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El fendmeno antropologico que tuvo lugar con el encuentro de las culturas europeas y
precolombinas, al menos en el ambito hispanico, debe calificarse como transculturacion,
superando el de aculturacion, que simplifica la realidad histdérica y resulta, en ocasiones,
ambiguo.' Fue el cubano Fernando Ortiz quien aclard las diferencias en 1940, al afirmar que "el
vocablo transculturacion expresa mejor las diferentes fases del proceso transitivo de una cultura
a otra, porque éste no consiste solamente en adquirir una cultura, que es lo que en rigor indica la
voz anglo-americana aculturacion, sino que el proceso implica también necesariamente la
pérdida o desarraigo de una cultura precedente, lo que pudiera decirse una parcial
desculturacion y, ademas, significa la consiguiente creacion de los nuevos fenomenos culturales
que pudieran denominarse neoculturacion. Si queremos dar una respuesta valida para los
interrogantes que se plantean hoy sobre las caracteristicas de la propia idiosincrasia en la cultura
peruana, es necesario observar el proceso desde la perspectiva del concepto de transculturacion,
el cual, en palabras de Angel Rama, revela "resistencia a considerar la cultura propia,
tradicional, que recibe el impacto externo que habra de modificarla, como una entidad
meramente pasiva o incluso inferior, destinada a las mayores pérdidas, sin ninguna clase de
respuesta creadora. Al contrario, el concepto se elabora sobre una doble comprobacion: por una
parte registra que la cultura presente de la comunidad latinoamericana (que es un producto
transculturado y en permanente evolucion) estd compuesta de valores idiosincraticos, los que
pueden reconocerse actuando desde fechas remotas; por otra parte corrobora la energia creadora
que la mueve, haciéndola muy distinta de un simple agregado de normas, comportamientos,
creencias y objetos culturales, pues se trata de una fuerza que actia con desenvoltura tanto sobre
su herencia particular, segtn las situaciones propias de su desarrollo, como de las aportaciones
que le vienen de fuera. Es justamente esa capacidad para elaborar con originalidad, aun en
dificiles circunstancias historicas, la que demuestra que pertenece a una sociedad viva y
creadora, rasgos que pueden manifestarse en cualquier punto del territorio que ocupa aunque
preferentemente se los encuentre nitidos en las capas reconditas de las regiones internas."

1 Gonzalo Aguirre Beltran, en su obra El proceso de aculturacion, publicada en México, UNAM, 1957,
distingue entre ad-culturacién (unién o contacto de culturas) y ab-culturaciéon (separacion de culturas,
rechazo). Pierre Duviols lo utiliza constantemente para referirse al tema que nos ocupa: la incidencia de
la cultura hispanica en el territorio incaico. Su punto de vista es siempre el mismo: la politica religiosa y
cultural espafiola, encaminada a la extirpacién de las religiones andinas, influyé decisivamente en su
proceso de aculturacion. (En La destruccion de las religiones andinas, México, UNAM, 1977).

2 ORTIZ, Fernando, Contrapunto cubano del tabaco y del aziicar, Caracas, Biblioteca Ayacucho, 1978, p. 86.

3 RAMA, Angel, Transculturacion narrativa en América Latina, México, Siglo XXI, 1982, pp. 33-34.



Desde los primeros momentos de la conquista y la colonizacion existe en el territorio
andino una situacion favorable para la configuracion paulatina de un sincretismo religioso y
cultural, manifestado en las costumbres y canalizado en cierta medida por la riqueza espiritual
del mundo del arte, en todas sus modalidades. Los incas habian adoptado la costumbre de
tomar, sin excesivos reparos, elementos culturales y religiosos de los pueblos que iban
conquistando, incorporandolos a su sistema, siempre que se respetara el apice de la pirdmide
donde se instalaba su principal divinidad®. Una vez asimilados esos elementos, la memoria
colectiva que pasaba de generacion en generacion olvidaba el origen de la cultura precedente de
la época purunpacha (es decir, tiempo de las poblaciones desiertas o barbaras) y hacia suyo el
préstamo’. Esa versatilidad hizo de la incaica una civilizacion abierta y flexible, en cierta
medida permeable, aunque con algunas costumbres muy arraigadas e indeclinables, como el
culto a los muertos, el valor de las Auacas o diversos aspectos de la religion popular. Por esta
razon, y por la semejanza real de algunos principios relativos a creencias y practicas con la
religion de los conquistadores, cronistas como el Inca Garcilaso o Guaméan Poma de Ayala
llegaron a afirmar que los incas estuvieron mejor preparados que otros pueblos precolombinos
para asimilar los cambios que llegaron en el siglo XVI. Ahora bien, no debe olvidarse que tanto
Garcilaso como Ayala participan de una situacion hibrida. Su visién no es la de los vencidos.
Por sus venas corre sangre indigena pero su mentalidad ya no es precolombina, sino mestiza, al
decir de Marti. El sincretismo etnoldgico va acompafiado del sincretismo ideoldgico. Su
formacion inicial ya es cristiana, su mentalidad de base también, y los elementos culturales
oscilan entre la vision americana y la europea, la lengua quechua y la espafiola. Y si la lengua es
una cosmovision, todos los objetos que pasen a través de ella quedaran contaminados por un
modo concreto de interpretar la realidad. Todo esto se da independientemente de los motivos,
ocultos o expresos, que llevaron a los autores a escribir sus cronicas, por otro lado bien
conocidos. La cronica es el género literario que mejor expone y demuestra la realidad del
mestizaje desde el primer momento, porque, independientemente de las motivaciones, raza,
procedencia y caracter del autor, un mundo que ya no es ni espafiol ni indigena se avizora desde
el discurso del cronista. Afirma Porras Barrenechea que se trata de un "crisol en el que, por obra
del impulso misionero y humanitario de la metropoli, se funden esencias de los dos pueblos,
bajo el signo cristiano y espafiol. El hombre educado en la cultura occidental concibe y vuelve a
pensar en la historia inaprehensible del alma primitiva, conforme a las normas de su propia e
insolita experiencia. En sus manos el Imperio Incaico se occidentaliza, inconscientemente, en
tanto que el cronista se indianiza, a menudo, y prende en amor por las cosas de la tierra.
Fundidas las dos razas y las dos culturas, con su ideas y sentimientos disimiles, el cronista, que
las acepta y las incorpora a su sentimiento nuevo del Peru, es ya mestizo espiritual y pronto lo
ser4 por sangre y nacimiento."®

La poesia que vamos a estudiar, y el conjunto de textos en prosa que complementan el
mundo ofrecido por los versos, pertenecen esencialmente a uno de los corpus més completos de
literatura quechua: el que ofrece Edmundo Bendezi en el volumen 78 de la Biblioteca

4 Cfr. VALCARCEL, Luis E., Etnohistoria del Perii Antiguo, Lima, Universidad de San Marcos, 1959, pp.
138-139.

5 Cfr. PORRAS BARRENECHEA, Raul, Mito, tradicion e historia del Perii, Lima, Ediciones Retablo de
Papel, 1973, p. 34.

¢ PORRAS BARRENECHEA, Radl, op cit., p. 54.



Ayacucho’. Es decir, incluimos en este trabajo las traducciones de obras anteriores a la llegada
de los espafioles, recogidas por autores posteriores y vertidas al espafiol por ellos mismos, y
obras escritas en el periodo colonial, fundamentalmente por indigenas o mestizos, traducidas en
un arco temporal que va desde los momentos cercanos a su composicion hasta nuestro siglo,
como son las de Jos¢ Maria Arguedas, Jesus Lara, Edmundo Bendezli, Farfan, Meneses, etc.
Los cronistas que han recuperado textos imprescindibles para conocer la cultura quechua son:
Juan de Betanzos (su cronica es de 1551), Pedro Sarmiento de Gamboa (1572), Cristobal de
Molina el Cuzquefio (1573), Blas Valera (1578), Guaman Poma de Ayala (1585), el Inca
Garcilaso (1593), Francisco de Avila (1598) y Juan de Santacruz Pachacuti (1613). Para
entender bien el sentido de su obra, conviene hacer las siguientes observaciones:

1. Con excepcion de Sarmiento, que tuvo un intérprete, todos conocen a la perfeccion el
quechua.

2. La mayoria de los escritores traducen teniendo en cuenta la primacia de la civilizacion
europea sobre la indigena. Es decir, su punto de vista estd mas cerca del colonizador que del
colonizado, y en ocasiones se falsea el sentido original del texto, se cristianiza o adapta a una
mentalidad sincretizada. Esto ocurre en ocasiones hasta en los textos que hacen referencia a la
época precolonial.

3. El grado de fidelidad a la historia depende no s6lo de la traduccion de los textos en quechua,
sino también de la veracidad de los datos aportados por el documento escrito, que a su vez avala
los datos que durante cientos de afios han ido pasando de generacion en generacion. Solo en la
época colonial se fijan mediante la escritura de documentos. La distancia, por ejemplo, entre las
fuentes de Garcilaso y Sarmiento, es abismal pues, mientras el primero se basé principalmente
en la exposicion oral de los ayllos o familias incas, Sarmiento tomd contacto con grupos que
simpatizaban con la politica de Toledo, que pretendia, oficialmente, destruir la cultura inca,
incluso la religion, haciendo de este proposito una cuestion de estado, secular, organizada, y sin
tener en cuenta el contenido respetuoso con el problema indigena de la bula Sublimis Deus, que
habia sido promulgada por le papa Pablo III antes del mandato de Toledo, y de la que el virrey
hizo caso omiso.

4. La literatura quechua es fundamentalmente oral, y en el momento en que empieza a ponerse
por escrito, la memoria colectiva reconoce al menos la historia de los ultimos cuatrocientos
afios,” que son los que se han podido reconstruir con cierta fidelidad.”

7BENDEZU AYBAR, Edmundo, Literatura quechua, Caracas, Biblioteca Ayacucho, 1980.

8 Cfr. PORRAS BARRENECHEA, Radl, op. cit., p. 35, y BENDEZU, Edmundo, op cit, p. XX de la
introduccion.

9 No es éste el momento de entrar en la discusién acerca del sentido del término literatura como
discurso escrito, texto concreto, y mucho menos sobre el hipotético cardcter literario de los quipus,
generalmente utilizados para registrar datos sencillos, materia basica para que el gquipucamayoc
confeccionara el cantar oportuno. Garcilaso llegé a decir, incluso, que el "fiudo dice el ntimero, mas no la
palabra". Cfr. ARIAS-LARRETA, Abraham, Literaturas aborigenes de Ameérica, Buenos Aires, Editorial
Indoamericana, 1968, 9% ed., pp. 99 y ss; aunque CAPDEVILA, Arturo, Los Incas, Buenos Aires, Labor,
1937, asegura que "No era tan solo el quipus un auxiliar nemotécnico: contenfa una escritura completa.
.Y quién dudaria de que estos nudos, nuditos e hilillos atados, sean tan capaces como nuestros signos
ortograficos de una perfecta equivalencia fonética?". Cfr. también BENDEZU, Edmundo, op. cit., pp. XV
y ss. de la introduccion, y PORRAS BARRENECHEA, Radl, op. cit., pp. 22 y ss. Estas son las palabras de
Bendez: "el problema central reside en saber si el concepto de literatura requiere, para su formulacién,
del concepto de letra. Etimologicamente no hay duda que es asi; y, desde el punto de vista de las
literaturas escritas que conocemos en el mundo también es asi. Pero esta formulacién adolece de un



5. Es necesario aludir al concepto de sujeto para determinar la funcion del elemento que
produce esa literatura, con el fin de aclarar de qué tipo de autor se trata. En el caso que nos
ocupa, estamos ante una realidad autorial escindida o complementaria. La funcion creativa, al
tratarse de literatura oral, es andénima y colectiva, pues "el depositario de la memoria oral se
identifica con la voz de toda la cultura quechua".10 El transcriptor, sin embargo, especialista de
la escritura, es el que pone el nombre propio a la obra, atribuyéndole en ocasiones la voz de un
yo occidental. Ahora bien, la transcripcion no mantiene, como podria suponerse, absolutamente
distanciados a los dos sujetos, por su funcion especifica, sino que el segundo, en el momento de
elegir el tipo de discurso que va a transcribir, ya ha comprometido parte de su direccion
ideoldgica. El transcriptor no es un mercenario, un empleado a sueldo, sino un sujeto que
contiene ya elementos de una mentalidad sincretizada.

6. Esta literatura es distinta a la escrita directamente en espafiol en la misma época, es decir, lo
que seria la literatura oficial, con unos rasgos que apenas la diferencian en lo esencial de la
literatura producida en la Peninsula. Literatura generalmente aportada por espafioles emigrados,
en la que con menor propiedad puede aplicarse el concepto de sincretismo que estamos
manejando.

La cristianizacion del Nuevo Mundo obedecid a un plan acorde con la mentalidad del
conquistador. El occidente cristiano, consciente de su papel instrumental en el proyecto salvador
universal, iniciado por Jesucristo y los Apostoles, no dudd en aplicarse para convertir a ese
vasto territorio que, probablemente, no tenia noticia de la Buena Nueva. Los métodos variaron
segun las regiones, personas y momentos de la convivencia entre las dos culturas. Mientras
algunos pensaban que la verdad primaba sobre el respeto a la libertad -casi siempre aquellos que
poseian el poder politico y ejecutivo-, la mayor parte de los religiosos eran partidarios de la
convivencia pacifica y la transformacion paulatina, mediante la explicacion, la informacion y el
ejemplo. A principios del siglo XVI, los dominicos del Pert deseaban la utilizacion extensiva de
la persuasion en vez de la represion'’, la voluntaria adhesion del indigena, método compartido

etnocentrismo que excluye a grandes segmentos de la poblacién mundial y también a los periodos mas
largos de la historia del hombre sobre la tierra. Esta exclusién es un grave despojo que se hace a la
humanidad, aun reconociendo que el refinamiento tecnolégico de la escritura significé un rapido avance
de la ciencia y de la filosofia en el mundo occidental, porque cre6 una cultura basada en el libro, al que
las mayorias nunca tuvieron acceso; cultura que arrogantemente desdefia la experiencia de la raza
humana acumulada sin escritura fonética durante milenios (...). El etnocentrismo occidental funciona
también para el tradicional concepto de historia, segtin el cual la verdadera historia comienza con la
escritura y el resto es pre-historia. Cuando se aplica este concepto a las culturas prehispanicas del Perd,
resulta el absurdo de que la historia, en esta parte del mundo, comienza con los cronistas espafioles (...).
Asi, el perfodo més importante, es decir de algunos miles de afios, del desarrollo del hombre en este
continente quedarfa excluido del campo de la historia". Seguidamente propone Bendezti una solucién
basada en la obra de Charles F. Hockett Curso de lingiiistica moderna, publicada en Buenos Aires por la
Editorial Universitaria en 1971, donde se da una definicién de literatura que no excluye ninguna
sociedad humana, consistente en ciertos discursos, breves o largos, que los miembros de la sociedad
concuerdan en valorar positivamente y en cuya repeticién periddica, en forma esencialmente idéntica,
todos ellos insisten.

10 NORIEGA, Julio E., "La poesia quechua escrita: una forma de resistencia cultural indigena",
Cuadernos Hispanoamericanos, 523 (1992) p. 82.

1 Cfr. DUVIOLS, Pierre, op. cit., p. 424.



incluso por algin funcionario como Polo de Ondegardo. A partir del mandato de Toledo, los
jesuitas tomaran el papel de los dominicos en ese terreno. Algunos, como el padre Luis Lopez,
llegaran a una beligerancia del estilo de Las Casas, que implica una concepcion respetuosa de la
cultura indigena, y una oposicion radical a los métodos integracionales de Toledo. Uno de los
soportes tedricos mas importantes con el que contaron los defensores del sincretismo y el
respeto fue el libro de José de Acosta De Natura Novi Orbis libri duo et de promulgatione
Evangelii apud barbaros sive De procuranda Indorum salute libri Sex, de 1588, alegato
continuado dos afios mas tarde en la Historia natural y moral de las Indias, cuyos capitulos V'y
VI intentaran demostrar que se pueden mantener, adaptandolas, las principales manifestaciones
de la herencia cultural indigena, si bien es cierto que los elementos idolatricos esenciales, que no
coinciden con la doctrina cristiana, deben ser eliminados con el tiempo. En este sentido, la
literatura cobra un valor especial, porque se convierte en un instrumento indirecto, mas
facilmente aceptable que el rigor de la doctrina fria, de manual catequético, y es ademas el
vehiculo que transporta la vivencia y el sentimiento, que son las verdades sinceras del hombre,
frente al carécter hipotético, teorico, de la enunciacion de unos principios.

La primera idea que sale al paso en la consideracion de este mestizaje es la de la
existencia de una divinidad y sus caracteristicas. Toda religion tiene su punto de apoyo basico
en la realidad de uno o varios dioses. De ahi deriva toda la cosmogonia, cosmologia, teologia,
filosofia y moral de los subditos de esa religion. La divinidad aparece en la mayoria de los
poemas rescatados de la literatura oral y, por supuesto, ocupard un espacio importante en la
poesia colonial. Los incas abrigaron la concepcion de un dios trascendente, por encima del
mundo, creador de €l. Ya en el Tahuantisuyo, durante la época imperial, los pueblos vencidos se
incorporaban al imperio con los mismos deberes y derechos, conservando sus dioses, lengua y
costumbres, pero con la condicion de aprender la lengua oficial del imperio y reconocer un dios
supremo, Hay por tanto, una especie de monoteismo subyacente a esta jerarquia de divinidades.
No obstante, también la poesia nos da cuenta de la coexistencia de monoteismos diferentes -que
no de politeismo, aunque lo hubo- conviviendo en cierta armonia, sobre la base de la cuestion
del linaje o el ayllu (familia). El poema titulado "Cancién" lo pone de manifiesto con estas
palabras:

T eres noble del Cuzco,
yo soy noble de Colla.
Juntos beberemos

y comeremos

y conversaremos

sin que nadie intervenga.

Yo soy de los que usan

asiento de plata,

ta, de los que lo usan de oro.

Tu eres de los que adoran

a Viracocha, preceptor del mundo,
yo soy de los que adoran al Sol."

12 Traducido por Jestis Lara en 1968 y perteneciente al texto original de Sallqamaywa. Cfr. BENDEZU,
E., op. cit,, p. 31.



Es Pachacutec, el segundo emperador desde la unificacion del Imperio, el que reconoce
una entidad divina mas alta que el Sol, con todos los atributos de poder y espiritualidad propios
de una divinidad trascendente: Wirakocha, quien, segin la tradicion inca, ayuda al Imperio en
un momento delicado, cuando los Chancas estdn a punto de conquistar la capital. Su nombre
completo tiene cinco vocablos APU KON TITI WIRA KOCHA, que significan: Sefior Supremo
(Apu) de todo lo creado (Titi), el fuego (Kon), la tierra (Wira) y el agua (Kocha). Ademas de las
cronicas que recogen el relato de la creacion, de las que la mas completa es la Suma narracion
de los Incas, de Juan de Betanzos, son numerosisimos los poemas dedicados a la divinidad, en
los que se destaca sobre todo el poder creador, la omnipotencia, el sefiorio sobre el universo, su
paternidad, el gobierno providente del mundo, etc. Aunque todos estos aspectos son
independientes de la religion cristiana y los poemas fueron compuestos antes de la llegada de los
espafioles, las concomitancias con la religion del conquistador son numerosas. El tipo de
lenguaje utilizado en la traduccion de los textos, que acerca las coincidencias teologicas, es, en
ocasiones, el primer sintoma de ese sincretismo que, en muchas de las cronicas y, abiertamente
en la poesia colonial, va a producirse de un modo claro. En el himno mas antiguo de la literatura
inca, titulado "Wiraqocha" y atribuido a Manco Capac, el primer Inca, se denomina a
Wirakocha "senor del origen", "supremo juez", "enorme creador", y se ponen en su boca
palabras similares a las del Génesis para describir la creacion de la primera pareja: "sea esto
hombre,/ sea esto mujer"."> En otros poemas se le llama "Creador de la tierra, de hombres
procreador” (6), "Sefior Todopoderoso" (7), "Aquél que rige/ los mares extendidos/ en el alto
cielo/ y en la tierra" (7), "el modelador" (9), "Hacedor" (10, 11, 13, 14, 15), "Sefor del génesis"
(12), "soberano Dios" (15), "soberano Padre" (15), "sefior de la creacion" (17), "origen del
universo" (25), etc.

Hay un grupo de denominaciones que se acercan al concepto de Providencia y
manifiestan una alta concepcion de la divinidad como principio no s6lo original sino también
conservador, paternal, celoso de su obra. En el poema "Principio del mundo" el amauta reza asi
a su Hacedor, como portavoz de todos los hombres: "gudrdalos y vivan sanos y salvos,/ sin
peligro y en paz" (10). Este himno, registrado por Cristobal de Molina El Cuzquefio, esta
incluido en el Symbolo Catholico Indiano de 1598 y tomado por Teodoro Meneses para la
catequizacion de los indigenas. En otro himno parecido y también utilizado por la tradicion
cristiana, el amauta habia finalizado con una coda que es traducida por Cristobal de Molina en
1573 de este modo: "y éstos/ a quienes diste el ser,/ guardalos,/ y tenlos de tu mano,/ para secula
sin fin" (11). En estas oraciones recogidas por El Cuzquefo son frecuentes también las
consideraciones de tipo moral, Gtiles para la predicacion cristiana, como la del himno cuarto, en
el que se pide al "dichosisimo y venturosisimo Hacedor" que los hombres "vivan sanos y salvos/
con sus hjos y descendientes,/ andando por camino derecho,/ sin pensar en malas cosas" (11-
12). Por eso, son frecuentes calificativos como "Padre, conductor del mundo" o "gobierno del
mundo, dios" (21), "conductor del hombre" (22), etc. En el haylle (canto de triunfo) sagrado
"Tijsi Viracocha", texto conocidisimo en la tradiciéon quechua, se invoca a la divinidad como
génesis del universo y se concluye con una estrofa de aceptacion rendida a la voluntad del
creador:

Que tu mano magnanima
siempre se extienda

13 BENDEZU, Edmundo, op. cit., p. 5. A partir de ahora, las citas relativas a los poemas y las crénicas se
realizaran sobre la base de esta edicién, con el nimero de pédgina dentro del texto, entre paréntesis.



y que tu sempiterna voluntad
sea la tinica que florezca. (25)

Si comparamos estos textos con aquellos que se escriben en la época colonial,
observamos semejanzas y diferencias: aparece un lenguaje comun, unas invocaciones parecidas,
como "Tu, el hacedor del Sol, el embellecedor de la Luna”M, "Tu, que cuentas todo lo contable
y existente", "el rededor de la tierra y el mundo celeste sostienes, y ordenas que gire y se
vuelva", "Tu poderoso ser sopla los vientos" (141), "nuestro infalible Sefior", "viviente Dios"
(143), "Senor Todopoderoso" (144), "mi Dios, mi Hacedor, mi Salvador", "Excelsa Hermosura"
(145); sin embargo, las diferencias son mayores, aunque mas sutiles, mas escondidas, incitando,
en algunas ocasiones, a la confusion, mezcla o sincretismo de credos, si bien queda claro que
cualquier contaminacion mutua debe salvaguardar intactos los principios fundamentales de la
religion catolica. El poema "Escucha", del Directorio espiritual en la lengua espariola y
quichua, general del Inca, compuesto por el Padre Pablo de Prado, del siglo XVII, expone las
mismas ideas, ya conocidas, sobre la existencia de Dios y su gobierno providente y
todopoderoso en relacion con el hombre pero, sutilmente, evita las mayusculas al referirse a
Dios o el Padre, porque es el mismo Dios el que habla. Al variar el punto de vista -en los
poemas de la época anterior siempre es el hombre quien se dirige a Dios para pedirle cosas,
darle gracias, pedirle misericordia o adorarle-, la demostracion de la existencia de Dios es mas
evidente, pues El sale al encuentro del hombre y se pone a su altura. Ademas, después de decirle
que ha creado al hombre, y que ha creado todas las cosas para su disfrute y aprovechamiento,
comienza a enumerar algunos de los elementos concretos que le ha dado, tipicos de la cultura
peruana: la flor amarilla de chinchircoma, la roja de huayarcuma, y la blanca del hamancay
(133), realidades que ya habian sido objeto de enumeracion en poemas precolombinos como
"Cancion lacerante" (Cicllallay: mi hermosa flor azul; plumaje amarillo de la flor de
chinchircoma [16]) o "La cancion de la sombra" (la flor amarilla y roja del chihuanhuay; el lirio
del amancay [17]). En otras composiciones, sin embargo, no hay diferencias resefiables ni en los
elementos del poema, ni en el estilo de la narracion, ni en el punto de vista. Es el caso de la
"Plegaria del amanecer", un largo poema en prosa, recogido por el Padre Jorge A. Lira, donde
los elementos referidos a la divinidad y su relacion con el mundo podrian pertenecer tanto a la
tradicion incaica anterior a la llegada de los espafioles como a la época colonial, exceptuando
una leve alusion final a los angeles, que clarifica el sentido del texto. Hay, por ultimo, un grupo
de composiciones abiertamente catélicas, como "Despedida de Jesus", "Yo, tu pobre",
"Hermosa doncella", "A la Virgen", "Chuchulaya", "Endecha a la Virgen", "El encuentro final",
"Eternamente viviente Dios", "Muerte inminente", "Consumacién", etc., en las que, sin
ambages, aparecen Jesucristo, la Virgen Maria, los angeles, la idea del Cielo después de la
muerte, el pecado como ofensa a la divinidad, el juicio final, y fragmentos de la historia de la
salvacion, casi siempre relacionados con la pasion, muerte y resurreccion de Jesucristo.

Tienen especial relevancia, mas en la poesia precolombina que en la colonial, el grupo

14 Recordemos que Viracocha fue, durante mucho tiempo, una divinidad no superior al Sol y la Luna,
ya que en el altar mayor del templo del Cuzco (Inti Huasi) estaban colocadas por encima, en el lugar mas
alto, las imagenes de esos dos astros fundamentales, y mas abajo los demas astros, en una suerte de
mapa celeste en el que se reflejaba la estructura religiosa de los Incas. S6lo después del triunfo sobre los
Chancas Viracocha comenzé a ocupar un lugar més alto. Por ello, expresiones como ésta tienen un
significado mds profundo que la simple exaltacién de la divinidad y, en el caso de los cristianos que
escriben en quechua conociendo la historia anterior, su aparicién expresa esta claramente intencionada.



de expresiones utilizadas para separar la creacion del hombre y la mujer con el fin de diferenciar
los sexos. Aparecen en poemas como "Exorcismo": "aquél que ordena:/ Este sea varon,/ ésta sea
mujer" (7); "Principio del mundo": "diste ser y valor a los hombres,/ y con decir sea éste
hombre,/ y ésta sea mujer,/ hiciste, formaste y pintaste/ a los hombres y a las mujeres" (10), o
"Wiraqocha": "Sea esto hombre,/ sea esto mujer" (5). En algiin poema dedicado a la reflexion
sobre la muerte, como "Consumacion", se distingue del siguiente modo: "Ya viejo, ya vieja,/
aqui un joven, alld una muchacha;/ todos acabamos en frio cadaver" (147). Creacidon y muerte,
origen y destino, son los principales enigmas de cualquier filosofia o teologia. Los primeros
cronistas, al recuperar la historia del pueblo inca, recogen los primeros mitos sobre la
procedencia y el inicio de su civilizacion. Garcilso y Guaman Poma de Ayala son los mas
explicitos, y complementan los escasos datos que nos ofrecen los poemas. Esos "hombre y
mujer", primeramente creados y de los que descienden los incas, son Adan y Eva, como expresa
Ayala en varios momentos de su cronica. Cuando refiere en 1585 la leyenda de Manco Capac,
conecta el texto biblico con las relaciones orales aprendidas de la tradicion quechua:

La primera historia del primer rey inca, que fue de los legitimos descendientes de
Adaneva y multiplico de Noé, y de la primera gente de Uariuiracocha Runa y de
Uari Runa y de Purun Runa y de Auca Runa; de aqui, sali6 el poderoso Inca
Tocay Capac, Pinau Capac, primer inca (...) hasta que comenz6 a reinar la madre
y mujer de Manco Capac Inca. (47-48)

El pasaje mas representativo al respecto es el que cuenta por extenso el mito de la
crecion de los indios, donde la confusion entre la historia mitica inca y el relato del Antiguo
Testamento es total, estableciendo relaciones que traspasan el origen adénico y la conocida
historia del diluvio, comun por otro lado a tradiciones de todo el orbe. Después de las parafrasis
del comienzo del Génesis, la relacion se estrecha con el profeta Habacuc:

Como el profeta Abacuch decian asi a grandes voces: "jSefior: hasta cuadndo
clamaré y no me oiras y daré voces y no me responderas!""> ";Cdpac (Sefior)
haycacamam caparisac mana oyariuanquicho! Cayariptipas mana hay
niuanquicho!" Con estas palabras adoraban al criador, con la poca sombra que
tenian y no adoraban a los idolos, demonios uacas. Comenzaron a trabajar, arar,
como su padre Adan. (148)

Seguidamente, se justifica que, al llegar los espafioles, aquellos habitantes del territorio
colonizado no recordaran sus origenes vetero-testamentarios y llamaran al Unico Dios
Viracocha, reconociendo también su ley, a pesar de haber perdido la nocion de la existencia de
las tablas que Dios entregd a Moisés. Afirma que tuvieron "una sombrilla del conocimiento del
criador" (149), que no idolatraban, que llamaron al diluvio uno yaco pacha cuti, que "vivian sin
pleito y sin pendencia ni tenian mala vida" (149). Son, finalmente, comparados a los profetas
Isaias y Salomoén. El resto del capitulo lo dedica Ayala a enriquecer la tesis lascasiana de la
bondad natural de los indios, aplicindola de modo eminente a los incas. Esto probaria varios
supuestos:

1. Que los indios -los incas, en este caso- son hombres con alma, lo mismo que los europeos.

15 Es, precisamente, el comienzo del Libro de Habacuc, el segundo versiculo del primer capitulo, que
consiste en la transcripcién de un oraculo, pasaje conocido en la tradicién judeo-cristiana.



2. Que los incas son una cultura superior a otros grupos indigenas, menos civilizados.

3. Que solo existe un Dios, que es el mismo para los cristianos y para los incas, aunque durante
muchos siglos se haya llamado de modo diferente.

4. Que existe una ley natural, inscrita por Dios en los corazones de todos los hombres la cual,
oscurecida por el pecado, necesita en ocasiones de profetas o enviados para revelarse a un
pueblo o colectividad.

Tiene mucho interés la doctrina de estos cronistas -no sélo de Ayala- sobre la funcion
profética o reveladora de ciertos elementos, tanto divinos como humanos. En algin momento
Garcilaso utiliza el término escolastico de causas segundas (Comentarios Reales de los Incas,
Libro segundo, capitulo XXVII). Describiendo la poesia de los incas y su historia, comenta:
"Los incas poetas los compusieron (los versos) filosofando las causas segundas que Dios puso
en la region del aire para los truenos, relampagos y rayos, y para el granizar, nevar y llover, todo
lo cual dan a entender en los versos, como se vera. Hiciéronlos conforme a una fabula que
tuvieron, que es la que sigue. Dicen que el Hacedor puso en el cielo una doncella, hija de un rey,
que tiene un céntaro lleno de agua para derramarla cuando la tierra ha menester, y que un
hermano de ella le quiebra a sus tiempos, y que del golpe se causan los truenos, relampagos y
rayos (...). Dicen que el granizar, llover y nevar lo hace la doncella (...), dicen que un Inca poeta
y astrologo hizo y dijo los versos loando las excelencias y virtudes de la dama, y que Dios se las
habia dado para que con ellas hiciese bien a las criaturas de la tierra." El poema a que se refiere
lo cita a continuacion, y es también recogido el la ed. cit. de la literatura quechua de Bendezt
(29) bajo el titulo "Hermosa doncella". También relata Garcilaso que la fabula y los versos
fueron encontrados e interpretados por el Padre Blas Valera, fuente que puede contrastar y
corroborar con lo que ¢l mismo habia oido en sus nifieces de labios de algunos familiares. El
concepto de causa segunda va a ser de gran utlilidad para Garcilaso y Ayala en su defensa de la
civilizacion incaica y de su catolicismo. En la Suma Teoldgica 1-2, q.19, 4c, se habla de ella
como una causa real pero dependiente de la primera, que en cualquier caso es Dios. "Causa
prima plus influit quam secunda" afirma S. Tomas de Aquino, para concluir: "Operatio causae
secundae semper fundatur super operationem causae primae et praesupponit eam". Es decir, que
la causa segunda es la ayuda de la que se vale Dios para manifestarse en el mundo. La fabula de
la hermosa doncella es un modo de explicar la existencia de fendmenos atmosféricos aludiendo
a causas segundas, pero tiene mas interés el esfuerzo de Ayala y Garcilaso en aplicar ese
concepto al funcionamiento positivo de la civilizacion inca. Con ello se justifica la
cristianizacion del Pert, ya que esa buena disposicion no es otra cosa que un "cristianismo de
base escondido" hasta la llegada de los espanoles. En el capitulo XV del primer libro de los
Comentarios Reales de los Incas, Garcilaso asegura que en los primeros tiempos los incas
vivian de un modo salvaje, sin tener noticia de la /ey natural. Pero Dios les envio un "lucero del
alba", el Inca, que les dio noticia de ella para que cuando llegaran los espaioles los hallasen "no
tan salvajes, sino mas dociles para recebir la fe catolica, y la enseianza y doctrina de nuestra
santa madre la iglesia romana, como después aca la han recebido". Esta funcion, sin forzar el
sentido del texto, es similar a la que tienen los profetas y, sobre todo, Jesucristo, en la tradicion
cristiana. Los contenidos, ademas, se adectan perfectamente al mensaje transmitido por unos y
otros: Garcilaso habla de leyes que trae el Inca para que sepan trabajar la tierra, respetarse, vivir
en sociedad, vestido, sin poligamia, etc., y Ayala es mucho mas explicito con la concrecion que
el cristianismo hace de la ley natural en los diez mandamientos. En su texto sobre el mito de la
creacion de los indios asegura que en la tercera edad desde que Noé¢ escapd del diluvio, los
indios "comenzaron a hacer ropa hilada y tejida auasca (en urdimbre) y de cunbe y otras
policias y galanterias" (150), "tuvieron mandamiento y ley", "no se mataban ni refiian",



"non n"non

"adoraron al criador”, "no entremetian idolatrias", "no se hall¢ adultera ni habia puta ni puto",
"se casaban virgenes" (151).

Aparte de la justificacion religiosa, hay otro propdsito que aflora al final de esta
enumeracion. Las Casas pretendia defender a los indigenas frente a los abusos de los colonos, y
por eso su texto sobre la Historia de las Indias, capitulo CXCVIII, habla de una gobernacion
naturalisima de los indigenas precolombinos, de una bondad natural, que no sabia lo que era
"hurto, ni adulterio, ni fuerza que hombre hiciese a mujer alguna, ni otra vileza, ni que dijese a
otro injuria de palabra y menos de obra". Es decir, la ley natural para Las Casas, evidenciada en
el comportamiento de los indigenas, se correspondia exactamente con los diez mandamientos.
Pues bien, en Ayala esta defensa de la dignidad del indigena es mas contundente, porque lo que
Las Casas deja intuido, en el peruano es una declaracion formal: el indigena ha sido, en muchas
ocasiones, superior al europeo, pues ha cumplido naturalmente la ley de Dios mientras el
cristiano, que ha dispuesto de unas causas segundas continuadas y cualificadas durante siglos,
parece que ha olvidado su cumplimiento. Estas son las palabras de Guaman Poma:

Mirad cristianos lectores, mirad, esta gente del tercer hombre, que fueron
amantes con su ley y ordenanzas antiguas, de conocimiento de dios y criador,
aunque no le fueron ensefiados. Tenian los diez mandamientos y buena obra de
misericordia y limosna y caridad entre ellos (...), jamas dejan a la ley y de hacer
sus oraciones al dios del cielo pachacdmac'®; (...) y jamas mezclaban cosas de
idolatrias y mentiras (...). Mira cristiano lector, aprenden de esta gente barbara,
que aquella sombra de conocer al criador no fue poco; y asi, procura de mezclar
con la ley de dios para su santo servicio. (152)

Son muchos mas los elementos que demuestran una rapida transculturacion al hilo de
las realidades de tipo espiritual manifestadas en los textos poéticos y en las cronicas. El
demonio de los cristianos es encontrado por todos los cronistas en el clasico Zupay peruano,
cuyas referencias mas antiguas son de 1550."7 El séptimo himno de Sallqamaywa opone la
maldad de ese ser a la bondad, poder y providencia de Viracocha. Cuando comparamos este
poema antiguo a ejemplos de la poesia colonial, como "Eternamente viviente Dios" o "El
encuentro final", donde también hay alusiones al demonio, encontramos un sistema de
pensamiento similar, que completa el de las cronicas. De un modo similar, se hablara del
infierno (156), de la existencia entre los incas de una especie de "sacramentos de palabra",
naturales, desde los més remotos tiempos, como el bautismo o el matrimonio (154), de ciertas

16 Véase que aqui aparece el nombre de pachacimac y no el de Viracocha para nombrar a la divinidad. El
Inca Garcilaso da cuenta de ello en el libro II, capitulo 2° de sus Comentarios Reales de los Incas, sefialando
ge la élite del Cuzco habia llegado a un conocimiento natural de Dios adordndolo bajo ese nombre:
"Decian que era el que daba vida al universo y le sustentaba, pero que no le conocian porque no le
habian visto, y que por esto no le hacian templos ni le hacian sacrificios, mas que lo adoraban en su
corazén (esto es, mentalmente) y le tenfan por Dios no conocido." El poema precolombino titulado
"Pachacdmac" llama a esa divinidad "Padre: sefior de la creacién', y le pide: "Vierte tus aguas,/ para tus
pobres,/ para tus hombres" (17-18). Mas informacién sobre el papel creador de esta divinidad en la
cultura incaica en EECKHOUT, Peter, "El creador y el adivino. A propdsito de Pachacamac, Dios
precolombino de la costa central de Pert, cote centrale du Perou", Revista Espariola de Antropologia
Americana, 23 (1993) p. 135-152.

17 Cfr. DUVIOLS, P., op. cit. pp. 38 y ss.



fiestas que se hacen coincidir con las cristianas, como la de Chaupiiamca'®, que se asimila a la
del Corpus Christi (120), del paso de los apostoles Santo Tomas (sobre todo) y San Bartolomé
por América', etc.

Hasta aqui los datos que aporta la literatura quechua de la época. Sabemos, sin embargo,
que los lazos establecidos en los textos ni son tan pacificos como semejan, ni las
concomitancias son tan obvias, ni el proceso de transculturacion tan natural. Se sabe, por
ejemplo, que en 1559 los dominicos habian destruido unos tres mil idolos de los que Ayala dira
mas adelante que nunca existieron, y que Albornoz, en el transcurso de su campaiia por la zona
sur, habia dejado fuera de circulacién al menos ocho mil. En cuanto a hechiceros y otros tipos
de brujeria, Arriaga estimaba que hacia 1620 ocupaban una parte nada despreciable de la
poblacién peruana.” Los indigenas, a pesar de nacer ya en un 4mbito cristiano, mantenian por
tradicion ciertas practicas de culto a las huacas naturales: montaias, rios, manantiales, etc. Los
jesuitas, poco después de llegar al Pert, hacia 1570, se asombran de los aspectos idolatricos del
sincretismo. El Padre Bartolomé Hernandez, por ejemplo, escribe una carta el 19 de abril de
1572 al Consejo de Indias, en la que exclama: "Estan como los moros de Granada y (...) s6lo
tienen el nombre de christiano y las ceremonias exteriores"'. Si bien algunos de estos
testimonios son exagerados pues, como dice Duviols, los que los redactaban "podrian tener
interés en magnificar el peligro" de contaminacion, lo cierto es que por esas fechas "subsisten
(contintia el historiador francés) creencias y manifestaciones religiosas indigenas coexistentes
con las précticas catdlicas y esto nos induce mas al analisis de las modalidades de coexistencia
de los dos rituales, que a una conclusién terminante, ya que no cabe duda de que las religiones

18 Diosa relacionada con la creaciéon de los hombres, cuya historia se cuenta por extenso en el texto de
Francisco de Avila, de finales del siglo XVI.

19 Fernandez de Oviedo, en su Historia General y Natural de las Indias, 1, VII, t. I, p. 30, de 1535, ya
escribe: "Digo que en aquestas nuestras Indias, justo es que se tenga e afirme que fue predicada en ellas
la verdad evanggélica". Aunque el texto no es del todo elocuente, esta informacién se ha de contrastar con
la de Las Casas, quien refiere una tradicién segtin la cual los primeros espafioles que pisaron Yucatan
habrian encontrado cruces cristianas al llegar alli, y que los indios de su diécesis de Chiapas hacia mucho
tiempo que adoraban a las tres personas de Santisima Trinidad bajo los nombres de Icona, Bacab y Echuac,
siendo Chibirias el nombre de la mujer que trajo al mundo a Bacab. La primera noticia de la presencia de
Santo Tomads la da también Las Casas, asegurando que habia huellas de su paso por Brasil. A mitad del
XVI ya se relaciona, por asimilacién fonética, la divinidad guarani Pay Zumé con el apéstol incrédulo. La
primera alusién de la evangelizacion del Perti por Tomaés es de 1548, y en los afios 50 adquiere un vigor
mas pronunciado, gracias a los escritos sobre la evangelizacion de Cieza, Betanzos, Cristébal de Molina
y, en los 70, de Sarmiento de Gamboa. Cfr. DUVIOLS, P., op. cit., pp. 56 y ss. Para la Nueva Coronica... de
Guamén Poma, sin embargo, fue San Bartolomé el primer apéstol que evangeliz6 el Perd, que dej6 la
cruz de Carabuco para conmemorar las victorias que coseché contra el demonio con el fin de liberar al
hechicero Anti, y convertirlo posteriormente. Con respecto a la figura del apdstol Santiago, también
introducido en una época temprana y difundido copiosamente por todo el territorio hispanoamericano,
consultar MARINO FERRO, José Ramoén, "Santiago en el altiplano de Bolivia", Cuadernos de Estudios
Gallegos, 33, 98 (1982) pp. 559-567.

20 Cfr. ARRIAGA, Pablo, La extirpacion de la idolatria en el Peru, 1621, Lima, CLDRHP, 1920, t. I, p. 73.
Consultar también, para el tema especifico de la brujeria, GAREIS, Iris, "Brujos y brujas en el antiguo

Pert: apariencia y realidad en las fuentes histéricas", Revista de Indias, 53, 198 (1993) pp. 583-613.

21 Cfr. DUVIOLS, P., op. cit. p. 432.
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autoctonas fueron profunda y diversamente modificadas".” En ese sentido, algunos

comentaristas de la época ven una actitud positiva en los datos que aporta el sincretismo, porque
escoge elementos favorables de las dos religiones y los hace convivir en cierta armonia. El
virrey Toledo, uno de los extirpadores mas combativo, comprende la situacion del indigena en
una carta dirigida al rey, del 20 de marzo de 1573, cuando escribe que nada mas hacerse
cristianos vuelven a sus huacas, "aunque no por eso piensan que dexan nuestra fe y rreligion
cristiana”. > Y Baltasar Ramirez da esta explicacion, atendiendo al mismo fenémeno: "No son
tan idolatras como solian ser ni son christianos como deseamos y asi coxeando con entrambos
pies acuden a lo uno y a lo otro".** La historia del sincretismo y la transculturacién, que
comenzo inevitablemente cuando los espafioles decidieron quedarse en esa tierra y hacer alli
una morada estable, no ha terminado después de cinco siglos, como lo demuestran los
fendmenos culturales de mestizaje que contintian hoy dejando su huella, para enriquecer una de

las culturas mas atractivas que ha dado nuestro ya casi extinto milenio.

22 Cfr. DUVIOLS P., op. cit. p. 433.

2 Cfr. DUVIOLS, P., op. cit. p. 436. Consultar también MILLONES, Luis, Mesianismo e idolatria en los
Andes Centrales, Buenos Aires, Fundacion Simén Rodriguez, 1989.

2 Cfr. TRIMBORN, Herman, Quellen Zur Kulturgeschichte des prikolumbischen Amerika, Stuttgart, 1936,
p. 24. Algunos ejemplos concretos sobre el sincretismo aplicado a la religién popular pueden consultarse
en la obra de CONTRERAS HERNANDEZ, Jests, "Subsistencia y ritual en Chinchero (Pert)", Boletin
Americanista, 25, 33 (1983) pp. 195-222.



