Tincu y pallca: lugares de encuentro en el territorio Inca
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Recorriendo la regién de Quito, a inicios del siglo XVII, el sacerdote jesuita Diego de
Torres Bollo fue testigo de un viejo ritual indigena que concitaria su atencion. En la
encrucijada de unos caminos, un indio entonaba en su lengua canticos mientras batia un
tambor ante la atenta mirada de los pobladores locales, “pregunté el padre que significava
aguella ceremonia y respondiole uno de los oyentes, que aquel indio que cantava, era el
archivista del lugar, y que tenia obligacion de salir a aquel puesto todos los dias de fiesta
a repetir cantando las tradiciones, y cosas memorables de sus antepassados” (Ovalle
1648: 325).

Iniciamos nuestra nota relatando este episodio porque en él se ven expresadas algunas
de las atribuciones simbodlicas que las antiguas sociedades integradas al Tawantinsuyu
conferian a las encrucijadas de los caminos y a las confluencias de los rios, tanto en el
area septentrional del imperio como en el resto de su territorio. Nos referimos
especificamente a la vinculacion de dichos espacios con préacticas de culto ancestral y a
su identificacibn como escenarios de remembranza publica. En las siguientes lineas
ahondaremos un poco mas en el tema y esbozaremos algunas de las implicancias que
estas concepciones podrian tener en el &mbito arqueolégico.

Tincu y pallca en las fuentes lexicogréficas coloniales:

En los vocabularios coloniales se registran dos voces indigenas equivalentes, tincu y
pallca, que harian referencia tanto a la convergencia como a la bifurcacion de caminos y
rios’; todo parece indicar que el primero de estos términos tendria un origen quechua,
mientras que el segundo provendria de la lengua aimara.

1 John Earls e Irene Silverblatt han propuesto que los términos tincu y pallca, si bien se encuentran asociados al
concepto de “bifurcacién”, remitirian a referentes espacio-temporales distintos: “a) Pallga: refiere a una
“bifurcacion” de una cosa en dos, sin ninguna implicacién de direccionalidad. Es un concepto basicamente
“estatico” y temporalmente reversible; b) Tinku también incorpora la nocién de “bifurcacién” pero que sélo se
aplica al sentido de “encuentro”, o sea con una implicacién de unidireccionalidad y al tiempo irreversible”;
asimismo, sefialan que mientras la voz pallca designa la divergencia de caminos, tincu “se emplea
exclusivamente para designar el encuentro entre dos rios” (Earls y Silverblatt 1978: 311). La revisién de
vocabularios coloniales y diccionarios contemporaneos, sin embargo, nos permite aseverar que ambos
términos han sido y son empleados por los grupos quechua y aimara hablantes como equivalentes,
diferencidandose probablemente solo en su procedencia lingtiistica. Como se puede apreciar en algunas de las
citas aqui incluidas, la distincion establecida por ambos autores tendria su origen en un hiperanalisis que no se
ajusta estrictamente a lo registrado en los materiales lexicograficos coloniales.



Asi, para el aimara, el jesuita Ludovico Bertonio (1612, I: 194, 211; II: 246, 345) consigna

los siguientes vocablos:

- Pallca “la encrucijada del camino... Hauiri pallca. Un braco del rio”.
- Pallcakhtatha “dividirse el camino”.
- Thaqui pallca “encrucijada del camino, o apartamiento”.

En el caso del quechua, contamos con un mayor nimero de fuentes que vienen a
corroborar la correspondencia tincu/pallca, evidenciando, ademas, que la segunda de
estas voces era ampliamente utilizada en el Tawantinsuyu, posiblemente como resultado
de remotos préstamos lingliisticos entre quechua y aimara hablantes.

- Pallca

- Pallcafam/Pallcafian

- Tincu

- Tincuc mayu/Tincukmayo

- Tincuc fian/Tincukian

junta de dos rios” (Santo Tomas 1560: 67v.).

“division de dos caminos”, “encruzijada” (Anénimo
1614 [1586]: 95v., 162v.).

“division de caminos” (Torres Rubio 1619: 10).

‘la junta de dos cosas” (Gonzalez Holguin 1608:
343).

‘junta de dos rios” (Anonimo 1614 [1586]: 112;
Gonzalez Holguin 1608: 183, 343).

“ayuntamiento de rios” (Torres Rubio y Figueredo
1754 [1700]: 114).

‘junta de dos caminos” (Gonzéalez Holguin 1608:
183).

“ayuntamiento de dos caminos” (Torres Rubio y
Figueredo 1754 [1700]: 114).

Los tincu/pallca como lugares de ofrenda, expiacién y purificacion:

En las fuentes etnohistdricas de los siglos XVI y XVII se registran algunas noticias sobre
las ofrendas que los indigenas andinos solian depositar o lanzar en las confluencias de
los caminos y rios, conceptualizandose estos ultimos como una suerte de “senderos

acuaticos”.



Los caminantes, por ejemplo, acostumbraban colocar una piedra en algunos puntos
especificos de las encrucijadas cada vez que se desplazaban por ellas; con el correr del
tiempo y el continuo transito, las piedras apiladas llegaban a conformar pequefios
promontorios denominados apachetas (Ramos Gavilan 1988 [1621]: 130). A estos
adoratorios ofrecian viejos calzados, plumas y coca o maiz mascados (acullico) para que
les aliviara el cansancio y dejara pasar a salvo (Tercer Concilio Limense 1585: 1v.).

Al describir los rituales incaicos efectuados en la ciudad Cusco durante el mes de
septiembre, el cronista Juan de Betanzos hace alusién a ciertos bafos purificadores que
precedian a la fiesta denominada Poray Upia. Esta celebracion incluia la entrega de
ofrendas (textiles, coca molida, cenizas de camélidos y flores)* a los rios Saphi
(Huatanay) y Tullumayu; las oblaciones eran arrojadas a los cursos de agua “en la parte
do se juntan los dos arroyos”, es decir, en el tincu denominado Pumapchupan (Betanzos
2004 [1551]: 110).
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2 En la provincia ecuatoriana de Chimborazo, atin hoy en dia, contintian efectuandose ofrendas de flores en el
cruce de los caminos (Botero 1990: 66-67); estas oblaciones reciben el nombre de chagrillo (del q. chacruni
“mezclar”).



Practicas rituales analogas eran efectuadas lejos del area nuclear del imperio. En la
provincia ayacuchana de Vilcas, a fines del siglo XVI, un reconocido hechicero que decia
venir “de parte del inga” realizaba abluciones contra las enfermedades y la muerte; una de
sus pacientes precisé a los padres jesuitas que el ritualista la habia hecho ir “a una junta
de dos rios y hazciendole ciertos lavatorios le dijo que alli se le perdonaban sus
peccados que eran los que le havian de dar la muerte y la hizo ofrecer cerca de cinquenta
animalillos, a manera de conejos, que llaman cuyes, y otros semejantes despues le hizo
ofreger y quemar en una grande oguera un animal grande que aca llaman carneros” (Polia
1999: 206; resaltado nuestro).

De forma similar, por el afio de 1656, los indigenas del pueblo cajatambino de Otuzco
solian someterse a bafios de purificacion en el paraje conocido como Tinco mayo, donde
un pequeno rio se “encontraba” con el rio grande de Barranca (Duviols 2003: 230). Tras el
bafio debian llevarse a cabo ofrendas destinadas a los malquis 0 ancestros tutelares
vinculados con el rayo (Yaya Libiac). No muy lejos de alli, los residentes del pueblo de
Acas y sus anexos, también en la provincia de Cajatambo, antes de hacer sus
sementeras y cuando comenzaba a madurar el maiz, “se juntaban todos en el
tincuimayo que son dos riachuelos uno que biene de Ocros y otro de Hacas y alli los
confesaba a todos [el hechicero Alonso Chaupis Condor] y en el dicho rio les lababa las
cavesas Yy absolvia con la pasca y harina de mais blanco y luego los hacia ayunar cinco
diaz” (Ibid.: 518; resaltado nuestro).

Los tincu/pallca como escenarios de practicas funebres y de culto ancestral:

En el primer parrafo de esta nota hemos mencionado que, en ocasiones, las encrucijadas
de los caminos podian convertirse en el marco propicio para recordar las “cosas
memorables” de los antepasados. Por un testimonio de mediados del siglo XVII sabemos
gue cada tincuc mayu eran concebido como el “lugar de los malquis” (Ibid.: 516), es decir,
guedaba explicitamente vinculado a los ancestros fundadores de las comunidades,
convirtiéndose en un espacio de interacciébn ceremonial entre los vivos y algunos
“muertos” eminentes que, paraddjicamente, gozaban de gran vitalidad como entidades
tutelares. No cabe duda que la misma situacion ocurria en ciertos parajes donde confluian
los senderos.

De otro lado, gracias al cronista lucanefio Felipe Guaman Poma tenemos conocimiento
que estos tincuc yacu (g. yacu “agua”) cumplian un importante papel durante los rituales
fanebres y oraculares que tenian lugar tras un entierro indigena®, asi como en la
ceremonia de “cabo de afo” que marcaba el fin del periodo de luto:

3 Los pobladores de la comunidad ecuatoriana de Salasaca suelen efectuar rituales comparables tras un
entierro. Para liberar las pertenencias del difunto de cualquier rezago de su espiritu realizan el ucu pichana o
“barrida interior” de la vivienda enlutada; toda la casa del individuo es limpiada con plantas medicinales y
cuyes, el polvo y paja de su cama, sus viejas prendas y otros objetos provenientes de su dormitorio son
recogidos y transportados a una encrucijada de caminos donde seran quemados, el viento se encargara de
llevar las cenizas hacia el rio, alejando cualquier tipo de amenaza para la comunidad (Corr 2010: 96-97).



Lo que uzavan en tiempo de los yngas y en este tienpo lo esta[n] uzando los
yndios en este rreyno despues de aver enterrado sus difuntos las biudas y
parientes y ermanos en los cinco dias se van a lavar al tincoc yaco se
lava[n] ellas y toda su rropa y despues proeva para saver si an de morir
presto...

... en el cabo del ano de los doze meses que ellos les llaman uata chanmi
micha quinmi entonses se quita el luto la viuda y se lava y los demas en un
rrio tincoc yaco (Guaman Poma 2006 [1615]: 297 (299), 785 (799);
resaltado nuestro).

Considerando que a menudo los tincu/pallca mantenian una estrecha asociacion con los
ancestros, no sorprende que algunos de ellos hubieran sido utilizados como linderos o
mojones demarcatorios de tierras y que alli se hubieran depositado los cuerpos de
antepasados fundadores. Asi podria haberse constatado en el pueblo de Santo Domingo
de Cocha-Laraos, Yauyos, donde el mojon denominado Atun mayo tincoc (“confluencia
del rio grande”) contaba por el afio 1597 con “un hombre sepultado” (Taylor 2000: 99); en
el poblado de San Pedro de Turco, localizado en Hatun Carangas, por su parte, el mojén
Palca poseia durante el siglo XVII “una sepultura azul” o Larama chullpa (Bouysse-
Cassagne y Chacama 2012: 677). Es oportuno sefialar que la asociacién malquis-linderos
no ha desaparecido del ambito andino; en la comunidad punefia de Camacani hace
algunas décadas fue reportada la colocacion de cuerpos de ancestros familiares en los
limites de las propiedades privadas, con esta accion se buscaba obtener proteccion extra
terrenal para la conservacion de las tierras (Sanchez 1987: 186).

Implicancias en los estudios arqueoldgicos:

La informacion presentada permite formarse una visién general sobre el tipo de acciones
rituales que podrian haberse llevado a cabo en aquellos asentamientos o instalaciones
construidas por el Estado Inca en emplazamientos provistos de tincus. Al respecto,
debemos decir que diversos investigadores han llamado la atencion sobre las
connotaciones sacras o simbdlicas que sitios incas como el Coricancha y, en general, el
Cusco (v.g. Canziani 2006: 13; Kauffmann 2002, II: 176; Narvaez 2004: 51; Steele y Allen
2004: 145, 156), asi como Pumpu (Arellano y Matos 2007: 33) habrian poseido dada su
proximidad a confluencias fluviales.



Confluencia de rios (sector Tincuy Pata) en las proximidades del
asentamiento Inca de Pumpu en el departamento de Junin

Idénticas atribuciones han sido otorgadas a varios sitios notoriamente mas antiguos como
el Templo de Chavin de Huantar (Burger 1992: 130), algunos asentamientos y
cementerios Nasca como La Mufia (Silverman 2002: 12, 67, 138; Proulx 2006: 204) e,
incluso, el centro wari de Pikillacta, localizado en el Cusco (Mc Ewan 2005: 164); si bien
en todos los casos el caracter especial de sus emplazamientos fue percibido, rara vez el
tema fue abordado con suficiente profundidad como para ser considerado algo mas que
una sugerencia. De modo que, se ha recurrido con relativa frecuencia al concepto tincu
[tinkuy] sin brindarse mayores alcances sobre las connotaciones simbdlicas y funcionales
gue éste conlleva.

La revision de fuentes coloniales realizada, complementada con algunos datos
procedentes del registro etnogréfico, induce a prefigurar todo un repertorio de acciones
rituales que podrian haberse ejecutado en estos espacios, incluyendo, por citar las méas
evidentes: actividades funerarias, rituales de purificacion, cultos ancestrales,
presentaciones de ofrendas y recitaciones conmemorativas. Asimismo, brinda la
posibilidad de adentrarse un poco mas en un terreno tan intrincado y riesgoso como lo es
el de la identificacion de contenidos simbdlicos en la cultura material prehispanica,
testimoniando una vez méas la compleja imbricacion que los cultos ancestrales
mantuvieron no solo con las actividades cotidianas de las antiguas poblaciones andinas
sino también en la interaccién que éstas mantenian con su paisaje circundante.
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