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Introduccion

Durante una expedicion que realicé en la primera mitad de 1929 al
Chaco boliviano, entre los indios Chiriguano y Chané, pude recoger cier-
to namero de mitos y textos que me propongo publicar en este articulo.

No sin cierta dificultad reuni los mitos y los cuentos que transcribo
en las paginas siguientes. Si la cultura material de los Chiriguano se
ha conservado con sus rasgos esenciales entre las comunidades de esta
tribu que viven en las tolderias del Alto Pilcomayo y del valle de Caipi-
pendi, poco queda sin embargo de su religion y de sus tradiciones. En
ciertas regiones, como el valle de Caipipendi, en las cuales los indios vi-
ven hasta la fecha casiindependientes, los antiguos ritos no se observan
mas; y un anciano, el capitan Pedro Ignacio Taruiri, me asegurd que
nunca habia visto enterrar a un muerto en una urna funeraria, costum-
bre respetada atn en el Alto Pilcomayo.

Mi coleccion de mitos y cuentos ha sido becha in extremis y estoy per-
suadido que, dentro de pocos afnos, cuando los ancianos que hoy en dia
tienen mas de 70 afios hayan desaparecido, no quedard de aquéllos ni el
menor recuerdo.

Los antiguos mitos son completamente desconocidos de las nuevas
generaciones, que los consideran como estulteces de viejos. Los kunumi
(jovenes) que los olan relatar a mis informantes se mofaban de ellos, y
Taruiri me decia melancolicamente : « Como quieres que los Ava (los
hombres por excelencia, es decir los Chiriguano) conozcan estas cosas,
pues van a la Argentina, llevan zapatos y se parecen a los Karai (blan-
¢os 0 mestizos) ».

! Para evitar alteraciones de nombres propios indigenas, considero conveniente

suprimir la marca del plural.
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Los Mellizos divinos y el origen del Sol y de la Luna

BREVE RESENA SOBRE LA DIFUSION Y EL CARACTER DE ESTE MITO

El mito que publico aqui en dos versiones es casiinédito '. Nordenskiold
(1, pags. 271-274) habia dado de é] una versién anterior, pero tan trunca,
tan desfigurada por elementos extranos, que se precisa un serio analisis
para descubrir eiertos paralelismos del tema fundamental con el nuestro.

La historia de los Mellizos divinos y de su lucha contra los tigres tiene
una vasta difusion entre las tribus de la familia lingiiistica tupi-guarani.

Varias versiones de este mito, recogidas en épocas y regiones muy
distintas, presentan entre si afinidades tales que, a no dudarlo, derivan
de un prototipo comiin que existia con sus elementos fundamentales,
antes de que las tribus guaraniticas, y tal vez caribicas, se hubiesen
desparramado por el continente sudamericano *.

Sin embargo, algunos de sus motivos figuran en la mitologia de pueblos
que pertenecen a otros grupos lingiiisticos. En ciertos casos, como el de
los Kaingang y de los Yurakare, se trata de influencias transmitidas por
tribus gnarani vecinas; pero, en cuanto a los Karib, no seria extrano que
tuviesen este mito en comun con los Tupi-Guarani. Koch-Griinberg (2,
t. 11, pag. 298) ha sefialado ya las afinidades extraordinarias que la mito-
logia de los Karib tiene con la de los Tupi-Guarani, y supone que procede
de una época en que habia entre los Karib y los Tupi-Guarani relaciones
mas estrechas que ahora, cuyo resultado ha sido un intercambio directo
de mitos. Suscribo la opinién del sabio explorador aleman, pues yo mis-
mo he tenido ya la oportunidad de insistir sobre las extraordinarias con-
cordancias de la civilizacién de los Karib con las de los Tupi-Guarani y

i El mito del cual me ocupo aqui, ha sido objeto de una comunicacién en la Sociedad
argentina de ciencias naturales, en agosto de 1929, que ha sido publicada en la revis-
ta Physis, 6rgano de esa sociedad, en el nimero 35 del tomo X, pdginas 187-192.

2 Cuando este articulo estaba en prensa y compuesto, tuve conocimiento por un
libro del profesor K. Th. Preuss (Der Uniterbau des Dramas, Sonderabdruck aus :
Vortrige der Bibliothek Warburg, VIII, pag. 82, Leipzig, 1930) de la existencia de este
mismo mito entre los indios Uitoto de Columbia. Desgraciadamente, dada nuestra
penuria en materia de documentacién bibliogrdfica, no pude consultar la obra de
Preuss en la cual este mito esta consignado (K. Th. Prruss, Religion und Mytholoyie
der Ulitdlo, pdgs. 137-139, Gottingen, 1921-1923). De haber podido consultar el libro
del sabio alemdn, hubiese sin duda modificado ciertas conclusiones. Segin entiendo,
se trata en esta version de una mujer que ha sido prefiada milagrosamente, que es
muerta y comida por los jaguares. Estos entregan a su madre el nifio que hallan en
el seno de su victima. La madre de los tigres cria al muchacho quien venga el asesi-
nato de su propia madre haciendo pasar a los tigres sobre un drbol medio aserrado
que une las dos bandas de un rio. El puente se rompe y los tigres caen al agna donde
los comen los aligatores.
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he emitido la hipdtesis que las tribus de estas dos familias lingiiisticas
han de baber tenido un mismo origen (v. Métraux, 1, pag. 312).

Con un poco de buena voluntad se puede suponer que los Bakairi han
tomado prestado de una tribu tupi los elementos que en el mito de Keri
y Kamé son parecidos a los de nuestro mito; pero ; como podriamos expli-
car las numerosas concordancias entre el mito caribico de Piay Makunai-
ma 'y el de los Mellizos, en sus diferentes versiones tupi-guarani? Hasta
la fecha no se ha senalado ningtn rastro de influencia tupi-guarani en

S

Fig. 1. — Viejo indio chiriguano de Yumbia (Alto Pilcomayo)

la Guyana inglesa, al menos de influencia antigua. La version warrau
de este mismo mito, que transcribié Roth (pags. 132-133), es sin duda de
origen caribico como lo demuestra el nombre de Pia y Makunaima que
llevan los Mellizos. Makunaima es uno de los héroes predilectos de la
mitologia caribica de la Guayana.

Forzosamente hay que incluir este mito entre los elementos culturales
que constituyen el curioso paralelismo que presentan en muchos dominios
las civilizaciones de los Karib de la Guayana y la de los Tupi-Guarani.

La presencia de los motivos esenciales de este mito entre los Jivaro
y los Amuesa se explica, en cierto grado, por la vecindad de estos Indios



g

con las tribus guaraniticas de los Cocama y de los Omagua. El pro-
blema aparece mucho mas complicado cuando uno trata de dilucidar las
semejanzas indudables que ciertos temas de este mito presentan con los
que forman la trama de un antiguo mito andino, recogido en el norte del
Pert, en la provincia de Huamachuco. Mas adelante propondré una solu-
cién de este misterio etnografico.

Superfluo seria, después del sagaz estudio de Ehrenreich, el querer
enumerar los argumentos que prueban el caracter solar y lunar de los
Hermanos o Mellizos divinos que aparecen como principales protagonis-
tas de tantos mitos americanos. En lo que toca a nuestra version, tal vez
resultaria intatil; ya mis dos informantes han tomado la precaucion de in-
dicar claramente que, acabadas sus aventuras, los Mellizos se han trans-
formado en el sol y la luna. Fué a raiz de una conversacion sobre los
astros con mi guia Cipriano, que éste tuvo la feliz idea de contarme el
mito que publico a continuacion.

En una obra anterior (Métraux, 2, pags. 31-43) hice el estudio compa-
rativo de este mito entre las distintas  tribus tupi-guarani, sefalando
los rasgos comunes y las variantes. Considero innecesario rehacer este
analisis y ruego al lector quiera referirse a él. S6lo me propongo aqui
dar algunas indicaciones indispensables !.

El papel desempenado en nuestras dos versiones por Tatu-tunpd esta
representado en las demas tribus por el héroe civilizador, es decir ese
misterioso y potente medicin-man que vivié en los principios del mundo,
transforméndolo y dandole su aspecto actual (el Maire-atd o Sumé de los
Tupinamba, el Sumé de los Guarani, el Nanderuvugii de los Apapocuvi,
el Maira de los Tembé y el Tamot de los Guarayt).

La personalidad de la mujer varia mucho segtin las tribus: en la ver-
sién apapocuva-guarani, la madre es un ser divino creado por la fuerza
magica del dios civilizador. Después de muerta va al cielo. En nuestros
dias reside en la «Tierra-sin-mal» donde acoge a los que logran penetrar
en esta region de delicias. Sus hijos Tyvyry y Tupd, el Trueno estan a
su lado. Los Tembé atribuyen también un origen milagroso a la esposa
de Maire. El dios civilizador la creé dando vida a un tronco de pitywi.

Para los Chiriguano, los Mellizos son hijos de Tatu-tunpd ; las tradicio-
nes de los Tupinamba, de los Tembé y de los Apapocuva consideran al hé-
roe civilizador como el padre de uno solo de los Mellizos (que llaman el ma-
yor). La paternidad del otro es atribunida a un personaje mitolégico que no
goza de especial importancia. En virtud de su doble origen, los nifios no
tienen la misma fuerza : el menor sufre a cada rato accidentes, siendo

! En un trabajo reciente el P. M. Gusinde (pdgs. 687-692) hace un estudio corto,
pero sumamente bueno y bien documentado de la mayor parte de los mitos de que
nos ocuparemos en esta introduccién.
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muy a menudo despedazado por monstruos o fenémenos fabulosos; el
mayor acierta en todas sus empresas y resucita cada vez a su hermano.

El menor representa la luna (el despedazamiento corresponde a las
fases de nuestro satélite) y el mayor el sol.

El caridcter solar del héroe civilizador, padre de los Mellizos ha sido
indicado ya por Ehrenreich !, y muchos detalles de los mitos confirman su
hipotesis. Entre los Karib, el padre de los Mellizos es netamente designa-
do como el sol (Roth, pag. 133), lo mismo para los Warrau(Roth, p4g. 132).

El episodio de los tigres se repite idéntico en todas las versiones.
Lo propio ocurre con el tema de La venganza. En nuestras versiones,
este motivo padece algunas obscuridades que la version apapocuva elu-
cida : las orillas del rio que los tigres tienen que atravesar se apartan
paulatinamente. En el momento en que los tigres van a perecer, el her-
mano menor, asustado de verse lejos de su hermano, detiene el movi-
miento sujetando una liana que une las dos bandas.

Muertos los tigres, menos uno, los Mellizos van en busca de su padre.
Antes de llegar hasta él, sufren varias aventuras. Algunos mitos (tupi-
namba, tembé) las representan como pruebas a las cuales son sometidos
por el héroe civilizador. La version chirignana enmudece a este respecto,
con excepeion sin embargo del motivo de La cadena de flechas, que ha-
llamos en las versiones tupinamba, tembé y guaraya.

Ademas el despedazamiento del hermano menor por el tigre, revela
bien el caracter lunar del mito ; pues es tradicion corriente, y harto co-
nocida entre los Chiriguano, que los eclipses son producidos por un ser
fabuloso, tigre con aspecto de perro, que asalta a la luna (este tigre esta
identificado con las manchas de la luna) 2.

No hay duda que una de las tantas interpretaciones de la forma de
las manchas de la luna ha dado origen a este mito. ; Qué mejor prueba
podemos aducir en favor de esta opinion que el propio testimonio de los
Chirigunano, el eolor particular (azul o plomizo) del tigre y los mitos
chirignano y yurakare que colocan al famoso tigre en la luna ? Segin
la version chiriguana recogida por Nordenskiold, la luna lo recibe en su
tiru (camisa de tejido fuerte y sin mangas que las mujeres chiriguanas

' El1 P. W. Schmidt (pdg. 1104) adopta enteramente la identificacion propnesta
por Ehrenreich. G

* Kunike (pidg. 571) establecié ya una relacion entre las manchas lunares y el tigre
mitico : « A la vez se hace notar expresamente que desde entonces los Yurakdre ven
a un Jaguar en la Luna. Ha dado ocasién a esta dltima idea, las manchas lunares,
cuya forma ha motivado los mds distintos significados. En el Peri las manchas pro-
vienen del abrazo de un zorro. Los Warrau, ven una rana en la luna. Entre los
Maidu de Norte América, la Luna es tragada por una rana. Este hecho es interesante
como paralelo al ciclo legendario aqui tratado, en el cual, por un lado el Jaguar es
visto en la Luna, y por otro lado se traga a la Luna. »
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ponen sobre el tipoy), y los Yurakare cuentan que la luna lo alzé hacia
ella. Tenemos aqui un muy buen ejemplo del origen celestial de un gran
mito. j; Como explicar la bicefalia de este tigre ? Esta particularidad ha
sido condicionada por la forma de las manchas lunares, en las cuales los
Chiriguano, llevados por su fantasia, vieron un tigre de dos eabezas.

Muy notable es el fin del mito con su estilo apocaliptico. La creencia
en un cataclismo que acabard con el mundo y la humanidad es una idea
familiar al genio guarani y que echa una sombra tragica sobre su con-
cepto del universo. Esta espera angustiosa de una destrucecién total de
la creacion coincide con el pesimismo y el hastio de la vida que se mani-
fiesta en ciertos grupos guarani modernos; la miseria y la decadencia
actual de estas tribus no bastan sin embargo para explicar semejante
visién del porvenir."Los antiguos guarani, segtin lo vemos por los mitos,
estaban tan convencidos como sus descendientes de la existencia preca-
ria del mundo y aguardaban su fin a cada instante. A esta crencia se
vincula otro ciclo de leyendas que tienen por tema fundamental el mito
de la «Tierra-sin-mal », o paraiso terrenal que ha desempenado un papel
tan importante en la historia de los guarani contrastando con su des-
confianza en la estabilidad de la tierra.

Quedan por examinar ahora dos elementos del mito chirignano, que
no encontramos en ninguna de las otras versiones tupi-gnarani que
tratan del mismo tema : la personalidad de Tatu-tunpd (quirquincho-dios)
y el alzamiento de los objetos naturales.

La mitologia guarani no atribuye forma animal al héroe civilizador
mientras que la mitologia chirignana esta llena de los hechos y hazanas
de los dioses animales : Tatu-tunpd y Aguara-tunpd (el dios zorro). Estos
dos seres divinos gozan también de especial importancia en la mitologia
de los Chané. Siempre se nota que Aguara-tunpd y Tatu-tunpd han
tomado en los mitos chiriguano el lugar del héroe cultural o de los
Mellizos, cuyas aventuras nos relatan los mitos de las demas tribus gua-
raniticas. Esta metamorfosis del Dios civilizador en animal, es debida
tal vez a la influencia de los Chané.

Sin embargo, no hay que execluir la posibilidad de que en este domi-
nio, como en muchos otros, se haya hecho sentir la accion de los pueblos
andinos veecinos. El folklore aymara y quichua esta lleno de historias y
de cuentos relatando las dudosas hazafias del zorro y de otros animales
antropomorfizados. No es inverosimil que, del mismo modo que motivos
miticos andinos han sido adoptados por los Chiriguano, que ellos a imi-
tacion de los Indios serranos hayan substituido sus antiguos dioses y
héroes legendarios por animales. Esta metamoérfosis de hombres en ani-
males muy bien pudo haberse realizado en la mitologia chané antes de
la venida y conquista chirignana. La degeneracion de la mitologia chi-
riguana en un ciclo de cuentos y leyendas que no tienen otro fin que
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el entretenimiento ha podido contribuir en mucho a esta evolucion.

El motivo del Alzamiento de los objetos nos presenta un caso muy carac-
teristico de paralelismo entre los temas miticos del continente americano.
Como es sabido, el Popol- Vuh, libro sa‘gl"a.do de los Qu’iche, cuenta los di-
versos ensayos hechos por los dioses para crear la raza humana. Después
de los animales, cuya creacion no les satisfizo, fabricaron hombres con
tierra y arcilla; pero estas materias resultaron impropias para este fin.
Entonces los dioses hicieron muiiecos de madera que actuarony hablaron
como hombres. Estos seres se multiplicaron, pero eran sin sabiduria y sin
corazon y no se acordaron de sus creadores. « Los muiiecos de madera »
fueron exterminados. Aguasy tinieblas se cernieron sobre ellos y cuatro
animales miticos : aguila, murciélago y dos tigres, concurrieron a su
destruccion comiéndoles el primero los ojos, el segundo cortandoles la
cabeza, y los dos altimos cebindose en su carne y en sus huesos.

A este aniquilamiento de la segunda humanidad contribuyeron los
animales domésticos (perros y gallinas) y los enseres familiares (piedras
de moler, platos, fuentes y ollas) que, hartos de ser maltratados por los

_hombres, se sublevaron contra ellos vengéandose y haciéndoles sufrir
cuanto habian padecido ellos mismos. He aqui este episodio mitico tra-
ducido al francés por Raynaud (pags. 11-12) :

« Les petits animaux, les grands animaux, arriverent; le bois, la pier-
re manifesterent leurs faces. Leurs pierres a moudre, leurs poteries,
leurs écuelles, leurs marmites, leurs chiens, leurs dindons, parlérent;
tous, autant qu’il y en avait, manifesterent leurs faces. « Vous nous fites
mal, vous nous mangeates; a votre tour vous serez sacrifiés », leur di-
rent, leurs chiens, leurs dindons... « Nous avions a nous plaindre quoti-
diennement de vous; quotidiennement, le soir, 4 Paube, toujours : « Ecor-
ce, écorce, déchire, déchire», sur nos faces par vous. Voila d’abord
notre charge a votre face. Maintenant que vous avez cessé d’étre hom-
mes, vous éprouverez nos forces; vous nous pétrirons, mordrons votre
chair », leur dirent leurs pierres a moudre...

« Pourquoi ne nous donniez-vous pas notre nourriture? Deés que nous
étions vus vous nous chassiez dehors, vous nous poursuiviez: votre
instrument pour nous frapper était prét quand vous mangiez. Alors vous
parliez bien, nous ne parlions i)zls. Sans cela nous ne vous tuerons pas
maintenant. Comment ne raisonniez-vouz pas? Comme ne pensiez-vous
pas a vous mémes? C’est nous qui vous effagons, et maintenant vous
éprouverez les os de notre bouche, nous vous mangerons », leur dirent,
leurs chiens, montrant leurs faces. Et voici qu’a leur tour, leurs pote-
ries, leurs marmites leur parlerent, manifestant leurs faces : « Mal, dou-
leur, vous nous fites, charbonnant nos bouches, charbonnant nos faces,
nous mettant toujours devant le feu:vous nous briiliez sans que nous
pensions mal. Vous I’éprouverez a votre tour, nous vous britlerons »...
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De méme les pierres de I’atre allumerent fortement le feu établi pres de
leurs tétes, leur firent mal. En se poussant, ils coururent pleins de dé-
sespoir; ils voulurent monter sur leurs demeures, mais en tombant les
demeures les firent tomber; ils voulurent monter sur les arbres, mais les
arbres les secouerent au loin; ils voulurent entrer dans les trous, mais
les trous mépriserent leurs faces. Telle fut la ruine de I'homme cons-
truit, de ’lhomme formé: homme a détruire, homme a bouleverser; leurs
bouches, leurs faces, toutes, furent détruites, ruinées ». :

Pues bien, en los mitos de Huarochiri (en el interior de la regiéon de
Lima) recogidos por Avila (pag. 110), figura el mismo episodio que segu-
ramente constituye un fragmento de un gran mito de la creacion que no
ha llegado hasta nosotros sino trunco y desfigurado. Asireza la version
de Avila :

« Quentan, pues que también en aquellos antiquissimos tiempos se
desaparecio el Sol, y estuuo oscura la Tierra por espacio y término de
cinco dias y que las piedras se encontrauan y dauan unas con otras y
que los morteros, que los yndios llaman mutca, y los batanes de piedra,
que llaman marap, se lenantanan contra sus duenosy se los querian tra-
gar y que los carneros, assi los que estauan amarrados en las casas co-
mo los del campo, arremetian con sus sefiores ».

Krickeberg (1, pags. 386-388; 2, pag. 389) estudiando los elementos cul-
turales comunes a Centro América y al antiguo Pert, habia sefialado ya
la extrana semejanza de estos dos episodios miticos que derivan el uno del
otro o de una fuente comun. A este proposito deseribe una escena repro-
ducida sobre un vaso de la época del Proto-chimu, procedente del valle
de Chicama, cerca de Trujillo, en la cual un artista prehistorico ha trata-
do de ilustrar el Alzamiento de los objetos. Se ven, sobre la panza y el go-
llete de este vaso, hombres perseguidos y asediados por sus propias armas
y pertrechos guerreros que han sido antropomorfizados, anadiéndoles
brazos y piernasy a veces cabezas. Es de presumir, por lo tanto, que este
mito ha sido muy difundido en los antiguos tiempos del Proto-chimu.

El episodio del Alzamiento de los objetos, que aparece en nuestro
mito, ha sido transmitido, segin creo, a los Chiriguano por los pueblos
andinos del oeste ; lo que atestiguaria la popularidad que parece haber
disfrutado este mito en la region cordillerana. También se podria supo-
ner que este episodio mitico haya sido incorporado a la mitologia chiri-
guana bajo el influjo de los Arawak; quienes a su vez, lo habrian recibi-
do del norte de Sudamérica o directamente de la América central. Este no
seria el tnico elemento cultural centro-americano acarreado por los
Arawak a través del continente americano. En lo que se refiere a los
Chiriguano, y a los Chané no faltan en su cultura indicios de una leja-
na influencia de las areas culturales de Centro-América. En mis coleccio-
nes tengo : « compoteras » (vasos con un pié cilindrico), vasos de panza



amelonada o encostillada, vasos formados de un casquete esférico y co-
mo truncado, vasijas triples, comunicantes, que son todos tipos de alfare-
ria, cuya distribucion en Sud América acusa un origen centro-americano
posible y que han sido difundidos por los Arawak. No hay que olvidar
tampoco que en el mismo territorio de los Chiriguano, Nordenskiold
(2, pag. 40-41) ha hallado vasos con bordes huecos haciendo de cascabel,
procedimiento técnico muy comun en la antigua alfareria de Costa Rica.

Volviendo nuevamente a nuestro mito chiriguano podemos considerar

Fig. 2. — Tinaja de los indios Chané del Chaco saltefio. Proc. : Aguaray. (£ '/, tam. nat.)

también como un elemento centro-americano la mencion de los murcié-
lagos de las tinieblas y de la venida de otra era caracterizada por un
« nuevo sol ».

En cuanto a los murciélagos, considerados como seres miticos que in-
tervienen en la destruccion del mundo, estan también descritos en la
cosmologia de los Apapocuva-Guarani del Estado de Paran4. En la mi-
tologia de estos Guarani, un papel importante estd atribuido al tigre
azul que se echard sobre la humanidad para exterminarla. E1 mismo rol
desempenaba, sin duda, el tigre azul de los Chiriguano que, como lo he
comprobado, simboliza las manchas de la luna.
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Hay que notar que los antiguos pobladores de Huarochiri ponian el
Alzamiento de los objetos, en correlacion con un eclipse solar. El mito
chiriguano establece el mismo sincronismo. El tigre ataca a la luna y
al sol provocando un eclipse. Entre los Chiriguano como entre muchas
tribus de América, era costumbreen estas circunstancias hacer un ruido
terrible para espantar a la fiera que amenaza acabar con el astro. Los
Tupinamba como los Apapocuva-Guarani, van mas lejos atin; para ellos
un eclipse de luna equivale al anuncio de la destruccion del mundo.
(Claude d’Abbeville, pags. 327-328).

Estos paralelismos entre las mitologias centro-americana, andina y
guaranitica, son de mucha importancia para el estudio del origen de las
civilizaciones en Sud América. Estoy convencido de que las culturas cen-
tro-americanas han tenido un papel considerable en la formacion de éstas
y que los Arawak han actunado como agentes de difusién para muchos de
los elementos que las constituyeron.

Esnecesario no obstante repetir que, en lo que atane a nuestro episodio
mitico, creo mas bien en una influencia andina sobre los Chiriguano que
no en una influencia arawak. Queda planteado el problema de saber si
los Chiriguano han recibido este tema mitico directamente de los Chicha,
o si lo han adoptado por intermedio de los Chané.

Otro mito chiriguano, recogido por mi, en el cual se relata la fecun-
dacion milagrosa de una muchacha por obra de Tatu-tunpd, y cémo
después el hijo del dios reconoeci6 a su padre espontdneamente en medio
de muchos guerreros, representa un nuevo punto comin entre la mitolo-
gia actual de los Chiriguano y la de los antiguos habitantes de Huaro-
chiri. Este tltimo episodio mitico se habia difundido en todo el Brasil
hasta los Tilpinamba de Rio de Janeiro, entre los cuales fué apuntado
por Thevet en la mitad del siglo Xvi. Hace poco he recolectado entre
los Uru-Chipaya de Carangas una nueva version de este mito, que sirvio
ya a Ehrenreich (pags. 94-95) para comprobar el origen asiatico de mu-
chos temas legendarios y miticos de los indios americanos.

DIFUSION DE LAS VERSIONES O DE LOS PRINCIPALES MOTIVOS
DEL MITO CHIRIGUANO DE LOS MELLIZOS

Este mito fué transcrito, por la primera vez, en 1554, por el célebre
cosmografo francés André Thevet (pags. 913-920), quien lo oy6 contar
por el «rey » de una tribu tupinamba de la bahia de Rio de Janeiro, el
famoso Quoniambec. (Este mito ha sido parcialmente reeditado por De-
nis, e integramente por mi v. Métraux, 2, pags. 225-239).

El recunerdo de este mito se conservo seguramente entre los Guaraya
hasta hace poco tiempo. Desgraciadamente, los motivos que publico
Jardts (pags. 77-78) son tan truncos y alterados que no hubiese sido po-
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sible reconstituir el tema original al no tener elementos de comparacion.

La version mas completa y detallada que tenemos de este fragmento
de cosmogonia tupi, la debemos a C. Nimuendaja (1, pags. 317-332) que
apunto literalmente en su lengua original el relato que le hizo un medi-
cig-man de la tribu de los Apapocuva-Guarani de la reserva de Arari-
b4, de la cual Nimuendaj se honra de ser miembro. Algunos afios antes
de que se conociese el texto integral de este mito, Telémaco Borba (1,
pags.62-71) habia dado un resumen de sus principales motivos, que le
habian sido relatados en un campamento de los Kaigu4a, nacion a la cual
pertenecen los Apapocuva.

Nimuendaja (2, pags. 317-332; 3, pags. 1116-1126) tuvo también el
mérito de salvar del olvido dos versiones més de este mito : la una pro-
cedente de los indios Tembé que viven en el estado de Para, y la otra
de los Sipaya del bajo Xingt.

Durante un viaje al Chaco en 1908, Nordenskiold (1, pags. 271-277)
recogié una version chiriguana de este mito, que difiere mucho de la
nuestra, faltindole gran parte de los motivos de ésta y teniendo otros
que mis informantes no conocian.

Los elementos comunes entre estas dos versiones son : la fecundacion
de la muchacha mediante una estratagema e Tatu-tunpd el maravilloso
desarrollo de la criatura; la flecha milagrosa; la matanza de los tigres,
y el asalto a la luna. El tipo de Tatu-tunpd no tiene hermano pero si
un compaibero comilén, Dyori. Su madre no es comida para los tigres,
pero si raptada por el tigre de dos cabezas, que le arranca los ojos. Es
el padre de la muchacha quien cria el hijo de Tatu-tunpd después de
haberlo capturado con una red en la boca de la cueva donde se habia
metido cuando su madre lo abandoné. EI muchacho extermina a los
tigres con una macana hecha por su abuelo materno, y la matanza se
realiza a orillas de un rio. Al querer espantar al tigre de dos cabezas, se
equivoca y le descarga un golpe sobre su segunda cabeza, que segin la
tradicion era seca. El tigre se escapa y se refugia en la luna que no tar-
da en atacar. El hijo de Tatu-tunpd devuelve la vista a su madre.

En el mapaadjunto (pag. 153) heindicado la distribucion en Sud Améri-
ca del mito de los Mellizos en la forma corriente entre los Tupi. Las tribus
no guaraniticas que han incorporado este mito a sumitologia estan indica-
das por un triangulo. Los Warrau de la Guayana, por ejemplo, cuentan
el episodio del viaje de la madre de los Mellizos, esposa del sol, enigual
forma que los Chiriguano, pero atribuyen a una rana fabulosa el papel
del tigre que los Mellizos matan para robarle el fuego. Sus vecinos los
Karib conocen una version de este mito que se asemeja ain mas al pro-
totipo guarani. En ella figura la madre del tigre, su tentativa para sal-
var a la madre de los muchachos, el maravilloso crecimiento de éstos,
el pajaro que les revela como su madre ha muerto y la venganza final.
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Para los Karib, como para los Warrau, los Mellizos son hijos del sol.

Los héroes civilizadores de los Kaingang, Kaiyurukré y Kamé, que
bajo muchos aspectos desempeilan en la mitologia de estos indios un
papel parecido al de los Mellizos gnarani, han tratado ellos también de
anonadar la funesta raza de los tigres. Estos pudieron escapar al extermi-
nio definitivo por culpa de Kamé. Este episodio de las aventuras terres-
tres de Kamé y Kuywrukré, tiene un origen guarani evidente, que las

Fig. 3. — Tinaja de los indios Chirignano. Proc. : Tintapaw (Alto Pilcomayo). (£ '/, tam. nat.)

relaciones constantes entre Kainguéa y Kaingang bastan para explicar
(Borba, 1, pags. 57-61).

11 famoso mito bakairi de Keriy Kamé contiene varios elementos
comunes con el nuestro, y pertenece hasta cierto punto al mismo ciclo
(Steinen, pags. 332-336).

No hay duda que 7'iri, en el mito yurukare recogido por Alcides d’Or-
bigny, corresponde al hijo de ZTatu-tunpa. Pues él también, para vengar
a su madre, mata a todos los felinos, con exepcion del jaguar que se refu-

omm

gia en la luna. Nordenskiold (1, pag. 277) cree con mucha razon que los
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Yurukare han tomado este mito de los Chirignano o de los Guarayd,
con los cunales estuvieron antiguamente en contacto.

Entre los cuentos caxinaua que figuran en la obra admirable de Ca-
pistrano de Abreu (pags. 339-344), hay uno que parece ser una reminis-
cencia del mito tupi que he transerito. Un muchacho va con su herma-
no a la selva, y sorprendido por un jaguar lo mata a flechazos. Esta
hazafia es aplaudida por los suyos, mientras que la cobardia de su her-
mano es objeto de burla. Naturalmente, este relato no tiene en si nada
de mitico; y lo hubiese pasado en silencio, si el muchacho que se
comporta con tanta hombria no se llamase Mand@, nombre que volvemos
a hallar en la cosmologia caxinaua aplicado a un héroe civilizador, quien
« tir6 la noche de un frasco grande ». (Capistrano de Abreu, pag. 486).

Los Jivaro (Karsten, pags. 337-339) conocen un mito, en el cual apa-
recen los principales motivos que hemos analizado : la mujer devorada
por un tigre, los mellizos que salen de su vientre y que la madre del ti-
gre recoge, la tinaja en la cunal ésta los oculta, la venganza de los melli-
zos que después de haber muerto a la madre del tigre exterminan a los
demas felinos haciéndolos pasar sobre un puente que une los bordes de
un precipicio en el cual todos caen, a excepeion de uno, padre de los tigres
de la actuaiidad. Tampoco falta en esta version el motivo de la Cadena de
Afechas por la cual los Mellizos divinos suben al cielo, donde se trans-
forman en estrellas. Las variantes son las siguientes : la mujer devora-
da por el tigre es su esposa. Los mellizos salen de su cuerpo contenidos
en dos huevos que recoge la madre del tigre. La anécdota del palo que
habla imitando la voz de la madre del tigre falta en todas las versiones
que conocemos. Tello (pag. 127) supone con mucha razén que los melli-
zos representan el sol y la luna. « Los propios Jivaros le han referido a
Karsten que el sol y la luna eran antignamente gentes que vivian aca
abajo, en la tierra, en la misma casa, y que Mmas tarde a causa de cier-
tos desacuerdos suscitados entre ellos, subi6 la luna al cielo, trepando
por un bejuco mas tarde detras de ella el sol subié por otro ».

Los indios Amuesa (Tello, pags. 128-130) que viven en el oriente del
Pert, donde constituyen un grupo lingiiistico aislado, han conservado
de este mito una version sumamente original, de un cardcter arcaico in-
negable : la mujer, madre de los mellizos es fecundada milagrosamente
por el rayo mediante flores que oculta en su seno. La joven es asesinada
por una tigre vieja : del agua que sale en abundancia del cuerpo de la
mujer se forma un rio, y en el fondo del cual se alojan sus dos hijos me-
1lizos, una nina, el sol y un varén : la luna.

Los Amuesa, deseosos de recuperar a los dos mellizos que encarna-
ban los dos astros de que estaban privados, delegaron a este efecto al
tio materno de los ninos, quien después de muchas tentativas, logra
capturarlos mediante una estratagema. Los ninos son cuidados por la
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tigre que devor6 a su madre. Ellos la matan y en la misma ocasion tra-
tan de exterminar a la tribu de los tigres rompiendo un puente sobre el
cual estos felinos se habian lanzado en su persecusion.

El episodio de la captura de los nifios por su tio materno correspon-
de a la parte del mito chirignano recogido por Nordenskiold (I, pag.
272), en el cual su informante relata como el padre de la mujer fecunda-
da por Tatu-tunpa logra pillar a su nieto en una red tendida en la boca
de la cueva donde éste se habia escondido.

El corto resumen de estos dos mitos pone en evidencia su parentesco
con las demas versiones que han sido enumeradas anteriormente. ; Cémo
explicar la presencia de este mito en regiones en las cuales la influencia

de las tribus tupi-guarani
y caribicas no se ha he-
cho sentir? Para los Jivaro
queda siempre el recurso
de atribuir estas afinidades
a la influencia directa o in-
directa de los Cocama, tri-
bu de estirpe guarani, cu-
yo territorio no dista mu-
cho del de los Jivaro. El
problema se hace méas com-
plicado en lo que ataile -a
los Amuesa, en cuya ve-
cindad no vive ni vivio
ninguna tribu de origen
_guarani o karib. Podemos
sin embargo suponer que
los Amuesa han emigra-
Fig. 4. — Tinaja antropomm‘f{j de 1051iudios Chané dO al territorio que ocupan
Proc. : Aguaray (Chaco saltefio). (£ '/, tam. nat.)
hoy en dia viniendo de una
region en la cual tuvieron a los Guarani de vecinos inmediatos. Otra
solucién seria suponer que este mito, trasmitido de boca en boca, haya
llegado a formar parte del tesoro religioso e intelectual de los Amuesa,
faltandonos los eslabones intermediarios que nos hubieran permitido
comprobar esta difusion del mito.

Estas consideraciones nos llevan a examinar otro aspecto del proble-
ma de la extension de este mito, sin duda alguna, el mas dificil de acla-
rar. Frailes agustinos anotaron al norte del Pert, en la provincia de
Huamachuco, un mito cuyas relaciones con el nuestro son patentes : el
padre de los mellizos es también un ser divino que fecunda a una doncella
«por engaiio ». Esta muere después del alumbramiento y sus hermanos
queman a su seductor. Del cuerpo de la ninia extraen dos huevos, de los
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que salen dos muchachos que una «sefiora » cria. Uno de los hermanos,
como en la versién apapocuva-guarani, resucita a la madre. Esta da a
sus hijos hondas, con las cuales exterminan a los hermanos que han ase-
sinado a su padre. Segtan Tello (pag. 146) los hermanos de la madre de
los mellizos representan los tigres. Tal identificaciéon me parece muy
acertada, asi como la que hace entre la sefiora que salva, cria y cuida a
los mellizos y la madre de los tigres cuya funcion es idéntica.

El mito que acabamos de resumir no puede ser el prototipo del cual
han derivado las demas versiones cuya distribucion hemos estudiado.
Para que tal hipotesis pudiese ser plausible, se necesitaria encontrar
entre las versiones guaraniy karib y esta tltima analogias mayores
que la del armazon o esqueleto del mito. No hay duda alguna que las
versiones recogidas desde la Guayana y la frontera argentino-boliviana
tienen un mismo origen y que han sido difundidas por los Guarani y
los Karib.

Las analogias sorprendentes que los episodios de este mito presentan
en tribus separadas por regiones inmensas y desde muchos siglos nos
obligan a admitir que este mito existia con todos los elementos constitu-
tivos antes de que las tribus tupi-guarani se hubiesen separado para
espaciarse sobre el continente sudamericano. Pues bien, si atribuimos
un origen andino a este mito, tenemos al mismo tiempo que colocar el
centro de dispersion de los Tupi-Guarani en la cercania de la region
andina, lo que esta en contradiceion con los hechos etnograficos conoci-
dos hasta la fecha (Métraux, I, pags. 290-313).

En forma alguna este mito ha podido difundirse después de la sepa-
racion de las tribus guaraniticas, puesto que esta hipotesis tropezaria
con la imposibilidad de explicar, por una parte, la diferencia entre la
version andina y las versiones guaraniticas, y por otra, la semejanza
de los motivos y de sus pormenores en las distintas versiones tupi-gua-
rani. La importancia del papel de los tigres en todas las versiones de
este mito, fuera del mito andino, indica ya claramente el origen de este
mito que no ha podido arraigarse sino en las regiones orientales y flo-
restales de América.

Basta mirar en el mapa en el cual se indica la reparticion geografica
de este mito, y referirse al cuadro que lo acompafia, para constatar que
de las quince tribus que con toda seguridad conocian o conocen atin este
mito, ocho hablan lenguas que no forman parte de la familia lingiiistica
tupi, y de estas ocho, dos pertenecen al grupo karib y una, a los Wa-

- rrau, que ha sido fuertemente influenciada a este respecto por una tribu
karib. Quedan, pues, cinco tribus, en las cuales el mito hubiese podido
surgir independientemente de la influencia tupi; pero aun entre estas
naciones, hay tres para las cuales la influencia guarani no puede descar-
tarse : en este tltimo caso se hallan los Kaingang, los Yurakare y qui-
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z4 los Jivaro. En todo el conjunto de tribus en las cuales una version
de este mito ha sido apuntada, hay solamente los Amuesa y los indios
del Pert septentrional, para los cuales no se puede suponer una aceién
directa de los Tupi o de los Karib, como por otra parte la regiéon ocu-
pada por aquellos indios no puede considerarse como centros de difu-
sion en este mito ; es forzoso admitir que el conocimiento de este mito
les haya venido del este .

Estoy convencido que la forma original y primitiva del mito es la
que encontramos entre las tribus tupi-guarani y karib y que las demas
variantes son productos de influencias emanadas de la zona habitada
por las naciones pertenecientes a estos dos grupos étnicos. La presencia
en el Pert de un mito conteniendo motivos afines a los de los indios de
las florestas del este puede tnicamente atribuirse a influencias llegadas
a la region andina del lado del oriente y no seria aventurado incluireste
mito entre los elementos culturaies que en el area cultural andina se
han infiltrado por migraciones o contactos de pueblos venidos de las lla-
nuras tropicales. (Véase Rivet, 1, pags. 2-7.)

Analisis de los mitos cuyos motivos fundamentales figuran
en la version chiriguana

Del mito aqui publicado tenemos 15 versiones, cuyo resumen doy a
continnacion para facilitar su estudio comparativo. He agregado un
corto andlisis de los motivos que aparecen en otros mitos, cuya filiacion
con la version original tupi-guarani y karib es evidente.

Al reunir todos los mitos que por sus elementos comunes deben con-
siderarse como procedentes de una misma fuente, ereo contribuir eficaz-
mente a una clasificacion rigurosa de los principales motivos de la mi-
tologia sudamericana. Solamente con trabajos de la indole del que trato
de llevar a cabo aqui, llegaremos a poder caracterizar con toda seguridad
la mitologia propia de cada grupo lingiiistico y podremos establecer el
itinerario que han seguido ciertos motivos cuya vasta difusion ha sido
senalada ya por el benemérito Ehrenreich.

los Arawak « que pueden haber conservado por su parte, ideas mitolégicas del
Peri ». Esta dltima hipétesis no puede aceptarse ya que nada indica que los Ara-
wak hayan venido de una regién cercana del Perd. El mito en la forma que lo
estudiamos no ha sido hallado hasta la fecha en ninguna tribu de estirpe arawak,

pues no estd comprobado ain que los Amuesha sean arawalk.
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Version tupinamba

(Recogida alrededor del afio 1554 en la bahia de Rio de Janeiro por el cosmdégrafo francés
A. Thevet, pags. 914-915)

Maire-atd, uno de los héroes culturales o dios de la naciéon de los
Tupinamba, se casé con una mujer de su pais. Poco tiempo después de-
¢idi6 emprender un viaje a paises lejanos, llevando consigo a su esposa
a la sazon encinta. Como ésta no podia seguirlo, la dejé para someterla
a prueba.

El nifio que llevaba en su seno le hablaba alentdndola e indicandole
el camino; pero se enoj6 con ella cuando no quiso darle algunas « le-
gumbres » que le pedia. La mujer se extravié y lleg6 a casa de un hom-
bre llamado Sarrigéy. Este le brind6 hospitalidad, pero de noche la vio-
16 y la hizo madre de otro muchacho. Sarrigéy fué transformado en el
animal de este nombre.

La mujer, siguiendo viaje, llegé a un pueblo cuyo cacique se llamaba
Jaguar (Thevet, poco familiarizado con Ias ideas de los primitivos, no
pudo imaginarse que se trataba de tigres verdaderos y «antropomorfi-
z6 » el mito sin darse cuenta de ello).

Jaguar maté a la mujer y la comi6. A los hijos los eché a la basura
de donde una mujer los recogio. Esta accion fué recompensada, pues los
muchachos, que habian erecido milagrosamente, proveian a su salvadora
de todo cuanto necesitaba.

Los Mellizos decidieron vengar a su madre. Para ello hicieron probar
a los habitantes del pueblo de Jaguar algunas frutas de iuaia, y les di-
jeron que si les acompaliaban les iban a indicar un lugar en el cual
abundaban estas sabrosas frutas. Los tigres no se hicieron de rogar y
los siguieron. Los Mellizos les indicaron una isla en el mar como parti-
cularmente rica en iuaia, y los hombres de Jaguar navegaron hacia ella.
Entonces los Mellizos suscitaron una tempestad que los hizo naufragar
y estos hombres crueles fueron transformados en tigres y felinos de toda
especie.

Después de haber vengado a su madre, los muchachos se pusiercn en
busca de su padre, Maire-atd. Lo encontraron en el cabo Frio. Maire-
atd, sin embargo, no quiso reconocerlos sin haberlos sometido previa-
mente a varias pruebas.

La primera prueba consistia en pasar por medio de dos rocas que se
entrechocaban. El hijo de Sarrigéy fué el primero que tenté la aventura
y' fué despedazado por las piedras. Su hermano recogio sus restos y lo
hizo resucitar. Volvieron a enfrentar el peligro, y esta vez tanto el uno
como el otro salieron ilesos.

Maire-atd les exigié una segunda hazana. Tenian que entrar en el agua
y sacar la carnada que un espiritu o demonio Agnen (Aien) ponia a su
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anzuelo. El hijo de Sarrigéy zambullose para tomar el anzuelo de Agnen,
pero éste lo agarré y lo hizo pedazos. Su hermano volvié a recoger sus
despojos y lo resucité, como la primera vez. Los dos juntos entraron en
el agua para robar la carnada de Agnen y gracias al apoyo del hijo de
Maire-atd salieron con éxito de la prueba.

Maire-atd los reconocié por sus hijos y desde este dia viven con él.

Version apapocuvd-guarant

[Recogida en 1912 por C. Nimuendaja (1, pags. 317-322) en la Reserva de Araribd
Estado de Sfio Paulo, Brasil|

Nanderuvugi, el dios civilizador de los Apapocuvé, cuyo nombre sig-
nifica : « Nuestro padre grande », se « descubrioé a si mismo » en las ti-
nieblas, mientras los « murciélagos eternos » reiiian en la oscuridad.
Puso la tierra sobre una cruz de madera que le sirve de puntal.

Nanderuvugii hallé a su lado a Nanderi-Mbaecuad, personaje de im-
portancia secundaria a pesar de su nombre: « Nuestro padre conocedor
de todas las cosas. »

Nanderuvugi creé con su fuerza migica a una mujer Nandecy (« Nues-
tra madre grande ») que surgi6 del interior de un plato de arcilla.

Nanderuvugi hizo su casa en el medio del puntal que sostiene la
tierra. Ordend a Nanderi-Mbaecuad que desflorase a su mujer. Para que
su hijo no se confundiese con el de su ayudante, le di6 un origen a par-
te (sic).

Nandecy llevaba en su seno al hijo de Nanderuvugii y al de Nanderii-
Mbaecuad.

Nanderuvugi hizo una chacra. El maiz que plant6, crecié y maduré
en un abrir de ojos. El dios volvié a su casa y ordené a su mujer que
fuese a traerle algunos choclos. Esta suponiendo que su marido queria
burlarse de ella, le contesté : « Acabas de sembrar y ya estas diciendo
que vaya a cosechar. No es a tu hijo que llevo en mi seno, sino al de
Nanderii- Mbaecuad ».

Nanderuvugi tomé todas sus insignias divinas, y sin decir una pala-
bra se fué. Al llegar al camino del « Tigre eterno », planté su cruz de
madera y desvi6 su huella.

Nandecy partié inmediatamente en su busca.

El hijo que habia concebido con Nanderuvugii se puso a hablar pidién-
dole flores. Ella se las di6 y siguié caminando; cada tanto daba un gol-
pecito en su vientre, en el lugar donde estaba el nifio, y le preguntaba :
« 3 Adonde se ha ido tu padre? » Y el nino le indicaba el camino que el
dios habia tomado. Anduvieron mucho tiempo y Nandecy tenia que co-
ger flores a cada rato para satisfacer las exigencias de su hijo. Una avis-
pa la picé. Nandecy se dirigié a su hijo con tono iracundo : « ; Por qué
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quieres flores, pues ni siquiera has nacido y me dejas picar por una avis-
pa?». El nifio qued6é muy resentido por esta observacion.

Llegaron por fin cerca de la cruz de madera y la madre volvié a pre-
guntar a su hijo : « ; Adonde se ha ido tu padre? » El nifio le indicé la
senda del « Tigre eterno ». Ella se fué por el camino sefialado y llegé a
la casa de los Tigres. La abuela de los Tigres le dijo : « Ven aqui, te voy
a esconder para que no te vean mis nietos. Mis nietos son muy crueles».
La ocult6 en una tinaja.

Al atardecer llegaron los Tigres con un pedazo de chancho de mon-
te para su abuela. El que venia altimo no habia pillado nada. Se acercé
v dijo : « Tus cosas las hallo inmediatamente, abuelita ». Salté sobre la
tinaja, la rompié y maté a Nandecy. La vieja dijo : « No tengo dientes,
nietos mios, dadme a los Mellizos, sacadlos, ponedlos en agua caliente
para que los pueda comer ». Obedeciendo a su abuela, los Tigres pusie-
ron a los nifios en agua caliente, el agua se enfrié. Trataron de molerlos
en un mortero, pero se pegaron ellos mismos. Cuando los quisieron asar
sobre las brasas del fogén, éstas se apagaron.

La abuela de los Tigres decidié adoptarlos y los puso en un cedazo
para que se secasen al sol. Nanderyquey (« el hermano mayor ») crecio
con asombrosa rapidez. Su hermano menor (Zyvyry) se desarrollaba tam-
bién rapidamente pero quedaba siempre a la zaga. (Nanderiquey es hijo
del héroe civilizador Nanderuvugu ; mientras que el hermano menor es
hijo de Nanderu Mbaecuad).

Nanderyquey dijo al Tigre : « Tio, hazme un flechita ». El tigre le hizo
una flechita, con la cual el nifio se ejercité en matar mariposas.

Cuando se hizo mas fuerte, solia irse al monte a matar p4jaros para su
hermanito. La abuela de los Tigres les decia: « No vayan alli, quédense
aqui para jugar ». Ellos se dijeron entre si. « j Por qué serd que nuestra
abuela nos dice de no ir a jugar alld, hermanito? Vamos a ver ».

En el monte encontraron un yaci. Nanderiquey le tir6 una flecha y lo
hirié. El yaci le dijo : ; Por qué me tiras flechas? j Acaso para dar de co-
mer a los que han muerto a tu madre? Sacame la flecha chupandome la
herida. Nanderiquey obedeci6 y el yaci se fué llevando eternamente la
cicatriz de la herida que le hizo el muchacho.

Un loro les conté cémo los tigres habian muerto a su madre. Los mu-
chachos lloraron, y cuando fueron a lavarse en el rio notaron que las
orillas se apartaban paulatinamente.

Como el hermano menor queria mamar del pecho de su madre, Nande-
riquey busco los huesos de ésta y reconstruy6 su cuerpo. Pero el nifio que
estaba sediento se precipité sobre la madre cuando no estaba atn aca-
bada y deshizo el trabajo del hermano mayor. Desde este tiempo tienen
los mujeres los pechos asimétricos.

Volvieron a casa de los Tigres y la tlora vieja les pregunté por qué
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tenian ios ojos hinchados. Le contestaron que habian sido picados por
avispas.

Nanderiquey hizo muchas especies de frutas para alimentar a su her-
manito.

Los Mellizos fabricaron trampas para matar a los Tigres, y éstos se
burlaron de ellos y destruyeron los aparatos que habian armado. Un mi-
lagro hizo que las trampas, que antes habian sido inofensivas, se trans-
formasen en instrumentos peligrosos. Los Tigres, confiados, se acercaron
a ellas y muchos fueron aplastados y precipitados al « abismo eterno ».

Nanderiquey convidé a los Tigres con frutas de guariroba, que éstos
hallaron muy a su gusto. Nanderiquey les dijo que en la otra banda de
un rio habia muchas de éstas y les exhort6 a que fuesen a cogerlas.
Cuando los Tigres estuvieron en el agua nadando, los Mellizos hicieron
que mediante una cuerda, se apartasen las orillas del rio y Nanderiquey
ech6 en el aguna cortezas y hojas de arboles que se transformaron en
peces carnivoros. Los Tigres hubiesen perecido todos si el hermano
menor, asustado al verse tan lejos de su hermano, no hubiese atado la
cuerda y parado el movimiento de las orillas. Una tigra prenada pudo
escaparse, y de ella nacieron todos los jaguares.

Nanderiquey deshizo la cuerda, y el rio se ensanché de tal modo que
se convirtié en el mar.

Nanderiquey y su hermano Tyvyry quedaron atin mucho tiemp sobre
la tierra. Fueron ellos quienes conquistaron el fuego para la humanidad.
Lo robaron a los buitres.

Después tuvieron interminables peleas con seres fantasticos, demo-
nios del monte, los Away.

Cuando el hermano menor, Tyvyry, fué suficientemente fuerte, se pu-
sieron en busca del padre.

Nanderiquey inventé entonces una danza mdagica, y bailaron con su

“hermano y los Afiay durante cuatro meses, al cabo de los cuales Nande-
ruvugu aparecié y los llevo al cielo. Tyvyry se dirigié a casa de su madre.
Nanderiquey pidié a su padre Nanderuvugu que le diese sus insignias.
Este accedié a su pedido y desde ese dia Nanderiquey vigila la tierra.

Nanderiquey provocara el fin del mundo sacando el puntal sobre el
cual descansa el universo.

Version kaigud *
[Recogida por Telémaco Borba (2, pfigs. 62-71) en 1908 en el Estado de Parand, Brasil|

Al comienzo, s6lo habia un hombre y una mujer. La mujer estaba em-
barazada. Su marido le ordené plantar maiz. Apenas habia terminado

* Esta versién ha sido reproducida por Fric (pdgs. 480-482) y traducida al alemédn
por Koch-Griinberg (1, pdgs. 213-215).
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este trabajo, cuando éste le mandé que regresase para buscar choclos
verdes. Ella no quiso creer que pudiesen estar maduros y desobedecio.
El hombre insistié y le hizo notar que el ninio que llevaba en su seno te-
nia hambre. Ella se encolerizé y le declar6 que no era él el padre del
nifio. Su marido la abandoné. Ella partié en su busca siguiendo su ras-
tro; lo avist6 en el horizonte donde desaparecio. El nifio le indicaba el
camino y al mismo tiempo le pedia frutas y flores. Habiendo sido picada
varias veces por avispas, lamujer se enojo y quizo castigar a su hijo pegan-
dose sobre el vientre. El nifio dejo de indicarle el camino y ella lo perdio.

Lleg6 a la casa de los Jagnares, una cueva al lado de un precipicio. En
la puerta estaba la vieja Yary, la madre de los Jaguares, quien le advir-
ti6é que sus hijos la comerian.

Enternecida por sus ruegos, la vieja le dié de comer y la escondio de-
bajo de un cernidor.

Los Jaguares volvieron con lo que habian cazado. El dltimo, que no
habia podido pillar nada, gruiiia y decia : « Has escondido una buena
res, abuelita, me la comeré ».

La tigra vieja les rog6 que ledejasen al hijo que era tiernito, diciendo
que ya no tenia dientes. Los Jaguares comieron a la madre y entregaron
a Yary los Mellizos que encontraron en el vientre de aquélla.

Trataron de asarlos sobre un moquem (parrilla), pero los niiios se esca-
bulleron. La vieja quizo entonces molerlos en un mortero, pero éstos
volvieron a escaparse. La vieja, cansada, les perdoné la vida.

Cuando los tigres se hubieron alejado, uno de los hermanos, Derekey
se paré y pidié a Yary que le hiciese un arco y una flecha y les prometié
darle los pajaros que cazara. El mas joven, Derevuy, no comia nada y
lloraba de hambre. Los arara contaron al mayor cémo su madre habia
muerto. Nanderekey buscoé los huesos de su madre en los excrementos
del jagnar y los reuni6. Ya faltaba poco para que la madre fuese reconsti-
tuida, cuando el menor se echd sobre ella para mamar y deshizo la obra.

Derekey hizo las abejas para que cuidasen de su hermanito y le diesen
de comer.

Los Mellizos ataron a los Jaguares, con excepcion de la vieja Jary
y de una de sus hijas y se fueron en busca de su padre.

Tuvieron muchas aventuras y hubieron de separarse varias veces
por culpa del menor. .

De la copa de un arbol, Derekey grité : « | Nuestro padre! » Este con-
testé desde lejos : « Venid, estoy aqui ». Llegaron y hallaron al padre
que era un anciano blanco con una corona de plumas coloradas de arara
y de tucan sobre la cabeza y tenia los ojos como fuego.

Los tomo en su casa y les pregunté cémo querian vivir. E1 hermano
mayor eligié el dia y el menor la noche. Se transformaron en el sol y en
la Iuna.



— 140 —

Version tembé !

[Recogida por C. Nimuendaji (2, pdgs. 282-288), en 1914|

Maira, el héroe cultural, planté mandioca que crecié en un instan-
te. El hombre en euyo campo habia sembrado los primeros tubérculos
de esta planta, no quizo creer que hubiese madurado con semejante ra-
pidez. Su desconfianza fué causa que la mandioca no se puede consumir
si no después de un afno.

Maira hizo una mujer con un tronco de pitiwy. Estando la mujer pre-
flada, la dejo . :

El nifio en su seno se puso a hablar : « Sigamos a nuestro padre ».
Maravillése la mujer de que su hijo podia hablar antes de haber nacido.
Iilla pregunto : « ; Conoces el camino? » — « Pues vamos ». Fueron, y
el nifio pedia a su madre le cogiese las flores que hallaban en el camino.
Sobre una de estas flores habia una avispa que pico a la mujer en un
dedo. Ella se golpeo el vientre y dijo : «;Por qué andas pidiendo flores,
ya que no habéis nacido? ». El hijo de Maira se enojo.

Indieo a su madre la casa de Mykura. De noche hubo un temporal.
Mykura hizo un agujero en el techo, encima de la hamaca de la mujer,
que, para no mojarse, tuvo que colgar su hamaca cerca de la de Mykura
que durmié con ella y la prenié por segunda vez.

El hijo de Maira le indicé el camino de los tigres. En la casa de los
tigres habia una vieja que los recibi6 : « ; Por qué has venido aqui, hija
mia? Mis hijos son muy malos cuando vuelven a casa hambrientos y no
hallan qué comer ». La vieja escondié a la mujer debajo de un gran ca-
nasto. Sus hijos volvieron y preguntaron : « ;Qué serda lo que da tan
buen olor? » — « jNada! », contesto la vieja. El hijo de Maira transfor-
mo a su madre en venado el cual huyo. Los tigres lo alcanzaron y lo co-
mieron. « Mira, madre, tiene hijos ». La vieja quizo comerlos. Primero
traté ponerlos en agua hirviente, pero se quemo los dedos; después en
el fuego, pero volvié a quemarse : intento cortarlos, pero se lastimo el
dedo; molerlos en un mortero, pero se machucé ella misma.

Después de estos ensayos infructuosos, resolvié criarlos. Los puso en

! Hasta mediados del siglo x1x, los indios Tembé vivian en la region del alto Pin-
daré. Después fueron a establecerse sobre el Gurupy y pasaron luego a la cuenca de
los rios Capim, Guamd y Acard-Miri, asi como a la misién de San Antonio do Prata.

® Otra version : Maira visitaba de noche a una mujer sin darse a conocer. La mu-
jer, para saber quién era su amante, puso una vasija llena de sumo de genipa bajo
su hamaca y cuando Maira vino le pregunté : « ; Quién eres ti? ». El contesté « Soy
yo ». Entonces la mujer metié la mano en el liguido que tenia escondido y le pinto
Ia cara de negro. Al amanecer, Maira se dié cuenta que habia sido marcado, se fuéy '
nunca volvié mds hacia su mujer que habia quedado encinta de la luna.

(Los indios se explican de ese modo las manchas.)



— 141 —

un canasto. Ellos se transformaron en loros. Al dia siguiente eran dos
muchachitos.

La vieja les dijo : « No vayais demasiado lejos, si no encontraréis a un
monstruo ». Ellos fueron a la vera de un bosque y alli vieron un yacuacii
que les dijo : « Ha, ha, ha, estdis viviendo entre los tigres que han co-
mido a vuestra madre » — « Sabes ti lo que me estuvo contando el ya-
cit, — dijo el hijo de Maira a su hermano, hijo de Mykura — dice que
los tigres han comido a nuestra madre ». Los dos se echaron a llorar.

Se les hincharon los ojos y cuando la vieja les pregunté por qué los
tenian asi, contestaron que las avispas los habian picado. El hijo de
Mykura hizo las avispas. Eché el nido a la cara de la vieja.

Los dos fueron a la selva con el pretexto de cazar. Trenzaron abani-
cos, tipiti (prensas para la mandioca) y los echaron en un rio donde estos
objetos se transformaron en caimanes, palometas, serpientes, etc.

Hicieron un puente sobre el rio del siguiente modo : lanzaron una fle-
cha, después otra que vino a encajarse en la extremidad de la anterior,
y asi poco a poco unieron las dos bandas. Hicieron las frutas anajd y
volvieron a casa con algunas de ellas y con carne asada.

Contaron que habian hallado sobre la otra banda muchos anajd. Los
tigres quisieron irse alld, pero antes se pusieron a cazar. Los mellizos
echaron las tripas de los animales muertos a los pescados para darles
apetencia de carne. Al dia signiente llamaron a los tigres. « Levantaos,
vamos a busear anajd, vamos a buscar anajd ». Se dirigieron hacia el
puente y cuando los tigres lo estaban franqueando, hicieron crecer el
agua, el rio desbordd, se convirtio en mar. Las olas rodearon a los tigres
que cayeron al agua y los peces carnivoros los devoraron.

(Otra version : hicieron pasar los tigres sobre un tronco de arbol cuya
extremidad estaba cortada).

Los mellizos tomaron las armas de los tigres y las pusieron en un
trozo de cafia. Cuando regresaron a casa de los tigres pusieron la cana
al fuego, estallé y un incendio se esparci6 por todas partes. El hijo de
Maira tomo el fuego después de haberle juntado.

Los mellizos se pusieron en busca de su padre Maira. Este les impuso
diversas pruebas. El mito relata las crueles bromas que los mellizos
hicieron a los Azan, seres fabulosos que deben compararse a los Anay
de los Apapocuva, los Ana de los Chiriguano, etc.

Version Sipaia !
[Recogida por C. Nimuendaji (3. pag. 1016), en 1919]
Los Sipaia conocen también el mito del cual hemos dado aqui el resu-

men de varias versiones; pero, por una u otra razoén, se rehusaron a

! Los Sipaia viven en la orilla del rio Iriry, cerca de su desembocadura en el Xinga.
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contarlo a Nimuendajua (3, p. 1016), aunque bien dieron a entender que no
lo ignoraban. Sin embargo, manifestaron no haber oido
hablar del episodio en el cual los tigres matan a la
mujer.

Los Nipaia no pusieron reparo en relatar detalla-
damente las aventuras de los Mellizos que concuerdan
con la de los demas mitos. Uno de los Mellizos es hijo
de Kumdfari,demonio que desempeifia el papel de héroe
civilizador ; y el otro es hijo de Mykura, (jlle se vali6
de la treta que hemos contado anteriormente para fe-
cundar a la mujer del héroe civilizador. Naturalmente,
es el hijo del héroe cultural quien salva de continuo
a su hermano, que en todas las aventuras muere y es
despedazado (la luna).

Version chiriguana
[Recogida por Nordenskisld (1, pags. 271-277) en 1909 er la regién
del rio Grande. Nordenskiold consiguié otra versién de los Chané
del bajo Parapiti. |

En una casa habia una muchacha, Inému, que nun-
ca habia tenido relaciones intimas con un hombre.
Delante de la casa se celebraba una fiesta. Alli esta-
ban Aguara-tunpd, Tatu-tunpd y Dyori. Los padres
de la chica la llevaron a la fiesta y la hicieron sentar
en el lugar donde se tomaba chicha. Tatu-tunpa, quien
habia quedado maravillado de la hermosura de la mu-
chacha, dijo : « Voy a preniar a esta muchacha », y
empez6 a cavar. Tatu-tunpd cavé un hoyo, hasta que
lleg6 debajo de la muchacha. Cuando hubo acabado,
sali6 nuevamente y conté a Aguara-tunpd lo que habia
hecho. « También voy a ensayar », dijo Aguara-tunpd,
y traté de entrarse en la cueva. No pudo ir muy lejos
porque quedé prendido. Tatu-tunpd lo agarr6 de la
cola y lo saco.

Cuando la muchacha volvié a casa, un ave, Araqua,
grito que estaba encinta. Al dia siguiente ya tenia el
vientre crecido, estaba en el altimo grado de la prefiez.

cond e T Didtigie Su madre estaba muy enojada. Ella dijo que queria ir
no. Proc. : Mision de en busea del padre de su hijo y dar a luz en su casa.
v (£ tam-mat) g6 fné hasta la cueva de Tatu-tunpd y eché el nifio
adentro sin darle leche. El nifio gritaba todo el dia y la madre iba a
verlo; pero cuando ella venia, éste se metia en la cueva. Un dia, Yahueté

Fig. 5. — Antigua ma-
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(el tigre de dos cabezas, de las cuales tenia una seca) arrancoé los ojos
de la mujer y se la llevo.

Kl abuelo consiguio pillar al jéven Tatu-tunpd poniendo una red en la
boca de la cueva.

El nino crecié rapidamente. Le daban de comer miel. Un dia el pe-
queinio Zatu-tunpd pidié un arco y flechas al abuelo. Este le hizo una fle-
cha cuya punta remataba en un tapon de cera. Cuando tiraba al tronco
de un arbol, todos los péajaros caian. De este modo mat6 cantidades de
pajaros. Un dia vié einco araqua sobre un arbol. Tatu-tunpd tird. pero
s6lo cuatro cayeron. El que habia quedado le dijo : « Mejor harias en
buscar a tu madre que en matar pajaros ».

De regreso a su casa, pidié a su abuelo que le diese una macana. Des-
pués de haber ensayado una que éste le hizo en madera blanda, pidié
otra en madera dura.

Emprendi6 viaje en compaiia de Dyori, ser mitico cuya tnica carac-
teristica es una glotoneria insaciable.

Tatu-tunpd hallo a su madre en el bosque. Ella le rogé que matase a
los jaguares que la tenian ¢n su poder. « Vienen al abrevadero a be-
ber », dijo.

Tatu-tunpa se hizo una chozita donde se escondio. Dyori se disimulo
detras de él. Bl primero que vino fué embaracayd (gato montés). Tatu-
tunpd de nn golpe le rompio la cabeza y entregd sus restos a Dyori que
se los comi6. Del mismo modo maté a todos los gatos monteses. Botaba
los despojos a Dyori, quien los tragaba. Por fin vino el Tigre de dos cabe-
zas. Pidi6 a Indému le diese de beber. Indmu le indicé el abrevadero.
i No! dijo éste, servime agua aqui, pues alli hay alguien que estda escon-
dido. « No — contesté In¢ému — alli no hay nadie, jcémo quieres que
vaya a buscarte agua, si soy ciega y puedo caerme? » :

Yahueté se dirigi6 al abrevadero. Tatu-tunpd lo arremetio con su maca-
wat, pero sélo le alcanzé en la eabeza que tenia seca. Yahueté huyé perse-
gnido por Tatu-tunpd y fué a esconderse debajo del tiru, de la luna.
« 3 Dénde ésta Yahueté? » pregunto el hijo de Tatu-tunpd. « No sé »
contesto la luna. Y esta fué su primera mentira.

« Bsta debajo de tu tiru », dijo Tatu-tunpd, y se fué. La luna grité :
« ; Yahueté me estd comiendo! ». Pero cuando volvié Tatu-tunpd le dijo
ésta que no era cierto.- La luna grité otra vez que Yahueté estaba por
comerla ; pero Tatu-tunpd ya no quizo molestarse. En este momento, el
Tigre de dos cabezas estaba realmente comiéndose a la luna.

Tatu-tunpd hizo ojos con arcilla para ponerlos en las 6rbitas vacias de
su madre. La llevé a casa.
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Version yurakare !

[Fragmento de un mito de los indios Yurakare, recogido por Alcides d’Orbigny
(t. 1II, pag. 209 y sigts.)] ®

La hija del Gnico ser que habia escapado del gran incendio que des-
truyo ala humanidad, se cas6 con Ule, un arbol transformado en hombre.

Ule, que habia sido despedazado por un jaguar, fué resucitado por su
mujer; pero ésta se olvido ponerle carne en la quijada, y avergonzado de
su triste figura, Ule se fué abandonando a su esposa.

Esta emprendié viaje a su pueblo; y hubiese llegado sin ningiin acci-
dente, al no haber desobedecido a su marido. Este le habia recomendado
no darse vuelta bajo ningtin pretexto. Por no haber acatado esta reco-
mendacion, se perdié y llegé a casa de los Tigres.

La madre de los tigres la recibié bondadosamente y la escondié para
que sus hijos, los tigres, no la matasen. Sin embargo cuando éstos regre-
saron de caza, oifatearon a la mujer y no tardaron en descubrirla. La
madre de los tigres se interpuso para que sus hijos no la devorasen y
éstos le perdonaron la vida a condicion de que ella los espulgase. Los
piojos de los tigres eran hormigas venenosasy la mujer no hubiera podi-
do morderlos sin caer muerta en el acto. Para escapar de este peligro, la
mujer us6 de una treta: en vez de morder las hormigas, mascaba granos
de maiz. El tigre de cuatro ojos descubrié su estratagema, y furioso la
mat6. Al abrirle el caerpo encontré un nifio en su vientre y lo entreg6 a
su madre invitandola a tragarlo. Ella lo puso en una olla como si quisie-
ra comerlo, pero lo escondi6.

Tiri, el nifio, crecié con suma rapidéz. Habia quedado muy agradeci-
do a su madre adoptiva y le llevaba todas las -presas que cazaba. Un dia
hirio a una paca, quien le dijo: « Vives en paz con los asesinos de tu ma-
dre». Después la paca le conté detalladamente como los tigres habian
muerto a su madre y céomo tenian la intencion de apoderarse de €l.

Tiri decidié vengarse y cuando los tigres volvieron cargados con los
animales que habian cazado, los maté de un flechazo. El tigre de cuatro
0jos vi6 la flecha y se escap6. Subié a la copa de un darbol y grité «j Arbo-
les, palmas, protegedme; sol, estrellas, protegedme; lana ayadame! ». La
luna lo alzé y lo escondié. Desde ese dia, los Yurakare creen verlo en
el astro de la noche.

Después Tiri buscése un compailiero, que cre6 con una uiia del pie.
(Este compaiiero, Karu, corresponde al hermano menor de los mitos en
los cuales intervienen los Mellizos).

! Los Yurakare viven entre los paralelos 16 y 17, en las fuentes de los rios Sécure,
Chaparé y Chimoré, afluentes del Mamoré.

* Este mito ha sido traducido al alemdn por Koch-Griinberg, 1, pdginas 275-282.
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Version bakairi !

[Recogida por K. von den Steinen (pigs. 322-323, en 1887)]

La mujer del jaguar Oka fué fecundada por haberse tragado huesos de .
indios Bakairi muertos por el jaguar. La madre del jaguar Oka, furiosa
por que su nuera iba a tener hijos de Bakairi le arranco los ojos.

La esposa de Oka muri6é. Kuara, jaguar hermano de Oka, le corté el
vientre y extrajo de él a los mellizos, Keri y Kame, poniéndoles en una
calabaza para conservarlos como si fuesen pichones de papagayos. Des-
pués Kuara y otros jaguares despedazaron el cuerpo de la joven bakai-
ri, lo asaron, lo ‘devoraron, convidando a Oka a este festin, quien igno-
rante de todo, comio6 los pedazos que le fueron ofrecidos.

Keri y Kame fueron criados por Oka, quien jugaba con éllos llevan-
dolos sobre su espalda y enseniandoles el manejo de las flechas. Habién-
dole una vez preguntado los mellizos por su madre, el tigre se negé a
descubrirles la verdad, porque se avergonzaba de haber comido la carne
de élla. .

Un dia, la abuela o la tia de los nifios les refirio la suerte de su madre.
Llenos de furor los mellizos se vengaron matando a la madre del tigre
y quemando sus restos.

(Asi empieza el mito, después los Mellizos realizan un gran nimero
de hazanas.)

Version warrau *

[Recogida por Roth (pdags. 132-133)]

Yar, el sol, decidié emprender un viaje en compaiiia de su mujer que
estaba embarazada. Como ésta tenia dificultad en seguirlo, el sol se fué
solo adelante, tomando la precaucion de sembrar plumas sobre el suelo
para que su esposa pudiese hallar su huella. El viento desparramé las
plumas. La pobre no sabia qué hacer, cunando el niiio que estaba en su
seno la salvé poniéndose a hablar e indicandole el camino. Mientras es-
taba andando, su hijo le pedia flores. La madre le habia cogido ya algu-
nas cuando una avispa la picé debajo de la cintura y al quererla aplastar
se le fué la mano y se pego. El ninio, que no habia nacido, interpreté mal
el gesto y peusando que lo habian querido castigar se negé a seguir
indicando el camino. La mujer se extravié y acabé por llegar a la casa
de Nanybé (una especie de rana muy grande) mujer vieja y muy grande.
Se saludaron y la vieja le pregunto lo que queria. Ella le contesté que

! Los Bakairi son una tribu karib que habitan en la region del alto Xingii, sobre
el Kulisehu.

® Los Warrau ocupan el delta del Orinoco y el territorio adyacente, asi como la
parfe noroeste de la Guayana britdnica.
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estaba buseando a su marido que se habia extraviado y que estaba muy
cansada. Nanyobo, la rana, la acogi6é con mucha hospitalidad, le dié de
comer y de beber y le dijo que se sentara. La rana se tendié en el suelo
cerca de ella y le pidié que le sacara los piojos de la cabeza. « No vayas
a meterlos en la boca que te envenenaran ». Lamujer, cansada, se olvido
la recomendacién, y al mascar un piojo, como los indios tienen la cos-
tumbre de hacerlo, se envenené y cay6 muerta.

La vieja Nanyobo abrio el vientre de la mujer y sac6é dos chicos : Ma-
kunaima y Pia. La rana se mostro una madre adoptiva llena de ternura,
y crio a los Mellizos con mucho carifio.

Cuando ya fueron grandes, empezaron a matar pajaros e iban a orillas
del rio para pescar y jugar.

Cada vez que mataban peces, la mujer les decia : « Debéis secarlos
al sol y no sobre el fuego ». Los Mellizos notaron que la vieja los man-
daba a buscar lefia, pero que cuando volvian ya todos los platos estaban
listos y bien cocinados.

Se transformaron en lagartos y la observaron. Vieron que la mujer
vomitaba fuego y que luego se lo volvia a tragar. Los Mellizos, habiendo
declarado que lo que la vieja hacia « no era bueno », se apoderaron de
ella, la ataron a un palo y la quemaron.

Version karib *

[Recogida por Roth (pfgs. 133-135)]

Una mujer fué fecundada por el sol y quedo encinta de dos ninos, Pia
y Makunaima. Pia, que estaba todavia en el seno de su madre, le dijo :
« Vamos en busca de nuestro padre. Te vamos a indicar el camino y
td nos vas a coger las flores que encontraras ». Ella se dirigié hacia el
oeste en busca de sumarido, y al coger flores aqui y aculla, tropezo acci-
dentalmente, cay6 y se golped. La mujer vitupero a sus hijos no nacidos
por el percance que habia tenido. Los niftos se enojaron y se negaron a
indicarle el camino. Ella se extravio y llegé cansadisima a una casa ex-
tralia. Esta casa pertenecia a la madre del tigre, la rana-lluvia Kono (bo)-
aruw. La viajera, cuando se enteré donde se habia metido, dijo que mucho
le pesaba haber llegado alli, pues habia oido contar lo cruel que era
st hijo el Tigre.

La madre del tigre compadecida la oculté dentro de una tinaja para
hacer chicha. Cuando, al anochecer, volvio el tigre, estuvo olfateando y
dijo : « ; Madre, huelo algo, quien ha venido aqui? » La madre le ase-
guro que estaba sola, pero el tigre reviso toda la casay acabé por descu-
brir el cantaro con la mujer.

' Estos Karib soun los que estdn radicados en el interior de la Guayana inglesa.
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El tigre comio a la mujer y entregé los nifios que encontré en el vien-
tre de ésta, a su madre. La rana los envolvié en algodon y los puso al
sol. Al siguiente dia ya habian crecido bastante y siguieron desarrollan-
dose con tanta rapidez, que al mes habian alcanzado la estatura de un
adulto. La madre del Tigreles di6 arco y flecha para que fuesen a matar
los powis (Crax) que, segn decia, habian asesinado a su madre. Pia y Ma-
kunaima hicieron grandes matanzas de powis e iban a dar muerte al Glti-
mo de estos pajaros, cuando supieron por este mismo que no habian sido
los powis quienes habian muerto a su madre, sino el propio tigre. Los
muchachos perdonaron la vida al pajaro y volvieron a casa indignados.
Anunciaron a la vieja que los powis les habian arrebatado las flechas. En
realidad las habian escondido en el monte y esperaban una oportunidad
para hacer armas nuevas y mas resistentes. Cnando las hubieron hecho,
construyeron-una choza sobre la copa de un arbol para que les sirviese
de atalaya, y cuando el Tigre paso a su alcance, uno de los Mellizos lo
matoé de un flechazo. Volvieron a casay asesinaron en la misma forma a
la Rana-lluvia, madre del Tigre.

Version guarayi !

Recogida por Cardds (pags. 76-78)
2 I pag

El Abuelo (Abaangui o Tamoi) erié la yuea, el maiz, platanos, etc. In-
vent6 la chicha, que hizo preparar por su mujer. Se emborraché y la pe-
26. Después se retir6 al poniente, en una tierra donde los Guarayt van
después de muertos para gozar de la felicidad del Abuelo.

« K1 Abuelo tuvo dos hijos que fueron convertidos: el uno en sol y el
otro en luna. El modo fué asi. Tiraron cada uno una flecha al cielo y la
clavaron fuertemente en la béveda : luego tiraron otra y la clavaron en
la flecha que habian tirado; tiraron otra flecha y la clavaron en la otra, y
asi siguieron tirando fiechas y mas flechas clavando unas en las otras has-
ta formar con ellas una especie de cuerda; y trepando por ellas al cielo,
quedaron convertidos : el uno en sol y el otro en luna ».

Version kaingang *
Recogida por T. Borba (1, péig. 60
L= l >

Kayurukré y Kamé, dos hermanos mellizos, héroes civilizadores de los
Kaingang, resolvieron exterminar la funesta raza de los Tigres. Los hicie-
ron pasar sobre un tronco que reunia las orillas de un rio. « Kayurukré
dijo a uno de los Kamé (sic) que cuando los Tigres estuviesen en el puen-

* Los Guarayd, tribu emparentada a los Chiriguano, viven en el oriente de Bolivia,
entre el rio San Miguel y el rio Blanco.

* Tribu de la familia -g¢ del Brasil meridional.

REV. MUSEO LA PLATA. — T. XXXIII 12
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te, que lo empujase con una horqueta para que éstos cayesen al agua y
muriesen. Kamé hizo como se lo habian mandado. Algunos de los Tigres
cayeron al agua y se ahogaron y otros saltaron sobre la barranca y se aga-
rraron con las uiias. Kamé quizo echarlos nuevamente al agua; pero los
tigres rugian y le mostraban los dientes. Kamé tuvo miedo y los dejo
salir : por eso es que hay tigres en el agua y sobre la tierra ».

Version de los Jivaro
Recogida por Karsten (pags. 337-339)
£-J p >

Una mujer jivara se cas6 con el Tigre y vivia con él en la misma casa.
Un dia el Tigre obligé a la mujer que le buscase los piojos. Ella, después
de haber cojido un piojo se lo puso en la boca; pero después escupio6 con
asco. El tigre ofendido la descuartizé y la comié. De su cuerpo cayeron
dos huevos. La madre del Tigre los recogi6 y los guardé en una olla
envueltos en algodon. Algin tiempo mas tarde reventaron de los hue-
vos dos Jivaritos pequeiios, dos estrellas. Cuando el Tigre iba a cazar
al monte, la mujer los sacaba de la olla para la choza y les daba de co-
mer; y al regresar éste a la casa, volvia a poner la olla con los huahuwi-
tos arriba, junto al techo de la casa, donde tenia guardada la olla.

Cuando fueron grandes, los Mellizos resolvieron vengar la muerte de
su madre. Pretextando que el Tigre Iguanchi podia venir a matarla, pi-
dieron a la madre del Tigre dos lanzas de chonta. lista las hizo hacer
por su hijo. Los Mellizos mataron a la tigra vieja y la despedazaron.
Pusieron su carne en una olla que su hijo el Tigre comié cuando regre-
s6 del monte. Para despistar al Tigre, los muchachos «soplaron » un
palo que contestaba al Tigre imitando la voz de su madre.

El Tigre comi6 la carne y se fué al monte. Fueron con él también los
otros tigres que existian en la montana.

La casa de los tigres estaba junto a un precipicio por donde habia
s61o un camino con un puente hecho por los tigres; solamente por alli
habia paso para la casa. En cuanto se fueron los tigres, las dos estrellas
se pusieron a ambos lados del precipicio, donde estaba el puente, tenien-
do cada uno su lanza. En medio del puente, por el lado de abajo, hicie-
ron un corte, de modo que no soportaba gran peso. Por la tarde vinieron
todos los tigres al puente, regresando de la cacéria. Adelante regresé el
soacha, y al ltimo el yambinga, los dos mas potentes de entre todos los
tigres, guardando a los demas. Entraron al puente : cuando estaban en
medio de él, una de las estrellas lanceé al yambinga, que fué el altimo
en llegar., Cuando se quebré el puente, también todos los demés tigres
cayeron en la profundidad y perecieron. Sélo el leopardo (hapayawara)
pudo salvarse, dando un salto enorme desde el medio del puente al can-
to del precipicio, de donde huyoé al monte.
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Para sustraerse a la venganza de este tltimo felino, los Mellizos re-
solvieron subir al cielo. Para lograr su intento, Vanguai, el mas vigoro-
so de ambos, tiré una flecha al cielo que quedé clavada, después lanzé
otra flecha en el hueco de la primera, por abajo, luego una tercera en la
segunda, y asi sucesivamente, hasta que todo alcanzé al suelo formando
un baston entero. Entonces cogieron con los dedos, entre las flechas to-
dos los puntos de reunién, untaronla con saliva, y asi se formé6 de las
distintas flechas un bejuco fuerte. Por el subieron las estrellas al cielo
donde se quedaron.

Version de los Amuesa !

[Recogida por Tello (pags. 128-130)), de boca de indios Amuesha venidos a Lima)]

En tiempos muy remotos vivian en la tierra de los Amuesha los her-
manos Yatash y Yachur. Eran dos lagartos, macho y hembra, que tenian
su choza en el bosque y llevaban vida limpia y pura.

Un dia, al salir al campo en busca de frutos con qué alimentarse, ha-
Ilaron unas flores muy lindas que fascinaron a Yachur, la que las reco-
gi6 y oculté en su seno.

Pero al volver a casa estalld una tormenta, cae un rayo y al mismo
tiempo las flores desaparecen del seno de la muchacha y queda fecun-
dada.

Al aclarar nuevamente la atmosfera, aparece en el cielo un hermoso
arco adornado con las propias flores que la nifia recogiera en el campo.

Yachur cuenta a sus padres lo sucedido. Las gentes, que entonces
eran tigres y lagartos, suponen que el hermano es el autor del hecho.
Sélo un viejo curaca, el mas sabio de todos, opina que Yatash es inocen-
te; es el rayo, dice, quien ha fecundado a Yachur; ella darda a luz dos
nifios : un varén, la luna, y una mujer, el sol.

La grata noticia fué recibida con grandes manifestaciones de alegria,
porque hasta aquel entonces carecian de estos astros.

Un dia, al dirigirse la muchacha a una fuente préxima para sacar un
poco de agua, encontré en su camino a la vieja tigre Patonille. Esta,
sabedora del tesoro que llevaba consigo aquélla, la ataco y devoré ; en-
tonces del vientre de la muchacha sali6 tal abundancia de agua que se
formo6 un rio, y gracias a ello los nifos, arrastrados por la corriente se
escapan y alojan en el fondo de aquél.

Yatush va en busca de su hermana. Pero un d]a, como lloraba descon-
soladamente en la margen de un rio, ve que el Sol y la Luna resplande-
cian en el fondo de aquél.

! Los indios Amuesha (Amueixa) viven sobre el rio Colorado, afluente del Chancha-
mayo, sobre el Paucartambo, y principalmente en la cuenca del rio Palacazu, afluente
del Pachitea. Segin Tello, el Amuesha seria un idioma arawak (Rivet, 2, pdg. 640).
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Trata de apoderarse de los nifios, pero éstos tenian buen cuidado de
esconderse tan pronto como lo divisaban. Los otros hombres del pueblo
se ensayaban a toda clase de artificios para hacer que el Sol y la Luna
salgan del fondo del rio. Ninguno tiene exito. Los ancianos encomiendan
esta dificil empresa a Yatush. Este se provee de un palo largo, en cu-
yo extremo amarra un tronquito y se dirige al rio; durante cinco dias
Hama la atencion de los muchachos moviendo el palo, y cuidandose de
no ser visto. Atraidos por la curiosidad salen los ninos; entonces Yatush
se lanza sobre ellos, se apodera del Sol y no lo suelta a pesar del teryi-
ble fuego que lo abraza. Las gentes que de cerca observan esta escena
se precipitaron entonces sobre la Luna, que en ese momento ayudaba a
librarse al Sol. Los Amuesa quedaron asi en posesion del Sol y de la
Lunaj; celebraron el acontecimiento con bailes y bebidas. Y a fin de te-
nerlos seguros los tuvieron amarrados en unos arboles.

La vieja Patonille alega entonces que estaba obligada a mantener y
cuidar a los muchachos, por ser ella quien habia devorado a la madre.

Los chicos eran muy traviesos e irritaban continuamente a Patonille ;
la que no deseando soportar por mas tiempo sus travesuras, resuelve
comérselos; para lo cual, después de preparar una olla grande con agua
hirviendo, invita a una comida a todos los de la tribu.

Mientras llegan los invitados, los nifios sacan los piojos de la cabeza
de Patonille. Esta queda dormida. Los muchachos, que conocian el ardid
de la vieja, aprovechan la oportunidad para meterla dentro de la olla
y arrojarla después dividida en muchos pedazos, en diferentes direc-
ciones.

Realizado esto, se transforman en dos hermosos mancebos y se escon-
den en el techo de la choza. No tardaron en llegar los invitados al agape,
que eran los tigres, relaciones de Patonille.

Sorprendidos de no encontrarla, la llaman a grandes voces y notan
con asombro que ella les contesta de distintos sitios ; de todos aquellos
donde cayeron los huesos de la anciana. Sospechando, al descubrir los
restos de aquélla, lo que habia ocurrido, buscaron a los muchachos y
después de mucho trabajo los descubrieron. Ellos lograron fugar y atra-
vesar el rio, poniendose a salvo.

Enfurecidos los tigres, corrieron tras ellos para capturarlos; constru-
yeron rapidamente un puente y sobre él se lanzaron. Los muchachos
creyeron llegada la ocasion para exterminarlos y rompieron el puente an-
tes que uno s6lo lograra pasarlo, cayendo al agua casi todos.

Los pocos que se salvaron son los antecesores de los actuales Amuesa.
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Version de los indios de Huamachuco

[Recogida en el afio 1555 en la regién de Huamachuco por misioneros augustinos
Relacién de idelatrias en Huamachuco (pags. 11-12-19-21)| *

Los puntos de contacto de este mito con los que hemos analizado anterior-
mente han sido demostrados en forma particularmente sagaz por Tello (pigs.
142-147). Reproduzco la excelente sintesis de este mito que ha hecho el sabio

arquedlogo peruano :

En tiempos antiguos, la provineia de Huamachuco estuvo habitada
por gentes malignas llamadas Wachemines, entre las que figuraban una
virgen que vivia recluida y muy cuidada por sus hermanos. Un dia apa-
reci6 entre ellos un hombre muy pobre a quien lo esclavizaron obligan-
dole a trabajar sus chacras. Habiéndose descuidado de la inocente her-
mana fué ésta halagada por aquél y fecundada. Cuando los hermanos
supieron el suceso, prendieron y quemaron al agresor. La nina di6 a luz
dos huevos, pereciendo poco después del alumbramiento. Dichos huevos
arrojados a un muladar fueron recogidos y cuidados por una seniora. De
ellos nacieron dos divinidades : una resucita a la madre, recibiendo de
élla, dos hondas con las que debia vengar la muerte de su padre; da
después muerte a los Wachemines y arroja de la tierra a los pocos que
salvaron. Y por tltimo, sube al cielo desde donde actiia por medio de
rayos, relampagos y truenos.

Distribucion de los elementos fundamentales del mito de los Mellizos
(luna y sol) que constituyen la version chiriguana

Numero

Tribu Grupo lingiiistico Referencias Observaciones
del mapa

1 Tupinamba Tupi-Guarani | Thevet, fol. 913- | Reeditado por Denis y

920. por Métraux, 1, p. 225-
239.
2 Apapocuvd- » Nimuendajid, 1,
guarant p. 317-332.
3 Kaigud » Borba, 2, p. 62- | Los Kaigud son como
q1. los Apapocuvi descen-

; dientes de los antiguos
r Guarani. La version
} de Borba es anterior a
1 la de Nimuendaju.

! La Relacion de idolatrias en Huamachuco fué publicada por primera vez en fran-
cés por Ternaux-Compans bajo el siguiente titulo : « Lettre sur les superstitions du
Pérow, par un religienx Augustin, en Recueil de documents et mémoires originaux sur
Uhistoire des possessions espagnoles dans U’ Amérique, pdaginas 83-115, Paris, 1840. El
episodio que nos interesa estd consignado en las pdginas 87, 89, 94-97.
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Nimero
del mapa

Tribu

Grupo lingiiistico

Referencias

Observaciones

t

10

11
12

13

14

Chiriguano
Guarayi

Yurakare

Tembé

Sipaya

Bakairi

' Kaingang

Warrau
Karib
Jiarvo

Amuesha

Indios de
Huamachuco

Uitoto

Tupi-Guarani
»

Grupo aislado

Tupi-Guarani

Karib

Ze

Grupo aislado
Karib

Grupo aislado

Grupo aislado

Quichua

Cardis, p. 78.

Orbigny, t. 3, p.
212.

Nimuendaji, 2,
p. 282-288.

Nimuendajd, 3,
p. 1016-1026.

Steinen, p. 322-
327.

Borba, 1, p. 57-
61.

Roth, p.132-133.
Roth, p. 135.

Karsten, p. 337-
339.
Tello, p.128-130.

Relacién de Idola-
trias, p. 11-12,
19-21.

Versién muy trunca don-
de s6lo subsisten algu-
nos episodios.

Algunos elementos del
mito tupi que los Yura-
kare han temado pres-
tado de los Guarayu.

Versién muy primitiva y
muy pura. Se asemeja
mucho a la de los Tu-
pinamba.

S6lo unos pocos elemen-
tos han sido transeri-
tos. Pero el mito existe
en su forma completa
entre estos indios.

Muchos elementos comu-
nes con la versiéon tupi
original. Estos elemen-
tos han sido transmiti-
dos tal vez por los
Kamayurdy los Aiieto,
tribus tupi-guarani del
alto Xing.

Episodio de la masacre
de los tigres idéntico
al de la version tupi.

Estas dos versiones se
asemejan a la de los
Tupi.

Muchas semejanzas con
las versiones tupi.
Version bastante dife-
rente de la de los Gua-
rani, pero de un ca-
rdacter arcaico innega-

ble.

Solo 1a armazén del mito
se asemeja a las ver-
siones tupi-gnarani.

Véase nota 2, pdg. 120.
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Distribucién de los elementos fundamentales del mito de los Mellizos (luna y sol) que constituyen la version
chirignana. Los ntmeros inclusos en circulos negros corresponden a tribus tupi-guarani. Los ntdmeros
inclusos en tridingulos a tribus de otra familia lingiiistica. La linea punteada indica la extensiéon de los
Tupi-Guarani en Sud América.
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Los dos Mellizos : Sol y Luna

PRIMERA VERSION

(Recogida en lengua chiriguana de boea de la india Pascualina, sobrina del famoso capitin
chiriguano Mandepora, en la misién franciscana de Machareti)

Mi informante era de edad avanzada, tenia tal vez sesenta anos. Segin me
dijo, habia oido este mito cuando chica, al tiempo que estaba encerrada con las
otras nifias de su edad en la escuela de la misién. Por la noche venian algunas
ancianas que contaban cuentos a sus nietas para que durmiesen.

El texto chiriguano que reproduzo a continuacién, fué vertido literalmente
al castellano, por el R. P. conversor Juan Nicolai, de la misién de Machareti.

Se dice que, antiguamente, Tatu-tunpdbajé del cielo. Tenia relaciones
intimas con una mujer. La madre de esta mujer no queria darla a nin-
gun hombre. La hija no salia afuera y sumadre le traia agua para lavar-
se. La hija se quedaba en casa hilando. De repente estuvo encinta sin
que ningtin hombre la fecundase. Se pintaba la cara porque estaba en-
cinta !. Su madre estaba peinandola cuando vio que los pesones de sus
ubres estaban negros. Le pregunté : « ;Con quién de noche acostumbras
hablar? » — « Con nadie », le dijo ella. « Cada noche estas hablando a
ocultas », le dijo la madre. Entonces se dice que su vientre empezo a
crecer. Los hombres decian de ella : « Esta encinta jcon quién vive?
No vive con ningtn hombre ».

Tatu-tunpd dijo a la muchacha : « Cuando tu madre esté enojada,
avisame, volveré dentro de un mes ». No habia pasado un mes, cuando
la madre se enoj6 con ella, la pego6 y le dijo, segliin cuentan : « Vete a
casa de tu marido, me das mucha vergiienza». La mujer en el vientre de
la cual estaban los muchachos se escap6 : «j Vamonos!, les dijo, a casa de
vuestro padre ». Los muchachos la llevaron por el camino de su padre.

Cuando los muchachos veian flores en el camino, decian : « Recogelas
para mi ». * La madre les recogia flores. La madre habia recogido ya

! Esta frase da a entender claramente que los dibujos que las mujeres chirignanas,
y en algunos casos los hombres, se pintan en la cara, no tienen un fin puramente esté-
tico y profano. Como se ha podido comprobar con centenares de ejemplos, el indio
se pinta en circunstancia especjales, generalmente criticas, cuando su fuerza vital
estd amenazada por fuerzas ocultas.

El hallarse encinta constituye para la mujer un estado anormal, durante el cual
fenémenos misteriosos se manifiestan en ella. Las pinturas faciales constituyen un
medio de defensa, sea para ahuyentar magicamente a los espiritus, sea para aumentar
su fuerza vital por el efecto de las propiedades mdgicas del wruci, con el cual se ti-
fie. El uruci es un substituto de la sangre.

* Al dejarse guiar por las formas gramaticales, es imposible saber si se trata de
uno de los mellizos que quiere flores y que habla en el seno de su madre, o de los
dos. Pero si comparamos este mito con las demds versiones recogidas entre otras tri-
bus, podremos constatar que sélo uno de los mellizos manifiesta su existencia y re-
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muchisimas flores. Sin embargo le pedian muchisimas més. Iintonces,
segin cuentan, la madre les dijo : «; Por qué queréis tantas flores?» Por
eso cuentan que los muchachos se enojaron contra ella. La madre pre-
gunta : « j; Por donde estd el camino de tu padre? » Pero no le avisaban
en nada y no hablaban con la madre. Entonces la madre se fué por el
camino del tigre. Se qued6 por el camino : « Iré no mas por el camino
de la tigra mala porque quiero hacerme comer ». Entonces llegé a la
casa de la tigra mala. « Ven — dijo la tigra a la mujer — j por qué has

Fig. 6. — Joven india chiriguana de Caruruti, considerada como una belleza por los indios

venido? Todos los que vienen por ese camino son sin juicio ». Sin em-
bargo la di6 de comer. Después de haberla dado de comer, la tigra dijo
a la mujer : « jAnda!» — « No sé cémo volverme », contest6 ella.
« Vete en la troj de maiz ». La mandé alla y la escondié. Los jaguares
vinieron gritando, la mujer tenia miedo. « Estate ahora callada », le
dijo la tigra vieja. Entonces vinieron los jaguares. El jaguar de dos
cabezas vino y dijo : « ; Qué cosa fraganciosa hay para comer aqui, ma-
mita? » Y asi le dijeron todos. « Qué le vamos hacer hijos mios — con
testo la madre — no hay nada para comer ».

vela sus facultades divinas, el otro, considerado como menor e hijo de un ser infe-
rior al héroe civilizador, tiene una actitud pasiva. El primero es identificado por los
Guarani con el sol y el segundo con la luna. El contraste entre los dos hermanos s6lo
aparece al final de este mito. En otras versiones estd expresado en cada una de
las aventuras que tienen en su vida terrestre.
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Los tigres se fueron y se echaron bajo la troj. Las ubres de la mujer
goteaban sobre el brazo del tigre. Los tigres lamian la leche. Tres veces
la leche goted sobre ellos. Subieron entonces a la troj, mataron a la mujer
y se la comieron. La tigra vieja dijo : « Traedme la matriz donde estan
los hijos de la mujer, la haré cocinar y la comeré porque es blanda ».
Sus hijos se fueron y caminaban cuando ella los cocinaba. Cuando los
estaba cociendo los dos muchachos se sentaron sobre el borde de la olla.
Después, segtin cuentan, ella los saco y los escondié. Cuando los tigres
no estaban, los sacaba a la plaza para que jugasen. Cuando oia que los
tigres venian los escondia. « Bstdos callados, no juguéis », les decia.
Cuando estuvieron grandecitos le dijeron : « Hacénos un arco, iremos a
matar pajaros ». Ella les hizo un arco. Con eso se fueron y mataron pa-
Jaros. Tiraban a la planta y muchos péjaros caian. Entonces recogieron

C

Fig. 7. — Un eclipse de la luna dibujado por un indio chirignano. El tigre azulado
(yawarowi) (A) estd por asaltar la luna (yasi) (B). El sol (kwarasi) (C) mira de lejos
este suceso.

todos los péajaros y los trajeron. Los dieron a la tigra vieja. Ella los
puso en un cedazo y después los as6. Después guardo6 en un lugar ese
asado de pajaros. Cuando los tigres vinieron, preguntaron a la madre :
« ; Quién te los di6? ». Cada dia preguntaban : «;Quién te los mato?
muchisimos estas asando », le decian. « No se lo diré a vosotros, pues
tal vez los mataréis », contestaba ella. « No los mataremos, dilo no
mas a nosotros », le dijeron. « ;No los mataréis si lo digo a voso-
tros? » — «iNo! » — « Son vuestros hermanitos ». — « No mataremos
a nuestros hermanitos, traelos para que lo vedmos ». Entonces ella abrié
un cantaro grande y, segan cuentan, los hizo venir. « Nuestros herma-
nitos son bonitos ». Después se abrazaron. Entonces ella volvié a hacer
un arco para ellos. « ;Como matais a los péajaros? — preguntaron los
tigres a los muchachos — vamos matarlos ». Tres dias les hicieron an-
dar. Los tigres tiraban intitiimente en las plantas, no mataban los péja-
ros. Llamaron a los chicos para que tirasen para ellos. Los muchachos
les mataban muchisimos pajaros. Muchisimos pédjaros trajeron los tigres
a casa. « Mafiana los llevaremos y los engaifiaremos » — dijeron los chi-
cos para si — «ellos han matado a nuestra madre ». Después los lleva-
ron. Primero les hicieron pasar por una laguna poco honda. Después les
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volvieron a hacer pasar una laguna muy honda. Los muchachos hicieron
crecer mucho el agua. Los muchachos estaban en pie al otro lado de la
laguna. « Venid llevarnos », dijeron los tigres: fueron, los llevaron y

o

los tiraron al agua honda. Los tigres murieron. Los muchachos se fueron,
se quedaron al otro lado de la laguna y se reian. No todos los jaguares
murieron, porque se dice que uno volvio a salir. Los muchachos se fue-
ron caminando al monte. Tiraron con el arco al cielo y ¢on eso subieron
los dos al cielo.

El tigre de dos cabezas ' se huyo del agua y subio a la luna corriendo

t El jagiiarowi, o tigre celestial, es un personaje harto conocido en la mitologia tupi-
guarani.

Al principio del siglo xv1, el misionero francés Clande d’Abbeville (pdg. 327) nos
dice que :

« Il y a une antre Estoile que les Maragnans appellent Iaoudire, ¢’est-a-dire Chien.
Elle est fort rouge et ordinairement elle suit la Lune de fort pres, tellement que la
Lune venant & se coucher ils disent que cette Estoile abaye apres elle comme un
chien que la poursuit pour Ia dénorer. Quand la Lune a été longtemps sans se mons-
trer pendant la sayson des pluyes, il arrine en quelques années qu’elle paroist toute
rouge comme sang a la premiere fois qu’elle se montre sur la fin des dites pluyes;
et lors les Maragnans la voyant en telle sorte ils disent que c¢’est 1’Estoile nommée
ITaoudre qui la poursuit pour la deunorer et aussi tost tous les homines prennent des
bastons & la main et se tournent tous ensemble vers la Lune, frappant la terre tant
qu’ils peuvent, criant continuellement & haute voix en répétant ces paroles : « Ey-
cobé cheramoin goé, goé, qoé; eycobé cheramoin goé, hau, hau, haw », mon grand pére,
portez-vous tousiours bien; portez vous tousiours bien mon grand pere, hau. Cepen-
dant, les femmes et les enfants plenrent et gémissent anec de grands cris et hurle-
ments qu’elles eslancent vers le ciel; puis se couchant et roulant sur terre elles la
frappent tout ce temps la anec la teste et les mains. »

Los Guarani del Paraguay, segin el padre Montoya (pidg. 50), creian que existia
en el cielo un tigre o un perro muy grande, quien en ciertas ocasiones se comia el
sol o la luna cansando los eclipses.

Los decendientes de los Guarani que viven ain en el territorio de sus antepasa-
dos, conocen a un ser demoniaco, el Tigre azul, que estd echado bajo la hamaca de
Nanderuvugu, donde espera que el Dios civilizador lo lance sobre la humanidad.

Este tigre se parece a un perro y tiene un color celeste. Cuando entonando un
canto, desciende a la tierra no hay guerrero, por mds valiente que sea, que pueda
defenderse contra su voracidad. Una vez, ya comié a la humanidad entera a excep-
cién de un nifio que estaba sentado cerca de un fogén. Este, al darse cuenta del
peligro, puso la punta de una lanza en el fuego y la clavé en las fauces del felino
matdndolo en el acto. El alma del tigre celeste volvié a subir al cielo donde resucito.

En el Diccionario Chiviguano-Espaniol y Espaiiol-Chiriguano del padre D. Gianne-
chini, la palabra yawa-rowi (yagua-rogiii) se traduce indistintamente por «tigre ver-
de » (pdg. 28) o por « tigre morado » (pig. 237). En realidad howi (en composicion
rowi) significa : « celeste, azul, verde » (pdg. 70). Segiin Campana (pdg. 47), la tra-
duceion exacta del adjetivo howi seria « verde» y segun el Padre de Nino (pag. 155)
« amarillo ». Siendo el primer sentido de la palabra howi: « celeste, azul », no com-
prendo como ninguno de estos antores no haya dado el verdadero equivalente caste-
llano del nombre del tigre mitico. El solo hecho de que los Guarani atribuyen a
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detras de los chicos y se los comio todos y quedo un poco de sangre que
se fué creciendo y creciendo y volvié a formarse la luna. Se comi6 tam-
bién el sol y el sol también con la sangre. Cuando hay eclipse se estd
comiendo el sol y la luna. Cunando habia comido el sol y la luna quedara
un poco de sangre. Van a venir los murciélagos muy grandes (andira)
y mataran a las hombres. Quedaran los mas juiciosos (jue se pondran
debajo de los cueros de las camas. De noche, los yapepo (ollas), las plantas,
las piedras cantardn, bailardan, caeran sobrelos hombres y les haran mal.
Entonces los tizones volverin a brotar vuelta y no habra fuego. Los
hombres hardn fuego con los mates. Acabados los mates, no tendran fue-
go y se quedaran a oscuras. Las piedras grandes se partirdn, habra tem-
blor y todo se perdera. El sol volvera otra vez y empezara otra época.

Cuando los hombres estaban a oscuras, rogaban a Dios para que vuel-
ra el sol.

Pascualina ha oido hablar de los hombres que fueron al iboca (parai-
S0) en estas circunstancias.

SEGUNDA VERSION

(Dictado en castellano por el indio Cipriano de la misién de Ivo que tuve por guia
durante mi viaje al valle de Igiiembé. Cipriano tenia méas de 60 afios)

Habia una kuna que tenia a su hija embarrada en la casa para que no
saliese afuera !. La ponia en un rincon de la casa. Vino Rei * hablar con

este ser un color azunlado hubiera sido una indieacién valiosa para hacernos preferir
este significado a los demds. La mejor interpretacién de este calificativo me ha sido
dada por un indio de Caipipendi que, al explicarme los eclipses de luna, me dijo :
« El yawa-rowi es un tigre que come a la luna y que se asemeja i un « 080 » (sic).
Tiene un color plomizo. El yawa-rowi estd en la luna y se lo puede ver en las man-
chas de este astro ». Asi queda completamente dilucidado este pequetnio problema de
mitologia y de filosofia y explicado el origen de nuestro mito. Los Guarani vieron
en las manchas de la luna la figura de un ser misterioso, a un tiempo perro y jaguar,
de un color gris o azul, y lo asimilaron al monstruo que, en las otras mitologias,
traga la luna y produce los eclipses. Sobre este punto, ver la monografia de Lehmann-
Nitsche (pdgs. 86-90).

! La muchacha tenia probablemente su primera menstruacion, y segiin la costumbre
guarani, estaba encerrada en un rineén de la casa. Las doncellas en este estado deben
guardar riguroso ayuno y durante un mes no pueden salir. (V. Nino, pags. 222-223).

Esta costumbre se observa todavia en los pueblos chirignano del Alto Pileomayo.

* Rei es un ser mitico cuyo nombre no aparece en los mitos chiriguano recogidos
por Nordenkitld. Mnchas veces tiene el mismo papel que Tatu-tunpa, con el cual
parece confundirse. Aqui, al contrario, su actitud corresponde a la de Adguara-tunpa,
que en la version de Nordenskiold (1, pags. 271 y 275-277) trata de granjearse el fa-
vor de la mnchacha antes que Tatu-tunpa cometa su fechoria.

La palabra rei es sin duda el « rey » castellano. La influencia del « Rey » de nues-
tros cuentos es evidente y ha hecho desaparecer la antigna divinidad indigena. La
mitologia uro-chipaya conoce también este personaje designado con el nombre de Rei.
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el taita y lTa mama de la kuita para pedirles su hija como mujer. El taita
queria hacerla casar con Rei; pero la mama no queria darle la hija. De
ahi venia Rei unas cuantas noches hablar con ellos y siempre la madre
no queria darle su hija.

Rei se fué a ver a su hermano Tatu-tunpda (Tatu-wasu-tunpda) — «;Te
has casado?» — le pregunté éste. — «No han querido darme la hija» —
le respondié FKei. — « Bueno, voy a verla yo» — dijo Tatu-tunpd. Se

Fig. 8. — Joven india chiriguana con los pelos cortados en sefial
de luto. Carnrnti

perdié en la tierra y salié justito donde estaba sentadala kuita y la metio
(la fecundé). A las dos noches estaba prenada la kuia. Después Tatu-
tunpd salié a dormir vuelta con ella. De alli ha oido la mama de la kuiia
el secreto, oy6 que estaba hablando. De eso ha sacado la hija a banarse
y le lavé la cabeza, entonces vié que sus ubres estaban llenas de leche
y negras — « ; Qué has hecho? ;Con quién estabas conversando?» —
— «;Nada!» —respondié ella. «Con uno estabas conversando» — volvio
a preguntar la madre. — «;No! solita estaba» — «No ha de ser» —dijo
la madre.



LB

La madre la peg6 y la boto. De alli ella tomé6 un mate grande y dijo :
« Me voy ». Se fué quebrada arriba.

El chico que llevaba en la pansa la hablé : « Vamos a lo de mi taita ».
Asl a una cuarta legua, le dijo: « Vamos por el camino grande, no va-
yas por el camino chico que es el del tigre» — El chico le dijo: « Aqui
hay flores, sacamelas » — Ella las saco y siguié sacando todas las flores

Fig. 9. — Troj (avatio) sobre pilotis en la cual los Chirignano juntan la cosecha

de maiz. (Foto tomada en la mision de Ivi)

por todo el camino. Asi, sacando flores, sacando flores, se cansé; estando
ya lleno el mate. «jPor qué quieres tantas flores » ? — dijo asi en voz
baja ella. El c¢hico la oyé y se callo. Pasando por un lugar dende habian
muchas flores le dijo : « Aqui hay otra vez muchas flores ». Se callaba el
chico y no quiso hablar mas con su mama. Se fué, se fué la kuita y se tomo
el camino del tigre. Llego donde estaba la tigra vieja solita. «j Ay! hija
mia, j por qué te vienes aqui? Aqui hay picaros, yo estoy solita aqui;
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pero estoy oyendo que van a venir los picaros. Te esconderé para que
no te coman los malos que no tardaran en llegar. Te voy a esconder ».
La subi6 arriba del zarzo (avatié)la escondié debajo de un montén de
cuero.

En este rato llegaron los tigres. «j Ay, mamita! ;qué comeré ? » — pre-
gunté uno. — «No hay nada, ;qué te voy a dar?». — contesto la tigra vie-
ja. El tigre se sento en el catre y le dijo a la mamé : « Veni espulgarme
mama». Y se sentaron juntos al palo del zarzo. La vieja le dijo: « Veni
afuera al solcito ». El tigre no quizo venir afuera y quedandose sentado,
dijo: « Aqui no mas». Vino la vieja y lo espulgaba. El tigre estaba sen-
tado, las manos eruzadas sobrelas rodillas, cuando goteo leche de la kuna
de arriba sobre el brazo del tigre. «; Qué es lo que goted de alli arriba?—
pregunté. — « ; Que va haber alli arriba si no hay mas que el cuero?» —
contesto la madre. Volvié a caer una gota més grande, el tigre lamié la
leche esa y dijo: « Rico es, que ha de haber aqui». Se levanté el tigre,
brinco el tigre arriba y empez6 a botar abajo los cueros que estaban en-
cima de la kuiia. Cuando hubo botado todos los cueros, hallé la kuia
abajo, le peg6 un garrotazo y la eché abajo muerta. La sacoé afuera don-
de habia gente y los tigres se pusieron a comer la kuia. El tigre saco la
pansa y dijo a la tigra vieja: « Veni abrirla, lavarla y hacerla hervir
para comerla ». — « Ahorita voy a venir lavarla» — dijo la vieja. « Va-
mos a ir al campo vuelta para ver lo que hallamos. Vamos a parar alli
unos tres dias», — dijeron los tigres y se fueron al campo vuelta. Se le-
vanto entonces la vieja, se fué a buscar un cuchillo y abrié la pansa.
Saco los dos chicos. «jAy! j Ay mamita!», — dijeron los chicos. Ella
los saeco, los banio y los dej6 encaprichados en la cama para que se sequen.
Esa noche los chicos durmieron con la vieja. Amaneciendo al otro dia
dijeron a la vieja: Hacéme arquito, hacéme songo (flecha de punta roma
para matar pajaros). « Ella les hizo arco y songo ». Los chicos estaban
jugando. Al otro dia dijeron : « Vamos a cazar palomas, mamita» y se
fueron. Llegaron a un lugar donde habia tropa de palomas sobre alga-
rrobo grande. « Vos tiras primero » — dijo el mayor al menor. « No pue-
do, — conlesté éste — tiras vos primero ». El mayor tiré sobre el drbol,
pego al palo y se cayeron todaslas palomas muertas al suelo. El menor
tiré también y volted todas las palomas. Ellos juntaron todas las palomas
muertas y llevaron la carga ala tigra vieja. La tigra vieja llen6 un zarzo
de palomas asadas. La vieja dijo: «;Qué voy hacer con tantas palomas?
i Qué voy a decir cruando vienen los otros? Viendo tantas palomas me
preguntaran ; cémo las he pillado? Voy hacer unas trampas y diré que asi
he pillado, a ver si me creen.» Y la tigra vieja se puso a -hacer trampas *.

! Segiin me explic6 Cipriano, esta trampa consiste en una rama flexible terminada
por un lazo corredizo. Se dobla la rama y se la hace quedar en esta posicién median-
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Al otro dia barrio bien la plaza para borrar la huella de los chicos y
para que no los vean los tigres los escondi6é en un yambut (tinaja grande
para hacer chicha) embarrado grande. A los tres dias llegaron los tigres
del campo con tantas carnes de mulas, de suri (o nandd)y de wasw (vena-
do). Venian empujando: « Ha, ha ha». Llegaron, pusieron las carnes
encima del catre. Ella oyé la bulla de los tigres y
volvié a barrer la plaza, las plumas estaban blan-
queando. De alli llegaron los tigres : « Ay mamita,
iqué estas comiendo?». — « Nada, estoy pillando las
palomas con las trampas, con esto estoy manteniéndo-
me ». — « Que vas a pillar tantas con trampas. ; Qué
tal estda tu asado» ? :

Se dice que los probd, y en un rato los tigres que
eran cinco se los comieron todos los asados que esta-

ban en el zarzo. Volvieron a preguntar : «;Como has
pillado tantas con trampas?» — « Con las trampas las
he pillado». — « No hade ser ». Y volvieron a pregun-
tarla : «jAvisame! j Avisame! —decian. Tanto porfia-
ron hasta que ella acabd por avisarlos : » « Tengo dos
: hijitos, no los vayan a querer matar que son herma-
{ g nitos vuestros ». — «; Donde estan 2 Mostranoslos » —
R dijeron los tigres. — « No los vayan a querer matar
que son hermanitos vuestros, — decia la vieja, — bue-
no vamos a verlos». Ella destap6 el yambui y los alzo.
« jQué hermanitos bonitos ! — decian ellos, — ; hijitos
tuyos son? » — « Mis hijos son. Istos me matan las
palomas, con ellas estoy pasando, sin ellos ;qué estoy
comiendo? No los vayan a comer.» — « Esta noche
ramos a dormir con ellos » — dijeron los tigres. « {No!»
— dijo la vieja y los puso en el tipoy y durmio con
ellos. «Ricas han sido las palomas, vamos a pillar
vuelta » — dijeron. Se fueron y siguié la vieja tam-
bién para que no los mataran a los chicos. Se llenaron
los tigres con las palomas y se volvieron a casa con
los chicos. Al otro dia vuelta los llevaron a ecazar palomas. Entonces
se dice que llegaron donde habian hartos pavos (yaki). Pegé con el songo
al arbol donde habian yaki, uno se quedd del dedito. «; Por qué nos
estais matando? Estos son los que han comido a vuestra madre.» El

Fig. 10. — Flecha para
matar pijaros (songo)

te un palito en forma de cruz. El lazo descansa en el suelo, en medio de un cerco
con una entrada estrecha. Las palomas penetran en este cerco atraidas por algunos
granos de maiz y hacen caer el resorte. La rama se yergue de un golpe llevando
cousigo al pdjaro enlazado por las patas.
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chico convers6 con su hermanito y le dijo: « Vamos hacer esto mafiana »,
— ¥y se volvieron a casa. De mananita se levantaron y dijeron : « Vamos
a ir campear a ver donde hay harto palomas». Se fueron los dos solos
a campo y se fueron hacer flechas en el monte (ui : palo de flecha). De-
jaron cada uno de ellos un montén. Buscaron murukuya (especie de fru-
tas) e hicieron con ellos un atado. « Con eso vamos a engafnar los tigres. »
Fueron a buscar bejucos e hicieron la chalana (barca) de cania hueca que
dejaron a orillas del rio. « Vos vas a tirar el palo y yo empujandolo», —
dijo el mayor al menor.

Fig. 11. — Tinaja (yambuwi) de Tuyunti (cerca del Aguaray. prov. de Salta)
sobre la cual han sido representados yaki o pavos del monte. Indios Cha-
né. (& '/, tam. naft.)

Se volvieron a casa de los tigres con atado de murukuya. « Ricos ha-
bian sido, — dijeron los tigres, — ; dénde hay?» — « En la banda del
rio hay hartos, vamos mafniana toditos, la vieja también ». Ellos se ale-
graban con lo que iran a hacer a los tigres.

Al otro dia llevaron los tigres a orillas del rio. «; Cémo vamos a pasar
con esto aqui? — Atados con las manos hemos pasado ayer.» Bueno,
ataron ellos toditos a los tigres maneandolos en el palo. De alli empezo
el mayor, tir6 la chalana en el medio del rio. « Vamos al medio del rio.»
1 mayor dijo al menor : « Vos no mas tiras, yo voy a empujar ». El me-
nor no queria tirar (el palo) y antes de llegar al medio del rio, solto el
menor la chalana y el otro (el mayor) tuvo que dejar no mas. Se fué la
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chalana rio abajo !. Murieron toditos los tigres; pero una tigra prenada
se desmanco, salié y pario tigres vuelta.

Ellos se fueron donde habian flechas. « Ahora tiras al cielo » — decia
el mayor. « Vos tiras » — decia el menor. Tiré el mayor y flech6 en el
cielo y sigui6 flechando las flechas puntitas a puntitas. Cuando ya esta-
ban cerca del cielo, para brincar, el mayor dijo: «Brincas vos primero».
No quiso el menor. Brincé el mayor. Brincando el mayor grité el gallo a
los tigres: « ; Tunpd-o-rapé ! » (Tunpa se fué al cielo) y los avisé. Se junta-
ron los tigres, un tigre pillé6 al menor antes que brined y se lo comi6. El
mayor mas arriba estaba mirando y esperdndolo. « De picaro se hizo
matar por el tigre», — dijo. Y cuando se fueron vuelta el tigre bajo,
buscoé la sangrecita, la tierra mojada, la junté y después pasé encima en
cruz con un palo de coca y cabra pegandolo.

! Este episodio bastante obscuro sélo se puede explicar recorriendo a la version
apapocuvd-guarani y al comentario que Nimuendaja (1, pdg. 331) le dedic6. « Das
yrymomd ist als ein Strick gedacht, dessen eines Ende Nanderyquey am jenseitigen
Ufer des Zauberwassers befestigt, wiihrend das andere Ende lang und frei am diessei-
tigen Ufer schleppte. Wiihrend er diese Einrichtung traf, beschiiftigte sich Tyvyry
damit, dass er spielend Rindstiicken, Aestchen und trockenes Laub in den Tumpel
warf, woraus sofort Jacaré, Sucurijii, und Raubfische wurden. Nanderyquey blieb
dann auf dem jenseitigen, flichenden Ufer, sobald er dagegen yrymomd ombojeré, das
Seil herumdrehte, blieb er stehend. Ich habe wohl gemerkt dass man an kompetten-
ter Stelle selbst nicht ganz im klaren war iiber den Mechanismus dieses verzwickten
Apparates. So hatte ich immer gehort, dass Tyvyry das Seil um einen Baum herum-
gedreht habe, um es fest zn machen. Joguyrovyji machte mir aber an der herahiin-
genden Schnur seiner Hiingematte vor, wie Tyvyry das Seil in sich selbst zusammen-
gedreht habe. Am folgenden Morgen kamen die Tiger und stiirzten sich in das
Wasser. An dessen jenseitigen Ufer sie die Fruchtbiiume erwarteten. Nanderyquey
rief nun seinen Bruder zu, das Halteseil loszulassen, was dieser auch tat. Die Tiger
konnten dadurch das Ufer welches vor ihnen her zuriickwich, nicht erreichen und
fielen den Wassertieren zum Opfer. Als aber Tyvyry seinen Bruder, von dem er sich
nie getrennt hatte, mit dem jeseitigen Ufer sich mehr und mehr entfernen sah, war
ihm, trotz aller vorheriger Ermahnungen Nanderyquey’s bange, er drehte das yrymo-
mé herum und das Ufer stand still. So kam es, dass die triichtige Tigerin, welche
als die gierigste den andern vorausschwamm, das Land erreichte. Ein Wassertier
wollte sie noch im letzten Augenblick erfassen, bis ihr aber nur die Achillerssehne
durch,wovon die Tiger die ihnen heute eigene Fussform erhielten. Sie warf alsbald
ihre Jungen, und diese vermehrten sich, weshalb es bis heute Tiger gibt.

Nanderyquey lasst nun, nachdem er zu seinen Bruder zuruckgekehrt ist und ihn
wegen seines Verhaltens getadelt hatte das yrymomd ganz los. So wuchs denn die
Ausdehnung des ehemaligen Tumpels ins Unendliche und es enstand das Meer (Pa-
ray) oder Ewige Wasser ».

Segtin parece, el episodio original se ha mantenido mezclindose con detalles ana-
didos posteriormente que aluden a una canoa. Los Chiriguano que viven en una
regién montafiosa no conocen otro tipo de embarcacion que las chalanas de los colo-
nos. Es digno de notar cémo este episodio, que era inteligible solamente para pueblos
navegantes como eran los antepasados de los Chiriguano, se ha conservado casi
integramente.
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(iguovi). Se levanté el menor. « De sonso te has hecho pillar por el
tigre, ahora no has de dejar que el tigre te siga no més.» De alli se fue-
ron al cielo. El mayor es el sol, el menor la luna. Los dos son hijos de
Tdtu-tlmpa.

A veces la luna se pierde un rato, se la come Yawarowi. El sol, el
hermano mayor, la componia vuelta y el menor le decia : « Vos vas a cui-
dar los pobres, vas a ser el sol. Yo me haré la luna, yo voy a prefiar las
mujeres. Cuando esta la luna nueva saca la sangre de las mujeres ». —
«Bueno » — dijo el sol.

Cuando desaparece la luna, no se pierde; anda tres dias con el sol y
al cuarto dia vuelve.

TATU-TUNPA

Arakae ndaye Tatu-tunpa ara vi ugiieyt kuna guereké Itsi umbiheté
Antiguamente se dice Tatu-tunpa cielo del bajo. Mujer «poseia». Sumadre la mezquinaba

tein mbiapé. Imembi ohéd hokapé. Itsiiio T guerw tsupé wyaw vaena
inttilmente a los hombres. Su hija salia no plaza 4. Su madre agua traia ella para se lavara para que.

Imembi umbaempovaivo horupi. Aramoiio ipurua mbia guereko areve
Su hija hilaba només casa en. De repente estuvo encinta hombre  « vivia » sin

ipurua. Tatu-tunpa wumomburua. Ipurua ramé uiwovapinta.  Itsi
estuvo encinta ~ Tatu-tunpa la fecundé. Estuvo encinta porque se pintaba la cara. Su madre

umbiyakio yave ikambuinti dw whetsa upurandw tsupé : « Kia ndie pintu
la peinaba cuando peson de las ubres negro lo vié preguntoé aella: «Quien con mnoche
yave riyimingetase». « Mbaeti», hei tsupé. « Piare wavo riyimingeta viari»,
por acostumbrabas hablar». «Con nadie», dijo aella. «Noche cada estds hablando de ocultas»
heéi. Haema, nda,  hie tubitsa. Mbiareta hei tsupé: «Ipurua kiae ra
dijo. Con que ya, se dice, su vientre crecié. Los hombres decian a ella: «Estd encinta con quien
guereko. Guerekod mbia. «Ndesi potsi yave embew tse», héi Tatu-tunpa;
vive. Vive no con hombre. «Tu madre estd mala cuando, avisame», dijo Tatu-tunpa;
penti yasipe ayuyeta». Penti yasi upitic.  itsi potsi tsupé winupa. « Hkwd!
1 mes entre volverén. i mes pasé no la madre mala con ella la pegd. «Vete
ndeme entapé», hei, nda, tsupé, tubitsa tse momananka.» Haevoi itsi
de tu marido casa a» dijo, sedice a ella grandemente me me haces avergonzar». Con eso la madre
sambireta hiepe ot vae guorosi. « Yaha nderw hentape», héi tsupé.
los chicos vientre en estidn que se escapé. «Vamonos detu padre la casa a dijo a ellos.
Tw  haperupiivo sambireta guiraha. Taperupi sambireta mbaepoti uhetsa
De su padre camino por los chicos la llevaban. Camino por los chicos flores veian
yave : « Eheki tse», heéi, tsupé. Itsi weki tsupé. Katw imma imma
cuando :  «Recoge para mi, decian, a ella». La madre recogia paraellos. Pero a menudo

a mbaepoti whetsi uhetsa yave : «Eheki tse» hei tsupé. «Heta ma mbaepoti

flores veian las  veian cuando: «Recoge para mi, le dijo a ella. «Muchas ya flores
guereko  tein itsi  weka TWo nda tsupé : « Heta hete wasu ma»
tenia intdtilmente madre ellos buscaban no mis se dice a ella: «Muchisimas demasiado,

héi  nda tsupé itsi  mbaenungana heta mbaté pipota?» Okware
ya decia, se dice, a ellos la madre, para qué muchisimas sobremanera queréis?» Por eso
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sambireta potsi ma nda tsupé. Upurandu tein  Kerupipa nderu hape?»
los chicos  malos ya, se dice, a ella. Preguntaba intitilmente: «Por dénde de tu padre el camino’»

Umbewaenté itsipé. Umingetad itsi. Haema itsi «Oho yagua hape-
Avisaban no a la madre. Hablaban no con la madre. Con eso ya la madre: «Iré del tigre el ca-

rupi». Upitaito taperupi. « Tatserew»  haevoi uguae yaguaindetsivapé
mino por». Se quedé el camino por. « Quiero hacerme comer» con eso  lleg6 de la tigre vieja al:

« Byu, yagua héi kuiiapé maena pa ko reyw», héi ndatsupé. Opa yaran-

«Ven, tigra  dijo, mujer, a porque has venido», dijo a ella. Todos los sin
kuambaereta ow uguata». Haéi umongaru. Opa  umongaru yave
Jjuicio vienen caminan». Ella no més le dié de comer. Todo haberle dado de comer cnando:

Ekwd héi  tein «Aikwda ahayevaena», héi. « Ekwd abatiyope». Umondo

«Anda» dijo imitilmente. «No sé volverme para», dijo. «Anda troje en. La manda
okope unyomi  tein. Yaguareta wiééreve ou. Kuita ukiye tein ».

alld, la escondié inttilmente. Los jaguares gritando venian. Mujer tiene miedo inttilmente»

Ndenkinini el kuri, héi yagua ntiano. Haé ma yaguareta ow. Yankambokwiva

Callada estate ahora, dijo tigre -vieja. Con eso ya los jaguares vinieron. Cabeza dos
rani yagua ow. « Mbae, ipitseutsew, haimi?» héi. « Mbaé pa yamopitseta
primero tigre vino. «;Qué fragancioso, mamital» dice. «Qué cosa vamos a hacer,
tsemembi, héi, mbaeté yawvaina». Onkwanei pavio héi tsupé. Haévoi
hijos mios, dijo, no hay nada comer para». Asi todos dijeron a ella. Con eso
yaguareta oho wyapakwa abatiyo iwipée. Kuia ikambi wtiki yagua ipapire.
los tigres fueron se echaron troj abajo. Mujer ubres goteaban tigre brazo sobre.

Yagua uhere. Mbapui utiki hese. Ayave uyupi abatiope. Kuia vyuka.
Los tigres lamian. Tres veces goteé sobre ellos. Entonces subieron troj sobre. Mujer mataron.
Haevoi wyuka  giieru ou. Yagua ntiano héi : « Imembi  riru

Con eso la mataron la trajeron la comieron. Tigra vieja  dijo: «De los hijos el recipiente
pembou tse. Amboyita au, tanta d». Imembireta oho uguata yave umboyi

traedlo ami. Lo coceré lo como durono». Sus hijos  fueron caminaron cuando lo coci6

umboyi yave sambireta mbokuireve uguapi yapepo hembei re. Hae nda

lo cocié cunando los muchachos los dos se sentaron de laolla orilla en. Después se dice
opa uheki witono wiomi. Imembiretd mbaeti yave okape ugonoe uguanga.
todos los sacé los puso los escondié.  Sus hijos  no estaban cuando plaza en los sacé  jugaron.
Yaguareta ou whendu yave opa uiwomi wiwonno. « Penkinini agiiye piyuan-
Los tigres venian oia  cuando todos los escondia ponia. «Xstaos callados cuidado no ju-

ga» héi nda tsupé. Tubitsakatumi yave : « Orerapana iyapo ore rohota

guéis decia se dice a ellos. Muy grandecitos cunando: «Nuestro arco has amnosotros iremos
wira ruyuka », héi tsupe. Hapana uyapo tsupé. Haivoi oho wira uyuka.
pdjaros mataremos», dijeron a ella. Suarco hizo a ellos. Con eso se fueron pédjaros mataron

Twiraipeno wiviwo haivoi wira heta oa  ouw haivoi wira opa wheki
Palo al tiraban con eso pdjaros muchos caian venian con eso pijaros todos recogieron

werw. Yagua ntianope umee. Urumpépe uivono haé ma opa uminkae. Haivoi
los trajeron. Tigra vieja a la dieron. Cedazo en puso después ya todos  los asé Después

umondo unengantu wira kaeé mbaerendape. Yaguareta uhetsa yave
puso guardo pidjaros asado lugar para guardar cosas en. Los tigres vieron c¢uando
upurando itsipe : « ;Kia pa umee nde? » Kwarasi navo upurando tsupé :

preguntaron a la madre:  «;Quién dio  ati?» Sol (dia) cada preguntaban a ella:
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«;Kia pa wyuka nde? Katw heta hété remonkaé», héi tsupé. « Ambeutad
«;Quién losmaté ati? Pero muchisimos estds asando», decian a ella. «Avisaré no
peve aramoi piyukane » héi. « Garaw ruyuka» héi tsupé, embew iwo

a vosotros tal vez  los mataréis» dijo. «No los mataremos dijeron a ella, avisa nomds
oreve». « Garaw pa puyuka ambew peve yave».« Garaw». « Periguimi

a nosotros». «No mataréis aviso a vosotros cuando». «No». «Vuestros hermanitos

ko ». « Garaw ruyuka  orverigwimi embow  turuetsu».  Haevoi iru

son ». «No mataremos a nuestros hermanitos traclos para que los veamos». Después cantaro
wasw wipea haivoi, nda  wmbow. «Oreriguimireta ikavi». Haé ma, nda,
grande abri6 después se dice los hizo venir. « Nuestros hermanitos bonitos». Después, se dice
wyinkwava. Haivoi hapana wyapoyé tsupé. « Kineipa wira piyuka» héi,
se abrazaron. Con eso  suarco hizo de nuevo a ellos. Como pdjaros  matais» dijeron,
nda, tsupé. « Yayuka». Mbapui kwarasi guruguata. Yagua iwirapé
se dice, a ellos. Vamos a matarlos. Tres soles (dias) los hicieron andar. Los tigres palo en
uitigwo tein.  Wira uwyukad. Sambireta wheni wiigwo tsupé. Hetaheté
tiraban intdtilmente. Pdjaros mataban no. Los chicos los llamaron tirasen para ellos. Muchisimos
uyuka tsupé. Wira hetahete yagua gueru. « Kurie yaraha yamutawi».

mataron para ellos. Pdjaros muchisimos jaguares trajeron. «Manana los llevamos los enganiamos».

Sambireta  héi iyupé. « Haereta yandesi uyuka». Hae ma nda
Los muchachos dijeron para si. « Ellos nuestra madre han matado ». Después ya se dice
wiraha T mitsino tenonde wasaka tsupe. i tubitsa katw wasakaye

los llevaron agua poeca no mids primero hicieron pasar a ellos. Aguna muchisima hicieron pasar

tsupé. Sambireta T tubitsa wyapo tsupé. Sambireta i hwwaytsopé wim-
a ellos. Los muchachos agua mucha hicieron a ellos. Los muchachos agua al otro lado estaban
boi. «Peyu orerera» heéi yaguareta. Oho guiraha itipipe. Yaguareta
en pie. «Venid llevadnos» decian los tigres. Se fueron los llevaron agua honda en. Los tigres

wmano. Sambireta opa whasa oho  wyimboi Fanka hwwaitsopé upuka

murieron. Muchachos todos pasaron fueron estuvieron en pie laguna al otro lado al se reian
yagua opa umano ramo. Penti, nda, oxeye yagua. Sambireta wana koti

Jjaguares todos murieron porque. TUno, se dice, salié de nuevo jaguar. Los chicos monte hacia

oho wwata. Arape uiigiwo iyupe. Hacvoi opa.  oho arape.

fueron caminaron. Cielo al firaron . para si. Con eso todos se fueron cielo al.

La hija de Tsikere

(Fragmeuto de mito recogido de boca del eapitan Ignacio Tarniri en Caipipend{)

El prinecipio de este mito es idéntico al de los Mellizos que hemos analizado
(v. pag. 142).

El segundo motivo constituye, a no dudarlo, un episodio de un mito mais
completo cuyo recuerdo se habia borrado de la memoria del pobre anciano que
me lo conto.

! La fecundacion milagrosa de la doncella en el mito amuesha resumido en adelante
(pdg. 149) es una nueva versiéon del mismo motivo, asi como la seduccién de la mu-
chacha por un dios disfrazado en el mito de los indios de Hunamachuco (pdg. 152).
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A pesar de ser fragmentario, el tema mitico que publico aqui es de mucho
interés para la mitologia comparada.

En Sud América, tenemos cuatro versiones de este tema : la mds antigua ha
sido recogida por Thevet (pdgs. 918-919; en Rio de Janeiro : la segunda en la
provincia de Huarochiri, en el Perd, y la tercera es la que va publicada aqui.
La cuarta acaba de ser apuntada por mi entre los indios Urn-Chipaya de la
94-95)
utilizé este episodio en su estudio comparativo de los mitos de América, para

provincia de Carangas, en el antiplano’ boliviano. Ehrenreich (pags.

demostrar el origen asiatico de varios de sus motivos constitutivos.
La version pernana de este mito tiene su equivalente en un mito siamés, que

Fig. 12. — Mujeres chiriguanas reunidas para tomar chicha (k@wi). Caruruti
) g ¥

presenta con él similitudes extraordinarias. Los eslabones intermediarios que
unen geograficamente la versién pernana a la versién asidtica, pasan por Norte
América. Entre los Shushwap y los Nutka, tribus de los Estados-Unidos, se
han recogido ciertos mitos cuyo tema presenta grandes analogias con la versién
peruana y la nuestra.

Es muy probable que este motivo tenga, en lo que se refiere a la mitologia
tupi-guarani, un origen andino. Su centro de difusién se halla seguramente en
el oeste del continente puesto que en las regiones orientales su dispersion
parece limitarse a dos tribus tupi-gmarani, que sin duda alguna han recibido
este mito al mismo tiempo que otros elementos culturales andinos.

La version tupinamba del siglo xvI puede resumirse del modo siguiente :
Maire-Pochy, un sér sobrenatural medicin-man de los tiempos miticos, estaba
al servicio de Monan, el héroe civilizador, bajo el aspecto de un hombre feo y
diforme. Maire-Pochy fecund6é misteriosamente a la hija de Monan dindole a
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comer un pescado que habia sacado él mismo del rio. Poco tiempo después, la
hija de Monan di6 a luz un varén. Para descubrir al padre, Monan hizo reunir
a todos los hombres de la comarca y les ordend que presentase cada uno su
arco al nifio. Este al tomarlo designaria a su padre. Todos los guerreros fueron
sometidos a esta prueba sin éxito alguno: pero habiéndose acercado Maire-
Pochy, el nino le tendié los brazos y agarré sus armas reconociéndole como
padre. Indignado, Monan expulsé a su hija y a su amante divino.

La version de Huarochiri (Avila, pags. 101-109) reza en esta forma : Cony-
raya, un dios solar preincdsico, andaba en figura y traje de indio pobre. Una
diosa, Cauillaca, hermosa doncella, se senté al pie de un lncumé sobre el cual
se habia puesto Conyraya bajo la forma de un péajaro. Tomé el dios un poco de
su esperma, y metiéndola en una fruta de luema la dejé caer cerca de la her-
mosa Cauillaca. La virgen la recogié y quedoé encinta sin més obra de varén.
Cauillaca hizo reunir a todos los dioses para conocer al padre del nifio que
habia concebido misteriosamente. Quedé convenido que el dios hacia el cual el
nifio se arrastrara a gatas, podria ser considerado como el padre de la criatura.
Entre los asistentes estaba Conyraya vestido de harapos. El nino se arrastré
hacia ¢él, y por este gesto lo designé como siendo su padre.

El motivo de la fecundacién misteriosa de una virgen por medio de una fruta
presenta una vasta difusién, y el mito de Huarochiri un paralelo evidente con
la leyenda mejicana del nacimiento de Huitzlipochli y con un capitulo del Popol-
Vuh, en el cual se cuenta cémo Xqui'e fué fecundada por la saliva de la cabeza
voladora de Hunalpi. La mujer parié los dos hermanos mellizos Hunahpi y
Xbalanque. i :

Ultimamente recogi una version muy alterada de este mito entre los Uru-
Chipaya de la provincia de Carangas, en el altiplano boliviano.

Tsikere tenia una hija la cual vivia sin marido. Tatu-tunpd hizo un
agujero bajo la tierra y la preni6. Al otro dia la hija de Tsikere parié. El
nino, ya grandecito, seguia llorando y la madre no sabia quién era su
padre. Como el nifio no dejaba de llorar, Tsikere dijo que iba a buscar al
padre.

Llamo6 a todas las gentes a tomar kawi y todos los hombres se junta-
ron para participar de la fiesta. Tsikere dijo entonces que iba a saber
" quién era el padre de la criatura. Proclamé que el nifio seria presentado
a cada uno de los que habian concurrido y afiadié : « Si encuentra en
uno de vosotros a su padre, dejara de llorar ».

Cuando todos estuvieron reunidos, pasé delante el uno con el nifio en
las manos. Este siguié llorando. Después lo present6 a otro y a otro : el
nino no dejaba de llorar. De repente pasé entre las manos de Tatu-tun-
pdy dejo de gritar : « Es mi yerno », dijo Tsikere.



25

El diluvio y el origen de la humanidad '
(Contado por un indio de Masavi (valle de Igiiembé) y traducido al castellano
por Cipriano, de Ivu)

El rio ha crecido. Un sambiay (muchachito) con su hermanito se en-
traron en un yambui (tinaja). Las agunas los llevaron. El cdntaro se paréd

Fig. 13. — Indio chirignano de Masavi (Valle de Igiiembé)
(quién conté mitos al autor

cuando acabaron las aguas. Dijeron que se iban a quedar aqui en un arenal.
También se habia salvado un muchacho karai (blanco) jnnto con una
muchachita. También se pararon alli.

' Tenemos tres versiones de este mito, de las cuales dos han sido recogidas entre
los Chiriguano y una entre los Chané.

Las versiones chiriguanas han sido apuntadas por Campana (pdg. 22) y Nino (pdg.
132) y la de los Chané por Nordenskisld (1, pdgs. 253-254). Esta dltima a pesar de
su procedencia, es de origen puramente guarani y ha sido adoptada por los Chané
al mismo tiempo que se asimilaron el guarani.

En mi version el diluvio es causado por la creciente de un rio, en las otras por
lluvias. La mitologia apapocuvid-guarani atribuye también a un desbordamiento del
mar el fin del mundo (Nimuendaji, 1, pdgs. 332-336).
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Dios (més tarde mi informante dijo que era Aguara-tunpa) les dijo :
« Hagan casitas sobre las lomitas ». Hicieron las casitas. Los karai lo
mismo.

Los ninios se casaron entre ellos. El sambiay con la kuita y el karai con
la senorita.

La kuite y la sefiorita estuvieron prefiadas. De dos nifios estuvieron
prefiadas. Nacieron dos chicos de una sola mano. Estos se casaron entre
ellos. El karai lo mismo, macho y hembrita.

Los karai se desparramaron.

Aguara-tunpd vino a componer la tierra. Antes no morian las gentes
y Aguara-tunpd dijo que tenian que morir porque sino no habria lugar
donde hacer casa.

Aguara-tunpa es el padre de todos los hombres.

Origen del fuego

(Mito contado por el capitin Novillo, de Saladito (Alto Pilcomayo), en castellano)

Antiguamente los Aba (Chiriguano) no tenian fuego. Los wrubii eran
duetios de este elemento y hacian asar su carne en las orillas del Pilco-
mayo. Los Aba, al contrario, estaban obligados a comer su carne cru-
da. El sapo (kururid) pasé por alli y pregunté a los Aba por qué comian
la carne en esta forma. Ellos se lo explicaron. El sapo les ofrecio procu-
rarles el fuego que necesitaban.

El sapo zambullése en el Pilcomayo y nado hacia la otra banda, en la
cnal estaban los urubi con el fuego.

Los urubw gritaron : « Aqui vienen los ladrones » y no querian dejar-
lo acercar del fuego. El sapo los interpelé diciéndoles : « Miren lo que
pasa alld ». Mientras que los wrubi estaban mirando hacia donde les ha-

! El mito del origen del fuego robado por un sapo en favor de los hombres ha
sido contado a Nordenskiold (1, pdg. 254) en una forma muy semejante a la de nues-
tra versién, por un jefe chané del Itiyuro. La tdnica diferencia consiste en que en
vez de los wrubii, los duefios del fuego son pdjaros acudticos. Segin la mitologia de
los Apapocuvéd-Guarani, los antiguos poseedores del fuego eran los buitres. Este
elemento les fué robado por los Mellizos secundados por el sapo.

Segin Nino (pdgs. 132-133) «el Cururi, antes de la inundacién completa se
interné en la tierra llevando brasas encendidas en su boca y alld a fuerza de soplar
no las dej6 apagar. Cuando supo que de la superficie de la tierra habia desapareci-
do el elemento liquido, tom6é nuevamente en su boca las brasas de fuego, salié al aire
libre, buscé a los dos nifios, les entregé el fuego y asi pusiéronse a asar los pecés
que con paciencia iban extrayendo del agua dulce y poder asi calentar sus entume-
cidos miembros ».

El informante de Nordenskiold puse también el origen del fuego en correlacion

con el dilavio.



= 172 —

bia indicado el sapo, éste se tragé dos tizones y se fué disparando ha-
cia la otra banda. Regalé el fuego a los Aba y los wrubi se quedaron
sin €l.

El casamiento de Rei y Aguara-Tunpa

(Cuento mitico dictado en castellano por el indio Cipriano de Ivu)

Los principales motivos de este mito y del siguiente forman en la coleceién
de Nordenskiold (1, pdgs. 264-269) un solo mito cuyos protagonistas son
Aguara-tunpd y Tatu-tunpd. La primera parte del mito « Casamiento de Rei '
Yy Aguara-tunpd », por el contrario, constituye un cuento aislado entre los que
recogié Nordenskiold (1, pdg. 170), y estd en relacion con el episodio del maiz
mdgico que publico en la pdgina 177. Buen ejemplo de la desagregacion de los
elementos del mito segin los informantes.

Estos mitos pertenecen, sin duda, al antigno folklore guarani, pues figuran
va en una forma un poco diferente en la cosmogonia tupinamba apuntada en
Rio de Janeiro por Andrés Thevet (fol. 918-919). A titulo de comparacion,
daré un breve resumen de este episodio segin la versién tupinamba. Maire-
Pochy habiendo. fecundado milagrosamente a la hija de Monan se retir6é con
ella a una region donde todo crecia a pedir de boca. Simulando haber olvidado
las ofensas que sus suegros le habian infligido, Baire-Pochy los indujo a venir
a visitarlo. Ellos, confiados, aceptaron gustosos la invitacion, tanto més que
padecian de hambre. Pero al recorrer la huerta de Maire-Pochy fueron trans-
formados en distintos animales. Habian, como la suegra de ZTatu-tunpd, dudado
del poder sobrenatural de su yerno y, a pesar de sus recomendaciones, arran-

cado frutos y plantas en el jardin milagroso.

Se dice que Aguara-tunpd y Rei vivian juntos y que no tenian nada
que comer. Se alimentaban solamente de mangara. Todos los dias se
levantaban de madrugada para buscarse la vida. Rei noté que dos loros
que venian volando llevaban un poco de maiz adherido al pico. Estos
loros se habian ido al potrero (chacra) de 7Tsikere * donde habia gran
copia de maiz. Rei tom6 el maiz que estaba pegado al pico de los loros y
con €l se hizo muyape *. Durante algunos dias, Rei logr6 alimentarse de
este modo sin dar ningan aviso de ello a Aguara-tunpd. Una manana,
habiéndose Rei tirado un pedo a la nariz de Aguara-tunpd, este le dijo :
« ; Qué has comido? Estoy oliendo olor a maiz. ; Dénde has hallado con
qué hacer muyape? » Rei no lo avisé de nada porque bien sabia que
Aguara-tunpd era un picaro.

! Rei, en este mito, tiene el papel de Tatu-tunpa en la version de Nordenskiold.
* Tsikere-tunpa, segin la mitologia chiriguana, es el dios del trueno (v. LEHMANN-
NIT$SCHE, pdg. 82).

3 Muyape : especie de galletas de maiz.



Cuando Rei se fué a buscar mangara ', se olvidé los muyape sobre un
arbol. Aguara-tunpd los hall6 y se los comi6, y cuando Rei volvié no le
dijo que le habia comido los muyape. Aguara-tunpd empezo instar a Re:
para que revelase de dénde habia sacado el maiz para hacer muyape.
«jAvisame hermano — le decia — avisame donde has hallado el maiz? ».
Tanto insistié que, por fin cansado, Rei le revelo el secreto. « Los he
sacado del pico de los loritos rascandolo con el cuchillo ». « ; Donde es-
tard el potrero con el maiz este? — se preguntaba a si mismo A guara-tun-
pd — el lorito debe saberlo ».

Al dia siguiente se fué al lugar donde los loritos habian pasado la no-
che sobre un gajo y se puso a apedrearlos para que se fuesen. Los lori-
tos se volaron hacia el lugar donde habia maiz. Aguara-tunpd los siguio
corriendo apedreandolos de continuo hasta llegar a la chacra donde ha-
bia maiz. Para llegar a ella tuvo que trastornar un cerro grande. Mu-
riendo de hambre, se ech6 sobre el maiz, lo volteo, pero en su prisa se
corto el labio y las manos con las hojas que eran filosas.

Este mismo dia 7sikere dijo a sus hijas : « Vayan a botar los loros que
han venido a mi potrero ». Ellas se fueron a la chacra y vieron los ras-
tros de sangre dejadospor el zorro. « ; Qué es esto — dijeron las mucha-
chas — de donde sale esta sangre? Vamos a dar aviso a nuestro padre ».

Tsikere les dijo : « Vuélvanse al potrero y vayan a ver si es el pica-
ro ese, sigan la huella ». Tsikere, que es Dios, sabia todo y adiviné que
debia ser Aguara-tunpd. Las muchachas siguieron las huellas y halla-
ron al zorro que estaba temblando de dolor. « ; Vos te has comido el
maiz? — le dijeron. Veni a casa, asi nos lo dijo el tata. » Alli lo euraron
bien, lo sobaron con las manos y Aguara-tunpd quedé sanito. Las mucha-
chas le dieron un yambui (tinaja) lleno de kawi. Tsikere le pregunto :
« 3 Con quién estas viviendo? ». « Con Rei », contestéo Aguara-tunpa.
« Bueno, traelo », le dijo Tsikere. A

Aguara-tunpd se fué donde estaba Rei y le dijo : « Vamos a tomar kawi
(chicha) en casa de Tsikere ». Rei habiendo aceptado, se fueron los dos.
Ya estaban por llegar, cuando los dos sintieron la necesidad de cagar. Pa-
ra esto se sacaron el vestido. Cuando acabarvon, Aguara-tunpd se puso el
vestido de Rei. Este no viendo mas su ropa, se puso la de Aguara-tunpd
sin decir nada. Se fueron y llegaron a casa de Tsikere. A Aguara-tunpd
que llevaba los vestidos de Rei, lo hicieron sentar en una silla, mientras
Rei tuvo que sentarse sobre un palo. Tsikere llamoé a su mujer y a sus

t Mangara. Raiz o papa silvestre muy amarga y picante. Los indios usan dicha
raiz tan s6lo en tiempo de mucha carestia. Sus efectos son irritar la boea y produ-
cir fuertes dolores de estémago. Hervida mucho tiempo en varias aguas es comesti-
ble. Suelen también, en tiempo de carestia, majarla y hacerla fermentar en el agua,
para formar asi una especie de guarapo (Diccionario Chiriguano-Espanol y Espafiol-
Chiriguano, pag. 100).
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hijas y les hizo servir dos yambu? llenos de Ldwi. Se quedaron tomando
chicha todo el dia. A la oracion dijeron : « Descansemos, mafiana toma-
remos vuelta ». « Hagan las camas », dijo Tsikere a sus hijas. Después las
mando que fuesen a dormir con Aguara-tunpd y Rei. La mas bonita fué a
acostarse con Aguara-tunpd; y la otra, que era fea, morena y tuerta, con
Rei. Al dia siguiente se levantaron de madrugada. Las hijas de Tsikere
se fueron a buscar yambui de kawi para que siguiesen bebiendo. Como el
patio estaba sucio, la mujer de Tsikere se puso a barrerlo. Como estaba
barriendo toeo al zorro con la pitsana (escoba). El zorro se levanté gri-

Fig. 14. — Mujer chirignana cerniendo maiz para hacer chicha (k@wi). Valle de Caipipendi

tando : « Kra, kre » y huyo, se fué. La suegra dijo: « ; Qué es, qué
es? ;No es tu yerno? ». Aguara-tunpd dejé a su mujer, y por unos
cuantos dias estuvo perdido.

Rei miraba a la mujer fea y la dijo : « Vamos a campear ». La llevé
donde le dijo : « Aqui descansemos ». Rei maseé maiz blanco y blando,
v lo hizo muy blandito. Lo soplo contra la mujer y asi la cur6; la hizo
blanca y zarca. De alli se fueron vuelta donde estaba la suegra. Ella sa-
ludé a su hija pero no la conocié. La hizo sentar en el suelo sobre un
cuero. De alli se quedaba mirandola. La hija dijo : « ; Por qué me miras
tanto si soy tu hija, mama? ». « Te estaba desconociendo », anadio ella.

De alli el zorro le pregunté vuelta : ; Como la has hecho para sacarla
bonita?» « He hecho un hoyo grande », contesté Rei. «; Y como has he-



- ATB —

cho?» « Alli he hecho fuego, lo he escaldado bien y adentro he metido a
mi mujer ». De alli se fué el zorro con su mujer. Hizo un agujero, hizo
fuego, puso la ceniza y meti6 la mujer adentro. Ella sali6 negra '.

Rei y Aguara-Tunpa

(Dictado en Chiriguano por la India Pascualina, sobrina de Mamdepora
¥ traducido al castellano por el R. P. Juan Nicolai. Recogido en Ja misién de Machareti)

El zorro Aguara vivia con un péajaro (Yeruti) especie de paloma. Este
pajaro tenia una hermana que vivia con un Indio llamado Rei. Entonces,
el zorro trabajaba muy mucho mientras Rei no hacia nada, durmiendo
solamente en su casa. Por lo que la madre de las dos palomas se puso
muy brava con Rei. La mujer de Rei también se puso muy brava con su
marido y le decia: « Andas trabajar, ; por qué no trabajas?». Entonces
Rei contestaba a su mujer: «Iré a ver al potrero de Aguara, veras que
voy a tener mucho maiz». Una manana bien de mafiana Rei se fué al
potrero de Aguara, volviendo dijo a su mujer. «El potrero de Aguara
parece un hormiguero que no sirve, ahora vamos a ver nuestro potrero».
Y llevé a su mujer a ver su potrero y se dice que el maiz estaba ya en
flor. Yeruti se llevé a su casa zapallos frescos. Su madre le pregunto :
«jDe donde has traido esos zapallos?» — « De mi potrero», le contesto.
«jPuede haber zapallos en tu potrero con ser tu marido tan flojo?» La
hija se call6. Entonces a los tres dias, antes de que aclarara el dia, Rei
fué a ver vuelta su maiz y ya estaba maduro. Cuando volvié a casa avi-
s0 a su mujer que el maiz estaba maduro y la dijo: « Vamos a traerlos».
Esto no mas oyo el zorro y entonces al dia signiente fué a robar zapallos
y los arrancé con raiz y todo y lo parecido hizo con el maiz, lo mismo
con las sandias y por dos dias siguié robando maiz, zapallos, sandias.
Todo lo que Ilevaba el zorro era con raiz y todo lo plantaba en su potre
ro. Después volviendo a casa dijo a su mujer: « Ya esta maduro el maiz,
vamos a verlo». Pero Rei se habia dado cuenta que le faltaba maiz, za-
pallos y sandias y siguiendo las pisadas del zorro lleg6 a su potrero y se
di6 cuenta de todo. Este Rei avis6 a su mujer que el zorro le habia roba-
do maiz y otras cosas. Entonces la mujer del zorro dijo a su madre: « Il
maiz de mi marido estda maduro, vamos a verlo». Y la llevo a su madre

t Este episodio me ha sido contado por el capitin Novillo de Saladito en esta for-
ma : « Aguara-tunpd tenia una mujer muy bonita. La de ZTatu-tunpd era tuerta y fea.
Tatu-tunpd la puso en un horno. Ella gritaba tres veces y él la sacé. Ella se habia
vuelto bonita.

Aguara-tunpd deseaba que su mujer fuera mids bonita todavia. La puso también en
un horno pero, en lugar de sacarla después de haber gritado tres veces, la dej6 gri-
tar sin sacarla. Cuando la sacé, ella se habia puesto ya negra y tuerta.

Los Uru-Chipaya conocen nun cuento en el cual figura este 1iltimo motivo.
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con la anapoka (red en la cual llevan la cosecha) y dijo que habian zapa-
llos que se habian desprendido de la planta y el zorro los habia atado
con espinas. Cuando la madre de la mujer de Aguara fué a ver el potre-
ro dijo: «;Por qué estos zapallos estan prendidos con espinas?» La vie-
ja se enojo de eso, se volvié a su casa se enfadd con su hija y le decia :
«Tu marido estaba trabajando todo el dia, pero parece que en lugar de
trabajar se echaba al monte y dormia».

Fig. 15. — Indio chirignano del Valle de Igiiembé

Rei también volviendo a su casa dijo a su mujer que su madre podia
ir a traer maiz del potrero que estaba maduro. La mujer de Rei dijo a su
madre : «Andas traer maiz del potrero de mi marido, ya est4 maduro ».
«No he de ir, contesto ella, tu marido es muy flojo. El zorro que todo el
dia trabaja no tiene maiz, menos debe tener tu marido que duerme todo
el dia ». La hija insisti6 — «No he de ir», contestaba la madre. « Vamos
no mas », dijo la hija. Se levantaron y se fueron. Aunque enojada, la vie-
ja se llevo la amapoka y se fué. Entonces la mujer de Rei dijo a su mari-
do: «Ya vamos a traer maiz, aunque mi madre esté muy enojada porque
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el zorro la engafig, por eso es que no queria ir». Entonces Rei le dijo :
« En medio del potrero hay una planta de mate muy grande, no la toques
porque puede caerte encima ». La madre se alegré muy mucho al ver el
potrero de Rei tan lindo, sabiendo que Rei no habia trabajado y que no
habia hecho nada mas que plantar la pala en medio del potrero de ma-
nera que el maiz se habia producido de por si. Entonces la vieja fué a
ver la planta de mate y acaricio el fruto. Este se desprendio y cayo enci-
ma de ella y la maté sacéandole las entrafias. La hija se puso a llorar y
le decia a su madre: « Te decia que no tocaras el mate, que no lo acari-
ciaras ». Se fué a casa. Llorando se fué avisar a su marido : « Mi madre
se ha muerto ». «;Por qué se ha muerto? » « El mate grande le cayo
encima ». Rei se ri6. Ella sigui6é llorando, dijo a su marido: « Vamos :
verla ». « Tu madre no me creia, dijo el marido, me tachaba siempre de
flojo y ahora el mate grande de mi potrero la ha matado» y se reia. Fue-
ron no mas a verla. La hija decia a su marido: « ; Por qué te ries si mi
madre ha muerto? » « Me rio porque el mate le ha caido sobre el vien-
tre ». Entonces, llegados al potrero, Rei por tres veces saltéo por encima
del cadaver. Con eso el mate volvi6 a subir de por si y se prendi6é vuel-
ta a la planta. La mujer resucité y muy alegre se levant6: « He dormi-
do » dijo. « {No! te habias muerto, el mate grande te habia matado ».
Entonces madre e hija regresaron a casa. En casa, la madre volvié a
enojarse con el zorro diciéndole: « Eres un grandisimo flojo, parecia
que trabajabas mientras no hacias nada y no tienes nada de maiz ». Rei
no trabajaba y tiene lindisimo potrero, lindo maiz y otras cosas. «No
quiero que vivas mas con mi hija». Mientras tanto la madre estaba coci-

ando los zapallos, sac6 agua hirviente de la olla y la tiré al zorro que
estaba durmiendo y lo quemo. El zorro se escapo.

El maiz magico

(Fragmento de mito contado por el capitin Zarwiri de Caipipendi)

El maiz migico es un episodio fragmentario de un mito mas largo del cual
mi informante no podia recordarse. En la coleccién de Nordenskisld (1, pdgs.
270-271), este motivo estd en relacién con la primera parte del cuento que he-
mos publicado bajo el titulo de « Casamiento de Rei y Aguara-tunpd.

El mito en cuestion acaba asi en la version de Nordenskiold : « El hermano
de Aguara-tunpd se fué a buscar el maiz. Llegé a una huerta donde habia za-
pallo, se comié uno y murié envenenado. Aguara-tunpd lo resucité con una
planta mégica y saltando sobre él. Después lo envié al cielo donde se trans-
formé en trueno ».

Tsikere dijo a Aguara-tunpa : «I a tu casa ». Le di6 una trojecita de
maiz. La trojecita era chiquita. Aguara-tunpd en el camino dejo la troj
en el suelo. La troj se hizo grande y ya no lo podia llevar. Entonces se
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fué a su casa y dijo a su hermano : « All4 hay maiz, vamos buscarlo ».
El hermano mayor le pregunt6 : « ; Por qué no lo has traido? » — « Era
muy grande, contesté Aguara-tunpd », « vamos los
dos », le dijo su hermano. Se fueron y ya no habia
maiz. Bl maiz se habia vuelto a casa de TSikere-tunpd.

La fiesta magica *

(Fragmento de mito contado por el capitin Zarwiri de Caipipendi)

Tsikere habia convidado a todas las gentes a tomar
kawi (chicha). Todos los convidados eran hombres. Vi-
no Aguara-tunpdy dijo : « Que sean palomas », y todos
©  se transformaron en palomas.
Aguara-tunpd encontré a Yeruti-tunpd (Paloma-Dios)
y le dijo : « Ya no hay gente, todos son ahora palo-
mas ».
Posi (el pato) tenia sandalias. Aguara-tunpd dijo :
Fig. 16. — Mbowerd, « Que sus sandalias se queden pegadas a sus pies ».
lt'i“ﬁ"\“q‘(::'“lll:lt?j:; Las sandalias se quedaron pegadas.
mente por caciques Tukan, era también un hombre, dijo : « Voy a tomar

olttuibwantal: = Gt g . 3
P:;T}’mm P apandamiseipo ». Le dieron un gran mate. A guara-tunpd

dijo : « Que el mate le quede pegado al pico ». El
mate le quedé pegado y no podia sacarlo. Trat6 de echarle fuego, pero
se quemo él mismo. El pico que habia sido quemado guardé el rastro
del fuego.

! La primera parte de este mito es una reminiscencia de un episodio de la vida de
Aguara-tunpd contado por un Chané a Nordenskisld (1, pdg. 276). En la gran fiesta
que precedié la fecundacion de la madre de los Mellizos, 4guara-tunpd tranformé a
los hombres que estaban tomando chicha en palomas. Para lograr esta metamorfosis,
se puso a cantar y levanté los brazos.

El tercer motivo de este fragmento de mito es sacado de otro episodio mitico tal
vez eu relacion con el primero, pero que en una version anterior aparece aislado
(ver Campana, pdg. 112). Un nifio que iba cazando palomas llegé cansadisimo a
casa de Aguara-tunpd. Este lo convidé a tomar chicha. El nifio no se hizo de rogar
y agarrando la calabaza llena del delicioso brevage se puso a beberlo golosamente.
Ista intemperancia indigné a Aguara-tunpd quien dijo : « Muchacho malo, transfér-
mate en fucan », y lo golpeé en la cara con la calabaza, el golpe fué tan recio que a
pesar de todos sus esfuerzos para sacarla, la calabaza le qued6 pegada a la nariz y
perdiendo su apariencia humana quedé hecho un tucan.
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El zorro y el tigre

[Contado en Ibopeyti (Alto Pilcomayo) por el sefior Alberto Torrejéa,
quien lo tradujo literalmente del chiriguano]

Entre dos caminos que llegaron a juntarse se reunieron por casualidad
un tigre flaco y un zorro flaco. El zorro al ver al tigre en un encuentro
tan brusco quiso fugarse del Formidable, quiso correr, pero de un grito
de Tlamada del tigre, el pobre zorro se cayo. El tigre con su paso apoca-
do se acerco al zorro que temblaba y le dijo : «; Por qué huyes, compa-
fiero mio ? » Y el zorro mudo por el inmenso susto no contesté y el tigre
viejo le repitio : « No tengas miedo, levantate ; déonde vas zorro tlaco ? »
Y el zorro le contesté casi con imperceptibles palabras : « Voy en bus-
ca, sefior, de algo qué comer, y con desgracia y en tanto frio no encuen-
tro nada, no sé qué comer ». El tigre contesta, replica : « Voy en la mis-
ma, pero como yo ando mucho y conozco tante, mi pobre, yo te llevaré a
un lugar donde ti comeras, ya es tarde y quisiera que fueras a mi cue-
vay le digas a mi « Overa» que no me esperey yo aqui, en este sitio,
yo te esperaré para que vayamos juntos a hincharnos las tripas con ga-
nas de buenos hambrientos ».

El zorro haciendo la venia, agachando las orejas, a la cueva se diri-
gid, al encontrar a la Overa la saludé y le dijo : « Vengo mandado por
el senior Overo, le traigo el siguiente mensaje que no vendra esta noche
y me quede yo y me acueste cerca de su lecho o diré con su soberana
persona ».

Y la tigra como toda sefiora que obedece las 6rdenes de su marido, lo

! El interés de este cuento reside en su estilo. Al leer este episodio de las trave-
suras y picardias del zorro, puede uno formarse una buena idea del talento literario
de los Chirignano. Mi traductor hizo esfuerzos meritorios para verter al castellano
las metdaforas, las frases lentas y enrevesadas, la fineza de la observacion del relato
original. Las cualidades que dan un valor dramdtico a este cuento se hallan en igual
grado en la literatura de los negros africanos.

Una version chané de este cuento satirico ha sidoe publicada por Nordenskicld
(1, pdg. 289) en una forma un poco distinta y creo mas completa también. Segun
ésta, el zorro encontré6 al jaguar que estaba sembrando y se ofrecié para ayudarlo
en la faena. El tigre acept6é pidiéndole fuese a su casa para buscarle palas. El zorro
se present6é a la mujer del tigre como enviado por su marido para dormir con ella
y sus hijas. Para disipar la desconfianza que la mujer le manifesto, el zorro grité al
tigre que estaba trabajando cerca de la casa : « Debo tomarlas todas». « Todas »,
contesté el tigre. El zorro consumé su fechoria y se fué. El final del cuento es mds
o menos el mismo, con algunas variantes sin embargo.

Nordenskiold (1, pdg. 291) hace notar que este cuento tiene una vasta difusion y
que él recogié algunas versiones mds o menos idénticas en Carmen de Mojos.

Ni en mi versién ni en la de Nordenskiold, el zorro aparece con el nombre de
Aguara-tunpa, lo que indica que se trata de un cuento profano y picaresco sin nin-
giin elemento mitolégico y seguramente de origen criollo.

REV. MUSEO LA PLATA. — T. XXXIII 14
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cobijé al zorro flaco en su caliente lecho. Y el zorro roncaba después de

un rato...
Mientras tanto el confiado tigre esperd toda la noche al zorro miedo-
s0 y al ver que no venia fué solo a pegar su cena, como fué un hartazgo

Fig. 17. — Mujer chiriguana puliendo una tinaja con un pedazo de cana. Valle de Igiiembe

no muy acostumbrado, Al siguiente dia recién pudo llegar a su casa.
Pregunta a su sefiora por el zorro flaco y la sefiora le responde : « Ha
venido aqui tu atrevido zorro y me dijo que lo habias mandado vos, a
que durmiera conmigo ». — «jAh picaro, ahora me la pagara !» dice el
tigre. Y después de dormir un rato ué fen busca del embustero zorro y
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anduvo, anduvo mucho el sefior tigre y por fin en una cruzada de un ca-
mino’'de monte bajo, 1o encontré durmiendo al pobre zorro y grufié el ti-
gre. El pobre zorro temblé, abrié un poco los ojos y vié a su gran enemigo,
qued6 casi muerto. El tigre le dijo fuertemente : « j Atrevido! ;menti-
roso! jcon que has ido donde mi sefiora con tu gran mentira! No te
haré nada, pero corre ». El pobre zorro confiado en esas palabras quiso
correr, pero el tigre de un zarpazo todas las costillas le sacé. Muri6 el
zOrro mentiroso y con la muerte de éste el tigre se vengo.

El zorro y la paloma

(Contado en Ibopeyti (Alto Pilcomayo) por el sefior Alberto Torrején, quien lo tradujo
literalmente del chiriguano)

El zorro estaba flaco. Se paraba esperando una paloma. La paloma le
dijo : « ; Dénde vas, zorro viejo ? » — « A buscar qué comer, porque ten-
go mucha hambre. T4, paloma que vas por todas partes ;no has visto
un gallinero ? » — «Si, si, conozco bien. Vamos juntos si quieres ». Se fue-
ron juntos. La paloma volaba acompanada del zorro. Llegaron a la ori-
lla de un rio grande. «; Tienes miedo ? sigueme ». Y la paloma, volando
pasé el rio. El zorro viendo que no podia pasar tal rio, retrocedio. Des-
pués de un largo rato volvieron a encontrarse. El zorro le dijo: «Ta
eres mala, me has enganado, te burlas de mi necesidad porque estoy
muy flaco ». — « Si quieres comer, pillame ». Y ella volaba por debajo
de la nariz del zorro. Como el zorro era picaro, dos veces no le hizo
nada, pero después, viendo ese desafio, la agarréy se la comio.

Historia de un Karai *

(Contada en chiriguano por un indio de Masavi (Valle de Igiiembe)
y traducido directamente por el indio Cipriano)

Un Karai queria casarse con una hija de Rei. La hija de Rei le dijo :
« Cuatro veces tienes que morir. Va venir el Ana-wasu® (diablo grande)
y te va matar, te va degollar, y tu sangre brotar4 cuatro veces, cuatro
veces te va matar el Ana-wasu. En seguida que mueras una vieja ha de
curarte ».

! Este cuento estd sin duda trunco. Le faltan muchos motivos que constituian la
intriga y le daban interés.

? Dudo mucho que este cuento sea de origen indigena. Tiene un cardcter europeo
innegable y detalles como el de los pafiuelos o circunstancias como la enfermedad de
Rei, el casamiento de su hija hacen recordar demasiado ciertos cuentosy espafioles
para no atribuirlo a una influencia hibérica.

3 Ana-wasuw significa espiritu grande, alma de muerto grande. Los aRa-wasw son los
demonios temidos de los indios.
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En eso una muerte le han dado al Karai. Vino la vieja lo curé por
atras dandole un pafiuelo y lo dejé durmiendo.

La segunda muerte le han dado y vuelta vino la vieja y lo curé por
atras dandole un pafniuelo.

Por la tercera vez vino el Ana-wasu, le dié otra muerte y la vieja acu-
di6 aleanzandole otro patiuelo. Ya iban tres veces.

La cuarta vez murié también, la vieja lo curé con un painuelo. El
hombre tenia ya cuatro panuelos.

El hombre se huyo con los cuatro pafiuelos y se fué en busca de Rei
« tata» de la mujer y siguié busedandolo largo rato.

Uno le di6 noticia que Rei estaba enfermo. Rei decia : « Que me bus-
quen a un médico ».

« Yo le voy a curar », se dijo el hombre. Vino donde Rei estaba y lo
«di6 un panuelo, al otro dia lo di6 otro pahnuelo. « Ya me siento mucho
mejor », dijo Rei « que venga otra vez el hombre ese ».

El hombre vino y lo di6 el tercer panuelo. « Ya estoy mucho me-
jor », dijo Rei y tenia preparados tres atados llenos de plata para
pagar la curaciéon. « Que venga otra vez el hombre », dijo. El hombre
vino le entregé el cuarto paiiuelo y Reilo regal6 cuatro atados llenos de
plata.

La hija de Rei lo dijo : « Te estoy reconociendo, estaba por casarme
con ti antes ». Lo dié un atado de papel.

Rei se alivio y se casé el hombre con la hija de Rei.

De ahi se casé, se quedo con el suegro. Lo hicieron trabajar en la casa
de Rei.

Cuando el A@a-wasu mataba al hombre, é1 botaba mucha sangre. La
hija de Rei la juntaba y el hombre se levantaba. Cada vez que la hija
.de Rei curaba al hombre, le daba la vieja un paiiuelo y lo dejaba dur-
miendo.
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