Los mitos de origen
en la memoriay oralidad
de las culturas amazonicas de Peru

Por Eduardo HuarAG ALVAREZ"
1. Los origenes y la realidad actual

MPEZARE POR OFRECER DATOS generales sobre la historiay proce-

dencia de las etnias que actualmente habitan laamazonia peruana.
Ellas ocupan casi un tercio del territorio nacional. Esta realidad social y
cultural alberga a una veintena de etnias, y su expresion idiomatica
agrupa alrededor de diez familias linguisticas.

Se presume que los primeros grupos poblacionales se instalaron
hace 3 000 afios a.C. Una vertiente poblacional bajé del Caribe y
formd la etnia achuar, que pertenece a la familia jibaro, actualmente
establecida en el nororiente peruano y el sur de Ecuador. Otro grupo
descendio por la cuenca del Magdalena y forma la etnia arawak de la
que derivaron los ashaninka, los matsiguengas y los nomatsiguengas. El
tercer grupo, los tupi guarani, ocuparon la selva central de Brasil y se
extendieron hacia la selva central de Perd.

Las etnias amazdnicas en Pert viven en condiciones de marginalidad.
Las experiencias traumaticas del pasado determinaron el receloa la
integracion y la preferencia por mantener su viday costumbres en los
margenes de la culturay el sistema formal. También hay que sefialar
que el Estado no ha desarrollado una politica de integracién. Son casi
nulas las posibilidades de participacion de los nativos en el destino del
pais. El escenario en el que San Martin, con el apoyo de los criollos,
declard la independencia del pais fue la capital. La vertiente que pre-
tendia reinvindicar a los nativos termino con la rebelion de Tupac
Amaru ll.

El contacto comunidad nativa-ciudad fue muchas veces traumatico.
Durante la Conquista, los grupos misioneros catdlicos quisieron evan-
gelizar alos nativos y los obligaron a vivir en reducciones. El resultado
fue nefasto. Se propagaron epidemias que diezmaron la poblacion.
Los nativos no tuvieron otra alternativa que rebelarse y huir de las
reducciones.
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La época del caucho fue otro momento traumaético. Obligaron a
los nativos a trabajos forzados y sancionaban o mataban a quienes
intentaban huir. Por altimo, la década de los ochenta en Peru, estuvo
marcada por laviolenciay la irrupcion de grupos insurgentes. Un sec-
tor nativo se integrd a esos movimientos esperanzado por la prédica
que ofrecia un cambio radical del sistema imperante. El enfrentamiento
con los militares termind en ajusticiamientos colectivos, especialmente
de laetniaashaninka. La guerra interna dejo un saldo de sesenta mil
muertos, muchos de ellos nativos no identificados por no estar inscritos
en los registros civiles.

A la casi inexistencia legal de muchos se suma el aislamiento cultu-
ral. Las ciudades y la institucionalidad educativa se desenvuelven a
través del lenguaje esparfiol y la escritura, pero gran parte de las comu-
nidades de laamazonia difunden su imaginario, creencias y costumbres
a través de una diversidad de rituales y relatos. A nosotros nos han
interesado aquellos que explican el origen del universoy el origen del
hombre.

2. Planteamientos tedricos
sobre la oralidad y los mitos

Para las comunidades nativas de laamazonia, los relatos orales fun-
cionan como repositorio de creencias y gestos comunicativos. La difu-
sion de un relato ancestral no se concibe ni se difunde para que cumpla
primordialmente una funcion estética. La oralidad recoge la memoria
de los origenes, los momentos significativos en la historia de la comuni-
dad, pero también subyace en ella la alegorizada historia de los orige-
nes, es decir, lacosmovision que tienen, de donde proceden y como es
que son lo que son. La version oral se empefia en transmitir el plantea-
miento primordial de la historia, ficcionalizada o no, pero es innegable
que el testimonio transmitido sera objeto de variaciones cuando pasa
de uninformante a otro.

En este contexto los relatos cumplen la funcion de memoria de la
comunidad y no estan hechos con la idea de priorizar la funcion estéti-
caen el mensaje. Sin embargo, dichos relatos tienen gran parte de los
elementos del mensaje narrativo: una historia, unatrama organizadaen
sintagmas secuenciados, un nicleo que intensifica las acciones y un
desenlace que suele ser —algunas veces— un volver de lo ficcional a
larealidad. No se espere la aplicacion del clasico criterio de poiesis de
Aristoteles, puesto que en la poética esta nocion se ata a la literariedad
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del discurso, un propdsito estético enlazado a la organicidad de un
todo articulado a las partes, pero que en conjunto son mucho mas
(como sucede en la transferencia al lector) que la simple suma de las
partes.

El estudio que hemos emprendido toma como centro de su re-
flexién el conjunto de mitos de origen y la idea del trasmundo en las
etnias de la amazonia peruana. Por su metodologia se inscribe dentro
de lo que se conoce como etnosemiotica. Se trata de analizar la orga-
nizacion narrativa del relato y los ejes de significacion.

Lasimbolizaciony el uso alegdrico son una constante en los relatos
miticos. Laalegoria metaforiza y hace innecesaria la explicacion racio-
nal, pero la meté&fora fascina por su ingenio y concepcion creativa y
deja en la nebulosa algunos hechos o temas concretos. La alegoria es
como un efecto luminoso que deslumbra, conmueve y fascina, pero
que cuando se quiere dar una explicacion racional sobre ella se va de
las manos. Tal vez eso mismo es parte de su encanto: su significacion se
muestra multiple, se abre como diaspora a posibilidades de significa-
ciony entonces volvemos al punto original: laalegoria misma.

La tarea primordial supone, como dice Claude Levi-Strauss:

separar no tanto lo que hay en los mitos [...] como el sistema de axiomas y
postulados que definen el mejor cddigo posible, capaz de dar una significa-
cién comdn a elaboraciones inconscientes debidas a mentalidades, socie-
dad y culturas elegidas entre las separadas por distancias mayores.!

Los mitos de origen quieren ser una explicacion cosmogonica, un en-
cuentro entre lo sagrado y lo mundano. EI hombre amazonico espera
encontrar, en su explicacion mitica, como se formo el mundo y cual es
el lugar del hombre en ese mundo. Cuando los mitos amazdnicos ha-
blan del origen dicen “en aquellos tiempos” (illo tempore), es decir, los
tiempos de origen, los lejanos tiempos marcados por la sacralidad.

No es lo mismo hablar de tiempo mitico y tiempo real, ni de histo-
ria objetiva e historia ficcionalizada; los limites no son faciles de preci-
sar debido a los matices y mixturas. Con frecuencia la memoria oral
yuxtapone la historia cosmogonica a la historia real, debido a que el
mito tampoco es un artificio, puesto que su motivo y concepcion estan
ligados a un hecho real. Mircea Eliade considera que:

! Claude Levi-Strauss, Mitolégicas, México, Siglo xxi, 1970, p. 21.
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El mito cosmogédnico es “verdadero”, porque la existencia del mundo esta
ahi para probarlo; el mito del origen de la muerte es igualmente “verdadero”,
puesto que la mortalidad del hombre lo prueba, y asi sucesivamente.?

El mito ofrece una idea del por qué los seres integran nuestro cosmos,
son explicaciones imaginadas sobre lo extraordinario existente y que,
para el nativo, no tiene una argumentacion racional. El mito, dentro de
lo alegdrico, ofrece una argumentacion (muchas veces, un relato intri-
gante), un proceso de acciones coherentes acerca del destino del hom-
bre y lo que imagina que es el trasmundo.

Como sustenta Levi-Strauss, para el hombre occidental el pensa-
miento cientifico conduce al dominio de la naturaleza, en tanto que

el mito fracasa en su objetivo de proporcionar al hombre un mayor poder
material sobre el medio. A pesar de todo, le brinda la ilusion, extremadamen-
te importante, de que él puede entender el universo y de que, de hecho, él
entiende el universo. Empero, como es evidente, apenas se trata de una
ilusion.®

Aqui habria que precisar que la explicacion mitica es una ilusion que
involucra las creencias y las actitudes, de modo que no es una simple
fabula sino un tipo de verdad que se instala como historia del pueblo,
de laetnia. No es una explicacion de la que se pudiera prescindir, no es
superestructura. Creo que alli radica la diferencia con la percepcion
del relato en el mundo occidental. El relato mitico, para los pueblos
ancestrales, cumple una funcion social.

Es necesario diferenciar entre mitos de origen y mitos fundacionales.
En este ultimo caso se mezclan razones sociopoliticas. Los mitos
fundacionales se vinculan a propdsitos de legitimacion de un grupo
gobernante que ve en el mito la explicacion alegorica que justifica su
presenciay control del poder. Muchas veces, esta explicacion reporta
las razones (la fabula correspondiente) para considerar al rey como ser
destinado por la sacralidad.

Para el nativo, imbuido de la explicacion mitica, el relato alegdrico
se muestra como una verdad que recibié como acumulacion de expe-
riencias e historia. Ellos afirman “los antiguos nos decian esto y esto
otro, y eso debe ser verdad”. Entonces muchas de las costumbres,
tradiciones, normas y sanciones se organizan a partir de las explicacio-
nes miticas o simples relatos que integran la historia. Tal vez por eso

2 Mircea Eliade, Mito y realidad, Barcelona, Guadarrama, 1981, p. 13.
% Claude Levi-Strauss, Mito y significado, Madrid, Alianza, 1987, p. 38.
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Eleazar Meletinski, basandose en Malinowski, dice que: “El mito codi-
fica el pensamiento, refuerza la moral, ofrece reglas precisas de com-
portamiento, sanciona los ritos, racionaliza y justifica el orden social”.*

En la mayoria de los mitos se habla de tiempos remotos, de caos o
simplemente de los tiempos en que no habia nada; asimismo, se dice
que ladeidad hizo posible la existencia del mundo y se identificay se
nominaaalguien superior que en algunos casos tiene forma'y modo de
ser antropomorfizado. Muy distinta es la concepcion de deidad en el
Mediterraneo donde el Supremo aparece como ser invisible e innom-
brable. El dios de los amazdnicos es antropomorfizado. El crea e insta-
la el mundo, pero el mundo estd como incompleto y entonces crea la
pareja primigenia.

3. De la metodologia que utilizamos

MEeTtopoLocicameNTE, nuestro analisis hara comentarios a partir de
los criterios establecidos por Vladimir Propp en su Morfologia del
cuento. No olvidemos que el mito, al igual que la tradicion folklérica,
es un relato que se articula en un conjunto de acciones donde a su vez
acttan personajes en uno u otro sentido. La direccionalidad de ese
sentido determina su estructura, es decir, los relatos se articulan a partir
de lo que el héroe desea. Este héroe puede encontrar dificultades para
alcanzar su meta. La historia, a traves de la trama, desarrolla el conjun-
to de dificultades del héroe.

En términos concretos, tendremos en cuenta algunas funciones pri-
mordiales de lo que esboza Propp. Estas son:
— Funcion m, la prohibicion es transgredida.
— Funcidn v, el antagonista trata de engafiar a su victima para apode-
rarse de ella o de sus bienes.
— Funcidn xn, el héroe es puesto a prueba, o interrogado, o atacado
etc., amodo de preparacion para recibir la ayuda de un auxilio magico.
— Funcion xiv, el héroe entra en posesion del medio mégico.
— Funcién xxix, el héroe adquiere una nueva apariencia.®

Si Propp nos permite el ordenamiento funcional, recurrimos a
Mircea Eliade, Levi-Strauss y Meletinski cuando es necesario inter-
pretar el mito o los elementos alegdricos. Como se sabe, la metafora
es un modo de sustituir, de enmascarar el sentido de un mensaje; pero
toda explicacion sera mas completa en tanto establezca relaciones con
otros mitos semejantes, porgue las explicaciones muchas veces siguen

4 Eleazar Meletinski, EI mito: literatura y folklore, Madrid, Akal, 2001, p. 162.
® Vladimir Propp, Morfologia del cuento, Buenos Aires, Juan Goyanarte, 1972.
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una constante y responden a inquietudes, temores o reminiscencias
enraizadas en lo mas profundo del inconsciente del ser humano.

En nuestro analisis, primero nos centraremos en la cosmovision de
los chayahuitas acerca de la creacion del Sol, la Lunay el hombre. Los
nativos de esta etnia viven en las cuencas de los rios Paranapura y
Cahuapana, pertenecen a la familia linguistica cahuapana. Los relatos
fueron recogidos por la antropéloga Maria Dolores Garcia Tomas y se
consignan en el libro Buscando nuestras raices.®

4. Los chayahuitas y la creacion del Sol

Secun el relato, en tiempos remotos el Sol era como cualquier ser
humano. Si analizamos esta concepcidon desde la perspectiva de las
oposiciones binarias tenemos una contraposicion entre un dios antro-
pomorfizado y un dios etéreo; un dios visible frente a un dios invisible,
un dios concreto frente a un dios abstracto.’

Se dice también que los padres del joven Sol murierony que éste
se crid con sus abuelos. Es un joven que se desenvuelve como cual-
quier humano. Tiene la naturaleza de los humanos. Més aun, tiene los
vinculos de parentesco social de los humanos: se siente nieto de ellos.

Segun la trama del relato, el joven Sol se dedicaba a la caza de
animales y aves. En una oportunidad, una de las aves, el pauijil, le con-
fesd que el instrumental con el que cazaba habia sido hecho con la
osamenta de su madre. El descubrir o enterarse de esa “verdad” inicia
el conflicto. Los abuelos no respetaron los vestigios de la madre. Los
vestigios de los antepasados, en la concepcion de los pueblos ancestra-
les, son sagrados. El hijo siente la necesidad de restituir el honory la
memoria sagrada de la madre. El joven Sol buscara vengar a la madre.
Desde la perspectiva de Propp, estamos ante el eje prohibicion/san-
cion. Los abuelos no respetaron los vestigios y deben ser sancionados.
Una transgresion que deriva en una sancion. El joven Sol mataa la
abuela de un golpe en la cabeza. Luego, el joven conviene con el sapo
para que sea su adyuvante. Cuando llega el abuelo, el sapo simula ser
laabuela. El abuelo pregunta por su mujery luego pide su comida. El
joven le sirve en el plato la cabeza de la abuela. El abuelo, horrorizado,
trata de alcanzar al joven para castigarlo. El joven huye y Cumpanama
transforma al joven Sol en el astro que conocemos.

¢ Maria Dolores Garcia Tomas, Buscando nuestras raices, tomo 11, Cumpanama:
cosmovisién chayahuita, Lima, Centro Amazénico de Antropologia y Aplicacién Practi-
ca, 1994.

" Véase el anexo, pp. 28-31.
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Se trata de una historia draméticay truculenta. El Sol, como per-
sonaje, es un vengador de la profanacion. Lo que realiza el joven Sol
con la abuela se ubica dentro de lo que se entiende como castigo por
falta cometida, lo que Propp describe en la funcion xxx. La persecu-
cion del héroe es frecuente en los relatos ancestrales. Propp lo ubica
como funcion xxi (el héroe es perseguido, acosado), pero también lo
relaciona con la funcion xxi, donde se mencionan las circunstancias en
las que el héroe escapa a la persecucion.

5. Los chayahuitas y la creacion de la Luna

En aquellos tiempos, dicen los chayahuitas, la Luna era un ser huma-
no, como nosotros. Como rasgo importante se menciona que era ena-
morador y esto disgustaba a los ancianos de la localidad. Ademas, el
joven Luna causaba algunos perjuicios, como provocar la lluvia. Se
dice que este joven se enamord de su primay, sin su consentimiento,
hacia el amor con ellaen las noches. Ella disgustada por la visita imper-
tinente, prepard un tinte para manchar la cara del audaz visitante y
descubrir quien era. Al dia siguiente el joven Luna tenia la cara man-
chaday no sali6 a la calle para no ser identificado. La prima se quejo
ante Cumpanama. La deidad lo transformé en Luna, en lo que es aho-
ra, y ambos se fueron al cielo.?

Hay que observar que Cumpanama es un dios poderoso. Puede
producir hechos maravillosos, magicos, como convertir a un ser en
Luna. Pero ademas, notese que estamos en el eje prohibicion/castigo.

La deidad castiga al infractor. Los mitos reflejan la estructura mo-
ral y sancionadora de una comunidad. Se castiga a quien altera el orden
establecido; el joven Luna fue sancionado porque alteraba las costumbres
sociales. Por otro lado, ndtese que en el desenlace se menciona que la
Luna se fue con su prima, con lo que se valida la relacion incestuosa.

6. Los chayahuitas y la creacién
de la pareja primigenia

En la version de los chayahuitas, la deidad esta solay decide la crea-
cion del hombre. Esto supone, en la perspectiva binaria, la afirmacion
del ser ante la nada, la existencia frente a la inexistencia. Es claro,
ademas, que se habla de tiempos remotos, tiempos primigenios, tiem-
pos fundacionales.

8 Véase el anexo, pp. 31-32.
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Cumpanama decide crear al hombre a partir del barro. Es signifi-
cativo que se diga que “dibujo igual que gente”. Barro y semejanza al
hombre actual revelan la influencia judeocristiana.®

En la concepcion de los chayahuitas, la creacion del hombre ha
pasado por un proceso: primero se hizo la figura, luego esta figura de
barro se meti6 en una tinaja. Se dice que al rato una voz de gente pidio
salir. Ya estaban creados los seres humanos. Obsérvese que Cumpana-
ma tiene el poder de cambiar la naturaleza de los seres; él transforma lo
natural —barro— en ser animado, en lo que es el hombre. Un acto
magico, maravilloso, hace posible la transformacion. El acto méagico,
funcion xiv en el esquema de Propp, caracteriza a los mitos de origen
que se conservan en lamemoria.

Otro detalle importante es que los hombres no son instalados en un
supuesto paraiso. Una vez creados los hombres, Cumpanama se pre-
ocupa porque no tenian qué comer; entonces crea animales y aves
para que se alimenten. Se trata de un sentido mas pragmatico, una
atmosfera distinta a la aureola fabulada del paraiso. La deidad termina
siendo un dador, un ser benévolo que se preocupa de la subsistencia
del ser creado.

Una segunda version de la creacion del hombre menciona que
Cumpanama metio en una tinaja un choro macho (mono) y una perdiz
hembra. Dicen que les dio su bendicion y que dos dias después encon-
tré un hombre y una mujer. Lo curioso es que los seres creados no
sabian hablar y Cumpanama decidio darles la facultad del pensamiento
que hace posible “hablar”.

Esto revela que los nativos tienen muy claro que esta facultad, la
del lenguaje, es un rasgo distintivo del hombre. Cumpanamaes el que
ha hecho posible que el hombre y la mujer tengan esa facultad, es
decir, que tengan el pensamiento organizado para hablar. No se conci-
be al hombre sin el lenguaje, es un rasgo propio de su naturaleza.

7. Los chayahuitas y la creacion de la mujer

EL relato ubica los hechos en tiempos del diluvio.'® Se dice que se
salvaron dos hermanos. La idea del diluvio o de una devastacion pare-
ce estar en lamemoria de tiempos remotos. A diferencia de la Bibliaen
que se salva una familia (la de Noé) e instituye el pueblo escogido por
voluntad de la deidad, aqui se salvan dos hermanos nativos chayahuitas.

° Véase el anexo, pp. 32-33.
10 \/gase el anexo, pp. 33-35.
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Es importante advertir que los dos hermanos compartian el trabajo
y los quehaceres de la casa hasta que se les ocurrié que necesitaban
una mujer. Piensan pedirle a Cumpanama que les consiga pareja, pero
la deidad decide transfigurarse para responder a la inquietud de los
hermanos. Primero se convertira en una mujer vieja. La deidad posee
el poder magico para transformarse. Es una trama ingeniosa de enmas-
caramiento.

La mujer vieja no resuelve el problema. El hermano mayor se va.
Despues volvera a buscar a Cumpanamay se le presentara una mujer
joven. Se reafirma el poder de Cumpanama para transfigurarse. El
hermano menor trata de seducir a la supuesta mujer joven. Luego la
deidad se le presentara para echarle en cara su conducta. Habia que-
rido forzar a la deidad. No respetar la prohibicién exige castigo. Cum-
panama lo convierte en mujer al hacerlo entrar por una puertay salir
por otra. El relato ha sido concebido con ingenio. Demuestra el poder
magico de Cumpanama que puede transformar a un hombre en mujer.
Decide lasituacion de castigo a quien infringio sus reglas.

Sitomamos en cuenta a Propp, podemos advertir que estamos en
la funcion xien la que se alude a la puesta a prueba a los hermanos.
Ahorabien, hay una intencién ltdica e ingeniosa para ver hasta donde
pueden llegar los hermanos. Por eso la deidad se presentara bajo dis-
tintas identidades. El posee el medio méagico para lograrlo. Esto hace
referenciaa la funcion xiv, aunque el acto mismo de la transfiguracion
lo encontramos en la funcién xxiv donde se menciona la adquisicion de
nueva apariencia o transfiguracion.

8. Los kandozi, la creacién del Universo
y la idea del trasmundo

Orro importante grupo étnico amazanico es el de los kandozi, que
vive en las riberas del rio Pastaza y tiene una poblacion de cuatro mil
nativos. Para los kandozi, en los tiempos originarios los seres no se
movian, ni veian. Casi como decir que no existia la vida misma de los
seres.!! Una deidad que conocen como Yayusa decide la transforma-
cion de tinieblas en claridad. La decision resuelve la binariedad oscuri-
dad-inexistencia vs claridad-existencia.'?

Yayusa envia al Sol (Zari), su hijo, a la tierra poniéndole una esca-
lera para que baje. La escalera es el elemento simbolico que hace

1 Los relatos de los kandozi y otras etnias fueron recogidos por Gredna Landolt,
El ojo verde, Lima, Aidesep, 2004.
2 \Véase el texto en el anexo, pp. 35-40.
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posible lacomunicacion entre el mundo sagrado y latierra, es decir, el
mundo de los humanos. En esos tiempos remotos dioses y hombres se
comunicaban. Aquellos tiempos son evocados con nostalgia.

Zari creael mundoy a los hombres, animales y plantas. Zari le dio
al hombre la capacidad de hablar y tener entendimiento. El mundo de
los kandozi es animista. Los animales se convierten en personas, algu-
nas personas se convierten en animales, algunas plantas se convierten
en personas y viceversa.

Para los kandozi existen tres mundos: a) el mundo de abajo, que
esta formado por el agua y esta debajo de nosotros; b) el mundo del
centro, donde vivimos nosotros; ¢) el mundo de arriba, donde viven
los espiritus de los muertos.

El mundo de abajo tiene su propia forma de vida. Laboanegray el
tigre de agua viven en ese mundo. El Tsungki es lamadre de todos los
que viven bajo el agua.

El mundo del centro es el mundo de los hombres. Es un lugar pre-
ferencial porque se relaciona con los otros mundos. Si el hombre de-
sea cazar, tiene que pedir permiso a la madre de los animales, la pro-
tectora Llichi. Si va a cazar con trampas debe hacer dieta y prepararse.
Parte del ritual es que ese acto se realice luego de una purificacion.

En el mundo de arriba viven los espiritus de los muertos. En el
trasmundo, el espiritu emprende un viaje. Es aconsejable que lleve un
perro o un gallo para que espante al Kunukunu. En otras culturas
ancestrales también esta presente la idea del perro fiel que acompafia
el paso por el trasmundo.

En el trasmundo, el Kunukunu somete al espiritu del difunto a ten-
taciones. Intenta tener relacion sexual con él. Si el muerto ha sido un
hombre, se le presentard como mujer; si es mujer, se le presentara
como hombre. Aqui se hace referencia a la funcion xit de Propp, el
héroe es puesto a prueba, y ademas, a la funcién vi, es decir que
“el antagonista trata de engafiar a su victima para apoderarse de ella o
de sus bienes”. En este caso, el objetivo del Kunukunu es que el difun-
to no llegue al mundo de arriba.

Notese que se presentan las oposiciones binarias porque entran en
conflicto lo sacro del trasmundo y lo mundano. Si el hombre (o mujer)
opta por la relacion sexual, prevalece lo mundano; si evita al Kunukunu,
entonces esta preparado para la espiritualidad sacra. Es posible que
haya mucho de sincretismo al vincular el trasmundo con la espirituali-
dad plenay que ella se contrapone a lo mundano.

Finalmente, habria que decir que, en este mundo de binariedades
(prohibicion/transgresion, castigo/recompensa), el paraiso para el nati-
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VO No es un mundo etéreo, perfecto. Al contrario, es un mundo donde
el cultivo de latierra no demanda trabajo, las plantas fructifican; parece
una proyeccion de la vida ideal (0 méagica) que ellos desean.

9. Mundo mitico de los achuar

Los achuar, conocidos también como los jibaros, son una comunidad
nativa que ocupa los rios Morona, Pastaza, Corrientes y Macusari. Se
encuentran en la selva de Perty Ecuador. Para los achuar el mundo
se sostiene sobre el agua.’® En tiempos remotos, antes de la formacion
del mundo, existia un ser poderoso Ilamado Yus, que era padre de
Etsa, el Sol. Yus forma la tierra con un soplo 'y con su fuerte voz hizo
aparecer a los hombres. Etsa recibe la mision de completar la crea-
cion. Paraello convierte aalgunas personas en animales, aves y plantas.

En esta cosmovision, Yus es concebido como un ser poderoso, un
ser sacro que tiene poderes magicos. Este poder hace posible que lo
inexistente se vuelva existente, lo inanimado, animado. Para los achuar
hay cinco mundos: a) el mundo del agua, donde viven los achuar; b) la
tierra, donde vivimos nosotros; ¢) el mundo de las nubesy las estrellas;
d) el mundo Karakam (de arriba); y e) el mundo de los muertos.

— EIl mundo del agua esta regido por una boa enroscada. Alli los
personajes viven como en latierra. Ellos pueden convertirse en huma-
nos, pero nosotros no podemos entrar a ese mundo, solo el brujo tiene
esa facultad.

— Enel mundo de latierra existen seres visibles e invisibles. Los seres
invisibles estan en el monte. EI hombre no los puede ver, aungue se
dejan sentir.

Existen algunos principios que ordenan los mundos y no se pueden
transgredir. Si un hombre va a cazar animales tiene que discursear y
pedir permiso al dios que los protege.

— El Karakam es un espacio “de arriba”, indeterminado. Alli viven
seres semejantes a los achuar. Tienen arboles, vegetacion, animales
domeésticos. Todo lo que tenemos aqui existe en el Karakam, es como
si todo tuviera su doble alla “arriba”, es como un espejo de este mundo.

Al igual que los kandozi, los achuar creen que en otro tiempo exis-
ti6 una escalera que permitia comunicarse con el mundo “de arriba”.
Los primeros hombres pudieron conocer y visitar a los “de arri-
ba”. Eran seres humanos con acceso al espacio sagrado. Pero un dia
se corto esa soga y se perdid contacto con el mundo “de arriba”. Se

3 VVéase el anexo, pp. 40-47.
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trata de una alegoria del paraiso perdido. Pareciera ser verdad, en la
memoria historica, que alguna vez tuvimos acceso al mundo sagrado.
Esto pudiera entenderse como necesidad de ser parte de los seres
sagrados, trascendentes.

Un detalle importante es que los hechos miticos se organizan a
partir del eje prohibicion/sancion. La escalera estaba hecha de bejuco
(soga) y el hombre Luna (Nantu) corté lasogay se perdio la conexion
con el mundo “de arriba”. Si aplicamos el esquema de Propp, estamos
ante la funcion i (prohibicion) y luego la funcion in (prohibicién
transgredida).

Para los achuar el trasmundo es una realidad importante. Ala muerte
de unhombre, los familiares deben bafiarse. Esto se entiende, al igual
que en otras culturas ancestrales, como purificacion del cuerpo, es
decir, quitar lo mundano que todavia tenemos, simbolicamente, en el
cuerpo.

En el camino al mundo de los muertos, el hombre encontrard un
lugar denominado “Agua cambio de vida”. Alli tendra que bafiarse y
renovarse. Esa agua tiene poderes: si el hombre es viejo, lo rejuvene-
ce; si esnifio, lo vuelve joven. Esto hace referencia a un hecho méagico
que solo existe en otra esfera del mundo.

El comportamiento que ha tenido el hombre en la tierra decide el
destino del muerto. Si ha cometido muchas maldades, sera quemado
para que se purifique. Los buenos van a encontrarse con el alma de sus
antepasados. Aqui se aprecia la influencia cristianay la labor de los
misioneros.

10. El mundo mitico de los kukama-kukamiria*

Los kukama-kukamiria ocupan las riberas de los rios Marafion, Ucayali
y Huallagay pertenecen a la familia tupi-guarani. Para ellos, el primer
hombre nace del encuentro de un ser llamado Kémariy una boa. Lo
sacroy lo mundano se unen: son hijos de una mujer boay un ser sacro.
El primer hombre sale del agua. No olvidemos el valor simbolico del
agua: fuente de vida, Utero de la madre. Segun los kukama, Kémari
percibio voces que le decian que hay otros seres a los que tendria que
gobernar. Este es un rasgo propio de seres mesianicos.

Los kukama consideran que el mundo es extenso y que hay seres
extraordinarios (gigantes de dos cabezas) que se dedican a sostener el

1 Véase el anexo, pp. 47-51.
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mundo. Cuando se cansan, hacen un relevo y en ese momento se sien-
te untemblor en la Tierra.

El mundo de los kukama esté organizado en cinco mundos o soles:
a) primer sol, ciudad debajo del agua; b) segundo sol, mundo del agua
con animales y sirena; ¢) tercer sol, mundo de los hombres, la natura-
lezay sus seres invisibles; d) cuarto sol, mundo de las almas; €) quinto
sol, donde esta la deidad Kémari y el condor mama.

10.1. Laboaen el origen del hombre

En la concepcion de los kukama-kukamiria, el primer hombre nace del
encuentro de un ser llamado Kémari y una boa. La boa, en la concep-
cion amazonica, tiene una significacion importante. No es la serpiente
que incita al pecado, como sucede con la vision del Génesis. La ser-
piente es un invertebrado que suele arrastrarse sobre la tierra o escon-
derse dentro de ella. La boa es de mayor tamafio que la serpiente y
suele estar también en los rios y lagunas. Es un ser que se moviliza entre
dos mundos: vive en latierray en el mundo del agua. La serpiente, en
realidad, tiene una significacion ambivalente: “se le asocia al espiritu de
los muertos, a la vez como muerte y resurreccion. Cerrandose en cir-
culo, representa el sistema solar, fuente de vida y poder, sefior del
Universo”.®

Se dice que, en tiempos remotos, se produjo una relacion entre un
ser llamado Kémari y una mujer boa, de la que salieron los kukama-
kukamiria. En la perspectiva binaria hay que tener en cuenta que los
nativos kukama reconocen como sus ascendientes y progenitores a
una deidad como Kémari y a un vertebrado mitico como la boa. Lo
sacroy lo mundano se unen. El vinculo de pareja unio a los humanos
con ladivinidad. A su vez, todo el pueblo kukama se considera des-
cendiente de la mujer boa.

Para los kukama, el primer hombre sale del agua. Salir del agua
quiere decir que salié del mundo del agua, de aquello que puede sim-
bolizar fuente de vida. Tal vez por eso suele asociarse la laguna (recinto
de agua) con el Gtero de la mujer. Si tenemos laimagen de latierraen
su funcion “madre”, la interpretacion se completa porque entonces el
ser humano naci6 de un recinto generador de vida.

% Ana Maria Vasquez Hoyos, “La serpiente en el mundo antiguo”, Boletin de la
Asociacion de Amigos de la Arqueologia (Madrid), nim. 14 (diciembre de 1981), pp. 33-39,
en pe: <www.uned.es/geo-1-historia-antigua-universal/Serpiente>.
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Otro dato importante es que Kémari escuchd voces que le decian
que hay otros seres: personas, animales etc. Este mensaje le llegé como
unarevelacion. El joven Kémari recibe una misioén: “los gobernaras
paratoda la vida”.'® Esto suele ocurrir con muchos actuantes prota-
gonicos a quienes la deidad les asigna una mision. Recuérdese que
Moisés recibe lamision de llevar a su pueblo (sacarlo de Egipto) a la
tierra prometida. Para los kukama, Kémari es parte de un &mbito sa-
cro. Se dice que “las palomas lo llevaron hasta el tltimo espacio del
mundo”,'” que es el espacio sacro desde donde puede ver a su pueblo
y cOmo nacen y mueren en un ciclo invariable.

La idea de un mundo extenso e inmenso los lleva a creer que unos
personajes sobrehumanos, seres de rasgos inusuales (gigantes de dos
cabezas), se dedican a sostener el mundo. Entonces, el mundo kukama
concibe que, mdgicamente, el mundo esta sostenido por estos seres
sobrehumanos. Como son seres gigantes extraordinarios no comeny
en el momento del relevo por cansancio, “hacen el temblor, entonces
decimos que los hombres negros se estan cansando”.*®

10.2. Los seres visibles e invisibles en la ciudadela-soles

El mundo, para los kukama, esta formado por cinco espacios o0 mun-
dos, segun vamos a graficar:

Los mundos del UnIverso Los que viven en ese mundo

de los kukama-kukamiria

Primer sol Clu'da.d debajo del agua _
Alli vive Kuarara y el Muiwatsu (boa grande)

Segundo sol Es el mundo del agua, con sus animales y sirena

Tercer sol Habitado por los kukama-kukamiria, sus bosques y seres
de la naturaleza (animales, aves) y los seres invisibles

Cuarto sol Ciudad de las almas

Quinto sol Donde esta Dios, el angel Kémariy el condor mama

En esta configuracidn se puede apreciar, como en otros relatos
amazonicos, que el mundo tiene espacios habitados por personajes.
Espacios misteriosos donde es posible encontrar también seres invisi-
bles. Son personajes con atributos maravillosos, como el condor mama

6] andolt, El ojo verde [n.11], p. 157.
7 1bid.
8 1bid., p. 157.
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o las sirenas, aunque para ellos posean existencia real. En su cosmo-
vision, el mundo tiene seres invisibles y visibles.

El segundo sol estd debajo del agua. Es un recinto que tiene sus
animales y hasta un ser magico extraordinario como la sirena. Parecie-
ra que la espiritualidad tiene un lugar significativo en la vida de los
kukama como que le asignan un mundo, el cuarto sol. En el Gltimo
espacio (quinto sol) esta Dios. Aqui también esta el Kémariy el condor
mama. Para los kukama, el Sol atraviesa los cinco espacios, es decir,
esta por encima de los otros mundos.

Elimaginario kukama concibe el primer sol (wepe kuarachi) como
un lugar bajo tierra donde esta Kuarara. En ese mundo existen dos
casas de puratierra, la Taricaya-mama (madre de las tortugas acuati-
cas) y la Muiwatsu (boa grande). En ese mundo estan los seres que
han sido castigados. El equilibrio y la armonia se sostiene de un modo
imaginativo: el tigre debe sujetar del rabo a la boa para que no salga de
lalaguna. En este trabajo ayuda la taricaya (tortuga de agua) sujetan-
dolaconsu peso.

El segundo sol es el espacio donde viven los peces, lagartos etc.
Alli también esta la Ipira, una deidad que decide lo que pasara con las
aguas de los rios y las cochas (lagunas). Es decir, tiene que ver con
las crecidas 0 merma del agua. El chaman kukama (tsumi) sabe lo que
puede comunicar la Ipira. Existe, pues, la posibilidad de predecir el
comportamiento de las aguas, y esto responde a la inquietud natural de
un hombre cuya subsistencia depende del rio y las lagunas.

En el tercer sol vive el hombre. Aqui se advierte lo que puede ser
una constante en el mundo amazénico: el animismo. Se considera que
todos los seres que pueblan la tierra, sean animales o plantas tienen
espiritualidad. Ello explica que “cuando queremos sembrar, pescar o ir
de caceria se le pide [permiso] a los duefios 0 madres, espiritus que
existen en el monte, en el agua, en latierra”.*®

El trasmundo es el espacio del cuarto sol. Es la ciudad de las al-
mas. Se supone que “llegan los muertos de la tierra a la casa donde
juzgan a los buenos y malos”.? Es importante observar que existe la
idea del juzgamiento post mortem. El difunto es sometido a una espe-
cie de juicio en funcion de su conducta en vida. En esto se asume la
nocion cristiana de que en el méas all& nos pedirian cuenta de nuestras
acciones. Es importante tener buena conducta si se quiere alcanzar la
eternidad espiritual. De esta manera, incluso las velas (cerillos) encen-
didas son categorizadas. Si las velas se mantienen bien prendidas la

1 Ibid., p. 158.
2 |pid,
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gente va a tener larga vida; si las velas se ven delgadas, como termi-
nando, significa que la gente tendra corta vida.

Como prevalece la nocion de juzgamiento, se separan las almas en
la binariedad: buenos vs malos. Notese que el castigo a los muertos
malos se asemeja al infierno cristiano; en cambio, a los muertos buenos
les espera un ambiente idilico, paradisiaco. El imaginario del nativo
amazaénico concibe ese mundo como un lugar lleno de flores.

En el quinto sol estan las deidades sacras. Laimagen de Dios es la
de un *“anciano [que] vive en su techo, solamente sus angeles lo hacen
sentar”.?

Laimagen del anciano puede asociarse, semanticamente, con lade
un sabio, un hombre venerable. Con algo de humor se dice que el dios
paternal es un personaje al que los angeles pueden engafiar porque no
ve bien. El condor mama es también habitante del quinto sol. Recurren
aesta imagen para maldecir algun venado que se solt6 de la trampa. Se
comenta que existe un grado de comunicacion entre el condor mamay
el mitayo, porque este tltimo lo llama para que coma carrofia y, luego
de hacerlo, vuelve al cielo. N6tese que aungue los espacios son soles
que sefialan ambitos distintos, existe la posibilidad de dirigirse a las
deidades por algo que ha sucedido en la tierra. Es pues, un mundo de
soles (espacios) diversos pero que forman un cosmos sagrado, com-
plementario y armonico.

Se comenta que, en un tiempo remoto, el Sol y la Luna estuvieron
casados y que por una discusion se separaron. La Luna se llevé a sus
hijos (las estrellas) y el Sol se fue solo. Entonces Kémari se fastidio y,
posiblemente, regafid al Sol. La consecuencia es que el Sol se sinti6
avergonzado y se puso rojo, que es como lo vemos hoy dia (luz encen-
dida). El relato ancestral trata de dar una explicacion de lo que percibe
en el cosmos. El imaginario recrea, pero suele volver a la realidad para
confirmar la verdad de lo observado.

11. Conclusiones

Del anélisis realizado podemos concluir que los mitos de origen de la
amazonia revelan que la alegorizacion y las acciones del relato se des-
envuelven bajo estructuras ldgico-binarias (existencia/inexistencia; pro-
hibicion/sancién; sagrado/mundano). Otras importantes conclusiones
son las siguientes:

2 |bid., p. 161.
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— Lafabulacion ubica los hechos en los tiempos primigenios que
son distintos a los tiempos del presente y los vestigios del presente
demuestran (a los nativos) que los hechos alegoricos tienen un fondo
de verdad.

— EI contacto cultural con Occidente revela un inevitable
sincretismo.

— Enel mundo césmico amazdnico, el agua es un elemento funda-
mental. Lo sacro hace surgir la vida desde el agua.

— EI Sol es deidad fundamental, es el que crea la vida desde lo
inexistente. Hizo el universoy a los hombres y tiene forma antropomor-
fizada.

— Se concibe la existencia de diversos mundos que conviveny se
superponen.

— Existe un animismo muy arraigado y los hombres deben respe-
tar a los otros seres y pedir permiso cuando van a cazar.

— Los otros mundos son semejantes a la tierra. Son ciudadelas.

— Entiempos remotos los hombres, segin algunas etnias, tuvieron
una escalera para comunicarse con los dioses. Ese tiempo ya termino.

— Los nativos amazonicos suelen recurrir a hechos maravillosos o
magicos para explicar la creacion del hombre y la muijer.

— En el trasmundo, los hombres son sometidos a pruebas y puri-
ficacion para alcanzar la eternidad. El difunto es sometido a tentacio-
nes, si cede es porque aun esta atado a lo mundano. La recompensa a
los hombres que han tenido buen comportamiento advierte el sincretismo
con ladoctrina catolica.
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Anexo

1. Los chayahuitas y la creacion del Sol*

NTES, EL SOL ACA EN LA TIERRA €ra una persona. Cuando se mo-
lestaba con la gente les quemaba mucho a las personas con su
calentura. El Sol era huérfano, no tenia padres, ellos eran finados.

Sus abuelitos le recogieron cuando murieron sus padres. El abue-
lito no veia bien porque era chejo (tuerto). Esto de ser chejo sucedio,
porque Cumpanama asi ha querido que sea.

El Sol usaba dos sombreros, uno blanco y otro negro, cuando el
Sol muda (se cambia) el sombrero blanco, alumbra mucho y quema,
cuando muda el sombrero negro esta nublado el tiempo y el Sol no
duele tanto (no calienta tanto). Estos sombreros se los ha dado Cumpa-
nama, para que se vea a veces medio negro y no duelatanto el Sol, el
otro blanco para que si duela el Sol.

A medida que va creciendo el Sol y va siendo grande, necesitaba
pucunear y cazar pajaritos, por eso, su abuelita le hizo una pucuna del
hueso y de los muslos de su mama finada.

Le prepard la abuelita suampi (veneno) y también le hizo su cargajo
(recipiente de cafia de bambu para guardar los virotes para cazar)
donde guarda la huimba (algoddn del huajo del arbol), la parte redon-
dita la hizo de la cabeza de su mamayy la parte donde se guardan las
flechas del hueso del brazo de su mama. Con todo esto, cazaba
los pajaros, los traia a su abuelita, ella los cocinabay entre todos se los
comian.

El Sol, cazaba con esa pucuna a todas las aves y también a anima-
les grandes, sajinos, venados, huanganas, sachavacas, afujes.

Cazaba todo porque Cumpanama habia ordenado que asi lo hicie-
ra. Ademas, cazaba también a las aves como guacamayo amarillo, gua-
camayo colorado, pishay otras mas. Cuando pucuneaba todas estas
plumas de las aves que hemos mencionado, las juntaba para adorno de
su corona, cuando se convierta en Sol. Estas plumas se las da a su
abuela para que le haga su corona, asi cuando se transforme en Sol
pueda mudarse (cambiarse) esta corona. Esto paso asi porque
Cumpanama ha querido que sea asi. Por eso, ahora, en la actualidad
se ponen los hombres estas coronas de guacamayo o de pinsha.

! Informante Teodolina Pizuri Asipali, cincuenta afios (1992), en Maria Dolores
Garcia Tomas, Buscando nuestras raices, tomo i1, Cumpanama: cosmovision chayahuita,
Lima, Centro Amazonico de Antropologia y Aplicacion Practica, 1994, pp. 90-96.
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Su abuelo que era viejo chejo, comia mucho, él solito se comia
toda la comida de una olla cuando sentia hambre, a su nietito le manda-
ba buscar algo de mitayo, él no podia mitayar porque como era tuerto
(chejo) no podia ver bien.

Mientras que el Sol cazaba con pucuna, Cumpanama les dijoalas
aves para que le digan al Sol que la pucuna que tiene, su abuela la habia
hecho de los huesos de los muslos de su mama finada, el cargajo de la
parte redondita de la cabeza de su mama finada, y el lugar donde colo-
can las flechas, de los huesos de los brazos.

El paujil fue quien le avisd, porque estaba acabando a todas las
aves, cada vez, disminuian mas, porque el Sol las esta terminando.

Al escuchar esto de parte del paujil, el Sol se enojo 'y empezé a
raspar la brea de la pucuna para ver si era verdad que era el hueso de
sumama, y vio que era cierto, salia sangre viva de la pucuna como
cuando se corta un ser humano, lo mismo hizo con la huimba, y con la
parte donde se ponen las flechas, de ambos lugares salio sangre fresca,
entonces dijo:

— Ahora mismo tengo que matar a mi abuela porque me ha hecho
la pucuna del hueso de mi mama finada y es una burla.

Diciendo asi regresé a su casa. Al llegar a su casa pregunto:

— Abuelita, ;donde esta mi abuelito?

— Se fue a pasear a la selva baja. {No has baleado nada? ;Qué
cosa va a comer cuando tu abuelito regrese de pasear?

Luego, sin que se dé cuenta la abuelita, le dio un golpe en la cabeza
y luego la cocind en una olla grande, después buscé a un sapito y le
contd todo lo que ha pasado con su abuela.

Le mato porque le dio colera que le hiciera la pucuna del hueso de
sumama finada, le dijo que se estaba cocinando en la olla, esta hirvien-
do, y que el abuelo no estaba ahi:

— Cuando regrese mi abuelo, te voy a llamar.

Ese sapito en chayahuita se le dice pefiura hua. Ese sapito, cuan-
do le hablas te contesta asi:

— Hui, hui, hui, hui.

Ese sapito se come, es de color blanco oscuro.

El Sol le dijo:

— Cuando venga mi abuelo te voy a llamar, cuando te llame ti me
vas a contestar, cuando te grite mas vas a seguir contestando.

El sapito le aceptd y asi quedaron.

(Antes de haber matado a la abuela, ella le habia hecho la corona).

Cuando llegd el abuelo le pregunta al nieto:

— ¢Donde esta tu abuelita?
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El Sol contesta:

— Esta cultivando el yucal, abuelo viejo.

— Avisale que venga a servirme los alimentos. Siento hambre, ten-
go hambre —le dice.

El Sol fue a llamar a su abuelita.

— Abuela, venga a servirle ami abuelo para que coma.

Pero el sapito le contesta:

— ¢Qué esss? Yaenseguida voy air.

El Sol seguia insistiendo:

— Venga rapido —dice.

El sapito que hace las veces de la abuela dice:

— Tulevasaserviratu abuelito, yo ahora, estoy trabajando, voy
air mas luego, quiero avanzar un poco mas.

Cuando le dijo esto, el Sol empez6 a servir. El abuelo, estaba co-
miendo.

Le vuelve a servir otra callana y el abuelo no se habia hartado,
entonces, le saco la cabeza de su abuela, le sirve en lacallanay le dice:

— Come la cabeza de tu mujer finada.

Entonces el abuelo dijo:

— Oye, ¢es0 es lo que me estas dando de comer?

Al decir esto, se enojo el abuelo, agarré su mazo y comenzo a
perseguir al Sol para matarlo, pero el Sol agarrd su corona de plumas
de pinsha y de guacamayo, también agarro isana y se subi6 al te-
cho de la casa, estando ahi cogio la isana y comenz6 a probar si es
que por parte del cerro por donde se encuentran los cerros esta cerca,
y si, vio que esté cerca. Luego comprobd con la isana si por donde
sale el Sol esta cerca o lejos y vio que esta lejos. Decidio irse por
donde sale el Sol porque es lejos no le puede seguir el abuelo y si es
por donde se oculta el Sol, si que le puede seguir el abuelo y lo puede
matar porque es cerca.

Empez6 a ponerse la corona de plumas de pinsha y de guacama-
yoy con laisanaen lamano, dio un salto y se fue por la selva baja, su
abuelo ya no le pudo seguir porque estaba muy lejos, si le miraba
como se alejaba, como estaba ya muy lejos.

Porque Cumpanama ha querido al joven le ha transformado en
el Sol.

Ya, cuando esta lejos empezd a alumbrar como alumbra ahoracel
Sol legitimo, asi se ha transformado, de ahi ya empez6 a existir el Sol.
Dicen los antiguos.

Por eso ahora el Sol se oculta por los cerros y se sale por el lado
opuesto o sea el este.
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El Sol usaba antes dos sombreros, ahora también cambia los dos
sombreros cuando la gente le dice:

— “Abuelo, ponte el sombrero negro, que nos estas queriendo
matar”.

El Sol hace caso y se lo muday hace sombra.

Por eso, ahora, el Sol no caldea bastante, porque se ha ido lejos
por la selva baja.

2. Los chayahuitas y la creacion de la Luna?

Porque Cumpanama quiere, asi como el Sol era gente, la Luna tam-
bién antes era gente, para alumbrar en nuestra tierra.

La Luna era bien mozandero, se iba con una mujer, con otra mujer,
con otra. Cuando estaba caminando asi, Cumpanama le pregunta:

— ¢Cbémoteva?

La Lunaresponde:

— Bientio, me tratan bonito, no me rifien.

Cumpanama le dijo:

— Continda viviendo tranquilo.

Cuando se fue Cumpanama, la Luna comenz6 a enamorar a todas
las mujeres a escondidas de los viejos, los viejos no sabian nada, des-
conocian todo lo que estaba pasando. Cuando los viejos se dieron
cuenta que estaba enamorando a todas las mujeres, lo comenzaron a
refiir, entonces, la Luna se quiere vengar de la gente y ha comenzado
ajuntar agua de la lluvia, laembocd, sopld y mojo a toda la gente. Los
viejos creian que estaba lloviendo asi nomas, porque por naturaleza
cae la lluvia y no le echaban [la] culpa a la Luna. Cuando llego
Cumpanama le avisaron sobre la situacion de la Luna porque ya se
dieron cuenta que la Luna era quien les estaba mojando, y le dijeron:

— Abuelo, a nosotros, la Luna siempre nos moja.

Cumpanama se fue a buscar a la Lunay le pregunt6 si era verdad
que hacia llover, la Luna le dijo:

— Si, yo soy —dijo—. Aungue la lluvia no quiere llover, cuando
yo le pido agua me da, yo laemboco, la soplo a la gente y por esto es
que se mojan.

— Pero ¢por qué has hecho asi? Le hubieras dejado tranquilaa la
gente para que ellos puedan hacer lo que tienen pensado.

LaLunaledijo:

2 Testimonio de Teodolina Pizuri Asipali, en ibid., pp. 102-103.
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— Ya, desde ahora no he de volver a hacer esto.

(Eso lo decia la Luna porque le daba cdlera). Cumpanama des-
pués se retird también. La Luna nuevamente vuelve a enamorarse de
las mujeres, se enamor0 de su pariente, una prima. Se estaba relacio-
nando solamente con su prima, lo hacia cuando dormia, por eso no
sentia nada su prima. La prima le pregunta:

— ¢ Quién es el que me molesta cuando estoy dormida?

La mujer preparo huito rayado y haciendo patarashquita de huito
rayado lo pone en un bate cerca de la almohada.

De unrato la Luna se fue a lacamay abrazé a su prima. Mientras
le abrazaba, la mujer agarré el huito y se lo echd en la cara, la Lunano
se daba cuenta que le estaban echando huito en la cara, y sin lavarse
regreso a su casa, al amanecer se dio cuenta que su cara estaba negra,
pintada de negro, y de vergiienza no quiso salir afuera, permanecia
siempre dentro de la casa.

Al reconocerle, su prima le ha refiido porgue se dio cuenta que él
erael que le molestaba. Habia acudido a donde Cumpanama para que
él le pregunte y declare. Cuando le preguntd y declard, Cumpanama le
mandd para que se transforme en Luna. Junto con su prima se fue al
alto, al cielo se fue de verguenza.

Ahora, unos dicen que la Luna es mujer porque se fue la sefiorita
con su primo, otros dicen que es hombre, porque él ensefio hacer o a
ser de esta formay por eso ahora—dicen los viejos —que algunos
varones conviven con sus primas.

3. Los chayahuitas y la creacion
de la pareja primigenia®

Dicen que el hombre y la mujer han aparecido mediante la tierra, di-
cen gque un dia el Cumpanama estaba yendo él solo por toda parte,
entonces no habia el hombre. Entonces el Cumpanama penso para
formar al hombre mediante la tierra. EI Cumpanama primero formo
unatinaja grande. Después la quemad bien, cuando ya se quemo, se
agarro latierray la hizo dibujar igual que gente, después lametié en la
tinaja o mejor dicho, latapo con la tinaja que era igualito gente, de un
ratito grito la gente diciendo:

— Quita esa tinaja que nos esta tapando para que podamaos salir.

Asi diciendo el Cumpanama ha aumentado la gente. Y después
hacia a lamujer, también igual que él.

% Testimonio de Elias Tangoa Huifiapi, diecisiete afios (1987), en ibid., p. 18.
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Después, pensando otra cosa que ya aumentaba la gente, el
Cumpanama pensaba que qué iba a comer esa gente si ya estan au-
mentando.

Entonces el Cumpanama hacia gallina, chancho. Asi haciendo au-
mentaban los animales.

También enseguida ha hecho a los mestizos los ha formado con
greda, la que estd muy blanquita, por eso ahora, los mestizos son blan-
cos 'y algunos estan medio negros, son los que ha formado con latierra.

4. Los chayahuitas y la creacion de la mujer*

En el tiempo de los antiguos viejos, cuando hubo diluvio, o sea, des-
pués de una creciente grande producida por abundantes y continuas
lluvias, solamente se salvaron dos hermanos que habian subido sobre
un tronco de zapote.

Después que el agua ha bajado y se ha secado la tierra, los dos
hermanos han bajado del zapote y han comenzado a vivir en latierra.
En la casa, hacian todo los dos, o sea, ellos mismos hacian la comida,
se servian los alimentos, todo lo hacian entre los dos hermanos. Vivien-
do asi mucho tiempo, querian tener muijer.

En ese tiempo existia Cumpanama, él ponia toda cosa a las perso-
nas, los dos hermanos sabian esto, pensaron pedirle una mujer para un
hermano y otra mujer para el otro.

Un dia dijo el hermano mayor:

— Hermano, vete a pedir una mujer para tia Cumpanama, si te da
a ti, después que te haya dado a ti tu mujer, al dia siguiente voy a
pedirle otra mujer para mi, dijo.

El hermano menor se fue a la casa de Cumpanama, tocando la
puerta, pero Cumpanama no salia, porque él sabia lo que le iba a pedir
el joven. Cumpanama no queria que le pidiera tan pronto la muijer, él
habia pensado darsela de una lora.

Tocé tanto la puerta, y al no abrirla, se regresd y le fue adecirasu
hermano lo que habia pasado.

Después, al dia siguiente, se fue el otro hermano a pedirle a
Cumpanama que le diera una muijer.

Toco la puerta, y como Cumpanama sabia a qué iba a su casa,
dijo:

— Le voy a hacer una prueba, y me voy a convertir en una mujer
viejita.

4 Testimonio de Elias Tangoa Huifiapi, en ibid., pp. 44-46.
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Cuando el otro hermano toco la puerta, salié a abrirle una viejita.
El joven le pregunto (el joven no sabia que Cumpanama se habia con-
vertido en viejita), por eso le pregunto:

—¢D0onde esta Cumpanama, abuelita? —le dijo.

Y lamujer viejita le contesto:

— No esté aqui, se fue a su chacra a sembrar semilla de pifado.

— ¢Cuando vaavolver?

— En latarde va a estar en la casa—Ile dijo.

Y el joven se fue otra vez a su casay ahi dijo a su hermano:

— Ahorate vasa ir ti mafiana por la mafana.

Entonces, su hermano se fue por la mafiana otra vez.

Como Cumpanama ya sabia que iba a venir el otro hermano, otra
vez le hizo otra prueba, convirtiéndose en muchacha.

Cuando el joven tocé la puerta, salié una muchacha de la casay
abrio la puerta. Vuelve a preguntar:

— Seforita, ¢aqui esta Cumpanama?

La sefiorita le contesto:

— No estd Cumpanama. ¢ Para qué le necesita? —le dijo.

El joven contesto:

— Para que nos ponga mujer, porque nosotros mismaos ya no po-
demos servirnos —Ie dijo.

Lamuchacha le dijo:

— Mafiana en lamafianita, vienes a verle a Cumpanama.

Después, cuando regresoé a su casa, le cont6 a su hermano que le
habia abierto la puerta una muchacha.

Entonces su hermano le dijo:

— Hermano, ¢por qué no le has traido para que nos sirva? A
Cumpanama no podemos encontrarle cuando vamos a su casa.

Hablando asi, se han reido y han hecho broma.

Después ya, el hermano menor se fue otra vez, cuando ha llegado
ala casade Cumpanama, al llamar a la puerta, otra vez sali6 la mucha-
chaaabrirle, el joven ha comenzado a hacerle bromas, le queria aga-
rrar para vivir con ella. El joven le tomo de la mano, le jalaba, dicién-
dole que la queria llevar con él. Como la muchacha no le ha querido
seguir, le ha dejado.

El joven volvid asu casay le cont6 todo a su hermano. Los dos se
reian y hacian bromas sobre lo que habia pasado con la muchacha.

De unrato, Cumpanama se fue a la casa de los dos hermanos, los
dos se asustaron al ver a Cumpanama en su casa.

Cumpanama les pregunto:

— ¢ Quién de ustedes dos ha ido a mi casa? —Iles dijo.

34 Cuadernos Americanos 132 (México, 2010/2), pp. 11-53.



Los mitos de origen en la memoria y oralidad de las culturas amazdnicas de Per(

El hermano menor le dijo:

— Yo he sido —le dijo.

— Por qué me has molestado jalandome queriendo vivir conmigo,
tl te vas a convertir en mujer. Entra por esta puertay sal por la otra
puerta.

El hermano menor hizo tal como le habia dicho Cumpanama. Al
salir por la otra puerta, sali6 transformado en muijer, llevando pampani-
lla, blusa, pelos largos, y su cara pintada como se pintan las mujeres.

— Ahora, tU le vas a servir a tu hermano. ¢ Por qué no has sabido
esperar a que te diera yo una mujer? Yo habia pensado darle a cada
uno una mujer, que se iba a transformar de una lora. Los dos han
querido que les dé mujer rapido.

Cumpanama se amarg6 con el hermano que ha querido hacerle su
mujer queriendo vivir con €l (cuando le ha hecho pruebay se ha con-
vertido en muchacha) por eso, al joven, le han convertido en mujer.

5. Mito de los kandozi®

MeEe llamo José Hernando Zipina, en kandozi mi nombre es Usi Kamara-
mbi. Kamarambi es el nombre de lamacana, un pez que nada derecho.
Soy del pueblo kandozi que vive por el rio Pastaza, lago Musa Karusha
(Rimachi), quebrada Chuinda. Yo tengo treintay nueve afos.

Antes, antiguamente, todo estaba oscuro y no habia agua; los se-
res humanos, los animales, las plantas eran diferentes a como son aho-
ra. Ya estaban, pero eran distintos, no veian, no se movian. Entonces
Yayusa, ser que es poderoso y que todo lo sabe, mandé a Tsupi, la
Luna. El aparecié como un ser humano, como un hombre. Como todo
estaba oscuro, puso una escalera para que baje Zari, el Sol. Zari era
hombre también. Cuando él va llegando, empezaron a hablar todos los
animales; a veces el gallo cantaba, a veces los animales cantaban. Como
a las cuatro de la mafiana, cuando estd amaneciendo, empezaron a
cantar todos. Desde entonces, cuando sale el Sol, cantan todos los
animales.

Cuando llegd Zari, cambio este mundo. Algunos animales se con-
virtieron en personas y otros animales se convirtieron en plantas. Tam-
bién algunas personas se convirtieron en animales y otras personas se
convirtieron en plantas. De ahi el Sol mandaba que apareciera el agua,
los rios, las quebradas y también aparecieron todos los kanizi (espiri-

® Testimonio de José Hernando Zipina, treinta y nueve afios, en Gredna Landolt,
El ojo verde, Lima, Aidesep, 2004, pp. 123-127.
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tus). Unos kanizi entraron en los hombres, en las plantas y en los ani-
males. Otros se quedaron solos, flotando sin cuerpo. Todo aparecio
entonces ahi. A los que convirtié en personas hizo actuar como ahora
son los seres humanos, dio su voz y los hizo hablar como hablamos
nosotros. Los animales empezaron a cantar y a hablar.

Cuando ya aparecio el hombre, después también aparecio la mu-
jer. Porque el hombre no puede estar solo mucho tiempo, por eso
Yayusa pens6 mandar una mujer. La mujer ha venido por donde sale
Zari, el Sol; por eso ahora decimos que ella es hija del Sol. Ella se
llamaba Tsangachi.

Un joven que se llamaba Irunlli le pidi6 a Zari que le dieraa su hija
Tsangachi para que se reiina con él para empezar a tener hijos. De ahi
ya se aumentaron como ahora estamos aumentados. Después, para
que todos los seres no estén mezclados y puedan convivir, Yayusa le
dio poder a Zari y él dividio el mundo en tres:

— Tsap Wantsshuchi, tierra que esta debajo de donde hay agua,
debajo del espacio donde vivimos nosotros

— Tsap Iwazchi, tierra que esta en el centro, donde vivimos, don-
de estamos nosotros y donde estan las nubes, el gavilan, el trueno, el
rayoy el arco iris

— Tsap Iwarpichi, tierra que estd muy arriba, donde viven los
espiritus de los muertos. Nosotros no podemos ver el mundo de abajo
ni el de arriba.

Tsap Wantsshuchi.
Tierra que estd abajo de donde hay agua

Esta tierra se encuentra debajo del espacio donde estamos nosotros,
pero no la podemos ver, sélo escuchamos algo de lo que suena dentro
del agua. Ahi suenan a veces gritos, golpes, sonido de radio. Escucha-
mos, pero no podemos ver, solo el brujo puede relacionarse con los
seres que estan ahi dentro del pozo, que se llaman tsungi y son la
“madre” (duefios) de todos los animales del agua. Para relacionarse
con las gentes, ellos se transforman en personas o animales. Por eso
los brujos ven a los tsungi como seres humanos. La gorrade ellos es la
raya, sus zapatos (tortugas acuaticas), sus hamacas son boas, su reloj
es el cangrejo, sus botes son lagartos, sus machetes son macanas (es-
pecie de peces) y tienen su cashimbo para fumar tabaco.

~ Otroser es Kawishu, el guardian del lugar donde viven los tsungi.
El vive ahi adentro, cuando sale al agua se convierte en bufeoy vaa
vigilar y mirar como estan los rios y las quebradas; cuando regresa
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donde estan los otros tsungi se transforma en ser humano. También alli
viven lzaria Kiraptampani, la boa negra y Shangari, el tigre de agua;
cada animal de agua tiene su madre, pero los tsungi son la madre de
todos. Cuando un hombre quiere “anzuelear”, le pide permiso a los
tsungi y ellos le dan sus pescados.

Los brujos ven a Izaria Kiraptampani como una boa negra que han
guardado en un cerco porque es muy bravay nos hace “dafio”, por
eso no la deben soltar; se queda alli en su corral hasta cuando llega la
creciente, entonces sale. Y cuando el agua merma, en verano, otra vez
regresay la encierran en el mismo sitio. Shangari, el tigre negro, es lo
mismao, por eso esta encerrado dentro de ese cerco; tampoco sale en
verano, sale cuando hay creciente. A esta boa negra y a este tigre
negro nosotros no los podemos ver, sélo el brujo los ve.

Tsap Iwazchi.
Tierra que estaen el centro

Ahora, voy a hablar de este mundo, donde vivimos. Aqui estan las
plantas, los animales y los seres humanos. Cada uno tiene su espiritu.
También estan otros espiritus: el Llichi, madre de los animales; los
mangin waniri, madres de los arboles altos; los bura waniri, madres
de los bosques no muy altos; los kach waniri, madres de los aguajes
(palmeras) y los masin waniri, madres de las colpas (lugares donde
los animales acuden, por su concentracion de sal).

Cuando un hombre sale a cazar con su shunganazi (cerbatana) y
a ver su trampa, tiene que pedir permiso a Llichi, madre de los anima-
les. Antes tiene que “dietar”: si la trampa es grande tiene que “dietar”
unmesyy, si es chica, se “dieta” cinco dias minimo. No debe reir, silbar
ni visitar a otros, no debe dormir con su sefiora'y debe ir solo a ver su
trampa. Si no caza con trampa sino con shunganazi o escopeta, no
“dieta”, solo pide permiso a Llichi. El tiene su pelo de animal y su
cuerpo con plumas.

Hay un gallo en el espacio de mas arriba que es el que primero ve
al sol cuando esta lejos, y empieza a cantar; cuando lo oyen los gallos
de donde estamos nosotros, contestan y empiezan también a cantar.
Por eso siempre oimos que los gallos cantan como a las cuatro de la
mariana. A veces queremos ir lejos para cazar a los animales del monte
0, a Veces, para pescar, entonces esperamos que cante el gallo, ahi
recién salimos. Mas antes no habia reloj, por eso tenemos al gallo
como indicador.
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Cuando una mujer esta viendo que su chacra coproduce bien, ella
le pide a los espiritus de las mujeres que estan en el espacio de mas
arriba que le den poder para que su chacra tenga buena produccion.
Las mujeres de arriba saben como hacer producir bien sus chacras.
Entonces la mujer va cantando, pensando y caminando, y las mujeres
de arriba van a darle su poder.

Los seres humanos tenemos un espiritu que cuando la persona
muere, sale. Cuando va a morir 0 Se muere una persona, los familiares
0 amigos ordenan que se mate un perro o un gallo para que acomparie
a su espiritu en el camino. A medio camino se le aparece al alma
Kunukunu, un espiritu buho transformado en ser humano. Si el muerto
es hombre, se le aparece en forma de mujer y, si el muerto es mujer, se
le aparece en forma de hombre, para tratar de tener relacion sexual. Si
el alma se deja seducir, cuando llega al mundo de arriba no es bien
recibida por el kuraka (jefe); laquemany la regresan a la tierra. Por
eso el almava con el gallo y con el perro, para que ellos espanten al
Kunukunu. Entonces el alma pasa tranquila y es bien recibida por sus
familiares muertos. Cuando el alma llega al mundo de los muertos, ellos
le ordenan que baile hasta cansarse. Es para que los que estan en la
tierrano mueran pronto.

Si el muerto fue bueno, siempre vaavivir alla arriba. Pero si el
muerto, cuando estaba vivo engafiaba, envidiaba, si se casaba con
alguien de su misma familia 0 mataba sin razdn, entonces al llegar arriba
lo queman y lo regresan. Botan su espiritu al monte, por donde esté el
arbol méas grueso llamado simbuna (lupuna); en ese lugar siempre vaa
estar ese espiritu, alli vivira. Por eso, cuando llueve y el tiempo esta
oscuro, grita como una bocina, su grito dice: oooooh. Lloray hace
ruido. Este espiritu es malo y por eso fastidia a los que estan en este
mundo. Se llama Yashingu, como un demonio. Es el espiritu quemado
de un muerto que no siguid las reglas de conducta. Si las personas se
acercan al simbuna (lupuna), lo pueden matar.

Hay otros espiritus malos llamados también yashingu que apare-
cieron en los tiempos antiguos cuando aparecieron todos los espiritus.
Cuando ellos entran en las personas, les dan poder para la guerra, para
matar.

Cuando alguien muere, los familiares estan con penay no pueden
dormir, por eso deben llamar a una sefiora vieja que les “cure”, soplan-
doles en los ojos con tabaco chapeado (picado y disuelto en agua)
para botar sus malos suefios. También deben irse a bafar; si no se
bafian puede morir otra vez alguien de la misma familia, por eso se bafian
para botar los malos suefios, su cochinada, su mala suerte. También
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hay otro hombre, que se le ha muerto su familia. Después de “curarse”
de amargura se va a dormir en el monte, y piensa: “Si mi familia ha
fallecido, de repente yo no tengo el poder para vivir mas tiempo, de
repente yo también puedo morirme, entonces para que no me muera
pronto mejor voy a dormir”. Por eso el hombre duerme en el centro
del monte, toma tabaco, ayahuasca o toé, duerme hasta tener poder.
Después de dos dias mas 0 menos, cuando ya tiene su poder, regresa.
El hombre que tiene su poder, tiene su espiritu de tigre. Como ya tiene
su poder, es valiente y puede vivir mas tiempo; sus enemigos no le
pueden ganar porque su alma es tigre. Cuando ese hombre muere, su
alma se queda aqui andando y a veces se transforma o tiene la voz de
un tigre, de una boa, de un lagarto, de un gavilan; asi se le ve.

En esta tierra también estan los espiritus de las enfermedades, que
cuando entran en una persona la enferman. También las personas se
pueden enfermar si un wazuriri (brujo) les hace dafio.

En la tierra que esta en el centro también esta el espacio de las
nubes donde viven el gavilan, el trueno, el rayo y el arco iris que sale en
tiempo de lluvia. El trueno es como un ser humano, Mamasu, el rayo,
siempre esta al lado del trueno. El gavilan —en mi idioma decimos
kuyukuyu— es la Ginica ave que esta volando en ese espacio, porque
antiguamente ha sido su hijo de un sefior que vivia con la hija del true-
no, que era laestrella.

Con todos estos seres nos podemos comunicar por los wazuriri,
que son personas que toman toé, ayahuasca y tabaco y tienen poderes
especiales.

Tap Iwarpichi.
Tierraque esta muy arriba

En el mundo de los muertos buenos, todos son felices, no trabajan, sus
chacras crecen solas, hablando nomas. Crian sus animales, sus aves y
se los comen cuando quieren. Si el muerto dice quiero cazar este ani-
mal, el animal aparece ahi mismo. Alli también van todos los animales
que cri6 la persona: perro, gallinas, chanchos. Las almas no sienten
igual que en el mundo de nosotros, alli hay tranquilidad, descansan, no
es como en el mundo de nosotros donde hay mucho sufrimiento.

En esta tierra vive Yayusa, el ser principal, el mas poderoso, que ha
mandado la creacién de todas las cosas. En tiempo de los antiguos,
cuando los hombres no sabian nada y sufrian mucho, Yayusa se pre-
sento en esta tierra después de fuertes lluvias y truenos. Vino como un
nifio donde una mujer viuda. En dos, tres dias fue creciendo hasta estar
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como de la edad de ocho afios. Entonces comenzo a ensefiar a algunas
personas a hacer la vivienda, la canoa, a hacer chacra. Todo se hacia
rapido y sin problemas, pero como algunas desobedecian Yayusa se
volvio asu lugar. De ahi el ser humano todo lo hace con sufrimiento,
con demoras; por eso también las mujeres sufren cuando tienen sus
hijos. Ahoraa Yayusa muchos lo llaman Apanlli.

También viven alli Zari, el sol; Tsupi, la luna; y los irunlli, estrellas.
El Sol esigual al ser humano, y las estrellas y la luna también. La estre-
llaes parecidaalamujer, y lalunay el sol se parecen al hombre. Pero
el sol es muy fuerte, porque antes era un ser humano, muy cazador.
Siempre queria cazar, tenia muy buena punteria, hasta a un mosquito
podia pucunear, aunque estuviera muy alto. Por eso, ahora que esta
transformado en sol, su luz puede atravesar todo y llegar muy lejos. El
hombre sol fue el que convirtio a los animales en personas. Como era
poderoso y podia transformar todo, él se transformo al Gltimo en sol y
fue a colocarse arriba.

6. Mito de los achuar®

M nombre es Carlos Nangkitiar Kunchim Tsanim, que significa “lanza
para guerrear”; soy de Puerto Rubina. La forma del mundo, segun la
cosmovision achuar, la aprendi oralmente, de mi abuelo, mis abuelitas
y mis tios. Aprendi sobre lo que no vemos, sobre los seres invisibles de
la naturaleza. Conoci cuél es la forma del mundo de memoria.

Mis abuelitos me contaban que el mundo donde estamos se sostie-
ne sobre una inmensa cantidad de agua. Decian que ahi no existia nin-
gun ser vivo. Los rios gue vemos van hasta el agua que sostiene el
mundo. En un tiempo remotisimo, antes de la formacion del mundo,
existia un personaje poderoso llamado Yus, que era padre del hombre
Etsa, el Sol. Sélo con su voz, que era fuerte, hizo prender los shungos
eternos sobre el agua. Luego, nuevamente con su voz fuerte, y con un
soplo hizo formar la tierra sobre los shungos prendidos. Finalmente,
con su voz fuerte hizo aparecer a los hombres. Luego Yus envid asu
hijo Etsa para que convierta a algunas personas en animales, en aves y
en plantas.

Son cinco partes del mundo, que conocemos y hasta donde hemos
llegado:

— Agua donde no hay vida, que sostiene la tierra.
— Debajo del agua, donde viven los tsungki.

6 Testimonio de Carlos Nangkitiar Kunchim Tsanim, en ibid., pp. 41-46.
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— Lugar donde vivimos nosotros (la tierra).
— Lugar donde habitan las nubes y estrellas.
— Lugar de los hombres karakam.
El lugar donde esta el sol no lo contamos como parte de este mun-
do, porque alli nadie ha llegado.

Mundo de los hombres del agua.
Tsungki Matsamtai

Segun el pensamiento del pueblo achuar, el primer piso del mundo es la
parte debajo del agua, en la cual habitan seres acuaticos que llamamos
tsungki. Ellos tienen su morada debajo de los grandes pozos de los
rios, o debajo de las aguas de las cataratas. Se presentan con figura de
hombre o de mujer, pero nunca hemos conversado con ellos. A estos
seres nunca los hemos ido a visitar porque nosotros, la gente comun,
no podemos relacionarnos con ellos. Solamente el wishin, brujo
ayahuasquero, mediante latoma de su “vegetal” se comunicay relacio-
na, y hace intercambio de poderes. El tsungki siempre esta fumando
tabaco en su cashimbo (pipa) y el brujo achuar entonces también siem-
pre esta fumando su cigarro envuelto con hoja seca del platano. A
veces, el wishin se casa con la hija de uno de esos seres.

Ellos viven como nosotros, pero las cosas de sus casas son muy
diferentes. El asiento del jefe o duefio de la casa es una boa enroscada,
los asientos circulares para los visitantes son las tortugas acuéticas,
como taricayas o charapas; el caiman o lagarto es un asiento rectangu-
lar. El tsungki lleva en la cabeza un pez raya que para él es su sombre-
ro, las carachazas son su calzado y el cangrejo, su reloj. También tiene
animales domesticos, como son el gran tigre de color negro, muy negro
(yanapuma), que es bravisimo, y la boa grande o anaconda; ellos
estan en un cercado grande donde el duefio las mete en el tiempo de
merma para que no nos atrapen. Pero, cuando llega la época de alega-
cién o creciente, sueltan a estos animales para que vayan a cazary se
alimenten. La boa es al mismo tiempo la embarcacion de los tsungki
en la que se trasladan de un gran pozo a otro. En los pozos también
existen los bufeos, que no son peces sino que son amigos de los tsungki
y se pueden convertir en seres humanos. Los tsungki son los duefios
de los peces y de otros animales acuaticos, es por eso que en los
grandes pozos (lugares donde el agua es mas profunda) donde viven
los tsungki existen los peces en abundancia.
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Nosotros, los seres humanos o la gente comun, en plena noche en
un pozo grande de rio escuchamos ruidos, musica que suena debajo
del agua, gritos de nifios, llamadas de humanos, ladradas de perros. Lo
que escuchamos es lo que hacen los tsungki que estan dentro del agua.

El mundo en que vivimos.
Aintsti Matsamtai

Hay seres visibles e invisibles en la naturaleza, con los cuales el ser
humano se relaciona mediante el “discurso”. En el mundo achuar, hay
los wishin y la gente comun. El wishin, cuando ya esta mareado con
su vegetal (ayahuasca), se comunica con el “duefio” de los arboles
grandes, un ser del monte que esta sobre la copa de un gran arbol de
lupuna, sentado como un bebito, como un nifio con su sombrerito y
fumando con su cashimbo. También en el monte existe otro ser, que
nosotros llamamos hombre del monte, y esta debajo de los arboles,
bien arrimado a ellos. Con esa gente del monte, nosotros, la gente
comun, no podemos relacionarnos. Pero si escuchamos los ruidos que
ellos hacen en el monte cuando esta nublado el cielo para llover: en ese
momento ellos golpean las aletas de los arboles, pero no los vemos.
Porque todos los montes son verdes, el hombre del monte tiene que
llevar el vestido verde y los brujos nos cuentan que el hombre del
monte también es brujo, que puede olfatear desde lejos. Cuando nos
acercamos mucho, nos pueden hacer dafo. Por eso, a esas aletas gran-
des de los arboles que existen en el monte no hay que maltratarlas ni
golpearlas, porque es el sitio donde ellos siempre van a descansar.
Tambien hay otro ser con figura de ser humano. Tiene lamano izquier-
da levantada, en la parte axilar del cuerpo lleva la figura de un corazon.
También es hombre del monte, pero de otra raza. Nosotros lo llama-
mos el Shaam. Cuando esta nublado el cielo para llover, él empiezaa
dar gritos, llamadas en voz alta como de ser humano. Grita en el mon-
te, pero donde no hay ninguin camino. Tiene su sitio en la parte alta de
lazona colinosa, pero en la noche siempre viaja o se va a buscar algo,
asi como nosotros que salimos de nuestra casa para irnos a otro sitio a
buscar algo para alimentarnos.

Las gentes comunes se comunican y relacionan mediante los “dis-
cursos” con el “duefio” de los animales, que llamamos Mana. Antigua-
mente nosotros no cazabamos con la escopeta, sino con la trampa,
con la pucuna (cerbatana). Por eso cuando el hombre hace su trampa
en el monte, tiene que discursear o pedir al duefio de los animales que
permita que las aves vayan hacia la trampa. Los animales como el
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majés, montete, trompetero y perdiz, por orden de su duefio, van hacia
la trampa. También para cazar los monos, el hombre ha de meterse al
monte, tiene que discursear para relacionarse con el duefio de los ani-
males. Luego el duefio ordena a su cria, el mono choro, que esta ahi
sentado, que se vaya hacia nosotros, y asi el hombre tiene la facultad
de encontrar en cualquier momento a los animales y cazar para ali-
mentarse.

De igual modo las mujeres, también mediante el “discurso”, se re-
lacionan con otros seres de la naturaleza. Por ejemplo, una mujer, cuan-
do va hacia la chacra con su canasta, al momento de irse siempre tiene
que discursear dirigiéndose a Nungkui, que existe debajo de la tierra.
Al mismo tiempo ella, mediante los “discursos”, se comunica con las
gentes que habitan sobre las nubes y las estrellas, que se llaman los
karakam.

Donde viven los seres humanos de arriba.
Karakam Matsamtai

Nosotros creemos que arriba existe otro mundo donde viven seres
muy semejantes a nosotros los achuar. Tienen vestimentas iguales, ca-
bellos largos, beben masato, su casa es de forma ovalada como la de
los achuar y hay lindos arboles que la rodean. Nuestros ancestros los
visitaban por medio de una gran soga o bejuco, como escalera inmen-
sa que nos llega desde alli. Luego ese bejuco fue cortado por el hom-
bre Luna Nantu. Es por eso que ahora esa soga ya no existe.

Antiguamente algunos cereales, como frijoles, maiz y mani de dife-
rentes colores, eran traidos del lugar de los karakam. En la actualidad
estos cereales ya no existen porque los hicieron desaparecer por hacer
monocultivos para el negocio.

Las mujeres de arriba tenian en su chacra una piedra viva, podero-
sa (amuleto de produccion) que hacia producir abundancia. Por eso la
mujer achuar tiene que pedirle a la mujer karakam que le envie su
piedra viva para que su chacra produzca.

También creemos que los karakam tienen animales domesticos,
como nosotros que tenemos gallos, patos. Pero, a diferencia de noso-
tros, también el condor es su animal doméstico. Nuestros abuelos nos
contaban que esa ave viene a poner sus huevos sobre las nubes blan-
cas. Es por eso que en la tierra nunca hemos visto o nunca hemos
conocido donde incuba el condor. En el mundo donde estamos, los
gallos estan relacionados con los otros gallos que viven arriba. Los ga-
llos que cantan de madrugada sin ver la salida del sol, es porque escu-
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chan'y contestan el canto de los gallos de arriba, donde amanece pri-
mero. Esa es la comunicacion o relacién que hacen los gallos de aca
con los de arriba.

Como decia, la escalera grande que era el medio de comunica-
cion, de visita con latierra, fue cortada por Nantu, el hombre Luna.
Dicen que en aquel tiempo se casd con una mujer llamada Ayaymama.
Un dia el hombre Luna le pegé a su mujer y viajo desde aqui hasta
llegar arriba, donde esta otro mundo. Su mujer lo siguid, pero él cortd
lasoga (liana) y la soga cay6 aqui en nuestro mundo. Desde entonces
ya no existio la via por la que siempre nos comunicabamos con los
hombres de arriba.

Los hombres de remotisimos tiempos visitaban siempre a los hom-
bres de arriba. Ellos eran personas poderosas, de la primera forma-
cion del mundo o primera generacion. Dicen que en aquel tiempo toda
la gente de este mundo tenia poder, se convertian en animales, se con-
vertian en otras cosas. ¢,Por qué? Porque en este mundo nuestros an-
tiguos abuelos visitaban a los hombres poderosos y por eso nosotros
también teniamos poder.

Pero después que la Luna cort6 la gran soga, ya no hubo relacion.
A partir de entonces fue disminuyendo nuestro poder y ahora ya no
existe el poder para hacer transformar una cosa en otra. Asi percibi-
mMos ese conocimiento de nuestros abuelos.

Donde van las almas

Antiguamente, cuando moria un familiar, los achuar, después de ente-
rrar al muerto, tenian que purificarse. Al dia siguiente, en la mafanita,
tenian que ir a la quebrada para bafiarse y botar el mal suefio que
tuvierony no seguir sofiando con el muerto. Después de bafarse, los
hombres tenian que regresar a la casa, pero antes de llegar tenian que
prender una canasta y brincar por encima mientras la canasta ardia.
Cuando llegaban, una viejita tenia que agarrar un envase con agua 'y
tabaco, tomar ese jugo y echarlo en los ojos de cada uno. Esto signifi-
ca que con los ojos hemos tenido un mal suefio para que suceda la
muerte de nuestro familiar y, entonces, para ya no seguir con mas sue-
fios, habia que purificar los 0jos con jugo de tabaco. También habia
que cortar una porcion de pelos y botarlos al agua.

Mientras hacen esto, el alma del muerto va caminando por un ca-
mino amarillo que lo lleva hasta arriba, al lugar del duefio de la gran
Ilama del fuego, Tungkurua. Antes de llegar a ese camino, hay una
quebrada que se llama Agua Cambio de la Vida, donde el alma tiene
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que bafarse para renovarse de su vejez. Es decir, si unaanciana muere
y al llegar a esa quebrada se baria, se hace joven, cambia su edad. Y si
muere un bebe, su alma se bafia alli y se vuelve joven. Luego de bafiar-
se tiene que llegar hasta la punta donde lo esta esperando el duefio del
fuego. El le pregunta al alma de la persona qué maldad ha hecho. Se-
gun nos cuentan, el duefio del fuego tiene un gran libro donde apunta
todos los nombres de las personas y al preguntar abre su libro: “Aqui
esta tu nombre, ¢has hecho otra maldad que estd aqui apuntada?”.

Nuevamente produce el fuego y asi sucesivamente; después de
quemar todo, la mandan al mundo de las almas de los muertos anti-
guos. Es decir, a las purmas (chacras antiguas), donde el hombre ha
vivido o nacido; ahi tiene que ir el alma del muerto para vivir con las
demas almas de los primeros muertos. Alli va a presentar y a gozarse
conellos, hacen fiestas, bailes. Va a ir a estacionarse en el lugar en que
fue sepultado. El alma de ese muerto después de quemarse vuelve a
Vvivir en su purma, pero ahoraes invisible. Esa alma se puede convertir
en venado, en mariposa, en lechuzay en otros animales. Asi nos conta-
ban nuestros abuelos.

El poder de la vision

Segun la concepcion achuar, el hombre que muere antes de envejecer
es porque no tiene el poder adquirido de la *“vision”. Es por eso que los
achuar, para no morir antes, tratan de adquirir el poder del alma de sus
ancestros. Entonces el hombre tenia que ir al monte para tomar jugo de
vegetal, toé (maikua) o tabaco (tsaang), en ayunas, cerca de la caida
del agua que llamamos catarata. Alli hace un despejo y hace su umpak
o tambito. En la tarde se mete en la caida del agua y, embocando
tabaco, empieza a nadar una vuelta. Dentro del agua tiene que chocar-
se con el duefio de la catarata, ya sea boa, caiméan o algo como ser
humano, pero no debe tener miedo, porque ese ser se presenta para
darle su poder mediante el suefio. Asi, el hombre se ibaa dormiren el
monte para dietar, tomar su tabaco y adquirir el poder de la naturaleza.
Cuando el hombre va a tomar su vegetal, hace su discurso, dirigido al
alma de los abuelos que estan en la purma relacionandose con los
diferentes animales: venado, mariposa, lechuza. Es decir, al alma de
los abuelos antiguos que tuvieron la vision. Aellos les pide y esa alma
se convierte en cualquier animal, ya sea boa, tigre y otros animales,
y se presenta ante el hombre. Entonces él, sin tener miedo, tiene que
acercarse hasta que desaparezca ese animal que se presenta. Luego,
de noche, en el suefio, el alma viene a presentarse ante la personay le
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explica todo lo que va a hacer a partir de ese dia hasta el final de su
vida, si vaatener un hogar feliz, varios hijos, y si va a ser un guerrero
valiente. Entonces, al despertar, el hombre se siente muy fuerte y po-
deroso, siente que nadie lo puede vencer. Esto quiere decir que el alma
de ese hombre es ya como su defensa, como su lanza, como su escudo
y tiene todo listo para defenderse, vencer o dominar a alguien. Detrés
de él esta un tigre parado que es el alma de ese hombre. Esta asi
adornado con su defensa y el hombre se siente muy fuerte, no tiene
miedo a nadie, siente que ni su enemigo lo puede dominar, se siente
como un tigre que domina a todos. Es por eso que el que tiene vision es
valiente en todo, no se enferma facilmente, se defiende de las hechice-
rias, de los brujos, es respetado por todos. Es decir, es guerrero, tra-
bajador, sabe educar a los menores, sabe ser cazador.

Antes, para vivir sanamente y continuar en este mundo, nuestros
padres nos mandaban tomar el vegetal, dietar en el monte y adquirir el
poder de la vision. Las personas que no adquirieron este poder son
vencidas por sus enemigos, y también con cualquier enfermedad mue-
ren. Es porque no tienen poder para ser guerreros, ni para dominar a
sus enemigos. Por eso nosotros, los pueblos indigenas, siempre tene-
mos relacion con el monte o con los seres de la naturaleza, mediante la
toma de los vegetales para adquirir su poder, para ser valientes y que
nadie nos domine.

Lugar de las nubesy las estrellas.
Aamat Matsamtai

En el tercer nivel del mundo, después de cierta distancia, mas arriba de
los arboles, existe otro sitio infinito donde se ubican las nubes. En este
lugar se forman las lluvias sobre las nubes. Invisiblemente vive un ser
que es el duefio de las lluvias: Ipiamat. El duefio de la lluvia existe sobre
el espacio donde estan las nubes y cuando quiere llover empieza a
abrir labocay a hablar cada vez mas fuerte, hasta producir el trueno y
el relampago. Es por eso que este ser se llama trueno. En el espacio
donde estan las nubes y las estrellas hay un céndor volando y un con-
dor incubando sobre la nube blanca. En tiempo remotisimo de nuestro
mundo, los hombres viajaban por la escalera bejuco para llegar al lugar
de los karakam. Los hombres tenian que subir con los ojos cerrados,
porque si miraban, se convertian en esas aves que estan volando. Estas
aves molestaban a la gente que subia, dandoles golpes con las alas,
queriendo hacerlos mirar. Pero los hombres sabian que en el momen-
to que abrieran los 0jos, iban a convertirse también en aves. Por eso
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no debian abrir los ojos hasta llegar arriba, a la casa donde la mujer
karakam brinda el masato a su marido.

Antiguamente, el inico y méas poderoso transformador de las co-
sas era Etsa, el hombre Sol, que transformaba a los hombres en anima-
les, en peces, en arboles, asi también dos mujeres fueron transforma-
das en huito y achiote. Por eso nuestros ancestros decian que el sol
era nuestro padre creador de este mundo que todos vemos, que era
como nuestro dios; asi era nuestra creencia. Es por eso que decimos
que por el poder del sol vivimos todos tranquilos, que nos da todo
lo que necesitamos, por el sol miramos y por él crecen y se reproducen
todas las especies de seres. Es todo lo que puedo explicar sobre la
cosmovision, segn el conocimiento del pueblo achuar.

7. Mito de los kukama-kukamiria’

Sov Witurio Yuyarima Chota. Yuyarima viene de la tribu de los Yuri,
que llegaron desde el Pastaza. Tengo sesenta afios ya. He nacido en la
comunidad de Arawante, en el Huallaga; nosotros somos agricultores.
Ahora vivo en la comunidad Ocho de octubre, quebrada de Paucar
Yacu. Voy a hablarles de los conocimientos que me trasmitieron mis
abuelos sobre el pueblo kukama-kukamiria. Ha intervenido también
Wilfredo Pereyra de la comunidad Achual-Tipishca, de sesenta y
seis afios.

El mundo empieza cuando el primer hombre kukama, llamado
Kémari, nacié de una gran mujer boay, al nacer, recibio el poder de su
padre, Kémari. Al hacerse joven escuchd voces desde el agua de donde
salio, que le decian: “Hijo, en el lugar donde estas no sdlo eres td quien
vive, hay mas personas, animales y otros seres, a todos ellos los veras
en tus suefios (vision) y los gobernarés paratoda la vida”. Antiguamen-
te, Kémari era un viejo bueno, tranquilo, que vino a la tierray prefié a
la boa para que de alli saliera el pueblo kukama. Era asi por haber
cumplido con las dietas y conductas. Es llamado Kémari porque las
palomas lo llevaron hasta el Gltimo espacio del mundo para mirar des-
de alli a sus hijos kukama, que nacen y mueren. El ya no es persona de
latierra, es del espacio llamado cielo; se convirtio en angel.

El mundo esta sostenido por cuatro hombres de dos cabezas, son
hombres gigantes que lo estan cargando. Su color es negro en todo su
cuerpo, no comen, tienen bastante fuerza para resistir el peso del mun-
do kukama-kukamiria. Cuando se cansan y se cambian para cargar la

" Testimonio de Witurio Yuyarima Chota, de sesenta afios, en ibid., pp. 157-161.
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tierra, hacen el temblor, entonces decimos que los hombres negros se
estan cansando.

Los primeros osumi, chamanes ayahuasqueros, conocen por me-
dio de sus visiones que tenemos cinco espacios en donde se encuen-
tran los seres de la naturalezay los seres invisibles:

— Primer sol: donde esté la ciudad debajo del agua, donde viven los
seres kuarara y el Muiwatsu, boa grande.

— Segundo sol: donde esta el agua con sus animales, y la sirena.

— Tercer sol: donde se encuentra el pueblo kukama-kukamiriay sus
bosques, los seres de la naturaleza (terrestres y aéreos) y los seres
invisibles.

— Cuarto sol: donde esta la ciudad de las almas.

— Quinto sol: donde esta Dios, el angel Kemari'y el condor mama.

Los llamamos asi porque pensamos que el sol atraviesa los cinco
espacios del mundo.

Primer sol, Wepe Kuarachi

Alli se encuentran los seres que viven bajo la tierra, debajo del agua.
En este espacio viven los kuarara, que se tapan con sus gorras de
rayas (peces), con sus pies redondos, anchos. Viven en dos casas
de pura tierra. Tienen sus crias, las taricaya mamas (madre de las
tortugas acuaticas) y su cria el tigre. También se encuentra un inmenso
Muiwatsu (boa) que bota burbujas al mundo de los peces y que se
encarga de jalar a los espiritus de los muertos malos para convertirles
en otra boa. En este primer espacio hay una espesura de poca agua,
contierra. En el medio viven seres que el dios kunama, Kémari, casti-
go. Este Muiwatsu era espiritu malo de brujo, que mataba a cualquier
persona; por ese motivo Kémari no recibid su almay lo pone en las
cochas (lagos) remontadas o bajo el agua para que cumpla desde alli
todas sus faltas que ha cometido. EI Muiwatsu es madre de las cochas,
al cabecear hace temblar toda el agua. Los seres kuarara le dicenasu
cria, el tigre, que lo agarre al Muiwatsu del rabo para que no salga de
la cocha; entonces el tigre corre a sujetarlo. La boa grande hace mucha
fuerza, quiere escaparse. Los kuarara le dicen a su cria taricaya mama:
“Anda, ayuda al tigre, con tu peso aprieta a ese Muiwatsu para que no
escape de la cocha, €l es quien siempre nos ayuda a sujetar la tierra. Si
sale, hara remolinos grandes (muyunas)”.
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Segundo sol, Wepe Murukuika

Es donde viven los peces, lagartos, bufeos, el paiche y las boas peque-
fias. Aqui vive la Ipira mama con su cabello largo. Ella es la duefia del
agua, ella decide que merme o crezca el agua de los rios y las cochas.
Desde alli conversa con el tsumi (chaman kunama) para decirle algo
que vaasuceder enel rio.

Tercer sol, Mutsapirika

Es habitado por la gente del pueblo kukama-kukamiria, animales, plantas,
gente muerta, seres naturales, curanderos. Este espacio esta boyado o
flota en el agua. Antes de construir nuestras casas conversamos con los
espiritus del bosque y pedimos que nos den los materiales que necesi-
tamos. Cuando queremos sembrar, pescar o ir de caceria se les pide a
los duefios 0 “madres”, espiritus que existen en el monte, en el agua, en
la tierra, en el arbol y otros lugares como en la colpa, la cocha, la
quebrada o en la chacra. Cuando se pone trampa, se les tiene que
pedir o hablar algo diciendo bien. Si no, estos espiritus no hacen posi-
ble que los animales caigan en las trampas puestas, es decir, hacen
correr a sus crias.

Al pie de un huasai (palmera) esta la “madre” de los animales del
monte: el Shapishico. Aél no le gusta que se disminuyan sus crias, por
eso arranca la soga de la trampa elastica para que salga el majas (roe-
dor) y el venado, y la trampa se queda arqueada, sin resistencia, por la
fuerzadel animal.

Cuando se encuentran aguajes (palmeras) en la época de produc-
ciony alguien corta un tronco, esos aguajes son protegidos por sus
“madres”. Ellos son los duefios del aguaje, usan camisas rojas, panta-
lones negros y sombreros; ellos cuidan sus plantas. Si alguna persona
vaadestruir aguajales, las “madres” comienzan a llamar al viento con su
poder y precisamente viene un ventarrén sin ninguna lluvia 'y con este
fuerte viento la persona que esta tumbando el aguaje se desmaya, con
esos malos olores que atrae el viento, ya sea olores de palos podridos,
algunas resinas o algiin animal muerto. En todos estos malos olores que
recibe, el hombre comienza a debilitarse por el dafio que hace la “ma-
dre” del aguajal. En el aguajal existe todo tipo de plantas medicinales y
plantas hechiceras. Todas ellas tienen sus “madres” y con todas se
relaciona el médico-ayahuasquero, tsumi.
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Cuarto sol, lruaka

Es la ciudad mas grande de las almas. Ellas se relacionan con el medico
ayahuasquero que vive aqui, en el tercer espacio. Viven ahi personas
buenas, aves, también hay estrellas, candela, un camino por donde
llegan los muertos de la tierra a la casa donde juzgan a los buenos y
malos. Se sabe que dentro de la casa grande de las almas hay miles
y miles de velas. Las velas enteras y bien prendidas son las de la gente
que va atener larga vida; las velas delgadas que estan por terminar son
para las personas que no van a tener larga vida, y las velas que estan
terminandose son para la gente que esta en dias de morir o de los mas
ancianos.

Al lado de la casa grande hay un fuego ardiente donde son quema-
das las almas malas; las almas que viven dentro de la casa grande ellos
las hacen cumplir sus castigos por los malos actos que hacian aquienel
mundo con sus parientes. En cuanto llega el alma mala al pie de una
cruz grande que esta al comienzo de la carretera, los pajaros mai-mai,
comienzan a gritar fuertemente. Al escuchar que gritan, las almas de la
casa grande vienen por las carreteras a encontrar el alma para llevarle
ala casade ellos. Alli en la casa grande hay almas que son guardianes
que cuidan las velas y también vive el primer curaca kukama, quien
Ileg0 primero a esa casa. Los muertos malos son quemados en la can-
dela. Laceniza lariegany forman las nubes del cielo. Sus espiritus se
forman en boas, tigres, aves extrafias. Y viven Illamando en lugares
peligrosos, en los bosques oscuros y en sus chacras.

En las casas que se encuentran entre las flores, pajaros, estrellas,
nubes pequefias, con los mai-mai sobre la cumbrera (techo), viven las
almas de los muertos buenos. Ellos viven alli sembrando camote para
que coman los muertos que van a venir. La carretera del cielo esta
cubierta de flores. Aambos lados estan los pajaros mai-mai chupando
las flores.

También hay dos sefiales que son camino del sol y camino de la
luna. El camino del sol esta méas arriba que el camino de la luna porque
estando cerca del tercer espacio, afectaria mucho a la gente y a otros
seres. Por eso Dios lo colocd en el ultimo espacio, casi asu nivel, y ala
luna mas abajo. Porque si el camino hubiera sido unido, en cualquier
momento habria eclipses. Por eso Dios hizo con su poder que cada
cual tenga sus caminos para caminar.
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Quinto sol, Pichka

Esde color celeste, en él se encuentra Dios rodeado de sus angeles en
medio de las nubes grandes; desde alli nos mira. También esta el dios
kunama, Kémari, una paloma transformada en angel. Dios es el ancia-
no, vive en su techo, solamente sus angeles lo hacen sentar. Dios dice a
sus angeles: “Hijos, a ver, arranquen mi pelo para mirar si es blanco”.
Entonces ellos hacen como si le jalaran su pelo, pero no le arrancan
ningun pelo. Mientras que Dios no los ve, con la otra mano arrancan su
pelo de ellos. Arrancando su pelo, lo hacen mirar. “Dios padre”, le
dicen, “aqui esta tu pelo”. Dios padre dice: “;\Verdad que éste sera mi
pelo? Porque yo lo veo que esta negrito”. Después de eso, nuevamen-
te los angeles lo hacen echar en su pesebre. Si Dios padre mirara que
su pelo es blanco, en ese preciso momento se levantaria y vendria aqui
a latierra para hacer su juicio final y crear otro nuevo mundo.

También, mas abajito, se encuentran los cerros y, elevado en me-
dio de eso, vive el condor mama. El es jefe de todas las aves de la
tierra, desde alli mira a las otras aves para ordenarles qué hacer.

Cuando el mitayero (cazador) ve que el venado o la sachavaca
caen en la trampa, pero que el animal haciendo fuerza se arranca la
sogay corre, al no poderlo alcanzar, solamente lo maldice, diciendo:
“Has corrido llevando la soga, moriras alli y te vaa comer el condor
mama”. Entonces, de cansancio, el venado se enreda en unaramay se
muere. El mitayero se comunica con el condor mamay le dice: “con-
dor mama, usted que miras desde lo alto, te invito que vengas aca al
mundo a comer el venado podrido”. Entonces baja el condor por su
camino por donde alumbra con la luz del rayo, aqui al mundo. Despues
de comer, nuevamente sube al cielo por el mismo camino hasta llegar al
cerro mas elevado.
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RESUMEN

Las premisas teoricas planteadas por Claude Levi-Strauss y Mircea Eliade nos
permiten entender que detras de los relatos miticos subyacen estructuras 16gi-
co-conceptuales que revelan un modo de pensar y categorizar la realidad. En
este contexto, el ensayo explora en torno a los mitos de origen y la idea del
trasmundo que revelan etnias amazoénicas como los chayahuitas, los kandozi,
los achuary los kukama-kukamiria. Se trata de analizar los relatos vinculados a la
creacion del sol, lalunayy la pareja primigenia. Enfatiza la presencia de elementos
simbdlicos como la escalera que unia a los hombres con el mundo de las deida-
des. En todos los casos se observa que los relatos responden a las categorias
funcionales que estableci6 Vladimir Propp hace algunas décadas. Como el pre-
sente estudio es parte de un trabajo mas extenso que comprende un corpus
mucho mayor de relatos amazonicos, el autor propone algunas conclusiones
significativas.

Palabras clave: mito pueblos amazénicos, cosmovision pueblos amazonicos,
sagrado/mundano, Vladimir Propp, deidad amazoénica, Cumpanama.

ABSTRACT

The theoretical premises proposed by Claude Levi-Strauss and Mircea Eliade
allow us to understand that behind mythical stories lie logic-conceptual structures
that reveal a certain way of thinking and categorizing reality. In this context, this
essay explores the myths of origin and the idea of the afterworld revealed by
Amazonian ethnicities such as the Chayahuitas, Kandozi, Achuar and Kukama-
Kukamiria. This essay is about analyzing the stories tied to the creation of the
sun, the moon, and the original couple. It emphasizes the presence of symbolic
elements such as the ladder uniting men with the world of deities. In every case
one observes that the stories answer to the functional categories established by
Vladimir Propp a few decades ago. The author proposes some significant
conclusions stemming from the more sizeable writing of which this essay is only
a part, encompassing a much larger body of Amazonian stories.

Key words: Amazonian cultures myth, vision of the cosmos Amazonian cultures,
sacred/worldly, Vladimir Propp, Amazonian deity, Cumpanama.
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