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1. Introduccion

Es bien conocido que, desde tiempos pasados, las deidades asociadas al mun-
do natural (como vertientes, rios, lagos, montanas y el océano) fueron adora-
das a lo largo de los Andes (Garcilaso 1961; Duviols 1967; Avila 1975. Entre ellos, los
dioses de las montanas siempre han figurado de un modo sobresaliente y han
sido a menudo las mas poderosas deidades relacionadas con las actividades
diarias de la gente (Kessel 1980: 280; Guaman Poma 1956; Duviols 1967). Dichas
creencias subsisten actualmente desde los Andes septentrionales ¢colombianos
hasta los- meridionales de Tierra del Fuego (Bridges 1948).

Lo que es.menos conocido es que se han encontrado restos arqueologicos
anteriores a la conquista hispana de 1532 en numerosas cumbres cordilleranas,
incluyendo mas de 50 sitios sobre los 5.200m'. Dentro de una vasta area de los
Andes, que abarca Chile, Argentina, Bolivia, Pert se han localizado estructu-
ras de piedra bien construidas a alturas tan considerables como los 6.700 m®. En
ninguna otra parte del mundo se han encontrado restos arqueoldgicos a tales
alturas. A menudo estas ruinas constituyen las estructuras religiosas prehispa-
‘nicas de mayor importancia en un 4rea. Sin embargo, pese al rol crucial que
jugaron (y contintian jugando) las montanas en las creencias del hombre
andino y pese a la importancia de los hallazgos en sus cumbres, las preguntas
mas fundamentales relativas a sitios de altura no han sido contestadas de un

'Véase Revista de ciaDAM (Centro de Investigaciones Arqueoldgicas de AltaMontana), Tomos 3y
4 para un listado y descripciones de sitios. Se deberia senalar que aqui no estamos tratando con
simples monticulos de piedra usados para rituales (apachetas) que se encuentran a través de todo
los Andes (véase Girault 1958).

2Estas ruinas se encuentran en la cumbre del Llullaillaco (6.739 m) localizado en la frontera entre
Chile y Argentina (Rebitsch 1966). Se han documentado semicirculos de piedra muy simples a los
6.740 m en Mercedario (6.770 m) en Argentina (Schobinger 1970:432).
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modo satisfactorio. ;Por qué se hicieron? ;Quién los hizo y cuando? Y, si el
culto a las montaiias estuvo tan difundido, ;Por qué se han encontrado sdlo en
ciertas 4reas de los Andes?®

Para contestar estas interrogantes, examinaremos datos etnograficos e histé-
ricos con el fin de comprender mejor las razones del culto a las montaias. Con
esto como base, examinaremos luego algunas de las hipétesis principales que
se han propuesto para explicar las ruinas de alta montana.

En cualquier campo cientifico se hace necesario restringir el foco de atencién
para tratar un tema en profundidad y para poder también manejar un gran
cumulo de datos. Como indica el titulo de este articulo, aqui nos preocupare-
mos de ruinas ubicadas en altas montanas. En la literatura, estos sitios normal-
mente se denominan “‘santuarios de altura”. Esta nomenclatura surgié porque
algunos investigadores pensaban que ellos desempenaban preferentemente
un rol religioso.

Los sitios generalmente estan conformados por estructuras simbdlicas (hile-
ras de piedra o muros bajos de contornos circulares o rectangulares), platafor-
mas artificiales y estructuras que servian para protegerse de los elementos
naturales (cf.Cobo 1964:167). En la base de algunas montafias, existen complejos
estructurales relativamente grandes (Tambos) que proveian bodegaje y aloja-
miento a los participantes en las ceremonias (véase Bardn y Reinhard 1981).

Ademas de las formas simbodlicas y plataformas artificiales, otros hallazgos
permiten sostener el caracter religioso de los sitios. Se han encontrado ofrendas
rituales como: hoja de coca, estatuillas, alimentos, tejidos y, en algunos casos

*Comencé a investigar las ruinas de montanas en abril de 1980. Se recibi6 apoyo financiero para
el periodo de julio a diciembre de 1982 del Explorers’ Club/Brush Foundation y para el afio 1983 del
National Geographic Society (subvencion N° 2571-22), del American Philosophical Society y del
American Alpine Club. Me gustaria expresar mi sincera gratitud a estas instituciones por su ayuda.
Otros organismos que ayudaron amablemente con mi investigacién son: la Corporacién para el
Desarrollo de la Ciencia, Santiago; Corporacion Nacional Forestal, Santiago; Instituto Profesional,
Iquique; Museo de Arqueologia, San Pedro de Atacama; Centro de Investigaciones Arqueoldgicas
de Alta Montana, San Juan; Minera Utah de Chile, Santiago, y la Universidad del Norte, Antofa-
gasta.

Me gustaria agradecer especialmente a Constance Ayala, Joanna Burkhardt, Osvaldo Silva, y
las traductoras Fernanda Falabella y Roxana Toro, por su trabajo relacionado con el manuscrito.
Estoy profundamente agradecido de Antonio Beorchia por invitarme a participar en expediciones
en Perti y Argentina y por ser tan abierto al compartir los resultados de anos de trabajo dedicados al
tema de las ruinas de Alta Montafia. Robert Blatherwick no sélo me acompafié en numerosas
ascensiones, sino que también me ayudd en muchos otros aspectos de la investigacion. La
hospitalidad de Betty Woodsend y Constance Ayala hizo posible el borrador original de este
articulo. El General (R) Eduardo Iensen amablemente ayudé a la realizacién de algunas expedicio-
nes en el Norte de Chile. Ana Maria Bar6n, Martin Erb, Louis Glauser, Manuel Guzman, Julio
Sanhueza, George Serracino, Miguel Vizquez y Miguel Zarate estuvieron todos comprometidos
con ascensiones hechas durante fases especificas del proyecto. Hay muchas otras personas que
propocionaron una valiosa ayuda, entre ellos: Hernan Amat, Patrick Burns, Christina Bianchetti,
Ralph Cané, José Chavez, Evelio Echeverria, Bion Gonzélez, José Huidobro, John Hyslop, Federico
Kauffmann, Sergio Kunstmann, Ragnhild Lilljekvist, Patricio Lopez, Carlos Ponce, Mauricio
Romana, Paul Rose, Pedro Rosende, Maria Rostworoski, Gary Urton y Tom Zuidema.

28



Johan Reinhard LAS MONTANAS SAGRADAS: UN ESTUDIO ETNOARQUEOLOGICO...

314 187

\TAMBO DEL LICANCABUR

PLANO LEVANTADO POR:

meseto
Pendients

JOHAN REINHARD
ANA MARIA BARON

maeseta
ENERO 1981

0510 20 30m.
ey

ALTURA 4,600 ms.o.m.

Fig. 1. Plano de las ruinas incaicas en la base del Volcan Licancabur. Este sitio, utilizado durante la
celebracién de ceremonias en la cumbre del Volcan, es un ejemplo del tipo de complejos levantados
en la base de otras montanas (por ejemplo Chiliques y Pichu-Pichu).

excepcionales, sacrificios humanos en las estructuras de las cumbres (véase
Mostny 1957: Schobinger 1966a y a CIADAM 1978).

Esto explica el uso del término ““santuario”, pero ;cudn alto es alto? Schobin-
ger (1966b:11) considera santuarios de altura a ruinas que estdn por sobre los 5.200
m. Sin embargo, en un listado de sitios de altura hecho por el Centro de
Investigaciones Arqueolégicas de Alta Montafia (CIADAM 1978) se han incluido
sitios localizados a mas baja altura. Una de las razones para ello es que algunos
de estos sitios estan localizados en la cima de montarias que son mas altas que
toda el area circundante. Tedricamente, entonces, ruinas en una montana a
s6lo 2.000 m de altura atin se considerarian “de altura” en relacion a una
poblacién que habita 1.000 m mds abajo. Mas aun, se podria suponer que
pueden existir ciertos rasgos comunes compartidos entre ellos a pesar de las
variaciones altitudinales, esto especialmente en relacion a los conceptos que
subyacen en los motivos que llevaron a la gente a construir este tipo de sitios.
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Fig. 2. El autor de este articulo examina un trozo de madera hallado en una delas estructuras en la
cima del Licancabur. Al fondo se divisa Laguna Verde (Foto de Ana Maria Barén).
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Aun asi, lo que més nos ha llamado la atencién es la gran altura de muchas
ruinas, si consideramos la enorme cantidad de energia, organizacion y, en
algunos casos, la utilizacion de ciertas técnicas especializadas indispensables
para constituir y mantener estructuras a tales alturas. Cominmente, hasta las
personas que han vivido toda su vida en alturas ca. 4.000 m (altura maxima a la
que normalmente se encuentran aldeas permanentes) tienen dificultades para
alcanzar, sin considerar el hecho de traba]ar alli, altura sobre los 5.200 m. Es por
esto que, para mantener un buen manejo de la informacion y para focalizar la
atencion en sitios de especial significacién religiosa para la poblacion andina,
en este articulo se ha puesto enfa31s en general en restos arqueoldgicos que se
ubican a alturas sobre los 5.200m*.

2. EL PROBLEMA DE LOS ORIGENES

A pesar de las numerosas investigaciones, el problema de quiénes construye-
ron los sitios atin no ha sido resuelto. Algunos arqueélogos, como Le Paige
(1978:36), Schobinger (1966b: 11), Checura (1977:141) y Raffino (1981:76) consideran
que estos sitios tienen un origen incaico. Sin embargo, Beorchia (1978:15) ha
mencionado que un alto porcentaje de sitios de altura no han sido identificados
positivamente como Incas. Tampoco se han encontrado sitios preincaicos,
mientras que un buen ntimero de ellos es claramente de origen Inca (Beorchia
1978:15 y Ciadam 1980). Atin no esta claro el grado de presencia Inca en los Andes
del Sur y en algunos casos puede tratarse de areas de influencia Inca mas que
de ocupacion incaica directa. Beorchia (1973:36) gira el argumento para hipoteti-
zar que pudieron ser los Incas quienes tomaron la costumbre de adorar las
cimas de las montaiias de poblaciones del sector sur de su imperio.

Una evidencia que sustenta esta hipotesis seria el hallizgo de un gran
nimero de sitios de altura en dreas que estuvieron bajo la dominacion Inca
sélo durante un breve periodo de tiempo: 45-75 afos segun el area (Mostny
1957:110). Sin embargo, dado nuestro conocimiento sobre la organizacion y
eficiencia Inca (tal como se puede apreciar en los caminos que se extienden a lo
largo de estas mismas éreas), este argumento, por si solo, no tendria suficiente
peso.

Otro argumento en favor de la idea de que algunos santuarios de altura no
serian de origen Inca son las dos fechas C-14 obtenidas de estas ruinas, ambas
con un fechado de a 1.000 + 110 afios AP, i.e. 950 D.C. (C1ADAM 1980:34). Sin
embargo, uno de los sitios datados es claramente de origen Inca, lo que le
otorgaria una fecha posterior a ca. 1470 D.C. ;C6mo puede darse una discrepan-
cia de este tipo?

El problema de usar el C-14 para fechas de periodos tan recientes es que una
cantidad tan baja de materia descompuesta aumenta cualquier error que se

*Desde que comencé la investigacion de este tema se han realizado mas de 70 ascensiones,
incluyendo 54 sobre los 5.200 m. Se encontraron restos arqueolégicos no documentados previa-
mente en 24 de esas montarias. Los informes y planos de los sitios estdn disponibles en ClADAM,
Republica del Libano 2621, Correo de Capitan Lazo (5423), San Juan, Argentina.
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1. Sara Sara
2. Chachani
3. Pichu Pichu
4. Bonete
5. Licancabur
6. Juriques
7.Morado
8. Pili
9. Pular
10. Quehuar
11. Socompa
12. Pastos Grandes
13. Acay
14. Chani
15. Del Castillo
16. Cachi
17. Llullaillaco
18. Mac6n
19. Chuculai
20. Antofalla
21. Tebenquicho
22. Gallan
23. El Peinado
24. Azufre o Copiapo
25. Los Patos
26. Potro
27. Negro Overo
28. Tambillos
29. Infiernillo
30. Imén
31. El Toro
32. Las Tértolas
33. Dofia Ana
34. Mercedario
35. El Plomo
36. Misti
37. Mismi
38. Huarancante
39. Tata Sabaya
40.Vn. Isluga
41. Wanapa o Cariquima
42. Tata Jachura
43. Jatamalla
44. Mino
45. Ascotan
46. Paniri
47. Colorado
48. Curiquinca
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60. Palas

49. Sairecabur
50. Tumisa
51. Lejia

52. Chiliques
53. Miscanti
54. Miniques
55. Quimal
56. Aracar

57. Chimberi

58. Bonete Grande

59. Mogotes

61. Alma Negra
62. Hualca Hualca
63. Calcha

64. Guaneguane
65. Taapaca

66. Belén

67. Mérquez

68. Co. Volcdn
69. Ledn

70. Donia Inés

71. Bismarck
72.Co. Aguas Calientes

Figura 3. Montafias con restos arqueolgicos en o cerca de sus cumbres. (Las montanas con los
niameros 29, 30, 43, 55, 60, 64, 67, 70 y 71 estdn a menos de 5.200 m) unos pocos sitios se han hallado
hasta la latitud aproximada de 8° Sur, a 5.000 m de altura.
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cometa. Los arquedlogos generalmente creen que las lecturas del C-14 no
pueden ser consideradas lo suficientemente precisas al referirse al corto lapso
de tiempo involucrado en los sitios de altura (cf. Fagan 1978:129).

Quizas un argumento mas valedero en favor de que muchos sitios no sea de
origen Inca, es que muy pocos se han encontrado en Perti. Més atin, éstos no
estdn cerca del Cuzco (centro del Imperio Inca) y tampoco se extienden mas al
norte del paralelo 15° latitud Sur (ci1ADAM 1978).Sin embargo, el Imperio Inca se
extendi6 més alla del Ecuador. ;Por qué entonces no se han hallado en esa zona
si los Incas los construyeron hacia el sur?

Existen diversas explicaciones posibles para ello. Una es que este tipo de
ruinas existe pero éstas no han sido encontradas o documentadas (o si lo han
sido, se les ha dado poca atencién). Por ejemplo, Albornoz, en sus escritos de
fines del siglo xvi, advirtié sitios de altura hacia el Ecuador (Duviols
1967:32-3). En 1557 ciertos frailes Agustinos describieron un sitio incaico en la cima
de una alta montana cerca de Huamachuco en el norte del Pera (Carridn 1955:53).
Existe una relacion detallada escrita en 1663 sobre un santuario en la cima de una
montana cerca del paralelo 10°/S (Robles 1978) y, también, se ha documentado
ruinas en las cumbres de una montana sobre los 4.800 m cerca de Cuzco (Tom
ZUIDEMA, coimunicacion personal). Yo he visto tres sitios cerca de los 5.000 m de
altura ca. ¢ S, y varios otros han sido documentados a similares alturas en el
area (Reinhard 1983a).

Se debe anadir que la vertiente oriental de los Andes Centrales esta consti-
tuida por montanas sobre los 5.000 m de altura que estan casi siempre cubiertas
de nieve, lo que hace poco probable que se hayan construido estructuras en sus
cumbres. Por otra parte, los sacerdotes espanioles conocieron muchos sitios
religiosos que destruyeron sistematicamente (Herndndez 1923; Duviols 1967).
Otros deben haber sido saqueados por buscadores de tesoros que eran muy
activos en todo Pert (Schobinger 1966:16).

En todo caso se mantiene el hecho de que ruinas de un origen netamente
incaico, no han sido detectadas hasta el momento en las cumbres de altas
montanas en el norte y centro del Pert, y aquellas documentadas por los
cronistas tienen todavia que ser investigadas. Asumamos por el momento que
no existen tales sitios en las cercanias de Cuzco ni al norte de 15° de latitud sur.
(Significaria esto necesariamente que los Incas no construyeron los que estan
hacia el sur? ;Es posible que los Incas, al encontrar grupos locales que creian
que un ritual a la montana era vital para su bienestar, hayan ido mas lejos
construyendo sitios en la cima de las montafas tan adoradas? Si es asi, ;por qué
no lo hicieron esos mismos grupos locales? Estas son algunas de las interrogan-
tes que pretendo explorar en lo que queda de este articulo.

3. ETNOARQUEOLOGIA Y MONTANAS

Mientras realizaba una investigacion en unas ruinas de altura en la provincia de
El Loa en el norte de Chile, atrajo mi atencién un manuscrito no publicado que
describia brevemente practicas actuales de adoracién a la montana en el pobla-
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do de Socaire (Zuidema 1980). Durante una expedicion a los cerros cerca de
Socaire localicé restos arqueoldgicos en la cima de tres montanas (Reinhard
1983a). De especial interés fue el importante sitio encontrado en la cumbre del
Chiliques (5.778 m) y un complejo de ruinas en su base.

El descubrimiento del sitio en el Chiliques y los restos arqueoldgicos de
menos importancia en otras cumbres, se ajustan perfectamente con las creen-
cias y practicas vigentes en Socaire descritas en un articulo de Barthel (1959). Se
realiza una ceremonia durante las actividades de limpieza del canal donde se
invocan mas de veinte montanas para que ayuden a llover. La mas importante
de estas montanas es el Chiliques (Barthel 1959:32). Aunque algunos habian oido
algo sobre un lago legendario en su crater y conocian las ruinas en su base
(Gomez 1978:76), al parecer nadie sabia que existian ruinas en su cumbre. El
Chiliques es ahora importante para la gente porque de ahi surge la fuente de
agua principal de Socaire (Barthel 1959:32). En la ceremonia se invita a los cerros
del 4rea a participar en las ofrendas hechas a una piedra que representa al
Chiliques (Barthel 1959:29). Se piensa que ellos envian su lluvia al Chiliques para
que éste pueda proveer de suficiente agua a los habitantes de Socaire, tanto
para la irrigacién de los campos como para los pastizales.

La ceremonia actual es realizada en secreto por un hombre conocedor de los
ritos que es acompafiado por un asistente (Barthel 1959:29). Se desarrolla fuera de
laaldeay se utilizan ofrendas provistas por los aldeanos como bebidas alcoh6li-
cas, granos, grasa de llama, coca y plumas. Las bebidas se vierten y otros
elementos se queman y son enterrados para la Pachamama (Madre Tierra), los
antepasados, las montanas y otras fuentes de agua que se invocan en el curso
del ritual (Barthel 1959:29-33). Mas tarde se lleva a cabo el Talatur que consiste en
una cancion y una danza especiales. Esta se canta en Kunza, lengua original de
la region, y los versos se refieren a las fuentes de agua y a la fertilidad de las
cosechas (Barthel 1959:35-37).

Nos interesan aqui algunos elementos que sin dudas comparte con ceremo-
nias que se remontan al menos hasta tiempos incaicos. Ei tipo de articulos
ofrecidos, la quema de las ofrendas, el baile y la comida comunal, la realizacion
del ritual en secreto hecho por especialistas, la adoracién de los cerros y otros
elementos que se discutirdn mas adelante, ya que todos ellos apuntan hacia
una semejanza del ceremonial con los descritos para los Incas (cf. Barthel 1959:40;
Rowe 1946:306-7).

Mas atin, aunque la irrigacion existia antes de la llegada de los Incas en
muchas dreas (cf. Garcilaso 19%1:214), ellos fueron muy conocidos por la construc-
cién de nuevos sistemas de riego en las tierras conquistadas o por ampliar los
ya existentes (Garcilaso 1961:156; Kessel 1980:135 para referencia a Chile). Basando-
nos en restos de terrazas cerca de Socaire, queda claro que los sistemas de riego
eran muy extensos en tiempos pasados. Barthel (1959:41) hace notar que los
asentamientos antiguos ubicados cerca de Socaire que dependian de la irriga-
cién han sido fechados como incaicos por medio de la cerdmica. El concluye, en
base a hallazgos arqueolégicos y a paralelos etnograficos, que la construccion
del complejo de regadio y el ceremonial vinculado a él se remontan por lo

34



Johan Reinhard LAS MONTANAS SAGRADAS: UN ESTUDIO ETNOARQUEOLOGICO...

menos a finales del siglo xv cuando los Incas extendieron su imperio a esta drea
(Barthel 1959:41). Sin embargo, Barthel no tenia conocimiento de la existencia de
santuarios de altura en las montanas invocados durante la ceremonia de
limpieza del canal. Utilizando esta nueva evidencia seria interesante examinar
su hipétesis.

Se han encontrado ruinas en practicamente todos los cerros ‘invocados
durante la ceremonia y que hayan sido escalados. Y de los 15 cerros de los cuales
tenemos informacién sélo en dos de ellos (Lascar y Lastarria) no se han encon-
trado hallazgos (véase Le Paige 1978:38 y San Romdn 189:142-2). Sin embargo, estos
dos son volcanes con cimas muy amplias y los andinistas frecuentemente no
han visto las ruinas. En algunos casos se encuentran en un sector mas bajo de la
montafia, donde no son visibles cuando se usan otra rutas de acceso. Ademds,
el Lascar est4 atin bastante activo y las ruinas se pueden haber destruido.

En todo caso todos aquellos cerros que se consideran los mas importantes
para Socaire hoy en dia, tienen restos arqueolégicos en sus cumbres. Y esto
indica una tradici6n continuada desde tiempos remotos hasta el presente. Aun
mas, laimportancia relativa de los cerros en la actualidad esté de acuerdo con la
cantidad de hallazgos arqueoldgicos en las cimas. Por ejemplo, el Lejia se
considera de importancia secundaria y consecuentemente los restos en su
cumbre tienen también poca significacion. Como corolario de esto, se me dijo
que el Pular, aunque de importancia secundaria por Socaire, es considerado
como el cerro mds importante para la gente de Peine, una aldea no lejos de
Socaire. Se han encontrado alli ruinas considerables (Le Paige 1978:38). El Lincan-
cabur y el Quimal, dos cerros que también se invocan en la ceremonia de
Socaire, tuvieron una gran importancia en las creencias de la gente de la region.
También se han encontrado varios restos y ruinas importantes en sus cumbres
(Le Paige 1978:37-38; Iensen 1979; Bardn y Reinhard 1981). Por lo que conocemos sobre
ruinas en otras cumbres de esta area, ellas no serian tan importantes como las
del Chiliques, Pular, Licancabur y Quimal y esto se ajusta con las creencias
actuales. La cerdmica y otros articulos encontrados en las cumbres, apoyados
en el tipo de estructura (Tambo) que se encuentra en las bases del Licancabur y
el Chiliques, indican claramente que estos sitios fueron construidos por los
Incas.

La hip6tesis que surge de un estudio de los datos etnogréficos y arqueolégi-
cos del area de Socaire esta en concordancia con la de Barthel (1959: 40-41) pero va
maés alld adn al incluir los santuarios de altura. Las ruinas en la cumbre del
Chiliques (al igual que las de cumbres cercanas) fueron construidas en la época
de la presencia Inca en el drea, y uno de los propésitos primordiales de las
ruinas seria el fundar sitios rituales donde se hicieran ofrendas para que
lloviera. Las terrazas y el sistema de irrigacién fueron construidos o segura-
mente extendidos considerablemente por los Incas, quienes seguian su politica
habitual de incrementar las tierras de cultivo para que las cosechas también
pudiesen ayudar a mantener el estado y la religién incaica. El agua, particular-
mente en esta region desértica, era crucial para ello. La presencia de los Incas
fue de tan corta duracién (probablemente no mas de ¢s afos antes de la llegada
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de los esparioles) y el culto a las montafias estaba tan difundido en tiempos
anteriores a esto, que parece poco factible que ellos hubieran originado el culto
a los cerros para obtener agua en Socaire. Los asentamientos en el area son
anteriores al Inca y es probable que el culto a las montanas para tener agua
fuera ya una costumbre anteriormente establecida, si pensamos que el agua
también juega un papel econémico crucial para los pastores; por ejemplo, para
tener buenos pastizales. Queda abierta la pregunta acerca de la fecha preincai-
ca del ritual que se realiza actualmente en Socaire, pero es muy probable que
algtin tipo de ritual para obtener agua se realizara antes de la llegada de los
Incas®. No obstante, al parecer fueron ellos quienes intensificaron la produc-
cién agricola y fueron responsables de los santuarios de altura relacionados con
ella.

Esta puede ser una hipétesis razonable para la regién de Socaire, pero surge
la pregunta acerca de su validez para explicar ruinas de altura en otras areas.
Antes de volcarnos a la investigacion realizada sobre este tema en otras areas,
deberiamos revisar algunas de las creencias relacionadas con las montanas, lo
sobrenatural y la fertilidad entre los Incas y que se encuentran en otras regiones
de los Andes aun en la actualidad.

4. DEIDADES, MONTANAS Y FERTILIDAD
Un gran niimero de seres sobrenaturales eran adorados por los Incas. Entre
ellos las deidades mds importantes eran Viracocha (el Creador), Inti (el Sol) e
Illapa (el dios del Clima). Varios otros tenian una gran importancia regional,
como Huanacauri, Pachacamac, Pariacaca y Coropuna. Aun cuandos los Incas
son bastante conocidos por su adoracién a Inti, esto no deberia hacer que
menosprecidramos los roles cruciales desempenados por otras deidades en la
religién incaica, ni deberiamos olvidar que el culto al sol fue insignificante a
través de gran parte de los Andes con anterioridad a la conquista incaica.
El dios del Clima tenia una importancia bastante difundida, debido a su
control sobre los fendmenos meteorolégicos, y a' menudo se refieren a él como
el Dios del Cielo (cf. Demarest 1981; La Barre 1948:203). Aunque los Incas lo
llamaban principalmente por el nombre de Illapa, se usaban también otros
términos como “relampago” y “trueno”, dos de sus caracteristicas mds sobre-
salientes (Mariscotti 1978:201). Este dios era el mas difundido de las deidades
(Cobo 1964:161) y seguia después del Sol en orden de importancia (Muriia 1946:286).
El controlaba la lluvia, el granizo, la tempestad, los relampagos, la nieve, el
trueno, etc. (Cobo 1964:160). En épocas de sequia las ofrendas se hacian a Illapa
desde lugares altos (Cobo 194:161). En el norte del Perti un dios de la lluvia y del
trueno, asociado a Illapa, residia en una alta montana (Demarest 1981:50).
Illapa compartia muchas similitudes con el dios del Clima Aymara, Tunupa.
Es tanta la semejanza que frecuentemente los nombres para estas dos deidades
eran usados indistintamente (La Barre 1948:170; cf. Ponce 1969:162-64). Tunupa era

®Deberia sefialarse que en esta region ceremonias similares, en las cuales se invocan montanas,
se llevan a cabo en Peine, Caspana y, por lo menos hasta tiempos recientes, en Rio Grande (Barthel,
1959).
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considerado la deidad principal entre los Aymara debido al control que tenia
sobre los fenémenos naturales que estdn conectados con la lluvia (La Barre
1948:170-201). Esta deidad también estaba asociada con la montafia mas importan-
te de la region del Titicaca, Illimani, la cual él favorecia especialmente (Ponce
1969:178)

Fldios Creador Inca, Viracocha, estaba estrechamente vinculado con el culto
al agua, como su nombre lo sugiere (Carrién 1955:80). Se creia que el habia
surgido del Lago Titicaca para realizar sus creaciones (Cobo 1964). También se
pensaba que estaba asociado con importantes deidades de las montafias (Avila
1975:74; Paredes 1976:295).

Algunos investigadores (por ej. Denmrest 1981:36; La Barre 1948:203) creen que
Viracocha y Tunupa (por lo tanto Illapa) tiene que haber evolucionado original-
mente del mismo concepto que subyace al de un dios creador del cielo que
controlaba los fenémenos meteorolégicos.

Demarest (1981) presenta la teoria de que Viracocha, Illapa (Tunupa) e Inti
son partes de una unidad esencial, de un dios muiltiple y que por esta razén
eran adorados juntos por los Incas. Como quiera que sea, es un hecho que la
importancia del culto al Sol fue un desarrollo posterior y que un dios del cielo
que controlaba los fenémenos meteoroldgicos era el principal objeto de adora-
cién a lo largo de una vasta drea de los Andes con anterioridad y durante el
periodo incaico (cf. Mariscotti 1978:201, 204; La Barre 1948:203). Como demostrare-
mos mas adelante, se creia que una deidad que controlaba el clima generalmen-
te vivia en las montafas altas.

Aparte de esta trinidad de Viracocha, lllapa e Inti, existian otras deidades
importantes en la religion incaica, que también jugaron roles importantes en
relacion a la fertilidad. Pachamama (Madre de la Tierra) era muy adoraday lo es
aun hoy en dia (Mariscotti 1978). En muchas regiones se cree que Pachamama es
fertilizada por los dioses de la montana por medio del agua que ellos envian
(Isbell 1978:143; Urbano 1976:146). En algunas regiones se cree que Pachamama es la
madre de las montaiias (Nardi 1967:250) y que reside en ellas (Mariscotti 1978:33).
Pero, generalmente se ve a las montanas como deidades distintas que son
iguales o superiores a ella (Casaverde 1970:141-149; Urbano 1976:146; cf. Mariscotti
1978:201, 204-7) del mismo modo que entre los Incas (cf. Avila 1975, Guaman Poma
1956; Rowe 1946; Mariscotti 1978).

Huanacauri es una montana cerca del Cuzco la cual tiene una piedra en su
cumbre y que era especialmente venerada por los Incas (Cieza 1977:105). Las
montafias mas altas eran deidades muy importantes en la religion Inca y
contintian siéndolo. Cerca del Cuzco Ausanghate, Vilcanota, Salcantay y Sa-
wasiray eran algunas de estas deidades adoradas (Guaman Poma 1956:191, 193,‘
Duviols 1967:24-28; cf. Rowe 1946:29).

Lejos del Cuzco los Incas y grupos étnicos bajo su control continuaron
adorando deidades de las montanas, varias de las cuales dominaban vastas
zonas hasta Ecuador (Duviols 1967). Una de las mas importantes de ellas fue
Coropuna en el suroeste del Peria (Cieza 1977:107), la cual atin es considerada
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como una de las deidades de montafia mas importantes de los Andes (Roel
1966:27; cf. Valderrama y Escalante 1980).

Pariacaca y Wallallo eran las dos deidades mas veneradas en el oeste del
Peru, y Catequilla (Apocatequil) era una de las deidades mas poderosas en el
norte del Perii. Todos estos dioses residian en las altas montanas (Avila 1975;
Tello'y Miranda 1923; Brundage 1963:62; Duviols 19%7:29). Debido a su funcién de
control de los fenémenos meteorolégicos, eran también llamados “relampa-
go”’ (Tello y Miranda 1923:511; Demarest 1981:50).

Los Incas también veneraban muchas otras deidades, pero las mencionadas
anteriormente proporcionan al menos una idea de la importancia de la fertili-
dad y de la adoracion a las montaras en la religion incaica y preincaica.

Desafortunadamente, en las fuentes histéricas a menudo no se mencionan
las razones del culto a tantas montanas o se hace en forma muy general. Lo que
aqui nos preocupa es determinar si ellas fueron o no adoradas para la fertilidad
y especialmente para proveer agua.

Creencias de este tipo deberian ajustarse a conceptos mas generales relacio-
nados con el agua y su distribucién. Carrién (1955) ofrece datos convincentes
sobre la existencia de un culto al agua bastante anterior a los Incas. Esté claro
que los Incas tenfan una idea precisa del ciclo del agua, por ejemplo, que el
agua de distintas fuentes se transformaba en nubes, de las cuales cae la lluvia
(Earls and Silverblatt 1978:304). Se pensaba que la tierra se apoyaba en el mar
(Garcilaso 1961:75) y que las aguas del importante lago Titicaca salian de las aguas
del océano bajo la tierra (Earls and Silverblatt 1978:304). Se percibia a los lagos en
muchos lugares como manifestaciones del mar que era el origen mismo del
agua (Cobo 1964:161). Aun actualmente se cree que algunos lagos estan conecta-
dos al océano. Esto ayudaria a explicar por qué el agua de lago es también usada
para obtener lluvia (Martinez 1976:301).

Elagua del océano jugaba (y atin juega) un importante papel en muchos ritos
de lluvia a través de los Andes (Martinez 1976:301-2; Soldi 1980:25). Las conchas
marinas también eran ofrendas importantes para las fuentes de agua de lluvia
(Rowe 1946:307). Las conchas con forma de espiral del Strombus fueron muy
utilizadas como trompetas (pututu) para llamar a los dioses de la montaia (Roe!
1966:30) 0 para crear nubes (Carridn 1955:80) para la lluvia. Pero la concha mas
importante era el Spondylus, vista como la “’hija” del mar, y que era considera-
da indispensable para la lluvia (Murra 1975:257). La ofrenda de estas conchas en
los santuarios de altura (véase CIADAM 1978:68-9) reafirma la conexion simbélica
de las montanas y Mamacocha (madre de todas las aguas; véase Cobo 1964:161).

Los Incas hacian ofrendas rituales a lagos, vertientes y otras fuentes de agua
(Cobo 1964). A Toledo, en el siglo xvi, se le informé sobre sacrificios humanos
realizados para obtener agua (Diaz 19%6:153). Avila (1975:66) vio que se adoraba
una montana para pedir lluvia y frailes Agustinos describen en 1557 cémo se
escalaba una alta montana y se hacian ofrendas con el mismo objeto (Carrién
1955:53). Existe también una referencia especifica en un documento de 1663 que
describe que se escal6 una montana para hacer ofrendas a un idolo que estaba
en su cumbre para pedir lluvia (Robles 1978:229).
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Como hemos visto, la conexién entre montafas, nubes y lluvia era obvia en
tiempos pasados. Cuando se encontraban lagos en la montaina o aun en los
" criteres ubicados en la cumbre (como es el caso de cierto nimero de cumbres
que tienen ruinas), la intima relacién entre montanas y agua debe haber sido
aun mds obvia. La razén por la cual algunos creen que existen lagos dentro o
debajo de las cimas de las montafias puede deberse a que sale agua de las
fuentes que estdn a los lados de algunas de ellas (Fuenzalida 1980:161). En Pert
existe la creencia que los antepasados caminaban por cursos de agua subterra-
neos y éstos a su vez se percibian como venas de la montana (Arguedas 1956:198,
201; cf. Favre 1966). Es claro que las altas cumbres sirvieron como modelo para
una poderosa combinacién de simbolos, por ejemplo, que la montafia consti-
tuiria el nexo entre los tres “‘mundos”: Subterraneo (océano), Tierra y Cielo.
Nos interesa aqui especialmente la percepcion de los habitantes de muchos
lugares que sea cual fuere el origen tltimo del agua, las deidades de la montana
controlaban los fenémenos meteoroldgicos como la lluvia, granizo, helada,
trueno y relampago (véase Mishkin 1946:464). Este concepto tiene una base
ecoldgica, que que todos estos fenémenos tienen normalmente a las montanas
como su lugar de origen al igual que los rios que surgen de ellas. Asi en Pery,
vemos que la deidad de la montana Wallallo haria saber de su presenciaa través
de la lluvia, relampago y granizo (Tello y Miranda 1923:510).

La misma creencia se encuentra a lo largo de todo los Andes (ver Mishkin
1946:464; Oblitas 1978:180: Casaverde 1970:143; Martinez 1976:324). Las deidades de las
montaias provocan también la fertilidad de la tierra (Roel 1966:27; Tello y Miranda
1923:511) y son responsables de la fertilidad del ganado (Isbell 1978:59; Mariscotti
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Fig. 4. Perfil oeste-este de los Andes que muestra las condiciones climéticas durante los meses de
verano en los Andes centrales. Adaptado de Rauh, 1979.
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1978:215). Es logico entonces el que estas deidades sean percibidas como dioses
benefactores que deben ser respetados, pero también son temidos, por ejem-
plo: la falta de lluvia destruye los cultivos y los pastos, el relampago mata y el
granizo arruina las cosechas.

Los dioses de la montaiia no sélo estan relacionados con la fertilidad de las
cosechas y animales sino que también pueden influenciar de algiin modo la
fertilidad de los seres humanos. Por ejemplo, Avila (1975:60) sefialaba que la
gente creia que si no adoraban a los dioses de las montanas podian quedar
estériles. El trueno por si solo podia dejar embarazadas a las mujeres (Cobo
1964:166). Al relampago, especialmente, se le ve como poseedor de poderes
sobrenaturales (Tschopik 1951:199). Los gemelos y los nacidos de pie o los que
tienen ciertos rasgos distintivos eran considerados nifios del relampago y del
trueno (Mariscotti 1978; cf. Cobo 1964:166). En el norte de Chile se nos informé que,
en tiempos pasados, se pensaba que los nifios de madres solteras habian sido
concebidos a través de fuerzas naturales y eran ofrendados al cerro Tata
Jachura para tener lluvias (Reinhard y Sanhueza 1982).

Laidea central en este tipo de creencias es que las montanas y los fenémenos
meteoroldgicos estdn intimamente ligados en la mente de la gente de muchos
lugares de los Andes y que este nexo de unién esta asociado a la fertilidad.
Desde éstas hay sélo un pequenio paso a la creencia que encontramos en varias
areas en el sentido que se piensa que las deidades de las montanas no sélo son
responsables del control de los fenémenos meteorolégicos sino que también
ayudan al éxito en los negocios, a la buena salud y la obtencion de riquezas (ef.
Martinez 1976:277-8)°.

5. MAS INVESTIGACIONES ETNOARQUEOLOGICAS

5.1 Cultos al Agua y a las Montanas

Con la informacion recién presentada, seria interesante examinar los resulta-
dos de investigaciones en otras dreas. Durante una expedicion a las montafas
de Tarapacé (Norte de Chile), pudimos recolectar datos etnogréficos y arqueo-
l6gicos relacionados con varios sitios de altura (véase Reinhard y Sanhueza 1982).

En esta regién atin se llevan a cabo ceremonias para obtener agua de las
montanas. En Chiapa se hacen ofrendas en agosto en una plaza del poblado
que lleva el nombre de la fuente de agua mas importante, el cerro Tata Jachura
(5.252m). La ceremonia, realizada exclusivamente para el agua, se desarrolla en
forma secreta durante la noche para Tata Jachura, para el cerro Jatamalla (ca.
4.700 m.), considerando como su esposa, y para una serie de fuentes de agua
menores. Se han encontrado ruinas en la cima tanto del Tata Jachura como del

°Estd mas alla de este articulo el tratar las numerosas leyendas que existen relacionadas con las
montanas (cf. Martinez 1976; Avila 1975; Paredes 1976; Gomez 1978; Reinhard y Sanhueza 1982).
Para analisis estructurales relativos al cuito a las montanas, véase Martinez (1976) y Morissette y
Racine (1973).
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Jatamalla. La gran muralla doble formada por una plataforma artificial sobre el
Tata Jachura podria ser de origen incaico (cf. Raffino 1981:76).

Después encontramos una estructura similar en la cumbre del cerro Wanapa
(5365 m). Esta montafia es una de las mas importantes entre un grupo de
montanas invocadas para pedir lluvia en una ceremonia realizada en enero en
el cerro Illimani, situado cerca del pueblo de Cariquima.

En el pueblo Enquelca (cerca de Isluga) se nos informé sobre una ceremonia
realizada en un cerro cercano, el Caraguano (4.330 m.). En enero, en la cima de
este cerro, se desarrolla un ritual en el cual se invocan a las montanas de los
alrededores (especialmente el Tata Sabaya, el Wanapa, el Volcédn Isluga y el
Cabarray) para que envien lluvias. Muchas personas han testimoniado la
presencia de ruinas en la cumbre del volcan Isluga y del Tata Sabaya como
también se ha informado de ruinas en el Cabarray. En efecto, se dice que aun
hoy en dia la gente del pueblo de Sabaya sube al Tata Sabaya, que esta situado
en Bolivia cerca de la frontera con Chile, para hacer sacrificios ala montana para
obtener lluvia. Este cerro tiene 5.385 m de altura. Por lo tanto, no s6lo tenemos
casos de personas haciendo ofrendas en las aldeas y sobre las cimas de cerros
para pedir agua, sino que también los encontramos actualmente ascendiendo a
cumbres de gran altura para este efecto.

De las tres montanas sobre las cuales se encontraron ruinas en Tarapaca, dos
de ellas, Tata Jachura y Wanapa, parecen ser con cierta seguridad de origen
Inca, mientras que el origen de la otra es incierto. Kessel (1980:135) menciona que
los Incas estimularon la construccién de canales y terrazas en Tarapaca. Efecti-
vamente, en esta region los Incas atin se asocian con las deidades de la
montanas (Martinez 1976:326).

También se ha informado sobre un culto a las montaiias para pedir agua en
tiempos recientes en diversas partes del Pert (cf. Isbell 1978:202; Tello y Miranda
1923:522-23) y en Bolivia (Oblitas 1978:180; Paredes 1976:118). En la Isla del Sol, del lago
Titicaca, vimos ofrendas hechas a las montanas Illimani e Illampu para una
caida de lluvia estable y para prevenir el granizo. En el sur del Perti encontra-
mos ofrendas rituales a 5.800 m cerca de la cumbre del Hualca Hualca. Nos
informaron que la gente todavia hace una peregrinacion anual en la base de la
montana para hacer ofrendas y pedir un estable suministro de lluvias (Reinhard
1982).

La gente todavia sube a la cumbre de un cerro cerca del lago Titicaca para
hacer ofrendas a la lluvia (Tschopik 1951:260), y lo hacian en tiempos recientes
cerca de Lima (Tello y Miranda 1923:521-23) y en Puquio (Arguedas 1956:303-207).

Casi toda nuestra informacion de Argentina sobre este tema proviene del
norte. Al contrario de lo que sucede en muchas partes de Chile y Perti donde la
Pachamama es adorada y considerada como que reside bajo las montanas, en el
norte de Argentina se adora esta deidad como un habitante de las cimas mas
altas de las montanas y se le hacen ofrendas para pedir agua (cf. Nardi 1967:250;
Mariscotti 1978:33). Las montanas se consideran como manifestaciones de la
Pachamama (Christina Bianchetti, comunicacién personal; cf. Arguedas 1956:198),
la cual se considera como madre de ellas (Nardi 1967:250). Una vez que tenemos
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clara la asociacién de la Pachamama con las montanas y el agua, se hacen mas
comprensibles las informaciones acerca de ofrendas hechas a la Pachamama en
areas cercanas. Hasta tiempos recientes la gente atin subia al Bonete (5.660 m) y
al Chorolquo (5.615 m) para hacer ofrendas a la Pachamama (CIADAM 1978).
Estas dos montafias quedan en el sur de Bolivia, no lejos de donde procede la
mayor parte de nuestra informacion relacionada con Argentina (Nardi
1967:248:50). Es posible que futuras investigaciones en esta zona demuestren que
éstas y otras montafas son atin ascendidas para hacer ofrendas, principalmen-
te para obtener agua.

5.2 Antepasados, Grupos Etnicos y Montatias

En el periodo Inca existia una creencia bastante difundida que la gente se
originaba de las montafias y de otros accidentes geograficos (Cobo 194:151). Una
montafia llegé a estar asociada con un importante antepasado y fue muy
venerada por los Incas (Rowe 1946:29). Se senalaba especificamente a algunas
montafas como los progenitores de la gente (cf. Duviols 197). Por ejemplo,
Robles (1978:228), refiriéndose a un documento fechado en 1663, sefialaba que en
un drea se pensaba que el progenitor de la gente habia sido el hijo de una
deidad de la montaria. Las famosas deidades de la montafia Pariacaca (Avila
1975) y Catequilla (Brundage 1963:62) eran las dos vistas como los progenitores de
la gente de las dreas donde ellas estaban localizadas.

Las creencias de hoy en dia muestran la misma idea. De acuerdo a Paredes
(1976:36, 44), se considera que Tata Sabaya es el progenitor de la gente de
Carangas, y los Lupacas, los Omasuyus, y los Pakajes, que vivenalo largo de la
costa del Lago Titicaca, creen que ellos mismos descienden de la montafia
llampu. En el sur del Pert los pueblos Collaguas y Cavanas dicen que ellos
descienden de las montaras de Collaguata y Hualca Hualca (Hurley 1978:14-15).

En vista de la creencia de la gente que dice descender de la montaiia, no es
sorprendente que exista la creencia generalizada de que las almas de los
muertos van a vivir a ellas. Esto fue notado en el Peri en tiempos de la
conquista esparnola (Avila 1975:58; cf. Muriia 1946:180) y existe atin actualmente a lo
largo de los Andes. En Bolivia, los Callawayas entierran a sus muertos mirando
hacia la montaiia, ya que creen que de alli se originaron y que retornan a su
cima cuando mueren (Bastien 1978:47,174). Una creencia similar se ha documenta-
do para varias areas en Perti (Roel 1966:27; Velaochaga 1979:46).

Un relato especialmente detallado de esto hacen Valderrama y Escalante
(1980). Ellos describen el viaje que deben hacer los espiritus de los adultos
muertos para llegar a su destino final, el centro del cerro Coropuna (cf. Argue-
das 1956:227). Alli ellos se quedan en una aldea donde trabajan como antes, pero
sin tener que preocuparse de la lluvia y el granizo (Valderrama y Escalante
1980:262). Los espiritus de aquellos que cometieron grandes pecados van a otras
montanas, especialmente a Ausangate (cf. Niiriez del Prado 1970:111).

Aunque la gente en Toconce, en el Norte de Chile aparentemente no cree
que las almas habitan en las montanas, puede que lo hayan creido en el pasado,
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ya que los muertos son enterrados en posiciones relacionadas con las montanas
sagradas, especialmente el cerro Ledn y el Toconce (Aldunate y Castro 1981:80).
Probablemente esto explica la razén del porqué las chulpas (antiguas estructu-
ras usadas en rituales para los muertos) estaban orientados generalmente hacia
las montafias. Nosotros encontramos una plataforma artificial de un probable
origen Inca en la cima del Cerro Leén.

Tomadas en conjunto, estas creencias nos permiten comprender mejor la
asociacion de los muertos con la fertilidad (cf. Martinez 1976:279). Se creia que el
mal tiempo (el granizo y las sequias) ocurria si se sacaba a las momias (Casaverde
1970:157) 0 que podia venir una sequia si se les destapaba (Soldi 1980:24). Por el
mismo principio a veces se utilizaba a las momias como intermediarios de los
dioses de la montana para obtener lluvia (Tello y Miranda 1923:526; cf. Zuidema
1978:170). También se ponian ofrendas a las deidades de las montafhas en tumbas
antiguas para que se hiciera llover (Arguedas 1956:206). Por lo tanto, aunque
también cumplia otras funciones, el culto a los antepasados estaba claramente
asociado a la fertilidad a través de los Andes

Las creencias que las deidades de las montanas controlaban la fertilidad de
los cultivos y de los animales y que los antepasados eran descendientes de ellas
significé que éstas fuesen frecuentemente consideradas las deidades mas im-
portantes a nivel local (cf. Avila 1975; Duviols 1967; Favre 1966)” . Esto significé que la
gente de muchas éreas se sintieron unificadas por la adoracion que hacian a las
mismas montanas (Bastien 1978:5). Cuando algunas montanas sagradas eran
adoradas de un modo especial en una gran regién por varias comunidades,
esto podria haber sido la base para un sentido de unidad étnica. Favre (1966:139-40
sefala el modo en que esto produjo en el centro de Peri donde se formaron
grupos étnicos y religiosos, los cuales pueden haber ido proporcionando las
bases para las unidades administrativas del Imperio Incaico.

La colonia fue otro tipo de unidad social que estaba relacionada con la
adoracion a las montanas. Los Incas tenian la costumbre de trasladar colonias
de gente (mitimaes) a través del imperio como un medio para unificarlo. Estas
colonias ayudaban a expandir el pastoreo, la irrigacion y la produccién de las
areas de maiz (cf. Murra 1956:297). Albornoz indica que una vez llegados a un drea
nueva, estos colonos reestablecian los objetos sagrados asociados con los
lugares o cosas (pacariscas) de donde se creia se habian originado sus antepasa-
dos (Duviols 197:20). El emperador Inca les proporcionaba ganado y vasijas de
oroy plata. Albornoz refiere que las montanas que tenian vista al océano y.de
las cuales surgian rios para regar los campos eran especiamente importantes.
Indica que se situaron muchas huacas sobre volcanes y cerros hasta Chile y

’En muchas 4reas los Jinajes y aun los individuos pueden tener su propia montafa a quien
adorar (cf. Roel 1966:26; Martinez 1976). Se cree que en una relacion tan directa con las montanas
existe una mayor preocupacion por el individuo que cuando éstas son adoradas por comunidades
completas (Bastien 1978:88). En algunos casos a las guaguas se les asigna una montana para
adorarla, de tal modo que en caso de que el nifio muriera, la montana podria asi reclamarlo. Por
esto, aun las montanas o los cerros més pequefos pueden ser importantes para una persona o un’
linaje particular (cf. Martinez 1976).
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nombra especificamente cinco montafias en el Sudoeste del Peru (Duviols
1967:20-1). Se han encontrado ruinas en una de las cinco montanas citadas, en
Sara Sara (ciaDAM'1978), de la cual informa que habria tenido 2.000 mitimaes
dedicados a su servicio®.

Parece ser que por lo menos algunos santuarios de altura fueron construidos
por mitimaes, aunque esto no quiere decir que la seleccién de estas montanas
se haya hecho sin considerar las creencias locales. Esta claro que las montanas
ya eran importantes en los conceptos econémico-religiosos de los habitantes
locales y las intenciones de los mitimaes de establecer una s6lida base econ6mi-
ca no puede haberlas ignorado. Alli puede haber adorado a sus pacariscas,
pero es poco probable que las deidades de la montana locales no hayan sido
figuras importantes en los principales rituales realizados en sus cumbres’.

5.3 Poder, Curacién y Castigo

Como en el pasado, hoy también se cree que las montafas sagradas tienen su
propia jerarquia de débiles y poderosos. Generalmente se les llama apus,
wamanis, aukis, achachilas, o mallkus, segun la regién, aunque en algunos
lugares estos nombres pueden usarse para deidades en diferentes niveles de
jerarquia (Niinez del Prado 1970:79-62). Los mdas poderosos (“los cerros bravos’)
generalmente son los cerros mas altos de la zona y reciben la adoracion de
varias comunidades (Mariscotti 1978:222; Tello y Miranda 1923:510). Algunos creen
que las deidades de la montana mas poderosa son semejantes a una deidad
suprema (Marzal 1971:250), mientras qu'e la mayoria los considera como sus
intermediarios (Casaverde 1970:143; Arguedas 1956:195). En algunas partes se piensa
inclusive que tienen su propio sistema politico con un gobernador, un teniente
gobernador, un juez, etc. (Marzal 1971:251), que tienen una carcel para aquellas
deidades que eran desobedientes (Casaverde 1970:144).

Como hemos visto, las deidades de la montana son a menudo consideradas
como las deidades mas poderosas a un nivel regional y estdn muy asociadas a la
gente que las adora. Por lo tanto, se deduce légicamente que las montanas
serian concebidas tanto como protectoras del Hombre y también como dioses
de la guerra (Roel 1966:26; Marzal 1971:251). Este era un rol desempenado tradicio-
nalmente por las deidades que controlaban los fen6menos meteoroldgicos, ya
que ellas usaban estos fenémenos especialmente el reldimpago y el granizo
como sus armas (cf. Avila 1975:53, 66). Por ejemplo, una imagen de Illapa fue
llevada a la guerra por el Inca Pachacuti, quien extendi6 significativamente el

®Es interesante el hecho que los nombres de dos montanas, Quehuar y Chiliques, son los
mismos nombres de los grupos que vivian cerca del Cuzco en tiempos de los Incas (cf. Rowe
1946:188-90). Ambas montafas tienen importantes ruinas en sus cumbres.

El uso de las montanas en un sistema de ceque (linea imaginaria) como el que existia en el
Cuzco es examinado por Zuidema (1980), quien sefal6 que un sistema tal podria haber sido un
medio para unificar el imperio Inca. Mariscotti (1978:79-82) discutid la posibilidad de que existiera
un sistema de ceque en Socaire. Para una breve discusion de esto, y del uso de las montafias para
hacer observaciones astronémicas, véase Reinhard (1983b).
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imperio incaico (Cobo 1964:160). Una deidad de los fenémenos meteorolégicos,
““Hijo” de una importante deidad de la montafia, ayudé a los Incas a frenar una
rebelién, destruyendo al enemigo con lluvia y rayos. El emperador Inca dio 50
sirvientes para el templo de su “padre” y ofrendé mujeres para servir al hijo. La
deidad rehusé y pidié Mulli ( el Spondylus) y que el Inca ayudara personal-
mente en el culto de su santuario (Avila 1975:102-5).

La asociacion de las montaiias con la guerra debe haber sido atin mas fuerte
cuando se peleaba principalmente por el control de los recursos econémicos,
como la tierra y el agua para la agricultura (cf. Murra 1956:43). Los Incas normal-
mente se llevaban los idolos de la gente conquistada para tenerlos como
rehenes en el Cuzco (Muria 1946:66). Por supuesto, que las montafias no se
podian mover y por ellos se puede hipotetizar que la construccion de sitios
rituales en las cumbres de las montanas podria haber tenido un beneficio
adicional al ganar por medio de las ofrendas un control més directo de los
dioses de las montanas.

Cuando éstas estaban furiosas podian volver su poder en contra de la gente
de sus propias regiones y causarles dafio. Podrian causar enfermedades u otro
tipo de perjucio (Fuenzalida 1980:162), especialmente si la gente se negaba a
adorarlas (Nardi 1967:251; Tello y Miranda 1923:510). Podian danar el ganado o las
cosechas, causar desastres naturales, accidentes, etc. (Hurley 1978:291; Marzal
1971:251). En Pert atin se hacen regularmente pagos rituales a los dioses de las
montanas para asegurar el bienestar personal (Isbell 1978:59).

Las deidades que controlaban los fenémenos meteorolégicos estan fuerte-
mente asociados con los shamanes, ya que generalmente se cree que éstos
obtienen su poder de ellas. Los shamanes llevan a cabo rituales para las
deidades y ayudan a curar enfermedades (Arguedas 1956:199; 226-7; Tello y Miranda
1923:509). Entre estos ritualistas existe un rango basado en la habilidad, el cual
va desde simple adivinadores a verdaderos shamanes que llegan a éstas posei-
dos por los dioses de la montana y a través de los cuales éstos se comunican (cf.
Niinez del Prado 1979; Favre 1966). Generalmente se cree que éstas seleccionan a
este tipo de personas por medio del rayo (Casaverde 1970:143; Bastién 1978:24). Es asi
como las deidades ayudan a estos especialistas viniendo hacia ellos —usual-
mente en forma pajaros— cuando se les consultaba (Arguedas 1956:199). Los
shamanes también son capaces de transformarse en animales y de enviar sus
almas a las montanas mientras estan en trance (Favre 1966:136)'". Los oraculos en
los santuarios de deidades de montanas poderosas como Paricaca, Catequilla y
Coropuna eran considerados entre los mas importantes del Imperio Incaico
(Cieza 1977:107; Brundage 1963:186). En vista de tales creencias no es de extranar
que, de acuerdo a Guaman Poma, los sacerdotes al servicio de importantes
santuarios, eran considerados entre los mas privilegiados del Emperador Inca,
quien los mantenia personalmente (Gow 1974:90).

'YLa estrecha relacion de los shamanes con las montanas y con el uso de alucinogenos sugiere la
posibilidad de que se pueden interpretar tabletas de rapé utilizando datos extraidos de cultos a la
montana (ver Mariscotti 1978:133-40).
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5.4 Animales y Montafias

En muchas areas de los Andes se cree que las deidades de las montanas son los
dioses de toda la fauna (Casaverde 1970:141; Flores 1975:17). Ellas son las protectoras
del ganado (Roel 1966:26; cf. Martinez 1976:269), y las responsables de su fertilidad
(Isbell 1978:59). Se cree que las piedras con las formas parecidas a la del ganado
son obsequios de los dioses que ayudan a aumentar la fertilidad del rebano
(Roel 1966:26; cf, Flores 1975:16; Arriaga 1920). Es asi como el culto a las montanas es
una parte importante de la vida pastoral y también lo fue durante el periodo
incaico (cf Duviols 1967:21).

Se cree ademas que los animales salvajes son un bien de las deidades de las
montanas. A menudo se ve el condor como la manifestacion de estos dioses (cf.
Kessel 1980:280; Isbell 1978:59; Roel 1966:26), aun cuando otras aves, especialmente las
de rapifa, también pueden serlo (Argueda 1956:199; Mariscotti 1978:203). Los pumas
son vistos comos sus “‘gatos” (Casaverde 1970; Mishkin 1946:463), los cuales son
enviados a hacer lo que los dioses les mandan. Estos ““gatos” tienen la funcion
de proteger al ganado y, al mismo tiempo, deben comerse los animales de
aquellos pastores que de alguna forma han disgustado a los dioses. El felino
mitoldgico que vuela es importante en muchas areas de Los Andes, ya que se
cree que es uno de los sirvientes de las deidades de las montafias (Mishkin
1946:463-64). El emite el relampago, trae la lluvia y el granizo, produce el trueno y
es también el patr6n de los sacerdotes (Mishkin 1946:464). Los zorros juegan un
rol similar al del puma, ya que se les considera como sus “perros” (Casaverde
1966:141), que son enviados a comer los animales de aquellas personas con las
cuales el dios de la montana esta disgustado (Urbano 1976:131). En una leyenda el
zorro era el ayudante principal de Paricaca durante la construcciéon de un canal
de riego (Avila 197547). La culebra tiene el mismo rol en este mito y esta
fuertemente asociada a los cultos al agua y a las deidades de la montafia en Los
Andes (Favre 1966:138). En la mitologia se cree que personifica al rayo (Cobo
1964:159; Mariscotti 1978:203). Las vicunas y los guanacos son considerados como
las ““llamas” de los dioses (Casaverde 1970:141; Roel 1966:27).

Se podria demostrar la asociacion de muchos animales, tantos domésticos
como salvajes, con las deidades de las montanas, pero esto ejemplos represen-
tan algunos de los mas importantes. Un estudio cuidadoso de tales creencias
ayudaria, sin lugar a dudas, en la interpretacion de antiguas iconografias, por
ejemplo, petroglifos (cf. Reinhard 1983b). La informacion disponible nos sugiere
que las figuras de animales no deben ser interpretadas aisladamente sino como
parte de un sistema de creencias coherente, el cual al parecer tiene como base
los conceptos de fertilidad que se encuentran asociados a las deidades que
controlan los fenémenos meteoroldgicos y que residen en las montanas.

Usando la informacién que tenemos hasta el momento como base seria
interesante volcarnos ahora a las hipétesis originales que se presentaron para
explicar las ruinas de alta montana.
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6. LAS HIPOTESIS ORIGINALES QUE EXPLICAN LAS RUINAS
DE ALTA MONTANA

6.1 EL Culto al Sol

Es muy conocido que el culto al Sol es una caracteristica importante de la
religién Inca, y se acepta cominmente como una razén de la existencia de las
ruinas de alta montafia (cf. Mostny 1957:59). El hecho de que hoy dia esto no se
realice, podria explicarse en base a que el culto al sol fue un culto particular-
mente Inca impuesto sobre los demas pueblos (Garcilaso 191) y que habria
desaparecido cuando los Incas se fueron del lugar. Pero es curioso que ni
siquiera en Pert se haya detectado un culto al sol que se haya llevado a cabo en
cumbres de alta montana.

Parecen existir tres razones basicas para ofrecerlas como una explicacién de
los santuarios de altura. Una seria que los Incas normalmente debieron instalar
un culto al Sol cada vez que conquistaban un 4rea. Como se ha comprobado
frecuentemente que los santuarios de altura son de origen Inca y en algunos
casos representarian los sitios rituales incaicos de mayor importancia en la
region, se hace obvia la conclusion de que alli se desarrollaba un culto al Sol. La
otra razon ofrecida ocasionalmente es que como las cumbres son tan altas
acercarian al Sol a aquellos que practican el culto (cf. Rebitsch 196:58). La tercera
es que las estructuras estan frecuentemente alineadas de tal modo que las
aberturas quedan hacia el este. En algunos casos esta alineacién incluso coinci-
de con la linea del Sol durante el Solsticio de diciembre (cuando se realizaba un
festival Inca) (Mostny 1957:59).

En vista de la informacién presentada hasta el momento, el hecho de que las
cimas de las montanas estén més cerca del Sol no constituiria un argumento
muy vélido en favor de la hipétesis del culto al Sol, especialmente si se
considera que esta razén no se da en las fuentes historicas o etnograficas. La
alineacién de las estructuras hacia el este se podria explicar a través del hecho
de que los Incas tenian s6lo dos direcciones ceremoniales, este y oeste (Rowe
1946:300). El este como direccién ceremonial es comiin a través de toda Sudaméri-
ca, para no mencionar el resto del mundo y, por lo tanto, cualquier estructura
ritual, dedicada o no al sol, podria ser alineada de esta manera. La alineacion
especifica con la posicién del solsticio de diciembre no necesariamente implica-
ria que la tinica, o aun la principal causa para la construccion’de las estructuras o
para la seleccién del sitio fuera el culto al Sol. Otras deidades, incluyendo al
Dios del Clima, figuraban de un modo sobresaliente en el festival del Solsticio y
las montanas se consideraban sagradas por si mismas. Ademds numerosos
santuarios de altura no tienen sus estructuras alineadas con la posicion del
solsticio.

Dada la importancia del culto al Sol entre los Incas, se podria esperar que
éste fuera realizado (junto a otras practicas rituales como la de Pachamama) en
los principales santuarios de altura. Sin embargo esto no parece suficiente
para justificar el culto al Sol como la razén subyacente a la construccion yel
proposito de los santuarios de altura.
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Fig. 5. Ruinas en la cumbre del Llullaillaco (6.723 m/22.051") las que constituyen el sitio arquolégico
mas alto del mundo. Se encontraron junto a las estructuras varios artefactos que datan del periodo
Inca. Una plataforma artificial donde se hacian ofrendas se puede observar en la parte superior de
la fotografia en el punto donde permanece una figura.
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6.2 Minerales y Dioses

La conexion aparente de por lo menos algunos santuarios de altura con minas
incaicas no escap6 a la atencion de algunas. personas que trabajaron con este
tipo de ruinas (Checura 1977:140). Se sabe que los Incas consideraban sagrada una
montana que tuviese metales y les rezaban para que los entregaran (Cobo
1964:166).

En Argentina, Raffino (1981:243) indica que se da una correlacién muy alta de
sitios Incas con explotacién. El menciona que un 75% de los sitios estaban
relacionados con la mineria. Cualquiera sea el porcentaje, parece claro, tal
como él lo senala (Raffino 1981:243-244), que se puede inferir que una de las causas
de la penetracién Inca en Argentina fue la bisqueda de dep6sitos de minerales.
El especialista Inca Osvaldo Silva (comunicacién personal) piensa que proba-
blemente se dio el mismo caso en Chile (cf. Liagostera 1976:215), donde se han
encontrado una serie de minas Incas (cf. Checura 1977:140). Hasta el dia de hoy los
mineros en Argentina realizan ofrendas a la montaiia donde esta situada una
mina (Nardi 1967:251; Santander 1962), y se sabe que esto también se hace en otras
areas de los Andes.

En vista de la importancia de los minerales para los Incas, y del patron actual
del culto en relacion a las minas y a las montanas, pareceria razonable suponer
que algunos de los sitios de altura fueron construidos con la idea de realizar
rituales a una deidad con el fin de extraer minerales de la montafia donde
habitaba. Sin embargo, muchas montaias con ruinas en sus cumbres no estan
asociadas con minas y faltan evidencias para sefalar a éstas como una causa de
la gran mayoria de los santuarios de altura.

6.3 El factor de Sefializacion

Una de las primeras sugerencias para explicar la existencia de ruinas en la cima
de montanas fue que estos sitios habrian sido utilizados como lugares estratégi-
cos desde los cuales se trasmitirian sefales (San Romdn 189:36). Esta posibilidad
se ha manejado en varios ocasiones desde entonces, por ejemplo por Jurcich
(1974:24). Garcilaso (19%61:197) parece ser la fuente histdrica principal utilizada para
verificar el uso entre los Incas, de senales de fuego y humo, aunque desde
enclaves de baja altura . Segin Garcilaso éstas se usaban s6lo en circunstancias
excepcionales, por ejemplo, a raiz de un levantamiento en una de las provin-
cias. En tiempos recientes se ha informado del uso del sefiales de humo y fuego
desde la cumbre de los cerros en el Noreste de Argentina (Bowman 1924:305), y en
Bolivia (Paredes 1976:143-144). ‘

Uno de los motivos por los cuales ha surgido esta hipétesis ha sido el
hallazgo de grandes cantidades de madera generalmente asociadas a las ruinas
en las cimas de las montanas. Sin embargo, existen también otras explicaciones
para esto. Entre los Incas era una costumbre normal quemar algunas ofrendas
(Rowe 1946:306), y el humo era un elemento que complementaba los ritos (Diaz
1966:126). También se usaba madera para hacer los techos de algunas de esta
estructuras. Y pudo usarse ademds para hacer fogatas con el fin de mantener a
la gente calefaccionada y quizas para cocinar. Téoricamente también pudo ser
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empleado para hacer senales a los que estaban mas abajo en relacion a los
avances de los ritos. Sin embargo, por diversas razones parece dudoso que
existiera un sistema se sefalizacion establecido regularmente usando humo y
fuego, por lo menos desde los sitios de altura. Tal como lo indica Beorchia
(1973:15), es muy poco probable que viviera gente a esas alturas por periodos
largos de tiempo, por razones obvias. También durante el dia el humo tendria
que haber luchado con los vientos diurnos, aunque seria menos problematico
en este sentido si se hacian sefiales de noche usando fuego. Aun asi, parece que
el uso de sitios en las cumbres de altas montanas no constituiria un medio de
comunicacién de fiar para usarlo regularmente. En todo caso sabemos que los
Chasquis (mensajeros) cumplian esa funcion. Se pueden haber utilizado cum-
bres bajas situadas cerca de los puestos de los Chasquis para emergencias y
esto explicaria parcialmente la presencia de madera en dichos lugares. Sin
embargo, el registro arqueoldgico y nuestro conocimiento sobre el culto a la
montana dejan claro que la mayoria de los santuarios de altura tenian una
importante funcién religiosa. Cualquier sistema de sefializacién de haber sido
usado, habria jugado s6lo un papel menor en circunstancias especiales y no
parece haber sido un factor importante en la construccién de esto sitios.

7. EFTNOARQUEOLOGIA Y OFRENDAS
7.1 Sacrificios Humanos

Hasta el momento este articulo ha centrado su atencion en las razones del culto
a las montanas y en los propésitos de los sitios de alta montana usando una
combinaci6n de etnograffa e historia. Me gustaria ahora demostrar cémo un
enfoque de este tipo puede aclarar un tipo especial de ofrendas realizadas en
algunos sitios.... los sacrificios humanos. Son éstos, mas que ningun otro tipo
de ofrendas, los que han atraido la mayor atencién tanto del publico, como de
los arquedlogos. Dos de estos hallazgos derivaron hacia publicaciones que atin
hoy sirven de lectura esencial para cualquier estudio sobre santuarios de altura
(Mostny 1957; Schobinger 1966a). Sabemos por numerosas publicaciones (por ejem-
plo, Cobo 1964:200) que los sacrificios humanos eran, para los Incas, las ofrendas
mas preciadas. Pero, ;porqué algunos de éstos se realizaron a alturas cercanas
a los 6.300 m?

Sabemos que los Incas realizaron sacrificios humanos por diversos motivos;
por ejemplo, cuando el emperador enfermaba o moria, cuando el emperador
iba en persona a la guerra, durante las hambrunas, en los festivales mas
importantes de junio y diciembre, etc. (véase Cobo 1964:201; cf. Diaz 1966:130).
Todas las huacas debian recibir parte de las ofrendas de Capacoccha (las cuales
incluian nifos), aunque esto no quiere decir que todas ellas hayan recibido
sacrificios humanos.

Se hacian también sacrificios humanos para la lluvia (Diaz 1966:130; Velasco
1978:193) o para deidades relacionadas con ella (Diaz 1966:129). Se ha sefnalado
también que se hacian sacrificios humanos a las montanas cuando habia una
sequia (Muria 1946:281). Avila (1975:51-2) describe sacrificios humanos a una
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deidad de la montana, Wallallo, que un Dios del Clima al que también se le
llamaba “‘relampago”’ (Tello y Miranda 1923:511). Se ha informado que la montana
Chimborazo en Ecuador también recibia sacrificios de virgenes (Brundage
1963:52). En el Norte de Chile se sabe de sacrificios de nifios que se hacian
normalmente a la montana Tata Jachura para la lluvia (Reinhard y Sanhueza 1982).
En el sur del Pert se nos dijo que se solia sacrificar nifnos a la montania Hualca
para asegurar un estable suministro de aguas (Reinhard 1982).

De especial interés es el documento que se refiere a un evento anterior a 1532.
El sacrificio de la hija de un cacique (jefe local) que se realizé después de que
éste terminara la construccion de un nuevo sistema de irrigacién para el Inca
(Herndndez 1923:61-2). La nina fue enviada al Inca para ser sacrificada al Sol, pero
su relacion con el nuevo sistema de irrigacién es obvia, ya que se le devolvié
para que fuera enterrada viva en la cima de una montafna mirando hacia el
canal(Zuidema 1978:161, 168). Esta misma nifna lleg6 a ser deidificada y venerada.
Es quizas el unico caso detallado que tenemos de un sacrificio humano en la
cima de una montana en tiempos prehispanicos. Y es importante no sélo
porque la montana era lo suficientemente prominente como para que fuera
vista y adorada desde otras montanas distantes a ella sino también porque deja
en claro las complejas razones(econdmicas, sociales, politicas y religiosas) que
estaban en juego en por lo menos una ceremonia capaccocha (vedse Herndndez
1923; Zuidema 1978). En este mismo documento se sefalan diversos sacrificios
humanos ofrecidos a la deidad del “relampago”. Ya hemos visto cémo el
relaimpago era el atributo principal de las deidades de las montafas, que
frecuentemente eran llamadas de este modo, Hernandez (1923:4) daba noticia de
que también se enviaban a Chile capaccochas, y sabemos de un sacrificio
humano (que tiene todas las caracteristicas de haber sido un capaccocha) que se
realiz6 cerca de Santiago en la cumbre del Cerro El Plomo (Mostny 1957).

Asi, aunque no existan referencias especificas de sacrificios humanos realiza-
dos en altas montanas (de mas de 5.200 m), sabemos que tales sacrificios se
realizaban a las montafas, especialmente para pedir lluvia. Zuidema (1978),
sefialaba que el capaccocha estaba entrelazado con el culto al agua y ofrece
evidencias para ello, por ejemplo, generalmente éstos ocurrian antes de la
estacion lluviosa, se invocaba la lluvia, tenian elementos rituales que compar-
tian con los cultos al agua y, donde existen detalles se ve que estaban frecuente-
mente asociados con la irrigacién y el relampago.

Para tiempos recientes la informacién se hace obviamente mas escasa. Se
han sefialado dos casos de sacrificios humanos en Pert donde en 1942 y 1945 se
sacrificaron nifios (con la aprobacién de los padres) para prevenir una sequia.
La gente dijo que ésta era una costumbre normal (Velasco 1978:198). La gente de
Moya sostiene que los sacrificios humanos todavia se realizan para los dioses
de la montaiia cuando se hacen grandes obras publicas (tineles, caminos, etc.)
ya que éstas molestaban alos dioses. Si los sacrificios no fuesen llevados a cabo,
las montanas involucradas causarian accidentes mortales a los trabajadores
(Favre 1966:131). El modo en que el sacrificio es llevado a cabo tiene un cercano
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Fig. 6. Ofrendas sacrificatorias, incluyendo ninos, se presentaban a las montanas sagradas Coropu-
na durante el periodo Inca. Dibujo de Guaman Poma de Ayala (1613).

paraielo con aquellos sacrificios humanos incaicos de los cuales poseemos
evidencias (Favre 1966:132; ¢f. Mostny 1957 y Zuidema 1978).

Aunque, por supuesto, pueden haber existido muchos otros motivos para el
sacrificio humano, es bastante sugerente el hecho que éstos (los que conoce-
mos se ofrendaban 4 las montanas para la fertilidad o para prevenir desastres.
Por lo tanto, parece razonable plantear la hipétesis de que por lo menos
algunos de ellos, realizados para los dioses en la cima de montafias, fueron
hechos por los mismos motivos.
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7.2 Estatuas

Los sacrificios humanos en las cumbres de montanas eran bastante escasos (cf.
CIADAM 1978). Sin embargo, otro tipo de ofrendas que involucra el uso de
pequenas estatuillas fue mas frecuente y de considerable importancia, tanto en
términos de valor religioso para los Incas como parala Arqueologia, ya que s6lo
han sobrevivido unas pocas estatuillas Incas hasta el dia de hoy. El propésito
de las estatuas en tanto ofrendas ha llevado a diversas explicaciones. Antes de
revisar estas explicaciones, debemos resumir brevemente algo de la informa-
cion que tenemos que estd basada en fuentes historicas y etnograficas.

Se han mencionado estatuillas de metal tanto humanas como animales como
ofrendas rituales realizadas por los Incas en varios escritos antiguos, por
ejemplo en Cobo (1964), Garcilaso (19%1:190) y Albornoz (Duviols 1967:17). Las
estatuas hechas de conchas eran ofrendas favoritas de los Incas para las fuentes
de agua (Rowe 1946:307). Como ya hemos visto, las conchas eran consideradas las
“hijas” del océano. El Mullu (la concha de Spondylus) era considerada indis-
pensable en las ceremonias para la lluvia (Murra 1975:257). Por lo tanto, parece
ser que no s6lo era el mero valor del Spondylus (ya que para los Incas éste era
mayor que el del oro; véase Murra 1975:262) la raz6n de que este tipo de concha
constituya cerca de la mitad de las 50 estatuillas encontradas en las cumbres de
las montarfias (CIADAM 1978:68-69).

Algunos estudios actuales sefnalan que las estatuas de animales son utiliza-
das como un medio para aumentar la abundancia de las imdgenes representa-
das (por ej.Roel 1966:26-7; Tschopik 1951:247; Arguedas 1956:204). Este también era el
caso entre los Incas (Arriaga 1621). Isbell (1978:151) sefala que se ofrecian peque-
nas figuras representando el ganado, a los espiritus de las montanas, porque
ellos se consideraban como los duefios de los animales.

Las deidades de las montanas han sido descritas como teniendo semejanza a
los humanos, ya sea del mismo tamafo o mas pequenas (Martinez 1976:324; Isbell
1978:59) y era comun en los tiempos incaicos hacer estatuillas de dioses con
formas humanas (Cobo 1964). Aunque aqui se ha puesto énfasis principalmente
en estatuillas pequenias, grandes estatuas de forma humanoide representando
deidades de las montafias también se encontraron en cimas de montafas en
Pert (Mariscotti 1978:65).

Las diversas explicaciones para las estatuas parecen ser basicamente tres: 1)
como representaciones de la deidad; 2) como articulos que imitan lo que la
gente quiere que aumente; 3) como ofrenda substituito del ser viviente repre-
sentado. Puede ser que algunos de estos propésitos estuvieran conceptual-
mente combinados o que variaran segun la figura. Por ejemplo, las figuras de
llamas pueden haber sido ofrecidas para aumentar la fertilidad, mientras que
las figuras humanas representaban la deidad (o deidades, una montafia puede
tener mas de una, véase por ejemplo Martinez 1976:324).

Aunque debemos admitir que falta informacién para lograr una conclusién
definitiva, pareciera al menos que el concepto de las figuras representando
ofrendas substitutos no fue la causa de su construcciéon. Dadas las evidencias
del pasado y las actuales, parece mas probable que las imagenes representen ya
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sea la deidad (o deidades) o animales (en la mayoria de los casos llamas) con el
cual ellas estaban intimamente asociadas y que se deseaba incrementar. Si estas
iméagenes representaban deidades supremas, como Illapa, o deidades locales
que se pensaba que residian en las montanas o cerca de ellas, es otro problema.
Los Incas normalmente enterraban las estatuas en el sitio donde se pensaba
que la deidad habitaba (Mostny 1957:53).

Existe la posibilidad que se haya pensado que las deidades supremas habita-
ban en los sitios rituales (aunque fuese s6lo mientras realizaban las ofrendas),
aunque, como hemos visto, en la mayoria de los casos se consideraba que las
montafias eran habitadas por deidades propias a cada una de ellas. Porlo tanto,
la evidencia sugiere que las estatuillas encontradas en los santuarios de altura

eran generalmente ofrendas para las deidades locales... los dioses de la mon-
tana.

8. CONCLUSIONES

En este articulo he intentado hacer un breve recuento sobre algunos de los
factores que inciden en que las montanas jugaran; y sigan jugando, un rol
importante en las creencias y practicas rituales de los pueblos andinos. Se han
utilizado materiales etnograficos, histdricos y arqueolégicos al examinar algu-
nas de las hipétesis originales ofrecidas para explicar las ruinas de altas monta-
nas y también para desarrollar otras nuevas.

Hemos visto que las montanas eran consideradas sumamente importantes
por una serie de razones. En muchos lugares se les consideraba como sitios
donde viven los espiritus de los muertos y frecuentemente se les identificaba
con los ancestros originales del pueblo. Las deidades de la montana eran los
guardianes de los campos y del ganado. Mostraban sus poderes causando
enfermedades y tormentas que mataban a hombres y animales y que destruian
las cosechas. A veces las montanas eran adoradas porque contenian minerales.
Ocasionalmente pueden haber sido utilizadas para rendir culto al Sol y para
senalizaciones tal como lo sugieren las hipotesis anteriores. Muchas de estas
creencias y practicas indudablemente se combinaron unas con otras, pero ha
sido el concepto de la fertilidad, con el agua como su elemento principal, el que
se ha encontrado subyacente a la gran mayoria de las creencias relacionadas
con montanas.

Puede ser que se haya producido una sintesis conceptual entre las deidades
de la montana locales e Illapa o Viracocha ya que ambas estaban asociadas con
cultos al agua y compartian muchos atributos con los dioses de la montana.
Pueden haber sido considerados como variantes regionales de estas deidades o
como sus subordinados. Indiscutiblemente también se rendia culto a otras
deidades importantes, como a Pachamama. Sin embargo, sabemos que nor-
malmente los Incas no suprimian las deidades locales, y por lo tanto es proba-
ble que ellas mantuviesen una posicién predominante en las practicas rituales,
tal como lo hicieran antes de la llegada de los Incas (cf. Isbell 1978:214). Albornoz
(Duwiols 1967:32) y Avila (1975:82-87) han sefialado casos especificos en que los Incas
ponian objetos sagrados en las montanas adoradas por otros pueblos.

54



Johan Reinhard LAS MONTANAS SAGRADAS: UN ESTUDIO ETNOARQUEOLOGICO...

Las deidades de la montana eran consideradas esenciales para la fertilidad
del ganado y de los campos y fue primordialmente en su situacion de controla-
dores de los fénomenos meteoroldgicos que ganaron una posicién tan impor-
tante en la religion Andina. Dichas creencias son claramente anteriores a los
Incas y se les ha encontrado a través de los Andes''. De hecho, ellas estaban
basadas en fenémenos ecolégicos primordiales: la lluvia, las nubes, el relampa-
go, etc., que a menudo se originaban en las montanas al igual que los rios que
de ellas surgian. Cuando los Incas penetraban a regiones donde ya existian
estas creencias, aparentemente consideraban necesario construir sitios rituales
para lograr obtener lo que en realidad fue un mayor control (politico, religioso y
econdémico) sobre la gente y la tierra que conquistaban.

Ruinas de la cumbre, 5.921 m.
Ruinas ca. 5.800 m.

. Ruta de los Incas

Ruinas ca. 4.900 m.

Detras del cerro, ruinas

l del Tambo , 4.600 m.
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Fig. 7. El Licancabur visto desde la cumbre del Juriques (5.622 m). Se indica la ruta de los
Incas y la ubicacion de las ruinas que existen. Plano levantado por johan Reinhard.

'El culto a las montanas influencié también el modo de percibir ciertos aspectos del Cristianis-
mo. Por ejemplo, Santiago es ampliamente identificado con el dios del Clima Inca, Illapa (Rowe
1946:294; Tschopik 1951:195), y a veces con dioses de las montanas (Fuenzalida 1980). Las creencias
relativas a Pachamama todavia se llevan bajo el nombre de la Virgen Maria (Paredes 1976:233). La
cruz es usada en algunas dreas como un simbolo para las deidades de la montafia (Isbell 1978:60;
Paredes 1976:217). Los santos se pueden encontrar asociados con montanas sagradas (Martinez
1976:301; Tschopik 1951:195). ;Se cree que San Pedro esta esperando con las llaves para abrir la -
puerta, no las puertas del cielo, sino del mundo de los espiritus dentro de la montafa Coropuna
(Valderrama y Escalante 1980:260; cf. Arguedas 1956:228)! Se podrian dar muchos otros ejemplos,
pero esta claro el hecho de que se podria realizar un interesante estudio en relacion al Cristianismo
y el culto a las montanas. '
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Pero, ;por qué no construyeron los sitios los habitantes locales? Primera-
mente es necesario tener una idea de lo que significa construir estructuras a
esas alturas. Tiene que haber sido primordial en el caso de muchas montanias,
disponer de provisiones, madera y agua suficiente para varios dias y para un
numero razonable de hombres debido a la falta de fuentes de agua, combusti-
ble, y alimento en las cercanias. Ademas, sélo individuos bien aclimatados y
bien provistos pueden haber construido estructuras de piedra a 6.700 m de
altura. Dado que los Incas siempre parecen haber escogido las mejores rutas
hacia las cumbres, parece obvio que tienen que haber utilizado gente experi-
mentada en montanas. Frecuentemente los caminos también conducian hacia
estructuras en la base de las montanas (y en algunos casos en las cercanias de
las cimas) lo que indica mas planificacién y trabajo. Las ruinas en si misma
indican un uso periédico, con sacerdotes y asistentes subiendo a las cumbres
reiteradamente a través de los anos. Todos estos hechos indican que los
constructores estaban muy bien organizados y muy bien provistos. Los Incas
tenian esta capacidad, ya sea que asumamos o no que las estructuras fueron
construidas por ellos mismos o por grupos de colonos (mitimaes).

Mas aun, los Incas tenian razones particularmente forzosas. Su politica
consistia en no quitar el alimento que los habitantes necesitaban y en mantener
provisiones de reserva en caso de escasez (Cobo 1964:120). Pero también necesita-
ban alimentos para el estado Inca y la religién, por lo que extendieron las tierras
en cultivos donde quiera que fueron, asi como también enviando manadas de
llamas con los mitimaes (cf. Duviols 1%7). El regadio era especialmente impor-
tante para expandir la agricultura, de modo especial para el maiz, producto
clave para el ejército Inca'?. ;

No deberia olvidarse que los grupos andinos estaban totalmente convenci-
dos de que las deidades controlaban la economia. Al mismo tiempo parece que
los Incas, durante el periodo de su conquista fueron especialmente pragmati-
cos en su relacién con los dioses, Topa Inca (quien fue responsable de la
expansion hacia las dreas en donde se ha encontrado la mayoria de santuarios

"?La larga estacién seca y el tipo de superficie hizo que la irrigacion fuese extremadamente
importante en los Andes ya que ésta disminuye notablemente el tiempo de crecimiento y de este
modo reduce el riesgo del fracaso en la cosecha debido al granizo y la helada (Murra 1956:17-18). La
asociacién con los dioses de la montana de los sistemas de irrigacion ha sido senalada por varios
autores (por ejemplo, Arguedas 1956; Avila 1975; Isbell 1978; Favre 1966).

Paulsen (1976) present6 una teoria sosteniendo que hubo ciclos de varios siglos de sequia y que
éstos, unido a incrementos de poblacién que tuvieron lugar durante los periodos fértiles que los
precedieron, proporcionaron la presién por la subsistencia que provocé las conquistas militares.
De hecho, Guaman Poma (1956:80) escribié sobre un periodo de siete afios de sequia durante el
reinado de Pachacuti, y fue Pachacuti quien comenz6 la gran extension del Imperio Inca (Rowe
1946:204). Ya hemos mencionado que las deidades que controlaban los fenémenos meteoroldgicos
eran también deidades guerreras y que la estatua de Illapa acompanaba a Pachacuti en sus
campanas. Esto pareceria dar valor a la hipétesis de Paulsen de que el expansionismo Inca estaba
directamente relacionado a la presion de poblacién durante una época de escasez causada por un
periodo de sequia, y seria la explicacién de la preocupacién Inca por desarrollar la produccién
econdmica y con la adoracién en las montana.
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de altura) fue conocido por no temer tratar directamente con las deidades,
llaméndolos a sus deberes si sobrevenia mal tiempo pese a las ofrendas realiza-
das 0 amenazando con destruir los idolos si no pagaban de vuelta sus ofrendas
o ayudandolos en contra de sus enemigos (Avila 1975:102 ).

Muchas montanias eran imposibles de ser escaladas, por lo tanto eran adora-
das desde lugares en que podian ser vistas (Avila 1975:60; Herndndez 1923:62). De lo
que conocemos de las poblaciones nativas de estas areas puede que, al igual
que en la actualidad, ellas temieran ascender hasta las cumbres de las monta-
fias mas elevadas donde residian las deidades més poderosas y con toda razén.
No sélo existian los tipicos peligros fisicos (como tormentas, frio, apunamien-
to, agotamiento fisico, caidas ----- todos a la vez atribuibles a los dioses), sino
que también estaba indudablemente involucrado un factor psicolégico. Las
montanas se hallaban en la zona no civilizada con deidades poderosas en sus
cumbres, también existian en o alrededor de las montanas, los espiritus malig-
nos y los de los muertos que podrian desear causar dafo. Atn en la actualidad,
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ANA MARIA BARON
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LAS CURVAS OE NIVEL
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Fig. 8. Las ruinas del Volcan Licancabur (5.921 m) constituyen un ejemplo de uno de los
més complejos sitios de altura conocidos hasta ahora. Las estructuras numeradas del 1 al
3; del 8 al 10 y la 15 son de naturaleza simbolica, conformadas por simples hileras de
piedras. Las identificadas con'los numeros4a7; 11a 13; 16 a 23 sirvieron, probablemente,
como refugio a los participantes en las ceremonias rituales. Desde la numero 14 puede
observarse el tambo levantado mds abajo (4.600 m).
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en algunos lugares, se piensa que escalar montanas traerd con seguridad mala
fortuna.

No obstante podria ser que algunos de estos sitios, especialmente aquellos
ubicados en las cumbres mds bajas, sean anteriores a los Incas. Esto seria mas
probable alli donde existian estados bien organizados como en las montanas
que bordean el lado oriental del Imperio Chimt (donde se han realizado
grandes obras de regadio). Pero las razones para construirlos habrian sido
probablemente las mismas. En todo caso, estamos tratando aqui principalmen-
te con sitios que son conocidos en la actualidad por sobre los 5.200 m de altura.
Hasta que nuevas evidencias prueben lo contrario es razonable suponer que los
Incas fueron los responsables de la construccién de la mayoria de los santuarios
de altura. Es un hecho que, durante un periodo fechado aproximadamente
entre el 1470 y el 1535, los Incas no sélo construyeron sitios sobre las montanas
sino que también realizaron multiples ascensos a numerosas montanas sobre
los 5.200 m, alcanzando alturas de hasta 6.700 m. Este hecho constituye uno de los
logros mas imponentes que nosotros conocemos del pasado.

El estudio del culto a las montaiias y de las ruinas que en ellas se encuentran
es importante para la comprensién de muchos aspectos de la religién Andina
tradicional. Esto porque en diversas areas las ruinas constituyen los tinicos
sitios prehispanicos de tipo religioso. Ellas también sirven para senalar las
areas de expansion incaica. Debido a que las montanas eran, sin lugar a dudas,

Fig. 9. Vista parcial de ruinas Incas en la base del Licancabur a 4.600 m. En el fondo se encuentra
Laguna Verde.

58



Johan Reinhard LAS MONTANAS SAGRADAS: UN ESTUDIO ETNOARQUEOLOGICO...

adoradas con anterioridad a los Incas (atn si es que los sitios por si solos
demuestran ser de origen incaico), ellas proporcionan la evidencia de concep-
tos religiosos prehistéricos.

El culto a las montanas ha sido denominado “El fundamento principal de la
cultura andina”, al proporcionar una unidad cultural subyacente a los pueblos
andinos (Bastien 1978). Su antigiiedad es obvia, ya que los rasgos basicos del
culto a las montafias se han encontrado a través de todo los Andes, ha sido
senalado en las fuentes histéricas mas tempranas y en las leyendas, est4 basado
en solidas observaciones ecologicas y se ha mantenido hasta el dia de hoy con
muy pocos cambios a pesar del proselitismo Cristiano. Los descubrimientos
relacionados con el culto a las montaias han probado ser aplicables también a
antiguos centros ceremoniales ubicados en el llano (Reinhard 1983b). El estudio
del culto a las montanas y de las ruinas que en ellas se encuentran nos lleva asia
ir mas alla de la simple investigacion de un solo aspecto de la religién para tratar
los principios y conceptos que son fundamentales para la cultura Andina
tradicional.
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