $lamado Huaca que en-
3.— La Huaca no es totem del Ayllu, porque en'le aiy o) 1:10 P

rece predominio alguno del totem.

4.— La exogamia y la endogamia 10 Juardan ralgcién con la Huaca:
fueron factores sociales ¥ econdmicos dg] Aviln
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59— La Huaca fué el elemento mistico que satistizo la ansiedad mental

de los miembros del Ayllu para encontrar una explicacion sobre
su lejano ancestral.

CONCLUSIONES

l.— No hay huellas de totemismo en el Peri. Los animalgs considera-
dos como totemes son elementos simbdlicos y magicos.

2.— No hay huellas de totem en el Ayllu.

3.— Que la llamada Huaca es el elemento mistico del Ayllu, y no
totem.



