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RESUMEN

Se analiza, desde una lectura jungiana, la nocion de Pachamama en los Andes.
Wentificando sus fundamentos arquenpos es posible llegar a comprender como dicha
wiscicn, que se anida en el inconsciente colectivo persiste hasta nuestros dias, pese a los
smpactos historicos-culturales externos que ha experimentado la cultura andina. La autora
concluye v postila que la Pachamama es una entidad gue posee contenidos arquetipos
wmaternos, cargados de simbolismo y muninosidad que también se encuentran presentes en
waras culturas nucleares de América.

ABSTRACT

The notion of Pashamama andina is analized from a jungian reading. Identifying
@ anchiypes fundaments it is possible 1o understand how thar netion, that nestles in the
welective subconscioness persists up 10 now. In spite of external historic-culnieral impact
waperienced by Andean culture. The author states that the Pachamama is an entity which
pusesses maternal archiype contents loaded with symbolism and nwniness that are also
geesent in other nuclear cultures in Anterica.

El culto a la Pachumama se inserta en el contexto de las creencias religiosas de
wa extenso remanente émico aborigen que forma el grueso de la poblacion campesina de
“ilatadas regiones de Bolivia y Perd, de parte del norocsie argenting y norte de Chile.

De gran fuerza espiritual, esta diosa telirica anima un complejo sistema de
sepresenlaciones miticas, cdlticas y ritualisticas.

Pero, més que intentar una aproximacion fenomenoldgica a su estudio, inleresa
Sestacar los fundamentos arquetipicos que, desde otra prespectiva, permiten explicar su
sersistencia. No obstante la cierta evolucién y cambio del sistema de creencios andino -
womo resultado de la imposicidn del cristianismo- y la subsccuente reinterpretacion de la
Fachamam a través de la virgen cristiana. no puede serdesconocido que los fundamentos
erguetipicos de la deidad han permancecido inmovibles ¢ inalterados, Lanto cn o que ataiie
& su estructura como lo gue hace referencia a su [uncion.

Al aludir a los arguetipos, se les hace equivalentes a aguellos contenidos del
Smconsciente colectivo cuya existencia postulara ¢! psiguiatra suizo Carl Gustay Jung.

Jung reconoce en la estructura de la mente dos niveles definidos: ¢l conscienle y
=l inconsciente. Este Gltimo, como inconsciente transpersonal o “colectivo™, en aoposicion
alinconsciente o subconsciente, caraclerizase por sunauraleza productora de simbolos(Jung
1955a).

Vinculado al estrato profundo de lo inconsciente, dice relucion con los aspectos
aniversales y heredados de la mente humana y con las [ormas mas arcaicas de accion y
seaccién que generaciones ancestrales dejaron impresas en el tempo (Tung 1955:81).

Define ¢l peso del inconsciente colectivo en la historia de la homanidad, la
presencia y permanente expresién de sus conlenidos basicos: los “arquetipos o imigenes
srimordiales”. Estos pueden ser definidos como aquellas tendencias innatas de ko psigue
2 la representacion de ciertos motivos y a la expresion de ciertas estructuras psiquicas
grabadas con una carga importante de simbolismo (Jung 1952:171; 1935b:83).

El coneepto de arquetipo alude a la existencia de formas definidas de la psique
presentes siempre y en todo logar. Desde esta perspectiva resultan equivalentes a los
“molivos™ alos que serefiere lainvestigacion mitologica, alas “representaciones colectivas™
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de Lévy Bruhl 1978, a las “categorfas de la imaginacion” de Hubert y Mauss 1909, y a las
“imdgenes primordiales™ de Jocob Bukhardt 9, :

Como factores ordenadores o pautas innatas de comportamientos, los arquetipos
o “imdgenes primordiales™ corresponden a los pensamientos mids arcaicos, generales y
profundos de la humanidad, lo que cada hombre trae a Ia vida como herencia de épocas
pretéritas. Estos estdn grabados en su constitucion psiquica-mas no como imédgenes llenas
de contenido- sino originariamente como moldes sin sustancia.

De acuerdo con lo anterior, es obvio que -como tales- los arquetipos no pueden
ser aprehendidos por 1a consciencia. Es preciso un proceso de elaboracion para que desde
la oscuridad del inconsciente, afloren manifestdndose en una “idea arquetipica”(Jung
1980:9).

Podria sinletizarse en fin, la natwraleza de los arquetipos desde la perspectiva de
sus atributos fundamentales. Amén de su cardeter colectivo, esto es, del ser comuncs a
pueblos o épocas determinados, poseen ¢l don de la ubicuidad. Ello, en la medida que estdn
dotados de la facultad de aparicion espontinea. en cualquier momento, cualquier lugar, y
sin mediar influencia externa (Jung 1980:79). Poseen asimismo un cardcler “numinoso”
(Eliade 1983:17-18) es decir, un cardcter sagrado o divino y frente al cual el hombre
experimenta a la vez espanto y fascinacion. Por dltimo y dada su natwraleza sagrada, se
expresan en ¢l lenguaje de los simbolos (Jung 1955a:81; 1952:102, 137:1969:21).

Desde una perspectiva fenomenolégica, los arquetipos aparecen representados en
la mitologfa, las religiones, filosoffa y folklore de pueblos diversos, como componentes
bésicos dc tales expresiones. Aparccen asimismo en los suefos visiones y delirios de
individuos sanos y psicdticos (Jung 1983:65).

De acuerdo con Jung, existen en el inconsciente colectivo una casi infinila variedad
de arguetipos. Entre los mds importantes, aquéllos que identifica como “dominantes™ y que
corresponden a los de mayor recurrencia y fuerza numinosa (Jung 1955a:114-115).

Entre estos, el arquetipo materno, el arquetipo paterno y el arquetipo del héroe en
otro orden y asimismo de gran potencia, aquellos relacionados con la esfera de la
personalidad: la persona, el ego, Ia sombra, el dnima, el animus y el “selost™ o si mismo.
Aledailamente, los arquetipos relacionados con la cuaternidad, el circulo y ¢l “mandala”.

Ademds de los arquetipos que -como los indicados- pueden ser experimentados
en forma personificada, existen otros, los “arquetipos de transformacion”.  Estos no
constituyen, personalidades sino situaciones tipicas, lugares, vias y significados, que
simbolizan la clase de transformacion en cuestion, Entre estos descuellan los motivos de

W El término “representaciones colectivas“usado por Levy Brubl para identificar las figuras simbdlicas
con la visién prinutiva del mundo, podria facilmente ser aplicado a los contenidos inconscientes, puesto gue
significan prcticamente la misma cosa. Véase La Mitologia primitiva (Barcelona, 1978), Passim.

Hubert y Mauss, Mélanges d'Histoire des Religions (Paris, 1909): “Las categorias, siempre presentes en
el lenguaje aun cuando no necesariamente explicitas, por lo general existen mds bien en forma de libitos direetos
de la conseiencia, también inconsciente. La nocion de "mana’es uno de estos principios; estd dada en el lenguaje,
se halla implicada en toda una serie de juicios y raciocinios, referentes a atributos propios del mana. Poreso hiemos
dicho que el mana es una categoria. Pero el mana no es tan sélo una categoria especial del pensamiento primitivo;
todavia hoy, en vias de reduceidn, constituye la primera forma que han adoptado otras categorias que funcionan
siempre en nuestro espiritu: las de sustancia de causa...: Citado por Jung en. Psicologia y Religion op.cit,, p.85.
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‘ ' *ia batalla entre el héroe y el dragén™; “el viaje solitario™; ¢l tesoro dificil de alcanzar™,
et cautiverio nocturno™; el tema de la “muerte y resurreccion’’; “la pareja de hermanos™;
21 devoramiento”, entre otros (Veneros 1988:34 a 42).
Entre los arguetipos asi mencionados y como uno de aquellos dominantes del
sweomsciente colectivo, 1a imagen primordial de Ia madre emerge como una de las mas

\ewadentes en el registro mitico y onirico.

_ Asociadoin stricto a lo femenino, cubre una amplia gama de representaciones entre
-l que destacan la madre personal y la abucla, madrastas, suegras 0 una ancestro remota.
isdafiamente, el proceso mitopoyético reemplaza a la madre por una enorme gama de
mepresentaciones alternas: las diosas, especialmente la madre de Dios, la Virgen y Soffa;
& Paraiso, el reino de Dios, la Jerusalén Celeste y la Iglesia (Jung 1980: 81; 1952:231),

Asimismo el arquetipo extiende su simbolismo hacia las aguas; aguas que corren
» aguas eslaticas: mares, rios, lagos, fuentes y vertientes encierran asi una profunda
mesificacién materna(13) (Jung 1952:231).

. La ciudad o el pais, el ciclo, la lierra, los bosques, el mundo eténico y Ia luna, son
niénasociados alaimagen primordial de lamadre. Porextension esta aparece vinculada,
oo es dable suponer, con la fertilidad y fructuosidad: la cornucopia, un campe cultivado,
wm jardin. Asimismo y dada su analogia formal con el dtero, los pozos profundos, cuevas
setos huecos, suelen encerrar un contenido simbdlico fuertemente grabado con la
onta de lo materno (Jung 1952:226).

Simbdlicamente la madre se asocia también al tema del envolvimiento. Los
wscles, porejemplo, paren a quienes antes han rodeado con sus ramas. Con el envolvimiento
& wincula también el tema de las “rocas que se cierran”. El héroe se ve compelido a sortear

su barco dos rocas que se juntan ...Andlogamente el registro presenta pueras que
smeserden, troncos que se unen de repente, rocas o cuevas que solo se abren al conjuro de
i palabra migica.(Jung 1952:258).

) Todos estos simbolos pueden revestir un significado positivo -favorable- o uno
mezativo, hasta maligno. Un aspecto ambivalente puede ser visto en las diosas del destino

Moira, Gracae, Normas). Simbolos maléficos son Ia bruja, el dragdén o cualquier animal
feworador (1al como son un pez o una serpiente), la tumba, el sarcéfago, agua profunda,
W muerte, pesadillas y monstruos demoniacos (Jung 1980:81-82).

Parece evidente gue el arquetipo materno es el originario y primigenio, Bachofen
=a que parece no haber duda respecto de que:

LAS VALENCIAS DEL ARQUETTPO MATERNO EN LA PACHAMAMA ANDINA/Diana Veneros Ruiz-Tagle

La madre es antes que el hijo. El principio femenino liene
prioridad, mientras que la crearividad masculina sélo aparece
después como un fendmeno secundario. La migjer viene
primero, el hombre 'llega a ser'. El dato primero es latierra,
lasustancia maternal bdsica. La creacion visible procede de
su titero...(Bachofen 1973:97).

Uno de los simbolos que mejor refleja esta caracteristica del arquetipo es ¢l de la
I5ean Madre”, concepto que en si pertenece al campo de las religiones comparadas en el
weistro mitico de la humanidad.

El dominio de la Gran Madre, y asf lo ratifica el estudio de las religiones, se hunde
Jos confines del pasado. Los complejos mitico-religiosos en que resulta expresiva,
=sponden a los elaboradaos por las culturas arcaicas, cuando el hombre yace aun ligado
realidad arquetipica derivada de un estado de participacion mistica con la naturaleza.
Seesesponde este -segln Jung- a “un peculiar modo de psiquica vinculacion al objeto.
“smsiste en que el sujelo no acierta a diferenciar distintamente el objeto, vinculdndose en
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virtud de una relacién directa que podria ser denominada identidad parcial. Esta entidad
se basa en una unidad a priori de objeto y sujeto” (Jung 1964:268).

Jung relacioné su argumento con el concepto acufiado por Lucien Lévy-Bruhl -
contempordneo suyo y uno de sus inspiradores- en virtud del cual se alude a que “todo lo
que constituye la experiencia cotidiana (del hombre primitivo) debe ser su participacion
en los acontecimientos y seres del periodo milico (Levy Bruhl, 1978). De esta manera ,
la realidad no es sino la imitacién permanente del o los modelos paradigmaticos de una
realidad mitica originaria. El hombre, desde esta perspectiva, estd pues, inextricablemente
ligado a la naturaleza, dentro de una totalidad viviente que es simbolizada y mantenida por
el conjunto de los mitos, ceremonias y emplazamientos sagrados; elementos todos que
permiten el necesario trdnsito del “tiempo profano™ al “tiempo sagrado™ que -segiin Eliade-
es ¢l tiempo real (Eliade, 1983).

Toda vez que la primera actividad del hombre se vincula a la agricultura, no es
de extraiiar que toda la realidad paradigindtica aparezca asimismo relacionada con aquella.

Es en esa realidad en que realza el arquetipo materno, asociado a la Gran Madre
y sus mitologias, las que, naturalmente estin conectadas con la fertilidad y el crecimiento
-parlicularmente con la agricultura- y en general con la esfera del alimento, que es la esfera
malerial y corpérea.

Elmodelo gestado se resuelve en laasociacién “madre-tierra-naturaleza, paradigma
de cardicter ubicuo que, de acverdo con ello, es susceptible de ser pesquisado en todas
aquéllas dreas vinculadas con las altas culturas agrarias (Neumann 1962:43),y cuyarelacién
con la deidad teldrica de los Andes Centrales resulta, desde esta perspectiva, evidente.

Ahora bien, al hendir el arquetipo materno y analizarlo a partir de sus atributos y
caracteres, resalta el cardcter dual y antitético de sus rasgos fundamentales: la madre buena
que prodiga afectos, proteccion y bienestar y la madre malvada y devoradora, constituyen
los dos aspectos dicotémicos que redne la imagen. El doble significado, la doble valencia
positiva y favorable Ia una, negativas y atin maligna la otra, constituyen rasgos sustantivos
de lo materno.

Bajo laacepcién de madre buenael arquetipo representa laplenitud y laabundancia.
Se yergue como la dispensadora de vida y felicidad. Se identifica con la tierra nutriente,
la comucopia del dtero fructifero y aparece como la experiencia instintiva de la humanidad
de las profundidades, del mundo y la belleza, de la bondad y gracia de 1a Madre Naturaleza
que cotidianamente cumple la promesa de redencién y resurreccion dando nueva vida y
crecimiento (Neumann 1962:40).

Destacan como virtudes la faz benévola la solicitud maternal y la simpatfa, la
migica autoridad que dimana de lo femenino; la sabiduria y la exaltacién espiritual que
trasciende la raz6n; cualquier impulso o instinto; todo lo que abriga y sostiene; lo que alienta
el crecimiento y fertilidad (Jung 1980:82),

Bajo laacepcion de madre terrible, yacente tras un aspecto devorador y destructivo,
representa a la sangrienta deidad de la muerte; plagas, hambre, sacrificios humanos; la
fuerza del instinto o la dulzura gue atrae con engafios a la destruccion (Neumann 1962:40).
Desde un punto de vista negativo, el arquetipo materno puede connotar asimismo algo
escondido, secreto; el abismo, el mundo de los muertos, cualguier cosa que devore, seduzea
y envenene y que sea aterrorizante e ineluctable como el destino (Jung 1980:82).

La ambivalencia manifi¢stase también en otros dmbitos. Asi, no raras veces la
madre asume los atributos de la sabiduria tanto como los de la brujeria (Jung 1980:102).

Pero trascendida la teorfa, ;como se refleja la imagen primordial de 1a madre, asi
perfilada, en la Pachamama andina? ;qué valencias arquetipicas expresa ésta?
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La Madre Tierra andina es conocida en toda el 4rea en gue se pesquisa su culto
¢ el mombre de Pachamama ¢ Mama Pacha.

Bemabé Cobo, uno de los maximos exponentes de la crénica peruana, deriva de
Samama los vocablos pacha “tierra” y mama “madre”, es decir, “la madre tierra” (Cobo
+161) no dando lugar a equivocos sobre la vinculacién de esta deidad con el arquetipo
penlo.

Cabe sefialar al respecto al proposicién de Jung (1952:80) en cuanto a la notable
ppersion de Mama, la palabra latina para pecho. En efecto, el registro del vocablo
seuiado a la madre, la progenitora, muestra no sélo una gran extension territorial sino,

wez, aparece asociado a culturas extraordinariamente disimiles entre si.
~ Enquechuael vocablo referido a la madre resulta ser también “mama”, de acuerdo
i loconsignadoen el Vocabulariode laLengua General...de Gonzilez Holguin (1952:255).
“mama” -madre de tode animal o la sefiora o
ama o hembra ya paridera...
mamacuna - matronas o sefioras de sangre noble

¥ honradas mama- veta o caxa de todo metal,
o el guajo™

Resulta claro que en el caso de Pachamama, el vocablo mama es correspondiente
i de madre. Sin embargo, y pese a que los mismos indigenas ratifican la exactitud del
pelativo, al requeriria carifiosamente con los mismos disminutivos utilizados paralamadre
il mamatay, mamay -algunos autores asumen gue el uso de “mama” como “madre”
lemvo recién con seguridad de la conguista espafiola (Paredes 1963:51) (Mariscotti
N78:29-30).
Por su parte, Latcham aporta un dato adicional que sirve a los efectos de confirmar
ncia de “mama” como “madre” y, por extension, la validacion del arquetipo materno
jeila impreso, cuando alude a gue los incas tenfan sus zaramama, kokamamas, papamamas,
amas, etc. al referirse a éstas, si bien alude equivocadamente a la voz mama con
I acepcion de “espiritu especifico”, acierta en representarlas con sexo femenino y con una
wadente asociacién con las fuerzas reproductivas, aspectos que confirman la identificacion
#f arquetipo materno en cllas inscrito (Latcham 1929:153).
Sin duda, de acuerdo con los elementos lexicolGgicos aportados por Bertonio y
swazalez Holgufn, es dable asumir que el apelativo mama, con directa [iliacién al arquetipo
ermno, es anterior a la conquista hispanica, resultando de una notable dispersion su uso.
No cabe duda, en efecto, que en el abigarrado pante6n de divinidades de los Andes
ales y Andes Centro Sur, el culto a la divinidad teliirica ocupaba un lugar preferencial;
s frecuentes las alusiones de los cronistas a la existencia de un culto, no sélo definido;
o caraclerizado por un ritual bastante expresivo, el que suele ser descrito con precision.
La relacion sobre idolatrias de los indios de Huamachuco, hecha por los primeros
meligiosos agustinos (1918:41) identifica a la Pachamama con un nombre alternativo:
_ mama, Ludovico Bertonio (1984:242-332), asu vez, hace equivalente ala Pachamama
2 apclativo Suyrumama: en tanto Murda (1946) alirma que era una cosa corriente adorar
$ ka tierra a la que denominaban “...Pachamama y Macpacha..." Coincidentemente, Polo
k= Ondegardo (1918:192) también alude a la tierra {értil “...que es la tierra que llaman
: a 0 Cimac pachac... Dato este dltimo, peculiarmente refrendado por Santa Cruz
mchacuti Yamqui (1879:256), guién consignd amboes apclativos en su diagrama.
Qué significan las variaciones anotadas? Lejos de constituir un contra argumento
uniformidad planteada. en cuanto al nombre dado a la diosa terrdquea, tales apelativos
Tesponden a variantes locales o a nombres que hacen particularmente evidentes algunas
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funciones de la Pachamama, como deidad femenina directamente asociada al arquetipo
matemno.

...Chucomama perque cuando nacen de sus madres caen en
ella, que ellos no curan de parteras, sino arrojdnlos en aquel
suelo...(Santa Cruz de Pachacuti 1979:41)

La cita antecedentes alude a Ia costumbre de dar a luz directamente sobre el suelo
(la humi positio) ritual extendido por todo el mundo. Se asocia a la practica a la creencia
de que en esta experiencia fundamental la madre humana no es sino la representante de
la Gran Madre teldrica (Eliade 1983:122). La Chucomama se viste aqui con el significado
de Gran Genetrix, al aludir directamente a la matemnidad de la Pachamama en un sentido
eténico.

Pachamama, Suyrumama: La tierra de pan lleuar y acerca

de los antiguos era nombre de reurencia, porver q” latierra
les daua de comer; y afsi dezia Pachamama huahuamaba...

(Bertonio 1984:242) "'Suyrumama, y el Pachamama: Tierra
de pan lleuar, fertil, Vide Pachamama” (Bertonio 1984:332).

Los dos vocablos equivalentes recogidos por el jesuita Ludovico Bertonio en su
Vocabulario de la lengua aymara, aluden a la calidad nutricia de la Madre, que cuida, cria
y alimenta...ya se ha visto que la prodigalidad de la tierra se revierte en frutos para los
hombres, sus hijos ..."Pachamana huahuamaba...”, a la invocacién sigue ¢l sentimiento de
unién filial entre un hijo y su madre. El vocablo Suyrumama, en tanto, refuerza la calidad
de madre benefactora, la “cornucopia” asociada al arquetipo materno.

Pachamama o Cdmac pachac El vocablo cimac puede ser entendido como
“principio gencrador” (Pease 1982:83) Huelgan comentarios respecto de la funcién que le
corresponde a la Madre Tierra como principio generador el que, por extensién, abarca la
creacion de todo loque es, incluyendo al hombre. Ello parece refrendado en las invocaciones
alatierraregistradas por los cronistas y sacerdotes. Bertonio (1984:242) dice que los indios
hablaban “como el demonio les ensefiaba™ y de acuerdo con ello, decian a latierra O tierra
yo sere tu hijo, 0 tomame, o tenme por hijo”,

No menos interesantes y connotativos que los apelativos con que era y es conocida
la Madre Tierra andina, resullan ser -para la aprehension del arquetipo materno- las
representaciones de la deidad.

Ajustdndose a los rasgos cldsicos de las divinidades teldricas, Pachamama no
solamente se identifica con la tierra, sino ademds, es pensada con imagen de mujer
(Mariscotti 1978:32). Desde esta perspectiva es asumida a la vez, con todos los atributos
fisicos y psicoldgicos femeninos.

De acuerdo con Latcham (1929:187-188) las figuras que representaban a la
Pachamama correspondian a una mujer desnuda, con el sexo claramente marcado,
especialmente los 6rganos genitales y los pechos. Las manos cruzadas sobre el abdomen,
amenudo este también abultado, indicando unamujer embarazada. A veces serepresentaba
con dos 0 mds bocas y a menudo con varios pechos, en algunos casos hasta con siete, La
imagen susceptible de ser reconstruida a partir de los datos antecedentes es marcadamente
sugerente, toda vez que guarda un sinnimero de analogfas con las de otras madres nutricias
yacentes en el registro milico universal; entre éstas, la de los senos multiples, los que segiin
Jung (1985:185-186) refuerzan -al igual que los genitales el cardcter de la diosa nutricia
y de la fertilidad (por ende de las embarazadas) que asume la tierra.
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scidentemente los agustinos (1918:41), quienes segun se ha visto afirmaban
machuco la Madre Tierra se apodaba Chucomama, al hablar de la huaca
-probable representacion de aquélla- expresaban que:

allf...estaba puesia un bulto como mujer. descubiertas sus
verguenzas mujerites;y hacfaentender alos indios el Demonio
que por alll engendraba a los indios y los multiplicaba, tenfa
ésta ropas mujeriles muy galanas, y con tepos de plata, y con
unavincha de lo misino, que ¢s con que se cogen los cabellos,
¥ una como cortadores que las indias suelen traer para su
servicio...

Representaciones indirectas de la Pachamama son aquellas asociadas a su cardcter

e de las plantas atiles. De acuerdo con los informes de los cronisias. la imagen

e la Pachamama se desdoblaba en diversas “madres” de los vegetales ftiles. En

d de hipOtesis suyas estaban las “Zaramama” (madre del maiz), “Cocamama”

1a coca), “Quinuamama’(madre de la quinoa), “Axomama’ (madre de la papa);
as con la capacidad de “parir” mucho maiz, quinoa, papas o coca. Estas ¢ran

mtadas como mufiecas hechas con los tallos de 1as plantas mas productivas y vestidas

ropa de mujer (Mariscotti 1978:39).

“...y de las dichas mazorcas y zarasmanias

quemaban el maiz y bestian las dichas mazorcas

con sus llicllas anacos y yuachuchos y languis

yiopos con quelas bestian comopersona... "(Duviols 1986:21)

En otros casos solia enjaezarse con mantas unos pequefios graneros ceremoniales
de frutos escogidos (Mariscotti 1978:39-40).
Si bien hacia la época en que los espanoles irrumpicron en el &mbito andino las
femeninas vinculadas con la tierra (Pachamama), la luna (Mamagquilla) y ¢l mar
macocha) eran objeto de un culto individual -segin los reseifian los cronisias- todo hace
mer que tales divinidades no fueron sino aspectos de una Gran Diosa Madre (plena
sentacitn del arquetipo equivalente) que reunfa los atributos de madre teldrica, los de
psa lunar y acudtica. Ratilica el aserto antecedente la tesis de Neumann (1962:39-101)
cuerdo con la cual, en la primigenias etapas del desarrollo de la ITumanidad signadas
el predominio del arquetipo materno, Este asume extensivamente la representacion de
jeidad multiforme y todopoderosa, prefiguracion esencial de madre original de todo
eado.

Prueba de ello son los indudables nexos que cxisten enwe la Pachamama y
maquilla, ambas asumidas como protectoras del clemento femenino. La Tierra era
siderada como la protectora de las mujeres durante ¢l parto y estando a punto de dar
z le hacian sacrificios (Santillin 1927:29),

La Luna, asimismo, ¢ra contemplada como madre y “criadora” de las mujeres “...
las mujeres mandaba adorar Ia luna como a madre criadora de las mogeres y goarda
«comidas y les da bestidos..."(Duviols 1986:151).

ILa misma funcién “protectora™ era atribuida al mar, pero vinculada a la proteceién
os viandantes, quicnes hacian a €ste diversas ofrendas para “...que los bolbiese a sus
tblos sanos y buenos y con asienda...: (Duviols 1986:169),

Aledafamente se atribuia al mar “...la generacion de la luvia y la paternidad del
que fecundaba la tierra...” (Urteaga 1928:89). De esta suerte, la Mamacocha -al igual
2 1a Pachamama- estaba intimamente vinculada a las fuerzas de la fertilidad y la cosecha,
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el mito recogido por Condori y Gow en la comunidad de Pinchimuro, parroguia

Mis all4 de los elementos sincréticos naturales de un sitio actual que ha recogido
de la tradicién cristiana, emerge ¢l arquetipo primordial cargado de sacralidad
Madre, con todos los rasgos y caracteristicas que cl registro mitico consigna
s deidades teldricas equivalentes:

De veras vive. Como estd criando a los gusanos dentro de la
tierra, igual nos estd criando. A quién estamos respetando?
Acella, pues. Realinente es nuestra propiamadre no es cierto?
De veras tiene huesos, tiene sangre. Tiene pelo también. El
pasto es su pelo. Su sangre estd en la tierra. Al barbechar
siempre tiene sangre. Siempre estd alll. También tiene leche
la Pachamama. En esta tierra nos amamanta. Con ella
vivimos en esta vida. Sabe parir.Las papas pare. Las semillas
le entregamos y eso pare. Pidiendo a dios le entregamos la
seniilla. Eso que entregamos ella pare. También hacemos
estos hornos de tierra para ofrendar. Esa casa que estamos
construyende de ella ha nacide. Escarbando la tierra
consiruimos. Y ese hueco que hemos escarbado se estd
rellenando no mds, poco a poco.

En Agosto vive del primero al seis,

Después en Navidad no mds también la tierra vive...

Sabe cuidar. A nosotros nos cuida, a todos los animalesy a
toda la gente cuida bonito. Como nuestra mamd nos cuida.
A todos sus hijos, inclusive a los incas ha criado. A lo apus
también y a todos los cuida. De repente puede venir un mal,
entonces en secreto a todos hace entenderlo. No hace caer,
no hace enfermar, no niega...(Condori y Gow 1982:11-12)

Pese a la contemporaneidad de su registro, ¢l mito nos revela, con extraordinaria
d y frescura, los rasgos de una realidad primigenia en que florece el arquetipo
e en todo su vigor.
La tierra es considerada una realidad viva, como una mujer vigorosa que tiene pelo,
i\, sangre, y que aina a esos atributos fisicos, aquéllos que son patrimonio de lo
pOr antonomasia: sabe parir, y amamantar y, es por tanto, generatriz y nodriza
Extiende ademds, su esfera providente a la crianza: “como nuestra mamé nos
™. "m0 hace caer”, “no hace enfermar”. Es el principio de la fertilidad agricola que
e onz los alimentos necesarios para la vida, asi como es ¢l lugar donde el ser humano
su vivienda para cobijarse y en el cual es acogido luego etermamente después de
A su vez, como realidad sagrada es capaz de comunicacion ritual. A ella hay que
r “pagos” en ¢l mes de agosto y es con quien hay que compartir siempre la chicha
mer otra bebida, por el rito de la “tinka. Mas, lo que le es ofrecido, lo retorna la
uplicado, estableciendo con el hombre una suerte de vinculo reciprocitario
0. en virtud del cual devuelve siempre més de lo que se le rinde en homenaje.
Madre buena por antonomasia, es la imgaen del Cosmos, del orden, la armonia,
=ncia, la fecundidad,
omo nimen benévolo, las funciones de la Pachamama son mdltiples e
wiibles para el hombre andino: Madre de todo lo creado (Gran Genetriz), Diosa
wlirua y la fecundidad en general, Maga, Diosa Cultural asociada a la proteccién
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de diversas artes, etc.; funciones que, desde otra perspectiva, pueden ser verbalizadas en:
alimentar, cobijar y proteger (Marzal 1985:27).

;COMO SE MANIFIESTA LA CAPACIDAD GENERATRIZ DE LA TIERRA?

La tierra como dadora de vida, como Genetriz universal, encarna en la mitologia
una de las formas més peculiares y ricas del arquetipo materno. El que los seres humanos
han nacido de la tierra constituye una creencia universal (Eliade 1965:163). Asimismo,
el alumbramiento de los infantes reconoce en muchas lenguas el concepto “nacido de la
tierra” (Eliade 1983:121). De acuerdo con numerosos testimonios, la madre humana no
hacia mds que “recibir al hijo” que “venfa” del fondo de la tierra, de cuevas, cavernas, grutas
y fisuras y tambicén de los mares, fuentes y rios (Eliade 1965:1 ). Bastaba por ende que
la madre se aproximara a alguno de estos lugares para que cl alma del nifio se encarnase
en ella y concibiera. Probablemente con ¢llo se vincula el dato aportado por Mariscotti
(1978:36-37) en relacion con una praclica peculiar realizada por las mujeres de Chucuito.
Cuando estas desean tener un nifio, colocan un amuleto como figura de bebé y algunas
ofrendas, en una determinada cueva.

Ahora bien, cualquiera fuese la condicion de estas almas infantiles, debian en
espera de su encarnacion yacer escondidas en algin lugar; bosques, lagunas, cavernas,
agujeros...viviendo un cierto tipo de existencia embrionaria en el dtero de su verdadera
madre, la Tierra (Eliade 1965:164-165). En el relato de la creacion de Cristobal de Molina,
(1916:6) es dable encontrar una significativa analogia al respecto. En el que se establece
que cuando el dios creador Viracocha terminé de

.wpintar y hazer las dichas nasciones y bultos de barro, dio
sery anima a cada une por si, assi a los hombres como a lus
mugeres y les mandé se sumiessen debajo de la tierra, cada
nacién por si; y que de alli cada nacién fuesse a salir a las
partes y lugares que el les mandase; y assi dicen que los unos
salieron de quebas, y los otros de cerros, y otros de fuentes,
y ofros de lagunas y otros de pies de arboles...

Esta clase de experiencia cosmo-biologica enraizada en el hombre y manifiesta en
un sentido de solidaridad mistica con el lugar natal -la tierra de origen- persiste con
extraordinaria fijacion en la leyenda y el mito.

La madre, en su momento, no hizo sino completar la obra de la Madre Tierra. Asi,
a la hora de 1a muerte, el mayor deseo humano no sera sino el de ser enterrado en ¢l suelo
nativo, volviendo a los brazos de la Gran Genetrix. Segin Garcilaso (1943) las dnimas
después de lamuerte volvian alatierraa animarla, y entonces se realizaba el Allpa-Camasca
(allpa, tierra y camasca, animada).

Como expresion de la tierra asociada al lugar de retorno se encuentra también la
creencia en un mundo inferior de los muertos que -como el de los aun no nacidos- es, a
un tiempo, el reino de Pachamama (Mariscotti 1978:37).

La imbricacién dentro del arquetipo materno de los aspectos de la madre humana
y la Gran Madre telirica, se refleja ademds en otro fenémeno. Suele encontrarse ampliamente
difundido en el registro de usos y costumbres populares, ¢l “alumbramiento sobre ¢l suelo™
(Ia “humi positio™), ritual pricticamente universal que, para ¢l Perd, confirma la relacién
de los religiosos agustinos y al cual ya se ha aludido precedentemente. A este orden de ideas,
hacen también referencia las pricticas registradas por Santander entre los aborigenes de
Jujuy (N.O. Argentino), quienes, amén de dar a luz directamente sobre €l suelo, entierran
luego la placenta y prendas manchadas de sangre. (Citado en Mariscotti 1978:37).
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El sentido religioso de tales actos no es dificil de esclarecer; “¢]l alumbramiento
y el partoson fas versiones microcdsmicas de un acto efempfar ejecutado por @ tera (Efade
1983:124). Se trata de la repeticion de un acto paradigmatico, en el sentido que representa
el modelo nutriente y generatriz que corresponde a la tierra en ¢l Cosmos. La fecundidad
femenina se plantea asi en un modelo cdsmico: el de 1a Terra Mater. la Genetriz universal.

“O Tierra Madre! a tu hijo el ynca tenlo encima de (i, quieto y pacifico”(Molina
1916:92) rezaba la oracion dedicada a la tierra. La tradicién de la maternidad de la
Pachamama respecto de la casta dirigente constituye un elemento registrado ricamente en
la crénica. En la relacion del origen de los incas de Juan de Santa Cruz Pachacuti Yamgqui,
se consigna que los, padres de Manco Capac habian sido Pachamamaachi y Apotambo. El
vocablo Pachamamaachi posee una significacién singular. Achi es el nombre que Gonzélez
Holguin (1952:13) asocia con los adivinadores especializados en el manejo del zumo de
Ia coca o de la saliva sobre la palma de la mano. La saliva, al igual que el resto de las
secreciones corporales, tiene significado méagico (Jung 1952:309). Desde esta perspectiva
mesultan claras las valencias madre-lierra-magia que el vocablo reidne, en absoluta
correspondencia con el arquetipo materno.  Apotambo, en directa relacion con Pacaree
Tampu o “casade producimiento” (Ciezade Le6n 1967:14-25) como padre del inca y esposo
Jde Pachamamaachi, no es -desde ¢l punto de vista simbdélico- sino una representacion
adicional de la misma imagen primordial materna en su acepcion de origen.

Sin embargo, aiin restan elementos anexos para corroborar 1a fuerza de Ia imagen
arquetipica en el mito de fundacién de santa Cruz Pachacuti. Agrega ¢l cronisia, que Manco
Capac hizo labrar a los plateros dos drboles con raices de oro y plata en memoria de lales
progenitores; simbolos del “tronco y rayz de los yngas™ (Sta.Cruz Pachacuti 1978:284-287).

Segin Jung (1952:247), los drboles aparecen siempre como simbolos de vida,
siendo permaneniemente comprobada su asociacion con mitos que afirman que el hombre
mace de ellos. Lo gue reitera el simbolismo materno vinculado a los mismos.

Ensintesis, el arquetipomaterno aparece vinculadoaunavariedad de representaciones
revestidas de una profunda numinosidad, a tal grado poderosas, que las mismas logran
articular una realidad paradigmética que da sustento y significado al proceso fundacional
del Tahuantinsuyu.

Ahora bien, como deidad asociada a las fuerzas de la fertilidad, la Pachamama
sepresenta a la madre fecunda y ubérrima “...se yergue como la dispensadora de vida y
felicidad. Seidentificacon latierranutriente, lacornucopia del dtero fructifero...” (Neumann
1962:40).

A Macpacha, que es la tierra, también reverencias,
especialmente las mujeres, al tiempo que han de sembrar,
hablan con ella diciendo que les dé buenacosecha, y derraman
para esto chicha y maiz molido, e por su mano o por medio
de los hechiceros (De Arriaga 1968:201).

Como dispensadora de los elementos esenciales para ¢l hombre y los animales, la
‘Tierra fue sentida por las comunidades andinas como una fuerza eminentemente maternal
que hacia posible la existencia toda. De allf su identificacion con la mujer y su concepcion
arquetipica como modelo paradigmdtico de la concepeién y el dar a luz.
Dice Santillan (1927:29)
Tenfan a la tierra por especial abogado de las mujeres que
estdn de parto y cuando habian de parir le hacian sacrificios

Mas sin lugar a dudas, la Pachamama era asociada basicamente a la actividad
agricola. En efecto, la existencia y ¢l sustento de las comunidades andinas dependia
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principalmente de la fecundidad de la tierra. Sin desconocer el rol que competia al sol y
ala lluvia en el crecimiento y maduracion de los frutos, era la tierra la que cumplia el papel
fundamenial; la que daba aumento a las semillas y producia los pastos para el ganado:

Y por esto la mochan 'y porque le dé fuerza y porque le dé el
maiz, y porque no se canse, y porque cuando la labran no se
les quiebren sus palos y arados, esto hacen dondequiera que
se les antoje hacer las fiestas acostumbradas (Santillén
1927:41).

Entre tales fiestas, la mas importante era la de Aymoray (Cobo 1964:214; Molina
1916:25-26). Concuerdan los cronistas en la descripcién de esta lucida festividad, en la cual
era llevado el maiz desde las heredades hasta las casas, bailando y cantando sones en honor
de la abundancia o la fecundidad de la tierra. Las danzas reflejaban el jolgorio al que se
entregaban, después de la recoleccién de los granos, en las piruas (trajes, dep6sitos).

Singularmente los ritos dedicados a las actividades de siembra y cosecha han
vencido al tiempo, manifestdndose -segin el registro etnografico- como supervivencias de
las antiguas ceremonias realizadas en homenaje a la tierra, en diversas localidades de los
Andes Centrales y Centro Sur (Mariscotti 1978:150-158).

Amén de estar asociada a la fertilidad de la tierra, la Pachamama se vincula
asimismo a la de los animales y su conscrvacion.

Paatcha; LaTierra: consideradacomo una especie de temida
Divinidad. Los cazadores de vicufia creen que existe entre las
vicufias una que es la duefia o pacha de todas i para hacerla
propiciale ofrecen coca aguardiente y tabaco, enterrando las
ofrendas en un hoyo que abren al efecto en la regién en que
estdn cazando. Merced a esa prdetica supersticiosa creen
que la pacha les permite acertar en su punteria. Dicen:
paaichamama (Vaisse 1896:27).

Sin duda, el testimonio que Vaisse recoge entre los atacameiios, denota la calidad
de madre primordial de la Pachamama, testimonio en el que -por extension- la madre de
las vicufas, la “duefia”, no es sino la misma “Tierra Madre”, a la que se ofrecen los
despachos correspondientes (coca, aguardiente y tabaco) para hacerla propicia.

Otro elemento que refleja la vinculacion de la tierra con la fertilidad del ganado,
es aquél que se refiere a las funciones asignadas a las montafias divinizadas. De acuerdo
con las caracteristicas del arquetipo materno y la simbologia asociada, el interior de la tierra
y el interior de las montaiias, no son sino, expresiones de la matriz. De alli que tal vez en
algunas regiones se crea que Pachamama es la “madre de las montafias” (Reinhard 1983:37)
y quereside cn ellas (Mariscotti 1978:33). Ahora bien, unade las funciones mas importantes
atribuidas a las montafias -ya se conciban directamente vinculadas con 1a Pachamama, ya
como deidades distintas (Urbano 1976:146; Mariscotti 1978:201, 204-207) es la de ser
responsables del “multiplico” del ganado. De acuerdo con tales creencias, los “sefiores del
ganado” que moran en las montafias, pucden ser inducidos -mediante ofrendas especiales-
a ceder parte de sus cuantiosos ganados de llamas, alpacas, vicufias 0 guanacos a los
peticionantes. De hecho, la consideracion del origen etonico de los animales, sobre todo
de los domésticos estd ampliamente difundida; de alli la supervivencia de tales ritos
propiciatorios (Mariscotti 1978:216).

Significativamente, las deidades de las montafias también guardan relacion con la
fertilidad de la tierra misma, toda vez que estdn directamente asociadas con las aguas de
las lluvias o de los rios, necesarios para su fructificacién, Mds adn, su poder fertilizador
parece extenderse hacialos humanos. Por ejemplo, la creencia de que sila gente no adoraba
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a los dioses de las montanas podia quedar estéril, es consignada por Avila aludiendo
directamente a la capacidad reproductora humana (Reinhard 1984:40).

Es mds, si se piensa que por una parte la Madre Tierra se asocia a la abundancia
en general, no es de extrafiar que las montaias que la simbolizan, aparezcan vinculadas -
por extension- con el éxito en los negocios, la buena salud y la obtencion de las riquezas.
(Martinez 1976:227-278). Pero, més all4 de las funciones de la Madre Ticerra como Gran
Genetrix, diosa de la vegetacion y la fertilidad, emerge su funcién protectora de diversas
industrias tradicionales. De acuerdo con Mariscotti (1978:42), la funcién (utelar de
Pachamama se extiende también hacia actividades tan importantes como la allareria, el
hilado y el tejido. Segin testimonios etnogréficos recogidos por la autora, los indigenas
del N.O.argentino imaginan a la Pachamama como una anciana que porta siempre un huso
y lana para hilar y suelen monologar con ella al entregarse a su labor.

Asimismo registra la creencia existente entre los Tacana de Bolivia, segin la cual
la Pachamama habria sido quien -movida por el desco de beneficiar a los hombres les habria
instruido en los secretos de la preparacion de la chicha.

Las valencias arquetipicas de tales funciones relacionadas con laimagen primordial
de la madre resultan innegables. En efecto, el ambito de lo femenino, ergo de la madre,
ha sido tradicionalmente asociado a las tareas domésticas o a diversos elementos culturales
relacionados. Valga el antecedente etimolGgico de los nombres de las mujeres del mito
de los Ayar; los apelativos denuncian en forma significativa no sélo la filiacion de aquéllas
con el arquelipo materno, sino ademds su vinculacién con los alimentos, el tejido y la
agricultura (Pérez 1939:118).

Sin duda, los aspectos de la Pachamama hasta aqui resefiados corresponden a la
propuesta de la “madre amante”, hecha para el arquetipo en una de las dimensiones que
lo caracterizan. En efecto, la faceta benévola integra diversas funciones sin cuyo concurso
¢l hombre y lo creado no tendrfan posibilidad alguna de permanencia y desarrollo. Es el
arquelipo materno, bajo esta faz, el que alimenta cobija y protege, permitiendo a través de
esta triada de elementos el advenimiento de nuevas ctapas arquelipicas signadas por el
dominio de otras imdgencs primordiales, también susceptibles de ser halladas cn el registro
andino, v.gr. el dios creador, ¢l héroe'®,

LA MADRE TERRIBLE

Una de las caracteristicas esenciales de las culturas en que el culto de la Gran Diosa
Madre ocupa un lugar sustantivo, dice relacion con la experiencia aterradora del arquetipo,
gjerciendo este una fascinacion negativa. Dos rasgos son comunes y perfectamente
discernibles. El primero ¢s la naturaleza sangrienta y salvaje de la Gran Diosa Madre; el
segundo es su poder de “desdoblamiento” en una multitud de seres fantasmales, animales
feroces 0 demonios -reputados sus hijos- y que viven normalmente al interior de cuevas,
en lagos y rios, grietas o agujeros profundos (simbolos todos de la matrfz, ergo del arquetipo
materno). Tales entes son experimentados a través de un “fascinosum™ malévolo, en la
medida en que se asocian a los temas del devoramiento o ¢l sentirse mortalmente cogido
por fuerzas superiores a la capacidad de defensa y proteccion humanas, salvo en los casos
en que se cuente con talismanes o amuletos magicos que ejerzan un efecto compensatorio.

@ Para la evolucién de las etapas arquetipicas en el desarrollo de Ta consciencia -segun la evidencia del
corpus mitico universal- ver Neumann, op. cit.,, Vol. 1, passim.
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Segiin Jung, la experiencia malévola del arquetipo materno expresa, desde un punto
de vista psicoldgico; la amenaza permanente que el inconsciente (del cual lo femenino y
la madre son simbolo), representa para la conciencia del ego. De alli la recurrencia de los
temas asociados a aquél, en términos de sentirse “devorado”, “cogido”, “agarrado” o
“prisionero” de fuerzas irresistibles, temas que -de acuerdo con cllo- s¢ encontrarin
permanentemente representados en el registro mitico universal.

En los Andes Centrales, la experiencia del aspecto negativo de la Pachamama es
claramente perceptible en el registro milico y etnografico, a través de la percepcion que
el hombre tiene de su lado oscuro y maligno.

Asf{, informantes de Marza (1971:253-254) en Elmundo religioso de Urcos, arguyen
que hay una “Pacha-tierra”, hermana de 1a Pachamama, quien es malévola y la que “agarra”
a los hombres (tierra hap'isgan): hay que ofrecerle un despacho para que los suelte.
Significativamente, para la mayoria de ellos es la misma Pachamama la que tiene el poder
de castigar.

A su vez, Oscar Nifiez en El ¢aso de Kuyu Chico (cusco), colige -acorde con los
testimonios recabados- que la Pachamama, “ser bondadoso que ama a las gentes a quienes
prodiga sustento...”, tiene junto a ella a la Pacha Tierra o simplemente Pacha:

Es posible que seauna mujer; ex malvaday se come el corazon
de loy hombres que entonces se mueren esputando sangre.
Generalmente se encuentra en los escarpados o cerca de los
barrancos. son sus victimas preferidas los nifios o los adultos
que se quedan dormidos a la intemperie (Niifiez 1970:32-

33).

Enambos casos parece haberunasignificativaconfusionen tornoalaidentificacion
de estos dos seres, lo que sugiere la doble faz del arquetipo. Por eso, si bien es cierto a la
Pachamama se le invoca conjuntamente con los Apus derramando porciones de liquido en
el suelo para ella y asperjando Ia bebida con los dedos, se procura no mencionar a la Pacha-
tierra dada su peligrosidad salvo en ocasiones en que es preciso ofrecerle algan tributo en
ceremonias ocasionales para aplacar su fiereza, especialmente cuando se hacen trabajos de
caminos o apertura de acequias.

Al respecto Mariscotti (1978:42-43) sostiene que la personalidad mitica de
Pachamama ofrece rasgos demoniacos que denuncian su ambivalencia. “Fuera de aludir
a su cardcter materno, a su poder propiciatorio de la fertilidad de las plantas y animales
y a su vinculacion tutelar con varias artesanfas, todos los autores que han observado las
manifestaciones de su culto y tomado nota de las creencias vinculadas con ¢l mismo, se
refieren también a su aspecto temible y vengativo™

Cabria acotar -acorde con Jung- que es el propio carficter materno (al que la autora
alude), €} que se manifiesta no atipica sino normalmente, en una doble faz; positiva la una
y maléfica laotra. De este modo, mds que ambivalencia, hay una perfecta correspondencia
con el modelo arquetipico de la imagen primordial materna.

Mariscotti (1978:32) asimismo acota -en su trabajo sobre la Pachamama- que los
lugarefios de Jujuy

atribuyen los temblores, las avalanchas y los deslizamientos
al enojo o insatisfaccién de la diosa. Similarmente el indigena
que experimentadolores musculares o uncansancio excesiva,
cuando deambula por los senderos de la montafia, cree haber
ofendido a Pachamama y aftria que esta lo ha “pillada” o
“agarrado”
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Elpredominio del aspecto malévolo de latierra se localizaen un tiempo determinado:
el mes de agosto, cuando tienen lugar las principales ceremonias en honor de la deidad,

El 1™, de Agosto, que marcael inicio del ciclo agricola anual en los Andes Centro-
Sur, constituye precisamente el dia mds dlgido del “tiempo [uerte” del mes completo
dedicado a la tierra. Es el dia en que Ia tierra estd “hambreada” “embravecida”, “viva™,
“abierta” (Mariscotti 1978:112), términos de suyo sugercntes dado que califican con
propiedad el cardeter maligno y devorador del arguetipo materno impreso en la Pachamama.

Es en este tiempo fuerle cuando el campesino redobla sus esfuerzos para mantener
grata a la Pachamama. La apacigua y propicia mediante ofrendas depositadas en sitios
conspicuos, las que abarcan una considerable variedad de elementos entre los cuales se
cuenta abundante vasos de chicha, hojas de coca, el aromdltico coa, tabaco, [lores, sebo y
fetos de anguénidos. Cada familia hace sus dones y ofrecimientos a la tierra en la noche
del 31 de Julio; el asf llamado “despacho”, que es presentado a la Pachamama “por los
productes y por los animales; para que no se enfermen las crias, para tener buenos
productos..."(Condori y Gow 1982:12),

En cuanto a la experiencia de la naturaleza sangricnta y salvaje de la Pachamama
en su faz malévola, esta es corroborada a través del cardcter cruento y exigente del ritual
propiciatorio. Este denota, en una multiplicidad de formas, su vinculacion con los
sacrificios de sangre -de animales fundamentalmente- los que inclufan, en los casos de
mayor apremio, sacrificos humanos,

Los sacrificios cruentos de animales tales como llamas, alpacas y cuies, constituian
préctica corriente en el ritual en homenaje a la Pachamama. Tales sacrificios se manlienen
hasta hoy, registrando ¢l dato etnogrifico su persistencia con pasmosa regularidad, pese
alreemplazo relativo que de las victimas propiciatorias preferidas -llamas y alpacas- s¢ hace
en la actualidad, especialmente por ovejas y cerdos.

Sin embargo, el sacrificio de llamas y alpacas contindan siendo el mds corriente
en las comunidades, que aluden a €l con el nombre de huilancha (vilanca, wilanca) o huilara
(Mariscotti, 1978:106).

En cuanto a la ofrenda de sacrificios humanos, salvo el Anénimo (1879:42)y
Garcilaso (1963) quienes niegan su ejecucion, la mayoria de los cronistas concuerdan en
que tales ofrecimientos eran hechos recurrentemente, con indicacion expresa de las
ocasiones, formas y caracteristicas que asumfian sabido, las provincias pagaban en tributo
una determinada cantidad de nifios, entre los mds hermosos, destinados a los rituales
propiciatorios.

Enesteripo de ceremonias (sacrificios solemnes) no ofrendaban
aninales ni cosas comunes como en otras, sola sacrificios

humanaoy de nifios v nifias inpcentes gue no uvieren ningiin
> q &
pecado (Roman y Zamora 1897: Vol I:225)

Tanto las nifias come los nifios destinados a ser sacrificados,
no debian tener manechas ni lunares en ninguna parte de su
cuerpn (Cobo, 1964:201).

Segiin Guaman Poma de Ayala (1956:201), enalgunos lugares se enterraban nifios
vivos en el mes de agosto, cuando se barbechaban las chacras y se practicaban 10s rituales
que acompanaban a esa aclividad.

Los fundamentos arquetipicos subyacentes a estas formas del ritual establecen que
el dtero de la tierra reclama fertilizacion y los sacrificios sangrientos y los cuerpos son el
alimento que prefiere. Dondequiera, la sangre juega un importante papel y asi también los
sacrificios animales y humanos. La gran ley terresire que no puede haber vida sin muerte
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fue primariamente comprendida y representada tempranamente en el ritual, para significar
que un reforzamiento de la vida sé6lo puede ser comprado al costo de la muerte sacrifical.

El fen6meno bésico detrds de la conexién de la mujer/madre con la sangre y la
fertilidad es en todo similar a la cesacion del flujo menstrual durante el embarazo, que
significadesde el punto de vista arcaico, que el embridn fue generado, construido, Lasangre
significa fructuosidad y vida, asi como la pérdida de sangre signilica pérdida de vida y
muerte. La tierra debe por ende beber sangre para ser mas fértil. Por ello ¢s que también,
por extension, la tierra pasa a ser diosa de la guerra y de la caza (Neumann 1962;54-55).

Directa relacién con lo anterior tiene ciertamente la caceria ritual, chaco o chacu,
“que quiere decir atajar, porgue atajaban la caza (Inca Garcilaso 1953). Refiérese Garcilaso
a las cacerias de cerco, realizadas en tiempo de los Incas, cuya vigencia no obstante, puede
ser perseguida desde la época preincaica hasta hace algunos afios atrds, segiin lo comprueba
el registro etnogrifico (Mariscotti 1978:163-167). Tales cacerfas, con una funcién agrario
propiciatoria, no son sélo especificas de los Andes, sino forman parte del trastondo mitico
de toda la humanidad.

Sin embargo, la manifestacion mas dramdtica del ritual agrario y que mds revela
el arquetipo, es aquella exteriorizada bajo la forma de batallas rituales, sangrienta y en las
que se puede dejar la vida. Mariscotti (1978:163-167) documenta en forma notable este
lipo de competencias y resefia sus expresiones segin datos extraidos de las crénicas y
registro emogrifico, asocidndolas precisamente a las exigencias del culto a la Tierra y
validando desde esta perspectiva lo anotado precedentemente en relacién con su funcién
como deidad de la guerra. Las pricticas canibalescas -generalmente asociadas- refrendan
a nivel simbdlico, las valencias del arquetipo bajo su faz de madre devoradora.

Ahora bien, segiin lo expuesto ab initio, otra de las expresiones negativas del
arquetipo dice relacion con la capacidad de la Gran Diosa Madre para crear o desdoblarse
en una multitud de seres fantasmales, diablos o demonios, animales feroces o fuerzas
maléficas, los que ejercen un efecto irresistible y atemorizante sobre el hombre.

Al respecto, Gow y Condori(1982:69) recogen en Kay Pacha algunos testimonios
que aluden a la capacidad productora de demonios que, junto a sus poderes benefactores,
antinémicamente posce la tierra.

Sus informantes explican que la Tierra “cria” también algunos diablos

«.Los Avnchanchus, los Sirinos, los Cohua y los Seq'a
Machulas. Sonlos hijos de la Tierra, saben andar detrds de
ella. Coma nesotras criamos al gaio, y al perre, ellos son
crias de la Tierra. Contra ellos hay remedios para poner por
detrds. Esos diablos guieren, toda clase de fetos, dulces, el
cebo de chancho, de cuy y galling, Viven mds en el agua, en
los manantiales y en las rocas. No pueden vivir en la tierra.

Tales diablos manifiestan una conducta hostil al hombre, la que normalmente se
expresa en el dafio y muerte causado al ganado que se aventura por los sitios a ellos
asociados. Se da en este caso una abierta contradiccion entre la madre prédiga y benévola,
encargada del muliiplico del ganado y la madre maligna -que a través de monstruos que
no son sino las propias clongaciones del arquetipo, opone a las fuerzas de la vida, el
indestructible poder de la inevitabilidad de la muerte.

Algunos aparecen asociados, al agua, lo cual es singularmente sugestivo, toda vez
que ¢l agua constituye uno de los simbolos del arquetipo materno. Asi, muchas lagunas
son la morada de espiritus malévolos, entre estos el “sirinu”, espiritu que atrae al hombre
a la muerte con su misica dulce y embriagadora (Condori y Gow 1982:60). Isto equivale
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aratificar la proposicién de Jung, cuando alude ala capacidad dela faz negativa el arquetipo
atraer con engafiosa dulzura hacia la destruceidn.

Hay otros lugares particularmente peligrosos de noche, tales como las riberas de
los arroyos ¥y los pantanos verdes, residencia del “avchanchu™

Con toda clase de remedios he hecho regar ese pantano. Alli
mis ovejas se mueren no mds. En una parte peligrosa como
un pastal se mueren en un ratito. Las alpacas y los caballos

entran parque parece una pampa de pacto {Condori y Gow
1982:69)

Reiteracion del tema del engafio y la destruecion...En directa vinculacién con la
tierra que es el reino de los muertos, el registro recupera la presencia del temido “sog’a
machula”, el espiritu mortifcro de los antepasados.

Se puede coger el mal de soq'a respirando el efluvio de los huesos yacentes en
cementerios antiguos. Otras veces el sog'a puede también aparecerse en forma humana,
haciéndose pasar por parejade alguien y solicitando relaciones sexuales. Enotras ocasiones
puede asimismo aparecerse como una mujer que acaba de dar a luz y estd dormitando, o
COMO un anciano traposo que suele asustar a los animales con un baston.. El encuentro
provoca al hombre un lento amarillarse y marchitarse el cuerpo (Condori y Gow 1982:21-
22). La mayoria de las veces el coineidir con ellos provoca la muerte.

Esos soq'us son crfus de la tierra. Son hijos de la tierra.
Algunos murieron, otros escaparon a lamontaiia. Otros estdn
viviendo de veras en la tierra todavia, Por eso actualmente

en el despacho les damos de comer papa podrida, afius y lisas
(Condori y Gow 1982:28),

Lavalencia de latierra como reino de los muertos queda asi perfectamente validada
en ¢l registro y asociada -singularmente a fuerzas malévolas con las cuales se debe entablar
relaciones rituales dirigidas a su contencion y conjuro,

En general, de acuerdo con los informantes, resulta claro que los monstruos o
fuerzas maléficas, de la indole que sean, no son ajenos a la tierra sino parte consustancial
de ella. Son “hijos"” suyos; ergo, parte de su propia naturaleza, prolongacién, extension
o desdoblamiento.

El registro cronfstico por su parte, también alude a demonios o seres terrorificos.

Es interesante al respecto la consideracidn de los fantasmas o duendes nocturnos
-muy parecidos a las “lamias” del registro mitico universal- a que alude Juan de Santa Croz
de Pachacuti Yamaqui, bajo el nombre de “hapinuiios”. Segin Gonzilez Iolguin (1952:132)
“fantasma o duende gque solia aparecer con dos tetas largas gue podfan asir de ellas”
Asociados al tiempo de Purun Pacha, la tierra selvitica, cuando era época de caos y
behetrfas, relata Santa Cruz (1879:210) gue los

hapifiufios andaban visiblemente en toda esta tierra, gue no
habta seguridud de andar anocheciendo porque los hombres,
mujeres, muchachos yeriaturas los levaban arrebatdndoles,
como tiranos infernales y enemigos capitales del género
humano...
Tales demonios o “hapifiufios”, asociados a las “achacallas™ (especie de ardillas),
asolaban, de acuerdo con Santa Cruz, el mundo nocturnal, por definicion ademds, el mundo
del inconsciente.

Connotativo es el que tales monstruos, segdn el cronista, habitasen la tierra antes
de la llegada de Tauna-Apace-Huira Ceocha (Tonapa), creador de la luz y desde una
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perspectiva psicoldgica, asociado al predominio de la consciencia sobre las fuerzas del
inconsciente, representado este por los demonios de la noche con que la az maligna del
arquetipo amenaza a los hombres.

Acorde con loanteriormente expreso, bien es dable validar las valencias arquetipicas
de la Pachamama de hecho reflejadas en una antitética deidad que ora se muestra numen
bondadoesos, ora monstruo sangriento y nefasto.

Pero, no sélo es la Madre Tierra andina la que evidencia lan antagonica conducta,
Lo mismo resulta refrendado para otras deidades equivalentes.

Entre los aztecas la deidad terrena parece asociarse al culto de Tonantzin (nuestra
madre). En el culto mexicano, Tonantzin como Mujer Serpiente que ayudd a Quetzacoatl
a crear la vida humana y que es quien proporciona hierbas, bosques, estanques, fuentes y
flores, es benevolente. Pero asimismo -contradictoriamente- Tonantzin es también la diosa
que ansia sangre humana, especialmente la de los prisioneros enemigos sacrificados. A
veces se dice que tiene bocas, por todo el cuerpo y que se le puede oir por 1a noche, llorando
para que la alimenten.

Connotativo también y -al igual que con la Pachamama- es el hecho que los
veneradores indios siguicran manteniendo el nombre de Tonantzin al adorar a la nueva
Virgen Cristiana...

Puede serentonces sugerido que 14 persistenciade las diosas lerrdgoeas en las dreas
nucleares obedece, por una parte, a la reinterpretacion de su culto a partir de los contenidos
de la Virgen Madre cristiana , y por olra, a la fuerte remanencia de la imagen primordial
oarquetipicamaternaimpresaen el inconsciente colectivo, conunacarga extraordinariamente
fuerte de simbolismo y numinosidad.
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