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RESUMEN

Esta ponencia aborda la importancia del culto a los incas difuntos desde el encuentro entre
Francisco Pizarro y Atahualpa, hasta el envio de algunas momias al Real Hospital de San
Andrés en Lima. Los sefiores del Cusco fueron los legitimadores del orden social
representado por el inca vigente mediante las panacas y su constante negociacion de
alianzas. Este aspecto es entendido por el proceso sucesorio, el ritual mortuorio y la
perduracion de estas costumbres bajo las relaciones de poder, siendo el de mayor
envergadura, el sobrenatural. Este planteamiento esta relacionado con las actitudes frente
a la muerte del inca, los sacrificios como generacion de violencia y su fundamento
sagrado, simbdlicamente escenificado como un lenguaje de inmortalidad. La conversion
se desarrollé durante la etapa transitoria de la instauracion de un nuevo orden bajo los
parametros de la sociedad virreinal y sus instituciones.

PALABRAS CLAVE: Momias incas, inmortalidad, poder, orden social, Tahuantinsuyo,
Conquista, Andes

Introduccién

Los incas lograron sintetizar un conjunto de conocimientos y tecnologias de alto desarrollo
gracias a la influencia de sociedades andinas prehispanicas anteriores y contemporaneas.
Se caracterizaron por ser una sociedad que alcanzo la mayor expresion cultural en los
Andes centrales mediante un orden social amparado en la reciprocidad y redistribucién de
productos y mano de obra, el culto estatal al sol junto a la coexistencia de cultos locales y

el forjamiento de alianzas como medio de interrelacion entre la elite y las demas etnias.

Al respecto, los estudios realizados sobre este tema han sido abordados desde diversos
marcos tedrico-conceptuales y procedimientos metodolégicos. Entre los autores mas

representativos, destacamos a Luis Valcarcel (1925), John Rowe (1963), John Murra
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(1975), Nathan Wachtel (1976), Pierre Duviols (1977), Waldemar Espinoza (1977), Tom
Zuidema (1980), Franklin Pease (1981), Maria Rostworowski (1988), Henrique Urbano
(1991), Liliana Regalado (1996), Peter Kaulicke (1997), Luis Millones (2010), Francisco
Hernandez (2012), Sabine McComarck (2016) y Gonzalo Lamana (2016), quienes desde
diversos enfoques y preocupaciones, nos refieren acerca de la existencia de una
organizacion conformada por un conjunto de etnias bajo el dominio de la élite cusquefia.
Siendo las panacas quienes velaban por el predominio de la capacidad de control mediante

su participacion en el proceso sucesorio para la eleccion del Inca.

La historiografia de los incas sefiala que el forjamiento del Tahuantinsuyo inicié desde los
tiempos de Pachacutec hasta Huayna Capac, desencadenandose la coyuntura de la
invasion y posterior conquista. Este contexto representa la llegada de los esparioles al
espacio andino, peculiarmente en el encuentro entre los cusquefios y conquistadores en
Cajamarca, en 1532. Este hecho historico marcd un antes y un después para la élite inca
porque se altero el orden social amparado en sus creencias magico-religiosas, gracias al
inicio del proceso de conversion mediante el establecimiento de un nuevo sistema de

organizacion, y sobre todo, por la instauracion del cristianismo.

Dentro de este contexto, sumado a la captura y muerte de Atahualpa, nombramiento de
miembros del linaje del difunto Huayna Capac, el inicio del levantamiento de Manco Inca
en favor de la restauracion del orden inca y el enfrentamiento entre los conquistadores,
desarrollamos nuestro tema de interés. Lo mencionado anteriormente, expresa nuestra
preocupacion por comprender un ritual andino adoptado por los incas, el culto a la muerte.
Las momias incas representaron el objeto de culto mas representativo para las panacas,
quienes estuvieron a cargo con la finalidad de salvaguardar el poder del Inca fundador de
dicho grupo familiar de la elite, gracias a practicas rituales en torno a la memoria de las
hazafias realizadas por el inca en vida, conformacion de un pasado a partir del difunto y
la ratificacion de las alianzas realizadas mediante lazos de parentela entre el sefior

cusquefio con las demas elites y etnias aliadas.

Esta investigacion esta relacionada con el culto a los incas difuntos, que perdur6 durante
el inicio del proceso de evangelizacion durante las dos primeras décadas post conquista.
Las fuentes de la época sefialan que estas momias continuaban siendo veneradas y
poseyendo las diversos dominios materiales y de poder. En 1559, el corregidor del Cusco,
Polo Ondegardo, fue ordenado por el virrey Marqués de Cafiete, que enviara los restos
corporeos de los ultimos gobernantes al Real Hospital de San Andrés, en Lima. Dicha

accion conllevo la destruccion de las facultades que garantizaban el control social de las



panacas sobre el espacio andino, desencadenando una posible erradicacion del sustento
del Tahuantinsuyo.

Descripcion del problema

La bibliohemerografia consultada nos ha reflejado una importante preocupacién por el
contexto de la llegada de los espafioles sobre el espacio andino como tema de analisis.
Esta etapa de transicion ha sido definida desde enfoques tedricos provenientes del
materialismo historico, antropologia estructural, etnohistoria andina y la historia cultural
0 mentalidades. Se evidencia un discurso homogéneo en torno al alto nivel de violencia
y despoblacién que acarred el lapso temporal de 1532 a 1559. Wachtel (1976) propone el
término de desestructuracion para entender la problematica del proceso de implantacion
de un régimen politico. Duviols (1977) y Ramos (2010) enriquecen este analisis a partir
de la injerencia de la Iglesia, esclareciendo la cuestion mercantilista de la apropiacion de
los objetos de culto y el argumento de la conversién como un generador de legitimacion
de la violencia y persecucién. Estos autores nos plantean un panorama contextual idoneo
para cuestionarnos sobre la importancia del culto a las momias incas durante este
contexto. Sin embargo, consideramos crucial el trabajo de MacCormack (2016) porque
sustenta la perduracion de un pasado andino en los caracteres simbdlicos del imaginario
mortuorio incaico, afiadiendo un constante enfrentamiento ritual entre dos religiones o

conjunto de creencias durante esta transicion hacia la sociedad colonial.

El culto a las momias incas como problematica central, ha sido abordado por la
historiografia peruana desde un enfoque comdn, la descripcion de sus caracteristicas y el
engranaje sociopolitico de las practicas mortuorias que conformaron su importancia
dentro del orden social inca. Los trabajos pioneros de Polo (1877), Riva-Agiero (1910)
y Hampe (1982), otorgan un primer acercamiento al papel ejercido dentro del
Tahuantinsuyo y su funcion como objetos de culto. Mientras el primero relacioné el
Coricancha como espacio ritual de estas momias, los otros historiadores plantearon una
somera descripcion de los cuerpos mas representativos que estuvieron bajo la posesion
de Polo Ondegardo, en 1559. Valcarcel (1946), Guillén (1983) y Rostworowski (1988),
plantearon la institucionalidad del culto por medio de Pachacutec y la interaccion de las

panacas como grupo encargado de esta actividad ritual. Esta cuestion requiere una mayor



profundizacion en torno al papel de la nobleza inca durante la etapa transitoria y el culto
a sus ancestros como mecanismo de rechazo a un orden social externo. Si bien Herndndez
(2012) abordo la dindmica de estas familias consanguineas del Cusco, no es evidente una
similitud en las condiciones sociales en que se desenvolvieron antes, durante y después

de la llegada de los esparioles.

Por otro lado, Aranibar (1970) suscribe la importancia de la compafiia funeral del Inca,
argumentando errbneamente su origen a un espacio periférico, solo es necesario analizar
los recientes avances en la interpretacion de las fuentes monumentales, la arquitectura
funeraria y los trabajos de la arqueologia, para plantear un origen propio de las sociedades
de la costa o la Amazonia. Esto explica la importancia de algunos rasgos caracteristicos
en la informacion descrita por Guaman Poma (2015) sobre el culto a los muertos en el
Tahuantinsuyo y sus peculiaridades locales. Vale decir, si bien es necesario ahondar sobre
la importancia de los rituales mortuorios incas, esta investigacion plantea el apoyo de los
estudios de Kaulicke (2007; 2011) y Alonso (1989), quienes sostienen la importancia del
culto a los Incas por medio de la comprension de su corpus ritual. Junto a Espinoza (1997)
y Hernandez (2012), infieren a la Plaza de Aucaypata como el espacio simbolico de culto
a las momias incas, representdndose una intercomunicacion con los ancestros.
Paralelamente, Kaulicke plantea que este culto es la corporizacion del pasado por medio
del culto a los muertos, constituyéndose una intercomunicacion con los ancestros. Esto
explicaria la perduracion de este culto en el Cusco, y nuestro planteamiento acerca de la
destruccion del orden social amparado por un poder sobrenatural por medio del envio de

estas momias a otro espacio.

Es importante destacar lo planteado por Conrad y Demarest (1988), quienes formulan que
nuestro objeto de estudio desencadend una clase social dirigente, gracias a las practicas
mortuorias que potencio y debilito al orden inca. Esto entendido por medio de un sistema
econdmico entre los ayllus, panacas y las momias incas. Nuestra preocupacion gira en
torno a esta cuestion, resaltando lo sostenido por Ledn (2007), quien determina una
estrecha relacion entre los grupos familiares andinos y las panacas, legitimando
constantemente el culto. Ramos (2010) plantea que las nociones de violencia y justicia
fueron de la mano con la idea del mas alla para los incas, constituyéndose en una
comunicacién a través de los restos corporeos. Esto requiere una mayor profundizacion,

no solo por la dinamica etapa de andlisis, sino, por nuestra propuesta de un arquetipo



generalizador de cohesidn social (momia inca) a partir de su funcion de orden por medio
de un poder sobrenatural globalizante. Como sefiala Urbano (1999), esto se comprende
como la legitimacion del poder de la nobleza inca mediante una constante negociacion de
las potestades y atribuciones de las panacas por medio de las renovacion de los lazos de

parentesco Y la escenificacién de la memoria colectiva de los Incas triunfantes.

Estado de la cuestion

La historiografia de fines del siglo XIX y gran parte del siglo XX, nos presenta el tema
de las momias incas como una manifestacion religiosa perteneciente a la elite cusquefa.
Si bien los trabajos pioneros de Polo (1877), Riva-Aguero (1938) Valcarcel (1946),
Hampe (1982), Guillén (1983, Espinoza (1997) y Millones (2010), son enriquecedores en
base a la descripcion de sus principales caracteristicas, es Aranibar (1969-70) quien nos
presenta el tema de los autosacrificios en favor del culto a los gobernantes difuntos. La
necropompa inca, significo un espacio ritual de constante servicio a la autoridad, sirviendo

simbdlicamente a la relacion entre los pobladores del Cusco y las demaés etnias con el inca.

A partir del vinculo con la etnia Yarovillca, Baulenas (2016:58-61) sefiala que bajo el dios
del trueno o yllapa, confluye la capacidad de generar lluvias y la fundacion de linajes. Este
término es homologo para los Incas difuntos. Esta peculiaridad pertenece a la informacion
descrita por Albornoz (1967) y Guaman Poma (2015). Sobre el culto a los yllapas, el

cronista sefiala que

Al difunto lo enterraban con mucha vajilla de oro y plata. A los pajes, camareros y
mujeres que el queria los mataban, y a la mujer mas querida la llevaba por sefiora
coya. Para ahogar a estos, primero los emborrachaban y dicen que les hacian abrir la
boca y les soplaban coca molida, hecha polvo. Todos iban embalsamados y los ponian
a sus lados. Tenian un mes el cuerpo y en todo el reino hacen grandes lloros y llantos,
con canciones y musicas, bailando y danzando lloraban. Acabado el mes lo
enterraban y lo llevaban a la béveda que llaman pucullo con gran procesion y
solemne. Todo aquel mes hasta enterrarlo ayunaban sal, todo lo acostumbrado y
ofrecen oro, plata, ganados, ropa, comida, en toro el reino. Al otro mes entran a la
penitencia y ayunan todos los hijos legitimos o bastardos y los principales. El tercer
mes entran a sacrificar al templo de Curicancha, a sus oraciones, legitimos, si es un
hijo o dos, tres o cuatro hijos del inca para que sea elegido por el sol, para ver a quién
lo elige y lo llama el sol (Guaman Poma, t. 111, 2015:107-108).



Constantemente el inca difunto fue objeto de culto, no solo por lo citado, sino por la
mayoria de crénicas y documentacion al respecto. Es preciso plantear que este ritual busco
la renovacion de las redes de poder que las panacas realizaban para mantener el
Tahuantinsuyo Yy sus relaciones en torno a la economia de redistribucion y reciprocidad,
como Murra (1975) refirié sobre la entrega de la energia humana como el poder, bajo la
autoridad del inca, y su capacidad redistributiva. Este apartado explica la importancia del
arquetipo andino -el sefior del Cusco- como garante de la continuacion de las actividades

socio-econdmicas establecidas (Pease 2014: 49-58).

La ausencia de los estudios en torno a la capacidad coercitiva de las momias incas durante
y después de la llegada de los espafioles, es manifestada no solo en la mayoria de los
trabajos revisados, sino, a su vez, se determina por medio de lo planteado por Urbano
(1991) y Ramos (2010), aunque nuestra preocupacion se focaliza directamente en las
redes del poder dentro del &mbito de lo sobrenatural. Los incas inmortales, desde Huayna
Capac, Huascar, Atahualpa, Paullu, Manco Inca y Sayri Tupac, tuvieron la capacidad de
evitar el proceso de implantacion del cristianismo en los Andes. Alonso (1989), Kaulicke
(2011), Hernandez (2012), Ramos (2010) y MacCormack (2016), poseen un tema en
comun, la relacion poder — culto a la muerte, no solo para los incas, sino para los difuntos

andinos.

Huascar, al ser el sucesor del difunto Huayna Capac, sintié que el poder concedido era de
menor valia en comparacion con el culto a sus antepasados. Esta premisa esta relacionada
con la siguiente cita: “un dia con estos muertos dijo que los habia de mandar enterrar a
todos y quitalles todo lo que tenian, y que no habia de haber muertos sino vivos, porque
tenian todo lo mejor de su reino.” (Pizarro, 1978: 184). La actividad de la elite en base al
culto y conservacion de las momias logré ocasionar el recelo de la alta jerarquia del
Tahuantinsuyo. Provocando la intension de implantar una posible reforma religiosa en
torno al culto a los ancestros. Es cuestionable el nivel de importancia que tuvo este culto
para los pobladores andinos, méas es necesario destacar la activa participacion del pueblo
cusquefio entorno al ritual de dichas momias por medio de la actividad religiosa de la elite
(Millones 2010, Hernandez 2012).



¢Cudles fueron los niveles de magnitud por los que se llevo a cabo esta expresion religiosa
incaica? La respuesta es paradojica, mientras el poblador andino se identificé con su
ancestro, el inca buscd instituir su poder sobre las demas etnias; méas ain, con el
“revolucionario” Huascar, buscando un reordenamiento social y sobrenatural en base a la
erradicacién de dichos cultos. Esto entendido a partir de que “el sefior que de ellos moria
le embalsamaban y le tenian envuelto en muchas ropas delgadas, y a estos sefiores les
dejaban todo el servicio que habian tenido en vida para que les sirviesen en muerte a estos
bultos como si estuvieran vivos; no les tocaban su servicio de oro ni de plata [...] y tenian
sefialadas sus provincias que les diesen sustentos” (Pizarro 1978, 182). Se evidenciaron
los privilegios que las momias recibian por parte de la elite. Mientras que gracias a las
fuentes cronisticas, se detalla su propia experiencia en torno a la participacion de los
pobladores incaicos en el ambito religioso, paralelo a lo politico-econémico, teniendo

relacion con el espacio andino, durante nuestro contexto temporal de analisis.

Por otro lado, Murua (2001), Guaman Poma (2015) y Betanzos (2015), nos relatan como
fue concebido el culto a los soberanos difuntos y su funcién en el espacio cusquefio
durante la conquista. Un ejemplo a ello, es Huayna Capac, porque durante la conquista,
habia transcurrido muy poco tiempo de la muerte de éste. Es a partir de lo dicho que
podemos agregar que “cuando murio este valeroso Ynga, mataron mas de mil personas en
su enterramiento y obsequias de los que mas él habia querido en esta vida y mostrado mas
aficion, asi de criados y oficiales como de mujeres, como siempre fue costumbre antigua
de los incas” (Murua 2001:126). Ademas, en su lecho de muerte lo siguiente: “muerto yo,
abriréis mi cuerpo, como es costumbre y hacer con los cuerpos reales; mi corazon y
entrafias, con todo lo interior, mando se entierre en Quito, en sefial del amor que le tengo,
y el cuerpo llevaréis al Cuzco, para ponerlo con mis padres y abuelos”. (Garcilaso 1943:
83). Era consciente de la importancia de conservar su cuerpo por medio del embalsamiento
adecuado y su perduracion simbdlica junto a los demas ancestros en un mismo aposento
en el Cusco. Posiblemente, como Alonso (1989) plantea, era el Huacaypata la residencia

ritual de estas momias.

Pachacutec instituyo el culto a las deidades, bultos y demas representaciones simbdlicas
que reflejaban su poder como méaxima autoridad sobre las demas etnias que iban
sometiéndose o aliandose al naciente Tahuantinsuyo. Por otro lado, segun lo sefialado por

Hernando Pizarro (2001), Atahualpa acepté ser bautizado bajo la circunstancia de



salvaguardar su cuerpo. Al respecto, la historiografia sefiala un interés politico en su
conversion al cristianismo. La imposicidn del primer sacramento eclesiéstico corroboraria,
para el inca, el culto y conservacion de su cuerpo; de lo contrario, estaba destinado a la
hoguera, desapareciendo sus restos, y con ello, su poder. Ramos (2010) enfatiza que el
proceso de martirizacion en el discurso ilustrativo de Guaman Poma, evidencia una
consideracion errada y la primera conversion del indigena, buscando la implantacion

simbdlica de un nuevo orden bajo un credo externo.

A partir de la importancia de la memoria ciclica, concepto planteado por Urbano (2003)
y Zuidema (2011), es necesario aseverar las probables falsedades u olvidos que lo
“memorable” producia en contra del fallecido, y a favor del nuevo inca; provocando una
fundamental motivacion por conservar su cuerpo junto a su respectiva panaca, buscando

no perder los privilegios que aun poseian.

Luego que Huayna Capac murié en Quito, despacharon los principales capitanes al
Cuzco, con gran prisa, mensajeros, haciendo saber la muerte de su sefior y la de Ninan
Cuyuchi a Topa Cusi Hualpa, por otro nombre Huascar Inga, como esta dicho; las
cuales nuevas sabidas en el Cuzco todo se convirtio en tristeza y pena, en lugar del
contento y regocijo, que esperaban con la venida y triunfo de Huaina Capac, y se
empezd a hacer llanto en aquella ciudad con las solemnidades que lo acostumbraban
a hacer por los Yngas, reyes y sefiores suyos y lo mismo, con publico mandato, se
pregond por todo el Reino, en todos los lugares y provincias dél, por el cual corrié
luego la fama de la muerte de Huayna Capac y se hizo el llanto y lutos por el que era
temida y respetado de todos (Murta 2001: 131).

Es muy probable que, cuando el cuerpo de Huayna Capac fue honrado por los rituales
correspondientes al conocerse el fallecimiento del inca, fueron sacrificadas mas de mil
personas para su culto. Cuando el inca moria, todas sus pertenencias en vida les eran
ofrendadas para su culto y conservacion a perpetuidad. Los sacrificios eran numerosos, y
comunmente participaban las mujeres mas amadas del soberano, al igual que sus criados

y oficiales méas aledafios; con la nocion de servirlo en la otra vida.

Pachacutec es reconocido por las fuentes revisadas como el promotor del culto a los incas
pasados, esto nos da pie a interpretar la institucionalizacion del culto al sol como la
evangelizacion de las etnias relacionadas al Tahuantinsuyo. Fue trastocado con el régimen
colonial implantado a partir de la conquista en 1532. Betanzos (2015) infiere sobre la

disposicion del inca para que sus familiares le guardaran luto tres dias después de haber



fallecido. La peculiaridad radica en las caracteristicas afines a las vestimentas simples sin

nada ostentoso ni de valor, ni mucho menos ingerir alimento alguno.

El nuevo Inca deberia estar preparado para ser reconocido como tal por el pueblo, asi, no
se alborotaria nadie y el poder continuaria sin ningdn inconveniente. El difunto era
reverenciado por la elite por medio de una limpieza simbdlica en una laguna préxima a
la ciudad del Cusco como acto de pureza espiritual, seguido de una ceremonia ostentosa
dedicada al fallecido. Luego buscaban a sus mujeres para ser ofrendadas en el respectivo
sacrificio, eran embriagadas con alta cantidad de chicha y dispuestas para ser ahogadas
bajo tierra, al igual que a sus servidores y capitanes. Esto, lo podemos ver ilustrado en las
graficas de Huaman Poma, por ejemplo.

Las mujeres integrantes de la elite, también formaron parte de un papel protagénico, si
bien, trabajos como los de Silverblatt (1987), Villavicencio (1992), Rostworowski (1999)
y Hernandez (2012), nos dan pistas para comprender como las momias de las coyas
estructuraban el orden social del estado; aunque es un tema que aun esta por estudiar, las
fuentes documentales revisadas reflejan un paralelo de culto y conservacion entre el inca
y la coya. Llevaban ollas llenas de maiz y coca, junto a chicha para servir al difunto
después de muerto, a la par, eran escogidas para el sacrificio ritual, buscando el servicio
a perpetuidad post mortem. Asi también, luego iniciaban los canticos de memoria,
recordando los quehaceres del soberano difunto, mientras iniciaban los reclutamientos de
nifios y nifias para la Capa Cocha: ceremonia de matrimonio entre los nifios de diferente
sexo para ser enterrados vivos en los lugares donde el inca habia pasado, en sefial de

servicio perpetuo.

Como sefiala Betanzos, no solo en la elite cusquefa se dispuso dicha solemnidad, también
los respectivos ayllus con sus curacas realizaron sacrificios para el inca difunto (2015:
259-261). En otras palabras, Pachacutec fue el promotor de la “oficializacion” del culto
a los incas fallecidos como ritual de la élite cusquefia; asi, amparaba no solo la memoria
de sus ancestros, sino también el poder que emanaba desde sus antecesores hasta el propio
dios sol como garantia del poderio divino del inca; siendo el arquetipo andino de

sostenibilidad de un poder sobrenatural (Pease 2014: 52-53).



La relacion conceptual de “cuerpo” y alma” enriquece nuestro interés de estudio; mientras
que el primero fue concebido como el resto fisico humano que es representado como
objeto divino por medio de la nocidn de sombra desarrollada por el mismo cuerpo o supay;
el segundo, constituyé el conocimiento de la inmortalidad del alma, pero es desconocido
el sentido de gloria o castigo eterno (cielo e infierno) (Ondegardo 2012: 344-

345). El alma del difunto es dirigida a un espacio de vicios y recreaciones; desligandola
completamente de cualquier concordancia entre el paraiso e infierno catélico, sefialado
por Cieza (2005) y Ondegardo (2012).

La momia inca fue una divinidad viviente en el entorno ritual incaico, portadora de
memoria por medio de sus hazafias hechas en vida gracias a la importancia de la muerte
en el mundo maégico-religioso incaico por medio de las expresiones rituales propias de
una consecuente necesidad andina —mucho antes de los cusquefios- por rememorar a los
muertos, mas aun si analizamos las fuentes arqueologicas de sociedades del norte costefio,

0 de la ceja de selva amazonica.

La mayor parte de la gente y tesoros y gastos y vicios estaban en poder de los
muertos, por esta orden que cada muerto de éstos tenia sefialado un indio principal,
y una india asimismo, y lo que este indio e india querian decian ellos que era la
voluntad de los muertos. Cuando tenias ganas de comer, de beber, decian que los
muertos querian los mismo; si querian ir a holgar a casas de otros muertos, decian los
mismo porgue ansi lo tenian de costumbre, y irse a visitar los muertos unos a otros,
y hacian grandes bailes y borracheras, y algunas veces ivan también a casa de los
Vvivos, y los vivos a las suyas. Asimismo a estos muertos se llegaban, muchas gentes,
ansi hombres como mujeres, diciendo que los querian servir, y esto no les era
estorbado por los vivos, porque para servir a éstos tenian libertad todos de hacello,
cada uno al muerto que queria. Estos muertos tenian la mayor cantidad de la gente
principal de ellos, ansi hombres como mujeres, a causa de que vivian viciosamente,
amancebandose los varones con las mujeres, bebiendo y comiendo espléndidamente
(Pizarro 1978, 182).

Por otro lado, la relacion del culto a los incas muertos con el espacio andino constituyo
la implantacién de un orden social determinado. Ejercer un aparato regulador estuvo
amparado en las necesidades de los sefiores cusquefios por medio de mecanismos de
alianza (lazos matrimoniales) o de cooperacion mutua (reciprocidad-redistribucion), los
trabajos de Murra (1975), Urbano (1991) y Zuidema (2002), nos detallan una relacion del
poder politico, econdmico, social, y religioso, del inca sobre las etnias andinas. EI cuerpo
del inca muerto simboliz6 la perduracién del poder; Chartier (1992) infiere que la

importancia de los objetos simbdlicos representan una realidad en el mundo social, para



nuestro caso, la realidad misma de lo que acontecié conjuntamente con las estructuras
mentales que justificaron dichas expresiones simbolicas. El inca momificado guardd
relacion directa con la finalidad de memoriar su pasado, coercionar su poder por medio
de la actividad de las elites cusquefias sobre los Andes y convertir religiosamente a las
etnias afines al orden incaico. Por ultimo, la finalidad de perdurar este orden como
fundamento de sus creencias, sus intereses, y el rechazo al desarrollo de una

evangelizacion con indices de violencia justificados por el cristianismo.

Cumpliendo un papel fundamental, la ratificacion del deseo de todo soberano, guardo
relacion con la posesion de privilegios y potestades politico-econdmicas dentro del
espacio andino. Acosta (2014) sefialé que: “Estaba el cuerpo tan entero y bien aderezado
con cierto betin, que parecia vivo. Los ojos tenia hechos de una tetilla de oro tan bien
puestos que no le hacian falta los naturales, etc.” (Acosta 2014: 68). El culto a las momias
era dado gracias a una momificacion adecuada que otorgaba una vida post mortem al
cuerpo del inca, y con ello, sustentaba su poder e influenciamiento sobre el
Tahuantinsuyo, para nuestros intereses, la descripcion del padre jesuita se sustenta en su
propia experiencia datada luego de nuestro limite temporal de estudio. Esto lo podemos
analizar desde el antes y despueés del inca y el ritual del Purucaya, siendo honrado como
una deidad a partir del desarrollo de dicha ceremonia de divinizacién (Kaulicke 2010,
Hernandez 2012).

Hipotesis

La coercion implico una disimetria social, siendo importante la capacidad de los sefiores
del Cusco de imponer sus propias concepciones de orden bajo una forma especifica. Este
proceso se dio por consenso, sometimiento, influencia o alianzas, desarrollandose una
dinamica de accion social con formas asimétricas (Urbano 1991:10). Contrariamente, la
violencia resulté de la ausencia de poder, el poder no fue desarrollado por la violencia.
Este hecho lo entendemos como la institucionalizacion del culto a los incas difuntos, que
no es otra cosa que la “evangelizacion” propia del inca con los pobladores indigenas por

medio del culto ejercido por la elite.

Sin embargo, es fundamental analizarlo desde un contexto dinamico de cambios y

rupturas. La conquista en los primeros afos posteriores a 1532, estuvo plagada de nuevas



revoluciones ideoldgicas bajo intereses diversos, la principal, fue el rechazo de la elite
inca ante la imposicion de una nueva estructura religiosa, no solo ante la destruccion de
su poder y su capacidad coercitiva, sino también porque afecta a su propia concepcion

del mundo, sus creencias, su mentalidad.

Wachtel (1976), Duviols (1977), Urbano (1991, 1993) y Ramos (2010) podemos decir
que la elite cusquefia desencadend alguna forma de coercion, la cual, por minima que sea,
expresd la fuerza y la capacidad de ejercer el dominio sobre otros pobladores andinos.
Esto, ya sea por comln acuerdo o por incapacidad de contestarlo; no siendo Unicamente
el poder del inca vigente, sino, la capacidad de mantener el orden en el espacio andino
ante la inminente desestructuracion social, politica, econdémica, y sobre todo, ideoldgica.
El poder inca fue la capacidad de una fuerza sometida o no a los criterios emanados del
ejercicio comun del derecho reconocido por todos, claramente relacionado con un ambito
sobrenatural, manifestado como estabilizador la violencia bajo los rituales mortuorios de
memoria y sucesion. Por ende, el Tahuantinsuyo, siendo coercién, no existio sin el

reconocimiento mutuo de alguna forma de orden, expresion concreta de un ideal comun.

Por otro lado, la nocion de muerte guardd una directa relacion con la representacion del
poder durante la imposicion de la nueva estructura social colonial. Kaulicke (2010) infiere
que los muertos poseyeron una vital importancia en la estructura social, religiosa y
también politica. Enfatiza la predominancia de la nocién de muerte para el complejo
desarrollo ritual de las momias incas en el contexto del Tahuantinsuyo. Millones (2010)
sefiala que las nociones del limbo e infierno tuvieron sus variantes subjetivas propias de
la mente andina, en base a las expresiones religiosas de culto y conservacion de sus
muertos. Esto nos da a entender la importancia de nuestro objeto de estudio en el entorno
social e ideoldgico del poblador cusquefio. La muerte incaica fue un estado de transicion,
una nueva dimension de la vida en condiciones supra sociales sin obstaculizar las
relaciones con los sobrevivientes. Por eso, no puede ser entendida como el final de un
ciclo, fue una transicion simbdlica hacia un arquetipo divino en constante renovacion
(Pease 2014).

La relacion culto de la momia inca — poder la analizamos a partir de la participacién de
las mujeres en el culto. Kaulicke (2010) y Hernandez (2012) destacan que las mujeres

méas amadas por el sefior del Cusco eran “envenenadas” para ser sacrificadas y



embalsamadas junto a la momia del inca —la coya también era rendida culto luego de su
muerte- para ser servido. Entre lo descrito por los cronistas, podemos ver al inca
momificado junto a la momia de su esposa, los cuales son acompafiados por miembros
de la élite. Esto refleja el culto a las divinidades por parte del nuevo gobernante y su
cényuge, representando las aseveraciones de Pedro Pizarro [1571] (1974), en donde la
ritualizacion de los muertos era concebida como una ceremonia basada en la toma
excesiva de chicha en grandes proporciones. Probablemente, como lo sefala
Rostworowski (1988), en base a Betanzos [1557] (2015); a partir del gobierno de
Pachacutec se instauran nuevas estructuras religiosas que podran garantizar el poder del
inca por medio de los rituales y ceremonias de los muertos y deidades.

La importancia de este culto giré en torno a la representacion del poder politico,
economico, social y religioso que desarrollaron las panacas a favor de su permanencia en
el estatus quo por medio de una coercion en constante negociacion sobre las etnias y macro
etnias sometidas que fueron sumando fuerzas para los conquistadores que irrumpieron su
hegemonia y buscaron instaurar el régimen colonial con sus nuevas estructuras mentales.
Esto significd la destruccion no solo del Tahuantinsuyo, sino también de la forma de
vida inca, siendo claramente un punto de debate en el Concilio Limense de 1551 donde se
evidencio enfaticamente la preocupacion de los clérigos sobre el culto masivo a los
muertos en el espacio recientemente invadido. Cieza (1943), Pedro Pizarro (1978),
Hernando Pizarro (2001), Molina (2010), Ondegardo (2012), y Acosta (2014) nos detallan
que el culto a estos incas momificados continud desarrollandose a vista de los espafioles
y ellos mismos. Fue un punto de quiebre para los intereses de la Iglesia y de la corona, no
solo era necesario desaparecer estos cuerpos, sino con ellos, la memoria, los lazos de
parentesco, y sobre todo, el poder sobrenatural, como corpus macro de las potestades del

gobernante y sus panacas, en menor rango.

Los factores que permitieron la continuacién del poder del culto a las momias incas
durante la transicién a la sociedad virreinal estan relacionados a lo propuesto por Girard
(2005), una necesidad coercitiva de generar un orden social. La conquista fue una
coyuntura dinamica de rupturas y cambios que origind el rapido desenvolvimiento de la
conversion al cristianismo. Esta propuesta va de la mano con el vinculo de lo sagrado

como paradigma de actos violentos.



Por otro lado, Gramsci (1975) nos ayuda a clarificar esta hipotesis dentro de la necesidad
de las panacas por renovar constantemente los acuerdos y negociaciones a partir del
proceso sucesorio. De la mano con un modelo coercitivo, estamos frente a la capacidad
de recibir la aceptacion de la poblacion indigena (por este culto) mediante el factor de lo
sagrado. Esto infiere a una construccion social basada en la negociacion entre el
dominante y los dominados, siendo un poder con menester de una elaboracion de
aceptacion constante. Se entiende por una actualizacion perenne a partir de los rituales
como el Purucaya, la Capacocha, o las ceremonias realizadas en el Huacaypata (Alonso
1989). Huayna Capac no pudo percibir el proceso sucesorio como los ejemplos narrados
por Betanzos (2015: 123-145), viéndose mermada la finalidad ritual con la llegada de los

espafioles. Dentro de este proceso truncado irrumpio la etapa transitoria de la Conquista.

Estas estructuras de poder reflejadas por medio del culto y el papel de las panacas, se
vieron inmersas dentro de un corpus del imaginario colectivo andino. Las nociones del
anima, o del mas alla, fueron parte del status quo inca. Mediante los rituales post mortem
durante la implantacion del régimen virreinal, se explica la violencia generada como el fin
de la misma (sacrificios), quedando conservada bajo la memoria, los lazos de parentesco,
y sobre todo, el poder sobrenatural del culto a la muerte, simbolizado en el arquetipo del
inca. Basandonos en lo planteado por Urbano (1991), el sefior del Cusco estaba poseido
de una fuerza magica, la misma que esta plasmada en las informaciones descritas por los
cronistas, no siendo una nocién propia de los incas, sino una idea del “animismo”
perteneciente al plano sobrenatural de la mentalidad andina. Conformandose una

perduracidn con tradicion panandinista propia de una realidad local y no externa.

Es por eso que, el estudio del culto a las momias incas durante los primeros veinte afios
post Conquista nos lleva a plantearnos cuestiones en torno a la muerte del Inca y su
estrecha relacion con nociones como el alma y memoria colectiva. Es a partir de la
Etnohistoria Andina que se busca cuestionarios teéricamente acerca de la repercusion de
la idea de un anima o soplo de vida que de movimiento a las cosas, sumado a la necesidad
de conservar el cuerpo del soberano mediante la finalidad de ser recordado para legitimar

su poder incluso después de haber fallecido.

Al respecto, Pease (2017) sostiene que por medio del arquetipo sobrenatural del Inca como

una deidad o paradigma ritual, es que se escenifican los rituales mortuorios en favor



de la funcién ejercida por las panacas. Si bien, Murra (1976) y Kaulicke (2010), plantean
una relacion con los factores economicos y religiosos, respectivamente. Mientras las
técnicas de redistribucidn se sostenian, era necesario representar un sistema ritual de culto

a los muertos para mantener el orden social Inca.

Urbano (1991) suscribe acerca de la relacion entre una cohesion social implantada y la
importancia de este culto. Las relaciones de poder son vistas a partir de los lazos de
parentesco, que son el vehiculo de constante renovacién. Gramsci nos ayuda a articular
este proceso por medio de la necesidad de mantener una negociacion ininterrumpida por
parte de la nobleza inca con los ayllus y el objeto y de culto. Finalmente, Girard plantea
la relacion de la violencia y lo sagrado, siendo un engranaje adecuado para la
interpretacion de nuestro contexto, donde la implantacion de un nuevo régimen se vio

trastocar constantemente con hechos violentos en grandes niveles.

Conclusion

El Tahuantinsuyo fue una organizacion macroétnica que institucionalizé el culto a las
momias incas por medio de lo estipulado por el inca Pachacutec. A partir de entonces, el
culto a los incas fue desarrollado constantemente, incluso durante la presencia de los
espafoles en el Cusco. El rol de las panacas fue fundamental para el culto y cuidado de
los sefiores que poseian privilegios economicos, politicos y sociales. Las momias incas
eran los sefiores del Cusco vivos que compartian sus necesidades en el entorno ritual de
las creencias religiosas andinas. Por eso, la muerte del inca es planteada como una
transicion hacia lo sobrenatural sin la desaparicién de su simbolismo, memoria y

potestades, gracias a la perduracion de su cuerpo Yy el corpus ritual.

Mediante las fuentes cronisticas, durante el lapso de 1532 a 1559 el culto a las momias
incas estuvo ligado a la importancia en los fines de memoria ciclica, los lazos de
parentesco que en vida habia cosechado el inca momificado, y el caracter de ancestralidad
reflejando el orden ritual del mundo andino en general. Esto significO un contrapeso
notorio para los intereses de los conquistadores durante la transicion a la sociedad colonial.
La Iglesia manifestd su preocupacion y rechazo ante el culto a estas momias por medio del
Primer Concilio Limense en 1551, en donde se abarcaron los aspectos a tratar en base a la

problematica del culto a los muertos como representacion del poder de la elite



inca, siendo esto un impedimento para la implantacion del régimen colonial y la

evangelizacion cristiana desde las primeras dos décadas post conquista.

Este poder estuvo enfocado en la sacralidad del culto y su estrecha relacion con la
necesidad de una negociacién en constante renovacion ejerciendo un aparato coercitivo
con un orden social comprendido desde un ambito sobrenatural. La representacion del
poder inca por medio del culto a las momias de los sefiores difuntos, tuvo su desenlace
con la destruccién del culto a los sefiores momificados, desencadenandose por medio de
Polo Ondegardo y el envio de dichas momias a la ciudad de los reyes en 1559. Esto
significd la muerte ideoldgica de los incas para la élite cusquefa y el poblador indigena.
Fue un paso que ocasiond no solo la institucionalizacion de la religion cristiana en el
espacio andino, sino también, la continua persecucion de las idolatrias andinas y la

inquisicion a los idolatras que atenten contra la doctrina de la naciente Iglesia.
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