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LOS FUNDAMENTOS COSMOLOGICOS DE LAS
INTERACCIONES MOCHE-SIERRA DURANTE EL HORIZONTE
MEDIO EN JEQUETEPEQUE

Edward Swenson *

Resumen

En este capitulo, argumento que los desarrollos que caracterizan el Periodo Moche Tardio en el valle de Jequetepeque, incluyendo
tanto la adopcion de estilos artisticos serranos en San José de Moro, asi como la proliferacion de arquitectura religiosa moche
a través del territorio, estuvieron significativamente influenciados por las interacciones con las sociedades serranas, incluyendo
Wari y Cajamarca. Sostengo esta tesis examinado la reconfiguracion de la economia politica basada en la chicha y la intensifica-
cidn de los festines competitivos en la region que acompanaron la ascension del culto de la Sacerdotisa en Jequetepeque. También
sostengo que un marco cosmoldgico especifico, de oposicion costa-sierra, basado en la complementariedad de los sexos masculino
y femenino, evidente al momento de la conquista, aparenta haberse enraizado durante el Horizonte Medio. En otras palabras,
nociones culturalmente construidas y mediadas de geografia, alteridad, e interdependencia, pueden explicar parcialmente el
tenor de las relaciones moche-sierra y las sutiles transformaciones de las pricticas rituales y relaciones politicas moche. Los datos
sugieren que el culto de la Sacerdotisa puede haber estado promovido por las organizaciones politicas de la sierra, incluso indi-
rectamente, porque se conformaba a comprensiones geocosmoldgicas emergentes de las dependencias costa-sierra.

Palabras clave: Moche, Wari, Cajamarca, alteridad, festines, dualismo de géneros, geocosmologia.

Abstract

COSMOLOGICPRINCIPLES OF MOCHE-HIGHLAND INTERACTIONS DURING THE MIDDLE HORIZON
PERIOD IN JEQUETEPEQUE

In this chapter, I argue that developments characterizing the Late Moche Period in the Jequetepeque Valley, including both the
adoption of highland artistic styles ar San José de Moro and Huaca Colorada, as well as the proliferation of Moche religious
architecture throughout the hinterland, were significantly influenced by interactions with highland societies, including Wari
and Cajamarca. I support this thesis by examining the reconfiguration of the chicha-based political economy and the inten-
sification of competitive feasting in the region that accompanied the ascendancy of the priestess cult in Jequetepeque. I also
contend that a specific cosmological framework of coastal-highland opposition and gendered complementarity, evident at the
time of the conquest, appears to have taken root in the Middle Horizon. In other words, culturally constructed and religiously
mediated notions of geography, alterity, and interdependence can partly explain the tenor of Moche-highland relations and the
subtle transformations of Moche ritual practices and political relations. The data suggests that the priestess cult may have been
patronized by sierra polities, even if indirectly, for it conformed to emerging geo-cosmological and gendered understandings of
coastal-highland dependencies.
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1. Introduccién

El Horizonte Medio es considerado un periodo embrionario en la prehistoria sudamericana, los ar-
quedlogos han argumentado que los origenes de una forma distintivamente andina de civilizacién, se
manifestaron en las instituciones estatales completamente desarrolladas y los sistemas expansionistas
imperiales que emergieron durante los siglos VII y VIII de nuestra era (Larco Hoyle 1948; Menzel
1964, 1968, 1977; Isbell 2008; ¢f Jennings y Schreiber, este niimero). Sin embargo, el grado en el que
la costa norte del Perti estuvo integrada definiendo el Horizonte Medio, estd pobremente comprendido
y es sujeto de considerable debate. A mediados del siglo XX estaba ampliamente aceptado que Wari
habia conquistado esta regién, la cual se manifestaria en el descubrimiento de cerdmica wari en sitios
como las Huacas de Moche, la imposicién de arquitectura administrativa rectilinea, y los cambios en la
iconografia religiosa moche (Larco Hoyle 1948; Willey 1948; Menzel 1964; Schaedel 1966). Aunque
ciertos eruditos contintan apoyando este escenario (Schreiber 1992), los arqueSlogos de la costa norte
estdn de acuerdo en que las reconstituidas organizaciones politicas moche retuvieron su independencia y
sus tradiciones culturales durante el tcumultuoso Periodo Moche Tardio, especialmente al norte del valle
de Chicama (Shimada 1994; Bawden 1996; Castillo 2001a, 2001b). Hay un consenso general que los
moche resistieron ficilmente las influencias politicas fordneas y que nunca fueron subyugados por las
organizaciones politicas serranas (ver Rosas 2007). Sin embargo, la nocién de conservadurismo cultural
moche ha sido retada por investigaciones recientes, especialmente en San José de Moro y Cerro Chepén,
cuyas elites incorporaron por lo menos minimamente y sincréticamente aspectos de la cultura material
serrana y posiblemente también sistemas de valores correspondientes en las tradiciones culturales pre-
existentes (Castillo 2001a, 2001b; Rosas 2007).

En este capitulo, argumento que los desarrollos que caracterizan el Periodo Moche Tardio en el valle
de Jequetepeque, incluyendo tanto la adopcidn de estilos artisticos serranos en San José de Moro, asi
como la proliferacion de arquitectura religiosa moche en su territorio, estuvieron significativamente
influenciadas por las interacciones con las sociedades serranas, incluyendo Wari y Cajamarca. Sostengo
esta tesis examinado la reconfiguracién de la economia politica basada en la chicha y la intensificacién
de los festines competitivos en la regién, que acompafnaron la ascensién del culto de la Sacerdotisa en
Jequetepeque.

También sostengo que un marco cosmoldgico especifico de oposicidn costa-sierra, basado en la
complementariedad de sexos, y evidente al momento de la conquista, aparenta haberse enraizado durante
el Horizonte Medio. En otras palabras, nociones culturalmente construidas y mediadas de geografia,
alteridad, e interdependencia pueden explicar parcialmente el tenor de las relaciones moche-sierra y las
sutiles transformaciones de las pricticas rituales y relaciones politicas moche. Central a este argumento
mds amplio es que los sitios mds pequefios fuera de San José de Moro pueden haber tenido més en
comun con los ideales politicos y religiosos serranos, que con el culto de la Sacerdotisa basado en San
José de Moro, a pesar de la completa ausencia de evidencias de la cultura material cajamarca o wari en
estos asentamientos. Baso esta hipdtesis en el hecho que los festines intimos de pequefia escala basados
en la politica de parentesco, que definfan la politica de comensalismo, tanto en el Jequetepeque rural
como en muchas comunidades de la sierra, estdn asociadas con la cultura material wari, huamachuco
y cajamarca (Topic y Topic 2001). Al mismo tiempo, sugiero que el culto de la Sacerdotisa puede
haber estado promovido por las organizaciones politicas de la sierra, incluso indirectamente porque
conformaba principios geocosmoldgicos emergentes de las dependencias costa-sierra.

Los arquedlogos deben tratar de entender cémo el intercambio de objetos, ideas y personas estu-
vieron mediados por diferentes esquemas cosmoldgicos, valores religiosos e ideologias de alteridad. Por
ejemplo, intereses seccionales y transformaciones politico-econdmicas a nivel interregional estuvieron
indudablemente condicionados por estructuras de pricticas especificas del Horizonte Medio en el Pert
(Lau, este niimero).
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2. Interacciones costa-sierra en el contexto cultural:
Los origenes de una geografia sagrada andina en el Horizonte Medio

Tradicionalmente, los arquedlogos han sefialado un profundo contraste entre la costa y la sierra, con la
costa norte y las sierra sur representando dos polos distintos de expresién cultural y organizacién socio-
politica andina (Rowe 1948; Wachtel 1977: 68; Shimada 1982, 1994; Rostorowski 1989: 209-201).
De hecho, los incas consideraban a las sociedades yungas como social y ontolégicamente diferentes a las
comunidades de la sierra (Means 1931; Zuidema 1962; Garcilaso 1966 [1609]: libro VI, cap. XXy
XXI). La evidencia arqueoldgica indica que los moche eran insulares y posiblemente chauvinistas, ex-
presando poco interés en la culturas vecinas de la sierra. Los datos de los asentamientos fortalecen atin
mds el confinamiento de las organizaciones politicas moche, lambayeque y chimd en el litoral, mien-
tras las fortificaciones y fronteras estilisticas arqueolégicamente documentadas, sugieren conflictos a
largo plazo entre las organizaciones politicas costefias y serranas (Bawden 1996; Kaulicke 2001: 347;
Lau 2004). Por ejemplo, la investigacidn etnohistérica ha demostrado que las sociedades de costa y
sierra se enfrentaban por el acceso a las bocatomas de los valles medios y a preciados campos de coca
localizados en la zona intermedia de chaupi yunga (Rostorowski 1989). Pronunciadas diferencias en
précticas funerarias, configuracién urbana, tradicién arquitectdnica, redes de intercambio verticales
versus horizontales, y arte figurativo, entre otros factores, han sido citados por los arquedlogos para
diferenciar las culturas andinas costefias y serranas (Zuidema 1962; Shimada 1982; Rostorowski
1989; Moseley 1992).

Es relevante en esta argumentacidn, la distincién fundamental entre las sociedades del litoral y de la
sierra que fue explicitamente hecha por los incas y otros grupos étnicos andinos —un esquema cultural
que sin duda estructuraba los intercambios econdmicos a larga distancia, relaciones de poder regionales,
y politicas de identidad (Zuidema 1962; Rostorowski 1989; Eeckout 1999; Makowski 2000, 2005)—.
De forma mds especifica, las interdependencias entre costa y sierra fueron concebidas en términos de
oposiciones complementarias, expresadas en un idioma religioso y militarista de género. Es razonable
asumir que este marco simbdlico se originé en las comunidades de la sierra durante el Horizonte Medio,
y que la clasificacién de altitud que diferenciaban pero integraban politicamente zonas ecoldgicas en
las montanas, fueron transpuestas a la construccién de redes de intercambio, dependencias y conflictos,
concebidos de forma mds amplia entre la sierra y el litoral. Por ejemplo, las mito historias indigenas de la
sierra andina, definieron la unién politica de grupos étnicos geogréficamente separados. Tal como eran
mediados dualisticamente por alianzas nupciales y complementarias de género: conquistando, guerreros
fordneos asociados con las altas punas, picos montafosos y pastoreo de camélidos, fueron inmediata-
mente enfrentados y luego emparejados con los agricultores autéctonos, conquistados identificados
por los valles interandinos de menor altitud, la agricultura, el agua y la fertilidad femenina. De hecho,
la integracion de esas unidades sociales opuestas pero complementarias en una sola comunidad estuvo
expresada en términos de relaciones maritales, entre una divinidad masculina conquistadora y una hua-
ca femenina derrotada —los respectivos progenitores de los grupos pastores y agricolas en cuestién—.
Para proveer un ejemplo especifico, en la regién de Huarochiri, la conquista de las tierras agricolas yunca
por los yauyo de las tierras altas fue reconciliada en el reino mitico a través del matrimonio de la huaca
femenina conquistada, Chapi Namea, con la deidad masculina de las montafias, Paria Caca, adorado por
las organizaciones politicas yauyo (Salomén y Urioste 1991:18).

La asimétrica separacién por género de la sociedad, economia, geografia y el cosmos —la notable
«correspondencia de estructuras» notada por los eruditos andinos— aparenta haber estado ampliamente
extendida al momento de la conquista, y estaba extensamente documentada en el Cusco por los extir-
padores de idolatrias, tanto en el drea de Cajatambo de Huamachuco, como en la regién de Huarochiri
al este de Lima (Arriaga 1968; Rostorowski 1983; Duviols 1986; Albornoz 1989 [1585]; Salomon y
Urioste 1991; Dover 1992; Gose 1993, 2000; Ossio 1996, 2002). Ciertamente, un principio clasifica-
torio totalizador y fundamentos filoséficos del orden social y religioso, constituyeron la base de la teoria
social andina. Por ejemplo, entre los macha contempordneos de Bolivia, la mitad politicamente domi-
nante (hanan) estd identificada como masculina y de la puna, mientras la mitad femenina y subordinada
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(hurin) representa las comunidades agricolas indigenas de los valles interandinos a menor altura (Platt
1986: 232-240). Como lo dictan los principios del dualismo concéntrico, yanatin (el valor de la pareja
conyugal) y la tetraparticidn, el componente femenino era percibido no estrictamente como inferior
pero dialécticamente sinergético y complementario. La mitad masculina dominante de la mitad andina
estaba asi comtinmente subdividida en partes masculina y femenina (ayllus menores al interior de ayllus
mayores) (Platt 1986; Gose 2000; Ossio 2002; Zuidema 2005).

La construccién del mundo social y politico por géneros también hace paralelo de teorfas indigenas
de geometria sagrada. La Tierra (pacha) estaba asociada con representaciones femeninas y fecundidad
latente, mientras el agua corriente y fructificadora y las s6lidas montanas de donde surgfan, estaban
vinculadas al semen, virilidad y divinidades masculinas. Asi, los picos cubiertos de nieve simbolizaban
la fuerza activa cinética del principio masculino, mientras las cdlidas llanuras y valles bajos denotaban
la fertilidad de la tierra femenina (Salomén y Urioste 1991). Los eruditos han argumentado que el
paralelismo y complementariedad de géneros eran también rasgos definitorios en el estado incaico. El
Sol y la Luna y sus encarnaciones vivientes, el Sapa Inca y su reina (colla), presidian sobre las cuestiones
politico-religiosas masculinas y femeninas respectivamente (Lyon 1978; Silverblatt 1987).

Las divisiones de las mitades hanany hurin de los incas estaban también de forma similar concebidas
en términos de diferencias de género relacionados a lo masculino con los climas de altura, y a lo femeni-
no con los terrenos agricolas mds bajos, respectivamente (Platt 1986; Zuidema 1962). Silverblatt (1987)
argumenta que antes de la expansién incaica una «jerarquia de prestigio» sustentada en oposiciones étni-
cas y geograficas y expresadas en las observancias religiosas estaba extendida en los Andes. Nuevamente,
miembros del ayllu o grupo étnico conquistador se definfan a si mismos como descendientes del dios
del rayo y el trueno mientras las comunidades basadas en los valles veneraban una deidad o capilla feme-
nina, que simbolizaba los origenes agricolas autdctonos. Silverblatt (1978: 47) afirma que este sistema
de prestigio era de naturaleza clasificatoria y no se traducen en verdaderas diferencias de poder hasta
que los incas lo convirtieron en una «jerarquia de conquista» viable para «cumplir con los requisitos de
una sociedad estructurada en clases». Ademds, al interior de la cultura militar incaica, las organizaciones
politicas conquistadas en la guerra eran inicialmente igualadas con las mujeres y relegadas a la posicién
de proveedores de esposas en intercambios matrimoniales recientemente fundados que cimentaban la
incorporacién politica incaica en expansién (Gose 2000).

La jerarquia de conquista incaica asumia particular significado respecto a las sociedades costefias que
estaban estrechamente relacionadas con el océano, el simbolismo lunar, agricultura intensiva y la identi-
dad y fertilidad femenina (Zuidema 1962; Eeckout 1999). De forma significativa, el valle de Jequetepe-
que era descrito como el principal centro de culto para la veneracién de la Luna en el Pert precolombino
(Calancha 1977 [1638]), y la elevacién de la deidad lunar en la sociedad costefia complementaba y
reforzaba la geografia politica sagrada de los incas (Zuidema 1962). Means (1931: 60-61) parafrasea la
descripcién de Calancha del culto lunar de Jequetepeque: «los indios de Pacasmayo adoraban a la Luna
como su principal deidad. También lo hicieron porque ella predomina sobre los elementos, causa que
los cultivos crezcan, y trae los disturbios del mar, y crea el rayo y el trueno. Su templo estaba en una
guaca llamada Sian, que en el lenguaje [yunga], significa casa de la Luna. La consideraban mds poderosa
que el Sol porque él no aparece de noche mientras ella si permite que se le vea tanto de dia como de
noche». Es interesante notar que las mujeres en la sociedad costena eran conocidas por su alto estatus
y autonomia. Rowe (1948: 48) interpreta los términos del parentesco muchik como reflejando los casi
«iguales derechos» de mujeres y hombres. La visita de Don Cristébal Vaca de Castro (1541-1544) tam-
bién registra en esta crénica de los quipucamayocs incaicos (guardianes de las cuerdas anudadas) que la
sociedad costefa se distinguia por la presencia de jefes menores y gobernantes que frecuentemente eran
mujeres (lamadas wllaponas o capullanas).

Es tentador interpretar que la preeminencia de la diosa lunar y el alto estatus de la mujer en la cos-
ta de alguna forma estd conectado con las ideologias de las oposiciones costa-sierra. Ciertamente, las
crénicas etnohistéricas aluden al proyecto incaico de feminizar a las sociedades costefias de acuerdo a
las jerarquias de conquista de la sierra y los esquemas cosmoldgicos y geograficos a largo plazo. Sin em-
bargo, es atin poco claro si estas cosmovisiones estaban impuestas a las organizaciones politicas costenias
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o si estas tenfan origenes anteriores como resultado de negociaciones entre actores sociales costefos y
serranos diversos (Demarest 1981; Rostorowski 1983; Duviols 1989; Makowski 2005).

Los incas percibian el océano como la fuente de todas las aguas generadoras de vida, y Gose (1993)
argumenta que la conquista imperial estaba motivada por el deseo incaico de controlar ritualmente el
ciclo del agua y las fuerzas genésicas (incluyendo el movimiento de los espiritus de los muertos) entre la
costay la sierras. En otras palabras, el litoral era el principal objetivo de una conquista imperial de orien-
tacidn religiosa. Las asociaciones femeninas y lunares del océano asi como la acentuada identidad ford-
nea de los pescadores costefios y los agricultores intensivos, estaba fuertemente reforzadas tanto por la
aliteridad de las sociedades de las tierras bajas, asi como su considerada «complementariedad» cara a cara
con las organizaciones politicas basadas en las montafias. De hecho, la interdependencia cosmoldgica y
econdmica de costa y sierra estd mejor ejemplificada por el milenario comercio de concha de Spondylus
(mullu) desde las agua tropicales del Ecuador hasta sitios a lo largo de la cordillera andina. La concha
de Spondylus estaba valorizada mds que el oro al momento de la conquista y estaba simbélicamente vin-
culada al cultivo, considerada agua fructificadora con poderes generadores femeninos (Paulsen 1974).

La pregunta que es inevitable plantear es si la dicotomia de la costa y la sierra como entidades
antitéticas pero sexualmente complementarias precedié a la conquista incaica y si estas ideologias son
relevantes para comprender el fenémeno Wari, las transformaciones sociopoliticas Moche Tardio, y las
esferas de interaccién del Horizonte Medio en general. Los datos arqueoldgicos del registro de Jequete-
peque sugieren que un esquema cosmoldgico y politico semejante estaba empezando a surgir durante
el Periodo Moche Tardio. Sin embargo, este marco simbélico parecia lejos de estar universalmente
aceptado, ni tampoco estructuraba las interacciones regionales y las relaciones politicas asimétricas de
ninguna manera consistente.

3. Las transformaciones religiosas durante el Horizonte Medio y las Sacerdotisas
de San José de Moro

En su andlisis del dios creador Wiracocha, Demarest (1981: 54), sefiala que la divisién cosmoldgica de
las tierras bajas costefas y las sierras tenia sus origenes en el Horizonte Medio. El dios de rostro frontal
(0 el Dios de los Béculos) es el motivo més extendido y definidor de la era, y se piensa que representa la
principal deidad de Wari y Tiwanaku. Aunque la identidad precisa de esta divinidad es incierta, existe
un consenso general que era un dios del cielo asociado con el Sol, las tormentas, lluvia, rayo y truenos,
y se ctee que en un posible antecedente de divinidades proteanas como Konraya o Tonopa-Illapa (Don-
nan 1978; Demarest 1981; Rostorowski 1983; Makowski 2000).

Por supuesto, divinidades masculinas comparables con colmillos eran los protagonistas centrales
en el arte moche durante el Periodo Intermedio Temprano (Benson 1972; Donnan 1978; Makowski
2000). Por lo tanto, no hay razén para asumir que las poblaciones costenas se identificaban estricta-
mente con la tierra feminizada, el mar, dioses lunares. La religién moche probablemente se diferenciaba
considerablemente de los sistemas de creencias costeios documentados por Calancha y Balboa. Cierta-
mente, es aparente que las divinidades solares eran veneradas en Moche y otras organizaciones politicas
litorales y que la elevacién de la Luna, el mar, y deidades femeninas podrian haber sido un desarrollo
posterior, quizd inicidndose en el Horizonte Medio. Los eruditos han especulado sobre la relacién en-
tre el dios de rostro frontal y la divinidad radiante (Dios de las Montafias, «Ai apaec») del panteén
moche, argumentando que pudieron haber representado uno y el mismo ser sobrenatural en periodos
posteriores (Benson 1972: 105; Menzel 1977; Uceda 2001). Benson (1972) argumenta que a la cabeza
del pantedn moche habfa un dios creador celestial vinculado al Sol, las montanas y la fertilidad (véase
también Uceda 2001).

Es especialmente intrigante que representaciones de esta deidad moche multifacética decreciera no-
tablemente durante el Horizonte Medio, correspondiendo con un marcado ascenso en el niimero de
representaciones de la diosa moche (la llamada Figura C del canon iconogrifico; Lyon 1978; Benson
1988; Hocquenghem y Lyon 1990; Castillo y Holmquist 2000; McClelland ez a/. 2007). Al mismo
tiempo, la proliferaciéon de deidades femeninas en la cerdmica de Linea Fina Moche Tardio coincide con
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el ascenso del dios de los béculos en el arte e iconografia religiosa de la sierra. El valle de Jequetepeque
es de particular relevancia para interpretar estos desarrollos estilisticos e histdricos generales, porque la
cerdmica de Linea Fina que define la era y celebra a la diosa fueron producidas en el centro ceremonial
de San José de Moro, la afamada sede del culto de la Sacerdotisa. Este importante sitio atestigua el
surgimiento de las figuras politicas femeninas durante este periodo (Castillo 2006, este nimero). En
contraste, es notable que las mds lujosas tumbas de elite excavadas en el valle de Jequetepeque durante el
Periodo Moche Medio precedente (400-650 d.C.) alojaran exclusivamente entierros masculinos, como
ha sido documentado en el gran centro ceremonial de Dos Cabezas (Donnan 2007).

El notable que el cambio en las practicas funerarias de elite en la regién ocurrié al mismo tiempo que
otras transformaciones socioecondmicas, y que la transicién del Periodo Moche Medio al Moche Tard{o
se caracterizd por una profunda disrupcién. Para el 650 d.C., una combinacién de severos eventos de El
Nifo y la subsiguiente invasién de la arena llevé al colapso del centro urbano de Dos Cabezas y su nd-
cleo de elites masculinas (Dillehay y Kolata 2004; Donnan 2007; Moseley ez al. 2008). Este desarrollo
estaba acompanado por el cambio del poder politico y econémico de la mitad sur a la mitad norte del
valle (Castillo y Donnan 1994a, 1994b; Dillehay y Kolata 2004; Donnan 2007; Moseley ez al. 2008). El
ascenso del culto de la Sacerdotisa en el norte y la degradacién del poder politico en Jequetepeque estu-
vieron con muy probablemente relacionados a estas fluctuaciones ambientales y demogréficas (Swenson
2007). De hecho, los arquedlogos han argumentado que las perturbaciones ecoldgicas que sucedieron
al inicio del Periodo Moche Tardio podrian explicar el recientemente hallado énfasis en divinidades fe-
meninas y temas maritimos y el establecimiento del culto de la Sacerdotisa (McClelland 1990; Shimada
1994, Cordy-Collins 2001). La Sacerdotisa estd iconogrificamente asociada con el océano, simbolos
lunares, y la muerte (San José de Moro fue antes que nada un centro funerario), y los investigadores han
argumentado que la principal diosa puede ser la luna misma (Benson 1988: 65; Cordy-Collins 2001;
Hocquenghem 2008: 30). Por ejemplo, McClelland (1990) sugiere que disruptivos eventos El Nifio
se detectan primero en cambios de la temperatura y vida marina. Por lo tanto, los moche reorientaron
la devocidn religiosa hacia el mar y la luna, privilegiando las deidades femeninas dado el importante
rol del océano en el prondstico ambiental (ver también Cordy-Collins 2001). Sin embargo, como se
argumentard en la seccién siguiente, el Periodo Moche Tardio también se distingue de la era precedente
por la proliferacidn de sitios ceremoniales en dreas rurales de Jequetepeque. El ascenso del culto de la
Sacerdotisa no corresponde a la desaparicién de las deidades masculinas, ni incluso a luchas politicas y
representaciones rituales dominadas por los hombres (especialmente los festines).

El considerable nimero de artefactos fordneos enterrados con la Sacerdotisa y otras elites en San
José de Moro demuestra vinculos a larga distancia con las organizaciones politicas de la sierra. Castillo
(2001a) ha argumentado convincentemente que los especimenes fordneos e hibridos wari-moche no in-
dican que San José de Moro estuviera sometido a algin régimen de la sierra o que tales contactos interre-
gionales fueran incluso necesariamente directos (Castillo 2001a; este nimero). Las transformaciones en
la teologia politica moche fueron muy probablemente resultado de desarrollos sociales endégenos. Sin
embargo, los claros signos de contactos interregionales intensificados en el centro (San José de Moro),
la declinacién en las representaciones de la deidad masculina moche, y la diseminacién panandina del
icénico dios de los bdculos sobre cerdmica policroma, sugiere que el ascenso del culto de la Sacerdotisa
estuvo influenciado por las transformaciones religiosas y politicas panandinas que caracterizaban los
primeros siglos del Horizonte Medio. Como se detallé anteriormente, el repertorio simbélico de San
José de Moro Tardio estd dominado por temas femeninos, lunares, maritimos y funerarios que resuenan
con el periodo de contacto de geografias politico-religiosas que configuran las organizaciones politicas
de costa y sierra, en relacién a la complementariedad de género, cosmoldgica y econémica (McClelland
et al. 2007). Esto pareceria mds pertinente dadas las asociaciones solares y masculinas de Wari y el Dios
de los B4culos Tiwanaku.

Por supuesto, esto no quiere decir que Wari y Cajamarca estuvieran literalmente «casados» a la or-
ganizacion politica dirigida por el culto de la Sacerdotisa en una relacién de sierra-solar esposo y costa-
lunar esposa, junto con todos los significados politicos y cosmoldgicos participantes que un vinculo
marital semejante sugiere. En otras palabras, es ir muy lejos concluir que la interaccién regional entre
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Jequetepeque vy las sierras vecinas estaba engastada en una relacién de matrimonio divino, uniendo los
dioses tutelares de grupos macro-ayllu opuestos pero integrados como ha sido registrado etnohistdrica-
mente y etnograficamente. La evidencia bastante limitada de contactos y préstamos culturales expone
las debilidades de esta analogfa.

Sin embargo, vale la pena considerar que la difusién de las ideologias wari/tiwanaku «permitié» por
lo menos la emergencia del culto de la Sacerdotisa y la adoracién de la deidad lunar-femenina en Jeque-
tepeque, quizd a expensas de los equivalentes costefios solares/celestiales. La promocién de la diosa en
San José de Moro fue promulgada por los especialistas religiosos moche, quienes pudieron haber tenido
conocimiento de las cosmologias y geografia sagrada de la sierra, y del posible fuerte atractivo de divini-
dades costefas especificas para los comerciantes de la sierra, o para peregrinos que mantenfan contactos
con las comunidades de la costa. El punto importante es que las fuerzas histéricas y activas impulsando
las transformaciones moche tardio eran complejas y multifacéticas. Es claro que la incorporacién de
bienes funerarios wari y cajamarca en entierros de alto estatus no es una sefial de crisis en la religién
moche pero mds bien su revitalizacién y perseverancia (Watanabe, este nimero). En realidad, parece
muy improbable que la deidad de la Figura C fuera concebida como subordinada o sirviente a un dios
venido de la sierra; la afirmacién de Calancha que las sociedades costenias consideraban a la Luna moral
y metafisicamente superior al Sol (u otros dioses celestiales compuestos) podria muy bien tener raices en
el Horizonte Medio. Al mismo tiempo, el culto puede haber florecido complementando los esquemas
cosmoldgicos y geograficos de las organizaciones politicas de la sierra incluyendo tanto Wari como Ca-
jamarca —que hicieron poco para impedir la expansion del culto y pueden incluso haber sido cémplices
en su promocién—. Mas atn, ciertos grupos de la sierra vieron a la diosa moche y su organizacién po-
litica en una relacién de oposicién complementaria que afirmaba el poder y legitimidad de un dios de
las montafas masculino, la evidencia sugiere que el Jequetepeque moche no se adhirié necesariamente a
esta ideologfa. Sin embargo, los acdlitos de la Sacerdotisa pueden haber manipulado estas concepciones
para favorecer su posicién politica, intereses comerciales y agendas espirituales especificas.

Ciertamente, Castillo (2000a, 2001b, este nimero) ha demostrado convincentemente que los mo-
che estaban completamente a cargo del culto de la Sacerdotisa, y es relevante que Wari y otras vasijas
fordneas hayan sido descubiertas exclusivamente en contextos funerarios. Castillo (2001a: 175-176)
nota que el repertorio festivo en San José de Moro estaba restringido a formas cldsicas moche; los icé-
nicos wari para beber (keros), asi como cdntaros para fermentacién, estdn conspicuamente ausentes
de este conjunto. Por lo tanto, la base de datos cerdmica relacionada a la economia de festines en San
José de Moro indica tanto la autonomia politica como religiosa del culto y una continua adherencia de
valores teoldgicos moche. De hecho, la inclusién de arte cerdmico de la sierra y sus imitaciones en los
entierros de San José de Moro, no debe ser interpretado como expresando la admiracién a los sistemas
de creencias fordneos por la elite moche. En cambio, esto puedo considerarse una evidencia del poder
de los notables durante el Moche Tardio para obtener simbolos religiosos exéticos y fortalecedores
(Helms 1988). Tales pricticas integradoras y miméticas pueden incluso haber sido un intento de sub-
vertir el prestigio de los cultos politico fordneos. Taussig (1993: 193) resume sucintamente esta idea en
su andlisis de las politicas de alteridad y los poderes mdgicos de la reproduccién material: «asi el punto
importante sobre lo que llamo la magia de la mimesis es la misma —explicitamente que en alguna ma-
nera u otra la elaboracién y existencia del artefacto que retrata algo le da a uno poder sobre aquello que
estd representado—v.

Las investigaciones arqueoldgicas en el valle de Jequetepeque mds alld de San José de Moro indican
tanto el dinamismo como la diversificacién de las pricticas religiosas moche durante el Horizonte Me-
dio, hacia los intensificados contactos con las organizaciones politicas de la sierra, mds notablemente
Cajamarca, inmediatamente al este (Dillehay 2001; Swenson 2004; Swenson e# a/. 2010; Castillo 2010;
Watanabe, este nimero). Adicionalmente, la investigacién de los asentamientos rurales construidos
sobre colinas litorales, sugiere que la divisién por géneros de las précticas politicas y religiosas estruc-
turaban las dindmicas sociales intrarregionales. En otras palabras, los esquemas dualistas de género
parecen de hecho haber estado en uso en la regién de Jequetepeque, haciendo un paralelo microscépico
emergiendo en construcciones culturales presentes en las relaciones costa-sierra. El siguiente andlisis, sin
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embargo, se concentra més especificamente en la expansién y reconstitucién de la economia de festines
en sitios fuera de San José de Moro, como evidencia de la considerable pero refractada influencia de
las ideologias politicas y religiosas de la sierra. Al final, el heterogéneo paisaje festivo de Jequetepeque
durante el Horizonte Medio aparenta haber estado configurado por la intensificada exposicién a las per-
sonas y culturas de la sierra. Sin embargo, como el centro de la Sacerdotisa, estas instituciones fordneas
fueron intensamente «indigenizadas» para adaptarse a las percepciones y representaciones moche.

4. La expansion de la economia de la chicha en el territorio de Jequetepeque

Basado en su andlisis del sistema de irrigacién del valle, Castillo ha argumentado que la regién de Je-
quetepeque estuvo probablemente balcanizada en cuatro o cinco organizaciones politicas auténomas
durante los inicios del Horizonte Medio, siendo las parcialidades de San José de Moro y Chepén pro-
bablemente las dominantes (Castillo 20105 Castillo ez a/. 2006). Dillehay y Kolata han alcanzado con-
clusiones similares, y su prospeccién indicé que el Periodo Moche Tardio en la regién estaba definido
por el conflicto intestino y la descentralizacién (Dillehay 2001; Dillehay y Kolata 2004; Dillehay ez 4/.
2009). Mi investigacién sobre el ritualismo rural y las prcticas arquitecténicas corrobora adicionalmen-
te la fragmentacién politica de Jequetepeque, que fue testigo de una popularizacién sin precedentes de
las précticas religiosas moche (Swenson 2004, 2006, 2008). La ascendencia del culto de la Sacerdotisa
en el norte y la involucién general del poder politico estuvieron indudablemente relacionadas a las ya
mencionadas fluctuaciones ambientales y demograficas (Dillehay y Kolata 2004; Moseley er al. 2008).
Por lo tanto, la afamada Sacerdotisa de San José de Moro probablemente alcanzé un nivel de prestigio
panregional y autoridad religiosa a pesar de presidir sobre un culto que estuvo localizado en un paisaje
politico cargado de conflictos (Castillo 2001Db).

Nuestra reciente investigacién en el sitio Moche Tardio de Huaca Colorada confirma adicionalmen-
te que el valle de Jequetepeque estuvo politicamente descentralizado como ha sido argumentado por
Castillo y otros. Adicionalmente, nuestras investigaciones proveen evidencia de relaciones de intercam-
bio completamente desarrolladas con la sierra. La alargada construccién piramidal de Huaca Colorada,
construida sobre una colina modificada, constituye el mayor asentamiento Moche Tardio en la margen
sur del rio Jequetepeque (Fig. 1). Excavaciones preliminares indican que este sitio de 24 hectdreas era
la sede del poder y probablemente una comunidad politica independiente, dirigida por una elite eco-
némica y religiosa especializada (Swenson ez /. 2010). La excavacién de la cima de la huaca principal
ha expuesto una red de muros superpuestos delineando cdmaras, corredores y lugares de produccién
que formaban parte de una residencia y precinto ceremonial de alto estatus (Figs. 2 y 3). Los entierros
hallados en una plataforma truncada, una gran cocina, rasgos tipo altar, y una amplia cdmara ritual con-
teniendo sacrificios humanos ofrendados, fueron descubiertos muy cerca de la cima de la Huaca Colora-
da. Las excavaciones revelaron que la cima del monumento estaba asociada con figuras de autoridad de
alto estatus que compartian los valores politicos y religiosos moche, como ejemplifican los grabados de
los muros, el mural de la serpiente y la iconografia cerdmica, incluyendo el descubrimiento de cerdmica
de Linea Fina moche y cajamarca (Fig. 4).

Las asociaciones de alto estatus de las construcciones multifuncionales parecen indisputables. Du-
rante nuestras dos primeras temporadas de excavacién fueron recuperados una gran cantidad de cerd-
mica de Linea Fina, ornamentos de cobre, concha Spondylus, y variados restos de alimentos nutritivos.
De hecho, se ha recuperado mds cerdmica de Linea Fina y objetos de cobre en Huaca Colorada que en
todas las excavaciones en sitios Moche Tardio con arquitectura ceremonial del territorio en conjunto
(Swenson 2004). El descubrimiento de artefactos de cobre, moldes de cerdmica, escoria, y herramien-
tas de fundicién indican adicionalmente que el sitio sirvié como un importante centro de produccién
metaltrgica (Fig. 5). El cobre es un recurso escaso en la regién, y mucho de la mena era probablemente
obtenida de las sierras vecinas o el valle medio de Jequetepeque (Swenson ez al. 2010; 2011).

La coleccién de un niimero sorprendentemente grande de tiestos decorados Cajamarca también
diferencia a Huaca Colorada de muchos asentamientos contempordneos en la regién (Fig. 5). Ninguna
cerdmica de este tipo ha sido asociada con los asentamientos ceremoniales rurales ceremoniales en el
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Figura 1. Mapa del valle de Jequetepeque ilustrando la ubicacion de los sitios San José de Moro, Huaca Colorada y asentamientos
rurales con arquitectura ceremonial (Mapa: Edward Swenson).

valle, y Castillo ha argumentado que estas estuvieron monopolizadas por las elites de la organizacion
politica de San José de Moro-Cerro Chepén. En un denso basural situado adyacente al mayor recinto
ceremonial del sitio, se hallé que vajilla Cajamarca hermosamente decorada procedente de la sierra, so-
brepasaba en niimero las de Linea Fina moche. Las vasijas cajamarca fueron halladas en asociacién con
vasijas Rey de Asiria Moche Tardio y una alta cantidad de huesos de llamas subadultas. En contraste,
los alfares moche V predominan en las extensas zonas domésticas mds bajas. Estas vasijas demuestran
que la comunidad de Huaca Colorada hizo uso de estilos corporativos fordneos y que el intercambio
a larga distancia y posibles alianzas con las sociedades de la sierra caracterizaron el Horizonte Medio
en Jequetepeque mds alld de San José de Moro. Es también notable que la cerdmica moche de Linea
Fina recuperada del sitio recuerda mucho mds a los estilos Moche V asociados con Pampa Grande o el
valle de Chicama que el cldsico alfar moche tardio producido en San José de Moro, la sede del culto de
la Sacerdotisa localizado 25 kilémetros al norte (Fig. 6). Sin embargo, las ubicuas vasijas para festines

ISSN 1029-2004



88 EDWARD SWENSON

9181600 -| "9 B
Y
@ Vel
2% ¢
o
% 2 SectorAl g
=] w
/ Ll
\Sector B ‘
9&1 M '
| =1
@ =
9181400 | |
8%
N
S\l
)
9181200
N &
é %
T L
671100 671300

Figura 2. Plano tridimensional de Huaca Colorada y mapa ilustrando la ubicacién de las unidades de excavacion abiertas
durante la temporada 2010 (Mapas: Edward Swenson).

Rey de Asiria asi como cerdmica de grado medio estdn cldsicamente en el estilo de Jequetepeque. En
otras palabras, Huaca Colorada aparenta haber estado afiliada en parte con el culto de la Sacerdotisa
mientras mantenia vinculos con las organizaciones politicas al sur del desierto de Paijdn, evidencia que
indica tanto las conexiones a larga distancia del sitio, como el alto estatus de su elite. Por supuesto, los
objetos de cobre terminados y en elaboracién demuestran adicionalmente que el intercambio regional
constitufa importantes dimensiones de la economia politica de Huaca Colorada.

El gran néimero de cdntaros para festines, especialmente vasijas Rey de Asiria decoradas (Fig. 6) en
el estilo de Jequetepeque, revela que los afiliados de Huaca Colorada traficaban en la moneda comtn
de representacién religiosa e intercambio social definiendo el Periodo Moche Tardio. La rica base de
datos cerdmica y el descubrimiento de cuatro plataformas ceremoniales demuestran que los festines
formaron un componente importante de la economia politica de la comunidad ya que era el principal
vehiculo de intercesién ritual. Como sugieren las representaciones iconograficas moche, las bien
preservadas plataformas excavadas en el Sector B pueden haber funcionado en parte como escenarios
para la presentacién y consumo de comestibles incluyendo cerveza de maiz (ver Wiersema 2010 y
Fig. 3). Adicionalmente, veintitin depdsitos de adobe alienados —superpuestos unos a otros con cada
fase discreta de renovaciéon—, fueron hallados en un extenso lugar de produccién y almacenamiento
adyacente a las principales construcciones de la huaca. Probablemente funcionaron como contenedores
de cdntaros de fermentacién amontonados (Fig. 7; Castillo, comunicacién personal). Por lo tanto, todos
los escenarios de produccién y consumo aparentan haber estado circunscritos en el més alto y exclusivo
sector de Huaca Colorada. El contexto espacial de estos ritos comensales contrasta con las amplias plazas
para festines analizadas en San José de Moro (Castillo 2001a). El contexto decididamente mds restringido
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Figura 3. Fotografias de las plataformas de adobe que datan
de diferentes fases de ocupacion, excavadas en Huaca de la
Luna. La representacién moche de Linea Fina de un estrado
techado se dparece a la plataformas de Huaca Colorada en
terminos de forma, escala y emplazamiento de los postes

(redibujado de Donnan 1978: Fig. 104).

para festines en el precinto ceremonial mds elevado de Huaca Colorada, indica diversos géneros de rituales
comensales en Jequetepeque durante el Moche Tardio (y en Huaca Colorada propiamente dicho). Sin
embargo, tanto los festines diacriticos entre un grupo de elite, como el comensalismo mds incluyente
patrocinador-cliente, como ejemplifican las ubicuas vasijas Rey de Asiria, estaban evidentemente
orquestados en el sitio (Dietler 2001). Estas tltimas vasijas de grado medio estaban particularmente
extendidas en los sectores domésticos y de produccién de cobre del asentamiento. Quizd agasajar a
los artesanos creaba los nexos reciprocos a través de los cuales los especialistas de las elites religiosas se
apropiaban del trabajo y bienes incluyendo los objetos de cobre. En contraste, finos platos Cajamarca,
probablemente usados para la presentacién de alimentos, predominaban en la construccién ceremonial
mds elaborada y prominente. La exhibicién diacritica de riqueza y autoridad exclusiva evidentemente
complementaba los festines comunitarios mds incluyentes. Al final, la politica de comensales, engastada
en un marco semidtico de cosmologfa religiosa moche, unié a las diferentes organizaciones politicas y
los altamente variados asentamientos en Jequetepeque durante el Moche Tardio.

De hecho, las pricticas religiosas moche basadas en el comensalismo se hicieron notablemente ex-
tendidas a través de la regidn durante los primeros siglos del Horizonte Medio. Ritos festivos desregu-
lados, celebrados a través de los medios politicos y religiosos moche, fueron conducidos en numerosas
estructuras ceremoniales en sitios rurales dispersos a lo largo del valle (Fig. 1). Estos sitios estaban en su
mayorfa ausentes en el precedente Periodo Moche Medio, la era anterior al establecimiento del culto de
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Figura 4. Forografia de los restos de una serpiente mural policroma / el grabado de un guerrero con mazo descubierto en
el Sector B de Huaca Colorada. El registro inferior muestra murales de cruces, literas y motivos geométricos descubiertos en el
mismo sector (Figura: Edward Swenson,).

la Sacerdotisa (Swenson 2006). Ciertamente, antes del Horizonte Medio, el poder politico y el espectd-
culo religioso aparentan haber estado mds estrechamente monopolizados por las elites masculinas en el
centro urbano de Dos Cabezas (Swenson 2004, 2006; Donnan 2007). Los asentamientos ceremoniales
posteriores fueron construidos en zonas marginales del valle sobre afloramientos rocosos litorales y
escarpados desérticos. Similar a Huaca Colorada, sus estructuras de tierra contenfan actividades produc-
tivas y de consumo, representaciones variadas en un espacio relativamente pequeio (donde los objetos
para festines fueron preparados, intercambiados y probablemente consumidos; Swenson 2006). Las pla-
taformas y pequefios patios habrian representado ritos més intimos que aquellos realizados en San José
de Moro o Huaca Colorada, probablemente involucrando no més de 50 personas (Fig. 8). Estas arenas
compartimentadas para festines, estaban asociadas con una elevada cantidad de cdntaros decorados
para chicha, pero raramente con vasijas moche de Linea Fina o con vajilla cajamarca. Evidentemente,
festines diacriticos patrocinador-cliente describen pobremente los rituales representados en estas plata-
formas ceremoniales. Aunque posiblemente relacionadas a «formas emprendedoras» de comensalismo,
los estrados con rampa aparentan haber mediado practicas rituales y politicas altamente localizadas,
posiblemente basadas en el linaje.
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Figura 5. Artefactos de cobre (prills, z;lﬁlem‘) y cerdmica
Cajamarca de Linea Fina recuperados del Sector B, Huaca
Colorada. Estos artefactos atestiguan los contactos a larga
distancia de la comunidad de Huaca Colorada (Fotos:
Edward Swenson).

La notable expansién y diversificacién de la economia de festines rituales en Jequetepeque es clave
para comprender el Horizonte Medio en la costa norte del Perti, argumento que provee evidencia
de la influencia de ideologias religiosas de la sierra en la reconstitucién del ritualismo y la politica
Moche Tardio. De hecho, la diseminacién de la arquitectura y cultura material wari/tiwanaku ha
sido correlacionada con la explosiva diseminacién del consumo de la cerveza de maiz y los «<modos de
produccién festivos» en las sierras del sur del Perti (Cook y Glowacki 2003; Goldstein 2003; Moseley
et al. 2005; Valdez 2006; Jennings y Bowers 2009). Goldstein (2003) afirma que la adopcién de la
cultura material Tiwanaku en Moquegua y otros lugares se tradujo en transformaciones radicales en la
dieta, mientras cambios marcados en los alfares domésticos y vasijas ceremoniales subrayaron cambios
totales en gastronomia y rituales festivos. El maiz era un componente insignificante de la dieta local
durante el Periodo Formativo en muchas regiones del sur de los Andes centrales, pero se hizo un recurso
vital tanto para la elite como individuos de menor estatus a la luz de la expansién Wari y Tiwanaku.
Goldstein argumenta que esta revolucién culinaria estuvo impulsada por «una mania por la cerveza de
maiz que se enraizé en todo lugar donde la influencia Tiwanaku fue aceptada» (Goldstein 2003: 145).
Estas alteraciones principales en la dieta llevaron a la reconfiguracién de practicas culturales engranadas
(habitus) y programas ideoldgicos por igual. Goldstein asegura que la revolucién de la chicha fue un
desarrollo consensual y localmente negociado vinculado a una forma particular de politicas de parentesco
jerdrquicamente mediadas. Vale la pena mencionar que la diseminacién de la deidad de los béculos
puede haber estado vinculada al rdpido establecimiento de la economia de la cerveza de maiz. Esta
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Figura 6. Cdntaros Rey de Asiria y cermica moche de Linea Fina recuperadas de Huaca Colorada (Figura: Edward Swenson,).

divinidad estd simbdlicamente asociada con el maiz, al igual que la composicién incaica Viracocha-Inti
estuvo {ntimamente vinculada al maiz y la conquista imperial incaica (Demarest 1981: 48-49).

Lo que es particularmente relevante a la base de datos moche es que la proliferacién de multiples re-
cintos para festines documentados en muchos sitios relacionados a Wari y Tiwanaku hacen paralelo a la
notable «competencia entre escenarios» evidente en los lugares ceremoniales rurales en el valle de Jeque-
tepeque. Por ejemplo, asentamientos como San Ildefonso, JE-102, JE-54 y JE-64 se distinguen por una
multiplicidad de estructuras con rampa que escenificaban eventos festivos simultdncos a pequena escala
(Swenson 2006, 2008 y Fig. 8). Esta escala de representacién ritual difiere significativamente de los fes-
tines incluyentes patrocinador-cliente de las grandes capitales provinciales incaicas, ejemplificadas por
Hudnuco Pampa con su masiva plaza central. Ciertamente, los multiples patios rodeados por estrechas
galerias y banquetas, la afamada configuracién ortogonal-celular caracteristica de la arquitectura wari
y huamachuco, también ha sido interpretada como albergando ritos festivos compartimentados en los
asentamientos de la sierra (Isbell 1987, 2009: 212-214; Brewster-Wray 1990; Cook y Glowacki 2003).
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Figura 7. Depdsitos circulares de adobe, usados probablemente para almacenamiento y fermentacion de cerveza de maiz en
Huaca Colorada (Fotos: Edward Swenson).

Para estar seguros, los rituales festivos andinos difieren notablemente en escala y funcién. Jennings
(2006) ha argumentado convincentemente que los festines wari son mejor descritos como diacriticos en
oposicién a las variedades emprendedoras o patrocinador-cliente que subrayaban la economia politica
incaica. Sin embargo, la notada compartimentacién y pluralizacion de los ritos festivos en ciertos sitios
de la sierra —y con mds claridad en el territorio de Jequetepeque— complican atn mds esta figura. Aun-
que las reuniones festivas eran pequefias y posiblemente exclusivas en el Jequetepeque rural (pareciendo
asi del género diacritico), eran difusas y numerosas. La calidad intermedia de los cdntaros para beber
sugiere ademds que estos festines no tenfan una funcién diacritica de poner aparte a una clase de elite
(como estd documentado en Huaca Colorada). Al mismo tiempo, el reducido tamafio de las plataformas
de piedra/tierra estd pobremente adecuado para escenificar festines de fortalecimiento, donde las cabezas
de linaje intentaban movilizar seguidores y prestigio.

En la sierra de Huamachuco, los Topic (2001) han argumentado que los festines basados en
el parentesco realizados en las multiples plazas delineadas por salones con nichos, fueron una
institucién anterior al Horizonte Medio, relacionados al agasajo de los ancestros fallecidos en centros
como Cerro Amaru, Viracochapampa y Marcahuamachuco (¢f Lau, este volumen). Solamente en
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San Ildefonso (JE-279)
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Figura 8. Plano del asentamiento sobre ladera de San Ildefonso, ilustrando la ubicacion de cuatro masivos muros perimé-

tricos y miltiples estructuras aterrazadas con rampa (registro superior) y forografias de plataformas rurales para festines del
Jequetepeque rural (vegistro inferior) (Figura: Edward Swenson,).
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Figura 9. Vasijas para chicha con representaciones de rostros de elites masculinas recogidas de los sitios ceremonials del valle de
Jequetepeque (Figura: Edward Swenson).

Marcahuamachuco habian veinte «galpones nichados» (Topic y Topic 2001: 192-195). De hecho, los
festines y el consumo de maiz estaban establecidos en el norte del Perti hacia tiempo, y la revolucién de
la chicha de Goldstein, que coincide con los inicios del Horizonte Medio, se aplica mds estrechamente a
Moquegua y otras regiones del sur. Lo que es relevante, sin embargo, es la ya mencionada diseminacién
de multiples espacios desregulados para festines. Los Topic argumentan que la dispersion de las arenas
festivas en Huamachuco durante el Horizonte Medio corresponde a una colectivizacién del poder
politico. Por extensién, afirman que las tendencias jerdrquicas detectadas arqueoldgicamente en el
Periodo Intermedio Temprano (en sitios como Cerro Amaru), realmente enmudecieron durante el
Horizonte Medio. Esta interpretacién contrarresta teorfas convencionales sobre que la difusién del
horizonte Wari estuvo basada en la centralizacién politica y la intensificacién de las desigualdades. Las
multiples estructuras con rampa en las zonas rurales de Jequetepeque pueden haber sido una afirmacién
de las identidades de parentesco locales, y no puede descartarse que este contexto ideoldgico estuviera
influenciado por las pricticas y cosmovisiones de la sierra. De hecho, la desregulacién de los ritos
comensales, que aparentan haber estado decididamente més centralizados (e incluso urbanizados) en el
Periodo Moche Medio, encuentran su antecedente en los contextos de la sierra norte durante el Periodo
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Intermedio Temprano (Topic y Topic 2001). Los datos sugieren que el comensalismo se hizo mds
estrechamente asociado con los rituales politicos y de parentesco en Jequetepeque, y que se expandié
para englobar una multicud de ceremonias diferentes, como se expresa por el heterogéneo «panorama
festivo» de la regi6n.

Es notable, por ejemplo, que los cdntaros Rey de Asiria hallados a lo largo del valle de Jequetepe-
que y especialmente en los sitios rurales en cuestién se parecen a los icénicos cdntaros cara-gollete del
conjunto wari para festines. De forma interesante, ambas formas de vasijas se distinguen no solo por
su representacion de personas notables, pero de hombres en particular (Fig. 9; ver Cook y Glowacki
2003). De hecho, es quizd irénico que los sitios ceremoniales en el territorio pueden haber tenido més
en comtn con Wari, Huamachuco y organizaciones politicas relacionadas, que con San José de Moro,
a pesar de la completa ausencia de material cultural de la sierra en estos asentamientos periféricos. De
manera interesante, ambas formas de vasijas representan mortales de alto estatus en oposicién a seres
sobrenaturales —senalando asf a los imperativos mundanos de géneros especificos del ritual comensal
durante el Horizonte Medio—. Esto es particularmente significativo respecto a la observacién de Casti-
llo (2001b), que la iconografia de Linea Fina Moche Tardio estd definida por la exclusiva representacién
de seres sobrenaturales, en contraste al repertorio Moche Medio, que también representaba figuras
mortales. Esto es decir, las vasijas para festines se distinguen no solo por su representacién de humanos
notables pero de hombres en particular, un hecho pertinente para comprender las relaciones politicas
intrarregionales en Jequetepeque durante el Periodo Moche Tardio (ver mds adelante). Por lo tanto, estas
vasijas indican préstamos culturales y los objetivos politico-religioso compartidos de los eventos festivos
en Jequetepeque y ciertas organizaciones politicas de la sierra.

Sin embargo, debe establecerse que la reconstitucién y dramdtica expansién de la economia politica
de la chicha en Jequetepeque, ocurrié al interior de un marco conceptual y estructura de pricticas mo-
che especificas. Los keros de la sierra estaban ausentes de los contextos rurales y los distintivos intercam-
bios festivos en el territorio de Jequetepeque no estaban desasociados de los ritos funerarios y el culto
a los ancestros que definfan el comensalismo en Huamachuco. Quizd el consumo de chicha subrayé
las campanas militares y observancias religiosas en las asociaciones de pequefos linajes de guerreros
(Swenson 2008).

De hecho, comparar los conjuntos materiales de San José de Moro con los asentamientos del
territorio revela salientes contrastes que indican la probable interdependencia e integracién ritual de la
regién que trascendian las divisiones politicas en el valle. Aunque orquestado al interior de un marco
decididamente moche, esta esfera de interaccion local centrada en San José de Moro traiciona posibles
influencias serranas. El emparejamiento cosmolégico por géneros de las sociedades de costa y sierra en
una relacién de oposicién complementaria aparenta haber estructurado también las relaciones intravalle,
como se refleja arqueoldgicamente en la divisién del espacio rural y centrado, y en la distribucién
diferencial de formas arquitecténicas, arenas festivas provincianas, y artefactos iconogrdficamente
cargados. El sitio de San José de Moro carente de defensas estd localizado en una llanura y estd asociado
con ritos funerarios, sacrificios, autoridad femenina, simbolismo lunar, festines incluyentes a gran
escala e imagineria ocednica, mientras los sitios del territorio estdn construidos sobre colinas rocosas
que aparentan haber simulado los elevados picos andinos en miniatura. Estdn vinculados con festines
provincianos competitivos, imaginerfa masculina, fortificaciones, guerra (en oposicién al sacrificio
y el ritual funerario), el simbolismo celestial, como estd ejemplificado por los proyectiles de piedra
descubiertos en el sitio (ver Topic 2008 y Topic et al. 2002). Cerdmica decorada y para festines del
territorio valorizan el estatus masculino como se refleja en los mortales notables adornados con orejeras,
narigueras y bigotes, asi como divinidades masculinas con colmillos y bocas grunendo (Fig. 9). De
hecho, divinidades tipo Ai apaec son mucho mds predominantes en el territorio de Jequetepeque que
las representaciones de la Sacerdotisa (Swenson 2004, 2012). La indiscutiblemente valencia masculina
penetrando en las expresiones iconogréficas del poder y la religién en el Jequetepeque rural diverge
notablemente del recientemente hallado énfasis en las deidades femeninas celebradas en la cerdmica
de Linea Fina Moche Tardio producidas en San José de Moro. Este notable énfasis en la imagineria
masculina puede estar relacionado con la hipdtesis que los festines estaban dominados por los hombres
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en la sociedad Moche (Arsenault 1992). El contexto androcéntrico de los festines de Jequetepeque
encuentra un paralelo directo con Wari y asentamientos relacionados, mds alld de la representacién
comin de hombres notables en los cdntaros para chicha tanto moche como wari. El andlisis de
Goldstein (2003: 164) de los resultados del isétopo de carbono nitrégeno para hombres y mujeres
en Omo en el valle de Moquegua «mostraban significativas diferencias de género, sugiriendo que los
hombres tiwanaku en Moquegua disfrutaban desproporcionadamente tanto de los festines como de
beber chicha, y el fortalecimiento politico que ello implicaba».

Aunque completamente el tema de otro articulo (Swenson 2012.), las relaciones entre grupos locales
y el culto de la Sacerdotisa aparentan haber estado impulsado por la expectativa ideoldgica de separar
diferencialmente y luego combinar distintos dominios politicos construidos como masculinos o feme-
ninos. La divisién por género del paisaje de Jequetepeque y los eventos festivos pueden haber proveido
un marco significativo para el ritual funerario y agricola asi como las frecuentes campanas militares.
Quizd la guerra en el Jequetepeque moche fuera seguida por la ofrenda de victimas capturadas para la
Sacerdotisa del centro sin defensas de San José de Moro (Swenson 2008). Este hipotético sistema ritual
demuestra la influencia de las cosmologfas de la sierra y su incorporacion selectiva, transformacién
e incluso negacién parcial por las comunidades moche. Ciertamente, el desarrollo de este complejo
geocosmoldgico local puede muy bien haber sido complice en la apropiacién o neutralizacién de las
ideologfas politicas de la sierra —donde las sierras eran literalmente traidas al litoral y adoradas en sus
rocosas colinas litorales—.

Las sorprendentes caracteristicas serranas de la arquitectura en piedra de maltiples pisos del gran
centro urbano de Cerro Chepén (Fig. 1), pueden también ser relevantes para comprender las interac-
ciones politicas y religiosas intrarregionales en Jequetepeque durante el Periodo Moche Tardio. Rosas
(2007) argumenta que este masivo sitio construido sobre una colina costera representa un asentamiento
intrusivo Cajamarca, como se deduce de la base de datos arquitecténica y cerdmica. Adicionalmente
afirma que el valle fue conquistado por una organizacién politica de la sierra recientemente asentada en
Cerro Chepén. Sin embargo, Linea Fina Moche Tardio, Rey de Asiria y vasijas utilitarias estdn también
presentes (similar a Huaca Colorada), y no puede descartarse que este impresionante sitio tomara parte
en las interacciones politicas intravalle, de conformidad con las emergentes geocosmologias divididas
por género. De forma interesante, Castillo sugiere que Cerro Chepén y San José de Moro estuvieron
unidos en una sola organizacién politica. Si los lideres locales jugaban un rol de cajamarquinos en el
sitio o si era una verdadera embajada Cajamarca basada en Cerro Chepén, las respectivas ubicaciones de
los asentamientos y sus rasgos distintivos parecen corresponder al conjunto de contrastes complementa-
rios discutidos en este articulo —principalmente oposiciones sierra/costa, masculino/femenino, guerra/
funerario—. ;Cémo Huaca Colorada podria haber encajado en este escenario hipotético?, es dificil de
asegurar. Similar a San José de Moro, el sitio carece de defensas y pilas de piedras de honda. Adicio-
nalmente, entierros de sacrificios femeninos al interior del templo fueron también descubiertos a pesar
de la ausencia de entierros de elite comparables a San José de Moro. El sitio con su cerdmica moche V
y abundantes vasijas Cajamarca (pero decididamente arquitectura moche) pueden haber tenido un rol
religioso tnico en la regién. Quizd este asentamiento estuvo solo parcialmente integrado en la geografia

sagrada de Jequetepeque.
5. Consideraciones finales

La «estructura de la conjuncién» de las cosmovisiones de costa y sierra, vinculada al ascenso del culto de
la Sacerdotisa, estuvo evidentemente mediada por la balcanizacién del poder centralizado en Jequetepe-
que. La notable competencia de multiples escenarios ceremoniales (exhibiendo ritos festivos y militares
dominados por hombres), apunta hacia la disolucién del poder entre una plétora de pequefios jefes o ca-
bezas de linaje, asi como entre elites mds establecidas, incluyendo aquellas afiliadas con Huaca Colorada,
Cerro Chepén y San José de Moro. La popularizacién de la ideologfa moche en Jequetepeque, conllevé a
una ampliacién de la participacién en el ritual festivo moche de comunidades socialmente diversas y pa-
trocinadores de menor estatus —una préctica probablemente inspirada por organizaciones politicas de

ISSN 1029-2004



98 EDWARD SWENSON

la sierra vecinas—. Grupos locales mantenian su autonomia involucrdndose directamente en la guerra,
festines y posiblemente sacrificios —eventos ceremoniales y politicos que estaban mds estrechamente
monopolizados por los notables de las elites en el Periodo Moche Medio—. El prestigio de la Sacerdotisa
probablemente se beneficié de la involucién del poder y posiblemente la expansién de los sistemas de
creencias de la sierra. Por lo tanto, esta estructura particular de la conjuncién (Sahlins 1985), que impli-
ca la expansion de las ideas de la sierra y los ritos festivos descentralizados, no deben entenderse como
impulsados por un esquema conceptual uniforme. A la luz de los datos de Jequetepeque, uno estarfa
predispuesto a identificar una sola «mitopraxis» (moche u otra), que predeterminaba las relaciones de
poder y la trayectoria del cambio histérico. En cambio, los arquedlogos deben considerar cémo ciertas
categorias, creencias y précticas culturalmente contingentes, fueron interpretadas de forma diferente,
rechazadas o puestas en uso por diferentes actores incluyendo la elite, plebeyos, serranos, hombres y
mujeres. San José de Moro, Huaca Colorada y numerosos asentamientos rurales contribuyeron igual-
mente al renacimiento Moche Tardio y a la expansién de la economia politica de la chicha, a pesar de
las notables diferencias y quizd tensas, contradictorias y religiosamente sancionadas interdependencias.

Al final, es claro que ninguna explicacién Unica puede dar cuenta por la adopcién filtrada de
creencias de la sierra en Jequetepeque durante el Periodo Moche Tardio. Empleando el programa
tedrico de la historiografia de la Escuela de los Anales, las perturbaciones del ENSO del sexto siglo,
las revueltas politica internas, y la expansién de las tradiciones religiosas inspiradas por Wari, son
productivamente comprendidas como événements (eventos) interrelacionados de duracién relativamente
corta que se configuraron y fueron formados por las variadas estrategias sociales de los variados agentes
del Jequetepeque (Bindiff 1991; Braudel 1972). Sin embargo, la dialéctica de agencia y evento
estuvieron condicionados por estructuras de prictica y mentalités que temporalmente trascendieron
tales événements. Por ejemplo, las estructuras del moyenne durée (periodos de 50-150 anos) posiblemente
comprendieron conflictos generacionales entre las organizaciones politicas de costa y sierra, ciclos
demogrificos pobremente comprendidos, cambios en la dieta incluyendo el advenimiento de la
economia de la chicha en el sur de los Andes centrales, la competencia entre las organizaciones politicas
moche o movimientos religiosos heterodoxos, y el ascenso y caida de las dinastias costefas, incluyendo
Dos Cabezas, las Huacas de Moche y Pampa Grande. Por otra parte, las estructuras de longue durée
(300-1000 afos), estuvieron con mds probabilidad definidas por relaciones laborales culturalmente
sancionadas, creencias en deidades creadoras masculinas asociadas con las sierras, los imperativos
organizacionales de la tecnologfa de irrigacién, complementariedad de géneros, dualismos sociocdsmicos,
ontologfas sacrificiales, el milenario comercio de Spondylus, y asi (¢f: Bintliff 1991; Janusek 2004). Es
decir, las transformaciones sociopoliticas Moche Tardio fueron el producto de conjunciones complejas
de estructuras, agentes, y eventos, que pudo haber puesto en movimiento estructura de longue durée
recientemente configuradas —mds notablemente la feminizacién de la sociedad costefia que persistié
hasta la conquista espafiola—. En otras palabras, los vectores del cambio histérico (comunidades
politicas, movimientos de revitalizacién, perturbaciones ecoldgicas, etc.) estuvieron estructuralmente
engastados, y por lo tanto las acciones de agentes especificos son irreductibles a motivaciones singulares
o las simples relaciones de causa y efecto (Castillo ez 4/., este nimero). Las comunidades locales en
Jequetepeque pueden haber sido atraidas a los ritos festivos serranos dado su ethos comunal, el abrigo
de esas tradiciones aparenta haber reafirmado la autoridad de las comunidades de linajes menores, quizd
permitido por el colapso de Dos Cabezas y otras organizaciones politicas Moche Medio. Sin embargo,
estas practicas ocurrieron en un contexto histérico moche, y no fueron ni el producto de «invariables
acciones orientadas por objetivos» (el hombre economizante de la antropologfa nativa occidental) ni
estimulos ambientales externos (Pauketat 2001: 74-78; ¢f. Sahlins 1996).

Para concluir, los datos presentados en este articulo proveen fuertes pruebas adicionales de contactos
intensificados entre poblaciones mocheylas organizaciones politicas delasierraen el valle de Jequetepeque,
mids alld de San José de Moro. Ain mds importante, muestran que estas interacciones trascendian los
intercambios superficiales y configuraron activamente las transformaciones sociopoliticas y religiosas
en el Periodo Moche Tardio. Evidencias de la interaccién interregional son frecuentemente sutiles y
multifacéticas; los arquedlogos necesitan considerar la interrelacién de series completas de indicadores
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materiales y no simplemente la presencia o ausencia de tradiciones artisticas y arquitecténicas fordneas.
Finalmente, debemos estar atentos a cdmo los contactos supralocales estuvieron engastados al interior
de estos esquemas cosmoldgicos e ideologias de alteridad particulares.
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