estudios atacameiios

N° 18- 1999
Instituto de Investigaciones Arqueologicas y Museo
R.P.Gustavo Le Paige ).
Universidad Catolica del Norte
II Region - Chile

> g




Estudios Atacameiios N 18 - 1999

El término Ylla y su potencial simbélico en el
Tawantinsuyu. Una reflexién acerca de la presencia inca en
Caspana (rio Loa, desierto de Atacama)’

RESUMEN

A partir de una variada evidencia material del
Tawantinsuyu obtenida de un dio arqueologi
co realizado en la localidad de Caspana, se inicid
desde la etnohistoria un andlisis del potencial sim-
bolico de ese registro material con el objetivo de
ennquecer las lecturas acerca de la presencia inca
en la zona de estudio. Se establecen posibles aso-
ciaciones entre términos, matenalidades y cate-
gorias de pensamiento andino que estuviesen pre-
sentes en csas expresiones o palabras, asi como
también para integrar metodologias arqueoldgicas
y etnohistéricas, intentando establecer un didlogo
entre diversos tipos de “documentos-monumen-
tos”, Se trabajo en profundidad el término Yila y
sus multiples significados, cualidades y conteni-
dos, en tanto expresion y elemento simbdlico, para
establecer a partir de éste la relacién con catego-
rias y arquetipos del pensamiento andino que es-
tuvieran directamente relacionadas con la imagen
del mundo que los incas construyeron y expan-
dieron hacia distintos puntos del Tawantinsuyu,
especificamente en relacidn a su presencia en
Caspana.

ABSTRACT

Begining with the diverse material evidence of the
Tawantinsuyu obtained on an archeological study
carried out in the locality of Caspana, an
ethnohistoric analisys of the symbolic potential of
this material records was started, with the objective
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of enreaching the “writings” about the presence
of incas in the area of study and stablishing posi-
ble associations between terms, remains and
categories of andean thinking present in those
expressions or words, as well as to integrate
archeologic and ethnohistoric methodologies,
trying to stablish a “dialog” between different
types of “documents-monuments”. The term ¥la
an this multiple meanings, qualities and contents,
as an expression and as a symbolic element were
studied in depth, to stablish from this the
relationship with categories and archetypes of the
andean thinking that could be related directly with
the image of the world that the incas constructed
and spread to different points of the Tawantinsuyu,
specifically in relation to his presence in Caspana.

Introduccién

Los significados utilizados para los términos se-
leccionados en general y para la expresion Ylla en
particular, provienen de la labor de recopilacion
realizada fundamentalmente por los jesuitas, en
el colegio de la orden en Juli, desde fines del siglo
XV1 y principios del siglo XVII, a partir del tra-
bajo con informantes que preservaron cierta me-
moria y saber, a través de la tradicion oral y otras
técnicas de registro y memorizacion (Porras
Barrenechea 1952). Los jesuitas recopilaron fun-
damentalmente la cosmovisidn de la elite indige-
natanto incaica --o vinculada a ella-- como ague-
lla preservada por los dingentes locales, conoci-
miento reservado a grupos de especialistas. Junto
a ésto, realizan una vasta labor etnogrifica, ob-
servando y recopilando significados entre los po-
blad no ligados a los circulos de poder, por lo
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que contamos con cierto grado de diversidad en
las visiones de lo que es “ser andino.”

Pensamos que en el andlisis del significado de los
términos seleccionados, estd la posibilidad de cap-
tar percepciones incaicas y aymaras del mundo
(entre muchas otras), asi como también percibir
las distintas formas que tenian de concebir y pre-
servar su memoria y el pasado, a pesar del “filtro™
que implica todo acto de traduccion al recrear una
imagen del mundo bajo los preceptos propios, que
en el caso de estos religiosos estaba destinado fun-
damentalmente a una labor misional y evangeli-
zadora. Sin embargo, creemos gue en estas expre-
siones es posible percibir un subtexto referido a
précticas culturales, simbdlicas, rituales (entre
otras), que se constituyd en nuestra materia de
anilisis.

Por lo anterior, hemos validado los “vocabularios™
como una de las fuentes histéricas fundamentales
en el andlisis de significados ya que, pensamos, a
través de ellos es posible percibir los principios
que modelaron la(s) concepeidn(es) inca de la vida,
asi como también la persistencia de una
cosmovision andina o de pricticas culturales que
podriamos denominar “atdvicas” y que involu-
craban a las poblaciones andinas en general, ex-
presada de diversas maneras y con diversos gra-
dos de readecuacion por los hombres andinos.
Asimismo, en los vocabularios estdn presentes
mitos, costumbres, instituciones, etc., por lo que
es factible acceder a través de la lengua a una di-
versidad de categorias de pensamiento y saberes.

Como fuentes secundarias se ha incorporado en
|a“" da de sus significados y cualidades o
contenidos, trabajos de investigacidn contempo-
rineos, ademds de las cronicas y la informacion
etnogrifica disponible sobre el drea y el tema, con
el objetivo de establecer la profundidad y persis-
tencia de su utilizacitn asi como también de los
cambios y readecuaciones de su significado en los
distintos momentos histéricos en los cuales se han
desplegado sus contenidos. Lo anterior, constitu-
ye una oportunidad para hacer desde la arqueolo-
gia, la antropologia y la etnohi nuevas pre-
guntas y nuevas lecturas a estas “vigjas” fuentes.

Cualidades y atributos contenidas en la expre-
sion Ylla o Ilta*

Uno de los elementos constitutivos del pensamien-
to andino es que los hombres y sus obras se enla-
zan directamente con el mito, entonces en la ima-
gen que trazan los incas de su histonia hay una
fuerte conexién entre hombres y dioses que po-
driamos denotar como una permeabilidad entre lo
sagrado y lo humano. En este ordenamiento dio-
ses, plantas, cuerpos celestes, animales y hombres
entran en una serie de relaciones reciprocas y com-
plementarias, donde el accionar humano es en cier-
ta medida un reflejo del ordenamiento
cosmogonico. Es en ese contexto donde el térmi-
no ¥Ylla adquiere una multiplicidad de significa-
dos. cualidades y atributos que si bien trabajamos
en el periodo incaico estin presentes y son com-
partidos por los hombres “andinos™ desde tiem-
pos anteriores, teniendo un sustrato profundo en
las categorias locales de pensamiento. Este es el
ejercicio analitico que ahora desplegamos para
generar nuevas reflexiones y maneras de aproxi-
mamos a la problemitica que trabajamos.

Lo antiguo, lo atesorable “*de muchos afios guar-
dado™, que provee “riqueza v ventura™

El término Ylla tiene dos acepciones principales
que estin directamente relacionadas, tanto en que-
chua como en aymara, de las cuales es posible
establecer diversas asociaciones y significados
siendo ademds utilizado como parte de otras pala-
bras que contienen en si los atributos de la expre-
si6n y que remiten una pluralidad de significados
(ver Anexo).

Una primera acepeion general es aquella que la
asocia con los antepasados, los tesoros, lo antiguo
y los “antiguos™, que es necesario conservar y

3 Yila es el término quechus e il €l aymara. Llama la aten-
cifin constatar que en ambas lenguas se escriba prictica-
mente igual, lo gue estarin remitiendo a dos posibilidades:
la primera relacionada con las traducciones que los jesuitas
realizaron en sus vocabularios y que tal vez uniformaron
al gunos términos gue eran de una gran imporancia pars los
andinos que hablaban una u otra lengua; la segunda, refiere
al hecho de la importancia que esta expresion tiene a nivel
general en el mundo andino y no solo para el quechua par-
lante.



guardar “por muchos afios” para obtener “rique-
za” y “ventura”, Es el prestigio de algo antiguo,
conservado y guardado que puede ser también uti-
lizado como provision, el cual se relaciona direc-
tamente con la “riqueza” en términos andinos
como chufio, maiz, plata, ropa, etc., y que ademis
en contextos “sagrados” cumplen un importante
rol de ofrendas como aquellos alimentos de los
dioses que establecen un vinculo con el dmbito
cotidiano. Al analizar todos los términos seleccio-
nados, encontramos gue todos aquellos que con-
tienen el término flla o ¥ila estdn asociados con
esos atributos y poderes; por ejemplo, Mlachasitha
palabra aymara contiene el doble significado de
guardar y atesorar, o ¥llavoc runa en quechua que
define al “hombre muy rico y venturoso, gue tie-
ne y guarda tesoro” (ver Anexo).

Asimismo, Yila se materializa en la “piedra bezar”,
llamada también ¥lla: concreciones calculosas que
se forman preferentemente en el estomago de los
“cameros de la tierra” siendo los mds preciados
los de vicufias y luego los de las llamas, prove-
yendo a quién la lleva “riqueza” en tanto abun-
dancia, ventura y proteccitn; es interesante la re-
lacién que se establece aqui entre los poderes de
la ¥lla como proveedora de riqueza vy proteccion,
vy el hecho de que se origine en uno de los bienes
mis preciados por las sociedades andinas: los
camélidos.

A su vez, las ¥lla podian ser pequefas “escultu-
ras” con la forma de llamas o alpacas represen-
tando a los ejemplares con mejores condiciones
para la reproduccion que eran depositadas en las
fuentes de agua para lograr el incremento y bien-
estar de los ganados (Flores Ochoa 1992: 25). Es-
tas eran profusamente utilizadas en el Cuzco esta-
bleciendo una interesante relacidn entre las fuen-
tes de agua (consideradas guaca), el ganado, y la
posibilidad de abundancia y riqueza.

Las Yila también pueden ser cualquier cosa toca-
da por el agua lluvia “piedra o metal” (Cobo
1964[ 1653] vol. 1I: 161), considerada como en-
viada del rayo y por ende, con sus atributos y po-
deres. Estas ¥lla eran llamadas también conopas.
Son objeto de “adoracidn” como las guacas y eran
heredadas de padres a hijos, siendo utilizadas en
el rito intimo de cada familia *...a ciertos tiempos
del afio y cuando estdn enfermos o han de hacer

algiin camino o dan principio a las sementeras, "
(Arriaga 1968(1621]: 204). Como proveedoras de
“ventura y riqueza” eran a su vez atesoradas y
pasaban de generacitn en generacion para proveer
de proteccitn a la unidad doméstica y a las accio-
nes que sus miembros emprendian. Una de sus
caracteristicas esenciales es que estas Flla circu-
laban en distintos niveles del mundo andino, en
aquellos mds o menos privados y mds o menos
cotidianos. Lo interesante es que estos objetos,
sean “piedra bezar”, conopas o cualquier cosa to-
cada por el rayo y descubierta por la agua lluvia,
poseen los atributos a manera de talismdn, por lo
cual contienen las cualidades permanentemente,
convirtiéndose en objetos atesorables, antiguos,
conservables,

¥lla como deidad proveedora de poder y pro-
teccidn a los hombres y sus obras

Uno de los dmbitos mds interesantes en el que
encontramos el término gue estamos analizando
es el sagrado ya que, Ylla estd directamente rela-
cionado al poder divino de los “dioses™ andinos y
es el nombre o denominacién que los incas daban
a una de sus deidades principales, siendo llla Tecce
la *luz eterna’” ( Andnima 1968[ 1600]: 153}, crea-
dor del sol, de la luna, las estrellas, el cielo, la
tierra, los hombres *y sefior de todos los demads
dioses” (Thid.:158 y 168). Los incas establecen una
relacitn directa entre el poder que ellos ejercen e
Hla Tecce, ya que éste es el encargado de “guar-
dar” el Tawantinsuyu y todo lo que para el Inca
era sindnimo de “tesoros™: tierras, lugares de al-
macenaje, maiz, ropas, vajillas, armas. Atesora y
guarda el Tawantinsuyu y todo lo que en él se ge-
nera y contiene, a nivel piiblico y doméstico. Ade-
mis, en ¢l momento de la cosecha una vez al aiio,
en el Cuzco o para aqguellos lugares que estaban
muy lejos “en lo mejor de la provincia”, se renue-
van los lazos de “obediencia” establecidos con flla
Tecce Viracocha, las otras deidades principales,
las guacas y el Inca, donde se rearticulan las rela-
ciones de reciprocidad a través de la redistribucion
simbolizada en un “banquete”, *.. presentes cada
uno con su altar sembrado de oro y plata y piedras
preciosas y flores .." (fbid.: 173). Se establece
entonces una relacion directa entre el dios princi-
pal que provee luz, vida, riqueza y proteccion, y
todo lo que esté bajo el poder del Inca, quién con-
tiene a su vez los atributos de ¥lla, en tanto perso-



naje sagrado o guaca que tene la capacidad de
dialogar con otras divinidades (Pease 1995: 75).

Ylla como lllapa o el poder del rayo

Asimismo, Yila aparece asociado a una de las dei-
dades mds importantes en los Andes: el rayo o el
trueno llamado Mlapa o Hlapu (ver Anexo), ocu-
pando un lugar privilegiado entre los dioses
andinos después de Viracocha y el sol. Esta dei-
dad tenia la capacidad de proveer vida ya que era
la responsable de producir la lluvia, de evitar el
granizo y las heladas y por ende estd directamente
relacionada con la agnicultura y la ganaderia. A su
vez, de lllapa dependian una serie de elementos
asociados a la lluvia: el relimpago, el arcoirns, las
tempestades, el viento, etc., teniendo una fuerte
conexion con el “leén” o kpa “felino mitico que
se desplaza por los aires, entre nubes, cerca de los
ojos de agua 0 manantiales, lanzando rayos por
los ojos, produciendo truenos y desplegando el
arcoiris, y que posee poderes andlogos a Mlapa”
(Castro 1997: 221). No podemos dejar de men-
cionar el hecho de que en los distintos suyus, a
partir del sistema de ceques del incario, existian
guacas ¥ adoratorios a fllapa al cual se le pide por
la “salud del Inca™ y por la lluvia para obtener
buenas cosechas, siendo estos lugares en su ma-
yoria fuentes de agua o manantiales a los cuales
se les ofrenda principalmente mudlu (Cobo Op. cit.:
170y ss.). Tanto adoratorios como guacas estin a
cargo de especialistas que tienen la capacidad de
comunicarse directamente con fllapa. Estos dlti-
mos son elegidos entre aquellos que nacian en el
campo un dia en el que se producian rayos o true-
nos y eran llamados Libiac o pauilla (Armaga Op.
cit, Cobo Ibid.), posiblemente porque este nifio
habia recibido los poderes y cualidades de fllapa.

Yila como opuesto complementario

lllapa, ademis era un “dios general” y tenia tres
nombres muy sugerentes, el primero y principal
es chuguiilla® o resplandor de oro, el segundo
catuilla y el tercero intilllapa, existiendo en todo
¢l Tawantinsuyu “imigenes, guacas y adoratorios”
a los cuales se les ofrendaba y hacia sacrificios
(Cobo 1964 1653] vol. 11: 160-161, Guaman Poma
1993[1616]). Aqui nuevamente aparece la idea de
lllapa como el protector y proveedor de riqueza
del Inca a través de Inrilllapa o “trueno del sol”,
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el cual es mencionado como uno de los “idolos”
mis importantes que simbolizaba “riqueza, pode-
rio, fuerza” y al cual se le hacian sacrificios para
“conservar la fuerza del Inca y que no se disminu-
va su imperio”, ademds de estar emparentado di-
rectamente con el Ynga Yupangui quién lo tomo
como guaugue o hermano (Cobo Op. cir.: 170). A
través de las ofrendas se revitalizan las relaciones
de reciprocidad y complementariedad entre dio-
ses e incas reafirmadas ademis en un parentesco
ntual con Intilllapa, en el gue también se expre-
saria la dualidad en oposicién y comple mentane-
dad.

Esta relacion entre Hia o lHlapa y la capacidad de
otorgar fuerza, poderio y rigueza a quien detenta
el poder es anterior al Inca, ya que segin la suce-
sion de humanidades miticas planteada por
Guaman Poma, dentro de la “generacion y casta™
anterior a los incas, se menciona a llapa Poma
Uariniracocha y a lllapoma como unos de los “re-
yes y emperadores sobre los demads reyes” que en
el iempo de los incas pasan a ser sus segundas
personas, debido al poder que detentaban (Guaman
Poma Op. cit.: 60). Es muy sugerente el hecho
que entre estas segundas personas, algunas se nom-
bren como Hllapa Poma, ambos apelativos con un
profundo y fuerte contenido ritual y simbdlico,
ademis de una serie de atributos y cualidades que
también otorgaban y validaban su poder. Estos
personajes también son sacralizados a través de
sus nombres y de las cualidades que éstos contie-
nen, son la personalizacidn del poder del rayo y el
“ledn” o puma (Gonzilez Holguin Op. cit.: 294,
Bertonio 1984[1612], 2: 275), ambos asociados
al plano celeste y terrestre y vinculados al poder
de creacion y dadores de vida, a través de la llu-
via, el trueno y el rayo. Esto nos entrega valiosos
elementos referidos a que la validacién del poder
de los lideres étnicos, curacas o segundas perso-
nas y su vinculacion con el Inca, radica en el he-
cho de que es una seleccidn ritual (Pease 1995), y
que ésta responde también a un equilibrio entre
los poderes simhdlicos que cada uno detenta. Esta
relacion de opuestos complementarios también se
daba cuando nacian hijos del “mismo vientre’ uno
de los cuales era llamado curi (0 mellizo), o “hijo

4 Chuguiilla es el nombre dado a Venus como lucero de la
tarde, simbolizando también la lanza.



Figura 1. Inca difunto o Napa en Guaman
Poma de Ayala

de lllapa” (Pease 1995: 205), denominacidn gue
ademds se le daba a un nifio cuando nacia con al-
gin defecto fisico, lo que era considerado como
una expresion de los atributos de ¥lfa a la vez que
se establecia una relacidn entre ¢l poder que otor-
ga el sol (oro) o curi e lllapa o el rayo.

El Inca difunto como [flapa

Una de las relaciones mas interesantes que se
instaura entre /llapa y el Inca por la rigueza, po-
tencial y eficacia simbdélica que encierra, es la de
nombrar a las momias de los incas difuntos como
Hlapa (ver Anexo), ya que se personifican en la
figura del Inca todos los atributos y significados
de Ylla e llapa: conexidn con los antepasados,
riqueza, la idea de atesorar, guardar cosas precia-
das, proveer, ete. (Figuras 1y 2).

Ylla como parte de una geografia sagrada

Tanto flla como {{lapa, tienen una expresion ma-
terial de su potencial simbélico ya que percibi-
mos que estin asociados a la construccidn andina
de una imagen del mundo, que Pease (1995: 272)
denomina como una “geografia sagrada” o de una
traza simbolica del espacio. El hecho que el ter-
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Figura 2. Guayna Capac cuando muere es
nombrade Inga Hlapa en Guaman Poma de
Ayala

mino [lla esté asociado o forme parte de los nom-
bres de ciertos lugares tiene un significado im-
portante, ya que se constituyen en puntos de refe-
rencia sagrados. Asi sucede con el nombre de
Hlawaci o Hlauasi (ver Anexo), que ademds de sig-
nificar el lugar donde se guardan los tesoros, o
como “casa rica y abundante y dichosa que tiene
vlla” (Gonzdlez Holguin 1952[1608]: 367), es
nombrado por Guaman Poma como uno de los
“mojones” o limites puestos por Topa Ynga
(Guaman Poma Op. cit.: 746), ¥ como un
“tambillo” existente en el camino desde Lima ha-
cia Guarochin y Quito (fbid.: 885). Otro ejemplo
de lo anterior es el Mlacancha que entre los luga-
res rituales de todas “las villas aldeas y pueblos
de los reinos del ynga™ (Ibid.: 255), es uno de los
mis destacados, dando cuenta de una realidad sim-
bélica sugerente yaque, al concebir el Cuzco como
centro del mundo que es repetido ritualmente en
cada uno de los centros administrativos que los
incas construian, se repetia ntualmente la unidad
de los mundos que el propio mundo representaba
(Pease 1995:280).

Lo mismo percibimos en un “plano” de la ciudad
del Cuzco (Guaman Poma Op. cir.: 855), donde
se menciona el Mlapacancha, como uno de los lu-



gares destacados en esta traza simbolica del espa-
cio y en este caso asociado directamente con el
lugar donde estdn enterrados los incas, siendo a la
vez el templo y patio del rayo, constituyendo una
trama de miltiples significados y simbolos. Son
espacios sacralizados que simbolizan ciertos ele-
mentos constitutivos del mundo andino en una ma-
tenalidad que representa la presencia del Inca en
ese sitio.

Quizd uno de los temas mis sugerentes en esta
traza simbélica del espacio andino, es la relacion
que se podria establecer, a nivel propositivo, en-
tre el templo del rayo o patio de los incas difuntos
llamado /llapacancha, y el templo del sol o
Curicancha donde habitan los incas ademds de ser
el templo construido a sus ancestros (Alcina
Franch 1997: 664). Lo que aqui me interesa resal-
tar es que ambos lugares estin dispuestos en el
Cuzeco de manera opuesta y a la vez complemen-
taria: si observamos el “plano” de la ciudad del
Cuzco de Guaman Poma ( Figura 3), iflapacancha
estd abajo a la izquierda y Curicancha arriba a la
derecha, a modo de una imagen especular (Platt
1976).

Curi, como hemos sefialado, es también la desig-
nacién que se le daba a “hijo del rayo™ nacido
como mellizo, a la vez es el lugar donde habita el
Inca vivo el que con la ayuda de los ancestros ejer-
ce ¢l poderio politico; /llapa ademds de significar
el rayo, es utilizado para denominar a los incas
difuntos. Por dltimo, el Inca (hijo del sol) estable-
ce con el rayo o Jllapa un parentesco ritual al nom-
brarlo como su hermano para que lo proteja a él y
al Tawantinsuyu, le dé fuerza y lo acompaiie en la
guerra.

ala

Ylla y su persi
actualidad

De lo precol

No deja de impresionar el hecho de la profundi-
dad histérica y la existencia de una continuidad
bdsica de /llapa o el rayo como deidad panandina,
que pensamos tiene un sustrato anterior a los incas
¥ que ha traspasado no sélo los tres siglos colo-
niales, con transformaciones y readecuaciones sino
que, hasta hoy es factible percibir ciertos conteni-
dos “arquetipicos” en nuesira drea de estudio. Si
bien, desde el inicio de la conguista hispana el rayo
o lllapa se identificé con San Santiago, y con la
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capacidad de los espaioles para derrotar a los “in-
dios”, suponemos que a la par de esta connota-
cidn “negativa”, a un nivel mds intimo, familiar y
cotidiano, el rayo o Mlapa siguid detentando un
significado con ciertas cualidades y atributos sa-
grados, asociados a proveer vida a través de la llu-
via, a la idea de atesorar, de conexién con los an-
tepasados, etc. Ejemplo de lo anterior, es el hecho
que al igual que como hace cinco siglos o mis, en
la actualidad aguel que cae herido por un rayo y
sobrevive sigue siendo considerado como alguien
elegido para “sanar, “curar” o “ver el destino”,
adquiriendo atributos especiales y poderes, o en
palabras del extirpador de idolatrias Arriaga “‘estd
ya como divimamente elegido para el ministerio
de las huacas” (Amaga Op. cir.: 205). Asi lo rela-
16 don Cecilio Gonzdlez “médico” de San Pedro
de Atacama, quién “conoce” en la hoja de coca
por “gracia y familia”, e indicé que “el don le cayo
del cielo” después de ser alcanzado por un rayo y
sobrevivir, sefialando que ese hecho le hizo “co-
nocer” (Uribe 1996: E10). En Caspana, don Julidn
Colamar sefialaba que “Para el rayo trabajan, hay
cuatro personas encargadas del rayo: San Felipe,
San Jerénimo, San Santiago, Santa Bérbara”, di-
ciendo que “eso es la fe antigua que se tenia” (Mi-
randa 1998: 24).

En la actualidad en la subregidn del Salado, afluen-
te del rio Loa, se sigue invocando a San Santiago
para gue “haga llover”, y en Toconce la gente de
la comunidad le ofrece sus hijos a San Santiago
su patrono (Castro 1997). En esta asociacién con
la lluvia y el agua que provee vida encontramos,
en los pueblos de las tierras altas de Atacama, el
término fllapa o ltallapa, como nombre de una
planta (Cryptantha aff. hispida) que es “pasto llu-
via", de crecimiento anual en la temporada de llu-
via, utilizada contra el decaimiento y el cansancio
(Aldunate er al. 1981: 208). Para Castro (1997:
221) esta planta estd asociada a la abundancia que
da la lluvia y su significado y nombre, poseen un
poder especial en directa relacién a las cualidades
en €l contenidas,

Igual situacién se produce en la localidad de
Caspana con respecto al término ¥lla, donde asi
se designa uno de los elementos centrales utiliza-
dos en el rital de “techamiento” de las casas o
nuevas habitaciones que se construyen (Délano
1982). Lo anterior, fue percibido durante el
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Figura 3. Yllapacancha v Curnicancha en el Cuzeo
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“techamiento” de una nueva habitacion de la casa
de don Julidn Colamar ubicada en el “Pueblo An-
tiguo o Viejo”, donde después de una larga cere-
monia en la cual se le dio de comer a vivos y a
muertos, se colgd casi al centro de las vigas del
techo una especie de collar de lana hecho por dofia
Isabel, su esposa, con monedas llamada ¥la con
el propésito de ob P i6n y bi

el nuevo hogar (M. Uribe com. pers. 1998).

Comentarios

Planteamos como proposicién que entre los incas
en particular, ¥ los hombres andinos en general,
en su ordenacidn del mundo y sus expresiones ma-
teriales u obras, se dio y se dan profundas y com-
plejas asociaciones con las cualidades, atributos y
poderes del término ¥lla. Esta es una primera
aproximacitn al problema y desplegamos aqui
algunas interpretaciones, asi cOmo nuevas pregun-
tas y temas que puedan aportar otras miradas al
intento de comprender las diversas formas de ex-
presion de la presencia inca en la regién del Loa
Superior.

Yila con sus cualidades y atributos al prodigar
poder, abundancia, rigueza, proteccion a la vez que
significa guardar cosas preciadas, atesorar lo an-
tiguo, conexion con los antepasados, elc. se ha-
bria expresado como deidad que provee poder y
proteccidn a los hombres v sus obras, como gua-
ca asociada a la lluvia a través de las fuentes y
manantiales a la cual se ofrenda y “paga™, como
talismdn en las “piedras bezares™ u otros elemen-
tos tocados por el rayo, como opuesto complemen-
tario a través del parentesco entre el rayo y el Inca,
como segunda persona de éste y como parte de la
traza simbGlica del espacio, expresada en una ar-
quitectura sagrada.

Postulamos que la profundidad y solidez de esta
expresion habria posibilitado las relaciones esta-
blecidas entre el Inca y otros lideres étnicos y po-
blaciones del Tawantinsuyu, sin que esto signifi-
cara una repeticién mecdnica de lo existente en el
Cuzco sino mds bien una repeticién ritual y
sacralizada. Podriamos conjeturar que en nuestra
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drea de estudio la presencia y fuerza del término
Yila se habria expresado de una manera simbdlica
minima o “minimalista”, donde los elementos y
atributos del término habrian tenido un correlato
material casi “ideogrifico” y no necesanamente
se habria desplegado con la profusitn y exube-
rancia existente en la zona nuclear del imperio.
En Caspana estaban presentes, quizd, los elemen-
tos fundamentales y esenciales de manera mini-
ma: siendo desplegados desde el incario en varios
niveles que abarcaban desde lo elitico y escaso
hasta lo comunitario y profuso.

Proponemos la idea de que Yifa tendria una ex-
presidn material y simbdlica que podriamos lla-
mar casi “‘arquetipica”, que se expresaria y desen-
volveria en un doble juego que traspasaria el(los)
plano(s) mds eliticos a la vez que operarfa en un
plano mis “atdvico™ involucrando y siendo com-
partido por el comin de los hombres andinos, pu-
diendo detectarse en distintos niveles de la vida
de estas poblaciones, las cuales a su vez realiza-
ban un acto de creacién al seleccionar, transferir y
readecuar ciertos contenidos compartidos por to-
das las poblaciones andinas, pero atribuyéndoles
determinadas cualidades que relacionaban el tér-
mino ¥lla con lo mis esencial del Tawantinsuyu,
dentro de una concepeion sacralizada de la vida.
Podemos decir gue tanto significado como nom-
bre poseen una fuerza y eficacia simbdlica que se
mantiene con readecuaciones y nuevas creacio-
nes de significado hasta hoy, lo gue nos hace pen-
sar en una profundidad y solidez de esta categoria
dentro del pensamiento andino.
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Anexo:

Significados del término ylla o illa.
Término' Quechua / Gonzdlez Holguin (Q)  Guaman Poma (Q) Rertonio
Aymara (A}
Yila Yila (Q) Todo lo que es antiguo Qualguier cosa que voa
s (A) de muchos afios guarda para prouision
guardado (367) de su casa, como
Chufio, Mayz, Plata,
Ropa, ¥ aun las joyas
&e. (173)
1lla manka (A} Prouision de comida o
comida guardada para
ello (173}
Tlla isi (A) Ropa guardada assi
(173
Tila coligue (A) Plata o dinero assi
(173
Tl tanca (A) Sombrero guardisdo
assi, de sus antepasados
&c. (173)
Tlachasitha o Guardar assi (173);
Tlachantasitha (A) atesorar (447)
Tachasitha Guardar para bastimen-
huacaychasitha (A) 1o (255)
Huacca collgue El tesoro (165)
churascea ceolgue, o
wila (Q)
Huacca o ylla Guardar plata, atesorar, Tesoro de plata, oro,
collquecta churanini (Q) o poner en tessoro (165) &e., Collgue illa
Collgue illa chogue illa chogue illa, y assi de
(A) todas cosas (447)
Ylla 00 Piedra vezar (631) Piedra baazar grande
Tis (AY La piedra vezar grande, que se halla dentro
o notable como vi delas vicifas, o
hueuo, o mayor, que la carneros (173)
trayan consigo por La piedra baazar mayor
abusion para ser ricos y (gue se halla en la
venturosos (367) panza de las vicufias o
carneros) (127)
Haintilla o hayntilla (A) Piedra baazar (367);
Piedra haazar menuds
que s halla en |a panga
delas vicufias , o
carneros (127)
Llanllacasu (A) La grande Hla (367)

1 100} Quechua; ( A) Aymara. Los nimeros entre paréntesis (), indican la pigina.
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Rayo

Divinidad

Yilapa o illapa (Q)
Tllapa Kakhcha (A)

Illapa (Q)
lapu (A)

laputha (A)

apunacatha, ccakh
ceakhtatha (A)
Mapujtha, Maputha (A}

Illspuatha { A)

illapa (Q)

Yllapa Cancha (Q)

Mapa Kancha ()

yllapa poma uani uira
cocha o Yllapa Poma
Uiari Uira Cocha (Q)
Iapa Puma Wan Wira
Qucha iQ)

Ylla collccacolleca (Q0)

Yilayoc runa (Q)

Yilayoe (Q)

Yila huaci (Q)
Yila Unci Q)
il wazi

Chuqi THa willka (Q)

Ylla Cancha (Q)

illa kancha (Q)

Las troxes del Inga,
tesoro para 4 guerra
(287)

El hombre muy rico y
YENIuroso, que lene y
guarda tesoro {366}

El que enmiguecia
presio o tenia gran
ventura (366)

Casa rica y abundante y

dichosa que tiene ylia
(367)

17

raye, arcaboz, artilleria  Arcabuz o artilleria
GH 367 (J5 149)

Rayo, divinidad
identificada con
Santiago, nombre de
persona yllapa (15 149)

Rayo o trueno (173)

Caer rayo (173)

Caer en muchas
(rayo) (173)

Herir o dar el rayo en
alguna parte (173)

Embiar el rayo del
cielo, hazerle caer, es
propio de Dios (173)

difunto, momia de un
Inca (JS 150)

topinimo (15 150)

Patio del Rayo. templo
del Rayo, cementerio de
Ios [ncas muertos (1S
150

nombre de persona (15
150)

Antepasado Piedra
Animada Puma Rayo?
(15 150)

topénimo (1S 149)

casa del tesoro, edificio
donde se guardan los
tesoros (1S 149)

Divinidad Luz
Cazadora, Lucero de la
tarde (15 500

topdénimo, nombre de
un edificio (15 149

el patio o corrul de
cosas antiguas de



Dibujo

Ylla Poma (Q)

Ylla Topa (Q)

Huaci ccayllalla (Q)

Hucchuylla huaci (Q)

Ceaylla pura, o
cispapuralla huacayok
Q)

Yllaycuna o
canchaycuna puncco

Q)

Huchuylla Aanguich
quifian (Q)

Nan ccaylla (Q)
Huchuylla manca (Q)

Llama vpsacuna huaylla
w

zara illa (Q)

Ceqqueylla
ceqquesceapinta napak
Q)

Ceqqueylla ceqqueni
pintanayta yachachicuni
Q)

Tullpagui, inagui
quellcatha (A}

Muy junto a casa y los
confines o términos o
almededores (169)

La casa chica ( 169)
Los gue biuen cerca o

verinos { 169)

Ventana de luz (295)

Camino angosto (444)

Junto al camino (255)
Olla chica (608)

El pasto donde se crian
los ganados (209)

Debuxo (488)

Debujar (488)

muchos aflos guardadas,
GH 49, 367 jedificio

donde se guardan cosas
preciosas? (IS 149)

nombre de persana (15
144y

nombre de persona (15
149)

luz del maiz, lo que
causa la multiplicacidn
del maiz (J5 155)

Debuxar (167)

Fuente: Bertonio 1984 [1612], Gonzélez Holguin 1952 [1608], Guaman Poma 1993[1616).
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