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~ Entre las primeras descripciones

de las sociedades andinas, elaboradas

por los misioneros del siglo XVI se

encuentra la Relacién escrita por los

religiosos agustinos que realizaron sus

actividades misionales en Huamachuco

desde el siglo XVI. Su interés radica

en que se trata de una descripcién del

area, de su poblacién y de su vida re- -
ligiosa.

Su autor fue indudablemente uno
de los primeros misioneros agustinos
que se hallaron en el virreinato del
Peri. El estudio preliminar que esta
edicion ofrece, propone identificacio-
nes del autor, a la vez que se analizan
las informaciones andinas y las hispa-
nicas que el texto contiene.

Publicada en afios anteriores en
diversas colecciones de textos andi-
nos, hoy dificilmente de encontrar,
para esta edicion de la relacién se ha
realizado una cuidadosa revision de
los manuscritos originales existentes
en archivos espaiioles; de alli proviene
un texto mas limpio y concordado
que los anteriormente conocidos, que
permite una mejor lectura y una mas
precisa aproximacion a la investiga-
cion.
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NOTA DE LOS EDITORES

A mitad del siglo XVI habian aparecido algunas de las crénicas sobre
los Andes; sin embargo, los importantes textos que rodearon la primera
evangelizacién no tuvieron en la regién andina la amplia difusién que habian
tenido en México. En realidad los textos mas importantes de la evangelizacién
en los Andes comenzaron a aparecer en torno y después del III Concilio de
Lima, que inaugur6 la imprenta en el virreinato del Perd en 1584.

La Relacién de los religiosos agustinos es posiblemente uno de los
primeros textos que habla de la experiencia evangelizadora en el Perd. Cier-
tamente, muchas cartas, aun extensas, fueron remitidas a las altas autoridades
eclesidsticas, pero no fueron comunes informes de la extensién y minuciosi-
dad de esta Relacidn, que presenta una experiencia evangelizadora en un
medio andino, Huamachuco, con especial énfasis en la informacidn
etnografica. Por ello la acoge la Coleccién de Clésicos Peruanos, en una cui-
dada edicién que compulsa los diferentes manuscritos conocidos.

Franklin Pease G.Y.



ESTUDIO PRELIMINAR

«Y viendo yo que Vuestra Sefioria que entre otras
cosas que deseaba era ver en que se habian ocu-
pado los religiosos de la orden de nuestro Padre
San Agustin, determiné de dar alguna relacion...»
(Relacién: .Ir)

1. LA RELACION DE LOS AGUSTINOS

La Relacién de los agustinos ofrece al investigador del mundo andino
riquisimas posibilidades para conocer las miltiples facetas de la mentalidad
religiosa andina. Es un documento sobre la religi6n andina, con una infor-
macién rica y variada en todo su contenido. La Relacién presenta abundante
material que abarca desde lo mas amplio y general en materia religiosa, hasta
los detalles més diversos y precisos sobre formas de adoracién; desde sus
dioses creadores, su cosmovisién del mundo, los mitos de creacién —ordena-
miento del mundo- y fundacién, hasta las waqa regionales con sus cultos y
adoratorios y los variados rituales de iniciacién. La Relacién menciona que los
religiosos destruyeron més de tres mil waqa, por ello surge la Relaciéon como
una fuente fundamental para el estudio de las mitologias e «idolatrias»
andinas, y su limitacién geogréfica a la zona de Huamachuco no implica en
modo alguno una limitacién valorativa de su contenido, ya que presenta ele-
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mentos comunes al resto del 4rea andina. En este sentido la Relacidn repre-
senta una fuente fundamental para el estudio etnografico.

Es importante recordar las implicancias que ofrecen algunas fuentes
escritas en el siglo XVI y que basan su informacién en la tradicion oral. La
Relacion, como crénica religiosa, ofrece gran cantidad de informacioén pro-
ducto de una riquisima tradicion oral andina. Por lo tanto su contenido estd
sujeto a miiltiples deformaciones. Alguna de ellas como la accién del tiempo
pues la memoria oral tiene un limite o por las interpretaciones del que recoge
o escribe la tradicion oral, en este caso el padre agustino que presenta su vi-
sion, cristiana y occidental en la Relacion. Concientes de estas limitaciones
propias al manejo de fuentes, la Relacién de los agustinos es un documento
imprescindible para cualquier estudio sobre el mundo relgioso andino.

El documento fue al parecer consecuencia directa de un pedido o man-
dato, de algiin personaje importante en Espafia, para conocer cudl era la labor
realizada por los agustinos en las regiones del Perd. El autor se dirige a este
personaje como «Vuestra Sefioria». Pero el resultado del documento es mucho
mas que un simple informe sobre la evangelizacion de los agustinos; se con-
vierte en una larga lista de «idolatrias» y «falsas creencias» o como dice
Duviols, la Relacién informa mas sobre los mitos que sobre el método adop-
tado por los agustinos para suprimirlos. En muchos momentos el autor se ve
envuelto en sus propias descripciones religiosas y consciente de ello, busca
imponer un orden a su relato:

«... trataré primero lo que descubieron los padres
de San Agustin ... Lo segundo como ordenavan sus
sazerdotes y confesiones. Lo tercero de los ydolos
y guacas en particular y de algunos hervolarios»
(Relacién: £.2v/3r).

Este tercer punto resulta el mas extenso en el documento, porque no solo se
limita el autor a mencionar las waga, sino que se detiene en establecer su
origen, las funciones y caracteristicas de cada una de ellas, quiénes la servian,
cudles eran sus riquezas y atavios, etc.

Por otro lado la Relacién es un documento dificil de fechar con exacti-
tud. Cominmente se ha hecho referencia a ella como una crénica anénima del
siglo XVI. En la edicién de Loayza (1952) aparece como escrita en 1557, lo
cual resulta contradictorio ya que en el mismo documento aparecen hechos
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sucedidos en 1559 y 1560(1). De manera que hablar de la Relacidn con fe-
cha anterior a 1560 es incurrir en contradicciones con el mismo documento.
Probablemente fue escrito a mediados de 1560 o 1561. Schaffer, al mencio-
narla prefiere el afio de 1561(2).

Otro detalle importante acerca del documento y que no se habia en-
fatizado antes, es que esta icompleto y carece de firma. En varias oportuni-
dades la Relacién menciona hechos que tratari mds adelante y no lo hace.
Claramente dice el autor que por estar acd apartado (en Espafia) no puede
escribir sobre todo, y por lo tanto cuando vuelva dard mas larga Relacién a
Vuestra Sefioria (Relacion 11/1v). Luego menciona el arribo de 11 religiosos
nuevos llegados en 1559 «.. los quales se repartieron como despucs diremos..»
(Relacién 161/16v) pero nunca llega a precisar dicha informacién. Igualmente
ocurre cuando escribe acerca del pantanaco o servinacui «... y esto es de las
donzellas que de las otras adelante trataremos ques muy largo» (Relacion 12v/
13r) pero tampoco lo hace. Por iltimo el final de la Relacidn resulta total-
mente brusco y atipico para un informe a «Vuestra Sefioria». Por ello sefia-
lamos que es una crénica incompleta, o porque no se han hallado los origi-
nales completos o porque el autor no la terminé nunca.

Autor del documento

Sobre el autor se sabe muy poco, pues al carecer de firma nos movemos
en un terreno hipotético sobre la base de pequeifios detalles que la Relacion
menciona y que pacientemente hemos ido hilvanando. Se puede afirmar sin
temor a equivoco, que el autor es un religioso agustino que presenci6 los
«inicios» de la evangelizacion de Huamachuco, y mds aiin participé en ella
activamente. Habla generalmente en primera persona(3). Hay otros momentos
en que el autor emplea la tercera persona pero siempre mencionando el

1 «Por el mes de Noviembre de 1559 llegé el padre fray Pedro de Cepeda con
once religiosos que llegé de Castilla». Relacidn: 15v/16r. «En el afio de sesenta
a onze dias del mes de Mayo, S4dbado antes de la dominica de Resureccién,..»
Relacién: 16v/17r.

Ver Schaffer, 1946, T. II: 392.

«... en la provincia entramos...» Relacién: 2v/3r. «Tuvimos en casa unos
yanaconas...» Relacién: 31/3v. «... en el cual cerro yo he estado...» Relacién: 61/
6v. «Hallamos en esta guaca linda ropa...» Relacién: 8v/9r. «... aquel yanacona
que nos descubria...» Relacién: 13v/14r.

W
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nombre de los padres que actuaron en la destruccion de las «idolatrias». Por lo
tanto el autor necesariamente tendria que ser uno de los doce agustinos que
llegaron por primera vez al Peri en 1551.

También es importante sefialar que el autor del documento menciona
haber estado no sélo en Huamachuco, sino en el Cuzco(4). Anteriormente
hemos sefialado que la Relacion aparece escrita fuera del Perd y que el autor
se encuentra en Espafa deseando retornar-para ofrecer un relato méas de-
tallado. Y es en Espafia donde conoce a «Vuestra Sefioria», quedando nuestro
autor gratamente sorprendido de lo informado y versado que estaba acerca de
estos reinos a lo cuales nunca habia visitado(5).

Hasta el momento se pueden precisar algunos puntos sobre el autor:

— Debid de ser uno de los doce agustinos que llegaron por primera vez al
Perii en 1551.

— Estuvo en los inicios de la evangelizacién de Huamachuco.

— Estuvo en el Cuzco.

— Después de su estadia en el Pert regres6 a Espafia donde tuvo contacto con
«Vuestra Sefioria».

~ En Espafia debi6 escribir la Relacidn a partir de 1560 en donde expresa su
deseo de retornar para seguir informando.

- Demuestra un conocimiento profundo de las costumbres religiosas del
hombre de Huamachuco.

Teniendo en cuenta estos escasos elementos, el religioso que mas se ajusta a
ellos, resulta ser Fr. Juan de San Pedro. Los datos son precarios pero resulta
factible la hipdtesis, por cuanto éstos encajan perfectamente con la vida de
aquel religioso.

Fr. Juan de San Pedro, nuestro probable autor, resulta ser uno de los
religiosos que aparecen mencionados en la lista de los doce primeros agustinos

4 «... dicen que el Inga tenfa dos culebras por armas y ansi las he yo visto en
muchos tambos especialmente en el Cuzco y Huamachuco». Relacidén: 111/11v.
«... y tenian dos templos en el Cuzco y en la provincia; y en el mochadero del
sol, en el qual yo he estado...» Relacién: 11v/12r.

5 «... porque todas las veces que le oigo hablar de aquella tierra, me espanto en
ver que con ser tierras tan apartadas y de tanta diversidad de costumbres, de
cada una habla como si las hubiese andado» Relacién: 1r.
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que llegaron al Perii en 1551. Ademds, desde un principio surge como uno de
los cuatro religiosos mas importantes y antiguos en la evangelizacion de
Huamachuco conjuntamente con Fr. Juan Ramirez, Fr. Juan del Canto y Fr.
Antonio Lozano. La misma Relacién lo menciona como tal y especificamente
s6lo en tres ocasiones aparecen menciones en el documento sobre su actuacién
directa y personal pero en lercera persona. Desde su llegada al Perid Fr. Juan
de San Pedro estuvo mas de un afio en el convento de Lima donde aprendié la
«lengua de los Indios»(6), probablemente el quechua aunque en Huamachuco
se hablaba el culle. Este religioso ocupara desde los primeros afios cargos muy
importantes sobresaliendo no sélo como evangelizador sino como un gran
administrador y organizador de su Orden. En 1554 fue nombrado Prior de
Huamachuco y encargado de las doctrinas encomendadas a Juan de Sandoval,
Durante este tiempo es que Fr. Juan de San Pedro no sélo adoctrinari a los
indios por quebradas, montes y valles de Huamachuco, sino que ira recopi-
lando la valiosa informacion sobre la religién andina que después se traslucird
en la Relacion. Posteriormente en 1557 fue elegido Provincial de la Orden de
San Agustin. Sobre esta eleccién hay alusiones diversas ya que en el momento
que estaba siendo elegido Provincial de Lima, Fr. Juan de San Pedro se en-
contraba en plena evangelizacién en Huamachuco por «huyr de ambiciones»

.

Siendo Provincial se dedicd a visitar su jurisdiccion (probablemente
viajo al Cuzco) y tomé conciencia de la necesidad de traer nuevos religiosos
para que el adoctrinamiento sea mds efectivo. De ahi que acabada su tarea de
Provincial, decidiera irse a Espafia en 1560. (Aunque Calancha contradi-
ciéndose seiiala 1559). Este viaje a Espaiia de Fr. Juan de San Pedro fortalece
aun mds su imagen como el posible autor, pues entonces en Espaiia no s6lo se
habria dedicado a organizar la venida de otros religiosos agustinos, sino que
habria informado a «Vuestra Sefioria» (;quizas el Presidente del Consejo de
Indias?) de la situacién religiosa de estas tierras. Es evidente en la Relacidn,

6 Calancha, 1639, L.IV, cap. XXI: 907. Sobre el estudio de la lengua de los indios
resulta interesante la informacién de Vargas Ugarte sobre el religioso agustino
Fr. Juan Martinez venido segiin parece el afio de 1572, quien sucede al Bachiller
D. Juan de Balboa (probable maestro de Fr. Juan de San Pedro), el primer
catedritico de lengua que hubo en la Universidad de Lima. Vargas Ugarte cita a
Calancha quien menciona que este Balboa dejé varios manuscritos, probable-
mente de sermones, en cuatro lenguas: quechua, aymara, chinchaysuyo y es-
pafiol. Vargas Ugarte 1959: 36-37.

7 Calancha, 1639, LIV, cap. XVI: 911.
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que el autor la escribe fuera del Perti, obviamente en Espafia. Reiteradamente
sefiala que estd «acd apartado», «en tierras lejanas» y muestra como ya lo
hemos mencionado, su deseo de retomar para seguir informando. Y asi lo hace
nuestro probable autor.

Fr. Juan de San Pedro regresa al Perii en 1563, y es nombrado Prior de
Trujillo y visitador de los llanos(8). Incluso este caricter implicaria la posi-
bilidad de lo que el autor en la Relacidn, 1lama una relacién «mas amplia y
detallada» y que no termind de escribir o lo mas probable es que no se haya
encontrado todavia(9). En 1569 hay una carta de Fr. Juan de San Pedro diri-
gida a Fr. Diego Gutiérrez en la que le relata la prosperidad de la casa de los
Reyes, el niimero de novicios y la tranquilidad que reina en la provincia «...
nunca tan buena, tan recogida y tan quieta»(10).

Hasta el momento los datos que poseemos sobre el autor son €scasos,
pero parecen encajar correctamente con las informaciones existentes. En sin-
tesis la Relacidn es una crénica religiosa de 1560-1561, incompleta, no fir-
mada, escrita en Espafa por Fr. Juan de San Pedro para informar sobre la
labor de los agustinos en Huamachuco, pero que a larga informar4d mds sobre
los mitos y creencias religiosas del hombre andino.

8 Calancha, 1639, L.II, cap. XXI: 419. Por esta época se mandé realizar debido a
la extensién de la provincia (mds de 400 lenguas), tres visitas: una de Lima, que
se extendfa por la costa hasta Nazca y en la sierra hasta Huamanga; la segunda
a Trujillo que abarcaba a Santa por la costa, y en la sierra inclufa a Leyme—
bamba, Chachapoyas, Huamachuco y Conchucos; y la tercera visita al Cuzco.
Los priores de Lima, Trujillo y Cuzco eran los visitadores y éstos nombraban
sus religiosos para la evangelizacién. Calancha, 1639, L.II, cap. XXXI: 469.

0 Resulta interesante mencionar la informacién que nos ofrece Magnus Mérner
sobre un religioso agustino, Fr. Rodrigo de Loaysa que en 1578 presenta una
peticién al rey. Es importante no sélo porque el religioso hace una descripcién
de la situacién del virreinato sino también porque hace una relacién o memo-
rial al Presidente del Consejo de Indias «de todos los estados de gentes que en
el Pirti hay, y las cosas en que se exceden y malos tratamientos que hacen a
aquellos naturales». Lamentablemente dice que se desconoce el posible paradero
de este documento. Ver Magnus Mérner, 1962: 247-275.

10 Ver A.G.I. Lima 312 citado por Vargas Ugarte, 1959: 31-32.
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Manuscritos

Se conocen dos manuscritos de la Relacidén, uno en el Archivo General
de Indias de Sevilla y el otro en la Biblioteca de la Academia de la Historia de
Madrid. Desconocemos la existencia de otros documentos aunque parece in-
teresante la informacién de Mufioz sobre el original que copié en Simancas y
del cual hablaremos més adelante. En todo caso nuestra consulta se ha limi-
tado sélo a los documentos del A.G.I. y de la B. A HM.

El manuscrito del Archivo de Sevilla aparece bajo la siguiente signatura:

Relacion de la religién y ritos del Perd hecha por los padres

agustinos.

Patronato 192, ramo 6, num. 2

AGL
Consta este manuscrito de 18 folios (35 paginas), la letra es del siglo X VI,
con una tinta azulada. Carece de fecha y de auator. Llamaremos a este docu-
menie ms.a.

El manuscrito de la Biblioteca de Madrid aparece con la signatura si-
guiente:
Agustinos en el Pert. Ritos y religién de los naturales.
Coleccién Muiioz, tomo 87
folios 233-260
Signatura: A-114
B.A-HM.

Consta este documento de 14 folios (28 péginas). Es una copia de un ma-
nuscrito mas antiguo realizado en Simancas y terminada el 14 de noviembre
de 1783. Esta rubricado con la firma de Mufioz. La letra por lo tanto es del
siglo XVIII muy clara y homogénea. Este documento presenta algunas
tachaduras por la dificultad de lectura del original, y también algunas anota-
ciones al margen, siendo las mas interesantes la que aparece al final del folio
18v: :

«Sigue este papel cuyo complemento hallé entre los papeles
de oficio y buen govierno, leg. 16 por manera que estava en
tres (rozos y otros tantos legajos».

Esta anotacion permite observar que el documento original que se copiaba en
Simancas estaba dividido y se encontraba disperso en varias secciones. Habria
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que indagar sobre esta titulacién de «oficio y buen govierno» que Mufioz
copiaba en Simancas. Sabemos que la mayor parte de ese archivo pasé a Se-
villa. Sin embargo existe 1a posibilidad de que el documento de Sevilla no
provenga de Simancas, y en ese €aso nos encontrariamos con tres manuscritos:
uno en Madrid, otro en Sevilla y otro en Simancas. En la Relacidn que he-
mos transcrito s¢ ha sefialado con una nota cuando aparece la anotacién de
Mufioz.

Por 1dltimo el documento de la Coleccién Mufioz también aparecc sin
.fecha y sin autor. Llamaremos a este documento ms.b/.

Texto y ediciones

Luego de haber cotejado minuciosamente los mss.a/ y b/ podemos
afirmar que el segundo de ellos es copia del primero, que las diferencias que
presentan entre ambos son relativamente escasas y que la mayor parte de ellas
se deben a una mala interpretacién del documento original. Incluso en algunas
notas en los mérgenes del ms.b/, aparecen comentarios sobre la dificultad de
leer el original, tales como «no se entiende», «debe decir», etc. Esto explica
muchos errores en la transcripcion del ms.b/, algunos de los cuales cambian el
sentido de la frase como por ejemplo: en lugar de decir «ordenavan» dice
«adoravan», o el hecho que varias frases no aparezcan. Probablemente estas
diferencias se dieron por descuido del copista, en todo caso presentamos una
lista de diecinueve variantes.

Como texto bésico de la Relacién hemos utilizado el ms.a/ respetando el
criterio de antigiiedad y por ser hasta el momento el documento original o la
copia mds antigua. Las diferencias que existen con respecto al ms.b/ han sido
colocadas en notas en el documento que transcribimos, haciendo la respectiva
aclaracion después de la palabra en cuestion.

Para la transcripcion de los manuscritos se ha seguido las Normas de
Transcripcién de Documentos Histéricos Hispanoamericanos que se dieron en
la reunién Interamericana sobre Archivos en Washington el 27 de Octubre de
1961. De estas normas las que se han aplicado con mayor frecuencia son la
siguientes:

— Respetado la ortografia original salvo las escepciones estipuladas como el
caso de la doble «r» al inicio de las palabras.
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— Separado las palabras salvo el caso de: desta, quel, etc.

— Desarrollado las abreviaturas.

— Empleo de mayisculas, acentos y puntuacion segiin el sentido de la frase y
normas de la Academia de la Lengua.

— Convertido los nimeros roménicos en ardbigos.

Por iiltimo, en la numeracion del documento se ha seguido el criterio de
folio r/v.

Lista de Abreviaturas que se encuentran en el ms.al y que se han

desarrollado
algs ... algunos ptes ... partes
entendimi® ... entendimiento pticular ... particular
gue ... guarde qQ’ .. que
gra ... gracia que® ... quando
hes ... hombres qd® ... quedd
hrs? ... hermanos razo- ... Tazén
justa ... justicia RI ... Real
nales ... haturales Revd® ... Reverendo
no- ... nuestro Rs ... Reverencia
negs ... NEgOcios Tra ... tierra
nyng® ... Nynguno Sn ... San
obedi ... obedienca Sie ... Santo
Pe ... Padre Vs ... Vuestras
plado ... prelado V Rs ... Vuestras Reales
po ... pero Vsa Sra ... Vuestra Sefioria

Ediciones
Primera edicion:

Coleccion de Documentos Inéditos relativos al Descubri-
miento, Conquista y colonizacion de las Posesiones Espa-
fiolas en América y Oceania sacados en su mayor parte del
Archivo General de Indias.

T. 111, Madrid, 1865.

Pgs. 5-58
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Publicado por Joaquin F. Pacheco, Francisco Cardenas, Luis
Torres de Mendoza. :
Titulo: Relacion de la religién y ritos del Peni hecha por los
primeros agustinos que alli pasaron para la conversion de
los naturales.

Esta primera edicién publicé el ms.b/ con 26 anotaciones algunas de
ellas explicando el significado de palabras indigenas, y otras en que por des-
conocimiento de los usos y costumbres antiguas se dan interpretaciones dis-
paratadas. Por ejemplo al anotar sobre «torteros», afirman que debe decir
«carneros», siendo «torteros» lo correcto. Luego la transcripcion ya sea por
error en la lectura del manuscrito, tiene varios errores como el caso de
«axotas» por «oxotas», «colsas» por «bolsas», «sodondo» por «redondo» etc.
Lo que si es cierto es que trataron de reproducir el ms.b/ 1o més exacto al
original, por ello incluyeron las notas de Mufioz sobre los papeles dispersos y
aquella en que pone la fecha y lugar en que copi6 el documento.

Segunda edici6n:

Coleccién de Libros y Documentos referentes a la Historia
del Perii.

T. XI, Lima, 1918

Coleccién Urteaga-Romero.

(Informacién acerca de la Religién y Gobierno de los Incas).
«Relacién de idolatrias en Huamachuco por los primeros
agustinos».

En esta edicién se vuelve a publicar el ms.b/ con el objeto de ponerlo
mas al alcance de todos, y que tenga un lugar apropiado dentro de la Historia
del Peri. Aparecen 54 anotaciones referentes al contenido del documento,
algunas de ellas interesantes ya que asocian situaciones similares con el texto;
en otras explica los vocablos indigenas y cuestiona algunas palabras que en
realidad fueron mal transcritas. Mientras que otras anotaciones resultan inne-
cesarias. No hay en la edicién un estudio critico del documento, salvo una
brevisima informacién sobre los agustinos y algunos datos sobre Huamachuco
pero muy generales.

Tercera edici6n:
Los Pequerios Grandes Libros de la Historia Americana.
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Serie I, T. XVII, Lima, 1952.

Publicado por Francisco A. Loayza.

Pgs. 49-103.

(Culto entre los Inkas)

«Religion en Huamachuco. Informe escrito por varios frai-
les agustinos en el afio de 1557, de trascendental impor-
tancia».

Esta edicién publicaba por primera vez el ms.a/ que lleva impro-
piamente un titulo que no corresponde al documento original de Sevilla.
Ademis atribuye al documento una fecha errénea que ya anotamos al inicio, y
pluraliza al autor sin un previo estudio. Presenta este texto 34 notas, parecidas
a las de la segunda edicion, pero limitadas en su mayoria a aclarar los voca-
blos indigenas. Luego, hay errores en la transcripcién como por ejemplo «ces—
tillo» por «castillo», «adoravan» por «ordenavan». Por (ltimo presenta esta
edicién una modernizaci6n en la puntuacién, en la estructura de los parrafos y
en la ortografia sin especificar ningin criterio ni normas.

2. HUAMACHUCO ANDINO Y COLONIAL

Al presentar la Relacion de los agustinos, se ha considerado necesario
hacer un breve enfoque histérico de Huamachuco no sélo por ser el lugar en
que se desarolla este documento, sino porque de alguna manera estudiar esta
region nos acerca al pasado y evolucién del hombre andino, agente primordial
de nuestro pasado histdrico.

El estudio de Huamachuco antiguo nos remite necesariamente a la in-
formaci6n arqueol6gica como fuente mas inmediata. En su inicio, éstas hacian
alusién a Huamachuco de una manera muy superficial y en base a los estudios
de Uhle, Tello y posteriormente Mc Cown. En los ltimos veinte afios estas
investigaciones se han visto altamente enriquecidas con los aportes del trabajo
arqueol6gico de John Thatcher y recientemente de John Topic.

En esta regi6n sobresalen dos conjuntos arquitecténicos por encima de

las demds construcciones: Marca Huamachuco y Wiracochapampa. Ambas
ruinas responden a dos momentos histéricos diferentes: la primera, més anti-
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gua, es fruto de la cultura local y la segunda parece ser obra de la presencia
Wari en Huamachuco.

El conjunto de Marca Huamachuco aparece como una de las mayores
ciudades fortificadas del periodo preincaico en las sierras altas(11). Encon-
tramos en las ruinas varios sectores divididos por la misma geografia de la
regién como son: las construcciones del Cerro del Castillo, del Cerro de las
Monjas, las del Cerro Campana, Cerro Amaru y Cerro Sazén. Mc Cown
piensa que desde esta meseta, dominaron a los pueblos vecinos convirtiéndose
en centro de una cultura regional que sobresali6 por sus obras de ingenieria,
por la precisién de sus trabajos en pizdras y por el desarrollo agricola(12).
Probablemente Marca Huamachuco, junto con otros sitios en el valle de Caja-
marca lIueron constituidos durante la tltima etapa del periodo Intermedio
Tardio(13).

Las ruinas de Wiracochapampa como ya mencionamos, representan un
vestigio admirable de la organizacién estatal Wari. Hasta hace pocos afios en
que se desconocia la magnitud e importancia de Wari como imperio, se habia
atribuido un origen netamente incaico a las ruinas de Wiracochapampa. Es el
caso del mismo Mc Cown, Tello y Hardoy. Sin embargo hoy esta posibilidad
parece descartada por la inegable calidad y estilo Wari que segiin Lumbreras,
se manifiesta en ambitos culturales como la cerdmica, arquitectura, patrones
habitacionales, construcciones populosas, etc. Mas aiin, esta afirmacion se ve
reforzada con la leyenda que recoge el viajero Charles Wiener en Huamachu-
co a fines del siglo pasado. Esta afirmaba que los habitantes de Wiracocha-
pampa habian sido enemigos de la aldea de Huamacliuco y que habian ven-
cido exterminando a los habitantes del lugar. Posteriormerite estos invasores de
Wiracochapampa fueron derrotados por los Inkas(14).

El reino de Huamachuco debid de desarrollarse durante los afios poste-
riores a la desintegracién del dominio Wari, época en que el futuro Tawan-
tinsuyu ofrecia un mosaico de reinos en todo su territorio. Probablemente
su hegemonia politica y militar se vio mermada por la influencia y poderio de
reinos vecinos como el de Cajamarca o Cuismanco. Se ha encontrado una gran

11  Segin Belaunde este conjunto quedaria a sélo 3 km. de Wiracochapampa tra-
zando una linea recta. Belaunde, 1961: 6.

12 Mc Cown, 145: 341.

13 Ravines, 1980: 143.

14  Wiener, 1880: 150.
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influencia de la ceramica de Cajamarca, fase III y siguientes, en ¢l estilo de
Huamachuco; sobre todo el cambio del «cursivo clasico» al «cursivo floral»
(Thatcher 1972). Pero esta influencia no obedece sélo a la popularizacion del
estilo cajamarquino, que impuso el Imperio Wari, sino que pareciera que se
observa también esta influencia en fases posteriores cuando ya habia cesado
este dominio(15).

Es inegable que entre Cajamarca y Huamachuco, curacazgos vecinos,
existieron vinculos muy estrechos que los cronistas resaltan reiteradamente
sefialando las semejanzas en la lengua, traje, costumbres, religion, etc.

En cuanto a la lengua, sabemos que era el culle lo que se hablaba en
aquellas regiones. Torero afirma que el culle predominaba en la sierra nortefia
del territorio centro andino desde el segundo Horizonte(16). Sabemos ademas
que esta lengua sigui latente en Huamachuco hasta fines del siglo XVIIIL. En
diversos documentos que veremos mas adelante el Obispo de Trujillo se queja
reiteradamente de que los religiosos no dominan la lengua local para efectos
de la evangelizacion.

Sobre la semejanza en la vestimenta tenemos descripciones muy deta-
lladas de su ornamentacidn, riqueza de colorido, simbolos distintivos, etc.
Pedro Pizarro sefiala que los naturales de Cajamarca y Huamachuco son gente
dispuesta y: «... tryan los cauellos largos, y en las cauecas unas madexas de
una colorada alrrededor..»(17). Recordemos que el término de «Huamachuco»
etimélogicamente parece provenir de dos vocablos quechuas: «huamac» que
significa nuevo y «chuco» sombrero, es decir «<sombrero nuevo» ; o de
«huaman» que significa halcén, es decir «sombrero de halcon»(18). Lo
cierto es que estos reinos se distinguieron por usar tocados adornados de
plumas, lanas de colores y cabezas de halcén, y asi se destacaron con su pe-
culiar indumentaria en los coloridos ejércitos incaicos.

15  Silva Santisteban, 1982: 298-299.

16  Torero, 1972: 101. Martinez de Compafién menciona al culle como uno de los
ocho dialectos que se hablaban en su arzobispado y en vias de desaparecer. Paul
Rivet hizo un estudio del culle en base a la lista de Martinez de Compafién y en
base a las palabras recogidas en Pallasca por el Dr. Gonzalez en 1915. Rivet,
1945: 3. Ver tiltimos estudios del culle en Silva Santisteban: 1982. La misma
Relacién presenta numerosas palabras que no han podido determinarse su sig-
nificado.

17  Pizarro, 1978: 73.

18  Ver Paz Soldén, 1877: 387. Gonzédlez Holguin, 1952: 174.



Tuvieron algunas waqa comunes, sobresaliendo por encima de todas,
Catequil, cuya influencia e importancia fue muy extendida en toda la zona
norte y cuyo culto oracular veremos mas adelante. Sin embargo el grueso de la
informaci6n religiosa andina que presenta la Relacién se refiere exclu-
sivamente a Huamachuco. La mayoria son waqa y rituales locales cuyos
nombres, diecisiete, hemos identificado con lugares geogréficos precisos como
cerros, quebradas, rios, etc. de manera que no se puede generalizar y afirmar
que las waqa de Huamachuco fueron comunes para todo el reino de
Cuismanco en Cajamarca.

Curacazgo durante el Tawantinsuyu

Aparentemente la dominacién incaica en Huamachuco, a diferencia de
otros casos no tuvo que afrontar mayores problemas bélicos. Por el contrario
-segun la cronica- aquella fue relativamente ficil a los ejércitos de Tipac
Yupanqui ya que el curaca no opuso mayor resistencia sino que, los recibié
con beneplacito. Garcilaso sefiala que el curaca del reino, 1lamado
Huamachuccu, sali6 a recibir al principe Inka Yupanqui con dddivas y pre-
sentes y como compensacion éste le regald mucha ropa para €I, y su gente.
Por ello siempre tuvieron en mucha estima al reino de Huamachuco, desde
Pachaciitec hasta sus sucesores. Incluso terminadas las fiestas de bienvenida a
los enviados del Inka, el curaca Huamachuccu suplica que sean prontamente
reorganizados pues se «...hallaban totalmente dispersos y desparrama-
dos..»(19).

El curacazgo de Huamachuco pas6 rdpidamente a formar parte del
Tawantinsuyu incrementando con ello una serie de recursos econémicos. La
jurisdiccién del curacazgo de Huamachuco abarcaba, segiin los titulos colo-
niales del Cacicazgo de Llampa (ayllu mas importantc de toda la provincia),
desde 1a banda izquierda del rio Chicamanaque y a la derecha del Crisnejas
por el Norte, hasta el rio Sacha y Tablachaca por el Sur; y desde el rio Grande
de los Chaupiyungas por el Este, hasta una cadena de cerros no bien definida
por el Oeste(20).

Politicamente, la conquista incaica supuso el sometimiento de Huama-
19 Garcilaso, 1963, T.II, L.VI, cap.XIV: 210-211.
20  Espinoza, 1958: 117. Ver el mapa.
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chuco a una organizaci6n estatal cuyo poder limitaba enormente las antiguas
funciones del Curaca. Econémicamente significé la implantacién de una
contribucién en fuerza de trabajo, bajo las diversas formas de mita; y por otro
lado el establecimiento de una politica econémica basada en la reciprocidad y
redistribucidn, caracteristica esta ultima que supuso las construcciones de
tambos y collcas como lugares de aprovisionamiento. Creemos que cn Hua-
machuco se almacend grandes cantidades de tejido por la abundancia de ga-
nado que existia en aquella regién, probablemente desde antes de los Incas.

Cieza menciona que en Huamachuco existian miles de cabezas de ga-
nado, aparte de un gran soto real sélo para los Incas(21). Si las cifras que
menciona Cieza sobre cientos de vicufias son correctas, entonces Huamachuco
habria sido durante el Tawantinsuyu un centro ganadero bastante importante
en el norte, y de alguna manera habria aliviado en la produccion de lana a los
grupos étnicos del 1ago Titicaca. Serfa muy interesante hacer una investi-
gacion sobre la presencia de collcas, rebafios y pastores en Huamachuco se-
mejante al realizado por Murra con los datos de la visita de Garci Diez para la
zona de los Lupaga.

Otro elemento importante producto de la conquista incaica, fue la di-
vision de todo el curacazgo de Huamachuco en cinco Waranqas. Posterior-

21  «Habia antes que los espaiioles entrasen en este reino, en la comarca desta
provincia de Guamachuco, gran nimero de ganado de ovejas, y por los altos y
despoblados andaban otra mayor cantidad del ganado campestre y salvaje, lla-
mado guanucos y vicufias, que son del talle y manera del manso y doméstico.
Tenian los ingas en esta provincia (segiin me informaron) un soto real, en el
cual so pena de muerte era mandado que ninguno de los naturales entrase en él
a matar deste ganado silvestre, del cual habia nimero grande y algunos leones,
0sos, raposas y venados. Y cuando el inga queria hacer alguna cosa real man-
daba juntar tres mil o cuatro mil indios, o diez mil o veinte mil o lo que €l era
servido que fuesen; y éstos cercaban una gran parte del campo de tal manera,
que poco a poco y con buena orden se venian a juntar tanto, que se asfan las
manos: y en lo que ellos mismos habian cercado estaba la caza recogida; donde
es gran pasatiempo ver a los guanacos los saltos que dan; y las raposas con el
temor que han, andan por una parte y por otra, buscando la salida y entrando en
el cercado otro niimero de indios con sus aillos y palos, matan y toman el ni-
mero que el sefior quiere; porque destas cazas tomaban diez mil o quince mil
cabezas de ganado o el mimero que queria; lanto fue lo mucho que habia. De la
lana destos ganados o vicufias se hacian ropas preciadas para omamentos de los
templos y para servicio del mismo Ynga y de sus mujeres y hijos.» Cieza, 1947:
429-430.
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mente Huayna Cépac introdujo dos Warangas més, ambas de mitmag, segtn
lo expresa el Cacique de Andamarca(22). La Divisi6n seria la siguiente:

1.

Waranga de Llampa - era de donde salia el Curaca Principal; estaba inte-
grada por ocho Pachacas:

- Llampa - Pachin
- Yagoén - Guambochal
- Ychoc - Cuyuchugo
- Yaguen - Malcachugo
. Waranqa de Guacapongo - estaba dividido en trece Pachacas:

- Guaradai - Mamamalca
- Canchas - Irus
- Guacat - Guaquin
- Uchuc - Guacapongo
- Chugay - Cacamarca
- Serpaquino - Guase

- Carrap

. Waranqa de los Lluichos - ubicada en toda la extension del valle de

Condebamba, e integrada por nueve Pachacas:

- Collana - Yanac
- Ychscluich - Sogos
- Allaogaiidan - Laida

- Ychocpidan - Guacos
- Llaga

. Waranqga de los Chaupiyungas - a lo largo de la orilla izquierda del rio

Marafi6n integrada por tres Pachacas:
- Guagal
- Yungas del Rio Grande o Chaupiyungas
- Yungas del Chusgén

. Waranqa de los Andamarcas - en la provincia de Santiago de Chuco di-

vidido en seis Pachacas:

- Tambo - Pariac
- Conis - Pariac
- Suguel - Chirpaquino

22

Ver el expediente que cita Espinoza, 1958: 430.

XXIV



En Huamachuco encontramos diferentes colonias de mitmaq organiza-
dos también en Pachacas, cada una de éstas estaba constituida por hombres y
mujeres originarios de un solo curacazgo o grupo étnico(23). Concretamente
conocemos dos Warangas de mitmaq: serranos y yungas, que aparecen men-
cionados en un documento realizado por el Dr. Cuenca en 1567 sobre los
tambos de Huamachuco(24). Sabemos también por la Relacién que parte de
los mitmagq que llegaron a Huamachuco provenian del mismo Cuzco por tener
el clima parecido, incluso menciona la presencia de muchos ingas orejones
que trajeron su waqa llamada Topallimillay, pequefia y negra (Relacién: f. 8v/
9r). Probablemente estos cuzquefios debieron instalarse en la ciudad de Marca
Huamachuco que presenta claras remodelaciones incaicas segin Lumbreras.

Hay también mitmaq provenientes de Sancos (Lucanas), de Chacha-
poyas, de los Caiiares, de Caxas, etc. Nos interesa estos ltimos conocidos
como los mitmaq Huayacuntus, provenicntes de Caxas, ubicada en los terri-
torios de Huancabamba y Ayabaca en Piura porque se conoce la funci6n es-
pecifica que cumplian en Huamachuco. Estos mitmaq Huayacuntus, movili-
zados en tiempo de Tipac Yupanqui, servian como pastores y ovejeros de los
rebafios estatales del Tawantinsuyu e incluso como tejedores de cumbi(25).
Esta informacién de Espinoza resulta sumamente valiosa porque a través de
ella podemos acercarnos un poco més a las estructuras de la organizacion
andina y sus diversas funciones. Los mitmaq no solo fueron un control militar
y colonizador de la zona conquistada como tradicionalmente se los mencio-
naba, sino que en muchos casos tuvieron una funcién econémica-social que
se manifesto en el pastoreo, en la fabricacién de tejidos e incluso en el cultivo
de la tierra.

Tenemos también informacion que muestran la doble via de las movi-
lizaciones de mitmagq, es decir mitmaq de Huamachuco trasladados a otras
regiones. Es el caso de Diego Llacsapoma y sus indios mitimaes que habian
sido trasladados en tiempos del Inka y que en la Colonia, después de la visita
de Hinojosa fueron ubicados en el pueblo de Nuestra Sefiora de Azancoto(26).
Igualmente tenemos mitmaq de Huamachuco que fueron trasladados en

23 Espinoza, 1971: 78.

24  Esta division de las Warangas aparece en la «Orden sobre el servicio de Tambos
en el Repartimiento de Guamachuco» hecha por el Dr. Cuenca en 1567. BN.M.
Reales Ordenanzas, 3035.

25  Espinoza, 1971: 78. Ver fuentes que cita del Archivo de Cajamarca.

26  «Otro principal, Don Diego Llacsapoma, él y sus indios mitimaes de
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ladados en tiempos del Inka hacia la regién del Lago, especificamente hacia la
regién de Copacabana(27).

Desde el punto de vista religioso, la conquista incaica implicaba un
‘nuevo ordenamiento en la cosmovisién del hombre de Huamachuco. Era la
introduccién de nuevos dioses extranjeros y vencedores. Era el culto a la
persona sagrada del inka, era también la presencia de una forma de culto
oficial al sol y a la luna. Se presenta una oposicién entre los mundos religio-
sos: el local y el oficial con una aparente aceptacién de él. La misma Relacién
presenta esta dualidad, por un lado las waqa locales, y por otro aquellos que se
implantaron con el Tawantinsuyu. Recordemos que la conquista incaica no
s6lo fue una conquista militar y politica, sino también supuso dominio y
sometimiento religioso. Por esta razén cuando los Incas conquistaron el
curacazgo de Huamachuco se llevaron al Cuzco la waga Catequil(28), uno de
los dioses més importantes de aquella region y que analizaremos en detalle
ma4s adelante. Sin embargo al mismo tiempo mostraron también en algunos
casos respeto y tolerancia por los cultos regionales. La waqa Catequil man-
tendrd su vigencia durante el Tawantinsuyu como un gran ordculo, que seré
consultado reiteradamente por Hudscar y Atahualpa en su disputa por la he-
gemonia del Tawantinsuyu.

El Inka aparece en la Relacién como protector de 9 waga, pero no en un
plano lejano o distante, sino en forma muy concreta: abastecia permanente-
mente a las waqa de vestidos, trompetas, ovejas y muchas otras cosas (Rela-
cion : f. 7r/7v).

Podria pensarse que el Inka mantenia solamente el culto de las waqa que
€l hubiera impuesto, pero encontramos también una clara colaboracién en
ofrendas materiales a las waqa locales. Tal es el caso del idolo Huamansuri,
divinidad muy querida en Huamachucho al cual el Inka le daba mucha ropa y

Guamachuco, en la provincia de Caxamarca, poblados por el Inga a su entrada
en la tierra, tenia cuando la visita de Hinojosa, 297 dnimas».
Relaciones Geograficas, T. ITI: 255 (t.II).

27  Ramos Gavildn menciona los 42 grupos de «naciones», mitimaes que fueron
llevados por el Inka a la region del Titicaca, siendo Huamachuco una de ellas.
Ver Ramos Gavildn,1988, L.I, cap.XII: 84.

28  Sarmiento, 1965, cap. 61: 263. Este dato lo repite Murida casi textualmente.
Murta, 1962, cap. 32: 99.
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otras cosas (Relacion:f. 8r/8v). Probablemente muchas de las ofrendas incaicas
provenian de los hatos de las waqa que al parecer eran bastantes grandes(29).

Por otro lado el Inka aparece como «mayor sazerdote» en la Relacion y
dotado de poderes sobrenaturales. El documento narra como Huayna Cépac
dejé en un cerro bastante alto, casi a tres leguas de Huamachuco, unos
cantarillos de agua para que cuando escasease ésta, la fuesen a pedir a estos
cantarillos. El Inka otorgaba y aseguraba la existencia del elemento funda-
mental, el agua(30). Cabe resaltar por otro lado las constantes menciones que
la Relacidén hace de Huayna Cdpac como un personaje querido y estimado en
Huamachuco, en contraposicion a las imagenes de algunos cronistas que lo
relacionan con la sangre(31). En Huamachuco hace que se le rinda culto a
Xulcamango, un antiguo y querido capitin suyo. Este personaje aparece re-
presentado en una «medalla o imagen con dos perros pintados a los costados.
Esta waqa segin la Relacién (8v/9r) tenia un culto muy importante.

También encontramos una mencidn a otro capitdn inca, llamado Cén-
dor, cuya momia la tenian escondida en unos montones de maiz, para pre-
servarla mejor, y cuyo culto era muy extendido.

29  Ver los casos de Recuay y Huacho sobre hatos de waqa en Murra, 1964,

30  En un documento que presenta Pease sobre movimientos mesidnicos en Lircay
(Huancavelica) en 1811, encontramos como una de sus manifestaciones, un ritual
de agua a la laguna de Canlalay con cantarillos que luego la proveeran: «...
dicha gente en compaiifa del declarante se dirigié en camino para la laguna de
Canlalay y con cometas, tambores, que ellos usan, y doce muchachitos que iban
cantando canciones que les ensefiaba dicho Pedro Alanya y que no las entendia
el exponente. Que luego que se acercaban a la laguna, los enunciados Pedro
Alanya, Nicolds Huacho y Julidn Anampa advirtieron al restante concurso, no se
aproximase a la laguna; y que con dos cdntaros de cocimiento de maiz traidos
desde el paraje donde se celebraban dichos actos, se pusieron a regar dichos
tres Alanya, Huacho y Anampa 71/7v el circuito de la laguna que asi mismo le
dijo Julidn Anampa al deponente que se habian enterrado cerca de dicha laguna
doce conejos abiertos por medio. Que después tomaron los indicados tres agua
de la laguna en céntaros para traerla a este pueblo... vinieron a regar al pueblo
con las aguas de los céntaros que traian». Ver Pease, 1974: 233-234.

31  Cieza al describir a los naturales de Carangue dice que ellos mismos cuentan
como Huayna Cdpac mand6 matar mis de veinte mil hombres y arrojarlos en la
laguna de Yaguarcocha «... y como los muertos fuesen tantos, parecian algin
lago de sangre por lo cual dieron la significacién o nombre ya dicho». Cieza,
1947: 389.
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Sin embargo a pesar de los cambios estructurales que siguieron a la
conguista incaica, ésta no pudo despersonalizar a la cultura propia de
Huamachuco que permaneci6 latente sobre todo en sus formas religiosas y
lingiiisticas.

Huamachuco Colonial - La Encomienda

Los primeros arribos de espaiioles por las regiones de Huamachuco
fueron a principios de 1533 y tuvieron un caricter pasajero y esporadico. No
olvidemos que eran los primeros momentos de la guerra de conquista, Ata—
hualpa habia sido hecho prisionero y recién se iniciaban las expediciones de la
penetracién armada. Todavia los espafioles no habian dominado al grueso de
los ejéreitos incaicos quienes constituian un inmimente peligro para consolidar
su conquista. Por otro lado existia una intranquilidad entre los curacazgos
locales dependiendo de si eran partidarios de Huascar o de Atahualpa. Se
vivian momentos de gran incerfibumbre, eran los inicios de la desintegracion
del Tawantinsuyu y Huamachuco no fue ajeno a estos cambios historicos.

Sabemos que los primeros espafioles que arribaron a este territorio
fueron las huestes de Hernando Pizarro. Estas habian salido de Cajamarca en
busca del oro que enviaba el general Calcuchimac desde Jauja para el rescate
de Atahualpa. Al parecer hicieron su entrada a Huamachuco en la mafiana del
7 de enero de 1533. Fueron recibidos por el Curaca llamado Guamanchoro y
una vez descansados y sin encontrar al general Calcuchimac prosiguieron
rumbo a Pachacamac. Posteriormente volverian a pasar por Huamachuco al
retornar a Cajamarca(32).

Meses mis tarde, ya producido el ajusticiamiento de Atahualpa en julio
de 1533, llegaron a Huamachuco las huestes de Francisco Pizarro rumbo al
Cuzco. Si bien la estadia fue breve, no menos cruel fue la persecucion a los
curacas de Huamachuco propiciada por Calcuchimac, que acompafiaba al
Marqués Gobernador junto con Tipac Hualpa en su ruta al Cuzco. Pedro
Pizarro narra con gran rcalismo los dramticos acontecimientos que propicio
Calcuchimac, primero al ordenar secretamente que desabastezcan los tambos
de la region para culpar a Tiipac Hualpa de incapaz, y luego al tratar de matar

32 Del Busto, 1967: 66. Jerez, 1947 :1,338.
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a los curacas de Huamachuco por alguna oscura venganza(33), quizas pro-
ducto del ordculo nefasto que le dio Catequil a Atahualpa.

Ripido y fugaz fueron los primeros contactos con los espaioles, y du-
rante muchos afios Huamachuco sélo serviria como lugar de descanso y
aprovisionamiento para la gente que estaba de paso, es decir que cumplia
esencialmente una funcién de «tambo». El asentamiento de pobladores espa-
fioles llegd recién con el establecimiento de los encomenderos y posterior-
mente de los doctrineros. Con ellos el indigena empez6 a sufrir el largo pro-
ceso de la desestructuracioén andina.

La encomienda de Huamachuco fue una de las mas ricas y deseadas por
los conquistadores. Desde el siglo XVI ya se afirmaba que era el repartimiento
mas rico de Trujillo. Inclusive creemos que por la calidad de sus recursos
econémicos pudo llegar a ser una encomienda real desde un principio, como
fue el caso de Chucuito, Chincha o La Pund, o bien cuando el repartimiento
«vacase» como ocurrié con Chancay, Lurigancho, Yauyos, etc. Pero el destino
de la encomienda de Huamachuco fue la dc pertenecer a particulares en cali-

33  «Partidos de Caxamarca el Marqués don Francisco Pigarro con toda la xente y

con el nueuo sefior Tubalipa, y Challicuchima con guardas, fuimos caminando
hasta Guamachuco. Llegados alli, no dauan recado para poder pasar adelante de
yndios, a causa de que el Challicuchima secretamente se lo mandaua, porque
hera mas temido en toda la tierra que nueuo sefior ya dicho. Esto hazia este
Challicuchima por dos cosas: la una porque echasen menos a Alaualpa, y asi lo
dezia él que si nosotros viniéramos con él, las piedras se tornarian yndios para
noas auiar; la otra causa hera por matar algunos cagiques de quien €l estaua
enoxado como parecié aqui, que hablando con el Marqués, le dixo: «Mira sefior,
cuan poco caso hazen de Tubalipa, pues no tienen aparexados los tambos ni
probeidos: déxame 1d hacer a mi, y verds quan provehido estd todo». El Mar-
qués dixo: «Haz lo que quisieres.»
Auida esta ligencia, Challichuchima 1lamé a todos los cagiques de la comarca
deste Guamachuco haziendo traer lanta piedras grandes quantos cagiques auia,
las hizo poner en la plaga por horden, y a los cagiques / y prencipales que todos
se tendiesen en el suelo y pusiesen las cauegas engima de las piedras, y tomando
otra piedra en las manos quanto podia algalla, dié con ella al primero en la
cauega, que como tenia la cauegera blanda, se hizo tortilla, queriendo hazer asi
a todos los demds. Oyda esta crueldad, el Marqués enby6 a mandar que no pa-
sase adelante, y asi se entendié la maldad deste, y ¢ierto ubo muy mal
auiamiento en todo los tambos mientras éste viuid, porque no obedecian a
Tubalipa de miedo dél.» Pizarro, 1978: 72-73.
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de premio o recompensa para los conquistadores o personajes de la alta aris-
tocracia espafiola como fueron los Duques de Osuna(34).

Las noticias que poseemos de los primeros encomenderos son muy es-
casas. Al parecer Diego de Aguilera fue uno de los primeros, sino el primer,
encomendero de Huamachuco. En 1536 es vecino de Trujillo y lucha con
Vaca de Castro en la batalla de Chupas. Luego serd alcalde de Trujillo durante
la época de Gonzalo Pizarro y previendo la derrota de éste, vende los indios
de su repartimiento a Gémez de Solis en 8,000 pesos(35). En la Relacion de
La Gasca sobre los repartimientos existentes a su llegada al Perii, en 1548,
aparece el repartimiento de Huamachuco encomendado a Gomez de Solis(36).
Debi6 ser encomendero de Humachuco por un tiempo muy breve. Sabemos de
él que fue mayordomo de Gonzalo Pizarro y que en 1550 La Gasca le habia
concedido unas islas en Poniente(37). Durante estos primeros afios 1a enco-
mienda de Huamachuco estaba sujeta a la jurisdiccion de Trujillo. Posterior-
mente a raiz de los levantamientos indigenas en el Cuzco con Tiipac Inca, se
separé a Huamachuco de Trujillo en 1565, anexdndolo al corregimiento de
Cajamarca hasta mediados del siglo XVIII en que Huamachuco fue consti-
tuido como un corregimiento independiente.

Posteriormente a Gomez de Solis, estuvo como encomendero de
Huamachuco Juan de Sandoval, personaje muy vinculado a la Relacién por
ser el encomendero que llama a los agustinos para la evangelizacién de
aquella region. Por esta raz6n es que ofreceremos mas adelante una informa-
cion detallada de su vida y participacién en el desarrollo de Huamachuco. Sélo
diremos que Sandoval gozé la encomienda durante 30 afios, desde 1549 hasta
1581 en que fue sucedido por su esposa, dofia Florencia Mora. Afios mis
tarde, a la muerte de la mujer de Sandoval, el repartimiento fue otorgado a
Juan de Avendafio por dos vidas con 1,500 pesos de renta(38).

34  Segin Waldemar Espinoza (quien cita A.G.L., Lima 817) los duques de Osuna
fueron encomenderos de Huamachuco desde el siglo X VIII hasta la Indepen-
dencia de Trujillo en 1821. Las rentas les fueron enviadas a Espafia a pesar de
que Huamachuco figuraba como incorporado a la corona. Espinoza, 1971:8

35  Del Busto, 1973: 40.

36 Loredo, 1958:; 250.

37  Godmez de Solis, 1550. Ver A.G.I. Lima 118.

38  «El 6 de Febrero de 1597 se hizo merced de la propiedad del repartimiento de
Guamachuce en términos de la ciudad de Trujillo, que vacé por fin y muerte de
Dofia Florencia Mora de Escobar, a don Juan de Avendafio por dos vidas con
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En 1643 la encomienda de Huamachuco fue entregada al Marqués de
Fromisti para que repartiera la renta de 6,000 ducados en tres partes iguales
conjuntamente con el Marqués Belmonte y el Marqués de Castafieda(39).

Constantemente nos hemos encontrado con documentos que presentan
reclamos y peticiones por la encomienda de Huamachuco (Autos de Hernando
Pizarro y dofia Isabel Pizarro). Pero ja qué razones obedece este prestigio de
Huamachuco?, jcudl era la causa de su atraccién y del enorme interés que
representaba para los conquistadores? En cierta forma ya lo hemos respondi-
do, la calidad de sus recursos econémicos. Estos estaban conformados por
varios factores: la extension de su territorio, la riqueza ganadera, y por ende el
desarrollo de la textileria y de los obrajes, la mineria y en una escala inferior
la agricultura. Todos estos factores mds la presencia del indigena como po-
tencial mano de obra, generaban un tributo valioso que hacia todavia mas
atractiva la encomienda. Brevemente mencionaremos algunos de estos
aspectos.

En cuanto a la extension territorial el repartimiento de Huamachuco
abarcaba segiin la Relacion, unas docientas leguas colindando por el norte con
Cajamarca y Chachapoyas, por el sur con Conchucos y por la costa con
Chicama y Pacasmayo. Tenia aproximadamente una drea de 11,352 km?,
divididos en 22 pueblos siendo los mas importantes San Agustin de
Huamachuco, San Nicolas de Cajabamba, Santiago de Chuco, San Pedro y
San Pablo de Usquil, Otuzco y Santiago de Lucma(40). La mayor parte de
estos pueblos fueron fundados por el teniente corregidor Marcos Pérez
Gutiérrez y el agustino fray Juan de San Pedro en 1565, los cuales sirvieron
de base para el establecimiento de los «términos».

La poblacion se encontraba diseminada entre estos pueblos. La infor-
macién mds antigua de pobladores la tenemos en La Tasa ordenada por La
Gasca'en 1549, donde Huamachuco aparece con 1,990 indios tributarios, y
con més de 398 indios yungas(41). En 1583 Huamachuco tenia 2,475 indios

1,500 pesos de renta en cada un afio libres de costas...».
Mercedes del Virrey Luis de Velasco de 1596-1601 en A.G.I. Lima 199.

39  Ver Pizarro, 1630. Igualmente las Reales Cédulas de Encomiendas en A.G.L
Lima 1,061,

40  Calancha, 1639, L.II, cap. VII: 353.

41  Rostworowski, 1983-1984: f. 26.
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tributarios y 14,431 personas reducidas en sus pueblos(42). Sin embargo el
grueso de la poblacién (entre 11,000 y 14,000 habitantes) se establecié fun-
damentalmente en torno a los «asientos», es decir en las haciendas, estancias
y obrajes haciendo de ellos més que latifundios verdaderos pueblos(43).

Definitivamente las grandes extensiones de tierra en Huamachuco con
sus pastos naturales, beneficiaron su condicién de centro granadero. Durante la
Colonia los espafioles desarrollaron intensamente esta actividad ganadera sobre
todo por la lana que era fundamental para los obrajes. Estos obrajes fueron
excelentes fibricas en su tiempo y cubrieron no sélo las demandas regionales
sino que exportaron sus produccidn a zonas vecinas, excepto Cajamarca y
Chachapoyas que fueron sus mas grandes competidoras(44). Este comercio
que debié de extenderse por toda la costa se realizaba por los puertos de
Huanchaco y Malabrigo (Chicama), por donde entraban y salian las merca-
derias. Lizdrraga precisa que Sandoval tenia indios especialmente pagados
para controlar estas operaciones de embarque y desembarque por ser un puerto
con oleaje dificil y cambios violentos en la marea(45).

42 Ver Relacién del Virrey Martin Enriquez (1583) en A.G.L. Lima 464. («Noti-

cias de la Provincia del Perti Empleos que en ella se proveen»).
En 1594 se hizo una revisita a Huamachuco que arrojé una poblacién de 11,458
habitantes con 2,475 indios tributarios. Ver A.G.N. Derecho Indigena 1594, c.
37: f.4r. Este descenso en la poblacién coincide con la afirmacién de Cook quien
estima que la poblacién de Huamachuco junto con los otros tres repartimientos
de Cajamarca fue excepcionalmente estable aunque entre 1570 y 1600 desciende
1.3% . Cook, 1981, cap. II: 182.

43  Espinoza, 1971:35.

44  Espinoza, 1971: 6-7. Para los obrajes en el Corregimiento de Cajamarca y
Huamachuco ver Silva Santisteban: 1964. Concretamente Huamachuco en 1630
tenia tres obrajes: en San Pablo, en Chusgén (a cargo de los agustinos) y en
Sinsicapa (a cargo de los indios). Ver Lépez de Caravantes, 1907: 212.

En el siglo XVIII los obrajes habian aumentado notablemente: Yaguen,
Chuquisongo, Capachic, Yanahuanca, Porcén, Angasmarca, Llaray, Llagqueda,
San Ignacio, Chota, Monchacapac, Cajabamba, Zanguel, Unigambal, Motil,
Capachique, Tulpo. Silva Santisteban, 1964: 129. Es importante anotar que los
nombres subrayados de los obrajes corresponden a divinidades locales de
Huamachuco que aparecen mencionadas en la Relacién.

Sobre obrajes y sus repercusiones en el mundo andino ver Salas, 1979.

45  «... tenia en el puerto de esta ciudad indios pagados a su costa para que en lle-
gando el navio al surgidero que ya dije es de la playa mas de legua y media
saliesen sus balsillas, fuesen al navio o no saliesen a tierra porque como el navio
surge tan lejos no quebrasen con las olas en tierra y avisados no corren riesgo.
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Aparte de la ganaderia, obrajes, y comercio Huamachuco surge también
como un centro minero potencialmente muy rico por la diversidad de sus
metales, como el oro, plata, hierro, azufre e iman. Sin embargo a pesar de esta
riqueza natural, el desarrollo de estos metales se vio afectado por el mismo
probicma que caracteriz6 a otros centros mineros: la escasez de mano de obra.
Los indios presentaron una resistencia constante frente a esta explotacién
ausentandose de los centro de trabajo y dificultando por tanto las labores de
extraccion. En cuanto a la agricultura, su escaso desarrollo s6lo alcanzd para
satistacer las necesidades locales. La diferencia de altitudes permitié el cultivo
de la papa en las zonas mas elevadas y del trigo, maiz y cebada en las zonas
mas templadas. Esta varicdad de productos y temples nos hace pensar en la
posibilidad de un control vertical de diversos pisos ecolégicos siguiendo la
costumbre andina. Por un lado Huamachuco mira hacia la vertiente oriental
donde se cultivé coca, por otro lado Huamachuco controlaba diversos pueblos
como Guacasanga, Tambo y Corongo(46).

Los recursos econémicos de Huamachuco que hemos descrito, s¢ cris-
talizaron en un importante tributo. Este representaba no sélo un beneficio
econdémico concreto que percibia el encomendero sino que ademas permitia el
acceso a la mano de obra indigena. La encomienda de Huamachuco ofrecia a
los conquistadores en los primeros afios de 5 a 6,000 pesos que provenian de
las minas, obrajes, trigo y maiz. Posteriormente esas sumas se elevaron por las
constantes visitas y retasas llegando en 1567 a 10,000 pesos(47).

Antes que este caballero viese indios para esta bonisima obra perdianse mu-
chos bajeles y los que en ellos venian porque viniendo a desembarcar metianse
en tierra y no viendo el peligro.» Lizdrraga, 1908, cap. XVII: 21.

46  Scgiin Estete estos tres pueblos aparecen sujetos a Huamachuco. Del Busto,
1967: 65-68. Guacasanga que quiere decir «llanura helada», distaria de Huama—
chuco a unas 8 leguas y se encuentra a 2,765 m. de altura. Es ademis regidn rica
en vegetales y maiz. Stiglich, 1922: 173.

Tambo puede no haber tenido categoria de pueblo y ser sélo un albergue del
camino; sin embargo c¢xisten poblaciones con ese nombre en las provincias de
Contumazd y Pacasmayo, regiones vecinas a la ruta que siguié Hernando Pizarro
hacia Pachacamac. Paz Soldin, 1877: 909,

Corongo cs capital de la provincia de Pallasca y estd a 3,275 m. Paz Soldén,
1877: 234. Aparece este pueblo sujeto a la provincia de Conchucos en la Visita
que realizara Ponce de Ledn a esa zona en 1543. Ver Cook, 1976: 77.

47  Sobre el tributo en Huamachuco para los primeros afios ver la Tasa Ordenada
por La Gasca que presenta una larga y detallada lista en especies en Rostwo-
rowski:1983-1984, f. 26-27. También ver Loredo, 1958: 255-256. Hampe, 1979:
101. Para los afios posteriores ver Cuenca: 1567, Juicio de Residencia en A.G.I.
Justicia 458, . 1470v/1481r.
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Luego con Toledo la tasa bajé ligeramente, dando un total de 8,901 ps.
7 tomines. Sobre esta cantidad el encomendero recibia mas del 50% del total
del tributo, es decir 4,892 ps., de los cuales 1a mitad se le entregaban en
especies: piezas de ropa(48), maiz, trigo, aves, etc. y otra mitad en plata. El
resto del tributo estaba dividido de la siguiente forma:

309 ps. para el hospital
1,790 ps. para 6 sacerdotes agustinos (300 ps. cada uno)
100 ps. para los ornamentos de las Iglesias
1,300 ps. para el corregidor
510 ps. para los 7 Curacas de las Waranqas de
Huamachuco y el gobernador.

4,009 ps.(49)

Si se compara este tributo con el de otras encomiendas exceptuando
Chucuito, vemos que ocupa un lugar bastante alto en la escala de tasas. Seria
muy interesante hacer un andlisis exhaustivo del tributo en forma de energia
humana y sus implicancias en el hombre andino de Huamachuco, pero son
temas que pueden ser motivos de otras investigaciones. Por el momento nos
detendremos en la figura del encomendero Juan de Sandoval.

Habiamos mencionado a este personaje como uno de los encomenderos
més importantes de Huamachuco durante el siglo XVI, y la necesidad de
presentar algunos apuntes de su vida fundamentalmente por dos razones: por

48  Para 1568 la tasa de Huamachuco como tributo de ropa ha disminuido sustan—
cialmente con respecto a la de la Gasca. Zevallos Quifiones presenta el siguiente
tributo:

—15 piezas de ropa, mitad de hombre y mujeres, a 1 1/2 peso pieza.
—2 colchones a 2 cada uno.
—2 toldos a 6 pesos pieza.
—4 tablas de manteles y 18 pafivelos, y 18 ovillos de hilo de algodén, el conjunto
tasado en 6 pesos.
Ver Zevallos Quifiones, 1973: 122 (cita fuentes de Archivo del autor).

49  Ver Tasas de Tributo 1556-1572 en A.G.I. Patronato 321, N.7, Ramo 11, Tasa
Antigua de Guamachuco y la Tasa de Toledo.

Véase también Torres Saldamando (1879-80), 1977: 52.
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un lado es la dnica autoridad politica y administrativa espafiola que aparece
mencionada en la Relacién, y por otro lado tiene vital actuacién en el proceso
colonizador de Huamachuco, tanto con los religiosos agustinos como con los
indigenas.

Segiin la Informacién de Servicios que presentd Sandoval en Lima en
1557, habria pasado a América en 1534 donde sirvi6 de soldado en Cartagena
hasta 1541. A mediados de este afo llegé al Perii donde se enter6 del asesi-
nato de Francisco Pizarro. En Trujillo se encontré con Garcia de Alvarado que
reclutaba tropas para Almagro el Mozo, pero Sandoval se negé a colaborar
con €I, iniciando asi una trayectoria politica de fidelidad a la Corona. Luego,
en Chachapoyas, se junt6 con Alonso de Alvarado, y ambos se unieron a
Vaca de Castro, hasta el tirunfo de la batalla de Chupas en 1542, A raiz de
estos acontecimientos, Vaca de Castro premié a Sandoval con los indios de
Amboca y Calva en Piura. Posteriormente con la llegada de Nufiez de Vela se
traslad6 hasta Barranca para recibirlo. Este le ordené ir al Cuzco con el Ar-
zobispo Jer6nimo de Loaisa para convencer a Gonzalo Pizarro de que no se
levante en armas contra la autoridad del rey. Esta expedicion fracasa llegando
hasta Andahuaylas donde tuvieron que regresar a Lima. Cuando Gonzalo
Pizarro entré triunfante en esta ciudad lo incluye entre sus amigos y lo invita
a seguirlo a Quito contra el Virrey Nufiez de Vela. Sandoval se fingi6 enfermo
durante el trayecto y en Quito pide permiso para regresar. Por este motivo
Gonzalo Pizarro le quit6 sus indios de Amboca, Malacato y Cuyanas. Poste-
riormente, al enterarse de la llegada de La Gasca, Sandoval se reuni6 con el
pacificador permaneciendo fiel a la corona espafola. Desempefié diversas
funciones y continué a su lado hasta Xaquijahuana. Como recompensa La
Gasca lo nombré Gobernador de Chile, en reemplazo de Valdivia, pero luego
éste ultimo fue reconsiderado y el premio a Sandoval consistié en el «repar-
timiento» de Huamachuco.

Los acontecimientos politicos durante los primeros afios de la colonia
contribuyeron a fomentar una participacién mds activa de nuestro
encomendero. Durante la rebelién de Heméndez Girdn, tuvo una labor penosa,
se enfrenta con él en Pachacamac y en la batalla de Pucard. Despues de estos
sucesos, es nombrado corregidor y Justicia Mayor de la Plata y de toda la
Provincia de los Charcas, hasta que le sucedi6 en el cargo Diego Gonzélez de
Altamirano. Siendo Corregidor en Charcas, realizé algunas obras publicas
importantes como son dos puentes grandes y el Hospital de Potosi. Cuando
regresd de Charcas a Lima, el 9 de marzo de 1557 realizé esta Probanza o
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Informacion de servicios, siendo testigo principal Alonso Manuel de Ana-
ya(50).

Esta breve informacién biografica, pone de manifiesto la personalidad
de Juan de Sandoval como guerrero, politico, funcionario administrativo y
«realista», Su participacién en las guerras civiles denota claramente su ten-
dencia fidelista a la corona. Actitud que por otro lado mantuvo hasta su
muerte y le permitié gozar no sélo de un gran prestigio entre la emergente
sociedad espafiola, sino también de un doble poder: politico y econémico.
Politico por los numerosos cargos que desempeiié, econémico por los bienes
materiales con que fue remunerado. Incluso su matrimonio con dofia Florencia
Mora en Trujillo contribuyé a incrementar mas su onerosa situaciéon. Su renta
en 1563 pasaba los 8,000 pesos(51).

En cuanto al aspecto humano, Sandoval es frecuentemente realzado,
quizds excesivamente, en varios documentos. Lizarraga destaca su actividad
cristiana por las rentas y misas que dejo en diversos conventos, desde San
Agustin donde se halla enterrado hasta San Francisco y Santo Domingo(52).
Frente a los indigenas Sandoval como encomendero de Huamachuco realizé
una labor més profunda que la de otorgarles una determinada renta. Tuvo una
intensa preocupacion por mejorar la situacién social del indio, su status de
vida, con respecto a los moldes que la organizacién espafiola imponia. Traté
de que recibieran una verdadera atencion, requisitos por otra parte obligatorios
a todo encomendero pero que sistemdticamente eran olvidados. Para ello
fundé hospitales, llamé a los agustinos para que los evangelizaran e
instruyeran en la religion cristiana, (cuyo fruto es la crénica motivo de nuestro
estudio). También buscé fomentar el desarrollo econémico de los indios a
través de la creacion de estancias y obrajes para ellos mismos. Sandoval,
conciente de la carga y presion a que estaban sometidos los indigenas, y
quizds por un remordimiento que parece aquejar a varios conquistadores du-

50  Sandoval: 1557, Informacién de Servicios. Datos proporcionados gentilmente
por el Dr. José Antonio del Busto. Mendiburu, 1934, 1.X: 32-33. Cabero 1906.
Ver Lockhart,1972.

51  «El Corregimiento del Cuzco se dié a Juan de Sandoval vezino de Trujillo, que
tiene més de ocho mil pesos de rentas...» Ver Monzén, 1563 en A.G.I. Lima 92.
Ver Esquivel: 1980.

52  Lizérraga, 1908, cap. XVII: 21.
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rante la Colonia, trat6 de beneficiar a los indios de escasos recursos con una.
serie de donaciones(53).

Concretamente Sandoval dejé para los indios de Huamachuco tres ha-

ciendas muy ricas para que después de su muerte se distribuyeran las rentas de
la siguicnte manera;

«Yamobamba y lo que llaman los hospitales dejo para sus
rentas se empleasen en carne para los yndios pobres y en-
fermos.

Tulpo para que pagascn los tributos a su Magestad por los
yndios necesitados y cstas haciendas y rentas oy mds de
cinco mil docicntos pesos y una y otra quedaron al Pa-
trocinio de la Real Audiencia de estos reynos del Peru.

A Sinsicapa y el obraje dejé para que de lo que rentase se
vistieran los pobres yndios de la Provincia y renta oy cinco
mil ochocientos pesos y esta hacienda dejé al Patrocinio de
su mujer dofia Florencia de Mora y Escobar con el tercio
sus rentas para que ¢l patron que sefialase la dicha Florencia
al fin de su vida, y sino tuviese deudo muy cercano quien
pudiese nombrar por patrén, nombraba €l al cura mas anti-
guo de Guamachuco y fuese pues de estos compatrones el
vicario de dicha Iglesia de Trujillo, que en aquellos ticmpos
era aneja a la de Lima.»(54)

Siguiendo el ejemplo de su marido, Florencia Mora en sus testamentos

de 1587,1591 y 1596 dond todos sus bicnes a los indios del repartimiento de
Huamachuco, a excepcién de la hacienda Concha Conchucos de 40,000 ovejas
de la tierra que dejé a los indios de aquella region(55).

33

54

35

Trelles hace un minucioso y profundo estudio de Lucas Martinez Vegazo, rico
encomendero del XVI, donde relata la situacién gencral que vivieron los en—
comenderos de los primeros afios de la Colonia. Sefiala que al principio el ob-
jetivo fue apropiarse de la riqueza de los indigenas, pero que posteriormente la
tendencia se invirtié. Los encomenderos cn su mayoria se vieron afectados por
las prédicas lascasianas que cuestionaban la validez de la conquista espafiola; se
ven envueltos en serios problemas morales de conciencia y por ende, el afan de
restitucion se plasmard en reiteradas donaciones a los indigenas o instituciones
sociales. Trelles, 1982, cap.V1: 126-132.

«Ynforme sobre ol obrage y obra pia dc Sinsicapa» en A.G.I. Lima 307, Car-
tas y Expedientes del Arzobispo de Trujillo, 1611-1698.

Guevara, 1954: 4,

XXXVII



En términos generales, Huamachuco a la llegada de los agustinos se
hallaba dividido en siete Waranqas: Llampa, Guacapongo, Lluicho, Andamar—
ca, Mitimaes serranos, Mitimaes yungas y los Chaupiyungas(56). Estas wa—
rangas y sus respectivos curacas cstaban sujetos al Curaca principal Martin
Tantagalldn,que al parecer estaba muy viejo y necesitaba transportarse de un
lugar a otro en «hamaca»(57).

Bajo estas circunstancias, con un encomendero prospero y aparente-
mente generoso, el antiguo curacazgo de Huamachuco sometido a las trans-
formaciones politicas, economicas, y sociales que supuso la dominacién co-
lonial recibié a los religiosos agustinos que en su afan evangelizador llevaron
la conquista espafiola también al plano religioso.

3. LA EVANGELIZACION Y LOS AGUSTINOS

Hablar de evangelizacién implica necesariamente hablar del enfren—
tamiento entre dos culturas, entre dos mundos diferentes, entre dos maneras
distintas de interpretar la realidad: la andina y la occidental. Enfrentamiento

56  Ladivisién es similar a la que presenta Espinoza para la época incaica, salvo la
de los mitmaq. Ver Cuenca: 1567, Reales Ordenanzas 3035 en B.N.M..

57  «Joan Chucama, Martin Guamanyalli, yndios principales del repartimiento de

Guamachuco encomendado en don Joan de Sandoval, vecino de la ciudad de
Trujillo, en nombre de don Martin Tantagallan, cacique principal del dicho
repartimiento, decimos que el dicho cacique estd muy malo de enfermedad de
dos afios desta parle, a cuya causa por estar con la dicha enfermedad no ha sa-
lido ni puede salir a visitar a los pueblos y comarcas e yndios que en el tiene
para dicho efecto; tiene gran necesidad de una licencia de Vuestra Majestad
para poder andar en amaca, para poder visitar a los dichos pueblos e yndios
porque de otra manera no puede.» Ver Cuenca: 1567, Juicio de Residencia en
A.G.L Justicia 458, f. 1575r/1575v.
Observamos también una situacién privilegiada de los curacas y de sus hijos
frente a los otros pobladores en cuanto al trabajo. Eran exonerados no sélo del
pago del tributo sino de la mita, de las cargas, de los tambos, etc. Incluso hay
licencias que otorgan permisos para montar a caballo y poder vestir como es-
paiioles.
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que desde el punto de vista religioso se manifiesta entre el cristianismo de la
clase dominadora y la religién andina de la sociedad dominada. A raiz de
estos enfrentamientos se produce un sincretismo religioso(58) en el cual los
clementos cristianos son modificados para ser adaptados a la religién local por
los mismos hombres andinos. Surge asi lo que se ha denominado como la re—
ligién «mixta».

La evangelizacién como proceso se va modificando de acuerdo a las
circunstancias histéricas que rodean el momento que se quiere estudiar. Hay
que distinguir varias etapas durante la evangelizacion del siglo X VI relacio-
nadas a la estabilidad politica de la colonizacién. En los primeros momentos
la evangelizacién recayé casi exclusivamente en tres 6rdenes religiosas: los
dominicos, los mercedarios y los franciscanos, aparte de la labor que reali-
zaron los miembros del clero secular. Caracterizan a esta época la de-
sorganizacion, la falta de unidad en la doctrina; por ello, no podemos hablar
de criterios definidos ni de una evangelizacién organica. De ahi que Millones
al comentar la evangelizacion nos hable de las «formas de catolicismo» que
trajeron los espaiioles(59).

Aparte de esta falta de unidad doctrinaria, la evangelizacién se presenta
sumamente dispersa, inconstante y en muchos casos fue inoperante. Caracte-
risticas estas que se explicaran en relacion a la situacion politica, el papel de
la Iglesia, y la misma personalidad del misionero. La situacion politica que
imperaba en ese momento era muy inestable, no s6lo porque recién se orga-
nizaba la dominacién espafiola, sino esencialmente por las guerras civiles que
se¢ habian originado entre los conquistadores espaoles. A estos factores ne-
gativos y externos a la misma evangelizacion, habria que anadir los frecuentes
levantamientos de los encomenderos a mediados del siglos XVI que contri-
buyeron a debilitar mas el poder espaiiol, y sobre todo retardaron el proceso
evangelizador de algunas érdenes. Tal fue el caso de los agustinos frente a la
rebelién de Hernandez Girén en la cual tuvieron que retirarse de las doctrinas
de Huarochiri para que «.. ¢l tyrano no los forgase a yr en su real...» (Rela-
cion: £.21/2v).

Recién en la segunda mitad del siglo X VI la Iglesia obtuvo una mayor
participacién en el proceso de la evangelizacién. En 1551, el Primer Concilio
Limense establecié algunas pautas generales para adoctrinar a los indios. El

58  Sobre sincretismo religioso ver Ferrero, 1967: 99-108.
59  Millones, 1967: 41. Sobre transformacién religiosa ver Marzal, 1983.
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objetivo fundamental de este concilio, convocado durante el gobierno del
virrey Antonio de Mendoza, fue buscar la «uniformidad de la doctrina» a
través de ciertos criterios y normas de conducta. Para ello el Arzobispo Loaysa
hizo redactar una Instruccién o Sumario de los articulos de la fe, a la cual
deberian atenerse todos los doctrinarios y una «cartilla» con las oraciones
comunes, mandamientos, etc. tanto en castellano como en quechua.

Sin embargo a pesar de que en muchos casos hubo un verdadero interés
y deseo de organizar bien la prédica religiosa, la realidad nos presenta una
evangelizacion defectuosa en algunos aspectos. A través de diversos docu-
mentos, Informaciones, Visitas, podemos apreciar otros problemas que tuvo
que afrontar la evangelizacion durante la Colonia.

En primer lugar esti el doctrinero mismo, cuya formacién incompleta
por el desconocimiento del idioma y su misma conducta a veces poco disci-
plinada, agravaba mas la situacién. Concretamente en el caso de Huamachuco
el idioma parece haber sido un factor dificil de superar. Recordemos que la
lengua propia de esa region era el «culle» por eso los agustinos hicieron un
Catecismo, Credo y oraciones en la lengua propia de Huamachuco(60). Sin
embargo en el siglo XVIII hay quejas de que son pocos los agustinos que
conocen dicha lengua(61). Por otro lado la evangelizacion tuvo que afrontar la
rivalidad existente entre los frailes y clérigos y entre las mismas érdenes re-
ligiosas, llegando incluso a establecerse una competencia por ver quién obtenia
mayor nimero de doctrinas(62). Podriamos seguir enumerando muchos otros
problemas que tuvo que afrontar la evangelizacion desde el punto de vista
espaiiol. Pero, ;cudl fue la vision del indigena frente a este proceso?, ;qué
significo la evangelizacion para el hombre andino?

Fundamentalmente la prédica religiosa se manifiesta como una
«evangelizacion agresiva» en varios niveles; agresiva por la destruccién de sus

60  «. que los yndios sean doctrinados y que nynguno muera sin baptismo... ense-
fidndoles para ello lo que conviene con gran cuydado en que se exerciten en la
lengua, y que todos doctrinen los yndios de una manera y tenga su categismo y
oragiones y credo en la lengua como se ha hecho en Guamachuco.» Relacidn :f.
16v/17r. Seria muy interesante encontrar este Catecismo en culle.

61  Ver Marzal, 1983, Cap. VI: 364-366 que cita una visita del Obispo de Trujillo
en 1747 a Sinsicapa (A.A.T. XX 17).

62  Ver la «Relacién de la Visita de Repartimientos al Norte» hecha por el Dr.
Cuenca, 1566-1567, en Lissén, 1944 T. III, Vol 7: 329.



waqa, de sus templos y adoratorios; agresiva por la persecucién de sus sa-
cerdotes y la forma en que se presiond al indio a abandonar sus propios cé-
nones culturales, a desecharlos en favor de la cultura occidental; agresiva
porque desconocié el complejo cultural andino, porque la actitud general de la
Iglesia fue «negativa» frente a este nuevo mundo religioso y porque agredia al
indio en la esencia de su ser ontoldgico.

Para asegurar esta evangelizacién y evitar los rebrotes de «idolatrias» se
establecié un sistema represivo a través de visitas, extirpaciones, castigos,
premio a las delaciones, etc. que contribuyeron a crear situaciones de conflic-
to(63). Aparentemente la actitud general del indio fue pasiva y sumisa al
misionero; el indigena paulatinamente comprende que el cristianismo era un
medio de ingreso en la sociedad espaiiola y disfraza su conversién con una
conducta doble: acepta el cristianismo pero no abandona sus antiguos cultos.
Sin embargo encontramos algunas, pero muy escasas manifestaciones vio-
lentas contra la persona del sacerdote. Concretamente tenemos un ejemplo,
que veremos en detalle mas adelante, de un religioso agustino que mientras
quemaba un idolo en Huamachuco fue agredido violentamente por los indios.

Pero internamente la situacion se presentaba sumamente conflictiva para
el indigena. La evangelizacion y en general el proceso de colonizacién gene-
raron la aparicién de movimientos mesidnicos como el Taqui Onqoy en la
segunda mitad del siglo XVI. Este movimiento incitaba a la rebeldia, a una
reaccion activa contra los espafioles y en general contra todo elemento cris-
tiano y espaiiol(64). Era un intento del hombre andino de retomar nuevamente
el poder modificando su condicion de clase dominada a través de la expulsién
de los espanioles; expulsion que resultaria posible porque las «waqa andinas
han vencido al Dios cristiano». Sabemos que el Taqui Onqoy (1560-15707) no
fue un movimiento aislado. Por la misma época surgen otros cultos de crisis
similares como el Moro Onqoy que presenta Curatola, o el caso de Yanahuara
de Espinoza(65) como intentos de reconstruir y equilibrar el mundo tradicio-
nal en pleno caos. Lo fundamental de estos movimientos mesidnicos o cultos
de crisis, es que reflejan una problemdtica del hombre andino frente a la

63  Millones, 1967: 10; Duviols, 1971: cap. III.

64  Millones, 1967.

65  Curatola traduce el Moro Ongoy como enfermedad de colores, explicable por la
epidemia que ocurre en 1589 y que afecté a gran parte de la poblacién indigena.
Surge este culto en la provincia de los Ayamaraes, como un movimiento co-
lectivo aunque iniciado por un jefe carismdtico que buscd la defensa de la reli-
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conquista. Por ello resulta sumamente interesante, como lo sefiala Ossio,
analizar los factores ideoldgicos y la forma como ellos visualizaron la con-
quista. Esta situacion, dice, fue vista como un «Pachacuti» es decir como un
cataclismo desencadenado por fuerzas extrahumanas y por lo tanto el orden
s6lo podré establecerse por agentes no humanos, por eso los indigenas con-
tempordneos claman para que Inkarri restaure el orden(66).

Los agustinos en el Perii

La historia de los agustinos en el Perti empieza propiamente el afio de
1548 con la llegada al Callao de Fray Agustin de la Santisima Trinidad. Este
religioso tenia a su cargo preparar el arribo del primer grupo de agustinos
(doce) provenientes de Castilla. Los preparativos se realizaron satisfactoria-
mente gracias al apoyo que brindaron los encomenderos Hernan Gonzalez de
la Torre y Juan de Sandoval, quienes posteriormente se convirtieron en los
principales benefactores de la Orden de San Agustin,

El primero de junio de 1551 hacian su entrada en la capital del Virrei-
nato. En un principio los religiosos se alojaron en las casas que Herndn Gon-
zéles les habia preparado, pero luego con la presentacién de las Reales Cé-
dulas que autorizaban su fundacién, la Audiencia lcs compr6 las casas de Juan
de Morales, (ubicadas el lugar que hoy dia es San Marcelo). Posteriormente se
mudaron y construyeron el Convento donde actualmente esté la Iglesia de San
Agustin(67).

En setiembre de 1551 los agustinos incrementaron su nimero con el

gién tradicional. En 1595 empez6 a predicar a Suaquirca (Antabamba) un indio
que a nombre de la Huaca «...amenazaba destruir toda la provincia. Envidndoles
la enfermedad el «moro onqoy», tremendo morbo que ya habia caido sobre el
Cuzco, de no regresar inmediatamente a sus antiguos rituales, con relativos sa-
crificios y ofrendas de oro y tejidos»... Curatola 1978: 184-187.
En 1596 surge en la provincia de Yanahuara otro movimiento mesidnico de
retorno a la religién andina. El principal argumento de atraccién era el que la
viruela y el sarampién traidos por los espafioles eran un castigo divino por haber
abandonado sus waqa tradicionales. Sus seguidores, no sélo abandonaron el
critianismo sino que ademds quemaron una gran cruz estableciendo un idolo de
piedra en su lugar. Ver Espinoza en Ossio: 1978, 146-147. Ossio 1978: XIII.

66  Ossio,1973: XXII.

67  Vargas Ugarte, 1959: 27.
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arribo de dos nuevos religiosos provenientes de México, Fr. Juan Estacio y Fr.
Juan de Magdalena. El 19 de setiembre, de ese mismo afio, se convoco por
primera vez a elecciones y fue elegido como Primer Provincial del Pera Fr.
Juan Estacio. A partir de este Primer Capitulo Provincial se puede hablar de
una organizacién de la Orden de San Agustin en el Peri, donde se estable-
cieron pautas de conducta, normas de accion y una serie de medidas sobre la
forma de evangelizar.

Cuando arribaron los primeros religiosos agustinos, gobernaba en la
ciudad de los Reyes la Audiencia de Lima. A los pocos meses hizo su entrada
¢l virrey Don Antonio de Mendoza en compaiiia de estos dos religiosos pro-
venicntes de México. Durante su afio de gobierno (1551-1552), hubo una paz
relativa, pero al poco tiempo estallaron las revucltas en el Alto Peri que
fueron sofocadas por Alvarado, y las rebeliones de Herndndez Girén que
culminaron en 1554. Ya vimos como esta rebelion originé el abandono de
algunas doctrinas por parte de los agustinos. Sin embargo a pesar de estos
tropiezos, propios de los primeros aiios, la evangelizacion de los agustinos se
inicia desde 1551.

En el Primer Capitulo Provincial, los agustinos se repartieron por dife-
rentes partes del Virreinato, pero el centro de la expansion religiosa en esta
primera etapa estuvo al Norte, en la zona de Huamachuco. Esto fundamen-
talmente por dos razones: una fue el apoyo econdmico que les brindé el
encomendero Juan de Sandoval (mencionado anteriormente), y la otra razén
fue que aquella zona era tamosa y conocida por las muchas «idolatrias» y
«waqa». Estos dos elementos contribuyeron a centralizar en Huamachuco la
evangelizacion. Luego desde esta regién se extendieron los agustinos hacia las
doctrinas de Leymebamba en Chachapoyas, Conchucos en Ancash, Guambos
en Huanuco, estableciendo posteriormente el Priorato en Trujillo. En 1558, al
llegar la segunda expedicion de los agustinos, la ciudad de Trujillo fue
capitalizando cada vez mds el control sobre las doctrinas, desplazando a
Huamachuco a una posicién secundaria. A parte de esta evangelizacion que
por el norte llegé hasta Quito, los agustinos abarcaron en su prédica las re-
giones de Cuzco, Potosi, Chuquiabo, La Paz, Arequipa, etc.(68).

En cuanto a las pautas y normas que caracterizaron la labor de los
agustinos sobresale la obligacién de vivir de «manera ejemplar» y el «modo»
como debia realizarse la evangelizacion. Sobre este ultimo punto, los agus-

68  Armas Medina, 1953: 162; Boletin Eclesidstico, 1901, No. 332: 546.
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tinos debian andar siempre a pie, debian calzar alpargatas o sandalias, no
podian dormir en colchén sin especial licencia, El vestido debia ser de sayal o
jerga, posteriormente por las dificultades de encontrar jerga en Indias, en 1554,
se permiti6 el uso del pafio (69). Por otro lado, debian tener disciplina tres dias
a la semana, incluyendo una larga dedicacion a la oracién mental. En cuanto al
contacto con el exterior, ningdn religioso podia comer en las casas de los in-
dios ni de los espafioles, asi como tampoco admitir a éstos a las suyas. Debian
también abstenerse de ir a bodas y a banquetes y si no podian eludir el com-
promiso o no les parecia conveniente, que mostrasen haber ido no a comer
regalos sino a ensefar la abstinencia y frenar las descomposturas. En 1556 sc
les aconsejé en un Capitulo Provincial que se abstuvieran de todo tréfico co-
mercial. El contacto con el mundo comercial y el mismo manejo de bienes
materiales y econdémicos desvirtué en muchos casos el verdadero sentido de la
evangelizacion. En el siglo XVII encontramos quejas sobre los doctrineros de
Huamachuco los cuales se dedicaban mas que a la evangelizacion, a obtener
beneficios por el manejo de ciertos obrajes y estancias como fue el caso del
obraje de Sinsicapa(70).

Encontramos también en el siglo XVII una moral mas relajada de los
religiosos, plasmada por una lucha interna por el poder politico, intrigas en las
elecciones de Provincial de la Orden, y todo esto derivado de los beneficios
materiales y econémicos que implicaban este poder politico. Fenémenos por
otro lado muy comunes y que no sélo aquejaron a los agustinos sino a la
mayoria de las érdenes religiosas durante la colonia.

La evangelizacién en Huamachuco

La evangelizacién en Huamachuco se inici6 desde 1551 con la presencia
del padre Fr. Juan Ramirez, quien durante varios afios estuvo predicando solo
por esas regiones. Sabemos de su temprana presencia en esa zona porque
cuando Fr. Andrés de Salazar convoco el 19 de Setiembre de 1551 para
elecciones de Provincial, €l estaba ausente en Huamachuco(71). Luego por

69  Calancha, 1639, LI, Cap. XXXII: 203-204.

70 Ver Cartas y Expedientes del Arzobispo de Trujillo, 1611, 1698, en A.G.I,, Lima
307, Informe sobre el Obrage de Sinsicapa. Semejante normativa sugiere que
algunos cuantos, si no muchos hacfan precisamente lo que les estaba prohibido.
La Relacién seiiala con detalle una serie de normas de conducta del religioso
para que se distribuyeran en 1560 (16v/17v).

71  Calancha, 1639, LI, cap. XXV: 164.
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motivos de las rebeliones de los encomenderos, ésta no prosperé mayormente,
hasta el final de la batalla de Pucara en 1554, en que se envié a Huamachuco
a otros religiosos que fucron: Fr. Juan de San Pedro (nuestro posible autor),
Fr. Juan del Canto y Fr. Antonio Lozano (Relacion: f. 21/2v).

Posteriormente hacia 1560 llegan nuevos enviados a Huamachuco, como
Fr. Baltazar Mexia, Fr. Nicolds de Tolentino, Fr. Marcos Pérez, Fr. Juan
Tamayo. Muchos de estos religiosos no se establecieron en Huamachuco, sino
que desde ahi fueron repartidos hacia otras doctrinas. Pero nuestro interés se
centra fundamentalmente en los cuatro primeros religiosos que llegan a
Huamachuco porque ellos resultan ser los «actores» de la extirpacion de
idolatrias en Huamachuco y por consiguiente de la Relacién.

Sobre Fr. Juan Ramirez, Calancha, que lo conocid personalmente, nos
ofrece un rico material. Dice que vivid 57 afios en el Perd, de los cuales la
mayor parte los pasé predicando en Huamachuco, con algunos intervalos en
las doctrinas de Leymebamba y Chachapoyas. En 1591 se fue a vivir al
Convento de Lima; tenia entonces mas de 70 afios. Luego vuelve a
Huamachuco donde permanecié hasta 1605, retirdndose luego a Trujillo donde
murié en 1608. Considerado como un hombre «virtuosisimo», Calancha busca
resaltar en todo momento sus cualidades llegando en sus alabanzas a ofrecer
una imagen demasiado idealizada(72).

Los datos sobre los demads religiosos son muy escasos. Sobre Fr. Juan de
San Pedro ya sc ha visto toda la informacién que poseemos ubicdndolo como
el posible autor de la Relacidn. En cuanto a Fr. Antonio Lozano parece que
sobresale como un gran pensador ¢ intelectual; sabemos también que fue Prior
de Huamachuco desde 1557 hasta 1573, es decir fue reelegido cinco veces
consecutivas. Por ultimo los datos sobre Fr. Juan del Canto son bastante es-
casos. Parece que fue Definidor en 1557 cuando eligieron provincial a Fr. Juan
de San Pedro y que fallecié en 1614 a los 113 afios de edad(73).

En su tarea apost6lica el Padre Fr. Juan Ramirez realiz6 un reconoci-
miento de los pueblos y habitantes de la regién de Huamachuco. En su visita
observo que la mayoria de los indios vivian en los bosques, montes y campos,
encontrindolos sumamente dispersos. Como era imposible dar a cada pueblo
un ministro (22 pueblos), se hizo necesario «reducir» las poblaciones, es decir

72  Calancha, 1639, L. II, cap. XV: 396.
73 Villarejo, 1965: 31.



agruparlas. Aparte del cardcter politico de las reducciones, éstas facilitaron la
labor del misionero, al mismo tiempo que limitarian los accesos de los re-
cursos econémicos situados a diversas ecologias. Se dieron en las reducciones
disposiciones de estricto control, sistemas de licencias para evitar que los in-
dios bajo el pretexto de visitar sus sementeras, regresasen a sus antiguas
adoraciones; sin embargo en la mayoria de los casos estas disposiciones fueron
burladas.

Abunda informacién sobre la obra religiosa de estos frailes en
Huamachuco, ya sea en la forma como se predicd, en la edificacién de la
iglesia, en las fundaciones de escuelas, en el ceremonial religioso que im-
plantaron, en las rentas que obtuvieron; pero no hay igual informaci6n sobre el
mismo proceso de conversion de los indios al cristianismo. Por ejemplo las
referencias al Bautismo son muy escasas teniendo en cuenta que era una de las
maneras de obtener conversiones masivas al cristianizar al curaca. Una de las
pocas menciones, la hace Calancha cuando afirma que el padre Lozano con-
virti6 mas de mil almas en todo el tiempo que estuvo predicando(74).

Con el sistema de los «bautismos masivos», que fue un fenémeno muy
generalizado dentro del proceso de evangelizaci6n en el 4rea andina, la con-
version tuvo un caracter mas formal que real. Los indios aceptan esta «con-
versién», en parte por la presién que se ejercia sobre ellos, en parte por ad-
quirir cierto prestigio frente a los espafioles y en otros casos para poder con-
tinuar secretamente con sus mismas creencias y culto a sus waqa.

Sobre este iltimo punto tenemos un clarisimo ejemplo que aparece
mencionado en la Relacién. Un grupo extrafiamente numeroso de indigenas
acuden fervorosamente a misa en la iglesia de Huamachuco. Este hecho
causaba asombro y alegria entre los religiosos agustinos por el éxito de su
prédica, pues los indigenas en general se mostraban reacios a asistir a la
Iglesia. Posteriormente los agustinos descubrieron que detras del altar mayor
estaba colocada la waqa de una de sus divinidades principales llamado
Guamansuri (Relacién: f. 8r/8v). Este es un clarisimo ejemplo de la adapta-
cién del hombre andino a la nueva realidad que se le ha impuesto. El indigena
aparenta cumplir con sus obligaciones impuestas por los religiosos, pero ha-
llara sistematicamente la manera de engafiar, de evadirse y volver a su propio
mundo real y por lo tanto més auténtico. Aprender4 a convivir en esta duali-
dad.

74  Calancha, 1639, L. II, cap. XIII: 380-381.

XLVI



La masica tendra en la evangelizacién un papel preponderante ya que
por su atraccién interna sirvi6 de vinculo asociador entre el religioso y el in-
digena. Dice Calancha que con la miisica el indio se hacia mas conversable y
los nifios mas aficionados a la religion. Por estas razones se ensefi¢ miisica en
todas las escuelas de la provincia de Huamachuco, y se utilizé el canto como
elemento obligatorio en todas las ceremonias religiosas.

Junto con la misica, los agustinos utilizaron otro elemento de atraccion
que obtuvo mucho éxito: las «cofradias». Similares a las existentes en Espafia,
fueron las cofradias agrupaciones de indios con determinadas obligaciones
religiosas y sociales. Las cofradias tenian intensa participaci6n en las cere-
monias religiosas, eran los grandes auxiliares del sacerdote y sobre todo se
dedicaron a realizar obra social. Esta labor social consistia en ayudar a los
enfermos, velar por los més necesitados, organizar un sistema de ayuda a los
pobres, sea en alimentos, vestidos, regalos. Tanto fue el éxito, que en el XVII
estas cofradias en Huamachuco habian proliferado excesivamente causando
serios problemas.

Hay un informe al rey, del Obispo de Trujillo, sobre la situacion de los
indios de Cajamarca y Huamachuco con respecto a las cofradias. Dice que los
indios estan empobreciéndose cada vez mas por el creciente nimero de co-
fradias, gastando lo que no tienen; se embriagan demasiado en la celebraci6n,
cometiendo incesto. Por lo tanto, el Obispo recomienda como dnico remedio
que se reduzcan el nimero de cofradias y se castigue a los indios que des-
obedezcan los mandatos(75). Esta rapida y masiva expansion de las cofradias,
fomentada en sus inicios por la evangelizacion, es un fendmeno generalizado
en toda el drca andina a partir del siglo XVII. Celestino y Meyers sefialan que
las cofradias encubren los antiguos cultos del hombre andino, y que el éxito
de éstas radica en que aparecen como una defensa colectiva de sus intereses;
las cofradias se convierten en una organizacién formal que los protege me-
diante el ejercicio de la ayuda mutua. En este sentido las cofradias asumen las
funciones econdmicas y sociales de los ayllus. Estas manejaban celosamente
los bienes (tierras, ganado, casas, etc.) adquiridos por donaciones de espaiioles
o entrega de los curacas de sus bienes y tierras de los antiguos cultos regio-
nales como una forma de proteccién frente al sistema colonial(76). De esta

75  Ver la carta al Rey del Obispo de Trujillo, Don Antonio de Leén, Cajamarca 16
de Agosto de 1678 en A.G.I, Lima 307, Cartas y Expedientes del Arzobispo de
Trujillo 1611-1698.

76  Ver Celestino y Meyers, 1981: 299-309. También sobre cofradias ver Marzal,
1983: 403-419.
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manera las cofradias parecen surgir como modelos regionales de
enriquecimiento, andino, de ahi la necesidad real del Obispo de frenar por
parte del mundo espaiiol, su desarrollo vigoroso.

Igualmente a través de las «estancias» los religiosos buscaron «ayudar»
al hombre andino. Fundaron en todos los pueblos de la provincia de
Huamachuco unas estancias de ganado menor para sustento de los pobres y
otras para la Iglesia y cofradias, de manera de financiar en algo el culto, las
festividades y demads obras sociales.

Pero aparte de estas reformas en la vida del hombre andino, se va dan-
do junto a la evangelizacién su faceta mas destructiva: la extirpacion de ido-
latrias. Mientras se predicaba, se buscaban sus idolos y waqa; mientras se les
hablaba del amor a Dios, se destruian sus divinidades. La extirpacion de
idolatrias representa para el hombre andino la destruccién de su realidad.
Concretamente en Huamachuco el que inicié las grandes destrucciones de
«idolatrias» fue Fr. Juan Ramirez, que como vimos, fue el primer religioso que
evangeliz6 aquella region. La bisqueda de idolos se realizaba junto con la
prédica, sin embargo en la mayoria de los casos era dificil encontrar las waqa
por las precauciones que los indios rdpidamente fueron adoptando. Por ello los
religiosos adoptaron un sistema de rigurosos interrogatorios favoreciendo los
espias y la delacién. Duviols afiade también como caracteristicas de los
agustinos «la amenaza y el castigo»(77). Pero la delacién no sélo se limitaba
a los adultos. Borges pone en relieve como muchos ritos idoldtricos caseros
fueron descubiertos por los nifios, convirtiéndose éstos en faciles delatores.

En el caso de Huamachuco, la delacién fue hecha por un yanacona
lengua que tenian los agustinos, llamado Marco. Sus informaciones fueron
base para el descubrimiento de la mayoria de las waqa e idolos que aparecen
descritos en la Relacion. El método general que emplearon los religiosos al
descubrir los idolos, fue realizar primero una plitica fervorosa donde se les
mostraba el error en que habian vivido, luego se destruia totalmente la waqga y
en muchos casos le prendian fuego. Torres nos ofrece algunos detalles sobre la
destruccion de un adoratorio en Congayo por los agustinos Fr. Juan Tamayo y
Fr. Juan Ramirez(78).

77  Duviols, 1971: 94.

78  «Era el més célebre adoratorio de la provincia un empinado cerro nombrado
Congayo, que entre Guadalgual y Huamachuco se descuella: en su eminencia
avia el demonio colocado su trono y era ciegamente adorado de los rudos indios.
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En la misma Relacién encontramos descripciones sobre las destruccio-
nes de las waqga descubicrtas y el nimero de tres mil idolos hallados por los
agustinos. (Relacion: {. 14r/14v). Esta aniquilacién masiva de dioses en
Huamachuco incluy6 también el reparto de los objetos materiales que ro-
deaban a las waqa como parte de su culto, reparto que explica en parte el
apetito extirpador de los religiosos. Por ejemplo en el adoratorio de Porcén se
procedi6 al reparto de la ropa y del ganado de la waga, haciendo los agustinos
con ello frontales y doseles para las Iglesias. (Relacidn: f Tr/7v).

Esta politica agresiva y destructiva impulsé muchas veces al indigena a
resistir violentamente. Armas Medina afirma que en realidad la resistencia
violenta de los indigenas estd circunscrita desde 1548, a las regiones
fronterizas donde todavia no han sido sometidas por las armas y que la pocas
rebeliones en contra de los misioneros son casos aislados. En Huamachuco se
da precisamente uno de estos casos aislados que mencionamos escuetamente
en paginas anteriores. Al parecer, estaba evangelizando en aquella regién un
religioso agustino, que segiin Calancha es Fr. Juan Dalia y segiin Armas
Medina y Ramos Gavildn es Fr. Juan Ramirez (Armas Medina cita a
Calancha), quien hallé un idolo muy querido por los indios, y mientras se
disponia a quemarlo fue atacado por un grupo de indios que lo apedrearon y lo
molieron a palos(79). El religioso fue salvado gracias a la oportuna interven-

Aqui asests el P. Juan toda la artilleria de su predicacién y ardiente zelo, como
a fortaleza principal de la idolatria. Acometié a ella valerosamente... destrozé los
idolos... arruiné las aras, arrancé supersticiones...» Torres, 1657, L.I. cap. XII:
47-48.

79  «..en servicio de Dios izo nuestro bendito fray Juan Dalia (como ya digimos)
por los campos, unas veces en busca de los Indios para doctrinarlos, otras para
recogerlos i muchas para divertirlos de los lugares de sus adoratorios... Salié una
vez en busca de sus ovejas... i allé un Idolo comiin que los indios tenfan tan
venerado como escondido... cargé el Idolo i trafale en los brazos para que a vista
de sus adoradores pareciese en cenizas i ellos viesen piblico el delito tan
ocultado. Quando él volvia al pueblo ivan a gavilla algunos idélatras a su guaca,
encontraron a su amor en brazos de su miedo, i su Dios en poder de su castigo:
aqui llevo (les digo) vuestro Dios de mentira a que parezca en fuego el idolo...
No se atemorizaron ni dieron escusas negando antes obstinados la pidieron el
Idolo, i llenos de ira le llegaron a quitar... a breve rato se lo quitaron de los
brazos... i cogiendo palos unos i piedras los otros le molieron a palos, i le que-
brantaron con piedras... Vieron venir dos Espafioles que caminando avia visto de
alto el martirio y temiéndoles mas que a Dios, llevando su Idolo lo dejaron por
muerto, i los Espafioles llevaron al dicho religioso a su celda...»

Calancha: 1639: L. I, cap. XIV:391.
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cién de dos espafioles que habian visto lo que sucedia desde lo alto. En ge-
neral creemos que si bien el uso de la violencia directa contra los religiosos
fue un caso aislado, la reaccién de los indigenas frente a las extirpaciones de
idolatrias tuvo formas disimuladas o como las mencionadas con los cultos de
crisis y diversos movimientos mesidnicos.

Se habla de violencia no s6lo en relacién al misionero, sino también
entre los mismos indios. Violencia que se manifesta esencialmente contra
aquellos que delatan traicionando sus secretos y divulgando sus creencias y
costumbres. Los agustinos presenciaron en Huamachuco el asesinato que su-
frié el yanacona Marco, por haber informado a los agustinos sobre sus waqa y
costumbres religiosas. Un dia aparecié muerto, envenenado con algunas
hierbas. La misma Relacidn sefiala las constantes muertes de los curacas,
quienes no llegan a durar més de un afio, pues perecen a causa de una hierba
que cria gusanos en el cuerpo. (Relacion: f 13v/14r). Estos ejemplos mues-
tran como la violencia no sélo estaba circunscrita a los espaiioles sino que
afectaba a los indigenas quizds en mayor escala.

En sintesis la extirpacion de idolatrias en Huamachuco fue una de las
mas tempranas realizadas por los agustinos; debi6 de servir como modelo para
otras doctrinas frente al «exito» obtenido en las destrucciones de las waqa.
Nosotros hemos hallado 17 divinidadcs que aparecen mencionadas en la Re-
lacién con topénimos actuales, que corresponden como ya dijimos a rios,
quebradas, cerros, haciendas, pueblos, etc. Por otro lado seria muy interesante
confrontar las divinidades y cultos mencionados en la Relacién con un estu-
dio antropolégico sobre la pervivencia «actual» de aquellos cultos religiosos
tradicionales. Es un tema que enriqueceria nuestra visién sobre el proceso de
aculturacion religiosa y que explicaria quizds nuevas facetas de la visién
mesidnica tan latente en el mundo andino.

Este hecho también lo menciona Ramos Gavildn como una actitud de los indios
aislada. Dice que en la mayoria de las provincias donde actuaron los agustinos
no tuvieron problemas cuando destruyeron los idolos, salvo en dos lugares; uno
fue en Vilcabamba donde muri6 el religioso «martirizado» y el otro caso el de
Huamachuco con el padre Juan Ramirez. Ramos Gavildn, 1988,lib. I, cap.
XXXII: 196.
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4. LA RELIGION ANDINA EN LA RELACION

El estudio de la religién andina y en el caso concreto del mundo reli-
gioso de Huamachuco, se realiza generalmente a partir del mito. El mito como
historia sagrada, como revelacién, como modelo, relata no sélo el origen del
mundo, de la creacién, sino también las intervenciones divinas, los acon-
tecimientos primordiales(80), que reflejan en dltima instancia, una determi-
nada cosmovision. De esta forma el mito se convierte en un elemento indis-
pensable para el estudio del mundo religioso andino, pero cuya interpretacion
exige conocer las estructuras basicas que caracterizan a esa historia sagrada y
al hombre que la elabora. Mito, divinidades, cultos y rituales conforman todo
el bagaje de la cosmovisién andina en la Relacidn.

En primer lugar es necesario mencionar a la mentalidad ciclica como la
caracteristica més saltante de la cosmovisién andina. La mentalidad ciclica
como forma de interpretar el devenir del universo, implica por un lado una
repeticién de acontecimientos, un separar al universo en edades o periodos con
sus respectivas creaciones y destrucciones, y por otro lado, implica también
una marginacién del ignorado proceso lineal y finito. Actualmente, a raiz de
las transformaciones sufridas desde la conquista espafiola, estas categorias
propias de la cosmovisién andina se han ido modificando segiin las regiones y
el grado de aculturacién(81).

Estos dos fendmenos de creacién y destruccién tienen una profunda
relacién entre si, ya que para poder crear era necesario antes destruir lo
existente. En la mayoria de los mitos andinos, la creacién no partia de la nada,
sino por el contrario supone a priori la existencia de algo en el mundo. Este
algo tenia que ser destruido o vencido para dar inicio a la nueva creacion. Las
divinidades mayores empiezan su creacion utilizando los restos de una crea-
cién anterior que ellas han destruido para hacerla propia. Este es el primer
indicio de que en los Andes se la menciona como una creacién por
«ordenacién». Al ser destruido y creado nuevamente el mundo, se ha esta-
blecido también un nuevo orden; lo cadtico ha dejado lugar a lo césmico, lo

80  Eliade, 1968: cap. I.

81  Sobre cosmovisién y mesianismo ver Ossio, 1973. Sobre cosmovisién andina y
el paso de una visién ciclica a una visién lineal ver Flores Galindo,1987: 45.
Ver Urbano quien denomina a este trdnsito el paso del mito a la utopia. Ur-
bano,1977. Sobre utopfa andina ver también Burga, 1988.
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profano a lo sagrado. En los mitos andinos de creacién, como los de Manco
Cépac y los hermanos Ayar, o el mito de Huiracocha en el Cuzco, o el de
Tonapa en el Collao, o los recopilados por Avila en Huarochiri o los mitos de
Atagaju y Catequil en Huamachuco, se encuentra esta caracteristica comun de
destruccién y creacion por ordenacién. Evidentemente que entre ellos hay
ciertas variantes como podrian ser los elementos tipicos de cada regién (la
piedra en la sierra, el mar en la costa, etc.); o los diferentes factores que
contribuyeron a la destruccién (lluvia, fuego, cataclismos, etc.), o los distintos
procesos de transformacion que han sufrido los dioses en su trayectoria. Pero
lo interesante de estos mitos, es la creacion por ordenacién como un fenémeno
similar en el drea andina y que refleja en cierto modo una unidad de pensa-
miento sobre su cosmovision.

Por otro lado se observa que los andinos tenian una division del espacio
fisico en tres planos superpuestos denominados: hananpacha o plano superior
(cielo), caypacha que corresponde a la superficie (tierra) y ucupacha o
urinpacha que seria el plano inferior (mundo subterrdneo). Esta divisién pro-
viene de una «concepci6n plana del mundo» y segin Pease esta afirmacion
estaria conlirmada por la versién uninime que ofrecen las crénicas acerca de
la «divisién de la tierra plana» en cuatro puntos que equivaldrian a los cuatro
puntos cardinales(82).

Otra caracteristica importante de la religion andina es la presencia de
dualismos y triadas (en menor escala) de las dvinidades. Sabemos la impor-
tancia de las categorias duales en el mundo andino —Hanan y Hurin, derecha e
izquierda, arriba y abajo— que reflejan una manera de concebir el orden cds-
mico y mantener cl equilibrio.

Mito y divinidades

Resulta necesario precisar que el andlisis de cualquier mito andino en-
gendra miiltiples problemas siendo dos de ellos los fundamentales. En primer
lugar estarian las diversas modificaciones que ha sufrido el mito por efecto de
la tradicion oral y del tiempo, y por otro lado la doble interpretacién a que se
ha visto sometido en su inicio por los agustinos y actualmente por nosotros.

82  Pease, 1968:185. Con relacién a los cuatro puntos ver también las imédgenes de
hanan y hurin en Pease, 1972 y 1973.
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Teniendo en cuenta estos inconvenientes insalvables que de alguna manera
modifican la realidad que se estudia, podemos acercarnos al andlisis del mito.

Al parecer el mito de Huamachuco es muy antiguo, incluso durante la
primera estadia de los agustinos (mediados del siglo XVI) sc menciona que es
conocido desde tiempos inmemoriales (illo tempore) y que fue transmitido de
generacién en generacion y de «mano en mano» (Relacién: f. 3t/3v). Es
también importante sefialar que los informantes de los agustinos en el mito
fueron los sacerdotes nativos de aquella region; quienes precisamente por la
funcién que desempefiaban ofrecieron un relato detallado y valioso sobre su
cosmogonia, aunque inevitablemente influidos por la situacion de dependencia
frente a la religién importada y a la presién personal ejercida, incluso fisica-
mente por los doctrineros, entre cuyas atribuciones estaba el encarcelar a los
sacerdotes nativos 0 «dogmatizadores» de la «idolatria». No se debe desechar
la posibilidad de que la Relacion presente una informacion parcial de la pro-
blematica religiosa.

Resumiendo el mito, dice lo siguiente: Ataguju creador de todas las
cosas vive en el cielo y desde ahi gobierna las cosas. Hizo el cielo y la tierra
y como se encontraba solo, cri6 a otros dos para que fuesen tres: éstos se
llamaban Sugadzabra y el otro Ucungavra. Ataguju tenia dos criados que le
servian, uno llamado Uvigaicho y otro Unstiqui. Cuando creé a éstos, cred
luego a otro que se llamaba Huamansuri quien fue enviado desde el cielo a la
provincia de Huamachuco, pues de alli se habia de comenzar. Cuando
Huamansuri llegd, hallé en esta provincia unas gentes llamadas «guache-
mines». Huamansuri anduvo entre ellos muy pobre y les trabajaba sus chacras.
Tenian estos guachemines una hermana que llamaban Cautaguan la cual tenian
muy guardada. Un dia, estando los hermanos «guachemines» fuera,
Huamansuri se acercé a ella con halagos y engafios hasta que la prefi. Al
enterarse los hermanos guachemines de este acto, prendieron a Huamansuri y
lo quemaron haciéndolo polvo. Estos polvos subieron al cielo y asi
Huamansuri se quedo alla con Ataguju. Por esta causa la creacion no tuvo
efecto en ese momento.

Al cabo de pocos dias Cautaguan pari6é dos huevos y muri6 del parto.
Los huevos fueron echados a un muladar y de alli salieron dos muchachos
dando gritos. Una sefiora los tomd y los crié; uno sc llamaba Catequil y el otro
Piguerao. Catequil fue donde murié su madre y la resucitd, entonces la madre
le entregd dos Waraka u hondas que su padre Huamansuri habia dejado para
que con ellas matase a los guachemines. Con estas armas matéd Catequil a los
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guachemines y a algunos que quedaron los echo de la tierra. Luego subi6 ai
cielo y le dijo a Ataguju: «ya la tierra est4 libre y los guachemines muertos y
echados de la tierra, ahora te ruego que se creen los indios que la habiten y
labren».

Ataguju respondié que como lo habia hecho tan fuerte, que fuera al
cerro y puna que se llama Guacat y que alli cavasen con tacllas o azadas de
plata y oro, puesto de ahi sacaria los indios y éstos se multiplicarian. Y asi se
hizo, y de alli salié su principio (Relacién: £. 3r/6v)

En este breve relato se encuentran congregados los elementos mas sig-
nificativos del mito de creacién. Si lo analizamos como un todo podemos
apreciar claramente tres momentos distintos: primero los sucesos referentes a
Ataguju, segundo la presencia de Huamansuri en la tierra y su relacion con los
guachemines y tercero la accién destructiva de Catequil y la creacién de los
indios(83). Sin embargo, preferimos no buscar un orden «ldgico» de aconte-
cimientos, sino encontrar en el mito una légica interna estructural y explicar
las categorias miticas y simbolos que en iltima instancia determinan su
cosmogonia.

Entonces al analizar el mito de Huamachuco con este objetivo, encon-
tramos en primer lugar una nocién aparente de «dios creador». Ataguju es
presentado como el hacedor del cielo y la tierra, probable influencia de los
religiosos agustinos, pero lo cierto es que cumple una funcién creadora
ordenadora, es una divinidad mayor por su constante tutelaje. Incluso lo
mencionan como el creador del fuego, hecho para calentar a los pobres (Re-
lacién 151/15v). Es ademas un dios celeste y ocioso pues permanece inmévil
en el cielo y desde ahi vigila lo que acontece. Interviene en el mundo a través
de sus intermediarios, es decir de una manera indirecta. Pero esta divinidad
ordenadora no desaparece totalmente ni es olvidado por los indios, como ca-
racteriza Eliade a los dioses ociosos(84). Por el contrario, Ataguju se mantiene
muy presente en el culto religioso, afirmando los religiosos que es el culto que
tienen «en mds» como veremos en lineas posteriores.

Conjuntamente con la idea de dios creador-ordenador, el mito presenta
triadas y dualismos, fenémenos que se repetirdn constantemente a lo largo de

83  Tello hace este tipo de divisi6n en el mito, pero atribuyé la accién creadora a
Huamansuri. Ver Tello, 1923: 53.
84 Eliade, 1968: 110.
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toda la Relaciény que iremos sefialindo oportunamente. La primera triada
estd compuesta por Ataguju y dos personajes que él crea: Sagadzabra y
Vaungabrad. En esta parte del relato se produce una confusion; primero, el
autor cambia en lineas posteriores el nombre de estos personajes, luego los
confunde con dos criados que también cred Ataguju y por dltimo el texto
otorga a esta triada un cardcter semejante al de la trinidad cristiana, es decir
tres personas distintas en una sola. Se ha encontrado frecuentemente en la
Relacion este fenémeno de la triada, entendiendo por ella tres personas que
mantienen una relacion de afinidad que permite su existencia. Es el caso
mencionado anteriormente de Ataguju y los dos personajes, el de Catequil,
Piguerao y Cautagan; el de las waga Muniguindo, Yamoguanca y
Yanaguanca, etc. Recordemos que la triada representa una estructura
arquetipica que tiene un papel significativo en el simbolismo general. Jung
sostuvo que la triada esta generalmente relacionada con lo masculino y con el
nimero tres, impar. No es en si misma un simbolismo del todo, sino que
siempre supone otra triada y ambas conformarian la tétrada (85). Por otro lado
para Dumézil las culturas indoeuropeas se caracterizaron en sus inicios por
una organizacion social tripartita cuya base ideoldgica radicaba en tres prin-
cipios fundamentales: soberania (estado religioso), fuerza (estado guerrero) y
nutricién (estado cultivador). A partir de esle esquema, analiza comparativa-
mente los mitos indoeuropeos tomandolos como representaciones de impor-
tantes realidades sociales y culturales(86).

En cuanto arquetipo la triada de Ataguju y los dos personajes podrian
representar a los fundadores de tres etapas o edades distintas, siendo la cuarta
la de Catequil. Seria un plantcamiento semejante a la interpretacién que sc ha
hecho sobre las edades de Huarochiri y que habria que tener en cucnta. Quizis
a ello se deba la confusién de nombres; los informantes pueden haber modi-
ficado algo el relato sobre todo porque estaban haciendo referencia al mo-
mento aparentemente mas antiguo del mito.

Por otro lado el mito presenta la forma como determinadas divinidades
celestes se manifiestan en la tierra obedeciendo un mandato divino y cumplida
la misién son sacrificadas. Huamansuri es esta divinidad celeste que en el
mito representa simbélicamente. el elemento germinador que dard origen a un
nuevo ser (Catequil), capaz de ordenar nuevamente el mundo, en su unién con

85  Jung, 1962: 37-38, 231.
86  Scott Littletow, C., 1982: 5.
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Cautaguan. Pero esta accién de fecundacion que realiza Huamansuri con
Cautaguan y que antecede a la creacién de los indios, le cuesta la vida.
Huamansuri se ha convertido en el mito en una divinidad «asesinada» o «sa-
crificada» luego de haber cumplido con su misién. En este sentido su muerte
es creadora y como tal se le podria catalogar de divinidad «dema», en cuanto
que se sacrifica para obtener un cambio(87). La otra constante en los mitos
andinos es la forma en que la divinidad celeste oculta su origen divino
mientras permanece en la tierra. Huamansuri, durante el tiempo que convivié
con los guachemines anduvo pobremente vestido y con una actitud servil.
Algo similar sucedi6 durante el periodo de Cuniraya Viracocha(88).

La creacién como se anunciaba anteriormente, se realiza con una previa
destruccion del mundo anterior, de lo existente. En el mito, los antiguos po-
bladores de Huamachuco eran los guachemines(89) quienes trabajaban la
tierra, eran lo «existente» que iba a ser destruido por Catequil . Dentro del
mito, Catequil- si bien nace con su hermano mellizo Piguerao (divinidades
duales)- encarna el elemento ordenador al vencer a estos guachemines y ha-
cer posible la existencia de nuevos indios que poblasen la tierra. Segin la
Relacidn los guachemines son aniquilados s6lo por Catequil(90) con las

87  Ver otras caracteristicas de divinidades asesinadas en Eliade, 1968: 11-118; y de
divinidades dema en Jensen, 1966.

88  «Este Cuniraya Viracocha, en los tiempos més antigiios anduvo y vagé tomando
la apariencia de un hombre pobre; su yanacolla (manto) y su cusma (tinica)
hecha jirones. Algunos que no lo conocian murmuraban al verlo ‘miserable
piojoso’». En Avila: 1966; Cap. II: 24. Ver también el trabajo de Urbano sobre
los ciclos miticos donde estudia el vocablo Viracocha sugiriendo un posible
origen aymara, de tal manera que koclallo significa andrajoso, trapo, vestido
muy roto. Esta versién ofrece un Viracocha bajando a los llanos pobremente
vestido. Urbano, 1981.

89  Segiin Tello, los guachemines «... representaban los tigres, esto es en la lengua
de Huamachuco a los cristianos espafioles. La funcién es propia de los felinos
dar muerte a Huamansuri». Tello, 1923: 54. Ver la nota 16 en el Mapa que
ubica la quebrada Huachimin en la zona selvitica de Huamachuco.

90  Rostworowski forzando un poco la informacién de la Relacién atribuye a
Catequil y Piguerao «juntos» la derrota de los guachemines y que «juntos» se
presentan donde Ataguju quien les ordend dirigirse a Guacat para la creacién de
los indios. Rostworowski, 1983, 67. Si es inleresante su apreciacién de que
Catequil y Piguerao como mellizos divinos representan posiblemente la lucha
entre el dia y la noche. Igulamente hay que destacar las similitudes que presenta
entre el mito de Vichama y el de Catequil. En ambos el padre es eliminado, la
madre victimada y luego devuelta a la vida por su hijo. Rostworowski, 1983:57-
58.
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hondas y waracas que dejé Huamansuri en la tierra al cuidado de Cautauan a
quien previamente resucitd. No es una destruccion por fuego, o por rayos o
lluvias, sino por armas de guerra cuyo elemento basico es la piedra. Los
guachemines fueron «echados de la tierra» (Relacién: f. 6r/6v). Es decir ex-
pulsados del lugar en que se habian asentado y que el hombre de Huamachuco
identifica con su mundo(91). De acuerdo a esta interpretacién, Catequil como
arquetipo, como héroe primordial, representaria simbdlicamente una etapa de
cambio. Probablemente el mito refleja momentos de luchas entre diversas
etnias o curacazgos, o quizds hace referencia a la época del predominio
Wari(92).

En el mito la creacién de los hombres tiene su origen en un cerro lla-
mado Guacat(93). Catequil siguiendo las instrucciones de Ataguju, cava en
este cerro con unas tacqllas de oro y plata y extrae de ahi a los indios. Nue-
vamente se produce la hierofania necesaria para la creacién (la primera fue
cuando la divinidad Huamansuri prefié a Cautaguan). Las tacllas de oro y
plata representan lo celeste que se ha introducido en la tierra fertilizdndola y
permitiendo la aparicién de los indios. En este caso la montafia no sélo
cumple una funcién cosmoldgica de vinculo entre el cielo y la tierra(94), sino
también es el lugar donde se origina la vida, donde se ha manifestado lo sa-
grado. Es la «pacarisca» , origen de los ancestros del hombre de Huamachuco.
Esta hierofania que a través de Catequil permiti6 la creacién de los indios,
sacralizo6 el espacio y convirti6 a la montafia en centro del mundo. Por ello nos
explicamos el adoratorio y las miltiples ofrendas que los religiosos encon-
traron en este lugar. (Relacidn: f. 61/6v). Por otro lado la accién de Catequil de
multiplicar y reproducir, sera repetida en la tierra como un simbolismo de su
poder. Surgen infinidad de waga que se presentan como hijos de Catequil :...
y éstos idolos se multiplicaron en la tierra despues de entrados los espaiioles
en la tierra...» (Relacién: f. 7r/7v). En sintesis en el mito de Huamachuco
encontramos, tanto los elementos tipicos de la cosmovisién andina —que ya
hemos sefialado— como una scrie de elementos propios que reflejan su deter-
minado entorno.

91  Esta idea de expulsién de los «guachemines: es comparable con la imagen de
Santa Cruz Pachacuti de los «happifiufios». Ellos también fueron vencidos y
perdieron sus tierras. Santa Cruz Pachacuti, 1968: 283,

92  Ver los casos de Huarochiri y Yauyos que presenta Maria Rostworowski, 1970:

. 13.
93  Ver nota 12 del Mapa, que precisamos la ubicacion del cerro Huacate.
94  Eliade, 1967: 42.
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Sobre las otras divinidades la Relacidn presenta una extensa lista, muy
detallada y que la presentamos como un apéndice al final de la Relacidn.
Hemos diferenciado las divinidades fundamentalmente en: divinidades ma-
yores (ordenadoras, celestes y solares), divinidades protectoras y divinidades
menores (caseras). Esta divisién flexible por otro lado, no implica una limi-
tacion de las funciones de la divinidad a esta denominacion, pues las
divinidades tanto mayores como muchas de las protectoras tienen atributos
tutelares.

En cuanto a las divinidades ordenadoras en Huamachuco habiamos
visto ya la figura de Ataguju como dios «creador del cielo y de la tierra»,
ordenador de la creacion de los indios, celeste, ocioso, pero al cual se le
mantenia un culto activo. La Relacidn presenta varios rituales sobre la forma
de adorar a Ataguju que evidencian nuevos aspectos en torno a esta waqa.
Entre los sacrificios sobresale especialmente uno en que se adora a Ataguju
matando cuyes en la época en que florece el maiz (Noviembre-Diciembre)
para que proteja a la cosecha del granizo y las heladas. Igualmente ruegan a
los indios a través de los intermediarios, para que Ataguju les conceda muchos
hijos y ovejas y otras cosas que tuvieran menester (Relacidn: f. 3r/3v). Apa-
rece pues Ataguju como una divinidad protectora de los elementos «vitales»
del hombre andino. Como dios creador, mantiene también el orden de lo
creado, es un simbolo de la fertilidad de la tierra, de la reproduccién de los
hombres y del ganado. En iltima instancia se acude a Ataguju para que
mantenga el orden necesario para la supervivencia de los hombres a través de
la proteccion de la cosecha y la reproduccién del ganado y de los hombres. En
este sentido Ataguju se desprende de su aparente estado ocioso para mantener
una relacién con lo creado.

Luego se menciona otro rito de adoracion a Ataguju en la cual resalta
todavia més su vinculacién con la tierra, consiste en derramar chicha sobre
ésta. Nuevamente encontramos que al adorar a Ataguju se busca.también
fertilizar la tierra con elementos renovadores como pueden ser la chicha,
sangre de los animales especialmente cuyes, etc. Ataguju es vinculado en el
culto con caracteristicas netamente fertilizadoras.

Sobre la divinidades solares, la Relacién, menciona la importancia del
sol dentro del culto. El autor afirma que «... después de Ataguju a quien ellos
mds adoraban y tienen en mds, es al sol...» (Relacidn: f. 11v/12r).

Por otro lado cuando sienten fatiga ofrecen al sol coca(95), la cual

95  Recordemos que la coca junto con el maiz, constituyen las ofrendas mds gene-
ralizadas en el ritual andino. Murra, 1968: 58-62.
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arrojan al viento pidiendo vitalidad, fuerzas, salud. Este sacrificio resulta muy
similar con ciertas adoraciones de Ajaguju en que también se emplea coca.
Pero dicha similitud no deberia de sorprender por cuanto ambas divinidades
como protectoras de lo creado generan una fuerza vital. En este sentido se
relaciona a Ataguju y el sol con la vida.

Pero mientras que en el culto a Ataguju es mas antiguo y originario de
la regién de Huamachuco, €l culto al sol fue traido del Cuzco por los Inkas e
impuesto en todo el drea andina. M4s atin, el culto solar no aparece como
culto popular sino limitado a una elite estatal, de ahi su aparente extincion con
la desaparicion del Tawantinsuyu(96). Sin embargo no podemos dejar de lado
la posibilidad de que fuera tambien un culto solar regional distinto al
cuzquefio oficial y que hubiera estado muy expandido en la regién de
Huamachuco. En caso contrarie, de haber sido influencia cuzqueiia el culto
solar en Huamachuco, entonces tendriamos que explicar la lentitud que tuvo
en el proceso de su extinsion. La respuesta estaria en el hecho de que en
Huamachuco existia, como ya lo habiamos mencionado un centro de mitmagq
cuzqueiios, quienes de alguna manera pudieron haber contribuido a la per-
manencia de dicho culto en Huamachuco. Lo cierto es que alrededor de 1560-
70 el culto solar en Huamachuco estd vigente, como una divinidad muy im-
portante, gozando de un culto activo y de gran ceremonial. Para adorarlo se
pintaban la nariz con cera de color amarilla y la cara con colorado. Incluso
tenian otra forma de adorarlo a través de dos waqas ¢ idolos llamadas Agan
Yamoc y Yagan Yahunac que estaban donde nace el sol, en oriente. (Rela-
cion: 11v-12r).

Culto a Catequil

Entre las divinidades protectoras sobresale como algo especial la waga
de Catequil cuya fama, poderio y fuerza se extendié més alld de los limites
de Huamachuco, desde Quito al Cuzco. Recordemos que habiamos mencio-
nado que esta waqa fue llevada al Cuzco cuando se produjo la conquista
incaica como simbolo de dominacién sobre los Huamachucos. La Relacién
presenta a Catequil no solo participando activamente en la creacion de los
hombres, sino también como una divinidad guerrera temible y sobre todo
dindmica. Guerrera por su actuacion contra los guachemines a quicnes arrojé

96  Pease, 1972: cap. II. Sobre reaparicién del culto solar en el s. XVII, ver Cock y
Doyle: 1979, 51-73.
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de la tierra, temible por su relacién con rayos y truenos y dindmica por su
culto como divinidad. Resulta interesante la relacién con rayos y truenos,
aparentes elementos de temor y destruccidon, aunque podria ser al mismo
tiempo generador de lluvias y por lo tanto fertilizador del ciclo agrario(97).

Esta nueva faceta de Catequil, aparece posteriormente en la Relacidn, y
s6lo cuando se ha establecido como una divinidad protectora «... alli (Porcén)
proveeria a todos los indios y les daria lo que hubiesen menester, asi de co-
midas como de ovejas e hijos... (Relacion: f. 6v/7r). Es s6lo en este sentido
que se podria aceptar la afirmacién de Means de que ¢l culto a Catequil no es
sino un reemplazo que se ha hecho del culto a Ataguju con el correr del
tiempo(98). Porque Catequil aparte de sus otras caracteristicas, presenta
también una funcién oracular, de intermediario entre lo terrestre y lo divino y
sumamente ligado a las iniciaciones religiosas y demads rituales.

En cuanto a su funcién oracular la Relacion presenta el caso concreto de
Atahualpa y Hudscar. Al parecer Catequil fue consultado sobre cual de los dos
hermanos iba a reinar, y respondié diciendo que Hu4scar. Este hecho provocé
la furia de Atahualpa que mandé destruir el idolo y su adoratorio fue saqueado
e incendiado(99). Hay varias versiones sobre la destruccion del templo de

97  Ver anilisis de Catequil y su relacién con Vichama. en: Rostworoski, 1983: 28.

98  Means, 1931: 431.

99  Este hecho también lo menciona Sarmiento: «Llegados, pues Atagualpa a
Guamachuco, dos principales sefiores de su casa vinieron a hacer sacrificio a el
idolo o guaca de Guamachuco y que le preguntasen por el suceso que tendrian
sus cosas. Fueron los orejones, hicieron el sacrificio, consultando el ordculo.
Fuéles respondido por €l que Atagualpa tendria mal [in, porque era tan cruel y
tirano derramador de tanta sangre humana. Esta respuesta del diablo dieron los
orejones al inga Atagualpa, y por esto se indigné Atagualpa contra el ordculo y
apercibié su gente de guerra y fuc adonde estaba la guaca. Y cercado el sitio
donde ella estaba, tomé una alabarda de oro en la mano, llevando consigo los
dos de su casa que habian ido a hacer el sacrificio. Llegé a donde el idolo es-
taba, de donde salié un viejo de més de cien afios, vestido de un vestido hasta el
pie, muy velludo y lleno de conchas de la mar, que era el sacerdote del oriculo
que habia dado la respuesta dicha. Y sabido por Atagualpa que era dquel, alzé la
alabarda y diéle un golpe, que le corté la cabeza. Y entré en la casa del idolo, al
cual tambien derribé la cabeza a golpes, aunque era de piedra. Y luego hizo al
viejo, idolo y casa suya, hizolo todo polvos y manddlo volar por el aire. Y
allané el cerro, aunque era muy grande, donde estava aquel ordculo y idolo o
guaca del diablo». Sarmiento, 1965, cap. 64: 268.

Arriaga presenta una versién distinta pero siempre el fenémeno de la destruc-
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Catequil, pero lo interesante es resaltar su funcién oracular y lo extendido que
estaba su poderio en la zona andina. Bajo esta funcion oracular, Catequil in-
terviene en el destino humano, al pronunciar augurios trasmitia el acontecer y
los designios divinos. Por ello resultaba tan temido y respetado por todos,
locales y fordneos.

Por otro lado, la visita o adoracién a Catequil resultaba el punto final de
un ritual de iniciacién chamanico. La Relacidn presenta el caso de un hom-
bre que habia recibido extrafias manifestaciones o llamados de la divinidad, y
se encontraba muy perturbado. Un sacerdote viéndolo en este estado, le dijo
que los dioses le «...querian para su sacerdote y alco, y que ayunase los ayu-
nos acostumbrados y que fuese a visitar y mochar o adorar el idolo Catequil...
y de alli en adelante quedé maestro...» (Relacidn: f. 51/5v). En este sentido
Catequil representaba el control de la actividad religiosa, reguldndola y or-
dendndola.

Finalmente, sobre Catequil quisiéramos mencionar ciertas similitudes
con el Inkarri de Puquio. Cuando Atahualpa mand6 destruir el adoratorio de
Catequil, el idolo fue violentamente derribado y al caer al suelo se quebro la
cabeza y su cuerpo se hizo pedazos. Luego hecharon la cabeza al rio y roba-
ron el oro y la plata que existia en el templo. Todo fue destruido y quemado,
y dicen los moradores que aquella regién ardié por mucho tiempo. Incluso el
mismo autor afirma haber visto muchos carbones en aquel lugar (Relacion: f.
6v/7r). Es precisamente este proceso de destruccion de Catequil que hace
posible la vinculacién entre esta waqga e Inkarri. Lo esencial estaria en el he-
cho de que tanto Inkarri como Catequil pierden la cabeza, son decapitados.
Esta cabeza se encuentra en ambos casos perdida, nadie sabe dénde estd. Las
informaciones que se dan al respecto resultan vagas y contradictorias. En el
caso de Catequil, la Relacion dice que la cabeza fue rescatada en el rio por el
sacerdote mayor, y junto con tres pedazos de su cuerpo, llevada a un lugar
donde continué siendo adorada(100). Luego como los espafioles iban au-
mentando cada vez mds, y temerosos los indios de que nuevamente destru-
yesen a Catequil, sacaron la cabeza y se la llevaron a una cueva que estaba en

cién, en: 1920, cap. II: 24-25. Calancha cita a Arriaga, pero cambia a los per-
sonajes, siendo Huayna Cépac el que ordena la destruccién, en: 1639, L. II, cap.
XXXII: 471-472.

100 Arriaga y Calancha afirman que este lugar fue Cahuana en Conchucos. Ver
Arriaga, 1920, Cap. II: 24