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1.- Introduccioén.

La genera creencia que los quechuas solo han asimilado las ideas biblicas a su
pensamiento religioso en los casos del nacimiento y muerte de los parvulos, € feto muerto y
la muerte de un nifio, después de una lucha contra las enfermedad o un accidente de cualquier
etiologia, no ha sido suficientemente bien descrito o estudiados.

El presente breve estudio abarca la forma de pensar del mestizo quechua de la region
ayacuchana del Per(, sobrelamuertey el enterramiento de los nifios.

En un tiempo Igjano, antes de la invasion espafiola a las tierras del antiguo Perq, la
mayor mortandad infantil posiblemente fue causada por las enfermedad infecciosas que tenian
nombres propios y que estas sobrepasaron los limites del pensamiento mitico, las fronteras
geogréficas, los parecidos linglisticos, las dolencias como también los diagnosticos
patol 6gicos en toda la etapa colonia e incluso hasta hace unas pocas décadas del siglo XX
préximo pasado.

Intentaremos escudrifias algunos “origenes de la enfermedad” que causaron las muerte
en los recién nacidos, en los parvulos y los nifios antes de haber llegado ala pubertad.

En puridad de andlisis de los hechos, la concepcion de la existencia de una idea del
limbo quechuay su “salvacion” de los no bautizados, general mente nifios recién nacidos, esta
tomada de la idea cristiana; pese a €llo, subsiste unaideal en su transfondo como una “etapa’
trasitoria del ama, en via a la ascension a la gloria, que tiene nombre propio y creacion
imaginaria propia, es decir, incluso en las muertes prematuras de los nifios y en
enterramiento de sus cuerpos fenecidos, hay una mezcla entre |os principios y ritos cristiano y
nativo que ahora se ha “naturalizado” en una armonia conceptual en e quehacer de los
guechuas modernos.

Veamos ahora algunas etapas de la vida y sus aseveraciones en e pensamiento
guechua de esa evolucion, fin y continuacion de la*otravida® para—terrenal. En esa gradacion
conceptual no todos los nifios van ala gloria, sino quedan convertidos en la personificacién de
algunas enfermedades 0 en & “limbo” por un tiempo indefinido y al azar para vigjar en las
alas puras de una paloma.

2.- El feto muertoy su evolucién etioldgica funesta: miasmasy duendes.

El aborto no estd ampliamente documentado en las sociedades quechuas del pasado
incaico, del colonial ni del presente, salvo escasas referencias obstetricias del caso.

En cuanto a origen de los “duendes quechuas’ 1os cronistas quechuas Guaman Poma
y Santa Cruz Pachacuti, nos dan noticias de su “existencia’ de aquellos seres miticos en la
mentalidad nativa. *

! Guaman Poma dice: “... en tiempo de los yngas andavan duendes y malos espiritus...” en: Nueva coronica y
buen gobierno, pag. 278. Facsimil, Paris, 1936. En cronista Juan Santa Cruz Pachacuti Yamqui Salcamayhua,
sostiene que los duendes y otros idolos fueron barridos por “Tonopa Uari Uillca” porque: “... dizen que los
huancas y chinchaysuyos los dixeron que el Tonopa... que abia estado en su tierra... |os abia desterrado a todos



RUNA YACHACHLIY, Revista electrénica virtual, 2010

Es probable que €l origen de la creacién mitica de los duendes quechuas, se remonten
hasta la época prehispanica donde fueron conocidos con diferentes nombres: “Apifiufiu”,
“Atitapya’, “Anchanchu”, “Choga’, “Soga’, “Llapiq supay” , “Chinku umutu”,
“Apalliko”, “Ichik ollgo”, “Ayamaman” y en aymara “Larilari”. Todos los cuerpos que no
fueron habitados por el alma humana se convirtieron en los espiritus peligrosos, por €llo, enla
mentalidad quechua, a todos los fetos abortados se les fueron y son considerados en calidad
de “duendes’ unas veces ofensivos, otras veces traviesos pero siempre funestos.

Las causas para un aborto son multiples, pero entre los quechuas se ha recurrido a la
forma brutal de los golpes para provocar el malparto. Esto se puede explicar desde varios
puntos de vista, pero principamente por €l tabl religioso post coloniales, aungque habrian
supervivencias de las prohibiciones como el incesto en la época prehispanica.

En la época incaica para la familia de la nobleza existia una especie de matrimonio
“sororal”, es decir, que € Incatenia el derecho de casarse con la hermana principal y todas las
otras de la parentela; sin embargo, también habria sido una especie de préctica familiar
“punalt@’, es decir, concubinato con varias mujeres secundarias fuera de la familia Inca, para
€l caso con las bellas mujeres escogidas (Kuragaklla). En concreto, aquella era préactica legal
solo para estas clases nobles nativas en convivencia poligama pero que estaba prohibida para
€l resto del pueblo quechua.

El pueblo indigena era monégamo con un matrimonio dentro de la etnia (ayllu) pero
no con los parientes cercanos, es decir, escapaban a tipo sororato siendo una familia nuclear
bien definida.

Gréfico 1. La familia nuclear quechua: el postillon
(chaski). Fuente: George Squier: Perd, 1883.

En las relaciones matrimoniales y del parentesco post coloniales alin perduraron ese
tipo de tabu, especialmente las prohibiciones del matrimonio entre parientes cercanos, mas las

los uacas y ydolos y apifiufios de la provincia de Hatun Saussa Guanca...” En: Santa Cruz Pachacuti, Joan:
Relacion de antigliedades deste reyno del Piru. .(1615). Edic. Fac. Cusco, 1993, fol, 15v.
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del tipo religioso cristiano considerado como un tipo de incesto. Por este motivo los
estudiosos peruanos Hemilio Vadizan y Angel Maldonado, afirman o siguiente:

“La Medicina Popular considera como nocivos, sistematicamente, 1os matrimonios
entre parientes, aceptando asf € criterio de dafio de la consanguinidad” 2

Como se lee de la cita antecedente, es una vision ya cercana a los canones de la
medicina moderna y no del aspecto religioso cristiano que va a sancionar |os aspectos incluso
del adulterio y el incesto en sus diferentes gradaciones.

En los casos del adulterio se tiene alos amores prohibidos, y sus fruto de esta relacion,
como un gran tabl o pecado dentro del lingje nativo. A las mujeres embarazadas de esas
relaciones amorosas prohibidas los parientes de la esposa burlada tratan de hacerla abortar a
toda costa mediante los golpes propinados, acuden a los brebges o mediante € auxilio del
brujo conocido por la comunidad. Este tipo de aborto de las mujeres quechuas tal vez erala
mas generalizada parala mortandad del feto.

Otro efecto colateral de las relaciones tabu del adulterio seria en € orden de las
enfermedades de transmision sexual para € aborto que es una de las mas extendidas para este
problema que ahora abordamos.

En una gradacion més estarian las relaciones incestuosas y |os resultados del embarazo
de aquellas relaciones prohibidas. En este aspecto |os tratos de | as rel aciones entre hermanos o
primos hermanos esta terminantemente vedados, 10 mismo entre padre e hijas, madre hijo y
entre los padrinos y ahijados. El embarazo adquirido bagjo estos impedimentos socio—
religiosas en d linge nativo merece € desprecio y la expulsion de su seno a la parga y
especialmente alamujer que ha admitido estos compromisos amorosos 'y en e parto, no antes
de dllas, sin recibir ninguna ayuda, por o que muchos de esos partos o abortos se hacen en
forma solitariay clandestina.

En concreto, en estos asuntos de |os amores prohibidos, |a constante es casi seguro que
terminan en € aborto. Fetos que no han nacido naturalmente y que fueron concebidos bajo
estrictas normas vedadas son enterradas, por sus progenitores o por la mujer en los paramos
desolados, cerca de los manantiales o recodos de un rio que le sirvio en el lavatorio del aborto.
A estos lugares donde el enterraron el aborto los llaman “miasmas’ que en quechua significa:
“sullu wayra” (“sullu”: feto, aborto; “wayra”: viento, emanacion) o reciben los mismos
nombres de |os duendes que infectan con enfermedades alos mortales.

Una de las enfermedades mas terribles de las muj eres embarazadas es haberse dormido
cerca de estas miasmas malditas y haber aspirado el “sullu wayra”, “soqa wayra” y otros
términos sindbnimos quechua. A esta entidad morbosa la medicinala conoce con el nombre de
eclampsia o toxicosis gravitica. Los quechuas dicen que aquella mujer fue cohabitada por €l
duende y que en € vientre sera e hijo maligno de aquel, desde entonces la mujer sufre de
convulsiones parecidas a la epilepsia porque esta dafiado € centro cerebral de la afectada, y
no por e duende, por esas homotoxinas arribaindicada.

Otra de las coincidencias de la posesion de la embarazada por € duende, segin €
imaginario popular, es lahemorragia vaginal constante de la embarazada que no es otra que la
variante de la eclampsia que afecta a higado y a la disminucién de trombocitos en la sangre
gue es la causa de las hemorragias. Como es de prever, en las comunidades apartadas de las
ciudades, las mujeres corren € riesgo de muerte del feto y ellao ladel aborto.

En agunos casos de posesiones del duende o los miasmas ventosos que Ilaman “ Soga
wayra’ en los varones, se han estudiado casos singulares con sus cuadros respectivos del
malestar que no describiremos por no estar en los alcances del objeto del presente estudio.

2 Cfre. Hermilio Vladizan y Angel Maldonado: La Medicina Popular Peruana, tomo |, Lima, 1922, pag. 347.
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Como se ha visto casos de esta naturaleza, la muerte del feto, sin ritua el
enterramiento del aborto, salvo un furtivo llanto de las madre, ha sido € paso solitario de un
ser no existente que aln no ha llegado a su ciclo completo del ama cuyo destino final es la
gloria en la mentalidad quechua; sin embargo, ese aborto en la mente animista se ha
convertido en un ser demoniaco, es decir, es un duende que también le esta prohibido e cielo
y su “vida’ de ultratumbalo pasara eternamente en la mismatierracomo ser abominable.

A este tipo de fabricacién ideal de los duendes malignos y lascivos que son de ambos
sexos, se agparta a los nifios plenamente nacidos pero, por agunas circunstancias
imponderables, viven en estatierra por muy poco tiempo del que seguidamente estudiaremos.

3. Losrecién nacidos, € “agua de socorro”, la muertereal y trascendental.

Conforme hemos enunciado con antelacion, € asunto del cuerpo viviente en este
mundo, es el asunto principal para generar e alma que se ubica en ese cuerpo en la idea
animista de los quechuas. Por este motivo en los partos dificiles muchas veces se complica
con € falecimiento de los recién nacidos. Muchos de ellos viven unos minutos, unas horas o
pocos dias.

En la generalidad de los casos para esas muertes prematuras se ha observado que los
recién nacidos fueron en partos complicados porque mueren por asfixia, placenta adelantada y
otras patologias durante el parto. A estos recién nacidos acude la partera, recibidora o alguna
persona que acude a hecho, paratomar un jarro de agua pura, exclama una oracion cristiana,
hace la sefid de la cruz y vierte el agua sobre la cabeza del nifio moribundo y le nombra con
un nombre civil del santo del dia.

Los casos que contempla la teratogénesis son atribuidos por € quechua a hechos
sobrenaturales como € “pukio yaykusga” (manantiaes introducidos en e cuerpo vivo) o los
sindromes Ilamados: “illapa, chirapa, [lamaylla, pachamama yaykusga” (el rayo, € arco
iris, la constelacion estelar de la llama o la madre tierra introducidos en € cuerpo vivo), en
esta misma direccion estan los que presentan malformaciones denominadas. “gentilpa
yakusgan” (gentiles introducidos en € cuerpo, pues la palabra esta prestada del castellano
gue designa a los habitantes precoloniales que no recibieron e bautismo cristiano) que
Guaman Poma escribe como: “guacavilca yacusca” (entierros antiguos introducido en €
cuerpo) °

También hay casos para la mortandad del recién nacido por afecciones infecciosas
contraidas durante la gestacion de la madre y que estos parvulos sobreviven algunos dias en €l
regazo de la madre, pero cuando presentan sintomas graves y estén a punto de morir, acuden
al recurso del “agua de socorro” que es un “pre-bautizo” casero, sin acudir a la iglesia
cristiana.

En este mismo orden de nacimientos prematuros y con € feto muerto los quechuas a
estas mujeres las llamaban “mio huarmi” que, seguin €l diccionario quechua de Gonzales
Holguin, aquellas palabras significa: “Muger que pare los hijos muertos”. *

Asi conceptuado esa emergencia religiosa, se evita que e parvulo no se convierta en
duende y que tenga la opcion de la salvacion. Pero el “agua de socorro” no es el sacramento
completo de la Iglesia, porgue €l nifio ain no pudo probar la“sal y e agua bendita’, por €lo
se desting, en la mentalidad quechua, € ama de estos nifios a una recinto oscuro de
ultratumba donde Ilegan después de muertos.

3 Cfre. Guaman Poma, ob. Cit. Parfs, 1939, pag. 676.

* Cfre.Gonzéles Holguin, Diego: Vocabulario de la lengua Qquichua (1608); Coleccion Kashkanchikrakmi,
Quito, 1993, tomo |, pag. 241.
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Esa especie de limbo cristiano el imaginario quechua a modificado acorde al ambiente
socia y religiosos nativo, es decir, se produjo un sincretismo. El limbo del cristianismo es un
espacio ultra terreno, para e confinamiento de los no bautizados. En la literatura medieval el
poema del Dante refiere que es € primer circulo del Infierno —una especie de vestibulo del
antro satani co— después de pasar € laguna Estigiay en sus versos del Canto 1V dice:

“Oscuro y hondo era, y nebuloso, [...] Descendamos a ciego mundo — dijo el poeta
amortecido—...” °

En esos versos del poeta italiano afirma que € limbo es “oscuro”, no escribe que €
sitio esté en tinieblas absoluta y mas adelante, en e mismo circulo infernal, describe como un
“prado verde y fresco” donde se confinan los sabios de la antigiiedad.

En la literatura quechua en cambio se afirma que € limbo es de tinieblas y donde se
hallan los espiritus de los nifios sin bautizo; en este lugar no estan las almas de los adultos
muertos como es lareferencia del Dante arribaindicado.

Llama la atencion e nombre gque pone a ese “Limbo” quechua & novelista Colchado
como queriendo “traducir’ ese lugar extra terrena descrito en el medioevo con la palabra:
“Tutayaq ukhuman” (tenebroso fondo) y para sus habitantes como “malpas’ (pequefios),
lugar antes que e mismo “Supayhuasi” (casa del maligno); en el dialecto quechua huaylino,
gue indica dicho autor, pueda ser posible que sea designado asi 10 que en otros lugares no se
conoce con aguellas mismas nomenclaturas. ©

En cuanto a nombre de las almas de ese rincon especial de ultratumba hay quienes
afirman que se les llama “akapa”, “mallwa” (pequefios) y a habitédculo como: “Akapacha”
(mundo pequefio), descrito como lugar tenebrosamente oscuro, extremadamente frio y donde
existe un lago salado formado por las lagrimas de los padres de aquellos nifios muertos. Por
ello, en los decesos no permiten que los padres y especialmente la madre, no I[lore mucho por
ese “angelito” porque esas lagrimas le caeria como una lluvia gélida y se produciria una
avalancha de lagrimas contra esos parvul os desnudos.

Algunos relatos populares imaginan que ese mundo ultra terreno, donde se encuentran
las amas no bautizadas de los nifios muertos, buscan con afan, a tientas, hallar € cordel de
una campana gue, si por casualidad uno de ellos lo encuentra, bate e cordén que sonando la
campanada e espiritu del nifio vuela en forma de paloma blanca a la gloria, es decir, que en
esta version quechua si existe la posibilidad de salir del mundo oscuro o Limbo cristiano.

Otros relatos refieren que en aquel antro, en absoluta oscuridad, hay solo un cordon
gue conecta ad badgo de una gran campana y ellos, e ama de los nifios muertos no
bautizados, buscan con sumo afan en lo invisible aguel corddn porque tienen la esperanza de
hallarle algun dia para que toguen “la campana de Jerusalén” que, cuando |legue ese percance
serd un sonido sonoro; dicen los quechuas, que élo indicard e final del mundo para los
hombres, pues sera el anuncio del Apocalipsis biblico.

Los correspondientes pensamientos aymaras sobre € limbo no se ha podido registrar,
posiblemente tengan algunas semejanzas con la vision entre los quechuas sobre este mundo
ultraterrenal. En cambio el escritor boliviano Rigoberto Paredes Paredes (1936) hace constar
una enfermedad, no identificada por la ciencia moderna, dandole el nombre de “Limbo usu”
(sarpullido del limbo) que pueda tratarse de a guna dermatosis infecciosa.

® Cfre. Alighieri, Dante: Divina comedia. Ediciones Cétedra, 3ra edicion, Madrid, 1996. Canto |V, versos 10 y
13, pag. 96

® Cfre. Colchado Lucio, Oscar: Rosa Cuchillo (novela); editorial San Marcos, segunda reimpresion, Lima, 2005,
pags. 78 — 80.
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4. Los huérfanos recién nacidos, las enfermedades infantiles, la muerte y los rituales
funerarios.

L os casos frecuentes de la muerte de la madre del recién nacido fue y es, generalmente
en las comunidades quechuas, la conocida fiebre del puerperio que, segun la etilogia popular,
se manifiesta con un malestar grave denominado: “orqo qawasga’ (mirada airada del cerro),
“pacha llapchaska” (lenguaradas de la tierra) o € sindrome ya arriba descrito: “Choga
wayra” (mal viento de los duendes). También en e caso mortal de la madre, durante € parto,
los nifios que sobreviven son los huérfanos acogidos por algunas mujeres gue tienen hijos aun
lactantes, ellas son quienes se hacen cargo del socorro alimentario de aquellos bebes. Este
servicio socia del gquechua posiblemente haya sido conocido desde el incanato porque
Guaman Poma designa esta costumbre como: “uaccha rurocha nonochic” (amamantar alos
parvulos huérfanos, nodriza en las clases atas).

Por esos casos extremos descritos, muchos nifios morian por fata de atenciéon y
terapia.

4.1. Las enfermedades infecciosas infantiles del pasado y del ahora.

En remotas épocas la causa principal del deceso infantil seria € “qapaqg onqoy” (la
enfermedad grande: la viruela) cuyo sinGnimos son: “muru onqoy”, “Kagacho onqoy” que
en la actualidad ya fue controlada y extinguida por las vacunaciones a expansion mundial.

La antigliedad de la variola, ahora se sabe, fue conocida desde |a época prehispanica 'y
se la nombraba con aquellas denominaciones indicadas; pero lo que si no debio existir fue €
sarampion que trajeron los espafioles al Continente Americano.

En cuanto a la existencia del sarampion es muy probable que fue llevada de Europa
hacia los pueblos latinoamericanos durante los siglos XV y XVI. En lalengua quechua de la
época colonia a esta enfermedad se le conocia como: “taksa onqoy” (pequefia enfermedad)
en comparacion con la peligrosidad y amplitud contaminante de los variolosos, pues no se
conocia con otra nomenclatura.

Desde la época colonia a sarampion se le habria sido conocido con los nombres de
“sara onqoy” (enfermedad del maiz, lat. Zea mays) y por € “oga onqoy” (enfermedad de la
oca, tubérculo andino, lat.Oxalis tuberosa), estas diferenciadas segun la cantidad de
exantemas del mal.

Hasta la actualidad se usa el Ilamado “qaqopa” (sobrado) que se hace a los nifios
enfermos gue presentan |os enantemas propias del morbo. En en € serampion se indicaba €l
frotamiento adel cuerpo del enfermito con la harina del maiz blanco o amidon, se adjunta,
frutas, juguetes, monedas y se bota en € cruce de caminos para que se fuese €l “mal de maiz”;
pero si el morbo presenta mas exantemas con pustul as blancas(propia del aastrim, formade la
viruela atenuada), entonces se le soba al enfermito con las “ocas’ blancas cocidas e indicada
para combatir la enfermedad de la oca, luego se procede como en €l caso anterior del maiz.
Con este tipo de terapia, en lamentalidad quechua, se piensa que la*“enfermedad seva’ y dgja
recuperarse a paciente.

En la época colonia a sarampion en la voz popular castellana se la conocia como €
“mal de alfombrilla”, aunque se dice que aquella es unaforma benignadel sarampion.

Por otra parte, las enfermedades frecuentes de |os recién nacidos estaba y esta en e
orden de las infecciones respiratorias que en & quechua son conocidas como: “llugo onqoy”
(llugo: viscosidad, sin: llausa), “chulli” (rinitis). Esta enfermedad también era conocida en la
época prehispanica como € “taki ongqoy” y en el castellano reconocido como: “romadizo” o
“esguimencia’.

En segundo orden para la mortandad infantil estan la neunomia y la bronquitis
Ilamadas en quechua como: “alkansu”, “chaskisga” (alcanzado o recibido por la tierra),
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“magasga”’ (golpeado por la tierra). En la mentalidad quechua a todas estas afecciones se
atribuye por causa del mal viento emanado por latierray, por ello, atodos esas infecciones se
les indicaigualmente como: “pacha” o “allpa’ (tierra).

Asimismo, con frecuencia se presentan afecciones de la atrepsia (atrofia
gastrointestinal) caracterizada por laintolerancia alimentaria que presentan 1os recién nacidos.

Las enfermedades infecto contagiosas propias de la infancia como las mayores causas
mortales de nifios con la pertusis (“choga uqu”) que tiene incidencia en la salud incluso de
los adultos acompariado por e sindrome psicosomaético denominados como: “macharisga’,
“samkay”, “tipkakuy”, “putisga’, “llakisga” (asustado, angustiado, miedo), €l estado
depresivo se nota en los nifios con llanto a igual que en la edad adulta. Aunque muchas de las
enfermedades infecciosas estan ligadas a estos estados psiquicos, se afirman que unos llevan
al paciente a la muerte y otros se curan mediante los ruegos a espiritu de los afectados
(“gayapay”), porque piensan € ama se quedd fuera del cuerpo en un indeterminado lugar
donde se produjo € susto.

Como quiera que sean las diferentes causas mortales infantiles, es que los nifios ya
hayan sido bautizados por la Iglesia, que haya corrido €l agua sobre el craneo y probado la sal
del sacramento.

El bautismo se ha generalizado como una institucion del cristianismo y se ha adaptado
perfectamente a la mentalidad quechua desde tempranas épocas a la [legada de |os espafiol es.
En los libros bautismales de los primeros afios de la colonia, la gran cantidad de los que
recibian este sacramento fueron adultos. Ademés, en estos libros se nota una buena cantidad
registrada de los llamados “ apodstatas’. Desde esas etapas de |la historia del cristianismo entre
los quechuas se ha registrado asimismo € registro los nombres y procedencia étnica de los
“padrinos’ del bautismo que, en todo caso, eran los garantes de la préactica catdlica y
aceptantes de lanuevareligion en tierras del Tahuantinsuyo.

4.2. El asunto del padrinazgo.

La importancia de los padrinos del bautismo tiene predominio entre los nifios
bautizados. Algunos autores a este hecho le llaman: “padrinazgo” o “compadrazgo”,
atribuyéndole una prevencion econdémica del nifio en caso de muerte de sus progenitores. La
presuncion socio—econdmica en la actual sociedad mercantilista del padrinazgo, no tiene
tradicion singularmente nativa para escoger a los padrinos de |os sacramentos del Bautizo y la
Confirmacién entre los quechuas, puesto que se extiende en la atencion de los padrinos y
madrinas, para el nifio que recibir4 e nombre en € rito cristiano, tener una personalidad
soliday moral intachable. Desde e momento que los padrinos aceptan asumir esta institucion,
iguamente queda patente la familiaridad contraida con € nifio y sus padres que son
éticamente inquebrantables. Como hemos notado ese entrafiamiento familiar va unida a la
prohibicion de la unidn erdtica entre € ahijado(a) y cualquiera de los padrinos so pena de caer
en €l incesto.

Indudablemente, las obligaciones de los padrinos en la ensefianza de la doctrina
cristiana que asigna la Iglesia es mucho mas potenciada en la misma practica social quechua.
Y es unaobligacion mayor porque se remonta a unainstitucion prehispanica.

Aungue no quedd registrada la nomenclatura que se le daba a los “padrinos’
prehispanico quechuas, sin embargo queda algunos rezagos de ese nomenclador en algunas
comunidades ecuatorianas quechuas del presente. Asi, por gemplo, los autores Cachiguango
y Pineda, en un trabajo sobre ritual funerario de los nifios denominan a una madrina (hermana
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carnal del bautizado que asumi6 la funcion de madrina) como: “Chaki Achik Mama” y que
traducen |os mismos autores por “M adrina para encaminar, madrina para ayudar acaminar”.

Esa interesante referencia nos hacer pensar, en € transfondo nativo, la institucion de
los padrinos 0 madrinas porque se remonta a un tiempo remoto de la creacion indigena de los
parientes primigenios. Esta misma aseveracion coincide con la noticia de los ancestros de los
lingjes quechuas con esos troncos de arboles reales que simbolizan a los padres étnicos

guechuas; a respecto €l cronista Santa Cruz Pachacuti dice los siguiente:

“Estos dos arboles significavan a sus padre y madre Apo Tampo y Mama Achi [mas
adelante vuelve a citar  nombre como:] Pacha Mama Achi.” (Las negritas son
nuestras) ®

De acuerdo a la mencién precedente cuando cita € cronista cusguefio a los ancestros
étnicos, se rememora ala “madre tierra que ensefia a dar |os primeros pasos a hombre”, pues
es la madre primigenia de los recién surgidos lingjes nativos incaicos, segin Santa Cruz
Pachacuti, al afianzarse sobre estatierra.

Por €ello, no estd demas en contemplar € parecido fonético incuestionable entre
“Pacha Mama Achi” y “Chaki Achik Mama” aparte de la semeanza semantica quechua. Y,
nuevamente, vuelve e circulo a sumergirse en la prohibicién del cohabitar entre los ahijados y
los padrinos so pena de concebir a un duende que hemos fijado en € acapite correspondiente
lineas arriba.

Grafico 2: Musicos quechuas tocando la
chirimia (chirisuya), tambor (taksa wankara)
y flauta de Pan (antara). Fuente: George Squier,
Peru, 1883.

" Cfre. Cachiguango, Luis Enrique y Pineda, Luz Maria: “Wawa wafiuy: ritual funerario andino de nifios en
Imbabura — Ecuador”; en: “Volveré’, revista e€lectrénica, noviembre de 2004. Afio [, N° 4.
Http://www.unap.cl/iecta/revistas/volvere 4/articulos.htm

8 Cfre. Joan Santa Cruz Pachacuti Y amqui Salcamayhua, ob. Cit. Ut supra. Fol, 8v.
8
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Los padrinos (madrina y padrino), tienen €l deber de forjar a una personalidad fuerte
en su ahijado, por eso mismo instruye a ahijado la generosidad de regalos en ropa y juguetes
por €l dia de Todos los Santos. Y en caso de falecimiento del nifio son ellos los que deben
donar la tunica blanca, la corona, la palma de rosas y € atald blanco. Esta responsabilidad
nadie puede atribuirse, menos los padres del nifio muerto, porque es exclusivo privilegio de
los padrinos “el enviar a angelito a la gloria” con un vestido especialmente hecho para €
funeral del nifio.

4.3. Ritua funebre infantil.

En los estratos sociales mestizos a los los nifios fallecidos e hacen € velorio sobre una
mesa con manteles blancos, ali yace e cadaver amortajado con € “hébito” blanco —
confeccionado para ambos sexos sin disticion alguna— cuyos contornos deben ser ornado de
papel dorado.

En caso de las nifias muertas, ellas tienen en su mano derecha un ramillete de rosas y
en la cabeza una corona de flores.

En cambio, los nifios muertos en e brazo derecho tienen una palma con rosas y una
coronade flores.

El féretro paralos parvul os son pintados y tapizados de blanco.

En los velorios de los quechuas se ve la necesidad de vestir a cadaver con sus ropas
blancas que fueron donados por los padrinos; luego se levanta una especie de trono con las
mantas nuevas, sabanas y rebozo de la madre del nifio muerto, adornado con flores; asimismo,
en sus manos le colocan un ramillete de flores, porque ellos asi “ingresaran alagloria’ en su
condicion de “jardineros ddl cielo”. Esta concepcion, a parecer, deberia ser prehispanica
puesto que € cronista Santa Cruz Pachacuti, ya referido, en € firmamento césmico dibuja 'y
escribe a unas estrellas como a los “ojos de los nifios’ fallecidos quechuas. “los 0jos,
imaymana fiaor aycunap fauin” (literal del quechua: diversidad brillante de los capullos).

Entre los quechuas €l fallecimiento del nifio no es mas que subir al mundo apacible y
eterno, donde habitara en e firmamento estrellado. Por esta concepcion e entierro de los
nifios no tiene mucho de funebre, aparte del llanto de los padres y hermanos menores, sino es
el regocijo familiar, porque yatienen aguien de la parentela quien les precede en la otra vida
y que, € fallecido, iraforjando € camino florido cuando los demés arriben a mas alla porque,
definitivamente, alli tendra lugar |a separacion humana para siempre.

Todas las plantas, algunas aves y contados mamiferos tienen €l caréacter de ser los
privilegiados habitantes del cielo y la tierra, acorde a imaginario quechua del mas ala,
especiamente del cielo.

4.4. Las canciones tristes rematadas de alegria.

Las canciones entonadas en los entierros de los nifios muertos son solemnes y
angustiados (garawi) que invitan més a la cama que a demostrar una afliccion
profundamente humana en su recuerdo imperecedero.

En este sentido, hemos podido hallar algunas canciones tipicas que versan sobre €
tema de la muerte infantil quechua que a continuacién comentaremos.

La primera cancidon acopiada manifiesta la pregunta desesperada de los padres del
fallecido dirigido a las flores del rosal que en € enterramiento bajé a la tumbay, ala vez,
subi6 a cielo conjuntamente con el almadel nifio fallecido.

El didogo entre la rosa, los padres y el nifio muerto expresa € ideario quechua que
tiene de la gloria cristiana, pero con alguna singularidad nativa: €l nifio sera € amigo intimo
de losrosales y por esa mutua confianza (nifio y vegetal) € encargo a las rosas velar por sus

9
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padres en esa dificil presenciaterrena, tampoco no olvida € carifio de los padrinos cuya ropa
gue lleva es el sudario eterno y espiritual, mientras que los vestidos adquiridos por los padres
€es puramente terrenal.

He aqui una muestra de la cancion versificada.

WAWA PAM PAY~
ENTIERRO DE NINO
Puquio, Ayacucho.

QUECHUA CASTELLANO

Ciedlo ripug wawallaywan, Con mi hijo que ha partido al cielo,
¢maypifiam tupamurganki? ¢en qué lugar te has encontrado con é?
Cidlo ripug wawachallaywan, Con mi hijito que ha partido al cielo,
¢maypifiam tupamurganki? ¢en qué lugar te has encontrado con é?
Nugaga tupamurgani Y 0 me encontré con él

Gloria patachallampi, en las escalinatas del Cielo,

flugaga tupamurgani yo me encontré con €

Gloria yaykuykuchkagwan. gue ya estaba ingresando ala Gloria.
Waytaschallay, Mi florecita,

rosaschallay, mi rosita,

kayqgaya ripuchkanifia. ahora ya estoy devigje.

Waytaschallay, Mi florecita,

rosaschallay, mi rosita,

kayqgaya pasachkanifia, ahora ya me estoy yendo,

gamllam, ari, mamallayta, por eso, te encargo cuides de mi madre,
gamllam, ari, taytallayta. td, por eso, guardale ami padre.
Madrinaypa, padrinuypa De mi madrinay padrino

pachacha churallawasgan, las ropitas que me vistieron,

chayllatam apachakuni, solo ésas melasllevo,

sumagllam tapapakuni. tapandome bien mi cuerpo.
Mamallaypa, taytallaypa, Demi padrey mi madre,

pachacha ranti puwasgan, las ropitas que me compraron,
wayunachanpim saqgiykapuni, en la perchaselas he dejado,
warkunachanpim dejaykapuni. alli, colgadas, selas he dejado. °

El elemento vegeta es el simbolo de la eternidad quechua representada por |as rosas;
pero en otra cancion aparece € helecho (en quechua “rakiraki yura’, lat. Filictum), que
significa la planta“ separadora’ quechua por la forma de sus hojas muy divididas. Pese a€ello,
en la siguiente cancion anotada, alli se compara el almadel infante fenecido con lasrosasy la
paloma, simbolo universal del amor que, en cierta forma, comparte la vida mundana veloz
como |os suefios de una noche.

9 Latranscripcion versificada y la traduccion del quechua a castellano son nuestras. Se ha tomado esta cancién
del folclore de la ciudad de Puquio, Ayacucho, Per(, de la discografia del conjunto musical peruano: “Los
Cholos’, 2009.

10
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Ahi esta la partida, ese vigje a la ultratumba —tanto de los nifios y los adultos— pero
para el caso es a nifio a quien ya le cantd, la hora fatal de la separacion, € pgaro fatidico
conocido por € pito o “waychao” (lat. Colaptes rupicola, Picus veridis). El ave, en muchos
casos, también es el anunciante del nuevo dia, es e acompafiante de los caminantes solitarios
en las altas punas andinas y, no podria ser de otro modo, que sea € acompafante a la
ultratumba.

Pero pese a la separacion —mejor € anticipado arribo a otro mundo— €l nifio muerto
irdtrabajando |os jardines celestiales para que, mientras llegare la hora de |a muerte, observen
los miembros de la familia €l vergel celeste bien cultivado. Ademas, no descuida el alma del
nifio muerto encargar a sus seres queridos, a los padrinos y a los vecinos que cuiden a sus
padres como s fuese é mismo, cumpliendo las obligaciones fraternales, mientras dure ese
vigje ala desconocida eternidad.

La siguiente cancién dedicada al entierro de un nifio muerto corresponde a un yaravi
(qarawi, canto solemne y melancdlico quechua), rematada con un huayno mestizo, es de la
misma ciudad de Huamanga, Ayacucho. El canto en sus Ultimas estrofas expresa una endecha
alegre y jocosa en la despedida triste porque €l huayno, risuefio y esperanzador, es € aivio
para el amadolorida quechua.

WAWA PAMPAY
ENTIERRO DE NINO
Huamanga, Ayacucho.

QUECHUA

Naga tuta musquyllaypim,

CASTELLANO

Anoche en mis suefios,

urpiy, mi paloma,
pufiuykusganki, tU, te habias dormido,
marqgay gqunta rosas, mi ramo de rosas,

urply. mi paloma.
Rikchariruspa, Habiéndome despertado,
muspa muspay aun delirante,
ullgaykuptiyga, atientas buscandote,
manam kankichu yano te encontré

urpiy. mi paloma.

Sefiorallay, Mi sefiora,

madrinallay, mi madrina,

gamfiam, ari, tu ya pues

kuyay mamallayta. ve por mi amada madre.
kuyasgallay Queridos
vecinollaykuna, VECiNos mios,
gankunallam, yaustedes velarédn
kuyay taytallayta, por mi querido padre,
iah!, iwuyyyyyy! iAy!, juyyyyyy!

Nas pichiwpas
pichiw nirunfia,

Dicen que ya los pgaros
trinaron sus cantos,

fas waychawpas dicen que € pito
waychaw nirunia. ha pitado su canto.
iAy!, mamallay, jAy!, madre mia,

11
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mamacitallay,

ripukunaysi yachakullanfia.
iAy!, papallay,
papacitollay,

pasakunaysi yachakullaniia.

Puntaririsaqg,
Aawparillachkasaq,

raki rakita plantarimuchkasaq,
chayman chayaspacha
rakiykanakusun,

gampas, fogapas,

wigi Aawintin.

Qoriyuqchuch kayman karga,
qullgiyugchuch kayman karga,
manacha kunan,

wawachallay,

kaynaniragta wagaymanchu.

iAy!, chinkachay chinkachay
flama kunanga ripunifia,
wasichallayki punkullapi,
horas, horas, waganallay,
chakrachallayki patallapi,
horas horas llakinallay.

Cabra garapi wawa rurasgay,
hinachallapim gapinarun.

mi madrecita,

ya ahora estafijadami partida.
jAy!, padre mio,

mi papacito,

ya ahora esta firme mi partida.

Me voy como € primero,

solo me voy adelantando,

parair cultivando ali los helechos,
y cuando |leguemos todos all4,

ya nos separaremos,

tanto ti como yo,

con l&grimas en 1os 0jos.

Si yo hubiese poseido oro,

s yo hubiese poseido plata,

no seria como ahora,

mi hijito,

el llanto infinito de esta manera.

jAy!, laberinto perdido
ahorayametocavigar,

pues soy quien en la puerta de tu casita,
horas y horas tuvo que llorar,

pues soy quien en e muro de tu chacra,
horas y horas tuvo que penar.

Sobre €l pellgjo de cabra que hice d hijo,
ali mismo ha sido recibido. *°

Al finalizar la cancién antecedente, hace alusion a la concepcion del hijo sobre €
pellgo de una cabra gue constituye y sustituye €l colchdn de la cama en |os hogares nativos
guechuas, en consecuencia, €l nacimiento y la muerte de la criatura se produje en & mismo
lecho de los progenitores.

Esta cancion, posiblemente cantada entre los mestizos huamanguinos, es aguna
remembranza a | os puebl os pertenecientes al departamento de Ayacucho.

5. lamuertedelosnifios“grandes’.

Muy pocas referencias quedan en la literatura sobre el fallecimiento de los nifios que
son puberes y adol escentes porgue no son frecuentes. Los escasos decesos registrados, en todo
caso, son por accidentes mortales de transito o enfermedades infecciosas fulminantes:
meningoencefalitis, e mal de Chagasy, con frecuencia, |la neumonia.

19| atranscripcion versificada y la traduccion del quechua al castellano son nuestras. Se ha tomado esta cancion
del folclore de la ciudad de Huamanga, Ayacucho, Per(, de la discografia de las “Hermanas Ascarza”, 2009.
Esta cancion, al parecer, reune varias estrofas de diferentes autores como es el caso de la segunda estrofa que
pertenece a compositor ayacuchano don Telésforo Felices. Cfre. Alacote Cuadros, Algjandro: Antologia de la
cancién ayacuchana. 1ra. Edic. Circulo Cultural tradiciones de Huamanga, Lima, 2001, pag. 145.
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En los los decesos de los puberes y adolescentes son los padrinos o sus tios los que
simbdlicamente compran la tinica y € caon blanco. Las ceremonias en e velatorio y
exequias cristianas son parecidas que €l de los parvulos.

El alma de estos nifios ya crecidos, célibes, pero que no hayan pecado carnalmente, en
la mentalidad quechua, estos también merecen ingresar a la gloria cristiana. Generalmente,
este tipo de entierros son los méas dolorosos para los padres y parientes porque les cuesta
superar aquella pérdidairrepetible en poco tiempo.

6. Conclusion.

El concepto quechua “wawa pampay” (entierro de nifio) o “”wawa wafiuy” (muerte
de nifio) por su multitud de aspectos que comprende ritos, simbolos y sacramentos, conllevaa
definir como “tanatologia infantil quechua’, porque pueda ser la traduccion y equivalente del
guechua a castellano. Afirmamos y sostenemos que & término “tanatologia’ como definicion
erudita, tiene equivaencia conceptual con e complegjo del “wawa pampay” como acepcion
pura del quechua. Definimos asi para que no se siga pensando que & complgo de la
tanatol ogia no tiene traduccion del quechua a castellano o viceversa.

Por el mismo complejo del pensamiento entre la vida terrena 'y €l de ultratumba que
poseen los quechuas, ahora sincretizada, precisa rebuscar los imaginarios en los hechos
presentes, confrontarlas con las fuentes histéricas para procurar trasiucir el transfondo nativo
gue, posiblemente, alin pervive desde la época prehispanica.
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