Revista de Indias, vol. 45, n° 176 (1985)

Revista de Indias, 1985, vol. XLV, num. 175
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1. TIrPoLOGIA DE TEJIDOS Y VESTIDOS INCAICOS

Al tratar de las «Aclla» se puede hablar de verdadera institucién,
por cuanto que como tal, se regia por una serie de normas inter-
nas, que organizaban un tipo de vida y actividad laboral concreta.
La transgresién de estas normas era castigada duramente.

Como ente institucionalizado respondfa a unas directrices que
marcaban su identidad y funci6én dentro del Estado Inca.

No se trataba de una institucién auténoma, por el contrario,
dependia del gobierno para subsistir y renovarse: de él recibia
la manutencién en productos agricolas y ganado, los edificios donde
se albergaban, el personal de servicio, etc. A cambio debfan res-
ponder con un tipo de produccién (el tejido) y con un comporta-
miento ejemplar: las muchachas debian permanecer virgenes.

No era, pues, un organismo autéctono, tampoco estaba aislado,
porque, a lo largo de todo el imperio y a medida que éste iba
extendiendo sus fronteras, se aumentaba la red de «Acllahuasi»
colocados en los puntos mas importantes, tanto por su concen-
traciéon populosa, como por su situacién espacial (cruce de varios
caminos, puntos de enlace con sentido religioso, capitales de «su-
yus», etc.).

* Este artfculo ¢s el resultado parcial de una investigacion més amplia, llevada a cabo
para la Memoria de Licenciatura La influencia de las “acllacuna” en el Incanato. Presentada
en junio de 1984 en la Universidad Complutense de Madrid,
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558 PILAR ALBERTI MANZANARES

Las funciones atribuidas a las «aclla» dentro del «acllahuasi»
estaban en relacién con dos coordenadas: el rango y la edad. La
posicién social de la familia a la que pertenecia la «aclla» se veria
reflejada en la funcién que desempefaria dentro del «acllahuasi».
Las de mayor rango serian educadas de forma distinta a las de
menor grado y sus trabajos también variarian.

La edad era otro condicionante para realizar uno u otro trabajo.
El siguiente cuadro agrupa a las «acllacuna» por estos dos bare-
mos, segun los datos que aportan Huaman Poma (1) y Martin de

Muruaa (2):

Nombre

Caracteristicas

Ocupacién

Huaman Poma

Guayrur aclla.

Sumac aclla.

Uayror aclla sumac.

Sumac aclla catiquin.

aclla chaupi catiquin
sumac aclla.

pampa acllacona,

Aclla de los Incas.

aclla panpa ciruec.

Aclla cantoras y mu-
sicas.

Vinachicoc aclla.

Purum uarme aclla
cona vinay.

Acllacona del Inca.

20 afos. Escogida prin-
cipal,

30 afios. Escogida her-
mosa,

25 aiios. Esc. del uayror,
que es hermosa,

35 afos. Sigue a la su-
mac aclla.

40 anos, Sigue a la de
estatus mediano.

50 anos. Escogida cam-
pesina.

25 afios. Escogida her-
mosa.

12 aifios. Buena voz.

4 anos.
50 afios.

30 anos.

Servir al Sol y la Luna,
Servir Huaca Huanacauri.
Servir Huacas principales.

Huacas secundarias. Hila-

ban, tejian ropa para
Huacas.

Tejian ropa, trabajaban
chacras.

Tejedoras, Huacas comu-
nes.

Servia a los Incas, pero no
se relacionaba con ellos.
Tejian, Hacian chicha.

Trabajaban tierras del ac-
llahuasi y de las comu-
nidades. Tejian.

Cantan en cecremonias.

Aprendian a tgjer.
Tejedoras, agricultoras.

Concubinas, tejedoras y ha-
cian chicha para el Inca.

(1) Felipe HuaMAN PoMma br AvALA, El primer nueva cronica 'y buen gobierno, Ed. critica
de John Murra y Rolena Adorno, siglo xxi, México, 1980, pags. 272-275.
(2) Fray MARTIN bE Murta, Historia General del Perii, origen y descendencia de los Incas

CSIC, Instituto Fernandez de Oviedo, Madrid, 1962-64, tomo 1,

pags. 73-78.
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LA INFLUENCIA DE LAS ACLLACUNA 559

Nombre

Caracteristicas

Ocupacién

Murua

Mujeres escogidas de
la 1.* casa.
Mujeres 2.* casa.

Hijas de curacas y pa-
rientes del Inca,

Hijas de principales y
gente comun,

Dedicadas al Inca. Tejian
cumbi para él y la Coya.
Tejfan ropa para si. Labra-
ban chacras para depé-

sito del Inca. Las casa-
ban con curacas.

Servian comida al Inca, ha-
cian chicha, agricultoras.

Cantoras fiestas del Inca,
hacfan ropa a ropa, agri-
cultoras,

Criadas, hilar, agricultura,
tejfan para los dioses.

Mujeres 3.* casa. Hijas de sefiores.

9-15 afios. De 6 en 6 anos
se renovaban.

Mujeres 4. casa.

Taqui aclla,

Mujeres 5. casa. 5 a 6 afos, instruidas
por jévenes de 20
anos, hijas de indios
comunes.

1520 afos. Extranjeras
en Cuzco. Excedian en
namero a las demads.

Mujeres 6.* casa. Tejian, labraban la tierra

y huertos del Inca.

Este esquema sindptico nos permite comprobar que una de
las actividades mas generalizada entre este colectivo de mujeres
era la realizacién del tejido. Mas adelante también nos servird para
establecer qué tipos de matrimonios realizaban las «acllacuna» (nos
referimos a aquellas que no se iban a dedicar para el culto al Sol),
de qué clase social eran y con quién se casaban.

En cuanto a la actividad de tejer se refiere, la mayoria de las
«escogidas» ocupaban gran parte de su tiempo en ese menester.
Las piezas trabajadas sumaban considerables cantidades, variando
los tipos de tejidos atendiendo a su destinatario: para el Inca,
la Coya, los dioses, regalos de redistribucién ofrecidos por el Inca
a otros jefes, y para uso cotidiano dentro del Acllahuasi.

Todas las mujeres del Tahuantinsuyo sabian tejer e hilar; se
les repartia la lana de acuerdo a las necesidades de cada unidad
doméstica (3) para que elaboraran la ropa de su familia y piezas
que iban destinadas a los almacenes del Estado. Posteriormente
se sacarian para distribuirlo por el reino. Cristébal de Molina (el
Almagrista) verifica que en cada pueblo habia depdsitos para reco-
ger ¢l maiz 'y ropa que se tributaba al Inca, proporcionando éste

3) Bernahé Coso, Obras completas del Padre ——— de la Cfa de Jesus. Estudio y edicién

del P. Francisco Matcos de la misma compaiifa. Biblioteca de¢ Autores Espafoles, Madrid,
1965, tomos 91-92, pag. 123.
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560 PILAR ALBERTI MANZANARES

los telares y la lana, asi como las plumas de colores para hacer
toldos y camisetas ricas (4). Otro de los cronistas espaiioles, Ber-
nabé Cobo, nos da sustanciosa informacién acerca de los instru-
mentos de tejer, tipos de telas y clase de vestidos que usaban
tanto los hombres como las mu]eres Las ruecas son descritas de
la siguiente manera:

son un palillo de una tercia de largo y menos grueso que de un dedo,
con una argollico en la parte alta de lo mismo como una manilla no
del todo cerrada, en la cual acordaban el copo de la lana o algodén
y teniendo esta rueca en la mano izquierda, con la derecha traen
el huso (5).

Una representacién de este huso y rueca se puede observar en
el dibujo nimero 3 que adjuntamos. Sobre los telares afiade que
son pequefios y sencillos, formados:

con dos palos gruesos que son como €l brazo y largo tres o cuatro
codos... En €l un palo revuelven la urdimbre y en el otro van reco-
giendo la tela; y para que esté fija y tirante, hincan en el suelo cua-
tro estacas, largas un palmo, dos a un lado y dos a otro, como vara
y media las unas de las otras y mas o menos como quieren, segun
la pieza que tejen, en las dos atan el uno de aquellos palos y el otro
en las otras dos, con que la tela queda un palmo levantada del suelo
y tirante... Van apretando y tupiendo la tela con un hueso puntiagudo
y liso, con el cual... la sacan tan tejida y densa como nuestras
sedas (6).

A la lana no se le agregaba ni aceite, ni grasa para tejerla. Los
tintes son absorbidos mejor por la lana que por el algodén, pues
éste con el uso termina por perder el color, cosa que no sucede
con la primera. Los yungas vestian telas de algodén mientras que
en la sierra la poblacién y los gobernantes usaban rovas de lana.

Cabria distinguir cinco clases de piezas de tejidos, segin
Cobo (7):

1. Tela de abasca.—Eran piezas bastas, tejidas de lana de llama.
De ella se servian los «runa». El color natural de la lana era con-
servado una vez tejida.

2. Tela de chusi—Muy basta y gruesa, que utilizaban para al-
fombras.

(4) Cristébal pE MoLiNa (el Almagrista), Relacion de las muchas cosas acaectdas en el Peru
en la conquista y poblacion. Biblioteca de Autores Espanoles, tomo 209, Madrid, 1968, pag. 68.

(5) Bernabé Coso [3], pag. 258.°

(6) Bernabé Coso [3], pdg. 259.

(7) Coso [3], pégs. 259-260.
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LA INFLUENCIA DE LAS ACLLACUNA 561

3. Tela de cumbi.—La mas fina y preciosa de todas las telas.
El cumbi podia estar realizado con lana y plumas o lana y cha-
quiras. Tintado de colores vivos, era la ropa que vestian los Incas
y la nobleza. Lana de vicuiia, pelos de vizcacha y de murciélago
eran los elementos empleados para tejerla.

4. Cumbi con plumas de colores.—Siendo la base del cumbi,
la lana, se entretejen encima las plumas de colores. Eran de pe-
quefio tamaiio estas plumas, variando su colorido, por la rica fauna
voladora existente. Formaban bonitos dibujos que se reproducian
también en las telas de cumbi sin plumas.

5. Cumbi con chaquiras.—Las chaquiras son pequefias cuentas
que pueden ser de oro, plata, mullu, ceramica, etc. La destreza para
componer la trama y urdimbre con chaquiras era asombrosa, obte-
niéndose un resultado de gran calidad.

T1POS DE VESTIDOS

A) Vestido del hombre.~—Esta compuesto por dos piezas: una
camiseta sin cuello ni mangas, y una manta de cuatro picos un
poco mas larga que ancha. Usaban del vestido hasta que se rom-
pia, cambiandose unicamente en las fiestas.

B) Vestido de la mujer—Esta compuesto de dos piezas: una
casulla sin mangas ni cuello, larga hasta los pies, la prenden a la
altura del pecho con los alfileres o «tupus». A esta pieza la llaman
«anacu». A la cintura atan una faja ancha llamada «chumpi». Ade-
mas usan una manta, la «lliclla», que se ponen sobre los hombros
cogida con un alfiler. Los «tupu» tienen una cabeza de plancha de
metal delgada y redonda, de la cual se aprovechaban para cortar
por los delgados y agudos lados. Algunos «tupu» llevan colgando
de esta plancha cascabeles de plata y oro.

En la cabeza se cefifan el pelo, que podian llevarlo suelto o
trenzado, sujeto con una cinta estrecha, tejida en los telares ma-
nuales, con mas o menos adornos, la cual llamaban «vincha». Esta
cinta bordeaba la cabeza a la altura de la frente (8).

El motivo ornamental mas usual que adornaba los «uncus»
eran las bandas de grecas, ajedrezados llamados «pata», que sig-
nifica escalera o graderia.

El vestido del Inca y de la Coya se puede reconstruir gracias
a las descripciones que dejaron aquellos que los vieron, y en espe-
cial por los dibujos que realizaron los pintorcs de la época colo-

(8) Coso [3], pag. 239.
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562 PILAR ALBERTI MANZANARES

nial. Huaman Poma, con trazos que podriamos calificar de «naif»,
recoge con detalle los elementos del vestido inca. Los pintores de
la «escuela cuzquefia» dejaron constancia también en sus cuadros,
del uso y adornos del vestido; como ejemplos tenemos los cuadros
del templo de la Compaiifa de Jestis, donde se representa el matri-
monio de dofia Beatriz Nusta con Martin Garcia de Loyola, o el
cuadro que representa a dofia Lorenza Nusta de Loyola, hija de
la anterior, en el Museo Arqueolégico de Cuzco.

En cuanto a la vestimenta del Inca se encuentran datos picté-
ricos en el Templo de Santo Domingo, cuadro en el que se repre-
senta la captura del Inca en Cajamarca; o en el Templo de Santa
Ana, cuadro de la procesién de San Cristébal, en el que estd Car-
los Huainacapac portando el estandarte. Sairi Tupac estd repre-
sentado en un cuadro del Museo Arqueolégico de Cuzco.

El estudio de Luis Pardo (9) sobre la vestimenta de los Incas
y las Coyas, recoge ademds de estos testimonios, los provenientes
de restos arqueoldgicos que se encuentra en el Museo Arqueolégico
de Cuzco.

A) Vestido del Inca.—Normalmente usaba una camiseta de
cumbi ricamente labrada, unas veces de color morado, verde, azul,
rojo, etc. Muriia nos amplia la descripciéon del traje:

la manta que ellos llaman yacoya era del mismo cumbi, aunque no
llevaba labores, ni en ellas las usaban. En la cabeca traian un
rodete redondo que ellos llaman “llaitu”, ancho de dos dedos, el

cual se ponian en la frente y (...) alli asentan plumas y pena-
chos” (10).

Garcilaso afiade que el vestido era una camiseta que llegaba
hasta las rodillas llamado «uncu», luego una manta cuadrada en
lugar de capa. También llevaban una bolsa cuadrada prendida a
una trenza muy labrada, la llamaban «chuspa» y servia para con-
tener coca (11). En el atuendo imperial no podia faltar la «mas-
capaicha» hecha de lana roja muy fina e hilos de oro. Esta se
ponia en la cabeza.

Elementos complementarios del vestuario real lo formaban el:
«suntur paucar», era una asta poco cubierta de plumas de colores,
en cuyo extremo superior sobresalian tres plumas mas grandes.

(9) Luis Parpo, “Los vestidos del Inca y la Coya”, Revista del Museo e Instituto Arqueols-
gico del Cuzco, 1953, tomo IX, num. 15, pédgs. 3-54.

(10) Murvua, tomo I, pag. 34 [2].

(11) Inca GarciLaso bE LA VEGA (1617), Comentarios reales. Primera y segunda parte. Impren-
ta de los hijos de¢ doitia Catalina Pifiuela, Madrid, 1829, pag. 272.

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es
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LA INFLUENCIA DE LAS ACLLACUNA 563

El «chaupi», era el arma que utilizaban en la guerra; el Inca lo
llevaba en la mano y su enmangue era de oro. El Estandarte era
una bandera cuadrada y pequefia hecha de algodén o lana, iba
puesta en el remate de una asta larga tendida y tiesa; en ella pin-
taba cada Inca sus armas. Para mayor detalle del vestido del Inca
(ver dibujo Inca, niimero 1).

Se cambiaban dos veces al dia de vestido y no se ponian uno
por segunda vez.

Pedro Pizarro cuenta que estando presente en una de las comi-
das que hacia el Inca Atahuallpa observé que las mujeres le lle-
vaban distintos manjares en vajilla de oro, plata y barro; el Inca
elegia el que le gustaba y de ese le servian.

Pues estando un dia de esta manera comiendo y vo presente,
llevando una tajada a la boca, le cayé una gota en el vestido que
tenfa puesto, y dando de mano a la india se levant6 y se entré en
su aposento a vestir otro vestido (12).

El Inca sacé otro vestido y capa, la cual llamé la atencién al
soldado; preguntidndole de qué estaba hecha, pues era al tacto mas
fina que la seda, le contest6 el Inca que «de unos pajaros que andan
de noche en Puerto Viejo (...) y que muerden a los indios».

B) Vestido de la Coya.—El vestido de la coya se asemejaba
en hechura al comun de las mujeres, pero variaba en los adornos
y calidad de las telas. Muria (13) describe c6mo eran las coyas y
sobre Coya Mama Huaco, mujer de Manco Capac, dice que su ves-
tido era de cumbi finisimo como seda, trabajado con varios méto-
dos, reproducian motivos de pajaros y flores.

Normalmente llevaban el pelo largo, suelto, con raya central;
se cubrian la cabeza con un pafio cuadrado y doblado en tres par-
tes, no excediendo mas de 80 centimetros de largo.

El vestido o «acsu» era largo hasta los pies, empezaba en el
cuello con un ligero cuello; al llegar a la cintura se ceiiian el ves-
tido con el «chumpi» o faja-cinturén ancha, adornada con dibujos.
El vestido no llevaba mangas. La «lliclla» o manto de lana las
protegia del frio serrano. Variaban en colorido, aunque predomi-
naba el amarillo, morado, azul y rosado.

Se completaba la vestimenta con las sandalias o «usutas». Las
habia de distintos tipos como lo muestran los dibujos de Huaman
Poma, formada por una superficie de cuero y atada con distintos

(12) Pcdro Pizarro (1571), Relacion de los descubrimientos y conquistas de los reinos del
Perii. Biblioteca de Autores Espainoles, Madrid, 1965, tomo 68, pag. 186.
(13) Murua, tomo 1, 29 [2].

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es
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564 PILAR ALBERTI MANZANARES

juegos de correajes. Las habia también con forma de sandalia, sin
correaje (este tipo es el que se representa en nuestro dibujo (ver
dibujo niimero 2, vestido de la Coya), que llevaba en la parte supe-
rior, donde se unen las dos tiras de cuero, sobre el empeine, un
adorno metélico, de oro con incrustaciones de turquesa. A algunas
Coyas se les representaba con la bolsa de coca «chuspa».

C) Vestido de las Acllacuna.—Compuesto por un «acso» deco-
rado con pinturas que representaban mariposas, pajaros, flores, di-
bujos geométricos, etc. Sobre los hombros la «lliclla» sujeta con
un «tupu» y en la cabeza una cinta que les sujetaba el pelo (ver
dibujo nimero 3, vestido de las Acllacuna).

2. FUNCIONES DEL TEJIDO
2.1. Funcidn ritual del tejido

La Relacién Francesa comenta que en el botin de los primeros
lugares que conquistaron y enviado a la metrépoli figuraba como
quinto real para el rey varias piezas en forma de figuras humanas
hechas en oro y gran cantidad de tejidos hilados con hilos de
oro (14).

La relacién entre el tejido de cumbi y lo sagrado parece com-
probado: las ofrendas se componian de objetos cargados de valor
donde el tejido no podia faltar; los idolos eran «vestidos» con
gruesas mantas y ensartes de oro. Se podria decir que el nimero
de llamas sacrificadas era parejo a las piezas de tela, sobresaliendo
ambas como ofrendas principales (15).

Habia Huacas dedicadas al tejido, como la que se nombra en la
relaciéon andénima agustiniana de 1555, en la zona de Guamachuco,
llamada «Guallio», a la cual adoraban cuando hacian la ropa de
Huayna Capac, le ofrecian cuyes; venian gentes desde Cajamarca a
adorarla depositando en su cueva torteros, husos, etc., con que
se hacia la ropa (16).

(14) Raual PorRRAS BARRENECHEA, Las relaciones primitivas de la conquista. Escuela de Altos
estudios y de investigacién peruanistas. Univ. San Marcos, Lima, 1967, pag. 77.

(15) John Murra, “La funcién del tejido en varios contextos sociales del Estado Inca”,
Formaciones econdmicas y politicas del mundo andino. Instituto de Estudios Peruanos, Lima,
1975, pdg. 161.

(16) Anénimo (1551-1555), Relacién de la religion y ritos del Perti, hecha por los primeros
agustinos que alli pasaron para la conversion de los naturales. Celecciéon de Documentos Iné-
ditos ...sacados de los Archivos del Reino y muy especialmente del de Indias. Madrid, 1865.
pag. 29.

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es
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LA INFLUENCIA DE LAS ACLLACUNA 565

Tanto la religiéon oficial como la popular utilizaban este tipo
de ofrendas.

En el ciclo mitico de los hermanos Ayar se observa una divisién
de funciones que asignan a cada hermano una funcién determinada
a realizar en la sociedad inca; asi Manco Capac se encargarid de
dirigir los asuntos politicos del grupo; Ayar Uche, que se trans-
forma en huaca del Sol, se encargard de la religién y el culto;
Ayar Auca se le asigna la tarea de poblar y ocupar las tierras que
se descubran; y Ayar Cache, que desaparece en el interior de la
tierra, sera el encargado de que los campos agricolas produzcan (17).
De todos ellos nos interesa especialmente Ayar Ucho, por ser el
encargado del culto y la religién, pues él se encarnara en el cerro
de Huanacauri, lugar donde la creencia y ritos se materializaran
en ofrendas variadas entre las que figuraba el tejido.

Sin embargo, sera el héroe Tocapu, que no posee un lugar deter-
minado de culto, el dios que tenga unas atribuciones relacionadas
con el tejido. La misma palabra (tocapu) est4a sefialando prendas
textiles ricas y muy finas. Tocapu recorrié el territorio de la costa,
zona que poseia una tradicién textil consolidada, por lo que no
es de extrafiar que esta divinidad se relacionara con la ruta de
los Llanos (18). Por otro lado, en la regién central, Cuniraya Vira-
cocha presidia la labor de los artesanos especializados en bordados
y telares.

Las encargadas de hacer las mejores piezas eran las Aclla. Su
labor queda explicitada numerosas veces a lo largo de las créni-
cas. Comentarios como éste son frecuentes:

Y las mugeres virgines que estavan en el templo, no entendian
mas que hilar y texer ropa finissima y tan prima, quanto que
puede encarecer. A las cuales davan las mejores colores y mas per-
fetas que pudieran dar en gran parte del mundo (19).

Es un comentario de Cieza referido a las Acllacuna de Caja-
marca.

Las piezas de cumbi eran utilizadas por los dioses y por
los Incas, con ello se adjudicaba un valor social al tejido. La
diferenciacién social se evidenciaba por el uso de ciertos tejidos.

(17) Enrique URrBANO, Wiracocha y Ayar. Héroes y funciones en las sociedades andinas.
Centro de Estudios Rurales “Bartolomé de las Casas”, Cuzco, 1981, pag. L.

(18) Marfa RosTWOROWSKI, Estructuras andinas de poder. Ideologia religiosa y polftica.
Instituto de Estudios Peruanos, Lima, 1983, pag. 37.

(19) Pedro pe Cieza peE LEON (1541-1550), La chronica del Peru nuevamente escrita por ——
vecino de Sevilla. En Amberes. Con privilegio real, 1554, pags. 143-144.

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es
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566 PILAR ALBERTI MANZANARES

El regalo de una pieza de cumbi enaltecia al recibidor, de tal
manera que las relaciones amistosas, a nivel politico, se entabla-
ban entre el Inca y los curacas a través de estos regalos.

En las grandes solemnidades, como la celebracién de la muerte
del Inca, o en su coronacién, en las que se reunian en Cuzco ele-
vado numero de personajes, se repartian presentes donde figura-
ban telas preciosas. Las misiones oficiales se recompensaban con
lo mismo, y también se obsequiaba a los hijos de curaca residen-
tes en Cuzco con prendas usadas por ‘el Inca: «No hay nada ex-
trafio en el uso de objetos de prestigio, lo novedoso es descubrir
que en la regién andina el objeto de mayor prestigio, por lo tanto
el mas util, en el manejo del poder era el tejido» 20).

2.2. Funcion politica del tejido

Las ceremonias religiosas también tenian un sesgo politico que
puede ejemplificarse con el rito del «Huarochicu». En €l los mu-
chachos recibian el «huara» o paifiete. Este hecho se considera
como un rito de paso, mediante el cual el muchacho entraba en
el mundo de los adultos. En esta ocasién es la misma prenda, el
«huara», el instrumento que simboliza este cambio en la vida del
muchacho. Tiene un valor simbélico conferido por la religién y
ratificado por el estamento politico (no olvidemos que los mucha-
chos que celebraban esta ceremonia pertenecian todos a la clase
noble, por lo que en un futuro ellos serian la clase gobernante
del Tahuantinsuyo).

Cristébal de Molina, el cuzquefio, describe cémo eran éstos pa-
fietes diciendo que el sacerdote daba uno a cada muchacho, y
afiade que esta ropa formaba parte del tributo que debian pagar
las provincias del imperio (21). Efectivamente, el régimen fiscal,
estudiado por la doctora Bravo (22), recogia esta tributacién. La
produccién se depositaba en almacenes y alli quedaba como reser-
vas, que luego el Estado suministraba para cubrir sus requisitos
en cuanto al culto y redistribuciéon. En la fiesta de Capac Raymi
también se repartian ropas que provenian de la tasa para el Sol.

En este caso, como redistribucién, la ley de reciprocidad era
aplicada con fines politicos. Esto se entiende si tomamos en cuenta

(20) Murra [15], pag. 165.

(21) Cristébal pe MoLINA (el Cuzquefo, 1575), “Relacién de las fabulas y ritos de los Incas”,
Las crdnicas de los Molinas. Ed. Raual Porras Barrenechea, Lima, 1943, pag. 57.

(22) M.* Concepcién Bravo GUERREIRA, “El régimen fiscal en el Tahuantinsuyo”, Revista
Espanola de Antropologia Americana. Universidad Complutense, Madrid, 1972, vol. 7, 1, pag. 8l.
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que los regalos que dispensaba el Inca a sus aliados era para ase-
gurarse su lealtad. Un caso concreto es el de Huascar, cuando
éste, necesitando apoyo logistico y militar de los curacas del norte,
saca gran cantidad de ropa junto con piezas de oro y plata de
los depésitos; estos curacas accedieron a servir al Inca cuando
los necesitase (23).

Otxos destinatarios de regalos en ropa eran los administradores
de provincias, incluso los encargados del vestuario real. A la in-
versa, los funcionarios tachados de ir contra el Inca, perdian sus
bienes incluidos los tejidos (24). Se regalaban telas a los grupos
étnicos conquistados, entablando asi una relacién dependiente,
obligando a éstos a devolver el regalo. De esta manera el obsequio
que les daba el Inca suponia un certificado de ciudadania que les
incluia en el Tahuantinsuyo con unos deberes y derechos concre-
tos (24 bis).

2.3. Tejido monopolio del Estado

La disponibilidad absoluta sobre los productos manufacturados
otorgaba al poder central una influencia de gran peso. Del Cuzco
se repartia el tejido a los demas puntos del imperio, enclaves reli-
giosos y civiles.

Los artesanos que manufacturaban la lana y el algodén podrfan
encuadrarse en grupos especializados, destacando tres tipos de
tejedores:

a) Mujeres campesinas.—Que transformaban la lana asignada
a cada unidad doméstica.

b) Los «ambiscas», denominados asi por Juan Polo de Onde-
gardo (25). Eran hombres dedicados al trabajo del cumbi. También
llamados Cumbicamayos.

c) Las Acllacuna.—Que producian cumbi en grandes cantidades.

El destino de los tejidos salidos de las manos de cada uno de
estos artesanos sera distinto. La ropa elaborada por las tejedoras
campesinas cubriria las necesidades del propio «ayllu», siendo dis-
tribuidas las piezas por tambos provinciales. Este tipo de ropa
también sera utilizada por las guarniciones del ejército (26).

(23) Murdua [2], pag. 142, tomo I.

(24) Murra [15], pag. 165 (24 bis) ibfd.

(25) Juan PoLo bDE ONDEGARDO (1571), “Relacién de los fundamentos acerca del notable dafio
que resulta de no guardar a los indios sus fucrus”, Colecidn de libros y documentos referentes
a la Historia del Peru. Imprenta Sanmart{, Lima, 1916, tomo III, pag. 65.

(26) Pedro GUTIERREZ bE SANTA CLARA (1544-1560 ), Quinquenarios o Historia de las guerras

civiles del Peru. Estudio preliminar de Juan Pérez de Tudela. Biblioteca de Autores Espafioles,
Madrid, 1963-64, tomo 165, pag. 251.
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Sobre los hombres tejedores de cumbi hay muy poca informa-
ciéon. Hacian el tejido utilizando telares especiales. Pensamos que
quizas se tratase de produccién mitaya, y que los especialistas no
trabajaban a tiempo completo como las acllacuna.

El grupo formado por las «escogidas» estaba controlado direc-
tamente por el Estado; trabajaban a tiempo completo y su pro-
duccién cubria las necesidades de la clase dirigente y sacerdotal,
estando al servicio de la politica econémica de redistribucién y
reciprocidad. Murra las considera como un grupo gremial inci-
piente (27).

Las materias primas las entregaba el Estado, el trabajo mitayo
lo establecia también, y el producto manufacturado lo redistri-
buia €l; la mano de obra la ponian los «purej», no es de extrafiar
que hablemos de un monopolio del Estado.

3. REPERCUSION POLITICA
3.1. Alianzas politicas mediante matrimonios concertados

Si recordamos el cuadro sinéptico que realizdbamos al princi-
pio veiamos que Huamin Poma dividia a las acllacuna en dos
apartados: las que tendrian un destino religioso (acllacuna virge-
nes dedicadas al culto del Sol y otras huacas) y un destino civil
(acllacuna que saldrian del Acllahuasi para casarse).

De entre las escogidas mas bellas y nobles, el Inca elegia a las
que serian sus concubinas, asi como a las que daria por esposas
a los capitanes y caciques, también a los parientes, como premio
a sus servicios.

El matrimonio de conveniencia ha sido utilizado por el hom-
bre a lo largo de toda la historia de la humanidad. El interés por
mantener un estatus, conseguir beneficios econémicos o alianzas
politicas, etc., han tenido en el matrimonio uno de los mas efec-
tivos aliados.

Los Incas se casaban con su propia hermana a partir de las
disposiciones de Pachacuti, si bien, el primero que casé con su
hermana, segin la relaciéon de los Quipucamayos a Vaca de Cas-
tro fue Topa Ynga Yupanqui (28). Estas uniones se hacian para
evitar que la legitimidad al poder pudiera reclamarla un «advene-

(27) Murra [15], pag. 170.
(28) Relacidn de la descendencia, gobierno y conquista de los Incas. Por Collapifia, Supno

y otros quipucamayos. Prélogos y colofén de J. José Vega, Lima, 1974, pég. 40 (quipucamayos
de Vaca de Castro, 1542).
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dizo», si bien éste fue un problema que amenazé en varias oca-
siones al imperio. Bernabé Cobo (29) apunta en sucesivas veces
que los matrimonios del Inca se produjeron con mujeres de otras
provincias, especialmente en aquellos momentos en que el poder
debia buscar aliados para afianzarse. Asi cuenta el matrimonio de
Mama Cahua, con Lloque Yupanqui; esta coya pertenecia a la regién
de Oma. Fue recibida en Cuzco con todos los honores: cantos, dan-
zas, adornos por las calles y el Inca, con su corte, salié6 a su en-
cuentro. El caso de Mama Roncay, esposa de Viracocha, octavo
Inca, es similar. Ella era hija del curaca de Anta «distante tres
leguas de Cuzco», siendo recibida en la gran ciudad con igual pompa
y honores que Mama Cahua.

Sin embargo, hemos recogido informacién que afirma que la
mujer del Inca debia ser educada en el «Acllahuasi». Los quipuca-
mayos, al referirse a la eleccién de esposas para los Incas son los
que afirman tal idea:

La mujer que se aplicaba para mujer legitima del inga la tenian
muy recogida en la casa de recogimiento de las mamaconas, hasta
que tenia la edad y la abajaba la regla natural de las mujeres, y
el dia que la abajaba a la primera conjuncién de la luna, la ponian
en ceremonias, que la encerraban con algunas mamaconas parien-
tes mas cercanas del inga, que la tenfan en comparifa hasta ver la
luna nueva de otra conjuncién no la dejando ver el Sol ni la Luna
ni anima viviente mas que tenfa (tenella?) e en su compaiia y
los treinta dias que la tal fiusta estaba inclusa encerrada, no la
dejaban comer ni gustar sal ni aji, mas de un poco de mafz blanco
mal cocido, ni de beber mas de agua frfa; y habiendo cumplido
la orden de los 30 dias a manera de ayuno y penitencia, el dfa
siguiente, al cuarto de luna al cuarto del alba, antes del dfa, la
sacaban de donde habfa estado y la llevaban a la fuente de Curi-
cancha (...) acompaiiada de los principles ingas y parientes suyos,
y en aquella agua fria de la fuente la bafian el cuerpo y la visten
de una vestidura y ropa de color blanca y colorada que para el
efecto llevan; y llegado ella al inga, le hace su acatamiento con
mucha humildad y el inga la recibe con mucho amor, levantando
los ojos dando gracias al Sol juntamente con sus sacerdotes, y
levantandose, el inga de su asiento, la calzaba unas “ojotas” muy
pulidas, ceremonialmente; y estando ella calzada de su mano, toma
el inga en la mano dos vasos pequenos de oro de chicha y alzando
los ojos al cielo, los vierte en el suelo, ofreciendo el uno al Sol y
el otro a Guanacaure (...) Y al inga y nueva Coya les ponen las
manos y en la cabeza dos plumitas de pilco. Tras esto traen dos
corderos blancos sin ninguna mancha, y el uno de los sacerdotes
toma los corderos, y abriéndolles por un lado, les saca el corazén
y le ofrece al Sol y a Guanacaure, guaca de los ingas. Toman luego
los corderos y todas las plumas que cada uno tenfa en las manos

(29) Coso (3], pag. 76.

17
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amontonandolas sobre los corderos y con muchas platicas de ora-
cién que les hace decir a todo el pueblo, ponen fuego al montén
de los corderos y plumas en sacrificio al Sol y a Guanacaure por
el bien y vida largos afios del inga y la coya con buenos subcesos;
y de allf en adelante le dan nuevo nombre del que antes tenfa, que
era fiusta, legitimando mujer e hijos (30).

La poligamia real permitia al Inca desposar a otras mujeres,
generalmente hijas de curacas, pactdndose estas uniones con ca-
racter de alianza familiar, politica y militar. Este tipo de relacién
fue definido por Irene Silverblatt como «jerarquia de conquista»,
la cual consiste en un sistema de clasificacién politica basidndose
en simbolos masculinos y femeninos, asociando al grupo vencedor
con lo masculino y el vencido con lo femenino. «Cabe subrayar
que la jerarquia de conquista, tal como se aplicaba en el nivel
local, fue en primer lugar una jerarquia de prestigio de clasifi-
cacién (...). Una consecuencia del desarrollo del Imperio Inca —so-
ciedad estructurada sobre la base de clases sociales— fue que este
modelo conceptual se tradujo en el potencial control efectivo del
Inca sobre todas las mujeres del Imperio» (31).

Las alianzas matrimoniales permitian a la elite cuzquefia esta-
blecer eslabones con las provincias, ligaindolas mas al aparato poli-
tico del Estado.

Las relaciones de reciprocidad creadas entre vencedores y ven-
cidos permitian al Inca distribuir mujeres a los hombres de la
nobleza, curacas y capitanes, consiguiendo dos objetivos: premiar
sus servicios para con el Estado y asegurarse su lealtad.

Recibir esposas secundarias del Inca era uno de los premios
més estimados. Por su parte, los curacas entregaban sus hijas para
que se formasen en los Acllahuasi estatales, con ello se aseguraban
el favor y alianza con el Inca. «No cabe duda que dentro del aclla-
huasi se defendian intereses y lealtades estatales. Como esposas
secundarias, las aclla podian servir de recordatorio constante del
poder del Cuzco, y de su capacidad de represién contra una posi-
ble rebelién» (32).

Waldemar Espinoza, en su estudio sobre las mujeres secunda-
rias de Huayna Capac, explica que los huayllas, vencidos por los
incas, no se conformaron y continuaron manifestando su desacuerdo
frente al invasor surefio. Huayna Capac, a principios del siglo xvi,

(30) Relacién de la descendencia (1542) [28], pégs. 45-47.

(31) Irene SILVERBLATT, “Principios de organizacién femenina en el Tahuantinsuyo”, Revista
del Museo Nacional de Lima, 1976, tomo XLII, péags. 302-303.

(32) SiLversLaTr {31], pag. 305.
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decidié solucionar el conflicto estableciendo enlaces matrimoniales,
como esposas secundarias, con Contarhuacho y Aiias Colque. La
primera era hija del curaca de Jatun-Anan-Huaylla y la segunda
del de Lurin Huaylla.

Sobre este caso dice Espinoza que la minorfa gobernante prac-
ticaba la poligamia para frenar a la aristocracia y a los ayllus de
las naciones vencidas (33).

Huayna Capac concedié a estas dos mujeres seis «huarancas»
a cada una, es decir, 6.000 personas en edad de producir para el
Estado y lo harian integramente para sus sefioras, pasando en el
futuro a depender de los descendientes que tuvieron estas muje-
res del Inca.

Las relaciones entre las concubinas del Inca no eran todo lo
armoniosas que cabria desear, hubo conflictos y tiranteces, llegando
a influir en cuestiones politicas, pues ellas podian provocar muer-
tes, e intrigas con tal de ver a sus hijos en los mejores puestos
y cargos administrativos.

Una vez muerto el Inca, estas esposas secundarias parece que
podian volver a su lugar de origen, como lo hizo Contarhuacho,
en especial cuando no tenian descendientes varones. En caso de
haber procreado hijos varones con el Inca, podian quedarse en
Cuzco, como sucedié con Afias Colque, madre de Paulo Inca (34).

De entre las crénicas son muchas las que ratifican la idea del
matrimonio como alianza politica. Murua es bastante claro al res-
pecto cuando dice:

A los otros requerfa dadivas y presentes... y si se sugetaban
y por bien de su voluntad venfan a su mandado, a estos tales esti-
maba en mucho el ynga y los honraba y daba libertades... y a
los caciques y sefiores les daba para sus mujeres parientas deudas
suyas y de su linaxe, y con esta benebolencia... los atava... y estos
viéndose tan honrados y favorescidos del ynga... publicaban donde-
quiera las mercedes que el ynga les habfa hecho y su gran afavi-
lidad con todos y ansi les atrayan otros sefiores y caciques a la
obediencia del ynga (35).

Un ejemplo concreto lo dan los quipucamayos de Vaca de Cas-
tro refiriéndose al sefior de Chimor: Chimo Capac. Este no pre-
sent6 batalla a Viracocha cuando le inst6 a que prestase obedien-
cia al Inca; por el contrario, le prometié lealtad y con sus emba-

(33) Waldemar EsriNozA SoRIANO, “Las mujeres scecundarias de Huayna Capac: dos casos
de seforialismo feudal en el Imperio Inca”, Revista del Museo Nacional de Lima, Lima, 1976,
tomo XLII, pag. 250.

(34) Idem, péag. 265.

(35) MurvAa [2], tomo I, pag. 83.
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jadores le envié dones y presentes al Inca, entre ellos 20 mujeres
doncellas. Viracocha no le declar6 la guerra, y puso en su sefiorio
gobernadores, guarniciones y mitimaes, asi como estableci6 qué
tributo debian pagar. Pero en agradecimiento a Chimo Capac, el
Inca le envi6é regalos y mujeres de su corte (36).

Garcilaso de la Vega nos habla de la amistad entre los incas
y los musos. Estos dieron a sus hijas por mujeres a los Incas, eli-
giendo ademas a los mas nobles de entre ellos para que fuesen
al Cuzco y rindiesen respeto al hijo del Sol (37). Viracocha Inca
concedié al sefior del Pueblo de Caitomarca por mujer, una natu-
ral de Cuzco, siendo ésta muy estimada por sus subditos, segiin
Cieza de Leén (38).

Las alianzas politicas establecidas mediante el intercambio de
mujeres (bien esposas donadas por el Inca, bien mujeres concu-
binas donadas por los curacas) obligaba al Inca a mantener rela-
ciones sexuales con gran nimero de mujeres, que simbolizaban los
cuatro «suyus», ademdas de otras que representaban a los pueblos
recién conquistados y con cuya relacién se afirmaban las relacio-
nes de paz.

Debido a que los compromisos politicos eran numerosos y las
mujeres concubinas aumentaban, se canalizaron estas relaciones
mediante una rigurosa jerarquizaciéon, de manera que en el Inca
no se centralizasen las «propuestas matrimoniales»; asi muchas
mujeres que venian representando a los pueblos del Tahuantinsuyo,
formaban parte de los Acllahuasi, del servicio del Inca o de la
Coya, manteniendo la relacién con el poder central a través del
culto a los dioses de los vencedores, del servicio a la mujer legi-
tima del Inca o como «ayudas de cAmara» del propio rey, cuidando
de sus vestidos, etc.

Pedro Pizarro nos habla del turno que se establecia para coha-
bitar con el Inca; dice asi:

Pues fuera de estas hermanas tenfan estos sefiores todas las hijas
de los caciques del reino por mancebas, y éstas srvian en nimero
de muchas mdas de cuatro mil; tenfan asimismo todas las indias
que bien les parecfan repartidas por estas sus hermanas, que eran
muchas. La orden que estas sefioras tenfan en servir a sus herma-
nos y maridos era que una de ellas servia una semana con la parte
de las indias ya dichas (...) y en ésta dormfa con él o la india a
que él se le antojaba (...) y por este orden todas las demds her-
manas por su turno hasta volver a la primera (38 bis).

(36) Garciraso [11], pag. 56.

(37) Corresponde a una cita de Garcilaso no mencionada por la autora.

(38) Pedro peE Cieza bE LEON, El sefiorio de los Incas. Colecién de Autores Peruanos, Lima,
1973, pag. 144.

(38 bis) Pedro Pi1zarro [12], péag. 180.
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La jerarquia y seleccién se verificaba también a la hora de con-
ceder regalos a los aliados, asi por ejemplo al «gobernador de la
provincia» el Inca le daba por mujer una sefiora principal de
Cuzco y con ella a 100 6 150 indias de servicio, gran cantidad de
joyas, ropa, ganado, indios de servicio... A los sefiores que tenian
a su cargo 5.000 indios, les daba la mitad de los anteriormente
dicho, pero no les concedia para mujer palla de Cuzco sino sefiora
principal de la provincia de donde él era (39).

Huaman Poma expresa cudntas mujeres debia tener cada prin-
cipal:

Hordenansas / Item mandamos que los caciques y prencipales
tengan cincuenta mugeres para sus serbicios y aumento de la gente
en el rreyno, huno curaca [sefior de miriadas de unidades domés-
ticas] treynta mujeres, guacin apo [capitdn] tenga beynte mugeres,
uaranga curaca [de 1.000 unidades domésticas] que tenga quince
mugeres, pisca pacha [de 500] tubiese doze mugeres, pachaca cama-
chicoc [de 100] tubiese ocho mugeres, pisca chunga camachicoc
[de 50] tubiese siete mujeres, chunca camachicoc [de 10] tubiese
cinco mugeres, pichica camachicoc [de 5] tubiese tres mugeres, y
un yndio pobre tubiese dos mugeres y los otros que tenfa puestos

por mitimays tenia dos mugeres y los soldados de guerra conforme
a la victoria le dava muger para el aumento (40).

En las campaifias de conquista, el Inca Tupac Inca Yupanqui
trajo distintos grupos étnicos, como los Cayambis, Cafiaris, Chacha-
poyas y Yungas a Cuzco para que le sirviesen como soldados, junto
con ellos también trajo mujeres como doncellas de la Coya (41).

Sera a través del sacrificio de una mujer aclla como el padre
de ésta consiga un mayor rango politico. Nos estamos refiriendo
al caso de Tanta Carhua. Esta fue hija tinica de Caque Poma, el
cual dedicé a la nifia al sacrificio del Sol, como capachocha, en
Cuzco. El Inca puso por nombre a la nifia Tanta Carhua y como
contrapartida al sacrificio al que se entregaba la nifia, concedi6
a Caque Poma el sefiorio de Ocros, ayllu situado cerca de Recuay
en el actual departamento de Ancash.

La muchacha fue llevada a la fiesta de la Capacocha en Cuzco
y alli, una vez realizados los ceremoniales, volvi6 a Ocros para
ser inmolada. Hicieron un depésito bajo tierra en un cerro, la
bajaron y la emparedaron viva. Junto con ella habian sacrificado
a algunos auquénidos. Hernandez Principe, cronista que nos docu-

(39) Murda (2], tomo I, pag. 62.

(40) Felipe Huaman Poma [1], pag. 165.

(41) Juan bt SantA CrUZ PacHacuTi Yamour (1613), Relacion de antigiiedades deste reyno del
Perd. Biblioteca de Autores Espanoles, Madrid, 1968, tomo 209, pag. 240,

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es
Licencia Creative Commons Reconocimiento 4.0
Internacional (CC BY 4.0)



574 PILAR ALBERTI MANZANARES

menta sobre este caso, asegura haber visto el lugar donde estaba
la capacocha:

Trabajése casi un dia, que fue el del Triunfo de la Cruz, y en
tres estados de fondo, cada hecha a modo de pozo (...) y en el
remate hecho un depé6sito a modo de alacena, estaba la capacho-
cha sentada (...) con alhajas de olletas, cantarillos y los topos y
dijes de plata muy vistosos que el Inga le habia dado en dones.
Ella ya deshecha, y por lo con51gu1ente la ropa finisima conque
vino vestida a este lugar (42).

Esta capacocha se convirtié en huaca, a la que acudian los
creyentes para consultarle sus asuntos; los oficiantes de la huaca
respondian a las cuestiones haciendo ver que se las dictaba Tanta
Carhua.

Con su sacrificio habia conseguido el eslabén de unién entre
el ayllu de su padre y la elite gobernante cuzqueiia, ademas de
que se la tratase como sagrada una vez muerta. Evidentemente,
ser convertida en huaca tras la inmolacién, no beneficiaba a la
protagonista, pero podria considerarse una estrategia del sistema
de cara al resto del pueblo, pues los que continuaban vivos podian
apreciar el privilegio obtenido por este sacrificio: sacralizar a la
nifia y conceder el cacicazgo al padre, siempre que al Inca se le
siguiese su politica.

3.2. Acllacuna difusoras de la ideologia del Estado

Los hijos de los curacas y de la nobleza eran mandados a Cuzco
para que recibiesen una educacién dirigida por los intereses incas.
El Acllahuasi también adoctrinaba a las jévenes recogidas alli y que
provenian de todas las partes del territorio. Recordemos que la
«abadesa» era hija o hermana del Inca (si se trataba del acllahuasi
de Cuzco) o relacionada con la parentela imperial (si se trataba
de un acllahuasi de provincia).

Al casarse las acllacuna con un alto dirigente, o ser esposas
secundarias servian como recordatorio constante del poder del
Cuzco. Por otro lado, la educacién que daban a sus hijos no hacia
mas que reafirmar las lineas marcadas por el poder central.

Molina, el almagrista, sefiala que todos los curacas y princi-

(42) Rodrigo HERNANDEZ PRINCIPE (1621), “Mitologia andina”, Revista Inca, Revista trimestral
de Estudios Antropolégicos, 6rgano del Museo de Arqueologia. Univ. Mayor de San Marcos,
Lima, 1923, nam. I, vol. I, péag. 52.
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pales mandaban a sus hijos a que aprendieran la lengua del Cuzco,
asi como la manera de obedecer y servir al Inca y a la Coya:

Y tenfan por muy principal afrenta no saberlo, y el que no lo
sabia y era en ello inhdbil, no le daban jamas sefiorfo; y aun ahora
he visto yo caciques mostrar a sus hijos la manera de que han
de tener para servir a los cristianos, y hacerles mostrar la lengua
espafiola para el efecto; y esto ha salido de la antigua y noble cos-
tumbre que tenia en tiempo del Inga (43).

Se trata de una estrategia de fuerza, pues los curacas conquis-
tados sabfan que si los futuros gobernantes, sus hijos, no acepta-
ban las requisitorias incas, no les concederian el mando del ayllu.
Habia que mostrar a los Incas que eran sus aliados de manera
que el gobierno de sus ayllus no pasase a manos Incas.

Muchas mujeres de distinta posicién social servian en Cuzco
a otras de mayor rango, incluida la Coya; con este servicio se
aprendian los usos y costumbres de los Incas, para después difun-
dirlos por otras partes del reino, cuando estas mismas mujeres
volviesen a sus ayllus.

Asi, los Acllahuasi, y el servicio personal a la nobleza agrupaba
a las mujeres en una estructura organizada que tenia como su-
prema autoridad a la Coya.

Los territorios fronterizos a los dominios incaicos admiraban
los progresos culturales del Tahuantinsuyo, por eso muchos pue-
blos quisieron unirse al imperio (44). Las acllacuna cobraron gran
prestigio y veneracién en estas zonas, pues eran consideradas hijas
o esposas del Sol y depositarias de secretos de artes y saberes,
de refinamiento cultural, y poseedoras de una gran belleza. El ma-
trimonio de una de ellas con un curaca de estos pueblos era con-
siderado como un signo de prestigio.

Ademas de difundir la ideologfa y cultura inca, el matrimonio
con acllacuna era conveniente para el Estado, pues él mismo con-
trolaba quién se casaba con quién, ya que de esta forma evitaba
confederaciones entre pueblos enemigos que, aliados, hubieran po-
dido tener mas fuerza que el propio Estado Inca. Antonio de la
Calancha es quien nos apunta esta sugestiva idea cuando dice:

Davan tanbién estas virgines a los gobernadores por casarlos con
mugeres de otras provincias, que con esto escusavan los grandes
dafios que resultavan de tener las mugeres de los que mandan,
parentelas, que les obligan a torcer la justicia (45).

(43) MouLiNa (el armagrista) [4], pag. 73.

(44) SioverbLatt (31), pag. 107.

(45) Antonio pE LA CALANCHA, Coronica Moralizada de la Orden de S. Agustin, tomo 1I, por
el reverendo padre . En Lima, por Jorge Lopez Herrera, impresor de libros, 1653, pag. 24.

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es
Licencia Creative Commons Reconocimiento 4.0
Internacional (CC BY 4.0)



576 PILAR ALBERTI MANZANARES

La conquista de pueblos y territorios contenia implicita una
justificacién religiosa mediante la cual los Incas llevaban la «civi-
lizacién y el orden» al «mundo del caos». Por ello en cada lugar
donde se hacia una fundacién, o se construia un centro de su accién
conquistadora, los incas edificaban siempre un templo al Sol, un
Acllahuasi y un palacio real. Un mapa elaborado por la autora
contiene todos los lugares donde hubo Acllahuasis y donde, pro-
bablemente, los hubiera, bien porque la localidad era cabecera de
provincia, o bien porque se trataba de un templo principal o huaca.
(Las fuentes basicas para elaborar el mapa han sido los cronistas.)
Colocando un acllahuasi en aquellos lugares de interés v a lo largo
de la vasta geografia del imperio, los Incas reeducaban a las j6ve-
nes acllacuna que entraban en ellos, asegurando, a pesar de la
gran distancia con el Cuzco, una difusion de la ideologia del Estado
inca (ver cuadro 1).

3.3. Influencia politica de las acllacuna

Las acllacuna que estaban mas en contacto con el Inca, bien
por pertenecer a un alto estatus, o por su belleza, podfan ejercer
cierta influencia a la hora de que se les concedieran favores y pri-
vilegios, situacién que era aprovechada por los personajes civiles
para conseguir sus peticiones. Murtia (46) comenta que las fiustas
y principales acllas de la primera casa eran favorecidas por el Inca;
recibfan regalos y presentes de la gente comiin para que interce-
dieran por ellos ante el Inca.

Incluso en los momentos de mayor peligro, la influencia que
alguna de estas mujeres pudiese tener podia afectar al futuro del
mismo pueblo. Tal es el caso de la peticién que hicieron las gen-
tes de Casamarquilla a Huayna Capac, cuando éste se disponia a
acabar con ellos. Cuenta Garcilaso que los mas viejos pidieron a
una mujer que habia sido concubina de Tupac Inca Yupanqui
(padre del Inca) para que suplicara al Inca invasor no arrasar el
pueblo. Viendo que ella y su propia familia corrian peligro decidié
adelantarse con otras mujeres para hablar con el Inca, sin acom-
pafiamiento alguno de hombres. Las stiplicas de estas mujeres con-
movieron al Inca, que perdon6é a los habitantes del pueblo (47).

No podemos olvidar que algunas mujeres tuvieron un impor-

(46) Murua [2], pag. 74.
(47) GarciLaso [11], pag. 224.
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tante papel tanto en la guerra como en el gobierno. Respecto a
la lucha, Santa Cruz Pachacuti (48) habla de una provincia poblada
por mujeres «guarmiauca» (mujeres soldado) situada cerca de Ca-
ravaya. La menciona a raiz de las conquistas que hizo Pachacuti en
las provincias de Manaresuyo y Opatari.

Cobo nos relata que quien gobernaba Guarco, poblacién costera
situada al sur de la actual Lima, era una mujer que ademéas se
opuso al sometimiento de Tupac Inca Yupanqui. Sin embargo, el
problema no lo resolvié el Inca, sino la Coya, que ide6 una estra-
tagema para someter a la cacica, prometiéndole que toda esa pro-
vincia seria para ella:

La viuda creyendo ser verdad la nueva que le dio el visitador,
concedié lo que le pedia y mandé para cierto dfa que (...) todos
los del pueblo saliesen a la mar en sus balsas a festejarse (...) y
estando los indios en la mar con (...) mucho regocijo (...) entra-
ron en el pueblo dos capitanes del Inca y se apoderaron del; lo
cual visto desde la mar por la cacica y sus vasallos, no tuvieron
otro remedio que rendirse (49).

La influencia de la Coya en los asuntos politicos ha sido veri-
ficada por las crénicas que hemos leido. Otra intervencién de una
Coya en la conquista de territorios la encontramos en Mama Guaco,
que recomienda a Manco Capac apoderarse de las aguas de los
Alcavizas (habitantes del valle de Cuzco) para presionarles a que
se rindieran, y lo consigue, segin Sarmiento de Gamboa (50).

Mama Anahuarque, esposa de Ynca Yupanqui, goberné la ciu-
dad de Cuzco en momentos en que su marido estaba ausente (51).

Huaman Poma asigna a cada una de las Coyas cuzquefias rei-
nados sobre poblaciones diferentes, lo que hace suponer que, efec-
tivamente, tenfan cierta soberanfa sobre algunos territorios. Por
ejemplo: ‘

La primera Coya, Mama Uaco, reiné en el Cuzco.
La segunda, Chinbo Urma, lo hizo hasta Hatun Colla.
La tercera, Mama Cora Ocllo, reiné hasta Maras .
La cuarta, Chinbo Mama liachi Urma, lo hizo hasta Charca.
La quinta, Chinbo Mama Caua, reiné hasta Quichiva, Aimara.
La Sexta, Cuci Chinbo Mama Micai, lo hizo hasta Ande Suyo.
La séptima, Ipa Uaco Mama Machi, reiné en Conde Suyo, Pari-
nacocha, Lucana, Changa.

(48) SaNtA CruZ PacHacuTi [41], pag. 304.

(49) Coso [3], pag. 88.

(50) Pedro SarMiENTO DE GaMBOoA (1572), Historia Indica. Biblioteca de Autores Espafioles,

Madrid, 1965, tomo 135, pag. 219.
(51) Murva {2], tomo I, pdg. 56.
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La octava, Mama Iunto Caian, reiné en Lima, Xauxa, Chinchay
Cocha.

La novena, Mama Ana Huarque, reiné hasta Chile, Tarma, Chin-
chay Cocha, etc. (52).

No se trata de que se asimilara como reino de la Coya el de su
marido, porque, por ejemplo, en el caso de la décima Coya, Mama
Ocllo, que rein6 en Guanuco, Huaylas y Atapillo ,su esposo, el Inca
Tupac Inca Yupanqui, lo hacia segin Huaman Poma, en Tarma,
Chinchay Cocha, Uarochiri, Cana, Ucros, Yachas, Chiscay, Concho-
co, etc. (53).

Este mismo cronista nos habla de cuatro sefioras de los cuatro
«suyus» que gobernaron, y después de ellas otras mujeres como
descendientes suyas. Describe como se llamaban y cémo era su
temperamento, al igual que numerosos nombres de las sucesoras.
Los nombres de estas mujeres fueron (54):

Nombres de las gobernadoras de los cuatro “suyus” Suyus
Capac Guarmi Poma Gualpa Chinchaysuyo.
Capac Mallquima Andesuyo.
Capac Umita Llama Collasuyo.
Mallco Guarmi Timtama Condesuyo.

El caso de las Capullanas de la zona de Piura es otro ejemplo
del gobierno de mujeres, en pequeiios sefiorfos de la costa como
Sechura, Catacaos, Mariaguald, Nonura y Menon. Si bien es ver-
dad que en época colonial fueron sustituidas por sus maridos, per-
diendo su poderio (55).

El testimonio de los Quipucamayos: Collapifia, Supno y otros
a Vaca de Castro, dan informacién sobre las Capullanas y su dedi-
cacién politica:

Que en la mayor parte de la costa gobernaban y mandaban
mujeres, a quien llamaban las Tallaponas, y en otras partes las
llamaban Capullanas, Estas eran muy respetadas, aunque habia
curacas de mucho respeto. Ellos acudfan a las chicaras y a otros
oficios, que se ofrecian, porque lo demds ordinario se remitia a
las capullanas o Tallaponas, y esta costumbre guardaban en todos
los llanos de la costa como por ley, y estas capullanas eran mu-
jeres de los curacas que eran mandonas (56).

(52) Huaman PoMa [1], pégs. 99-117.

(53) Huaman Poma [1], pag. 91.

(54) HuaMaN Poma [1], pags. 153-159.

(55) RosTworowski [18], pag. 119.

(56) Relacion de la descendencia... (quipucamayos de Vaca de Castro) [28], pag. 34.
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La conquista y en especial la ideologia que transportaron los
espafioles al Nuevo Mundo trastocé el orden indigena, considerando
por €l mismo patrén instituciones incas y espafiolas, cuando habia
notables diferencias. No es de extrafiar que por este motiva y here-
deros de la tradicién mediterranea y biblica del cristianismo, im-
pusiesen unas ideas concretas sobre la mujer, no apreciando con
claridad el verdadero papel desempefiado por ésta en el incario,
con otra forma de valorarlas.

Sin embargo, actualmente los estudios criticos sobre los cro-
nistas, asi como la informacién antropolégica recogida en pueblos
con una fuerte tradicién quechua, permite desbrozar v seleccionar
los datos que nos legaron los hombres que vieron por primera
vez el imperio inca, otorgando a la mujer la relevancia y valor
que tuvo otra forma de valorarlas.
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VESTIDO DEL INCA
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Vestido del inca (dibujo num. 1).—1. Mascapaicha. 2. Aretes (Tulumpi). 3. Capa

(Llaccolla). 4. Pequeiio cetro (Chaupi). 5. Tunica (Uncu). 6. Estandarte

(Pullcancca). 7. Faja (Tocapu). 8. Flecos de adorno (Sacsa). 9. Sandalia

(Usuta). 10. Cetro (Sunturpaucar). 11, Muiequera (Chchipana). 12, Capelina
(Phullu).
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VESTIDO DE LA COYA
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Vestido de la coya (dibujo nim. 2).—1. Cubre cabeza (Rafiaca). 2. Tunica

(Anacu, uncu, acso). 3. Mantilla (Liclla). 4. Alfiler (Tupu). 5. Faja ancha
(Chumpi). 6. Bolsa de coca (Chuspa). 7. Sandalia (Usuta).
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(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. http://revistadeindias.revistas.csic.es

Licencia Creative Commons Reconocimiento 4.0
Internacional (CC BY 4.0)



584

PILAR ALBERTI MANZANARES

Cuadro 1

DESGLOSE DE LOS ASENTAMIENTOS CON ACLLAHUASI,

SEGUN SU ORIGEN

Localidades cabecera

de provincia

Huacas
importantes @

Localidades

con acllahuasi A
) [ v
2. Latacunga.

3. Canaribamba.
4. Tomebamba.
5. Tumbez.

6. Caxas.

7. Huancabamba.
8. Cajarmarca.
9. i
10. Huanuco.
11, Gosnmesucr
12. Jauja
13 e icreaees

14. Pachacamac.

15. Huarco.

16. Lunahuana,

17. Chincha.

18. Vilcas.

19. Ollantaytambo.

20. Huanacauri,

21. Cuzco.

22. Vilcanota.
Coropuna,

.....................

.....................

24. Hatun Colla.

25. Isla de Titicaca.
26. Isla de la Luna.

.....................

---------------------

Quito.
Latacunga.
Caranqui.
Tomebamba.

........................

........................

Huancabamba,
Cajamarca.
Huanuco.
Bombobn.

Jauja.

........................

........................

Chincha.
Vilcas.

........................

------------------------
........................
........................
........................

Paria.

........................

Chucuito.
Hatun Cana,
Chuquiabo.
Charcas.

....................................

Templo del Sol.

Huamachuco.
Templo del Sol.
Templo del Sol.
Pucara.

Templo del Sol.
Templo del Sol.

....................................

Templo del Sol.

Huaca de Huanac.
Coricancha.
Huaca/Capacobla,

Idolo de Coropuna.
Ancocahua,

Tambo. Templo del Sol.
Ayaviri. Templo del Sol.
Templo del Sol.
Templo de la Luna.

....................................
....................................
....................................
....................................

....................................
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RELACION DE ASENTAMIENTOS INCAS, POR PROXIMIDAD

A POBLACIONES ACTUALES

Asentamiento inca

Poblacién actual

Quito. Quito.
Latacunga. Latacunga.
Canaribamba. Cainiar.
Tomebamba. Cuenca.
Tumbez. Tumbez.
Caxas. Chulucana,
Guamcabamba. Huancabamba.
Cajamarca. Cajamarca.
Guamachuco. Huamachuco.
Huanuco Viejo. La Uniodn,
Bombén. Junin,

Jauja. Jauja.

Pucara. Acostambao?
Pachacamac, Pachacamac.
Huarco. San Vicente de Canete.
Lunahuana, Lunahuana.
Chincha. Chincha.
Vilcashuaman. Norte de Hualla.
Ollantaytambo. Ollantaytambo.
Cuzco. Cuzco.
Guanacauri. Cuzco.
Vilcanota. ?

Tambo. Tambo.
Ayaviri, Ayaviri.

Hatun Colla.

Isla de Titicaca.

Isla de la Luna.
Paria.

Entre Juliaca y Puno.
Isla de Titicaca.

Isla de Coaque.
Paria.
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