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DEDICATORIA:

Al Supremo Maestro Kon Tiki Wirajkocha, a Nuestra Madre la
Pachamama...

A Sebastian cuyos mensajes deben ser difundidos en estos d as, el
libro que le dek a

A Silo

A la Marcha Mundial por la Paz y la No violencia

A Mis Padres y Hermano. siempre

A mi Pueblo: Al milenario pueblo aymara, del Qullasuyu (Bolivia,
Argentina y Chile) al Tawantinsuyu y al Abby Yala que deben
reconstituirse nuevamente. Cuya memoria, sabiduf a, fe, orgullo,
resistencia y alma estan presentes en cada momento de mi vida.
A Todos mis Hermanos del Planeta tierra: que sofiamos en construir
la Gran Nacion Humana Universal y reconstruir el Milenario
Mensaje Universal de Tiwanaku para restablecer el orden y la
armon a en nuestros pueblos en estos d as del Pachakuti.




Prdogo
|

Agradezco a Alvaro Zarate el haberme invitado a escribir unas palabras para su libro Mensajes y
Cartas desde los Andes, sobre todo teniendo en cuenta que casi no nos conocemos: s6lo hemos
mantenido un breve intercambio epistolar a través de Internet. Acepté su invitacion como un
honor y como un desafio. Me lo habia pedido sabiendo que yo no soy indigena sino una
“portefia” (bisnieta de inmigrantes europeos que desembarcaron en Buenos Aires a fines del
siglo XIX).

Lo primero que supe fue que Alvaro nacié el mismo afio que yo (1976), que es de origen aymara
y que estudié Abogacia. Me acuerdo de un mail en el cual le preguntaba cuales eran sus
actividades en este momento “Estoy traduciendo al aymara la nueva Constitucion, dicto
derecho indigena en una universidad aymara asesoro legalmente a pueblos indigenas, y
escribo”, me respondié. Debo decir que quedé bastante sorprendida cuando me cont6: “Mi
abuelo era nieto del Willka Pablo Zarate”.

Alvaro, que nacié en Chulumani, ha escrito un libro comprometido con sus rai ces. Sus textos son
un tributo a la historia del pueblo aymara: “cuya resistencia y orgullo corren por mis venas”,
dice... Resulta dificil no pensar en su tatarabuelo, en la sombra de ese lider que comando la
rebelién de 1899 y sent6 los principios para una armoniosa convivencia entre el indigena y el
blanco (principios que se encuentran expresados en su Proclama de Caracollo, donde habla de
“respeto red proco”). También resulta difi cil olvidar que el Willka Pablo Zarate fue traicionado,
apresado y ejecutado por los liberales del siglo XIX.

Pues bien, este libro que ha escrito gira en torno a los valores y la cosmovision de la civilizacion
andina. Nos comenta costumbres y pilares de la sabiduria ancestral del pueblo aymara. Y
propone ampliar nuestra vision de la vida a través de ella. “Nuestra realidad es simplemente un
espejo de lo que llevamos en nuestro interior”, afirma Alvaro, “La transformacion del universo
empieza en nuestro corazon”.
Il

Pese a las desgracias provocadas por la colonizacion externa e interna, la base ancestral en las
formas de organizacién de la comunidad aymara sigue siendo el ayllu, basado en una ética
comunitaria: “nadie se pertenece a si mismo, sino que al ayllu”. De ahi que la solidaridad sea un
sentimiento de unidad que se manifiesta en todos los niveles de la vida cotidiana, superando la
estrecha perspectiva del interés individual. Por el contrario, las sociedades occidentales
actuales padecen un extremo individualismo. De ahi que sean a la vez tan fragiles. Y es que se
ha ido perdiendo la capacidad de vivir con dignidad, amor, valentia y respeto hacia nuestros
semejantes y hacia la tierra que nos cobija y alimenta...

Un anciano andino dijo hace unos afios en una asamblea: “No se preocupen mucho del dinero, de
lo que llaman ellos economi a, lo que importa es que todos nosotros vivamos dignamente. Hemos
resistido con nuestras costumbres la invasion de los Urus, de los Incas, de los Espafioles, de los
Criollos de la Republica y las recientes dictaduras. Podremos seguir resistiendo también la
exclusion de la economia de mercado. Como el sapo sale vivo del montén de piedras que lo
aplasta, asi también nosotros, a condicion de no cambiar lo esencial de nuestra manera de
vivir...”



La percepcion de la temporalidad en la cultura andina difiere totalmente con el mito occidental
del Progreso: el tiempo no corre hacia delante sino que mas bien viene de atras. En el "aqui y
ahora” del indigena, el pasado siempre esta presente. Eso me hizo pensar en las Tesis sobre la
filosofia de la historia, del filésofo judio Walter Benjamin, un texto que escribié cuando el
tratado entre Hitler y Stalin pareci a cerrar toda respuesta cr tica al fascismo.

Benjamin sostiene que a cada generacion le es dada una “débil fuerza mesianica” sobre la que el
pasado exige derechos: “Esta exigencia no puede satisfacerse de un modo barato”. El elemento
mesianico al cual se refiere es bien diferente a las ideas clasicas de salvacion mesianica, que
existen en muchas religiones y también -implicitamente- en muchas de las interpretaciones
materialistas del concepto de revolucion... Esta "débil fuerza mesianica" a la que se refiere
viene del pasado. En el recuerdo y la actualidad presente de todas las personas que han muerto
injustamente, se apoya la fuerza que tiene lo que Benjamin llama “la tradicion de los
oprimidos”, la cual es inseparable de una tradicién de lucha. Lo que “exige” el pasado es que se
haga justicia en memoria de tantas personas que murieron, campesinos que vivi an sin agua, sin
luz, sin médicos ni escuelas, y que siempre son los sacrificados por el sistema. Algo de eso nos
parece escuchar cuando Evo Morales declara: “Los muertos son los ladrillos sobre los que vamos
a construir el Nuevo Pais”. Aqui esta la “débil fuerza mesianica”.

Hace algunas semanas, Alvaro Zarate public6 un articulo donde expresaba su dolor ante las
imagenes de los campesinos que habian tenido que arrojarse al o Tahuamanu para intentar
salvar sus vidas: ““Ahi estan mas indios”, se escucha en al menos dos oportunidades, quien
habla es una de las personas ubicadas en la orilla del Tahuamanu, presumiblemente uno de los
sicarios, apuntando con una ametralladora”. La Masacre de Pando, perpetuada el 11 de
septiembre de este afio (justo por los dias en que Alvaro y yo nos conoci amos en forma virtual),
sin duda quedara en la historia como parte de la tradicion de monstruosas crueldades mediante
las cuales los ricos defienden sus mal ganadas fortunas..Pero la buena noticia es que ya el
genocidio sistematico no es suficiente arma para aniquilar el proceso de cambio. Asi lo prueba la
reciente marcha de 100 mil personas que se movilizaron para exigir que se llame a votar por la
Constitucion. En esas personas que recorrieron 190 kilébmetros en ocho dias, durmiendo a la
intemperie en el altiplano, hay una esperanza. El pueblo andino parece un gigante que se ha
levantado, orgulloso de si. Y que ya no se quiere dejar gobernar por ladrones, mentirosos, ni
asesinos. Los votos de ese pueblo no son un cheque en blanco. En ellos se ha depositado la
esperanza de una cultura de la vida, el dialogo y el respeto red proco.

“Ha pasado el tiempo, y el pais que no existe sigue enfermo de racismo -escribe Alvaro-. Pero
el pais que quiere existir, donde la mayoria indigena no tiene vergienza de ser lo que es, no
escupe al espejo. Esa Bolivia, harta de vivir en funcion del progreso ajeno, es el pai s de verdad.
Su historia, ignorada, abunda en derrotas y traiciones, pero también en milagros de esos que
son capaces de hacer los despreciados cuando dejan de despreciarse a si mismos y cuando dejan
de pelearse entre ellos. Hechos asombrosos, de mucho brio, estan ocurriendo, sin ir més lejos,
en estos tiempos que corren”.

Mi compatriota el Che Guevara no tuvo mucha suerte en Bolivia. Acaso su vision materialista de
la realidad le impidié comprender realmente la energia sutil de la cultura andina. Una energia
que es capaz de transformar el dolor en vida y esperanza... Paraddjicamente, hoy son los
indi genas quienes van a la vanguardia. Y defienden su propio pensamiento, su propia vision de la
realidad, y discute los valores del sistema, que siempre tendié a presentar todo lo relativo al
pensamiento como propiedad exclusiva de las ciudades



Alvaro y yo nos conocimos durante el contexto de la crisis financiera en EEUU, respirando con
gusto un cierto ambiente de critica y rechazo a las formas de imposicién de un sistema que
afecta a la mayoria de los habitantes del planeta. La voracidad de consumirlo todo -un impulso
qgue se corresponde con el hecho de lograrlo a través del saqueo y la devastacién-, ha llevado a
gue la economi a hoy sea un gigantesco escenario de deudas publicas, privadas e internacionales...
Deduzco que a ambos nos parece un espléndido contexto para consolidar una alianza cultural
latinoamericana y ejercitar la solidaridad entre nuestras comunidades latinoamericanas... Por
fortuna, la evidente decadencia del modelo de sistema capitalista que ha venido reinando se ha
hecho sentir en casi todos los continentes. “Cultura y nihilismo: el gag de las Torres Gemelas”,
se titula un inteligente ensayo del fil6sofo espafiol Santiago Alba Rico, y dice:

“La forma “mercancia”, como horizonte insuperable de la percepcion, es sobre todo in-
diferencia: consiste en borrar la frontera -laboriosamente mantenida bajo todas las
civilizaciones anteriores- entre las cosas-de-comer, las cosas-de usar y las cosas-de-mirar, para
convertirlas todas por igual en puras satisfacciones digestivas... El capitalismo "se come”
indistintamente manzanas y catedrales, hamburguesas y automdviles, helados y paisajes. Al
mismo tiempo, esta in-diferencia es inseparable de la ilusion de i-limitacién: no es mas que la
publicidad de un sistema que publicita la eternidad de si mismo; es decir, la victoria definitiva 'y
total sobre la naturaleza de que la que, sin embargo, depende. Esta ilusion imperial de
inmortalidad es a un tiempo velo y motor de la destruccién irreversible del planeta y de todos
sus recursos; esta ilusion de inmortalidad -por asi decirlo- mata; esta ilusion de inmortalidad
amenaza por igual el mundo natural y el mundo cultura.. No hay nada eterno bajo el
capitalismo, salvo su propia capacidad para destruir y reproducirse. La necesidad subjetiva de
imitar a la mercancia por parte de un cuerpo expuesto al envejecimiento y la muerte ha
convertido el negocio de la cosmética y la cirugia estética en el sector econémico mas rentable
después del de las armas y el de las drogas: el cuerpo mismo debe ofrecerse como un “gag”
siempre nuevo en una sociedad en la que hay que escoger entre ser consumido o despreciado”.

Mensajes y Cartas desde los Andes es un libro que se opone a ese nihilismo. Alvaro Zarate
sugiere que ha llegado la hora de contribuir a un intercambio superior, y propiciar la
colaboracion -con una alta conciencia politica y ética- entre la civilizacién andina y la
occidental, o mejor dicho, entre todos aquellos que deseen construir un mundo mas digno. En
ese sentido, resignificar el Estado boliviano a partir del aylli -al igual que resignificar la
democracia mexicana a partir del «mandar obedeciendo» zapatista (tojolabal)-, o plantear -
como hace Alvaro- que la transformacién deberia comenzar en el interior de cada uno, abre un
nuevo camino en el pensamiento sobre las sociedades latinoamericanas, un camino que se
diferencia de los ensayados por la izquierda de los afios 60 y 70, cuyas premisas estaban ancladas
exclusivamente en la episteme occidental. Esto implica atravesar el desafio de descolonizar el
conocimiento. Y los libros como éste son un paso en esa direccion. Si esos pasos son dados con
sabiduria, probablemente el futuro de Bolivia sera algo nuevo, y no meramente una copia
apdcrifa de un mi tico pasado o un retorno imposible a la cultura indi gena anterior a la conquista.
Con el deseo de que sea algo nuevo, le envio al autor de Mensajes y Cartas desde los Andes, y
con él a cada uno de sus lectores, el saludo esperanzado y fraterno de una escritora
latinoamericana.

Florencia Abbate
Buenos Aires, Octubre 2008
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Introducci

El presente ensayo es hijo de muchos mensajes que me dio mi abuelo y los miles abuelos
amawtas y sabios. En reuniones enriquecedoras consejos en los ayllus y muchas caminatas. He
aqui el primer documento de reconciliacion debemos dejar atras 517 afios de genocidio, robos
asaltos violaciones, y ser los arti fices y protagonistas de los Nuevos Tiempos y crear una Nueva
Humanidad. La actual historia del Humanidad entera es la historia de la Guerra de la Muerte
debemos lanzar mensajes y acciones no violentas nacidas de las cultura de la vida y del dialogo
como son nuestros pueblos indigenas. Por que necesitamos dar al mundo el mensaje entero y
global de que estamos vivos que somos millones de conciencias que estamos acad para
reconstruir este mundo y que retorne el tiempo el Pachakuti en armoni a 'y equilibrio. Una Nacién
Humana y Universal como era Tiwanaku una nacién libre y creadora

Bolivia es hoy por hoy el centro energético, y revolucionario no solo América sino del Mundo.
Después de muchos afios, de iniciarla basqueda llego el tiempo de trasmitir la
herencia recibida por el Linaje ZARATE, SARTAWI WILLKATATA” de mi procedencia del
HAYA MARA ARU (del inicio de los tiempos), como el ultimo de este linaje aymara que
renace nuevamente para el conocimiento de la comunidad universal de la fuerza emergente.
Nuestra civilizacion, la civilizaciébn Andina, que hace un llamado a toda expresion de vida,
para volver a la PACHA. Volvimos convertidos en Millones de conciencias.

Esta obra esta dedicada, pensada y hecha para la Marcha Mundial por la Paz y la No violencia
gue se iniciara dentro de un afio, y que recorrera todo el planeta y sera el inicio de una Nueva
alianza, entre los seres humanos y la reconstruccién de un mundo, donde haya un respeto mutuo
entre todos los seres y el universo, en armoni a 'y equilibrio.

A todos los Hermanos del equipo promotor, A Rafael de la Rubia, a todas las organizaciones y
personalidades que se unen en este gran proyecto.

A mis hermanos humanistas, en especial a Roberto Rojas un hermano argentino quien me
acompafio en la Marcha y donde nacié esta obra, a Diego Ugarte un hermano “tico” quien me
hizo descubrir el Humanismo y con quien sofiamos la unién del aguila y del condor. Al Hermano
Alvaro Garcia Linera, cuya fe me hacen sofiar en un mundo mejor. A todos mis hermanos del
mundo y de Bolivia. Para finalizar esta obra esta dedicada a todos los pueblos de Bolivia y del
Mundo es el principio de nuevos mensajes y solo un inicio en el largo camino, que nos queda por
recorrer y que se inicia con la Marcha Mundial para lograr un Mundo Sin Guerras y alcanzar a ser
una Nacion Humana Universal

CHUYMAMPI JAN ASJARASINA, con todo el sentimiento y sin temor.

Chuymampi, con todo el sentimiento. Tenemos la fuerza a través del secreto de la vida; somos
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Jan Asjarasifia, sin temor al cambio.

i JALLALLA!, que se restablezca el orden universal, el orden primero, lo visible y lo invisible.

El Autor
Tiwanaku, Qullasuyu, octubre de 2008
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INTRODUCCION A LA COSMOVISION ANDINA - AMAZONICA

" La tierra ya esta preparada y la semilla lista para la siembra, en musica y danza,
porque los pueblos ancestrales siempre renovados vuelven a brillar”.

Nuestros antepasados tenian una forma de manejar el tiempo a través de ciclos de 4000, 2000,
1000 y 500 afios, porque comprendian que la historia de los pueblos esta relacionada con los
fendmenos cdsmicos, tellricos y atmosféricos que son di clicos. Hoy la ciencia explica y corrobora
que producto del eje inclinado de La Tierra, sus polos van cambiando de posicién, y esto crea
fenébmenos diversos, produciendo tanto épocas de grandes sequias, como épocas de grandes
cosechas, de calor, de frio, etc., y todo esto coincide matematicamente con los ciclos .

Los ancianos amawtas afirman que estamos vislumbrando el amanecer de un nuevo dia, una
etapa positiva para nosotros y explican que dentro de la historia tenemos grandes esperanzas y
posibilidades si sabemos comprenderla y aplicarla. Es la intuicién y el suefio de todo un pueblo,
comprendiendo que la intuicién es el punto de partida del conocimiento, y que todo suefio, tiene
origen en algun género de experiencia. Ahora bien, esto es parte de un gran proyecto, pero hay
que saber mirar siglos adelante, el punto de partida es saber quiénes somos realmente,
recuperar nuestra identidad cultural de herencia ancestral, fortalecerla y mantenerla; confiamos
en aquel postulado que dice que un pueblo sin conciencia, es un pueblo explotado o que
facilmente se deja explotar.

Sin embargo, una conciencia sin fundamentos culturales esclarecidos, es a pesar de todo, una
conciencia estéril; un pueblo debe sentirse orgulloso de su identidad, saber que es
imprescindible recobrarla y luchar por ella, sélo as podra proyectarse a un futuro con grandes
posibilidades. Para recuperar esa identidad debemos reconocernos a nosotros mismos, esclarecer
nuestras raices, recuperar nuestros valores y fortalecer nuestra memoria ancestral.
Todo esto merece mas precisiones, retornar no significa necesariamente un retroceso, significa
recuperar nuestra memoria, nuestra historia, nuestra estructura para proyectarnos hacia nuestro
futuro, nuestro destino. Pues seguir caminos ajenos o ser repetidores de lo que otros siguen,
siempre nos llevara a una constante frustracion.

Seguir nuestros caminos significa aceptarnos a nosotros mismos, ese es el punto de partida de
este proyecto de VIVIR EN COMUNIDAD, en el que se plasme esa aspiraciéon de convivir como una
unidad en la diversidad. Este pensamiento no es fruto de un mero pensar, ni una intranscendente
recreacion intelectual, sino un modo de intuir el mundo para sumir el pensamiento en la activa
interaccién universal.

*...Cada piedra, cada planta nos da la bienvenida; porque el ser humano andino esta unido al Universo. La
energia de la tierra estd siendo renovada; las ideas nuevas necesitan espacio, el cuerpo y el alma
necesitan nuevos desafios, el futuro se transformé en presente. Todos los suefios tendran oportunidad de
manifestarse. Lo que es importante permanecera, lo inGtil desaparecera, en este tiempo cada paso es
importante, cada sentimiento convergente en la unidad. El ser andino sabe que la estrella mas distante
del Universo se manifiesta en las cosas que estan en este plano. Es el tiempo de no tener miedo al
cambio; la Unica verdad del Universo es que todo cambia, como vive el gran océano, nuestra vida
seguira...”



CAPITULO 1
LEYENDAS AMAUTICAS ANDINAS

Para entender el pensamiento de las naciones del
mundo antiguo, los mitos nos dicen lo que
dificilmente podriamos aprender de su Historia.

E. TYLOR.
MITO

El mito no es un error de la Historia, es un producto interesante de la inteligencia
humana. El alma de los hombres nacidos en este mundo cGmico Ande tan alto, tan
sereno, ha sabido crear una mitologia inteligente como legitimo reflejo del universo que
lo ha inspirado.

En su primera alborada, ha vivido en amistosa familiaridad con los animales natos del
mundo que le ha rodeado. Eran hermanos: hermanos cdndor, hermana llama, hermano
puma, hermano hombre... Ademéds, le servian, le curaban, le revelaban misterios.
Demasiado conocemos estas formas mitoldgicas, en algunas latitudes no edificantes,
como en éstas.

La mayor parte de nuestros mitos, convienen en la participacion de animales simbdlicos.
Tienen tanta o mayor importancia cuanto que se les atribuye palabra, humanidad y
talento. También, fuerzas y poderes. Por otro lado, nuestros mitos, tienen
especificados en si a los personajes (dioses, genios, héroes, etc.,) en un determinado
ser. Un mito, cuando no ha sido adulterado por el sofisma y la imaginacion, constituye
valiosa fuente de informe histérico que el mismo libro no ha llegado a captar para el
servicio verdaderamente honrado de las ciencias sociales. Por eso, los mitos de primicia,
son dignos de andlisis y de estudio.

MITOLOGIA SOLAR Y TEL (RICA
Wirajkocha

En la lejana oscuridad del despertar de la conciencia humana, surge como primera figura
el Creador y Todopoderoso Wirakhocha. Su mision con los hombres es misericordiosa.

El ha hecho el Universo, y cuando los hombres llegan al limite de lo malo, grande es su
amargura y mayor su ira: petrifica a todos los seres y convierte a los hombres en
estatuas de piedra. Tijsi, Khon, Illapa, Pachayachachej, son diversas formas de la
personalidad de Wirakhocha.



Pachakamaj

Wirakhocha, desengafiado de la naturaleza humana y después de castigarla con crueldad,
desaparece de la época, y su divinidad es reemplazada con la de Pachakhamaj. No
conocia ni valorizaba a lo catdlico el pecado. Pero si, concebia claramente la nocitn de
lo bueno y de lo malo, a través de la misma expresion natural.

Wirakhocha, Khon, Tijsi, Illapa, Pachayachachej, padre y creador y Phajsi, maternal,
envian a sus hijos en mensaje de paz y civilizacion. La sola advocacién de sus nombres
en labios de estos, obra el milagro de despertar la conciencia y elevarla a planos
desconocidos de moral, de humanidad. Pero la figura omnipotente y a la vez severa y
enojadiza de Wirakhocha, desaparecio tras duras ensefianzas a los hombres delincuentes.
Wirakhocha, durmidé para siempre el suefio que, a su turno, le cupo en el destino
fantastico de la mente humana en la efervescencia del misterio. En cambio resurgi6,
cuando el culto de Inti, otro Wirakhocha més humano, mas divino, enviado por Inti para
bienaventuranza de sus proséitos. De la espuma pura e inmaculada del Lago Sagrado,
surgioy revelé a los sacerdotes el culto de su designio. Los PachakUtej, son los elegidos
para el advenimiento de este insigne mensajero.

La mision que trajo fue de paz, de progreso, como dadiva de Inti a los hombres de bien.
Su figura no se materializé. Sus enseflanzas las revelé en espiritu. Bendijo al pueblo de
Inti. Favorecio sus conquistas y su obra. Ellos en cambio, inmortalizaron su nombre en
el sino de uno de sus monarcas.

KUNTUR MALLKU

El simbolo que habia sido el centro de las excursiones en el misterio de lo lejano del
Imperio Tiwanaku, vino a constituir emblema valioso en los imperios sucesores.

Mallku: infinito, alto, auténomo. Su poderio y su privilegio: @ sdo podia asomar la
cabeza a los reinos de Inti. Fue captado para la expresion de supremacia y de poder
dentro de sus divagaciones de infinito y dentro de sus normas de gobierno.

TUNUPA

Tiene igual mision que Wirakhocha. Magnifica su poder con actos que maravillan a
grandes y pequefis. Por eso lo llaman Taédpaj, hijo del creador. A su paso, cede la
naturaleza y sus plantas dejan huellas en la roca; aves de hermoso aspecto presiden sus
pasos; navega en las aguas del Lago sobre su manto tendido; traza caracteres, como de
escritura, sobre la roca.

Algunos hombres malos tratan de quemarlo vivo, pero d sale tranquilo e ileso de entre
las llamas de la hoguera ...... Hasta que por fin, se pierde en el Lago Sagrado, adonde los
malos lo echaron amarrado. Mas, se sorprenden al ver que la figura de una joven
hermosisima guia su balsa y llegando al limite del Lago, abre una senda formando un rio
gue sigue su curso hasta perderse en el lejano horizonte.



LA CREACION DEL UNIVERSO

En el principio hubo un hacedor segin la tradicion amautica andina fue el Dios "Viru" o
"Pachatata" "Forjador del Cielo y la Tierra" que sembrd las estrellas y los seres
sobrenaturales y dispuso el Zodiaco Negro y el Zodiaco Blanco que solo un iniciado podia
distinguir Por eso en la construccidn de sus edificios de piedras herméticas inscritas con
un a escritura jeroglifica que contiene los mensajes de piedra que los dioses dan a la
humanidad y al universo. Las montafias son las protectoras del andino quien le concedié
la capacidad de conmover el corazon de los habitantes del Ande por el Ande es la tierra
hecha hombre y el hombre que transfigura los designios de la Tierra.

En el Principio de la creacion todo era confusion donde se disparaban los rayos sin
rumbo y sin meta desordenadamente y el Hacedor Supremo se desdoble en tres deidades
o fuerzas elementales "Pacha - Kamac" era el "Gobernador del Mundo" el que crea y
regula a todos los seres "Kota - Mama" o la "Pacas Milli" la madre la tierra el mar y la
naturaleza y la "Pacha - Mama" o la Madre Tierra y de este triangulo generador proviene
todo.

Pero estos dioses son asimismo Tres Pacha: esencia universal "Wira" la energia que mueve
y anima todo el mundo y "Kjuno" la fuerza destructora de estas tres vitalidades
primigenias derivan las tres divinidades con moldeadas a la medida humana y son el
"Pacha - Tata " o Sefor del Mundo "Wirajcocha" o duefo de la Tierra y los Mares" y el
"Jacha - Kjuno" "El Gran Destructor" que baja de las nievas.

Que desemboca en la cosmogdnica y "Wira" es el gran constructor y Kjuno el que
deshace y forman la pareja universal os ea la dualidad Wira siempre construye en piedra
y la roca erige con ella montafas y ciudades y "Kjuno" siempre esta en los glaciares
diluvios y escombros marca siempre su presencia de un tercer que era "Nina" el Dios del
Fuego que ayudaba al uno y al otro manteniendo el equilibrio entre la creacitn y la
destruccion.

Las montafias de los Andes es el reino Mitico que para alcanzar los lindes del silencio y
soledad donde las montafias custodian es donde se manda al distanciarse Hondo y Hondo.
"Pachatata” el Dios creador del Universo el dios csmico de los Andes se reduce también
a en tiempos Histdricos o "Pachakuti” el Dios del Milenio que cada 1460 afios que sacude
con un "Alaj Pacha" y destruye al mundo para volverlo a construir que viene con
tempestades geoldgicas.

En el "Chamajpacha" que segin la teogonica amautica que es la era primaria de la
creacidn es la época de mayor oscuridad sin luz solar es la mas primitiva que segin los
mitos cuando el sefior eterno Kon Tici Wirajcocha cuando al crear al hombre lo creo
bueno y justo pero habiendo caido el hombre en la corrupcion y en los vicios los castigo
y Wirajcocha los castigo convirtiéndolos en piedras.



WIRAJCOCHA

Del Collasuyo un sefor que llamaron Kon Tiki Wirajkocha (cominmente se le denomina
Tici Viracocha) el cual dicen haber sacado consigo cierto nimero de gente del cual
ndmero no se acuerdan y como este hubiese salido de esta laguna fuese de alli a un sitio
gue junto a esta laguna esta donde hoy dia es un pueblo que llaman Tiawanaco y como
alli fuese @ y los suyos luego alli improviso dicen que hizo el sol y el dia y que al Sol
mandé que anduviese por el curso que anda y luego dicen que hizo las estrellas y luna.

El cual Kon Tiki Wirajkocha salio otra vez antes de aquella y que en esta vez primera que
sali6 hizo el cielo y la tierra y que todo lo dejo oscuro y que entonces hizo aquella gente
gue habia en el tiempo de la oscuridad ya dicha y que esta gente le hizo cierto deservicio
a este Viracocha y como della estuviese enojado torné esta vez postrera y salié como
antes habia hecho y aquella gente primera y a su sefior en castigo del enojo que la
hicieron hizole que se tornasen piedra luego asi como salié y en aquella misma hora
como ya hemos dicho dicen que hizo el sol y dia y luna y estrellas y que esto hecho que
en aquel asiento de Tiaguanaco hizo de piedra cierta gente y manera de dechado de la
gente que después habia de producir haciéndole en esta manera que hizo de piedra
cierto numero de gente y un principal que la gobernaba y sefioreaba y muchas mujeres
prefiadas y otras paridas y que los nifios tenian en acunas (cunas) segun su usu todo lo
cual ansi hecho de piedra que lo apartaba a cierta parte y que luego hizo otra provincia
de gente en la manera ya dicha y que ansi hizo toda la gente de Peruy de sus provincias
alli en Tiaguanaco formandolas de piedra en la manera ya dicha y como las hubiese
acabado de hacer mandé a toda su gente que se partiesen todos los que @ alli consigo
tenia dejando sdlos dos en su compafia a los cuales dijo que mirasen aquellos bultos y
los nombres que les habia dado a cada género de aquellos sefialandoles y diciéndoles
estos se llamaran los tales y saldrén de tal fuente en tal provincia y poblaran en ella y
alli serén aumentados y estos otros saldran de tal cueva y se nombrarén los fulanos y
poblaréan en tal parte y ansi como yo aqui los tengo pintados y hechos de piedra asi han
de salir de las fuentes y rios y cuevas y cerros en las provincias que asi os he dicho y
nombrado e ireis luego todos vosotros por esta parte sefialandoles hacia donde el sol sale
dividiéndolos a cada uno por si y sefialandole el derecho que habia de llevar.

Este Kon Tiki Wirajkocha, en los tiempos mé&s antiguos, anduvo, vago, tomando la
apariencia de un hombre muy pobre; su yacolla [manto] y su cusma [tinica] hechas
jirones. Algunos, que no lo conocian, murmuraban al verlo: "miserable piojoso" decian.
Este hombre tenia poder sobre todos los pueblos. Con sdo hablar conseguia hacer
concluir andenes bien acabados y sostenidos por muros. Y también ensefid a hacer los
canales de riego arrojando [en el barro] la flor de una cafia llamada pupuna; ensefi6 que
los hicieran desde su salida [comienzo]. Y de ese modo, haciendo unas y otras cosas,
anduvo, emperrando [humillando] a los huacas de algunos pueblos con su sabiduria.

Y asi, en ese tiempo, habia una huaca llamada Cavillaca. Era doncella, desde siempre. Y

como era hermosa, los huacas, ya uno, ya otro, todos ellos: "voy a dormir con ella",
diciendo, la requerian, la deseaban. Pero ninguno consiguio lo que pretendia. Después,
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sin haber permitido que ningin hombre cruzara las piernas con las de ella, cierto dia se
puso a tejer al pie de un arbol de Iicuma. En ese momento Cuniraya, como era sabio, se
convirtié en pgjaro y subio al arbol. Ya en la rama tomé un fruto, le echd su germen
masculino e hizo caer el fruto delante de la mujer. Ella muy contenta, tragé el germen.
Y de ese modo quedé prefiada, sin haber tenido contacto con ningtn hombre. A los nueve
meses, como cualquier mujer, ella parié asi doncella. Durante un afio crié dandole sus
pechos a la nifia. ";Hija de quién ser&", se preguntaba. Y cuando la hija cumplio6 el afo
justo y ya gateaba de cuatro pies, la madre hizo llamar a los huacas de todas partes.
Queria que reconocieran a su hija. Los huacas, al oir la noticia, se vistieron con sus
mejores trajes. "A mi ha de quererme, a mi ha de quererme", diciendo, acudieron al
llamado de Cavillaca.

La reunitn se hizo en Anchicocha donde la mujer vivia. Y alli, cuando ya los huacas
sagrados de todas partes estaban sentados, alli la mujer les dijo: "Ved hombres,
poderosos jefes, reconoced a esta criatura. ;Cudl de vosotros me fecundd con su
germen?' Y pregunt6 a cada uno de ellos, a solas: "Fuiste t(? ¢(Fuiste ti?", les iba
diciendo. Y ninguno de ellos contesté: "Es mio." Y entonces, como Kon Tiki Wirajkocha,
del que hemos hablado, sentado humildemente, aparecia como un hombre muy pobre, la
mujer no le pregunté a d. "No puede ser hijo de un miserable», diciendo, asqueada de
ese hombre harapiento, no le preguntd; porque este estaba rodeado de hombres
hermosamente vestidos. Y como nadie afirmara: "Es mi hijo" ella le hablé a la nifia: "Anda
tu misma y reconoce a tu padre" y a los huacas les dijo: "Si alguno de vosotros es el
padre, ella misma tratara de subir a los brazos de quien sea el padre." Entonces, la
criatura empez6 a caminar a cuatro pies hasta el sitio en que se encontraba el hombre
haraposo. En el trayecto no pretendio subir al cuerpo de ninguno de los presentes; pero
apenas lleg6 ante el pobre, muy contenta y al instante, se abraz6 de sus piernas. Cuando
la madre vio esto, se enfurecié mucho: "jQué asco! ;Es que yo pude parir el hijo de un
hombre tan miserable?", exclamando, alz6 a su hija y corri6 en direccitn del mar. Viendo
esto: "Ahora mismo me ha de amar"”, dijo Kon Tiki Wirajkocha y, vistiéndose con su traje
de oro, espant6 a todos los huacas; y como estaban asi, tan espantados, los empezo a
arrear, y dijo: "Hermana Cavillaca, mira a este lado y conténplame; ahora estoy muy
hermoso." Y haciendo relampaguear su traje, se cuadr6 muy enhiesto. Pero ella ni
siquiera volvié los ojos hacia el sitio en que estaba Cuniraya; siguié huyendo hacia el
mar. "Por haber parido el hijo inmundo de un hombre despreciable, voy a desaparecer”,
dijo, y diciendo, se arrojo al agua. Y alli hasta ahora, en ese profundo mar de
Pachacamac se ven muy claro dos piedras en forma de gente que alli viven. Apenas
cayeron al agua, ambas [madre e hija] se convirtieron en piedra.

Y asi, a cualquiera que le daba buenas noticias, Cuniraya le conferia dones, y seguia
caminando, y si alguien le desalentaba con malas noticias, lo maldecia, y continuaba
andando. (Asi, lleg6 hasta la orilla del mar. Apenas hubo llegado al mar, entr6 al agua, y
la hizo hinchar, aumentar. Y de ese suceso los hombres actuales dicen que lo convirtio
en castilla; "el antiguo mundo también a otro mundo va" .

Lo que ellos cuentan es como sigue: en tiempos antiguos este mundo estuvo en peligro



" Estrella de montanas "

La Cordillera de Los Andes se asemejan a columna vertebral del cuerpo humano, que se

compara con el territorio de América. Ni un sistema de montanas no puede competir con
esta pared monolitica. En ningin lugar del mundo excepto Tibet no hay tales mesetas
espaciosas. Andes pueden ser descritos como el sistema de montanas, que consiste de
dos Cordilleras paralelas: una pasa a lo largo del Océano Pacifico y otra al este de el.

El complejo vasto de mesetas de Andes Altos, que abarca espacio entre Este y Oeste
Cordilleras, fue nombrado como Altiplano por los peruanos. Esta zona como la isla se
sube sobre los desiertos costeros, rodeados por el Océano Atlantico, y el mar
esmeraldino de los bosques de Amazonas. Cordilleras son en realidad desparramadas por
volcanes. Aqui los sismos pasan a menudo y casi todas las ciudades, situadas en Andes,
aunque una vez fueron eternamente arrasadas por las sacudidas. Algunos gedlogos
llaman Cordilleras la cicatriz sobre la corteza terrestre, cicatriz, que no se ha cerro.

En esta zona de Andes Altos habita ser hermoso - "estrella de montanas" - el pgaro
colibri. Puede ser notado sobre las faldas de montanas, pasando como un reldmpago y
zumbando. Su pecho chispea, reflejando los reyes del sol. Se parece improbable en tales
duros condiciones. La comida preferida de los colibris montafiosos es el néctar de loaza.
Es la planta herbacea, haces tupidos de que tienen pelos calcinados, coronados por las
flores escarlatas, llenadas por el néctar.

Por la opinitn de indios, los nidos de colibris tienen la fuerza magica y ayudan luchar
contra los males de ovejas. A las ovejas enfermas encierran en la condenada choza,
encienden la hoguera de los nidos de colibris y fumigan a todo local. Los indios explican
esta creencia por lo que colibris construyen los nidos de la combinacion anormal de
hierbas curativas.

Antafio, cuando sobre la tierra divina reinaba el espiritu de Viracocha, vivia Arco, el
joven tropero. Siempre era carifioso y atento a sus llamas. Por eso Viracocha le queria
con amor especial y decidié mostrarle la hermosura de diosa Patea, su hija querida. Una
vez en las montanas, donde Arco pacia a sus llamas pacificas, Patea se aparecio ante el,
cubierta por los vestidos multicolores. Arco no tuvo tiempo para entender toda
magnificencia de la diosa adorable y se puso en confusion. Aquel momento Patea conto,
que llego a Arco para ayudar a el encontrar la verdadera felicidad, cumplir el sueno de
cada mortal. Se sentaron sobre las piedras y Patea empezé su sentencia divina:

"Arco bueno, tienes que entender, que lo mas precioso en la vida es alegria. Muchos oian de ella, pero
pocos saben que significa alegri a verdadera. Unos piensan, que alegri a debe calentar la alma asi como los
rayos del sol. Pero estos rayos pueden quemar la alma, la convirtié en ceniza. Es el error de quien tiene
prisa. Otra gente piensa, que alegria es semejante a la luna, que refleja la luz del sol. Este error es mas
peligroso, por que el reflejo de la luz no es la luz. Es la teoria falsa. Puede ser, intuyes ya, que alegria es
la luz.

El sol y las estrellas reflejan la luz como la luna. No son verdaderas. Son solo los espejos redondos,
mirando a que, puede ver su reflejo. La luz genuina se conoce con los ojos cerrados. Como si viajes a la



alegri a, que acerca. alegria esta siempre lejos de ti, pero vuelves a creer a ciegas, que una vez cobraria a
esta mariposa tierna, que se alimenta con tu néctar y constantemente se vuela de ti. Para que la alegria
se establece en su alma para siempre, tienes que desempefiar todas sus condiciones. La alegria sobrevive
donde la hermosura reina. La alegria es el reflejo de la hermosura. Si te preocupas demasiado sobre
alegri a, aniquilas hermosura en tu alma. Por eso en lugar de las excitaciones es mejor buscar el medio de
liberacion de ellas.

Voy a confiarte un secreto, como se puede libertarse de las excitaciones de la alegria. Es muy
simplemente - busca al hombre, a quien podras llevar hasta el maximo de excitaciones en su alegria. Lo
principal es que este momento no te impacientas ti mismo, de otro modo no podréas ayudarle libertarse de
las ondas de la alegria en lo sucesivo.

Cuando el sol se pone, la luna aparece. Es el infinito proceso, ni un minuto sin la presencia de la alegria.
Cuando su enamorado se siente cansado de la abundancia de la alegri a, no debes afligirte, pero alegrarte
por las dosis pequefias. La alegri a grande o pequefia refleja la luz igualmente."

Cuando Patea termino su sentencia, el condor gigantesco llego volando. Se senté sobre
su espalda y se volo al lado de Via Léactea. Después de la comunicacién con la diosa
magnifica, Arco no podia pasar ni un minuto de su vida sin el pensamiento sobre su
presencia. Olvido hasta de sus llamas, su choza y todo el mundo. Pensaba solo en Patea,
en medio de buscarla. Por primera vez en su vida reflexiono seriamente en la necesidad
de alegrar a alguien. A Patea queria alegrar.

Era condenado a suplicios eternos, porgue era mortal e imperfecto, y Patea era la diosa.
Nunca podria alegrar a Patea hasta el maximo, porque no eran iguales. Arco no penso
emprender el camino de perfeccion, con la esperanza de hacerse igual a la diosa de este
modo. Abdico de si mismo eternamente y dedico su vida a la busca de Patea. Arco
vagabundeaba por los picos de Cordilleras poco accesibles. En todas partes buscaba a
Patea. Se esforzaba pasar mas tiempo con la gente para conocer, si alguien habia visto a
Patea. Pero todos decidieron que se volvié loco. Pronto empezaron a tener miedo de
dejarle entrar en sus pueblos. Arco fue marginado por sus paisanos, nadie queria verse
con el. A pesar de su gran deseo no pudo alegrar a la gente mas. Aquel momento Arco
entendi6 dltimamente, que solo a Patea podria hacer feliz. Pero donde se encuentra,
como alcanzarla a trabes de Via Lactea, de donde solo espiritus se vuelven a la Tierra?
Arco entendid, que el problema es su cuerpo imperfecto. No sabe volar. Como se puede
hacer mejor su flaco y exhausto cuerpo? Arco no sabia la contesta, era solo. Ni un
hombre podia ayudarle. Una vez, cuando dormia en el bosque, Patea se presenta a el en
sus visiones. Le dijo, que el secreto de la perfeccién del cuerpo esta en la flor roja. Arco
tiene que buscar a esta flor. Para encontrar la tnica flor, que necesita, tiene que catar
el néctar de cada. La flor roja le va a dar la vista nueva, desde momento podra ver a
Patea en cada lugar. Al despertarse empez6 su busca. Recorrié todas las montanas y
planas, cato el aroma de cada planta. Empezé a entender mas claro, que su cuerpo se
hace indtil y absurdo. No lo necesita, cuando la mariposa pequefia alcanza el néctar de
las flores sin barreras? Comenz¢ a sonar del vuelo mas.

Un chaman indio conté, que una vez Arco se transformo en pgjaro pequefio colibri, para
encontrar seguramente la flor roja, que le mostrara la imagen de Patea, o abri6 su
imagen en si mismo antes de transformarse en la estrella montafiosa? Pocos pueden notar
los arabescos hermosos, que dibuja colibri en su vuelo. Dicen que es el efecto de la flor
roja.



LA RUTA DE WIRAJKOCHA

En Tiwanaku les sefial 6 de piedra que en la tal provincia habian de salir poniéndose cada
uno de estos viracochas alli junto al sitio do les era dicho que la tal gente de alli habia
de salir y viendo ansi alli este viracocha decia en la tal voz: salid e poblad esta tierra
gue esté desierta porque ansi lo manda el Contiti Viracocha que hizo el mundo y como
estos ansi los llamasen luego salian las tales gentes de aquellas partes y lugares que ansi
les era dicho por el viracocha y ansi dicen que iban estos llamando y sacando las gentes
de las cuevas rios y fuentes e altas sierras como ya en el capitulo antes de éste habeis
oido y poblando la tierra hacia la parte do el sol sale e como el Contiti Viracocha hubiese
ya despachado estos e ido en la manera ya dicha dicen que a los dos que ansi quedaron
con é alli en el pueblo de Tiaguanaco que los envi6 ansi mismo a que llamasen y sacasen
las gentes en la manera que ya habeis oido dividiendo estos dos en esta mafla que envio
el uno por la parte y provincia de Condesuyo que es estando en este Tiaguanaco las
espaldas do el sol sale a la mano izquierda para que ansi ni ma ni menos fuesen a hacer,
lo que habian ido los primeros y que ansi mismo llamasen los indios y naturales de la
provincia de Condesuyo y que lo mismo envidé el otro por la parte y provincia de
Andesuyo que es a la otra mano derecha.

Puesto en la manera dicha las espaldas hacia do el sol sale y estos dos ansi despachados
dicen que d ansi mismo se partio por el derecho de hacia el Cuzco que es por el medio
de estas dos provincias viniendo por el camino Real que va por la sierra hacia Caxamalca
(Cajamarca) por el cual camino iba el ansi mismo llamando y sacando las gentes en la
manera que ya habeis oido y como llegase a una provincia que dicen Cacha que es de
indios cafias la cual esta diez e ocho leguas de la ciudad del Cuzco este viracocha como
oviese alli llamado estos indios caflas que luego como salieron que salieron armados y
como viesen al viracocha no le conociendo dicen que se venian a @ con sus armas todos
juntos a le matar y que @ como los viese venir ansi entendié a lo que venian y que luego
improviso hizo que cayese fuego del cielo y que viniese quemando una cordillera de un
cerro hacia do los indios estaban y como los indios viesen el fuego que tuvieron temor de
ser quemados Yy arrojando las armas en tierra se fueron derechos al Viracocha y como
llegasen junto a @ echaronse por tierra todos el cual como ansi los viese tom6 una vara
en las manos y fuese do el fuego estaba y dio en é dos o tres varazos y luego fue muerto
todo y esto hecho dijo a los indios como él era su hacedor y luego los indios canas
hicieron en el lugar do é se puso para que el fuego cayese del cielo y de alli partio a
matalle una suntuosa guaca que quiere decir guaca adoratorio idolo en la cual guaca
ofrecieron mucha cantidad de oro y plata

El viracocha cuando ansi le vieron los antiguos segin que dellos ellos tenian noticia y
dijéronme que era un hombre alto de cuerpo y que tenia una vestidura blanca que le
daba hasta los tubillos (tobillos) y que esta vestidura traia cefida e que traia el cabello
corto y una corona hecha en la cabeza a manera de sacerdote y que andaba destocado y
gue traia en las manos cierta cosa que a ellos les parece el dia de hoy como estos
breviarios que los sacerdotes traen en las manos y esta es la razén que yo desto tuve
segln que estos indios me dijeron y pregunteles como se llamaba aquella persona en
cuyo lugar aquella piedra era puesta dijéronme que se llamaba Contiti Viracocha
Pachayachachic que quiere decir en su lengua dios hacedor del mundo



THUNUPA

Entre las leyendas andinas se cree que el lago de sal tuvo su origen en el llanto mezclado
con la leche que mano de los senos de Thunupa ya que segun las tradicion amautica
andina en que atribuyen el origen de los lagos a la persecucion de Thunupa Dios del
altiplano que quiso acabar con el numen sensual y degenerado de Uturuncu.

Thunupa dios joven que desencadena los elementos que los domina con misterioso poder
y de la virtud que busca la perfeccidn humana anhela el triunfo de la nobleza del espiritu
sobre la ignominia del vicio y la grosera materialidad que subyuga a los hombres
dominandolos en el charco inmundo de la tierra.

Thunupa recorre el altiplano en su mision de apdéstol predica el bien con su poder
sobrenatural domina los elementos a el se le deben las lluvias los vientos y las
tempestades; transforma la tierra y las hace fértiles o las vuelve paramos tan pronto
eleva una montafa la dota de elementos raros y valiosos y también aplana las extensas
tierras convirtiéndolas en zonas de cultivo o dilatados eriales .

Vive en medio de las cumbres altas las domina con energia les da castigos crueles a cada
una le asigna una finalidad, una misién un destino.

Entre las montafias apacibles y serenas de la luminosidad del cielo se rebela un dia.

Uturuncu montafia pérfida y envidiosa mas Thunupa que no admite insolencias acalla a la
subversiva y en castigo recoge y acumula el odio la perversidad que andan sueltos por el
mundo que hace dafio a los hombres los convierte en humo negro asfixiante para que no
contamine la tierra y al hombre pero el mal por mas sepultado en el seno de la tierra es
cristalizado de las rocas lo corroe todo y a que el Uturuncu lleno de la soberbia y el
orgullo desafio el poder de Thunupa provoco la ira de Thunupa pero escapa al sur se puso
un manto blanco como los montes buenos y robando la nieve tapo su cumbre.

Thunupa que lo sabe todo que nada ignora se lanza al caza del rebelde fugitivo Thunupa
va en persecucitn para acabar con el mal ya que ella es la irradia el mal y los vicios y
para que reine sobre la tierra el bieny la virtud

En la carrera frenética y cuando Thunupa se encontraba a poca distancia este arrojo la
nieve que robo a los montes y sobre ella se formo un hermoso lago blanco y este sirvio
como infranqueable y corrié y se quedo alli elevado y salo el espiritu del mal por eso
Uturuncu es una fumarola de humo negro y que seguira por la eternidad irradiando el
rencor y los odios por que lo alimenta el espiritu del mal

Hasta que Thunupa no pueda franquear el lago y pueda acabar con el maldito cerro
Thunupa sigue esperando el momento de acabar con el cerro maligno con una serenidad
que rompe el cielo



LA GRAN DESTRUCCION

Segln la tradicion amautica de los pueblos andinos la destruccion de la ciudad de
Tihuanaku ciudad llena de palacios templos y jardines forrados todos ellos en oro por que
era la ciudad mas rica del universo su economia era prospera y en ella no existian los
pobres y esto habia distanciando y se habian corrompido y habia hundido al pueblo y a
sus gobernantes a las orgias y a los placeres y se habian olvidado de sus dioses que
habian de protegerlos y bendecido con tantas riquezas

El gran Dios "Pachacamaj" "El Gobernador del mundo" que viendo el espectéculo grotesco
de la ciudad capital del universo extendida en la llanura con sus puerto y sus muelles de
piedra besados por las aguas del lago sagrado.

El gran dios vio en su sillon de nubes se siente decepcionado sus hijos el Dios "Kjuno" "El
Gran Destructor” vestido con su manto de escarcha en su rostro existia la satisfaccion de
la destruccién de la ciudad de lo justo y lo bueno y le ofrece el castigo a la ciudad
prometiéndole que rayos y tormentas caerian sobre el orgullo y que las fuerzas interiores
de la tierra que me obedece sacudirdn los cimientos y las aguas del lago que besan
mansamente los lagos hundiran la ciudad.

Pero el gran Pachacamaj dios bondadoso quiso tocarles el corazén y volverlos a
encaminar por el camino del bien ante las amenazas de destruccidn opto por el ultimo
recurso el cual era bajar a la ciudad en forma de ser humano viviendo entre sus hijos y
volviéndoles a mostrar el camino del bien y mostrandoles los castigos que les esperaban.

Pero si era derrotado en su ultimo intento Pachakamaj cederia el imperio en la tierra'y
par abnegar su pesar lo haria en una de las lagunas al lado que nace el sol.

En un dia de fiestas aparecio6 en la ciudad un hombre misteriosos viniendo en una balsa a
través del lago diciendo que era oriundo de un lejano pais era barbado ya pesar de ser
extranjero manejaba bien el idioma los tiwanakotas le ofrecieron honores y sacrificios
creyéndolo embajador de lejanos paises.

En el Templo de Puma Punku se le ofrecié los honores con una ceremonia en la que el
Amauta Mallku pero el licor y termino convirtiendo la ceremonia en orgias pero a pesar
de predicar los caminos que habian olvidado entonces comenzé a predicar las verdades
olvidadas y a condenar los vicios y la cdera divina de los dioses diciendo que era el
enviado de los dioses antes de que estos asolaran y castigaran al imperio

Pero nada de sus sabias predicas tenia ningin resultado comenz6 a mostrar el poder
sobrenatural y dando milagrosos ejemplos el dia en que se celebraba el matrimonio de
uno de los 12 principes se convirtié en una orgia el sol que estaba en el centro del cielo
se apago bruscamente y sumié ala tierra en oscuridad.
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Y el Monolito mas grande del Imperio cayo sobre la multitud que profanaba los sagrados
lugares con orgiales rituales entonces el extranjero decia que eran advertencia de los
dioses si no corregian el camino.

Pero los habitantes de Tiwanaku culparon al extranjero de los males y los desastres y se
fueron contra le mensajero extranjero y lo arrojaron en una balsa de totora amarrado
de pies y manos y desaprecio prometiendo volver alguna dia para ver si habian seguido el
camino que el les habia indicado pero los maldijo por la ultrajante humillacién que
acababa de recibir.

En Tiwanaku el Dios Kjunu comenzé el castigo cuando las nubes llenas de tormentas
descargando su furiosas aguas seguidas de truenos y rayos sobre la ciudad maldita las
nieves de las montafas avancharon sobre los edificios y la aguas del Lago sagrado
encrespadas por el huracan hundieron los puertos hundiendo la ciudad y la tierra se
abri6 para ahogar y tragarse a los seres pero después de siglos el lago volvié a su lugar y
mostré las ruinas como ejemplo de la soberbia del hombre.

Es para la cosmovision amautica andina, que el Kjunu dios de la destruccitn que maneja
todos los elementos naturales es el que habia vencido y expulsado a Pachacamaj de su
capital, Tiwanaku, al exilio, desde donde, segin la profecia, regresaria nuevamente por
donde nace el sol como un personaje barbado y de piel blanca. De tal modo, cuando los
conquistadores espafoles y cuando los amautas quechuas profetizaban que vieron
hombres blancos y barbados en especial cuando Francisco Pizarro se apareci6 en el rey
inca Atahuallpa vio este se abstuvo de enfrentarse a los conquistadores espafoles por
identificarlos con Wirajcocha o el Pachacamaj antiguo. La leyenda del exilio fue
primordial en la conquista de los andinos

ORIGEN DEL LAGO MITICO.
TITIKHAKHA PACHA JALLOJ: (El tiempo del diluvio de Titicaca)
ORIGEN AYMARA

Ma pacha jalloj pachana. Cuando se ha quitado el diluvio se ha pasado
Fue tiempo de diluvio un tiempo. Jallusatin chchokhe suma wastat chchoke

Uru arumanipi jalluski. lo que llovi a papa buena de nuevo papa

Di ay noche lloviendo. satapje machakhaj Ihollupatana Saukhari;
Tajpacha karwanihua amarup aichjas ma sembré nuevamente sobre el cerro Saukhari;
Todo con rebafio se llevo a todos menos un jilarahuay taki jathata ual jilarasi jiwasataki;
Wali Karhuani Khiswara. de sobra y todo en abundancia para nosotros;
buen llamero lefia. taki mankhafia taki suma khollana taki
Patarujakaski kankirutiy chchokhe api utkanja. todos para comer, todo lo bueno para curar
Sobre vivo papa llevé a donde. chacharu chcham churafia taki.

Uka pacha jallunja chchokhempi mankkhépaj Al hombre Pachamama le dio todo.

Esa vez del diluvio con la papa, comio Pachakhadmaj intiru satafia sataj lurafakiu
Chchokhe mankkharitaki El creador al sol dijo a sembrar empezé

papa para comer. A rehacer nuevamente.

Mama Pachamama munafiapampi chchokhe Jajtafghe wastata pachakhdmaj munafiapampi
La madre tierra ha querido que haya papa Ha levantado otra vez el creador porque ha querido
Atji uj luri chachanakataki Inti. Kaurita jajlay munarasisa.

Para comer una hecho para los hombres el sol. Querido a la llamita levantar acaricidndola.
Apat khen jalloj pasjeu Auca orakheru mantatana
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El espi ritu maligno en el fondo de la tierra entré
Chchamk Khota khépak maysa toke apansti

En el limbo lago atras al otro lado lugar
Pachakhamaru yatjapayafia munasa tupiru

Al creador imitarlo quiso a Tupi

Sartay ukham.

Hizoy asl .

Ukaj ukhaniu luri Pachakhamaj wawanakaparu
Asi sabe ha hecho el creador a sus hijos
Unkatasipan ajsarafian cuns

En el frente de otros malos que

Lurao aukha.

hacia el mal espiritu.

Ukhamarakiu jamachchitunaka sarti chchinin
Asi también al pajarito levanto frente
Unkatasipana Achokhala.-Anu khara unkatasi
A frene al murciélago. Al perro frente
Jarrunkka.- Wankhu unkatasi Achakyuru.-

Al jarrunkka.- Al conejo frente al raton.-
Kaura unkatasi Wanaku.- Wari-Wari un

A la llama frene al huanaco.- A la vicufia
Latasi Alipachu.- Mallkunij unkatasi allkamari.-

II. EL JUICIO DE TITICACA
ORIGEN AYMARA VERSION

Fue tiempo de diluvio.
Lloviadiay mucha.

Frente a la alpaca.- Al condor frente al 4guila.-
Khamakkyitu unkatasi afiuthaya.-

Al zorro frente al zorrino.-

Ukat jataitit pparajtalwarmiru khollujjajtay
Después hizo levantar &nimo a la mujer cerro
Jjajtay Saukhari.

en el Saukhari.

Jallupachana jallka6 unkatasina pa

En el lugar donde llovi6 frente a el dos
Marka utji: Maya marakaj takhe chcha-
Poblaciones hay: Una poblacion toda perdida
Khamukuta, maynirej wali machaca upan luri
Y sepultada, alli otra igual nueva se hizo
Pachakh&maj upan munafiapampi Inti.

El creador con el querer del sol.

Jitafapanwa sajra khomjakhe, ukata,

En vez de que venga mala con gente, después
Juti suma jakhe, untasit kanawa suma huali
Vino mejor a venir, la gente esta mejor
jupahn mimanapa intip markhanaka.

el mafana porvenir del sol las poblaciones.

Todos, con sus rebafios, se ahogaron menos un llamero bueno que se salvé en un lefio, adonde llevd papas.

Durante el diluvio no se aliment6 de otra cosa que de papas.

Pachamama ha querido que haya papa para comer. El lo que ha hecho para los hombres el sol.

Cundo pasé el diluvio, creci6 la buena papa en el cerro Saukhari y creci6 nuevamente y en abundancia toda la
vegetacién que alimenta, curay da fuerzas al hombre.

Pachakadmaj por orden de Inti, empezd a rehacer las creaturas: hizo levantar a la llamita acaricidndola. El espiritu
del mar que vive en el fondo de la tierra y en las tinieblas del otro lado del lago, quiso imitarlo y asi hizo al Tupi

Y asi supo hacer el Creador a sus hijitos frente a otros malignos y ridi culos que haci a el espiritu del mal.

Y se levantaron el pajarito frete al murciélago. El perro frente al jarrunkka. El conejo frente al ratén. La llama
frente al huanaco. La vicufia frente a la alpaca. El condor frente al 4guila. El zorro frente al zorrino.

Después hizo levantar a la mujer en el cerro Saukilari.

En el lugar del diluvio hay dos poblaciones: una poblacion perdida en ruinas y la nueva, que hizo el Creador por la
voluntad de Inti.

En vez de un mundo malo, vino otro bueno. Y sera mejor el porvenir de las poblaciones del sol.

IIl. AKHA NINA (El fuego)
ORIGEN AYMARA

Cuando los animales comenzaron a enemistarse con los hombres, alla en el amanecer de los siglos. Muchos de ellos
particularmente Ukhumari quisieron acometer al hombre y exterminarlo.

Inti no podia permitir esto.

Mandé de inmediato al rayo con una ascua en la mano, encargandole que diga al hombre que toda vez que lo
acometieran los animales feroces, encendiese esa ascua y que retrocedieran ante el fuego.

El hombre quedo6 tan agradecido, adord en la tierra a Nina (fuego), como al mismo Inti.

En homenaje de gratitud, toda vez que Inti esta de rifia con su esposa PHAJSI y las proyecciones de la disputa se dejan
ver hasta la tierra, por medio de los eclipses, en solicitud de tregua y de paz, se hacen arder grandes hogueras cuyas
llamas se elevan hasta los pies de los contendientes.. y .. se calman los animos, se restablece la paz.

Y desde entonces aproveché el hombre esa ascua para todo. No solamente para defenderse de los animales feroces,
de las enfermedades; sino también para darse luz, calor, cocer sus alimentos, etc., etc. Y el fuego le sirvié como
si mbolo y como emblema.
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MITOLOGIA SOLAR Y TELURICA LOS ANTEPASADOS

. AMAWTTA
ORIGEN INKA

Amahutta cay6 en desgracia de Tatitu (Inka, padre) y desaparecio de la corte.

Caminando por senderos desconocidos hasta entonces, llegé a una casa completamente rara, pared a una pukara.

Pidié hospitalidad.

El duefio lo acogi6 con generosidad. Lo tom6 como agricultor con la condicion previa de que no fuera curioso, viera lo
que viera.

Al cumplirse el primer afio de trabajo, le dijo:

Quieres productos y bienes o un yatichiwa (consejo)

Yatichiwa, tata, le contest6. Amapunin rejsiskha fianta sakheychu maykhen mosojraikupis: No dejes el camino viejo
por el nuevo.

El segundo afio:

Quieres productos y bienes o un consejo?

Yatichiwa, tata.

Tukuy sutti rijchchakuskhanta, mantaj kikin suttichu. (No te fi es de la apariencia).

El tercer afio:

Ni piman ruraychu kikin khanta mana munawajchu rurasunankuta (No desees a otros lo que no quisieras que te hagan
ati.

Amautta se retir6 de la casa con un fondo indefinido de dolor. Si bien habia recogido consejos y bienes, jamas se
apartari a de su idea el aspecto escuélido de la mujer del duefio que era conducida cada di a con una waska al establo
para comer y almorzar...

Al despedirlo le dijo que su prudencia y sus servicios ser an incentivos para perdonar a su mujer que, para vergiienza
de los Aukis habi a cometido adulterio, obligandolo a confinarse. El, como medida que pudieran tolerar sus dioses, la
habi a condenado a esa vida. Pero, Amautta la salvé.

Llegd a su casa y vio a su mujer que estaba in idilio con otro amautta... Ya la iba a matar... cuando recordé: la
apariencia.. Me cuesta mis productos y bienes... Supo después que quién halagaba a su mujer era el tierno hijo que
él habi a dejado en abandono... Y el abandonar a la familia teni a pena capital...

Ya en el ambiente del hogar cont6 a su familia de su aventura y la vida misteriosa del hombre y de su mujer... Su
familia, de acuerdo a las leyes de sus mayores, le pidid6 que denunciara a ese mal hombre... le parecidé bien a
Amautta..pero, el consejo) No hagas a otros...

... Y él mismo, no estaba en peligro de que lo acusaran? Por otra parte, el hombre tenia razon...

C) MITOLOG A TELURICA

CHOKHOPA
ORIGEN AYMARA

Pachamama, la madre tierra, infinitamente milagrosa, es el laboratorio por excelencia donde todo se hace. La misma
vida.

Y aun: la muerte se convierte en vida.

Pachamama ha convertido los Chullpas en manjar de vida: Chokopa. Ha hecho de los huesos duros una blanda y
agradable pasta para comer. Las tuturas que aprisionaban al chullpa se han trenzado entro su laboratorio dos a dos y
han hecho una cascara de dos paquetitos: sillpiu.

Y por la virtud de Pachamama, los chullpas son bocado tan alimenticio, de que hayan sido chullpas, no hay duda:

basta que en la Chokhopa kkusa sobresale en la superficie likki, que no es otra cosa que la grasa del hombre en que
viene rellenado al mundo cuando nace.

13



LUCHA DE DIOSES Y CREACIONES HUMANAS

«Kon Tiki Wirajkocha» vino del norte, llend la tierra de hombres, mujeres y animales.
Enojado por lo que algunos hombres le hicieron, les quit6 la lluvia y transformd la tierra
fértil que les habia dado en arenales secos y estériles (dejandoles sdo los rios. Esta
divinidad actuaba utilizando (nicamente la palabra o la voluntad. «Con [...] andaba
mucho y ligero, y acortaba el camino bajando las sierras y alzando los valles solamente
con la voluntad y su palabra [...]»

Wirajkocha formo el cielo, sol, la luna, estrellas y la tierra, con todos los animales y lo
demds que hay en ella, que fue tan solamente con el pensamiento [...] y que formé con
su resuello todos los seres humanos y los animales terrestres [...]. Y que después se fue a
la mar y que anduvo a pie enjuto sobre ella, y sobre los rios y que crié todos los peces
gue hay con sola su palabra, y que hizo otras cosas maravillosas, y que después se fue
desta tierra y se subidé al cielo.

Cuniraya Viracocha convertido en un hombre «pobre» andaba con su capa y su cusma
hechos harapos, este hombre kamargan [crea] a todas las llacta [naciones] existentes
con sola su palabra, preparaba el terreno y consolidaba los andenes, con nada mé que
arrojar una flor de cafiaveral pupuna abria una acequia desde su fuente

«Cuniraya viracocha, runa kamaq, pacha kamaq, ima haykayug gammi kanki; gampan
chakrayki, gampaq runayki, j fiispa muchaqg kargan!».

Nuestra traduccidn: Kuniraya Wiragucha, creador de la humanidad y del «mundo», duefio
de cuanto hay, son tuyas las chacras, son tuyos los seres humanos jcon estas palabras le
adoraban!

Kon Tiqi Wirajcocha «a esencia del dar y del decir». «el dador-creador».

Sin embargo, la divinidad solar, pese a los poderes que posee, tiene como
contraposicion a otra llamada Pachakamaq, que aparte de sus poderes en las
profundidades de la tierra —terremotos— tiene también el poder de crear alimentos
cultivables y, por udtimo, la autoridad simétrica de concebir seres humanos como la
propia deidad solar. El concepto pacha que forma parte de su nombre [Pachakamaq] la
define como creadora de espacios y tiempos nuevos. Con respecto al nombre de
Pachakamaq, «animador» (transmisor de fuente vital). La segunda intervencion de
Pachakamaqg como creadora de una generacion humana, que se contabilizaria como la
cuarta (en el nimero total de creaciones).

La primera creacion corresponde a (deidad solar) y la siguiente a Pachakamaq (lunar).
Los quechuas decian haber sido creados por Pachakamaq y estaban ufanos de tal hecho
y, ademéds, explicaron los arreglos que su divinidad habia hecho con la divinidad de los
occidentales. Pachakamaq estuvo enojado en principio con los nativos, pero luego les
dijo: «ero he perdido el enojo, porque ya estamos concertados y confederados el dios
de los cristianos y yo que nos adorés y sirvéis a ambos «Que bien se puede adorar a
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Jesucristo nuestro Sefor y al demonio [Pachakamaq] juntamente; porque se han
concertado ya entrambos y estan hermanados» (P&g. 262). También hay cronistas del
siglo siguiente que recogen estas noticias sobre la identificacién de Pachakamaq con el
dios de los occidentales.

Pachakamaq que aparece en una oportunidad sustituyendo a una generacion humana por
otra y, a la vez, creando los alimentos vegetales comestibles. Pero no habla de un
Pachakamaq que todavia estaba vigente en el tiempo de la llegada de los cristianos a los
Andes. Pachakamaqg «renovador», «mundificador» que crea una nueva humanidad en
reemplazo de otra realizada por la deidad solar «Con». Pachakamaqg un «mundificador»
y creador de una nueva generacion de hombres y mujeres. Esta Udtima creacitn fue la
gue coincidié con la llegada de los cristianos al mundo andino.

«Vino a la tierra un dios més poderoso que Kon Tiki Wirajkocha llamado Pachacama, que
quiere decir. Hacedor del mundo, o reformador y destruy6 con agua y fuego todo lo
hecho por el anterior dios, y a los indios que habia, los convirtié en simios y monas y los
envio a vivir a los Andes (Selva). [...] Pachacama, como poderoso en todas las cosas,
[...]las torn6 a reformar y a mundificar, y que cri6 de nuevo otros indios y muchas indias
bien hermosas, A los unos hizo poblar la serrania y a los otros los llanos de la marina.
Sobrevino Pachacama, hijo también del Sol y la Luna, que significa criador, y desterr6 a
Kon Tiki Wirajkocha, y convirti6 sus hombres en gatos [...]; tras lo cual crié é de nuevo a
hombres y mujeres como son ahora, y los proveyé de cuantas cosas tienen. Por
agradecimiento a tales mercedes le tomaron por dios, y por tal lo tuvieron y honraron en
Pachacama, hasta que los cristianos lo arrojaron de alli, de lo que mucho se
sorprendian]...]»

Este Pachakamag dice haber creado a los hombres y mujeres «omo son ahora»
refiriéndose al tiempo de la presencia de los cristianos en los Andes. «Cred los indios
como ahora son», refiere en sus comentarios una sucesion de tiempos en que las
divinidades reaparecen una y otra vez. Sus palabras dicen: los «indios» sdlo saben su
origen «afiadiendo y componiendo en cada siglo lo que a cada uno le parecia» y de
Pachakamaq <«que durdé Pachamaca [Pachakamaq] muchas edades, hasta que los
Cristianos llegaron al Per(, que entonces nunca méas parecio». Estos apuntes presentan
distintos tiempos y distintas recomposiciones mitoldgicas, con distintos protagonistas que
otorgan dinamismo a los surgimientos y resurgimientos de las deidades

LA QUINTA CREACION DE WIRAJCOCHA: LA QUINTA HUMANIDAD

En las Tradiciones de Huarochiri, Viracocha aparece precedido del calificativo Coniraya
o Cuniraya [Cun/niray/ya] (término que se discutio y para el que se propuso una
traduccion en la primera parte de este trabajo); Illa Tecce Viracocha (Jesuita andnimo);
Ticiviracocha, Ticebiracocha, Tuapaca y Arnauan (Cieza); Ticci Viraqucha y Viracocha-
Yachachic (Cobo); Ticze Uira Cocha, Ticze Caylla Uiracocha (Waman Poma); Viracochan
Ticci Capac, Viracochan Pachayachachi (Salkamaywa); Illa Tecce Viracocha (Jesuita
anénimo); lllatici yachachic Huira cocha (Montesinos). Garcilaso de la Vega hace un
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comentario discrepante que delata su desconocimiento de una importante parte de la
historia del mundo andino, y dice: «que los indios no saben de suyo [...]; por esto en sus
historias dan otro nombre a Dios, que es Ticiviracocha, que yo no sé qué signifique ni
ellos tampoco. Este es el nombre Pachacamac, que los historiadores espafoles tanto
abominan» (Garcilaso 1963: Cp. Il). Los autores Waman Poma y Salkamaywa (nativos) y
el sacerdote occidental Crist@al de Molina, en unas oraciones dedicadas a esta
divinidad, recogieron otros epitetos que acomparfian a Wiraqucha como: Kaylla, Qhapaq,
Apu de los Willka, aparte del conocido Tigsi, y algunos adjetivos calificativos entre los
gue anotamos: tocapo acnupu, wallpay wana, apocachan.

La quinta creacion coincidiria cronolégicamente con el tiempo / espacio de los Qhapaq
Ingas, que empiezan a gobernar, poco mé o menos, a partir de 1438. En dicho periodo,
al parecer, la antigua divinidad Pachakamagq, se hallaba en una posicion simétrica con la
divinidad del altiplano. Sin embargo, dentro de una concepcion andina, Pachakamagq,
pese a su consideracion de igualdad con la divinidad Con Tigsi Wiraguchan del altiplano,
se reubicaria en la retaguardia o el tiempo antiguo definido por el concepto uriny la
otra divinidad se situaria en el sector janan. Pero la llegada de los occidentales al
Tawantinsuyu curiosamente reactivo a Pachakamaq, quien no dudo en volver a emerger
y colocarse en situacion de protagonista al lado de la divinidad de los cristianos, y aln
afirmaba que d y el dios de los occidentales eran la misma persona.

El mito que acomparfa este resurgir de Con Tigsi Wiraguchan del altiplano se recogié en
dos distintas fases:

La primera, que estaria definida entre 1532 y 1568 (desde la captura de Atawallpa hasta
el nombramiento, en Espafa, del virrey Francisco de Toledo).

La segunda fase, de 1568 a 1572 (hasta la derrota de los defensores del orden andino y
muerte del Inga Tupac Amaru I, por orden del virrey Toledo).

La primera fase de la «onquista» se realiz6 con el argumento de que habia que
cristianizar a los andinos y destruir al Inga usurpador que era Atawallpa y reponer en el
cargo a Waskar. En este periodo de la conquista, acontecio la guerra civil entre los
pizarristas y almagristas; luego, la rebelion de los «conquistadores» defendiendo el
sistema de encomiendas, que la autoridad Real occidental pretendia revisar.

Aparte, estaba el cuestionamiento de la «conquista» por parte de Fray Bartolomé de las
Casas y el incidente de la huida de Mango Inga Yupanqui (waskarista), que fue nombrado
por Francisco Pizarro, como Inga «titere». Este Inga consiguio escapar de su prision en
1536, organizando el levantamiento de todo el Tawantinsuyu y dirigiendo el asedio a la
ciudad del Cusco, desde el valle de Yucay y luego Ollantaytambo. Pero, ante el fracaso
de su intento en recuperar el orden andino, se retird a finales de 1538 en direccitn a la
selva, un lugar emblematico segun la mitologia.Este autodestierro se realizé cumpliendo
modelos de pensamiento andino, en el que humanidades vencidas o reemplazadas son
expulsadas hacia la direccién del este, donde se encuentra la selva (del Peray Brasil).
Sin embargo, las divinidades abstractas siempre se introducian en el Océano Pacifico —
oeste —al perder en su lucha
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La segunda fase de la «desestructuracion del mundo andino» se gesto bajo el gobierno
del Rey espafol (Felipe II) quien nombré a un alto funcionario en 1568 que actuaba en su
nombre, el virrey Francisco de Toledo. El problema del gobierno paralelo de los Ingas en
Vilcabamba ahora se presentaba con més virulencia. En esta ocasién, la empresa
conquistadora se planifico bajo la argucia de la «uerra justa» sdlo faltaba inventarse
un pretexto para actuar: el de la primera fase de la conquista, que fue destronar al Inga
«surpador» y reponer al «egitimo», ya no era valido; en esta oportunidad, los que
estaban en Vilcabamba eran los «egitimos». Por tanto, la nueva estrategia fue
presentar a los Qhapaq Ingas (que dirigian el Tawantinsuyu a partir de 1438) como
gobernantes ilegitimos, subyugadores, tiranizadores de una antigua civilizacion y como
destructores, por tanto, de una antigua religion. De este modo, los occidentales se
justificarian en su papel de salvadores y liberadores de los primeros andinos, de la mano
de sus «aniquiladores», que intentaban recuperar su gobierno desde Vilcabamba.

Esta revitalizacion o resurreccion de las divinidades del Incanato, conocida con el
nombre de taqui unquy, presenté a los dioses del Tawantinsuyu, tanto antiguos y
recientes, en directo enfrentamiento con el dios de los occidentales. Estaban aliados,
otra vez, como en la quinta creacién del tiempo de los Ingas, la antigua divinidad
Pachakamaq de la zona costera y la nueva divinidad que residia en el Titicaca. La lucha
se presentaba como un pachakuteq o cambio a un nuevo espacio / tiempo.

Considerando las cinco creaciones humanas en cinco espacios/ tiempos, toma sentido un
apunte aislado que no llamé la atencion de los estudiosos. Nos referimos a una leyenda
gue, segun el recopilador, se encontraba guardada en un templo que el Inga Qhapaq
Yupanqui (el Pachakuteq, noveno de la lista) hizo construir en Sagsaywaman en honor de
una de sus esposas, que era natural de Chincha (costa), llamada Mama Ocllo y, por otro
nombre, Tocta Cuca, un templo que sdlo representaba a las mujeres (urin).

«Decian los indios que asistian en el templo de Mama Ocllo unos cuentos y fabulosas
[cosas] notables: que desde la creacion del mundo hasta este tiempo habian pasado
cuatro soles sin éte que al presente nos alumbra. El primero se perdi6 por agua, el
segundo cayendo el cielo sobre la tierra y que entonces mato6 a los gigantes [...]. El
tercer sol dicen que falto por fuego, el cuarto que por aire. De este quinto sol tenian
gran cuenta y lo tenian pintado y sefialado en el templo de Curicancha y puesto en sus
guipos hasta el afio de 1554.» (Murta 1987: Libro I. Cgp.. XXVII).

Esta dtima creacidn (quinto sol), desde la perspectiva de los dtimos gobernantes del
Tawantinsuyu, fue catalogada como la segunda gran creacidon humana. La sintesis de las
cuatro primeras creaciones de la costa en una sola reestructuracién global genero en
los Andes dos importantes tiempos magnos: tiempo antiguo y tiempo reciente. Este modo
de readaptacidn de la historiografia -sintesis de varios tiempos en uno (recogidos por un
sdlo término) y creacidn de un nuevo tiempo que sigue a anteriores con otro vocablo —
también ocurrio en la civilizacién occidental: asi, los historiadores Illaman a todo el
tiempo anterior a la revolucién francesa con el genérico nombre de «antiguo régimen», y
los tiempos posteriores a dicho hito los renombran como el tiempo del «progreso» o el
tiempo de la duz de la razon».
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LOS RITOS TELURICOS

"ACHU" se llama al agradecimientos que los nativos de los Andes hacen a la Pachamama
la Gran madre Tierra donde le danzan y le celebran ritos de agradecimiento en este rito
gue se origina en los albores de la creacion cuando al edificar por segunda el gran
"Wirajcocha" al crear por "Segunda Vez el Mundo" dispuso que los "runas" recordaran sus
vinculos trascendentales y universales con el barro y con la piedra del cual estaban
hechos. Los "Achachilas" del "AkaPacha" o "Sea del suelo en que estoy" que es la
consagracion ritual y ceremonia poética universal que identifica la hombre con su
morada. También se incluye a la llama para que las cosechas sean provechosas e
invocando la "Wayra Tata" o Padre viento enemigo de los destructores de la cosecha
como en "Anchanchu” viejo siniestro que anunciaba desgracias y sucesos malignos.

El "Kurmi" o Arco Iris que remonta en arco perfecto su banda de luces y colores es la
manifestacion de "Wirajcocha" que esta feliz a acarrea fortuna y las manifestaciones
adversas que Wirajcocha manda a los runa s en la segunda creacidén son el "Makuri" que
es la guerra y la violencia y el embrujo que es la "Layka"

Wirajcocha tiene también manifestaciones y emanaciones que son lo bueno y lo malo
abundancia y escasez desgracia y felicidad provienen de el de su mensaje de piedra y
gue solo lo saben leer los que saben el mensaje universal del "Cielo de abajo y de la
Tierra de Abajo". Segin la leyenda de los "Lupi Jaques" o los "Hombres Sol" quienes eran
hombres refulgentes que combatieron con los "Paka Jaques" u "Hombres Aguila" para
transmitir a los hombres las proezas de "Kon Tici Wirajcocha" el Dios Inmemorial y
eterno Creador que quiso imponer el triple poderio de "Lupi - Willka - Inti " el "Sol tres
veces naciente y abundante" a la fuerza del "Gran P§jaro" que vuela y sustenta y da
sentido a la hazafia humana siempre en pos de altura y de proyeccitn a las lejanias.
Wirajcocha que es lo profundo del Universo por eso se le agradece con los ritos telricos
de los "Runas" o los hombres cuando colocan en su boca con sinceridad y al masticarla y
entregarla a la Pachamama pero no con la hipocresia o los "Dos corazones" sino con uno
solo el de la verdad la lealtad para que ningun mal caiga sobre las moradas de los "Runas”
este siempre debe invitar a la tierra y también a los "Achachilas" del lugar por todas ellas
son las manifestaciones del Dios Visible que requieren carifio del poblador que esta
obligado a ligarse y confundirse con el suelo que ha de sustentarlo

Wirajcocha el "Gran Creador" confunde y transfunde las naciones cambia a pueblos
disloca y destruye ciudades vuelve a edificar sobre las ruinas y engendra nuevas pero sus
leyes perduran y perviven inmutables sujetas a ciclos siderales pero persistentes a los
culto del sol y de la Tierra abajo como arriba ordenando vive el gran Dios Wirajcocha

El "Runa" el hombre de la segunda creacion de Wirajcocha es el varon andino que nacié
para comandar mas su ciencia interior y tiene la templanza y el estoicismo y que aun en
el combate mantiene el valor y parecen de piedra ya que el Supremo Creador Wirajcocha
le entrego a sus hijos los "runas” el secreto de las hojas para que se organizan en orden y
armonia y ellos mismos son "&rboles y piedras Vivientes"
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MALLKU KAPHAJ

El "Fundador de la Dinastia Incaica" es el "ultimo Atlante " y poderoso Jefe Aymara que
descendi¢ del Lago sagrado al Cuzco para poblar y civilizar con el mensaje de las piedras
a los pueblos cercanos. La historia tienen sus enigmas ya que la historia de los incas
comienza y termina con la lucha trégica de dos hermanos.

La mitoldgica lucha y creacién de la dinastia Quechua nace con la lucha del Amauta
"Mallku - Kaphaj" o "Manco Capac" en las orillas del Lago sagrado y en las cercanias del
"Taipi Kala" donde se encuentran los mensajes del universo en piedra.

Cuando el "Padre Sol" que se habia ocultado en la Gran "ROCA DE TITICACA" después del
gran diluvio; proyecto sobre el lago despué de muchas eras el primer rayo en la
oscuridad con la cual alumbro al mundo de nuevo.

Entonces los pueblos situados en las cercanias del lago que vivan en constante guerra sin
dioses sin leyes y comiéndose uno al otro entonces el Padre sol tuvo piedad del hombre y
decidié dar otra oportunidad al hombre de esta segunda creacién y decidio enviar a sus
hijos entonces aparecieron en la tierra saliendo de la Piedra Sagrada de la Isla del Sol.

Eran Cuatro jévenes Hermanos que eran los encargados de transmitir los mensajes del
universo a los hombres entonces se impuso la inteligencia del hermano mayor El Amauta
Mallku - Kaphaj y convirtio en piedras o "runas " a dos de sus hermanos pero hermano
"Ayar Cachi" valiente guerrero y era muy popular entre los pueblos guerreros ya que de
un hondazo podia derribar una montafia pero el inteligente Amauta Mallku - Kaphaj lo
envio a una cueva para que recogiera pertrechos y cuando estuvo dentro de ella le cerro
la entrada con una inmensa roca y lanzando alaridos que estremecieron la tierra no pudo
escapar de su prisién tellrica.

El Amauta Mallku - Kaphaj inicio su misién y tomo la vara de oro para hundirla en el
"Ombligo del Mundo" y con su Hermana a la que tomo por esposa la Mamaj Ojllo comenzé
el camino en busca de lugar sagrado camino por lugares inhdspitos y salvajes entonces
comenzodsu tarea de civilizar y darles los mensajes universales amauticos a estos salvajes
habitantes de las regiones andinas entonces la vara se hundié en el valle del Quzco o
Cuzco que es segln la cosmogonia amautica andina es el "Ombligo del Mundo" y comienzo
su tarea junto a su esposa sentaron las bases de uno de los imperios mas fabulosos de la
Historia del hombre que ocupo 1300 leguas y establecié un Imperio donde la sabiduria y
la igualdad universal eran la piedra fundamental.

El Amauta Mallku - Kaphaj el "Hijo del Sol" muri6 segin la tradicién amautica a los 140
afios y se convirtié en una "runa" o "piedra" que fue adorada por los amautas andinos y su
pueblo hasta que en 1559 fue destruido por los Europeos al mando de Polo de
Ondergardo
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CAPITULO 2
CONCEPCION DEL TIEMPO: EL CALENDARIO ORIGINARIO

INTRODUCCION.

Dicen algunos estudiosos que ‘el calendario es una estructura para comprender la
relacion entre tiempo y poder ”, y proponen que cualquier sociedad que quiera tener
perspectiva en la historia, debe entender el tiempo, porque todo el desarrollo de una
sociedad depende de su calendario. Los abuelos ensefian que los paradmetros que el
tiempo brinda, permiten el conocimiento de la expresion gradual del Universo.

Nuestros antepasados, conocian los ciclos del Universo y los dividian en etapas de 9, 50,
500, 2000 y 4000 afios basicamente, pues cada una de estas etapas expresan cambios en
el proceso de la historia.

La comprension de los ciclos de la naturaleza, se genera en la transicion que atraviesa el
ser humano, de la etapa de ser ndmada a ser sedentario, en el sentido de empezar a
relacionarse con la agricultura, esencialmente. Es donde surge la necesidad de hacer el
calendario como una medida de tiempo y de relacion con todo el Universo para medir los
ciclos.

El calendario que conocemos hoy como universal, es el Calendario Gregoriano, llamado
asi porgue fue promulgado por el Papa Gregorio XllI, después de la conversiéon de Roma al
Cristianismo. Hubo un calendario anterior, que si bien tenia mayor coherencia que este
ultimo, fue sometido a una manipulacion mayor ain. Se trata del Calendario Juliano, que
fue instaurado en honor a Julio César.

Es importante saber que los fundamentos bajo los cuales se pusieron en vigencia estos
calendarios, no tenian nada que ver con la exactitud de la observacion astrondmica, sino
mé&s bien con aspectos de carécter politico-religiosos, vinculados a la bisqueda de
expansién del poder en estos aspectos.

Y es de esta forma que se ha venido construyendo la civilizacion de Occidente, motivada
por los intereses de unos cuantos sectores y por lo tanto, totalmente al margen del
entorno. Como si los seres humanos pudiésemos vivir al margen del cosmos, de la
naturaleza. En las culturas ancestrales por el contrario, esta relacién siempre ha sido tan
clara e inherente. Los calendarios ancestrales siempre fueron luni-solares, es decir, en
relacion con la luna y con el sol, pues éstos constituyen los relojes maestros del universo.

Entonces la importancia de recuperar el calendario andino, no sdo tiene que ver con
algin tipo de reivindicacion, sino con la urgencia de volver a unirse al ritmo, a la
vibracion, a las pulsaciones del universo. Esta unién es la que va a permitir una nueva
percepcion de la vida.
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ANTECEDENTES.
CALENDARIO GREGORIANO

En 1582 el Papa Gregorio Xl promulgé el nuevo calendario, llamado Gregoriano .Habian
pasado més de 1.600 afios de vigencia del calendario Juliano y los pequefos desajustes
se habian hecho ostensibles al cabo de tanto tiempo. El calendario civil se habia
retrasado 10 dias respecto al calendario astrondmico; por lo que Gregorio XlII tuvo que
decretar en 1583 el salto del dia 10 al 20 de diciembre. Ese afo, diciembre tuvo sdlo 21
dias. El nuevo calendario fue inmediatamente adoptado en todos los paises catdlicos,
pero el resto del mundo tard6 en aceptarlo, siendo Rusia y Grecia los dtimos paises que
lo adoptaron en 1918 y 1923, respectivamente. Hoy esté vigente en casi todo el mundo
occidental y en partes de Asia. El calendario gregoriano recibe también el nombre de
cristiano, porque emplea el nacimiento de Cristo como punto de partida. Las fechas de la
era cristiana son designadas a menudo con las abreviaturas d.C. (después de Cristo) y
a.C. (antes de Cristo). Aunque el nacimiento de Cristo fue originalmente fijado el 25 de
diciembre del afio 1 a.C., los investigadores modernos lo sittan ahora hacia el cuarto afo
de nuestra era. La cuenta del afio empezaba el 25 de Marzo, y se desplazé hacia el 25 de
diciembre y el 1 de enero, en que se conmemora el nacimiento de Cristo (estéa clara la
incongruencia de celebrar en dias distintos el nacimiento de Cristo y el principio del afio,
cuando se pretende que la cuenta de los afios empieza en este acontecimiento). Como
se ha indicado, el calendario gregoriano es bé&icamente un calendario cristiano. El
calendario oficial de la Iglesia cristiana es la relacion anual de las fiestas, los dias de los
santos y las festividades de la Iglesia, con las fechas del calendario civil en las que tienen
lugar. Estas incluyen las fiestas fijas, como Navidad, y las fiestas mdviles, que dependen
de la fecha de Pascua. El calendario més importante de la Iglesia primitiva fue compilado
por Furius Dionisius Philocalus hacia el afio 354. Después de la Reforma, la Iglesia
Luterana alemana conservé el calendario romano, lo mismo que la Iglesia de Inglaterra y
algunas otras Iglesias anglicanas. Las principales estaciones del calendario eclesiastico
observadas por la mayoria de los cristianos son, por orden, Adviento, Navidad, Epifania,
Cuaresma, Pascua, Ascension, Pentecostés y Trinidad.

OTROS CALENDARIOS

El calendario judio, que procede del antiguo calendario hebreo, ha permanecido
inalterable desde el afio 900 aproximadamente. Es el calendario oficial del moderno
estado de Israel y es utilizado por los judios en todo el mundo como un calendario
religioso. El punto de partida de la cronologia hebrea es el afio 3761 a.C., la fecha de la
creacion del mundo segin se describe en el Antiguo Testamento. El calendario judio es
lunisolar, basado en meses lunares de 29 y 30 dias alternativamente. Se intercala un mes
extra cada tres afios, de acuerdo con un ciclo de 19 afios. Otro calendario religioso
fundamental es el calendario islamico, utilizado en casi todos los paises musulmanes. Se
calcula a partir del afio 622, el dia posterior a la Hégira, o salida de Mahoma de La Meca
a Medina. El afo isldmico consta de 12 meses lunares.
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CALENDARIO ANDINO.

Principalmente el Calendario Andino contempla una referencia astrondmica; se trata de
un calendario luni-solar, ya que esta enmarcado bajo las fases del sol y de la luna. Esté&
dividido en trece meses de 28 dias cada uno, con cuatro semanas de siete dias,
correspondientes a las cuatro fases lunares. En total se hacen 364 dias, lo que conforma
un afo y el dia que falta para completar los 365 dias, esta dedicado a la ceremonia del
sol, éste o estos dias (en el caso de afios bisiestos) son llamados: WILLKA KUTY (en
aymara) e INTI RAYMI (en quechua), y que coinciden con el inicio del Afio Nuevo Andino,
el 21 de Junio.

La celebracién de cada Afio Nuevo Andino, coincide también con el Solsticio de Invierno;
una de las cuatro fases del recorrido del sol (dos equinoccios y dos solsticios). Esta etapa
de inicio no sdo tiene que ver con un nuevo afo, sino con el comienzo de un nuevo
recorrido del sol, visto desde esta parte del planeta. En Tiwanaku podemos observar, que
la ubicacion del Templo de Kalasasaya, y la de algunos elementos en su interior, tienen
gue ver con los cambios de la trayectoria del sol con respecto al planeta, marcando los
cambios de estacion y por consiguiente, la emanacion de diferentes tipos de energia
generados por el sol, que ademas coinciden con algunos lugares energéticos de gran
trascendencia.

Asi tenemos que :

La salida del sol, para el 21 de Junio, coincide con los picos del [llampu.

La salida de sol, tanto para el 21 de Marzo, como para el 21 de Septiembre, estéa
alineada con el Huayna Potosi.

Y la salida del sol, para el 21 de Diciembre, esta alineada con el llimani.

21 de Marzo
21 de Junio - G i 21 de Didembre
Hlampu 21 de Septiembre Iimani

Huayna Polosi

e

W
ST

GraficoNo 1
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Existen dos formas de contar los meses:

@ Lunar movible: Esta ligado a las fases lunares. Se cuenta de una luna nueva a otra
luna nueva.

@ Solar estético: Dividido en 28 dias fijos, conformando 13 meses, y un dia
ceremonial, el 21 de Junio, dedicado a unir las energias del cielo y de la tierra.
Cada cuatro afios se tienen dos de estos dias ceremoniales, por ser afios bisiestos.

¢, Como nace la division del mes en 28 dias ?

En el idioma Aymara, ‘Phaxsi” se entiende de dos formas que van relacionadas: significa
“mes”y también “luna”, lo que implica una clara relacion entre ambos; las cuatro fases
lunares (nueva, creciente, menguante y llena) con una duracion cada una de siete dias
aproximadamente y las cuatro semanas que tiene un mes, dando en ambos casos ciclos
de 28 dias. La experiencia nos muestra que es importante adecuarse a los ciclos del
Universo, porque es asi que surge la armonia con la naturaleza, que es uno de los
principios del mundo Andino, como de muchas otras civilizaciones ancestrales del
planeta.

ANTIG UEDAD DEL CALENDARIO ANDINO.

Actualmente uno de los calendarios ancestrales que ha sido oficialmente aceptado desde
el afio 1992 para esta region (Ecuador, Perd, Bolivia, Norte Chileno y Norte Argentino),
es el Calendario Quechua, segin el cual estariamos en el afio 5511, el mismo que
corresponde a la medida y conteo del mundo quechua, y ha sido aceptado para fines de
poder unificarnos y empezar a dialogar, usando un mismo lenguaje. Esta cifra desde ya
nos da la pauta de que existe una historia de mé& del doble de lo que considera
Occidente (que sdo contempla alrededor de 2600 afios; 2003 afios mas seis siglos antes
de Cristo). Y de hecho segin estudios e investigaciones de cientificos entendidos en la
materia, se puede llegar facilmente a comprobar incluso hasta 6000 afios de historia.

Sin embargo, recordemos que el mundo andino abarca etapas que son anteriores al
mundo quechua; si hablamos de los “Urus” por ejemplo, es posible remontarnos a los
inicios de la historia de Los Andes. Tan sélo si intentamos retroceder a lo que fue
Tiwanaku, vamos a encontrar que definitivamente el mundo aymara es mas antiguo.

Y un calendario ain mas ancestral fue recuperado de la Provincia Pacajes, y que por
cierto, donde han dado mayor atencion y ayuda para recuperarlo es en el Norte Chileno.
Cabe destacar también que, antiguamente Pacajes abarcaba parte de las costas de Peru
y Chile, ademas de una parte muy extensa de Bolivia. “Pacajes”, viene de los términos
aymaras Paca - Jaques, que significan “hombres alados”, y por lo tanto “hombres que
traen la luz”. Pacajes conservd, mucho mas que otras regiones, mucho de la cultura
andina. Una de las cosas que se mantuvo fue su calendario que ya supero los 40000 afios
de historia. La estructuracién de los afios se maneja como se muestra en el grafico N° 3.
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Lo escalonado es un arquetipo que aparece en la arquitectura de Tiwanaku y en general
en las pirdamides que se han encontrado en América. Como podemos observar, una luna
consta de 20000 afios y estd compuesta de cinco soles, teniendo cada sol una duracion de
4000 afos. De tal forma que nos encontrariamos en el primer sol de la tercera luna.

Sto...50l dfo..Sol 3erSol 2do..Sol 1er. Sol

Diurccidn de la Frimerc Luna: del afio 1 ol 20

5to... Sol dto. .. Sol JerSol 2do... Sol ler... 50l

Diurgcion dela Primerg lana; o T | L T

5to... Sol dto... Sol 3erSol 2do... Sol ler.. Sol

GréficoN©° 3
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Cada fragmento (como el que esta contenido en la lupa), es de 500 afos. En el gréfico
siguiente vemos que se tienen 8 fragmentos en cada sol, el mismo que dura 4000 afos,
de los cuales 2000 son de ascenso y 2000 de descenso. A estos procesos de ascensos y
descensos, los historiadores llaman la ciclicidad de los tiempos.

Gréafico N° 4

Dentro de este primer de la tercera luna, nos encontrariamos en el primer fragmento de
500 afios que se inici6 el afibo 1992. El afio 1992, termind un ciclo para Los Andes; una
etapa fatal. Un proceso de descenso que dur6 2000 afios y que hasta ese afio toco fondo.
A partir de entonces, comenzamos un nuevo tiempo, un nuevo sol, por lo tanto, una
nueva expresion. Estos nuevos 2000 afios que estamos comenzando a recorrer, tienen un
comuin denominador, un virus que se ha activado, el virus de la COMUNIDAD; éste es el
nuevo lenguaje de este tiempo, todos van a comenzar, en realidad ya han comenzado a
hablar de ‘comunidad”. Entendiéndose el témino ‘virus” en su expresién cabal;
sabemos que no sdo existen virus destructivos, muchos otros sirven como “antivirus” que
van a equilibrar ciertos efectos o procesos. Asi que “COMUNIDAD” es el antivirus que el
proceso anterior necesitaba para comenzar a cambiar su expresion, una expresién que ha
estado fuertemente marcada por el “individualismo”. Si nos remontamos en la historia,
para lo cual vamos a apoyarnos del siguiente grafico, veremos que después de alcanzar
su expresion més alta la historia de los pueblos el afio - 8, coincidiendo con el dtimo
proceso de desarrollo de Tiwanaku, se da fin a una etapa para ingresar en un franco
descenso; el Consejo de Tiwanaku se retira a las montarias.

QUINTO SOL DE LA SEGUNDA LUNA
6. Afio 492

7. Afio 992 4. Afio 508
8. Afio 1492 3. Afio 1008

9. Afio 1992 2. Afio 1508 1. Afio 20

Gréfico N° 5
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A partir del afio -8 , se activa ese virus de “individualismo”; por lo que los seres humanos
van cambiando su forma de sentir y por tanto su forma de vida. Los seres humanos se van
separando y fortaleciendo en si mismos. Conforme el proceso va avanzando (en este caso
en descenso), esta expresién se va fortaleciendo también y alcanzando expresiones cada
vez més fuertes.

El afio 492 empiezan las guerras intestinas de los sefiorios aymaras, conforme a la
implementacitn que los lleva a disgregarse y comenzar a disputarse espacios de poder.
Cerca de haber cumplido 500 afios mas desde el 492, fueron enviados a todo el reino los
4 hermanos Ayar con sus respectivas parejas, a fin de poder reestablecer el orden. Una
de esas parejas era la de Manco Capaj y Mama Ojllu, de entre 14 y 16 afos de edad.

Desde el afio 992 se desarrolla el Tahuantinsuyo hasta alcanzar su méaximo esplendor 500
afos después. Nos referimos a 1492, afio en que llegan los espafoles y a partir del cual se
ingresa al proceso mé duro de descenso de la historia andina que se extiende hasta
1992.

Desde 1992, los Consejos han estado peregrinando para recuperarse. Y esto ha ocurrido
en tres puntos especificos de América. En un templo de Norteamérica, llamado Aztlan,
en Centroamérica convergieron en Teotihuacan y en Sudamérica en Tiwanaku. En estos
tres puntos y ademas un punto central en el Océano Pacifico, en 1992 se realizaron
ceremonias para recibir este Nuevo Sol.

Este nuevo ‘virus” activado el afo 1992, hace que la humanidad retome nuevamente el
lenguaje de COMUNIDAD. Desde ese afb si nos ponemos a analizar, surge una tendencia
més fuerte que nunca de los paises de querer encontrar denominadores comunes para
poder unificarse. El ejemplo lo dio la Comunidad Econdmica Europea. No se trata
Unicamente de tener una moneda en comuin, sino de un arquetipo, el simbolismo de un
nuevo lenguaje. De igual forma el MERCOSUR, la UNASUR la globalizacion, aunque no
estén libres del todo de arquetipos de individualismo, responden a una intencién de
qguerer unificar algo.

Una de las cosas que se pudieron ver por ejemplo, en las jornadas de Octubre de 2003,
en nuestro pais, es que los lideres politicos y sindicales, fueron rebasados por ‘las
masas”, Es algo que ni ellos mismos estan comprendiendo; este proceso de expresiotn del
virus de “comunidad”, de colectividad, que supera al hecho de esperar a que “alguien”
realice una convocatoria al pueblo, pues éste se convoca a si mismo de forma
espontanea. Mientras los dirigentes estan planificando, el pueblo ya esta en las calles.
Los lideres resultan ‘“corriendo detrés del pueblo para la foto”.

Y es que ya no hay lugar para los “individuos” en este nuevo tiempo, la importancia que

tenia la categoria de ‘lider” se estéa diluyendo cada vez un poco més. El lenguaje ahora
es el “Consejo”, la “comunidad”, el “consenso”.
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Bolivia y el mundo entero se encuentran en una transicion muy importante, en la que se
les esta dando la oportunidad de comenzar a tener consenso. Principalmente para
nuestro pais, es imperativo apuntar hacia la formacion de Consejos, hacia una
unificacion de todas las comunidades, de expresiones étnicas, raciales, departamentales.
Necesitamos estar I(cidos y entender la ciclicidad de la historia, saber en qué momento
un proceso asciende y otro desciende. Pero ademés de esta expresion material, para el
mundo Andino existe una expresion espiritual, que se considera aln mas importante.

A diferencia de los historiadores y en general la cultura occidental, que sdlo consideran
los aspectos materiales, para el mundo Andino existe un mundo visible y otro invisible;
materia y espiritu, que se manifiestan en todos los niveles de la vida; del ser humano, de
los pueblos y del universo en su conjunto. Y también sabe que estos dos mundos o
expresiones son inseparables. Mientras hay un ascenso material, hay un descenso
espiritual y mientras hay un descenso material, hay un ascenso espiritual. Este es un
proceso que esta perfectamente representado por la CHACANA (la cruz del sur, la cruz
andina), como en el gréafico que se muestra a continuacién:

LO QUE TRAE CONSIGO ESTE NUEVO SOL

Los procesos iniciales de cada nuevo sol (de cada proceso de cuatro mil afos), se dividen
en dos etapas de nueve afos, en total 18 afios. Cabe destacar la importancia del nimero
9 para la cultura andina (incluidas todas las cifras que al sumarse sus digitos el resultado
sea 9) y en general para muchas culturas ancestrales como un arquetipo de medida del
universo. Entonces la primera etapa de cada nuevo sol, constituye el proceso de
destruccidn del proceso anterior, y los segundos nueve afios, constituyen el proceso de
construccion de los nuevos tiempos.
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GRAFICO N° 7

El punto de inicio de este nuevo sol es el afio 1992, ahora, si sumamos nueve afos al afo
1992, tenemos el afo 2001 y sumando nueve mas a éste, el afio 2010. De 1992 a 2001, se
da la época més critica del proceso de cambio de la historia, y si revisamos qué ocurrio
en la historia en esos afios, vamos a encontrar cambios que la humanidad no se imaginé
jamés; la caida del Muro de Berlin y la culminacidn de la Guerra Fria por ejemplo, desde
ese afio también dejaron de tener trascendencia las tendencias de izquierda o de
derecha extremas, cambiaron aspectos filoséficos, politicos, cambios de valores, etc., y
también ocurren cambios en la expresién de la tierra, la Pachamama; la ciclicidad del
clima por ejemplo ya no es la misma, ya no tenemos estaciones tan marcadas; las olas de
calor, en fin muchas cosas estan cambiando. Fue la etapa de remocitn de las viejas
estructuras.

Desde el afo 2001, han comenzado a estructurarse los principios de la nueva expresion
de la tierra, de los seres humanos, de las estructuras politico-sociales, incluso nuevas
formas de vida; la vida esta siendo cuestionada, fragmentada, manipulada, a partir de
conocer més a fondo el cédigo genético. Estamos en una etapa de consolidacion de las
nuevas estructuras a todo nivel.

Ahora, el calendario andino muestra dos afios de diferencia entre las expresiones visible
e invisible, 6 de la expresidn sutil a la expresion material. Dos afios después de 1992, el
afio 1994, ocurre el eclipse de sol en el Salar de Uyuni. Sabemos que todo eclipse
siempre lleva un mensaje para el lugar donde ocurre; si el sol o la luna cambian, cambia
la humanidad también. Igualmente, sumando nueve afios a 1994, tenemos el afio 2003, y
el 2012 después. Recordemos que el afo 2003 (dos afios después de 2001), en el mes de
mayo, para ser exactos, ocurre un eclipse lunar en la Amazonia, como antipoda del solar.
Nueve afios después del 2001, es decir, el afio 2010, para el mundo andino sera el afo
del "AMUKI”, el afio del silencio. Como expresion material del afio 2010, el afio 2012 se
esperan cambios de vital importancia para nuestra region.

28



LA LLEGADA DEL “PACHAKUTI™.

Es importante saber que por mucho tiempo, la energia activa estuvo centrada y por lo
tanto expresada, en el Tibet, y al otro lado como contraparte, haciendo equilibrio,
estaba la energia pasiva, centrada en Los Andes. Estas fuerzas o energias que los
cientificos han denominado viento solar, llegan a la tierra y son captadas no
directamente, sino por los polos; al llegar a la tierra esta energia se divide en lo que
podriamos llamar energia positiva y energia negativa o energia activa y energia pasiva
(chacha - warmi).

Desde 1950 cambia la polaridad y empieza un recorrido hacia la inversion de estas dos
fuerzas; se da un desplazamiento por la parte norte y otro por la parte sur, para, a partir
del afo 2010 - segin el mundo andino-, comenzar a convergir en el Lago Titikaka. Dos
afos después, el afio 2012, se espera otro fendmeno astrondmico lunar y/o solar, que va
a unir la energia de Los Andes con la de la Amazonia, la del polo Sur y la del Polo Norte.
Este aio (2012), representa la fecha dentro nuestra historia, que nos proyecta a la nueva
etapa de la civilizacién Andina, y que coincide con la culminacién del calendario que
proyecto en su época la civilizaciéon Maya .El Calendario Maya termina el afio 2012 y a
partir de entonces ellos mismos remiten el proceso de este nuevo tiempo a Los Andes,
donde se ha empezado un nuevo conteo desde 1992. Incluso muchas otras culturas
ancestrales como de Norteamérica y de la China, tienen muchas expectativas de lo que
va a ocurrir en Los Andes. Hay algunas que afirman en sus profecias, que las respuestas a
este momento tan dificil al que la humanidad ha llegado, emergeran de “los guerreros
del arco iris”, y los guerreros del arco iris son, pues, los guerreros de la Whipala, y por
ende, quienes habitan esta region del planeta que tiene su epicentro en el Lago Titikaka.

Conclusiones

El calendario gregoriano es un instrumento totalmente “desincronizado” de la naturaleza, por su
estructura de 12 meses, con 31, 30, 29 y 28 dias cada uno y donde ponen un movimiento lunar de
28 dias en una plantilla de 30, mezclando parte de dos lunas en un mes. Su uso es estrictamente
comercial, pues, para los humanos la Unica y gran fuerza que mueve el uso del calendario
gregoriano, es ver cuando cobramos, o cuando pagar las cuentas, si ya llegan nuestros
cumpleafios u otras fechas importantes, o cuando nos vamos de vacaciones. De tal forma, es de
esperarse que nuestras vidas también estén al margen de la naturaleza, del universo. Todas las
culturas ancestrales, incluso las europeas, teni an esta misma logica de pensamiento, y una forma
de vida unida al universo.

Un lenguaje comun més all4 de los continentes, que contempla la observacion y entendimiento
del universo, por la sencilla razon de que, todo lo que ocurre en éste, ocurre también en las
sociedades y en los seres humanos. Es tan importante recuperar la verdadera dimensién del
tiempo, pues nos permite entender el nuevo tiempo que estamos viviendo, entender los cambios
que estamos viviendo. Entender que la historia y la vida misma son ciclicas y muy dindmicas,
pues estan en permanente cambio, cambios que a veces al ser humano estéatico le infunden
temor, pero que simplemente obedecen a un proceso natural del universo y que si somos capaces
de unirnos a él, tenemos la certeza de que no hay nada que temer.
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CAPITULO 3
EL VIAJE SAGRADO

EL PROCESO DE VIAJE DEL CONDOR.

Los Amawtas los abuelos simplemente cuentan... “cuando llega un rayo -cuya percepcién
por cierto en las montafias es muy diferente que aqui en la ciudad; este rayo llega
simultaneamente con luz y sonido-, que te anuncia la llegada de un ser, desciende éste
como céndor para sumergirse en el agua, donde se convierte en puma, el puma sale del
agua a la tierra y se convierte en serpiente, esta serpiente corre tanto que se convierte
en llama, y cuando se ve el resplandor de un rayo pero sin sonido que sale de la tierra,
emprende el vuelo convertida en condor para nuevamente ascender pero esta vez con la
experiencia de todas las etapas anteriores”.

- - m— m— — — =
MAYA PAYA QUIMSA PLSI QALCO

AMIMAL Condor Puma Serpiente Llama Simbiosis de todos
PLAMETA Sol Luna Tierra Venus Saturno {Sol negro)
ELEMENTO Fuego Agua Tierra Alre Eter
DEMOMIMACION Kunturi Puma Katar| Wari Kunturi (Blanco)
ENAYMARA  (Negro)

Er A N T A T B e Y 3

Este, es el proceso de los pueblos y por ende el proceso personal de cada uno de los
seres humanos. Ya en la parte ldgica, este proceso tiene que ver con el caréacter quinario
de la numeracion andina. La numeracion en Los Andes es quinaria, no porque no se
conocieran ma& numeros; sino porgue la combinacion de estos cinco nimeros era
suficiente para contar hasta el infinito. Pero la base fundamental de esta Iggica radica
en su aspecto filosdfico, pues refleja el proceso que vive el ser humano. Los tiwanakotas
contaban con una simbologia numérica que podemos observar en la arquitectura, la
ceramica y cualquier otra expresion de su cultura.
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PROCESO DE VIDA DEL SER HUMANO.

El ser humano por lo general ‘vive no mas”, al margen de sus logros, nace crece, se
reproduce y muere. Muchas veces ni siquiera entra en el proceso MAYA del Cdndor.
¢Cuando se puede decir que entré en el proceso?, cuando un dia se pregunta ;hacia
donde voy?, de dénde vengo, por qué estoy aqui, quién soy, etc., un sin fin de
cuestionamientos. Despierta, es el MAYA, donde despierta con el rayo.

Producto de ese despertar, comienza a buscar respuestas a sus preguntas, estamos
hablando ya del proceso PAYA del Puma, se convierte en un ‘buscador”. Busca en la
religién, en la politica, las ideologias, etc. Este es el proceso en el que se cometen més
errores, pues se habla mucho y en un afén de querer convencer a los demas (cuando en
realidad esta tratando de convencerse a si mismo) los ataca. Dice el abuelo que al que
menos hay que creer es al ‘Puma”; por é puede iniciar la revolucidn inmediatamente, el
puma es el fandtico, es impetuoso y esa impetuosidad hace cometer errores, es aduln
pero si ‘se desamora” de uno puede ser un gran enemigo. Es el adolescente, pura
emocion.

Hay un punto en el que la informacion que recibe lo emociona, lo impacta, se identifica
con el lineamiento que lo convenci6, se consolida en su bilsqueda, demuestra que ya
eligié. Es que ingreso en la etapa QUIMSA de la Serpiente. El “Katari” es mas reflexivo
gue el Puma, quiere transmitir sus ideas pero es més prudente, sin embargo cuando tiene
gue defender su posicion, lo hace fuertemente, se polariza. La expresion de este
sentimiento es predominantemente material, por ejemplo se puede reflejar en un afén
por acumular libros. Ha aprendido muy bien esa doctrina, esos principios, esas reglas. Es
un guerrero mas, se estrella contra todos por defender lo que piensa y critica
fuertemente a quien no piensa como €.

Pronto se da cuenta que no sdo era conocer, sino saber... y hay una enorme diferencia
entre conocer y saber. En la anterior etapa no hay una coherencia entre lo que se dice y
lo que se hace. En la etapa PUSI de la Llama, si.

El "Wari” es mas tolerante; comprende que no se trata de convencer a los demés sino de
plasmar en su propia vida su forma de pensar, aqui ya hay una maestria; ya no necesita
hablar, son los actos los que hablan por esta persona. El “Katari” dice mucho, el “Wari”
lo hace. Es una vivencia simplemente, respeta todas las demés posiciones. Los abuelos
son los que estan en esta etapa. Y este es el reto que nos propone la Cosmovision
Andina; llegar a esto, porque esto ya es eterno.

En esta etapa ademé& uno se da cuenta que no sdlo era aprender para si, sino para
compartirlo con los demas, pero no sdo ensefiandolo sino viviéndolo.

Cada etapa a su vez se subdivide en varias etapas. Veamos en la etapa Wari qué ocurre.
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l. ALPACA

Es la primera etapa del Wari. El Alpacho se caracteriza por tener cuello delgado y mucha
lana, de la misma forma el “Alpacho” (persona que se encuentra en esta etapa) se
dedica a acumular mucho conocimiento; lee, lee y lee y por eso cree saber mucho, es un
recopilador de informacidon, habla mucho, lo discursivo le fascina, quiere corregir a
todos. El abuelo dice que el que sabe, no habla, y de la misma forma, el que habla, no
sabe. El alpacho tiene que trabajar con el AMUKI, con el CHUJU, tiene que entrar en
silencio.

I. KARWA.

Empieza a escuchar, comprende que no sdlo é tenia la raztn y que es muy importante
comenzar a poner en practica todo lo que ha aprendido. Comprende que el silencio le
habla de los demés y de la realidad. Comprende el poder del silencio.

II. WARI.

Comienza a comunicar lo aprendido a los demés, pero sin afan de protagonismo, dirigen
desde lo mas recdndito del silencio, si nadie sabe de su nombre para ellos es mejor.

V. WANACU.

Comienza a tener cierta maestria. Preparan los templos (espacios sagrados). Crean
espacios para trascender (como Tiwanaku por ejemplo). Son generadores de luz.

En la etapa QALQO del Cdndor Blanco, la palabra que viene a la mente es “YATIRI”. El
conocedor, el sabio, el que ha desentrafiado el misterio, que fue més alla de lo material,
lo racional, que entré en el mundo magico; un mundo en el que se comprende que lo
invisible determina lo visible, y por lo tanto interactia en lo invisible.

En esta etapa ya emprendes el vuelo, comprendes que el silencio es la maxima expresion
de todo lo que quieres comunicar, comprendes que la sencillez es la mejor forma de
compartir las cosas con los demas y entonces desapareces. En el Katari quieres aparecer
por todo lado, resaltar, inmortalizarte, que tu nombre sea conocido, pero como Kunturi
Blanco te das cuenta que eso no es importante y que la mejor caminata es aquella que
no deja huellas.

;Donde estara cada uno de nosotros?

Este proceso es también aplicable a la vida en pareja.
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PROCESO DE LA COMPLEMENTACION CHACHA-WARMI.

En el maya dos personas se conocen, en el paya se enamoran, es todo sentimiento, y en
el Quimsa se consolidan, se casan, tienen hijos, su casita, etc. Pero pasar de esta etapa
en realidad es el comienzo de todo. Curiosamente la gente ve esta etapa como la meta,
dicen tal vez, ‘ya pasé el afo critico”, refiriéndose al tercer afio de matrimonio, pero lo
cierto es que ni siquiera tener veinte afios de casados es sindnimo de fortaleza, el
divorcio puede llegar a los veintitn afios. En el puma no se ven los errores ni los defectos
de la pareja, todo es perfecto hasta que llega el Quimsa y nos muestra todas las
debilidades de nuestra pareja.

Entonces en el Quimsa surgen los desencantos, parece que la magia se acabara. Pero si
no se logra pasar esta etapa es que no se ha entendido la magnitud del amor. Muy pocos
matrimonios pasan esta etapa, muy pocos alcanzan ese amor que puede equipararse al
gue siente un padre o una madre por su hijo(a) o al amor de un hermano; sentir ese amor
por el esposo(a) es amor de verdad, es un amor sin condiciones, capaz de renunciar, pero
no con dolor, sino porque es un placer renunciar por ese sentimiento.
Pero también podemos aplicar este proceso a la historia de los pueblos y a la época que
estamos viviendo.

PROCESO DE DESARROLLO DE LOS PUEBLOS.

Estan caminando los individuos, solitarios y de pronto un dia se encuentran, quizas se
asustan, pelean entre ellos o bien, deciden juntarse y caminar juntos (Kunturi). Surge el
concepto de tribus ndmadas, se unen para cazar, para buscar comida, pero no se
establecen aln en algin lugar, son depredadores, no entienden la ciclicidad de la tierra
(Puma).

De pronto conocen la agricultura y pasan a ser sedentarios, se establecen en algin lugar
(Katari). Un dia ya no quieren comer solamente, se interesan por el arte, buscan el
conocimiento, la sabiduria, desarrollan una forma de vida (Wari). Despué del
conocimiento surge la sabiduria, el Kunturi Blanco ya mira las estrellas.

Bajo esta descripcidn, ¢Bolivia en qué etapa se encontrara?

Es probable que la mayoria de los bolivianos ni siquiera hayan pasado a la etapa del
puma, pues siguen caminando solos, son tan individualistas que no se han dado cuenta
gue hay mas personas caminando a su lado y si lo han notado no les importa; “con que yo
coma estabien”, o “con que mis hijos estén bien, no me interesa el resto”.

A los gobernantes de este pais en especial no les interesa el conjunto, se han dedicado a

acumular para si y para sus futuras generaciones, una acumulacion por ese temor que
infunde el no comprender que nada falta si se vive en comunidad.
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;Donde se encontrara Los Andes en este contexto?.

Aunque muchos estan seguros de que estamos en el Katarismo, lo cierto es que ya
pasamos esa etapa.

Remontandonos en la historia y analizandola un poco se puede afirmar que comenzamos
el katarismo alrededor del afio 1781. Con Julian Apaza y José Gabriel Condorcanqui, a
guienes se les asignd nuevos nombres; T(pac Katari y TUpac Amaru respectivamente.
Nombres que les fueron dados junto con un rol determinado y ademas denotando el
cambio de una etapa a otra en la historia. Algo que se debe resaltar es que se trataba de
jovenes de entre apenas 16 y 18 afios. Uno del Kollasuyo (hoy Bolivia) y el otro del lado
Peruano, demuestran gran inteligencia, ganan procesos contra los espafioles en defensa
de sus comunidades, aunque por supuesto eso no les sirve de nada pues como sabemos
poco les importaba a los espafoles hacer justicia siendo capaces de pasar sobre sus
propias leyes con tal de no favorecer a un indigena. Asi que de todas formas les tocé ver,
impotentes, cdmo los espafoles les arrebataban una y otra vez sus tierras y las de sus
hermanos.

Un dia fueron convocados por EL CONSEJO DE AMAWTAS ANCIANOS para introducirles
en un proceso de transformacion, de iniciacién, en el que se produce un cambio en ellos
no sdlo de nombres sino de roles. Julian Apaza pasa a ser “Tupac Katari”y José Gabriel
Condorcanqui “Tupac Amaru”. “Amaru” en quechua significa serpiente al igual que
“katari” en aymara; y “T Upac” es el rol.

Entonces empieza el proceso de la serpiente y se extiende hasta 1889, época en la que
hace su aparicion en escena Pablo Zarate Willka, con quien comienza la etapa de
transicion entre el Katari y el Wari. En 1889 cuando pacefios y chuquisaquefios se
enfrentan a causa de la sede de gobierno de Bolivia, Zarate Willka desempefa un papel
decisivo junto con José Manuel Pando a quien contacta gracias a la esposa de éste que
era indigena. Zarate Willka era una persona que tenia la capacidad no sdlo de convocar a
millones de personas sino de inspirar y darles fortaleza. “Willka”, (al igual que todos los
nombres aymaras tiene un significado y en este caso de gran riqueza), significa ‘“sol”,
“sagrado”, y Willjta significa el amanecer. José Manuel Pando gana gracias a la ayuda de
Willka y por ese motivo es convocado a Oruro con el pretexto de hacerle un homenaje,
sin embargo alli es traicionado e inmediatamente ejecutado.

A partir de 1931 empieza la etapa WARI, con don Avelino Sifiafi junto a don Elizardo
Pérez en Warisata, alli comienzan a construir una nueva etapa. Wari- sata: El
sembradio de la vicufia, de la sabiduria, el resurgir de la fuerza interior.
Es por eso que estamos seguros que la época de “la fuerza por la fuerza”, ya termino.
Warisata no sdlo denota un proceso de alfabetizacion, sino de empezar a consolidar la
sabiduria en si misma. La ‘resistencia” ya no es por la fuerza sino por la razén, por la
aprehension del conocimiento, la sabiduria, la vivencia, esa vivencia en comunidad. Se
pasa de “REVOLUCICN™ (caracteristica del katarismo), a la “EVOLUCION ™.



Y esa es la etapa que estamos viviendo; la etapa WARI, aqui encontramos la mayor
riqueza de Los Andes. Se habla otro lenguaje, el lenguaje de comunidad, de ayni. Sin
embargo muchos coinciden en que aln estamos en la primera etapa del proceso Wari;
nos referimos a la etapa de la alpaca.

Ahora, es indudable que no todos los aymaras han entrado a este proceso. Existen
muchos que se han hecho muy ricos, se dedican (nicamente a la acumulacion de bienes,
viajan por el mundo y tienen todo lo que desean, ya no les interesan sus hermanos. Ellos
contintan en la etapa Katari. Pero aunque lo tienen todo, no son felices, existe un vacio
en sus vidas, un vacio que tiene que ver con un aspecto central, que se puede resumir en
una palabra: ESPIRITUALIDAD.

La espiritualidad es lo Unico que va a permitir pasar del todo del Katarismo a la etapa
Wari. En el Katari se da énfasis al método, a la técnica; hay buenas intenciones pero
hace falta la vivencia, esa vivencia del Wari que va més alla del método y de la técnicay
gue tiene que ver con el sentimiento y el corazén. Es un error separar la teoria de la
préctica, lo visible de lo invisible y por supuesto que esto va méas allade la razdon. Hoy en
dia nuestra educacidn, a través de los colegios y las universidades, no concibe esa unidad
entre lo cotidiano y lo espiritual, por lo tanto encuentran un limite en la etapa Katari, lo
gue deja a las personas con un vacio, con un sentimiento de frustraciin.

En el mundo andino todo es espiritual, no hay separacién. Pero como ya dijimos no todos
los aymaras han alcanzado esa vivencia y ese vacio esta siendo aprovechado por las
diferentes sectas e iglesias para atraerlos hacia ellas; y ya vimos que no se trata de qué
doctrina o religion profesemos sino de un sentimiento. Estas doctrinas lo (nico que han
logrado en especial en el aymara es apartarlo de su identidad y su herencia ancestral.
Han logrado dividir a los aymaras y se han contentado con darnos consuelo y ya no
necesitamos consuelo, necesitamos ponernos en contacto con la fuerza ancestral y
reconstruir nuestra comunidad.

Cuando entendemos este proceso, todo llega en su momento, no necesitamos acumular.
Los apellidos aymaras también tienen que ver con este proceso y al buscar en su origen
podemos encontrar en ellos un significado muy especial que determina un rol en la
sociedad por linajes. Por ejemplo los apellidos con Wa (Hua) como Huanca o Huallpara
tienen que ver con el Wari. Se aplica también a lugares, existen muchos lugares que
tienen un rol particular, lugares que llevan la silaba Wa (Hua). Ademé& de Warista,
Huarina, Huatajata, Tiwanaku, etc.

Ademés de entender y vivenciar esta etapa, esta nueva forma de vida, esta el hecho de
poder transmitirla, ensefiarla. Gracias a Avelino Sifiani, ese es el compromiso hasta el dia
de hoy; “te ensefio para que tuensefes a nueve personas méa”. Como la piedra que se
lanza al centro del lago y Ilas ondas se van expandiendo alrededor.
Pero en definitiva sdo la ensefianza no sirve de nada si antes no se tiene la vivencia real.
“El andino es eterno en la eternidad, porque comprende la fuerza de la ensefianza.
Superando espacio y tiempo”.
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CAPITULO 3
LA SABIDUR A ANCESTRAL: LLATUNKA

INTRODUCCION

Seg(n la sabiduria de la Cosmovision Andina transmitida a través de miles de afos, todo
fendmeno en el mundo material se da con algin propdésito, todo suceso trae consigo un
mensaje por descubrir. Esta manera de ver las cosas por nuestros Abuelos de Los Andes
nos permite comprender que las casualidades no existen. Seg(n ellos, los sucesos de este
mundo visible se originan en otro mundo: el invisible.

Asi, la ubicacién de los templos, la forma de sembrar y cosechar, la expresion musical,
los colores y formas de los tejidos, el idioma, etc., son expresion de la manera de ver y
de vivir de nuestros abuelos, que se basa en el conocimiento de la estrecha relacion del
mundo visible con el invisible. Otro ejemplo de esta relacion, es el sistema de
numeracion quinaria. Este sistema, basado en cinco numeros y que se utilizaba
antiguamente, nos permite apreciar la conexion mégica de lo tangible con lo intangible.
En este contexto el nimero nueve o LLATUNKA 1, ademés de ser un nimero, nos permite
comprender lo abstracto contenido en lo concreto; nos da la posibilidad de entender que
todo cuanto percibimos con nuestros sentidos, es un reflejo o un espejo de lo que pasa
en nuestro interior. Esta comprensidén de la vida es basica en el mundo de Los Andes.

LA T