R D M TR AT R

PPN e

“o-

e

{7 frest

a4y

LUIS MILLONES Y WILFREDO KAPSOLI
(Compiladores)

FORMEICH URIVERSIDH CATOLICA BEL PERY |
BIaLIOTECA
CUMPRA

L& MEMORIA
DE LOS
ANCESTROS

RIC,
o HCp,

)

i’

Lys—ey

UNIVERSIDAD RicARDO PALMA
EpitoriIAL  UNIVERSITARIA
2001







e

rimera edicidén, ndviembre del 2001-11-13

Zubierta: Félix Qlivera

-4 memoria de los ancestros

-~

‘:opyright © 2001 por Universidad Ricardo Palma /
iditorial Universitaria, Av. Benavides 5440,
.ima 33, Peru. TIf. 275-0450, Anexo 284

Derechos reservados
SBN 9972-885-05-4

Jecho el Depésito Legal N° 1501052001-4156
‘ L
|

mpreso en el Perti - Printed in Peru

i
I}
i

i S 5 e

N

fNDICE .

Luis Millones, Prélogo
- Peter Kaulicke; Vivir con los ancestros en el Antiguo Perii

Sheila Pozorski y Thomas Pozoréki, “Almejas”. Un entierro

precerdmico en el valle de Casma S

‘Miguel A. Cornejo y Segundo A. Vé‘squez S., La continuidad de
los necropampas en la plataforma funeraria del Palacio Tschudi de
Chan Chan : o

- Rachel Sarah O'Toole, Ellos no son los iinicos duefios de sus histo-
rias: liderazgos paralelos de Ferrefiafe-yy Lambayeque (1750-1790)

Mario Millones, Rostros en Moche

Ricardo Morales e Isadora Zabarburii Montoya, Los cementerios
y los ancestros republicanos

Orlando Velasquez Benites, Los muertos viven en el norte del Perii

+ Wilfredo Kapsoli, La muerte del rey Inca y La Relacidn de Poma-
bamba

_Jestis Washington Rozas y Carmen Calder6n, Estin entre nosotros

25

63

-81

91

115

129

153

191

239







T

T A R T P e T o N T R e i T P

S X P G S
.

Vivir con los ancestros
en el Antiguo Peru
d

- Peter Kaulicke

/En el actual mundo andino/hay pocas dudas de que existen
conceptos de la muerte con principios escatolégicos definidos al lado
de aquellos del cristianismo sin que los limites entre ellos sean imper-
meables. /Tienen en comun que la muerte no constituye un fin
definitivo y veneran algunos individuos considerados socialmente
relevantes después de su muerte. / o

En algunas de las comunidades del Sur el Pert y de paises
vecinos, tanto quechua como aimarahablantes/los muertos cohesionan
el grupo, las genealogias que se remontan a un fundador mitico cons-
tituyen una especie de historia que incluye a 1¢s muertos mas antiguos, .
los-gentiles, en lugares de enterramiento prehispénicos./Los machus,
aukis, fiaupas o machulas son los antepasados miticos del mundo de,

—los vivos, pero-su - mundo es algo diferente, casi opuesto al actual. .

Estos anicestros miticos frecuentemente optan por una actitud hostil,
dispuestos a hacer dafio a los indefensos, pero también pueden bene-
ficiar ala“comunidad gracias a su control sobre la fertilidad. Esta
relaciéni ambigua puede deberse a su olvido, a la negligencia en ren-.
dirles ctilto, por lo que reciben castigo/La vida con los ancestros, por
ende, forma jparte del mundo, en el cual el pasado y el presente
ifiteractian siéndo el pasado personificado cuyos poderes mantienen
el presente y garantizan el futuro (Casaverde 1970, Nufiez del Prado
1970, Harris 1982, Lussier 1995 inter alia). (

Cllracias a la documentaci6én creciente acerca de aspectos religio-
sos duriante la Colonia, plasmada en los procesos de la idolatria que

se inician en el siglo XVI (Duviols 1967, 1971, Millones 1990), culminan
en el si!glo XVII' (Arriaga 1968, Villagomez 1929, Duviols 1971, 1986;
MacCormack 1991 inter alia) y persisten atn en el XVIII (cf. Salomon

1984 i'di')’ se percibe que los actuales conceptos son reflejos de otros
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parecidos que aparentemente funcionaban plenamente en la sociedad
incaica, sobre la cual se ha conservado una documentacién relativa-
mente precisa (véase abajo). Por ello los andlisis modernos frecuente-
mente mezclan pasado y presente y generalizan indebidamente a partir
de bases supuestamente conocidas. Fuera de que muchos de los anali-
sis acerca de los fenémenos pertinentes en comunidades actuales no
destacan por su sofisticacion, no definen claramente la ancestralidad
en principios de una transcendencia intrinseca sino frecuentemente se
salvan en analogias presentadas como conclusiones.
"

No se pretende ahondar en esta problemdtica sino se tratard de
definir el rol de la ancestralidad en el pasado prehispanico lo cual
significa que. se toma la situacion incaica como punto de partida para
perseguir en buena cuenta el origen de la ancestralidad en el mundo

andino. Esta tarea es compleja ya que no existe un intento generalizador '

en esta direccion fuera de nociones generales que deducen su existen-
cia dada su existencia actual e incaica. Tal procedimiento no es prome-
tedor ya que fuera de constituir un argumento circular no contribuye
con aportes propios. En la arqueologia, la cual recurre a la analogia con
frecuencia, se trata con evidencias materiales ¥ solo a través de sus
andlisis es posible llegar a resultados propios que no sean préstamos
de otras disciplinas./ Si postulamos la existencia de un “culto de los
ancestros”, éste deberia plasmarse en testimonio materiales v.g.
representaciones, lugares y variantes sincrénicas y diacrénicas.

Este postulado requiere algunas especificaciones. Pese a que la
ancestralidad puede ser un concepto que ha dominado a las sociedades
centroandinas por miles de afios, esto no significa que se trate de un
principio universal en el cual no se perciban variantesyUn ancestro

primeramente se define por la sociedad que lo que reconoce lo cual

implica que su existencia se limita a un mundo social que es producto.
de un conjunto de valores que conforman su autodeﬁnici(’)n;/Por con-
siguiente, no puede haber una extension hacia los ancestros de los
“otros” o una especie de ancestro “universal”. Esto evidentemente
lleva a diferencias mads o menos marcadas en la definicién de lo que
constituye un ancestro en casos especificos. Las interpretaciones actua-

les o etnohistéricas que no perciben estas diferencias no necesa-
riamente snn evidencias en contra de lo exnuesto. '
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/ Otro punto que habria que considerar son las condiciones de la

ancestralidad. No se trata de un concepto “democratico” en el sentido

ue todos los que mueren automaticamente se convierten en ancestros, /
Las cantidades enormes de cuerpos ubicados por los 'extlrpa.dores de
idolatria en el siglo XVII aparentan una igualdad .de trato rltug’l que
mas parece ser reaccion a la persecusion que una ﬁgl t_fon’gmuaaon de
conceptos prehispanicos. De ambos sexos resulta pr1v11eg1aFlo 'el.mas—
culino, de las categorias de edad los vigjos. Por tanto el 0 }os individuos
de contextos funerarios prehispanicos no autorr.\atlcamen‘.ce. son
ancestros, su contexto especifico debel definirlo gracias a condiciones

especificas de _las asociaciones existentes.

L.OS ANCESTROS INCAICOS

Sancho de la Hoz, secretario de Pizarro en 1533 y 1534 (1968
[1554]: 330, 334), anota de los “sefiores difuntos” que se les hacian
simagenes hechas de yeso o de barro que solamer’\te tienen sus cabellos
y ufias que se cortaban y los vestidos que se ponian en vida, y son tan
venerados entre aquellas gentes como si fueran sus dioses. Los/ sacan
con frecuencia a la plaza con misica y danzas y se estan de dia y de
noche junto a él, espantdndole las moscas.” '

Unos veinte afios después Cieza (1985: 28-29) escribe: “Y porque
fuvieron en tanto su memoria que muerto uno de estos senores tan
grandes no aplicava su hijo para si oﬁa cosa que el seﬁmzio porque era
la ley entre ellos que la riqueza y aparato real dgl que avia 31§10 rey del
Cuzco no lo oviese otro en su poder|ni se perdiese su memoria; para 1o
qual se hazia un bulto de mantas con la figura que ell?s ponerle que-
rian, al qual llaman el nombre del rey ya muerto y salian estos bultos
a ponerse en la placa del Cuzco quando se hazian sus f1esta}s y en
rededor de cada bulto destos reyes estavan sus mugeres y criados y
benian todos, aparejandole alli su comida y bevida” [cursiva del au-
tor]. . ’

Betanzos (1987 [1550]; II: 307) relata que Sayri Tupac Yupanqui,
el tltimo inca e hijo de Manco Inca, mand6 “hacer un bulto f:le sus ufas
y cabellos [de su padre] que en su vida cortaba tan bien asi como eran
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hechos los bultos de sus pasados y pusiéronlo con los bultos que él alli
tenia consigo.” '

Estas imdgenes se confunden con aquellas de las divinidades.
Cobo (1964 [1653]: 157-158) menciona tres estatuas del Sol ”las cuales
eran hechas de unas mantas muy gruesas y tupidas... Tenia cada una
en la cabeza un llauto hecho de trensas de lana gruesa y muy tejidas,
en forma de mitra [véase cita de Cieza].” Se reunian con ellos en el
Coricancha y en fiestas “”consumiendo” ofrendas de carne (por medio

del humo de la carne quemada) y chicha (libaciones en c@nales) (cf.

Estete 1924: 54-56; Pizarro 1978, cap. 15, inter alig). -

. Estos datos entre muchos otros sugieren la existencia de una
teocracia basada en principios de la ancestralidad, la cual a su vez
legitimiza y visualiza constantemente un concepto de historia ciclica
(Gose 1996a). Cada inca muerto se convierte en ancestro fundador de
su panaqa y centro del culto permanente con su corte y la atencién
debida de los sefiores vivos, cuya tarea principal es mantener vivi su
memoria a través de'sus hazafias cuando atn era soberano de los vivos.
Estas hazafias se concentran en su calidad de sinchi, de guerrero, que
elimina a sus enemigos no solo fisicamente sino les aniquila “para que
no hubiese memoria” (Betanzos 1987 [1551]: 45) y para convertirse en
Sapa Inca (ibid: 87). Esto lo logra mediante la ayuda de los dioses y de

sus ancestros por lo cual se les construyen templos del Sol después de’

las victorias (ibid: 101). Este ultimo punto resalta al Inca como cons-
tructor cuyas empresas, también guiadas por los dioses, “le sea cosa
memorable” (ibid: 170-171, 192) , en superar como en la guerra a todo
lo preexistente. Otros roles son el de cazador, una especie de guerra y
dominio sobre los seres del mundo extracultural, y el de renovador al
reiniciar un ciclo nuevo al inicio de su gobierno en una especie de acto
de recreacion (cf. Kaulicke, e.p.a). ' )

En esta caracterizacion el Inca gobernante se convierte en una
especie de instrumento dirigido por los dioses y los ancestros los que
le aconsejan publica y secretamente acerca de cualquier consulta de
mayor 0 menor importancia én forma de oraculos (cf. Gose 1996b). Sus
predicciones fueron registradas minuciosamente, fallas fueron castiga-
das y podian llevar a la desaparicion de su culto. Los mudos, por tanto,
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no pueden ser ancestros (véase abajo) y para adquirir estos poderes, el
fnca vivo tiene que morir 'y convertirse en ancestro.

Los conceptos de la'muerte y los procesos de I.a transformacion
se reflejdn en un ciclo ritual complejo y larga que Culn:ur_\a en 12.1 Purucaya
(cf. Betahzos 1987 [1551]:145-147) que los espan91es (;1rcunscr1ben como
roceso|”casi canonizable como a santo”, segin Cieza (1985’: ?2), la-
mado “ylla”. Este proceso se inicia ain antes de la muerte fisica, aya,
una pal;abra relacionada con- ”'ayaz?rarfl—. -enflaquecerse (.Gon'zaile-z
Holguin 1952: 39). Anidlogo al ciclo blologlcq de la planta que se inicia
como brote tierno y jugoso y termina en semilla seca y dura para luego

' rebrotaq' (Salomon 1995: 328-329), el lugar del enterramiento y un tér-

mino para el cuerpo disecado usado en la Sierra Central duran'te el
siglo WII, mallqui, semanticamente relaciona {nuerte y enterramiento
con sief‘nbra y rebrote (cf. Gose 1993:494; Ballon e't al. 1992) o muerte
y regeneracion. El poder germinativo o regenerativo se debe a lo que
se congce por camaquen (cf. Taylor 1976) o illa (Flores Ochoa 1976,

~ Kaulicke e.p:a). El “estado seco” del cuerpo garantiza su permanencia

e no debe sucumbir a lo acudtico del mundo inferior como los
ga(i];jes upani, otra fuerza animadora (cf. Duviols 197_5;5, Gose 1993: 496-
500). Muestra su poder de retencién de lo hiimedo analogo como el So'l,
“el grar[l nadador, dava una cabullida por debaxo de la tierra para salir
otro dia al oriente” (Garcilaso 1985: 83). Com(? l'a} noche significa la
muerte| del Sol y su regeneracion en el dia siguiente, los ancestros
deben pasar por un destino andlogo.

Esta fuerza camaquen o illa les confiere el poder cread.or de la
palabra', mientras que los upani se mantienen mudos, y permite dotar
a los otros “cuerpos”, los bultos que representan sus hermanos o huauqui,
con este mismo poder.

Este estado de cuerpo disecado, sin embargo, es un estado
transicional a algo mas duradero que es el oro (como las estatuas

" funerarias y las del Coricancha citadas en Betanzos (1987 [1551]: 149,

166), claramente asociado al Sol, o la piedra, la cual en su concepto de
huanca) (Duviols 1979), esconde un significado complejo, concentrado

en la transferencia de una fertilidad generalizada, origen y orden cos-

mico.

i\
h
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Todos estos conceptos exhiben juegos de dialéctica en los cuales
origen y muerte, viejo y joven, seco y himedo, arriba y abajo asi como
palabra y silencio se condicionan mutuamente y explican el poder del
pasado sobre presente y futuro.

Esta interpretacién probablemente no encontrara el consenso de
todos los etnohistoriadores ya que existen datos divergentes y
evidentemente lo que se expuso no se concentra siempre en referencias
al -Cuzco y al siglo XVL

_ % -

Antes de poder pasar a la discusién de su aplicabilidad para los
datos arqueologicos, sin embargo, es preciso discutir atin dos. aspectos
interrelacionados: a) la relacién entre cuerpos disecados e imagenes y
b) la relacién entre cuerpo y contexto funerario (“tumba”).

Fuera de los cronistas citados existe una multitud de otros, nor-
malmente posteriores, que enfatizan la presencia de cuerpos en los
rituales i.e. la momificacién adquiere un aspecto funcional, el de poder
manipular el cuerpo més o menos continuamente. La resultante con-
tradiccién probablemente se debe a dos factores: 1) el empleo del
término “bulto”, que proviene del latin vultus que significa rostro, pasa
por un cambio de significado desde imédgenes de santos a estatuas
funerarias hasta el cuerpo de una persona o cosa (Corominas y Pascual
1980: 694), lo cual en Betanzos (1987) se observa en tres variantes: a)

estatuas de.dioses e ancestros en piedra u oro, 2) imigenes conteniendo ~ °

ufias y cabellos y 3) contorno de un hombre (la segunda variante es la
mas frecuente; cf. Kaulicke, e.p.a.).

- 2) El hallazgo de cuerpos que supuestamente eran los de capaccuna
como Viracocha, Tupac Inca, Huayna Capac y también de mujeres
como Mama Ocllo y Mama Runtu (Garcilaso, 1985: 210) en la década
de los cincuenta del siglo XVI anima a cronistas contemporaneos,
posteriores y atin testigos oculares que escriben a posterioridad de esta
fecha, a suponer que los bultos contenian los cuerpos en su interior.

Esta aclaracion es necesaria ya que implica que el supuesto manejo
frecuente de las “momias” se generaliza en la literatura arqueolégica
tratando de encontrar estas practicas en tiempos preincaicos. Esté manejo
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T icari isten contextos funerarios propiamente
ademas implicaria que no existe 1 prop

dicho para estos ancestros. Para Betanzos y Cieza, sin embargo, no hay

mayor duda que existian estos lugares de enterramiento pese a la
ausencia de pruebas materiales. Efectivamente seria poco prudente

“concluir que una ausencia de evidencias corresponde a una ausencia

real, particularmente en el,camp-o df? 1;}‘;1 arqueologia. En este se’nt-ido la
#invisibilidad” de los ancestros incaicos en -el registro arqueoldgico no
necesariamente es tal como obviamente existen muchos coptextos fu-
nerarios incaicas excavados cientificamente aunque falta atin una sin-
tesis correspondiente. ‘ _

Otra consecuencia para la arqueologia seria la .de indrjlgar sob,re
otros contextos fuera de aquellos propiamente funer.an.os: (Dénde e.sta/n
los contextos arquitectonicos destinados al mantemmlentq de las ima-

enes de los ancestros? ;Coémo eran estas imagenes (véase van de
Guchte 1996)? ;Dénde se ubican los puntos en los cuale§ se realizaron
los ritos pertinentes -(fuera de la plaza del Cuzco)’:? Seria provechoso
seguir una sugerencia de Uhle (1910), uno de los primeros en subrayar
la extrema importancia de los ancestros en la religion incaica, ’de do-
cumentar debidamente las rocas talladas con la presencia Fle camaras
funerarias cerca del Cuzco para poder precisar la posibilidad de un
vinculo entre estas rocas y los ancestros, un vinculo que parece perfec-
tamente viable. - : e : :
1
!

Es evidente que la relevlancia% de los ancestros .incaicos debe
basarse en conceptos anteriores. Pero seria poco cl?nvgruents tomar el
caso incaico como “guia” y buscar sus paralelos o ’ variantes” en situa-
ciones previas ya que tal procedimiento no lleva.rla a hlpoteEm:s nuevas
y constituiria una “historizacion” de las ev1den¢1as arqueologlcas, una
dogmatizacion de la historiografia, que en este caso no es mas que un

' conjunto de interpretaciones desde el siglo XVI hasta el presente. B

Quiero concentrarme en tres aspectos bésicos: a) la transforma-
cién del ancestro i.e. el tratamiento del cuerpo y sus accesorios proba-
blemente destinados a enfatizar su nuevo rol y b) el ancestro'y su en-
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i(lyla rszo. Por entorno se e{lﬁgnde las construcciones y estructuras funera- 1
Has c;); ;us caracteristicas especificas igualmente con potencial

erpretativo para el rol del ancestro y c) el ancestro y su mundo como §
evidencias relacionadas con la ancestralidad fuera del contexto fune- ‘j

rario.

a) La transformacion del ancestro

mientoAdr:‘;gls lzil'cc?int.ic'rllentafj se percibe una complejizaéién en el trata- | '
viduos dentro de contextos funerarios ®on*fa

: . ) cetas §
muy Vatiadas en el Arcaico Medio (aprox. 60002 3000 A.C.) cf. Kaulicke §
2 - Estos contextos son miuiltiples i.e. se enfatiz [ ]

: ) a el grupo §
Zs};?sdléicgm\f}dgss reciben tratamientos diferentes. Un caso espectgcuﬂtr i
del Perds) n ; orro en gl Norte de Chile (y probablemente en el Sur !
entre la : Cond a presencia de varias técnicas de momificacién artificial §
$ que destaca un desarmamiento completo del cuerpo, su relle-

no posterior del interior con material vegetal, animal y capas de barro

con el siguien i g
guiente rearmamiento. La cara se esconde debajo de una méscara §

de barro con rasgos i
sencillos “ - .
plaza Ia Cabellerg los “despersonalizados” y una peluca reem-
a natural. Mediante estos procedimientos el muerto se

convierte en estatua que permite su manejo, probablemente en rituales,

~ antes de su descarte, en grupos. Esta probable dramaturgia evidente- g

miente refleja no tanto la dramatizacién de la muerte sino conceptos de
1(;1(; gs ;1;;2733 adqu{r1.dos a través de la muerte en beneficio de la socie-
da it atdndose ba/sgamente de nifios (frecuentemente masculinos) y

ultos jovenes (basicamente femeninos) aquello no ‘corresponde al
con.ce‘pto de ancestralidad incaica (Allison et al. 1984 Arrialljza. 1992
Guillén 1997, Kaulicke 1997c: 29-30, Standen 1997 intelr alia) I

Reentierros en la costa ecuatoriana (cf. Stothert 1990, figs
9,114—18), a veces en grupos grandes en los cuales se juntan llos %rér(:egs
z as E)’ctrermdadfes, o el probable retiro del craneo en la zona altoandina
de ]an (Lavallée et u!. 1995, lams. 33, 34) y un crdneo envuelto en tela
er;. y.acuchc: (MacNeish et al. 1981: 73, 96) sugieren la obtencién de
reliquias, sefiales ’de la presencia de ancestralidad en muchas socieda-
des hor'tlcolas. A}m el posible endocanibalismo en el Alto Zafia con la
z;esenmg de gnherros secundarios durante la Fase Las Pircas (6500-

00 A.C.) (Dillehay et al. 1997) indican una ritualizacién de la muerte
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que tieng suS paralelos en sociedades actuales o subactuales de la
Amazonia (cf. Chaumeil 1997).

Aproximadamente a partir de 2000 A.C. comienza a aparecer el-
arte junto con nuevas materias (algodén y barro) en contextos funera-
rios y arquitectura compleja. Muchos de los motivos figurativos estan
de una mhanera mas O mMenos evidente relacionados con el tema de la
muerte hasta tal punto que éste casi adquiere la razén de su existencia
debido 2 la ritualizacion del mensaje’ de la ‘regeneracién; lo.cual per-
mite indpgar mas sobre la definicién de ancestros.

En Cerro Sechin una plataforma litica cuadrangular estd ador-
nada con un tema que se repite en conjuntos marcados por personajes
con un Last()n los cuales ejecutan una especie de baile entre partes
corporales tanto externas (brazos, cabezas, piernas) como internas (co-
Jumna vertebral, 6rgarios internos). Nacen en el cerro del cual proviene
la materia prima y crecen hacia el rio nutriéndose de las sustancias
solidas en el Este (el nacimiento del Sol) y de los liquidos que salen de
les elementos corporales incompletos en el Qeste (la muerte el Sol).

;No serd un baile de recreacion de los ancestros y de la regeneracion,

universal? La cabeza aparentemente sirve como una especie de

_microcosmos que reemplaza la columna vertebral y es fuente de la
emanacion de liquidos de la parte superiot de la cabeza, de'lanariz, -

de la boca, del ojo cerrado y del cuello cuyas variantes dominan la
composicion general (cf. Kaulicke 1995).

Crandes cabezas escultdricas de barro en el cercano sitio Moxeke

! .z . . )
© muestran un lagrimon rojo sobre la cara pintada de verde con muchos

rasgos faciales que recuerdan a las caras de Cerro Sechin al lado de otra
ﬁintada: de rosa palido con ojos y boca cerrados (Tello 1956: 64) enfatizan

la interrelacion entre muerte y regeneracion dentro de la misma tema-
tica. :

~ En el Formativo este motivo de la cabeza se complejiza y es
i_gualm[ente omnipresente. Las cabezas clavas de Chavin se dejan orde-

_ nar en|una secuencia de rostros humanos, viejos arrugados, con las -

arruga's' convirtiéndose en serpientes para llegar a cabezas monstruo-
sas pelften'ecientes a seres miticos que a su vez suelen coger cabezas
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humanas en sacos o las agarran por el cabello. Estas cabezas pueden §

convertirse en plantas que brotan de los mismos lugares de donde

salen los liquidos de las cabezas de Cerro Sechin. Pero también pueden §
convertirse en otros seres, un concepto ya reconocido por Tello (cf. §

Kaulicke 1994: 442). -

En la parte tardia del Formativo se inicia la larga serie de los

ancestros aureos del Norte. Onuki (1997) ha encontrado ocho “tumbas ¥
- especiales”, todas con individuos sentados, con una serie de elementos

dureos en la cabeza (coronas, narigueras, orejeras, colgagtes) cuyas
caras o toda la cabeza estaban impregnadas de cinabrio. En el caso de
la Plataforma Central se trata de un conjunto de cuatro individuos, tres
adultos y una mujet, todos de edades avanzadas (hasta alrededor de
los 60 anos). Entre ellos destaca claramente el de la Tumba 2 con una
corona adornada de felinos, colgantes con motivos relacionados y dos
narigueras con disefios muy complejos que recuerdan las estelas liticas.
Todo ello sefiala su transformacién en divinidad; mientras que los
objetos dureos de sus acompafnantes muestran otros motivos como de
nuevo la cabeza humana (;en cesto?) en el caso del individuo 1, una
de cuyas tareas debe haber sido tocar los pututus de Strombus, una
especie de trompetas de conchas marinas (jintercomunicacién con los
vivos y/o dioses?). La mujer tiene un collar de 21 aves en oro y plata

y una pequefia vasija litica, otra vez una cabeza humana.- Otro entie- -

rro (B-Tml) tiene una especie de gorro de més de 800 cuentas de
crisocola y conchas marinas, una corona durea de 12 cabezas felinicas
y “calabazas” como colgantes. Estas piezas aparentemente sefialan roles
diferentes, una especie de categorizaciéon de ancestros, y visualizan la
transformacién concentrada en la cabeza. La identificacién con
divinidades se aprecia en muchas piezas sin precedencia precisa, pero
se limitan al 4rea entre Piura y el Jequetepeque y quizd Chicama.

Para el Periodo Intermedio Temprano, la(s) cultura(s) Mochi-
ca(s) presenta(n) una multitud de evidencias que no puede presentarse
exhaustivamente. La frondosa literatura sobre la iconografia abunda
en ejemplos de ancestros (cf. Hocquenghem 1987 inter alia), pero exis-
ten también los protagonistas in natura. El caso de los entierros suntuo-
sos de Sipan permite el analisis de individuos cuyo rango se expresa
materialmente en transformaciones que no se visualizan en la manipu-

_tacién incompleta.
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Jacién del cuerpo (al menos no detectable en el registro disponjble) sino
en 1a ubicacion y la decoracién de las piezas, en particular de oro y de

lata. En el caso del “Viejo Sefior de Sipan” la cabeza recibe un trata-
miento muy particular. Muchos objetos se concentran ahi, frecuente-
mente en series como dos pares de orejeras (oro y plata), ocho narigueras
(oro y plata) y siete collares (oro y plata). Estos collares muestran
cabezas humanas jévenes y viejas, felinicas o hibridos entre felinos y
hombres que parecen reflejar una transformacién de viejo a joveny de
joven a felino; el tdltimo collar representa aranas. También estan
pectorales impresionantes de conchas en combinacion con cobre dora-
do en forma de un gran pulpo. Parece que la alternancia de oro, plata,
cobre dorado y conchas como Spondylus y Strombus reflejan roles de-
finidos en secuencias que atn no se ﬁeconocen bien por la documen-

{

f

El “Sefior de Sipan” tiene tres pafres de orejeras, cuatro narigueras
y cuatro collares. Lo mas impresionante, sin embargo, es la transforma-
cién de su cabeza. Sus ojos y su boca se convierten en oro. Esta boca
consiste en dos filas de dientes en ciyo intsrmedio se observa “ un
burdo corte con un cincel... quizd hecho posteriormente” (Alva &
Donnan 1993: 87). La nariz lleva la' imagen de una divinidad que
aparece en los murales de la Huaca de|la Luna de Trujillo. Esta méascara

- compuesta-ilustra mejor-que la -complejidad secuencial del “Viejo.Se-

“fior” la transformacién virtual en dios. El corte posterior recuerda al

ritual de la apertura dela boca de los egipcios antiguos. ;No sera sefial

de la recuperacién del habla que se| convierte en ordculo o palabra
creadora? (Alva 1994, Alva & Donnan 1993).

En Pacatnamii se observa otro fenémeno contemporaneo. En un
cementerio excavado por Donnan (Donnan & McClelland 1997) un alto
porcentaje de contextos funerarios muestra individuos disturb.ad.os
intencionalmente por superposicién frecuente en grupos espaciales:
Unos ocho nifios, diez adultos femenines, 13 adultos masculinos y dos

- adultos indeterminados se encuentran incompletos. Entre las mujeres

las partes faltantes se concentran enjel cuerpo inferior (extremidades
inferiores hasta la pelvis), mientras que en los hombres suelen faltar el
craneo, homéplatos y la parte superior del cuerpo.
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En otro complejo funerario del mismo sitio, a poca distancia, excavado
por Ubbelohde-Doering (1983) con otro tipo de estructura funeraria

(cdmara-pozo) y individuos con objetos asociados mas suntuosos, tam- |

bién se encontraron individuos incompletos al lado de los ocupantes

principales tanto fuera como dentro de sus atatides. En un contexto #

“pobre” huesos de animales amarrados estuvieron en la regién pélvica
del individuo, en los contextos méas “ricos” este collar consiste de huesos

humanos. Por lo tanto surge la impresién que los huesos se convierten §
en reliquia, pero los contextos “pobres” sirven de “productores” de §
huesos para los contextos mas “ricos”, mas especializadosyy mds cer- 3
canos a la arquitectura ceremonial. Todo ello parece ser otra forma de §

la ancestralizacién y recuerda formas mas antiguas observadas desde
el Arcaico Medio. Estas extracciones y reubicaciones deben ser mas
frecuentes en contextos tanto anteriores a los Mochicas como posterio-
res a ellos (Kaulicke e.p.b).

Los ancestros surefios muestras algunas particularidades. Debi-
do a la informacién muy incompleta y quiza la ausencia de individuos
del rangos comparables a los nortefios nos resulta una idea mas vaga.
Los individuos de Paracas excavados por Tello en la década de los
veinte (Tello 1929, 1959) estén sentados desnudos (como los de Sipan)
en canastas envueltos paulatinamente en capas de tejidos bordados,

-abanicos-de-plumma, espejos, bastones o-ldminas delgadas-de oro que-

tapan algunos de los orificios del cuerpo. Estas tltimas consisten en
diademas, orejeras redondas, narigueras y mascaras bucales que se
encuentran también en las miltiples imAgenes de seres miticos en los
tejidos bordados. Todo este inventario se encuentra en varias capas
alternadas por capas con telas burdas. Esto igualmente sugiere una
transformacion en la cual el componente vegetal, en particular pallares,
es de alta importancia ya que parece existir una especie de reemplazo
entre cuerpo y pallares, en cietto sentido se trata de una fitomorfizacion.
En este proceso es de suma importancia la cabeza humana que es
omnipresente ya que parece ser indispensable para la fertilidad agri-
cola, no solo en representaciones sino in natura. :

De nuevo en el norte, los herederos de la cultura Mochica, Sicdn

o Lambayeque, destacan por cantidades impresionantes de metal, en
particular oro, en sus contextos funerarias. Impresionantes mascaras
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de este material llegan a tener casi 50 cm. de ancho; estan pintadas de
cinabrio] algunas llevan plumas de aves y tienen ojos‘ de esmeralda y
4mbar. Lllevan narigueras y orejeras y agujas en los ojos de los cualfes
cuelgan piedras semipreciosas. Esta mésca;zi. corresponde a un patl.:o-r\
que indica a un personaje de alta importancia, probablemente la ‘d1v1-
nidad méxima, en una multitud de objetos de diferentes materiales.
Aparentemente el afan del muerto es convertirse en él (Carcedo 1989,
ghimada 1995). Es muy posible que esta imagen se relacione con 19 que
relata Cabello Valboa (1951: 327-328): “Este sefior Naymlal?... vino a
aportar y tomar tierra a la boca de un rio (ahora llamado Faquisllanga)...
¥er fabricaron unos palacios a su modo, a quien llamaron Chot, y en
esta casa’r y palacios convocaron con devocién barbara un Ydolo... hecho
en el rostro de su mismo caudillo a-quien llamaron Yampallec (que
quiere decir figura y estatua de Naymlap)... lo [a Naymlap] sepult‘aron
en el mismo aposento donde auia uivido ...y.. que el (por su misma

virtud) auia tomado alas... Y auiendo vivido y sefioreado muchos afios

este Cium [hijo de Naymlap] se meti6 en una bobeda soterriza, y alli
se dejo r}norir...”. Esta transformacion en ave, sin embargo, p?r.ece tener
otro escenario (;anterior?) en el mar, quiza el r;xundo subacudtico y una
epifania del dios Sipan debajo de una serpiente bicéfala y otros seres
que acompanan la escena, todo pintado en telas grandes de una tumba
inmensa en Huaca Ventanas (Shimada 1995, figs. 120, 121) que parecen
ilustrar lla-transformacién en grandes paneles. Otros de-estos paneles -
grandes se excavaron en otra tumba intacta (Shimada 1995/6), lamen-

tablemeinte no publicada atn.

Tlelas semejantes proceden de una serie de contextos funerarios
de les valles entre Supe y Lurin (Pachacamac). También son de granfies
dimensiones, una excavada por Uhle en Pachacamac (Uhle 1903, lm.
4.1) mide mas de 3,60 m. de largo. Lamentablement(.e. no han merecido
mayor a:ltenci()n hasta ahora pese a la notable complejidad que ostentan
varias de ellas (cf. Menzel 1977, figs. 56-59, Carrion Cachot 1959, figs.

113-119). Junto con las tabletas funerarias de Ancon (cf. Kaulicke 1997a,

-~ figs. 78180) y ceramica estampada de la misma época (Carrion Cachot

1959) forman un gran corpus aparentemente ligad_(__).a temas de' }a re-
generacién y la ancestralidad, en el cual destaca la fitomorfizacion ya
observada en Paracas. Las deidades como también sus bastones y
cabezas humanas se convierten en plantas y atin el coito ritual parece
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pertenecer a esta transformacién quiza inicidandose con el individuo
que esta sentado en el centro de una enorme serpiente enrollada (Carrién

Cachot 1959, figs. 5, 14). Este individuo tiene los mismos rasgos que la
cabeza postiza de fardos funerarios del mismo tiempo asociado a los |

mismos objetos.

Estos fardos son de diferentes dimensiones y formas que aparen-

temente cambian en el tiempo y estan provistos de una cabeza postiza
tanto de madera como de un cojin rellenado con hojas de lticuma y
algod6n. Normalmente tiene ojos de conchas y un turbantegle mimbre
(a veces con decoracion calada, que recuerda las coronas de oro del
norte). Lleva ademas peluca y orejeras. Como antes también su cara
estd pintada de rojo. Estas cabezas evidentemente no son retratos sino
identificaciones con otros seres representados sobre telas y ceramica.
Pese a ello estas cabezas cambian de aspecto entre sitios y regiones (cf.
Kaulicke 1997a).

En el Periodo Intermedio Tardio y en los tiempos incaicos los
indicios se vuelven mas vagos debido a la informacién escasa, aunque

evidentemente siguen vigentes principios anteriores que vinculan lo -§

preincaico con lo incaico. :

b} -~ Elancestro y su entorno

Si el cuerpo del que se transforma en ancestro o se habia trans-
formado ya antes de su entierro, se encuentra debajo de la tierra o en
contextos sellados dentro de edificios, parece esto confirmar uno de los
puntos sostenidos por les cronistas tempranos en cuanto a les incas.

El siguiente aspecto también estd expuesto por Betanzos (1987:
149): “...y encima de su sepulcro mand6é Ynga Yupangue que fuese
puesto un bulto de oro hecho a su semejanza y en su lugar a quien
las gentes que ahi fuesen adorasen su nombre”, lo que implica la
existencia de instalaciones relacionadas con el contexto funerario
propiamente dicho que garantizan materialmente un contacto continuo
con el muerto subterrdneo.

La literatura arqueolégica, lamentablemente, estd muy escueta
en cuanto a este tipo de informacion ya que destrucciones posteriores
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o erosiones han borrado sus huellas, no se aclara la relacién entre
contexto funerario e instalaciones encima de su boca o no se percibe
tal relacion. Las construcciones funerarias a flor de tierra como las
chullpas, normalmente estan despejadas de sus restos lo cual impide
.demostrar un uso prolongado tanto de la ocupacién funeraria como de
actividades rituales relacionadas a ella(s). :

Desde el Arcaico Medio y quizd antes ya se observa una relacién
intima con la vivienda, la cual se destruye intencionalmente para servir
de receptaculo para un grupo de individuos. No queda claro si este
acto, seguramente ritualizado, implicaba el abandono posterior del
4rea o sirve de memorial para la posterioridad; la multitud de pozos
con diferentes materias alrededor de estas viviendas podrian haberse
hecho a posterioridad de su uso doméstico y, por tanto, no serian
evidencias de las actividades de la ocupacién previa (cf. Kaulicke 1997¢).
En todo caso parece existir una relacion analoga entre casa o arquitec-
tura y el contexto funerario en el sentido que la casa también parece
ser dotada de vida, muere y se “entierra” para regenerarse en otro
edificio superpuesto. Esto se ve claramente en La Galgada (Grieder et
al. 1988, Grieder 1997), un complejo del Arcaico Final, donde arqui-
tectura ceremonial se convierte en contexto funerario y esta super-
puesta a su vez por otra del mismo patron.

En el Formativo parecen existir cementerios formalizados, la-
mentablemente poco documentados. Uno de ellos es Puémape, en la
‘desembocadura de la quebrada de Cupisnique (cf. Elera & Pinilla 1992).
Cerca de pozos funerarios hay pequefios hoyos diversos materiales;
otros objetos se ubican en la boca del pozo.

- En Kuntur Wasi, en la cabecera del rio Jequetepeque, construc-
ciones del Formativo Medio de la Fase 1dolo, de importancia por sus
restos de pintura mural y decoracién en forma de relieve felino-antro-
pomorfo, fueron reutilizadas para contextos funerarios (Onuki 1995,

:1997) y convertidas en “Complejo Patio-Plataforma”, que frecuente-
- mente coincide con un canal subterrdneo que se origina en el patio
~ (Onuki 1997: 113). Si bien no queda claro qué actividades se realizaron
sobre las plataformas funerarias, parece ‘estar establecida la conexion
entre ancestro y el origen del agua (cultural). Tampoco es de excluirse
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que las estelas liticas del mismo sitio tengan una relacién con estas §

plataformas y, por tanto, con el concepto de la ancestralidad.

En Huarmipuquio, Dpto. Junin, el autor observé un complejo §
funerario en uno de los monticulos que conforman el asentamiento 2
formativo. Este consistié en una fosa con un individuo tapado por un §
batan y objetos de cobre acompafiada por una serie de pozos llenos con |
huesos de camélidos y cerdmica rota parecida a la del Periodo Higue- &

ras -en Kotosh.
L

En el Periodo Intermedio Temprano los contextos funerarios su- §
perpuestos en Sipan no solamente siguen con la tradicion de edificios @
superpuestos del Formativo, mas precisamente de las plataformas ¥
funerarias. También hay abundante evidencia de actividades o relacio- &

nadas directamente con-el enterramiento o, lo cual es més probable,

con una serie de actividades rituales después del enterramiento y antes 3
de la construccién del nuevo edificio. Lamentablemente los informes 3§

publicados (Alva 1994, Alva & Donnan 1993) no presentan estas evi-
dencias en detalle;.los llamados repositorios solo parecen ser un aspec-
to entre otros y pueden representar secuencias en las cuales se sacri-
ficaban animales y aparentemente también individuos humanos y se
hacian libaciones, probablemente de chicha. Asimismo estan poco acla-

radas las-instalaciones arquitecténicas sobre-las- plataformas, para-las-

cuales también existen evidencias.

La costa sur, lamentablemente con documentaciéon menos prec1—
sa, prohibe la formulacién de hip6tesis acerca de instalaciones encima
de los contextos funerarios, aunque no hay mayor duda que éstas
existen como en el caso de La Mufia, Palpa, en forma de recintos de
adobes, quiza en plataformas funerarias. Probablemente relacionadas
son estatuas de reducido tamafio de diatomea con la cabeza elaborada
y un cuerpo apenas indicado que aparentemente fueron encontradas
en contextos funerarios saqueados (com. pers. J. Pinilla). Curiosamente
recuerdan en su contorno general a ceramios figurativos Mochica, en
Sipan evidentemente relacionados con contextos dedicatorios (Alva
1994, 1am. 320); en el cementerio H45 CM1 de Pacatnamu estan aso-
ciados a contextos iniciales de grupos de fosas superpuestas (;ancestros
fundadores?) (Donnan & McClelland 1997: 131, 144).
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, Mas conocidas son las estatuas liticas del estilo Recuay (Tello
1929, Schaedel 1948a, b). Normalmente se desconoce su procedencia y
sus asociaciones, pero Mejia (1940) describe dos sitios en la Cordillera
Negra, Walun y Chinchawas, donde aparecen en su contexto original.
En Chinchawas existe “un soterrado de forma semicircular con tres

compartimentos interiores y una entrada hacia el Sur. Encima de este

soterrado yacen dos monolitos escultéricos representando figuras

alegoricas de mujer” (ibid.: 23). También aparecen monolitos delante
de chullpas con restos de cerdmica Recuay. En ambos. casos, Nazca y
Calle]on{ de Huaylas, por tanto, no se excluye la funcién de estatuas
funerarias o imagenes de los ancestros en la cercania de sus respectivos
contextos funerarios.

En el Horizonte Medio los contextos funerarios se complejizan

se ins[ertan dentro de complejos de mayores tamarfios (cf. Kaulicke
1997c: 37). Esta tendencia no necesariamente se .origina en esta época,
sino prc:>bablemente tiene sus antecedentes desconocidos debido a la

deficiente documentacién de sitios respectivos del Periodo Intermedio

Temprano. v

El trabajo quizd mds informativo es el de Zapata (1997) sobre
Batan Urqu en el valle de Huaro, a 40 km. al Sureste de la ciudad del
Cuzco. Las constricciones del Horizonte Medio, consisten en un gran
recinto frectangular que abarca aproximadamente 2500 m% La zona
excavada denota tina serie de contextos funerarios en la muralla de

, circ‘unvslilacién, en estructuras pluricelulares y una estructura principal

con un contexto excepcionalmente rico, en su interior. Este tltimo fue
motivo de su saqueo y de la destruccion parcial del complejo. Grandes
cantidades de camélidos y fogatas se ubican tanto en el exterior como
en forma “colchones de huesos” en el interior, lo cual implica una
enorme| cantidad de animales y por lo menos un centenar de indivi-
duos enterrados en diferentes contextos tanto unipersonales como muil-

"tiples. Los datos de excavacién permiten postular una secuencia tanto

constructiva como funeraria en el sentido de contextos consecutivos lo
cual indica una cierta duracién de actividades rituales en el drea. El
contexto principal y central es un pozo de 4,50 m. de profundidad que
supera largamente todos los demaés pozos excavados. Aparentemente

estaba tapada con una laja que presenta un orificio en el centro, el cual







" consideran ejemplos cuasi clasicos de la administracién estatal Chima }
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debe haber servido para libaciones. En la reconstruccion de Zapata el §
individuo estd dentro de un fardo funerario con cabeza postiza, lo cual ;
seria un préstamo de la costa sur, aunque no carece de probabilidad |

ya que los ceramios denotan contactos foraneos, entre otros con la costa §
sur.

En contextos algo mas modestos de la costa central ya Uhle
(1910) habia observado la presencia de vasos sobre la boca de los §
contextos en pozo que tienen un hueco en su base lo cual el autor’
relaciona con libaciones para los ancestros (cf. Kaulicke 4997a).

Hay atn mds datos sobre complejos arquitecténicos relaciona-
dos con contextos funerarios del Periodo Intermedio Tardio. Los com-
plejos funerarios de este periodo muestran una complejidad impresio- .
nante desde arquitectura de reducida escala, claramente asociada a
entierros y funcionalmente orientada hacia ellas (Wurster 1989, 1997; ..
Mujica et al. 1992) sobre los espectaculares grupos de estatuas funera- 3
rias y chullpas pintadas en nichos de farallones de Chachapoyas (cf.
Bandelier 1940, Reichlen & Reichlen 1950, Kauffmann Doig et al. 1989, .
von Hagen & Guillén 1998), a plena visibilidad pero de dificil acceso,
a las plataformas funerarias de la costa norte. Estas plataformas fune-
rarias fueron estudiadas detalladamente para Chan Chan, cerca de
Trujillo. Se supone que éstas construcciones se hacian para el soberano %
fallecido como agregado a su palacio cuyas demds instalaciones se

2 Ly

" (cf. Moseley & Day 1982, Ravines 1980). Las plataformas son estructu- -
ras basicamente cuadrangulares de hasta doce metros de altura con -
frecuentes agregados posteriores que contienen un ntimero variable de !
celdas (15 hasta mas de 100), agrupadas alrededor de una cdmara
central. Normalmente tienen acceso por medio de rampas desde un
patio amurallado dentro de un recinto cuyas dimensiones oscilan entre
menos de 2000 hasta mas de 17000 m?. (Conrad 1982). Obviamente han
sido destruidas mas o menos intensivamente (cf. Zevallos 1994), pero ;
atn queda lo suficiente para afirmar que los ocupantes de las celdas °
menores eran grupos de mujeres enterradas con gran cantidad de bie- |
nes como telas, cerdmica y metal (Pozorski 1980). Rios. & Retamozo
(1982) y Carcedo (1989) han descrito vasijas de plata y oro y parte de
una anda respectivamente. Estas vasijas, y, sobre todo, los frisos con- -
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servados en varias partes de Chan Chan comparten motivos particu-
jarmente relacionados al mar (cf. Pillsbury 1994, 1996). Estos motivos
fueron interpretados de diferentes maneras, pero gracias a las telas
encontradas por Shimada en Batdn Grande (véase arriba) y adicional-
mente por un grupo de vasijas de un Mochica final (McClelland 1990),
la alusidén a temas relacionadas con el mundo subacuatico y el ciclo
escatologico de los ancestros queda bastante claro. Esto lleva a la ne-
cesidad de ver en los “palacios-mausoleos” una especie de grandes
templos dedicados a los ancestros. Esta interpretacién se ve reforzada
adicionalmente por las estatuas de madera (cf. Ravines 1980: 82) que
recuerdan estrechamente a-escenas funerarias en maquetas del mismo
material (Uceda 1997). Quizd aun los famosos wachaques (reservorios
hundidos excavados hasta el nivel de la napa fredtica) no servian
principalmente para el cultivo sino eran alusién al mundo acuatico
como lugar de origen. Estructuras similares a Chan Chan se encuen-
tran en las cercanias de Trujillo como las Huacas Esmeralda y El Dra-
gon (Schaedel 1966). :

c) El ancestro y su mundo y

Si bien parece ser posible definir el rol del ancestro a partir del
contexto funerario con sus particulares asociaciones en referencia al

“cuetrpo’y también a su entorno-mas aimplio gracias al espacio construi-

do y organizado mediante principios| relacionados fisica y conceptual.—
mente con aquellos mas “inmediatos’” del enti_erro,_ resulta menos”fécﬂ
petcibir su presencia en su‘mundo, la totalidad del territorio ocupado
por las sociedades que se autodefinen por tales principios.
x

La definicién de este espacio es algo que depende directamente
de la percepcién particular de la sociedad como v.g. la definicion del
centro en la sociedad incaica. De este centro irradian lineas que se fijan
en manantiales, formaciones rocosas y cerros, un sistema descrito de-
talladamente por Zuidema (1995). Estos lugares reciben culto y en su

* mayoria parecen estar relacionados con origen y, por tanto, con la

ancestralidad. Las rocas, tanto dejadas sin trabajar como talladas en
formas diferentes; se encuentran aisladas o en relacién con arquitectura
(Hyslop 1990, Niles 1993, McEwan & van der Guchte 1993 inter alia);
el mismo centro era una roca, el capac usnu (Zuidema 1979). El agua,
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en forma de canales, pilas y reservorios tanto como las mismas rocas §
talladas reflejan principios fundamentales cuya relacién con los ancestros

estd establecida en la mayoria de los casos (véase arriba)..

En el Formativo el concepto de espacio parece estar organizado ¥
por cerros y rios, arquitectonicamente ordenado por la ubicaciéon de un
centro, a veces convertido en cerro, frecuentemente cerca de la con- ‘%
fluencia de dos rios (Kaulicke 1997b). Este espacio cultural, ademds, §
estd definido por una serie de configuraciones como-bloques de piedra §
con -grabados (petroglifos) o tallados (Poro Poro, Alvas]986) como g
también geoglifos (Alva & Meneses 1982) y pinturas sobre farallones &
(Mejia 1968). Estos.lugares frecuentemente tienen evidencias de cons- 3
trucciones que no estan bien documentadas; en el caso de Poro Poro, §
Alto Zafa, existen también canales subterraneos cuyo inicio esta tapa- §
do por lajas con perforacién central (Alva 1986, figs. 20, 21) muy 3
parecidos a canales en Kuntur Wasi (Onuki 1995) y muchos otros com- 3

plejos del Formativo. En un sitio de Jequetepeque, Chungal o 14.14
(Ravines 1982: 60), bloques con grabados se ubican dentro del asenta-
miento del Formativo con disefios que corresponden a la misma época.
Rocas paradas a modo de estela también estdn relacionados a asen-
tamientos como en aquellos de los valles de Fortaleza y Supe (Williams
1985) y Viru (Larco 1938). No es de excluir que algunas de estas evi-
dencias aun se remonten al Arcaico Final. ™~ =~ S

En el Periodo Intermedio Temprano la escasez de estudios de
fenémenos relacionados hace dificil 1a'tarea.de definir la presencia-de

los ancestros en el espacio. En el caso Mochica es indudable que ésta
debe haber sido poderosa como parece vislumbrarse en les frisos de
centros como Huaca de la Luna (Uceda et al. 1994, 1997) y el Complejo
El Brujo (Franco et al. 1994). Topic & Topic (1992) describen pozos de
agua subterrdnea en Cerro Amaru, Huamachuco, como lugares de culto
que se inician en el Periodo Intermedio Temprano pero subsisten y se
agrandan en el Horizonte Medio. Parecen estar en relacién con un
mausoleo y con depdésitos contemporaneos iniciados en el siglo IV D.C.

y quemada en el Horizonte Medio 2A. Cerro Amaru estd cerca de un
gran centro, Marcahuamachuco, que luce como construcciones princi-

pales en forma de salas alargadas techadas y con nichos en sus paredes

interiores asi como evidencias de entierros parciales. Los autores inter- *
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|
i
|
;
|

retan e'stas estructuras como lugares de festejo en honor a los ancestros
de linaje. Todo ello implica un concepto probable de ancestralidad que
se injcial_ contemporaneamente con Mochica en el sierra norte y se
complejiza en el iempo de Huari. Estas construcciones alargadas con

" pnichos también han sido estudiadas en Viracochapampa, cerca de

Marcaht!lamachuco, Wariwillka, Azangaro y Pikillacta. McEwan (1998)
estudia } principalmente el dltimo sitio y llega a interpretaciones

arecidas a la de los Topic. En este sitio también fueron encontrados
depO6sitos rituales en pozos que contenian figurillas antropomorfas
interpretadas por Cook (1992) como ancestros fundadores. Este tipo de
asociacipn recuerda a lo que describe Betanzos (1987: 53): ” ... hizose
en ella [la plaza central del Cuzco] un gran hoyo primero donde todos
los de lja ciudad chicos y grandes ofrescieren al sol las piezas de oro
que les parecié y esto ofrescido cerraron el hoyo encima del cual hicie-
rony edificaron una pila de canteria de altor de medio estado y en la
redondez de la pila enterraron unos bultos de oro de largor de un dedo
y del m!ismo gordor cada uno y estos bulticos que ansi enterraron en
torno de la pila antes que los metiesen debajo de tierra hicieron dellos
tantos escuandroncitos cuantos linajes habia en la ciudad del Cuzco y
con cada linaje un bultico de aquellos que significasen el més principal
de cada linaje de aquellos y estos escuadrones... los metieron debajo de
la tierra de dentro de la pila pusieron la piedra que significa el sol y

que hacian al sol de la generacion de los del Cuzco y delos linajes della
desde que Mango Capac lo habia poblado hasta que en aquel tiempo
eran .. le hicieron sacrificios de mucha y gran cantidad de ovejas y
corderos y desde entonces hasta que los espafioles entraron en la ciu-
dad del Cuzco acostumbraban a hacer este sacrificio”. :

En el Periodo Intermedio Tardio la buena conservacién de muchos
sitios y la posible relacién casi directa con fuentes escritas del Siglo XVI
no ha sido aprovechado bien atin. Pero atin asi queda claro el potencial
de la definicion de las caracteristicas étnicas por medio de la distribu-

* ci6én espacial de sitios que comparten restos especificos (cf. Bonnier
|

1997). Estos asentamientos se diferencian también por la presencia de

contextos funerarios especificos como en el caso de Tantamayo donde

existenien forma. de torres con varios pisos que contienen células, abiertas

* hacia el interior de la aldea “constituyéndose como elemento funda-

“este meter de estos bulticos ansi en torno de-ella era un osfrescimiento - -
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mental de la trama arquitecténica y una jerarquizacién que se refleja |
en cada barrio con una e varias torres de dimensiones mas modestas |

que de los edificios mayores situados por encima de la fortificacién que
domina la aldea... El monumento funerario principal ocupaba un lugar

extremadamente importante en persona del ancestro divinizado” (ibid.: §

39-40). Parsons et al. (1997) igualmente subrayan la importancia de

entierros intra y extramuros y dentro de la muralla en la region Tarama- }
Chinchaycocha y los relacionan con fiestas o rituales ptiblicos en honor &

a los ancestros.
)

CONCLUSIONES

La omnipresencia y la omnipotencia de los ancestros en la socie- !

dad incaica, sugeridas por las tempranas fuentes del siglo XVI, parecen

confirmarse para las épocas preincaicas. En una diversidad abrumado-
ra y desde una profundidad temporal considerable, la ancestralidad |

obliga a definiciones precisas en espacio y tiempo.

Desde el Arcaico Medio i.e. desde mas de 8000 afos atras la !

transformacién biolégica del cuerpo después de su muerte esta inter-
venida por una asombrosamente variada serie de técnicas
“culturizandola” con fines de la memorizacioén y con una conceptua-

lizacion particular de la ancestralidad en cuanto a roles asignados para

el futuro de la sociedad. Esta ritualizacion refleja una nueva autodefi-

nicién de la sociedad debido a cambios substantivos en estrategias §

econdémicas y reorganizaciones espaciales y sociales (proceso de la
neolitizacion).

Probablemente a fines del Arcaico se cristalizan varias caracte- ‘3§

risticas longevas aparentemente ligadas a una consolidacion ideolégica
y social expresada en la presencia de centros. Los individuos destina-
dos a convertirse en ancestro se identifican con este centro mientras
que su transformacién ya no se expresa corporalmente sino a través de

objetos asociados, en particular en relacién a la cabeza. Esta parece ser

el centro de poder de transformacion y regeneracién, un tema repetido
incesantemente en el Arcaico Final y en el Formativo.
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_ A fines del Formativo esta transformacion constituye una iden-
tificacion, un amalgamiento con o reincorporacién en deidades. Este

cambio probablemente se debe a la presencia de élites poderosas, las"

que garantizan el bienestar y el control sobre el agua como ancestros

‘divinizados.

Un nuevo cambio parece ocurrir en el Horizonte Medio. A dife-
rencia de opiniones que enfatizan una especie de secularizacion rela-
cionada con un expansionismo militarista, las evidencias arqueolédgicas
apuntan hacia una intensificacion del culto. La ancestralidad esta
complejizada lo cual se manifiesta en grandes complejos arquitectoni-
cos, enorme despliegue de sacrificios y. almacenamiento de bienes
culminandose en las “ciudadelas” de Chan Chan. Es tentador vincular
este fendmeno con la presencia de teocracias establecidas y sustentadas

or estructuras politicas poderosas. La transformacion estd obtenida
por la desaparicién del cuerpo dentro de una estructura (fardo) que
destaca por una cabeza postiza, la identificacion material del ancestro.
Es probable que los “bultos” incaicos descritos en las fuentes del siglo
XVI hayan presentado un aspecto bastante gemejante como toda la
organizaci()n € instalacion ritual parecen tener sus raices en el Horizon-

* te Medio.

~Sin animo de discutir la validez del término “teocracia”, la
ancestralidad obliga a la definicion del concepto de divinidad en las
diferentes sociedades prehispanicas, algo que no se ha avanzado mucho

" atin. Esta definicién tiene su repercusion también en una especie de

gradacion de ancestros. Arqueolégicamente son mas “visibles” los
ancestros de la cispide social mientras que aquellos rurales o de linajes
no necesariamente son versiones mas simplificadas de una especie de
ideal como se ha visto en el ejemplo de Pacatnamii en comparacion con
el de Sipan. La logica de las transformaciones atin no queda bien
establecida ya que la fitomorfizacion, la “lithificacién”, la ornitomor-
fizacién y otras son expresiones que esconden una complejidad que no
se resuelve por analogias directas con interpretaciones de fendmenos
relacionados en los ltimos quinientos anos. -

Con todo ello no quedan mayores dudas acerca de la relevancia
fundamental de los ancestros en el Antiguo Perd. Su mayor compren-
sion, por ende, equivale a una comprension mas cabal del Antiguo Pert.
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