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Apu Qun llla Tigsi Wiraqucha Pachayachachiq

El ordenador del tetra cosmos, el tiempo y el espacio

ORACION PRIMERA AL HACEDOR
Quacmia

Tijsi Wiraqucha,

. Qavlja Wiragucha,
Tukapu ajnupujuy
Wiraqucha.
Fazmsj, churaj,
"Qhari kachun,
warmi kachun”
Mispa ruraj,
Kamasgavki,
Churasgavki
Qasilla ghaspilla
Kausammuchun.

Mavpin kanki?
iJavrapichu,
Ukhupichu,
Phuvpichu,

Llamhupichu?
Uwariway,

Jay nirnuway.
Vuraj yanay
Pachs Kama,

Ashlksa punchan Luna

Kausachivay,
Marg" arivway,

T atarichivray;
Savku jtivei
Sh'askichivway
Ilavpi kaspapas,

Wiraquecha.

Espaha
i0Oh Hacador!
gue astas an los Finas
del mundo sin igpal,
gue dista sar
v Valor a los hombras,

w dijiste: sea a5tz hombra
va las mujerss: sea asta mujer;
diciendo asto, los hicistais
los Formasteis y dists ser.
A =stos que hiciste, gudrdaloes
gua Vivan sanos ¥ salvos,
31 25 Peligros, Vivan =n Paz.

;A donds estaisT
:En lo alto dal ciclo o abaje,
en los Truenos o
en los nublades
dg las Tempestadas?
Oyeme
raspondsme v
conceds conmigo ¥
dadnos
Parpatua vida,
Para sismpra.
Tenadnos
de tu mano; ¥
asta ofrenda
racibala
a doguiera que astuvieras

[Oh Hacador!

(DI" FABULAS v RITCSDE LoaI°CAS da Cristobal de Malina)



1. (HUK KAQ) origen de la cosmovision

La creencia en deidades sobrenaturales y la religiosidad humana es tan antigua que se
remonta ads propioscomienzos de la historia humanante el miedo y reverencia a lo
sobrenatural y desconocido, en un comienzo lo sobrenatufaheda y la muerte, el nacer

y el morir, las fuerzas naturales de la naturaleza, como el rayo, la lluvia, el fuego, los
terremotos,maremotos e inundaciones, tornados, truenos, la erupcién de volcanes, las
auroras boreales, los arcoiyi®tros efectos naturales, asi como la eterna pregunta de saber

si hay vida més alla de la muerte, de donde se viene al nacer, si hay otros martdos ap

del nuestro.

Las fuerzas sobrenaturales de la naturaleza eran superiores a la fuerza fisica humana, los
hombres no podian controlar los desastres naturales, y desconocian sus causas por tanto le
temian.

Aparecieron en las tribus hombres capacesom@cer e interpretar estos sucesos naturales

de la tierra, estudiaban los desastres naturales, las sefiales de los astros, las plantas
medicinales buenas o dafiinas para los humano y a explicar a sus semejantes del porqué de
la vida, la muerte y los sucesssbrenaturales, también se creia que estos sabios hombres
podian controlar las fuerzas de la naturgleitar el mundo de los espiritasmplorar via



ritos por la salvacion de su tribu, ya que estos hombres generalmente ancianos conociendo

la naturalea se anticipaban a los desastres naturales logrando que su tribu sobreviva,
incluso los hombres mas fornidos y dedicados a la guerra, les temian pues estos ancianos
sabios conocian los secretos de lo desconocido, Asi empezaron a surgir lo que hoy se
conoe como fichamaneso y as? surge | a cosmovi si
ser la vida social organizada de acuerdo a la cosmovision.

Estos chamanes son los antecesores mas antigu(
los sacerdotes de las religionewdernas,pueden
haberse iiciado hace cuarenta mil o cincuenta _
aflos en Asia central y septentrional, especialmegge
Siberia, donde hasta hoy abundan.

La palabra chaman proviene de un vocablo de origg]
siberiano shaman que identifica homiaies

medicina. El vocablo tungu origih xaman contiene
la raiz scha, "saber", por lo que chaman signifig
"alguien que sabe, sabedor, que es un sabi
Algunas investigaciones etimoldgicas explican qug
palabra proviene del sanscrito por mediacion chin
budista al manchiungu. En Pali es chamana, en
sanscrito sramana es algo asi como "monje budig
asceta". El término chino intermedio es schan.

Para llegar a ser chaman, se debian reunir condici
especiales, dado que al ser los que trataban con el mundo sobrenatural, debiantéggualmen

ser hombres de origen sobrenatural o especial, cuya iniciacion se daba por circunstancias
extraflas como un suefio donde los dioses lo llaman a ser iniciado, haber sobrevivido al

atague de un rayo, o de un gran animal como un 0so, un dientes de stigte, ehtener

una enfermedad extrafia o una deformacion fisica, tener figuras extrafias de nacimiento, o
haber regresado de la muerte.

Los chamanes que con el tiempo formaron una casta dentro de la comunidad humana
debian regirse por una estricta inicéacly aprendizaje que duraba muchos afios, dentro de

lo cual el iniciado debi cultivar sus sabesspirituales y medicinale$as ceremonias y

ritos, cantos, mantras, las leyendas cosmogonleaastrologia, conocer los equinoccios,
solsticios, época deesnbra,los rigores del ayuno, la meditacién, las dietas estrictas, las
veladasgel domino de la pesca, la caza y artes cotidianas.

En la visibn de Mircea Eliade, investigador pionero sobre chamanismo, el chaméan es al
mismo tiempo, el portador y hacedor wétos, el mistico extatico, el guia espiritual y el
curandero de un grupo social. De tal forma que la sesién chamanica viene a ser un evento
de caracter publico en el que la comunidad se redne para realizar un ritual segun una
intencion particular: la cuacion de un enfermo, la celebracion de una fiesta religiosa, el
entrenamiento de un nuevo chaman, el inicio de la época de caza, siembra o recoleccion, el
agradecimiento o el apaciguamiento de la ira de los espiritus, el combate de una plaga o
una epidemiay sin sinnimero de justificaciones mas. Bajo esta Optica, el chaman cura,



sostiene la coherencia social y cultural de su pueblo, tiene un conocimiento extraordinario
de las plantas medicinales y ha conservado, en muchos casos, un sorprendente manejo
ecoldico del medio ambiente.

Es con la aparicion de los chamanes que se organizan las primeras tribus de indole
religiosa, muy diferentes a las tribus nomades y dedicadas a la caza donde reinaba el
guerrero mas fuerte, las tribus chamanicas por el conteariant como principal sujeto a

los chamanes, y la cosmovision religiogae regia a la comunidachediante la

construccion de templos de piedra o madera dentro de los cuales habian totems, figuras
antropomorfas o zoomorfas representando a animales cuydicsidgai era simbolico,

buscaban representar las fuerzas de la naturaleza atribuibles a dichos aninesles. A

hombres que tenian como fundamento ctasmovision religiosal | a mar e mo s i hom
religiosuso para hacer un estudio comparado.

La evidencia arqueoldcp demuestra que las tribus chamanicas, las formas religiosas mas
antiguas de la humanidad, evolucionaron con el tiempo, hacia sociedades mas complejas
mientras que algundsbus aisladagontinuaron con sus formas iniciales de organizacion
socialdurane miles de afios incluso hasta el dia de B®} nlcleo de sociedades tribales

con organizaciones sociales mas complejas surgieron las primeras adtunas patron
religioso definido tras un largo proceso de evolucion religiosa de miles de afios.

2. (ISKAKAQ) La religion mas antigua de la humanidad.

Dentro de las primeras comunidades chamanicas de la humanidad surge una division clara
con respecto a la identidad de sus dioses o divinidades, esta division la vemos claramente
en las culturas de Mesopotam@hina y Siberia, lo que nos llevara a entender el origen y
evolucion de la religion hasta nuestros dias.

En 1994 se descubre oficialmerga Turquiaun santuario arqueolégico en excavaciones
llevadas a cabgor el Instituto Aleman de Arqueologia (Delitss Archaologisches
Institut) y los cientificos turcos del Museo de Sanliurfa, bajo la direccién del arquedlogo
aleméan Klaus Schmidt (1968000: Universidad de Heidelberg; desde 2001: Deutsches
Archaologisches Institut)En dichas excavaciones descubrieforgue vendria a ser el
santuario religioso mas antiguo del mundo descubierto hasta el dia de hoy (1), llamado
Gobekli Tepe, cuya antigiiedad data de entre el 12.000 A.C y el 8000 A.C.

S



El complejo arqueoldgicos de este santuario religic ¢ ; sy
esta ubicaden la cima de una cadena montafios: "5 TURKEY Ll
una distancia de 15 km al nordeste de la ciudad = &8 g

Sanliurfa, antigua ciudad de Urtalessaen el sudeste e K e

deTurquig cerca de la frontera cdiria en la region o
montafiosa donde nace el rio Eufrates que tit g
correlacon con el Edén biblico nombrado por lc. .

textos biblicos del génesis. (2) &6\‘6

SYRIA
IRAG

LERANON Ubicacién de Gobleki Tepe

En la Biblia se indica que el Edén eshurertoo jardin que habria existidaal oriente,
indicando su existencia en una region que se hallaria @erdano Orientelgualmente se
dice que de él salia un rio que se dividia en cuatro, llamatm®isén que se dice, roded
toda la tierra deHavila; el rio Gihdn que habria rodeado toda la tierra @s(Etiopia);
el rio Hidekel (rioTigris); que iria al oriente désiria; y el rio Eufrates

La historia del génesis acerca de un huerto
Edén donde una serpiente tenté a Evatg @ su
consorte Adan, junto da leyenda del diluvio
universal parece haber sido tomado de los tex
sumerios del APoema d
Gilgames ho | a narraci - -n e
historia en torno al 130@.c. (podria sermas
antiguo dado el hecho de que en esta fecha
realiza la compilacién acadialstas tablillas
hechas de barro cocidgue narra las leyendas
poemas sumerios al legentb heréeRey
GilgameshEs posible que Gilgamesh haya sido |
rey a finales de Segundo Periodo Dinastico Inic
(aproximadamentsiglo XXVII a. c)

Se sabe que parte de la biblia fue escrita en torn
siglo s. VI. a.c. durante el cautiverio de loslips

parte de la cosmovisibn mesopotardiedilonica acerca del bien y el mal, el diluvio
universal, el primer paraiso, y la idea de un mesias.

Sin embargo dentro de la cosmovision judéstiana la serpieatera un simbolo del mal,
del engaffo y del |l l amado fipecado original 0.

Dentro de la tradicién judaica y de acuerdo al texto biblico@eéhesisl-3, tras haber

sido creados Adan y Eva residian en el jardin del Edén en perfecta armonia con Dios; el
unico mandato al que debian acogerse era la abstencién de comer del arbol de la ciencia
del bien y del mal, cuyo consumo ocasionaria la mueéeesi:17). Sin embargo, Eva

0 y por su intermediacion Adan cedieron a la tentacion de la serpiente (identificada
conSatano Shaitan "el tentador") y descubrieron, comiendo del arbol, su desnudez. La
consecuencia de la violacion de su mandato llevé a la madetfeolveras] a la tierra,



porque de ella fuiste tomado; pues polvo eres, y al polvo volvesésesis3:190 v la
expulsion del jardin del Edén.

fi * Pero la serpientera astuta, mas que todos los animales del campo que Jehova Dios habia hecho; la cual
dijo a la mujer: ¢, Conque Dios os ha dicho: No comais de todo arbol del huerto?

2Y la mujer respondio a la ggiente: Del fruto de los arboles del huerto podemos comer;

% pero del fruto del arbol que esta en medio del huerto dijo Dios: No comeréis de él, ni le tocaréis, para
gue no murais.

* Entonces la serpiente dijo a la mujer: No moriréis;

®sino que sabe Dios que el dia que comais de él, seran abiertos vuestros 0jos, y seréis como Dios,
sabiendo el bien y el mal.

®Y vio la mujer que el arbol era bueno para comer, y que era agradable a los ojos, y arbol codiciable para
alcanzar la sabiduria; yomé de su fruto, y comio; y dio también a su marido, el cual comié asi como ella.

" Entonces fueron abiertos los ojos de ambos, y conocieron que estaban desnudos; entonces cosieron hojas
de higuera, y se hicieron delantales.

8Y oyeron la voz deeliova Dios que se paseaba en el huerto, al aire del dia; y el hombre y su mujer se
escondieron de la presencia de Jehova Dios entre los arboles del huerto.

° Mas Jehové Dios llamé al hombre, y le dijo: ¢ Dénde estas t(?

19y ¢l respondié: Of tu vaen el huerto, y tuve miedo, porque estaba desnudo; y me escondi.

1y Dios le dijo: ¢Quién te ensefi6 que estabas desnudo? ¢Has comido del arbol de que yo te mandé no
comieses?

12y el hombre respondié: La mujer que me diste por compafiera me ditbdely yo comi.

3 Entonces Jehova Dios dijo a la mujer: ¢Qué es lo que has hecho? Y dijo la mujer: La serpiente me
engafdy comi.

14y Jehovéa Dios dijo a la serpiente: Por cuanto esto hiciste, maldita seras entre todas las bestias y entre
todaos los animales del campo; sobre tu pecho andaras, y polvo comeras todos los dias de tu vida.

5y pondré enemistad entre ti y la mujer, y entre tu simiente y la simiente suya; ésta te herira en la cabeza,
y ta le heriras en el calcafiar.

® A la mugr dijo: Multiplicaré en gran manera los dolores en tus prefieces; con dolor daras a luz los
hijos; y tu deseo sera para tu maritiby él se ensefioreara de ti.

7y al hombre dijo: Por cuanto obedeciste a la voz de tu mujer, y comiste del arbol de que te mandé
diciendo: No comerdas de él; maldita sera la tierra por tu causa; con dolor comeras de ella todos los dias de
tu vida

'8 Espinos y cardos te producirg,comeras plantas del campo.

9 Con el sudor de tu rostro comeras el pan hasta que vuelvas a la tierra, porque de ella fuiste tomado;
pues polvo eres, y al polvo volverésénesis 3:01, 3:19)

En este pequefio pafo del génesis el Dios cristiano maldice a la serpiente, maldicion que
repetirdn tanto judios como cristianos hasta la llegada al continente Abya Yala, Anawak
(Mesoamerica) y Tawantinsuyu (Sudamericinde la serpiente era un simbolo de
sabiduria, conmmiento, y representa fuerzas naturales como la via lactea, el arcoiris, el
trueno, los rios, las cadenas montafiossagjn motivo universal que simboliza el principio

de la vida, ehlma, la libido y la fecundidad.

El descubrimiento de Gobleki Tepeiagportante no solo por /m\}:;,\
motivos arqueoldgicos como retroceder en seis mil afio: 4
comienzo de la civilizacién, sino también por la simbolog I \} f
religiosa que representa, dentro de Gobleki Tepe la flgurc
la serpiente es positiva y apreciada como simbolmaliy \
esta presente en todo el templo lo que nos lleve
preguntarnos ¢En qué momento paso la serpiente de se
figura positiva a negativa en el medio oriente?

Antiguos Serafines con forma de
serpiente en idioma hebreo antiguo


http://www.biblegateway.com/passage/?search=G%C3%A9nesis+3&version=RVR1960#fes-RVR1960-72a

En la figura Nro. 6 de la derecha, observamos
monolito de piedra con forma de cabezdlad® en
Gobleki tepe, con la figura de una serpiente en la p
superiory posterior de la cabeza, a manera de una trg
de cabellpla figura de serpiente se repite en todas par

beza con una serpiente en la parte superior, Goblek

(FIGURA NRO 6)
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Ademas del papel fundamental que
parece tener el simbolo de una
serpiente  en Gobleki Tepe, es
importante mencionar a otras figuras
zoomorfas como zorros, leones,

jabalies, asnos salvajes, garzas, patos,
escorpiones, hormigas, arafnas,
muchas serpientes y unas pocas

figuras antropomorfas

Entre ellos tres animales vantener

un papel preponderante como
simbolos religiosos en la mayoria de
culturas antiguas del mundo: las
grandes aves cazadoras (aguila,
buitre, condor, halcén, gallinazos,
gavilanes) los felinos o mamiferos
cazadores (ledn, tigre, jaguar, puma,
otorongo, ¢opardo, guepardo,
pantera zorro, lobd y los reptiles
subterraneos o0 acuaticos cazadores
(serpiente y todas sus subespecies,
cobra, caiman, cocodrilo).

Entender del Apor qu®c
sistemética repeticion y veneracion de

estos animales es de vital im@ottia

para comprender la cultura andina.




Figuras felinas en Gobleki Tepe.




Otra imagen que va a repetirse en las culturas chamanicas es el uso dell tiatemismo

0 uso de tétems es un objeto con figura zoomorfatmpomorfa, de apariencia animal o
humana o ambas, gue incluye wuna <cantidad d
representados en dicho t - -tem, por ende el
representacion de las atribuciones divinas o incluseuadades de loanimales o las

fuerzas naturales de la tierra.

Gobleki Tepe se inicia con el descubrimientsual
del tétem principal por un campesino musulman ¢
lugar,quien arando la tierra desenterrd sin querer €
figura antropomorfa sepultadieace no menos de diel
milenios antes de la presente era. i

Es anterior a la existencia de cualquier otra religioi
civilizacion en la zona de medio oriente, anterior
mas antigua que el judaismo por ocho milenios y
cristianismo por diez milenios. Estpo de figuras
antropomorfas o zoomorfas parecidas a una esti
van a repetirseomo patron religiosen las culturas
chamanicas del valle del Inddibet, China, Siberia,
Japon, Oceania y en toda la América prehispan
cuyas culturas pre american@&saganizaron en grar
medida en torno a tétems como figuras simbolica
representativas de su espiritualidad.

A la llegada de los espafioles a las tierras
continente Abya Yala (nombre dado por la etnia kg =
al continente americano) aquellos tétemdiguras

gue jamas habian visto dado que provenian de uria
cultura y religién distinta, y ante el miedo natural que provoca lo desconocido, pensaron

que se trataban de figuras demoniacas, idolos falsospr esent ac ipaganes de nfd
extrafloso angeés caidos, desconociendo que la propia religion cristiana catélica que ellos
profesaban habia incorporado hace dos mil afoshasimagenesi p a g ade disas

egipcios, fenicios, griegos, persas que los antiguos romanos habian adorado en tiempos de

la existencia del Jesus biblico.

Como observamos en la imagen de la
izquierda, la imagen de la virgen Ngr

cargando en brazos al nifio Jesus no tiene

un origen cristiano, sino mucho mas

antiguo, vemos en primera foto a la Diosa

Egipcia Isis, dando de lactarrafio Horus.

En el 1280 a.c el ALI br o
de los egipcios, nombra a Horukijo

unico del Dios Osiris, anunciado por un

8ngel y por l a estrell a
Nfestrella de Iiamema§anao,




egipcio nacido de una virgellamada Isis-Meri, cuya festividad era del 21 al 24 de
diciembredesde el 3000 a.se salvd de una muerte segura ordenada por Herut, quien
mando a matar a todos los nifios por miedo a perder el ttmmoyna iniciacion ritual a los

12 afos y ensefiaba en el templajtizadoa los 30 afioe n e | ri o Ereldanus p
bautist® quien fue decapitadposteriormentefue tentado durante su estadia en el desierto

de Amenta por Set, el Ademoni oo, tsang@a doce
enfemos, ciegos, expsl- demoni os, Acal m- el mar 0 con su

a Osiris, su padre muerto del sepulcro, tuvo una transfiguracibn en una mdm¢afa,
traicionado por Typhosfue crucificado, muerto y sepultado junto a dos ladrones, y

descendi6 alosinfienos y al tercer d2a resucit - de en
no es Jes%s de Nazareth, es Horus, el hijo a
de la vida, el hijo del hombre, la palabra, el pescador, el sefor de la luz, el victdrioso, e

sefor del tiempo sin fin, el fAbseedor del p a

La mayoria de culturag religiones antiguadd mund o t u vmesiado o sitesn vii ad o s
di v i que sompartian caracteristicas similayegn su mayoria existieron antes que
Jesusesto no es producto de la casualidad, veamos:

ATTIS (FRIGIA) afio 1200 A.C

Nacida de la Virgen NANA un 25 de diciempposeiauna doble

Divinidad, Padre e Hijo DivinoFue un Salvador, crucificado en

un arbol para la salvacion de toda la Humathidaue enterrado

pero al tercer dia sacerdotes encontraron su tumba vacia; Resucité

entre los muertos (un 25 de Marzo) A sus Discipulos Bautizd por

su sangre, de tal modo que sus pecados fueron lavados, y sus
seguidores se decl ar ate"oSus fieleka b e r n ¢
comieron pan y comida sagrada, creyendo haber recibido el cuerpo

del Salvador. Hacia la Celebracion de su muerte y resurreccion,

gue es en primavera, él es mostrado como fue legalmente muerto y
colgando de un 8rbol . sDheonro'mi niallo
Supremo Dios", AEI Unig®nito Hijo

Nacido de una Virgen un 25 de diciembyeen un

pesebre llevd a cabo diferentes milagrosealizd una

procesion triunfal montado en un burro. Tfans6 agua

en ving dio de comer alimento sagrado a sus seguidores

y recibieron asi el cuerpo del Djogesucité entre los

muertos un 25 de marzo.

Es identificado con el simbolo del carnero y el cordero
denominado como ARey de Reyes
Dios " , i EI Redentor ", nEIl Sal v
Omega".




KRISHNA (INDIA)

Krishna fue hijo de la Virgen Devaki, en una cueva, que al
momento de su nacimiento fue milagrosame iluminada

por una estrella,usNatividad fie anunciada por una estrella,
las vacas adoraron su nacimiento.

El Rey Kansa intentd6 buscar al Cristo Hindu, ordenando
asesinar a todos los nifios varones nacidos esa misma noche
Krishna viajo6 mucho cumpliendo varios milagros; resucito
muertos sanando leprosos, sordos y ciegos.

La crucifixion de Krishna es representado por medio de una
cruz y sus brazos extendidos. Atravesado por una flecha
colgando de la cruz, Krishna fallecido descendié a los
infiernos, pero definitivamente al tercer dia ascendié a los
cielos por ultimoKrishna es la gpunda personificacion de la
Trinidad Hinda.

Mitras nacid un 25 de diciembre, en una cueva, hijo de

una Madre Virgen Mitra descendié del cielo como

hombre para salvar a la Humanidad de sus pecados,
siendo conocGiadovoadomd iiEI hij o
A E|l Redentor ", AEI Cordero de L
Mitra viajo junto a doce discipulos convirtiéndose en un
maestro e iluminador de los homhrdése sepultado en

una tumba, de la cual resucité de entre los muertos.

Las Sagradas comidas,npg& agua, o pan y vino, son
simbdlicamente etuerpo y la sangre del sagradaufo

(Dios). Los festivales Mitraicos eran dos, uno hacia el
solsticio de invierno (nacimiento), y otro hacia el solsticio

de primavera que simboliza a su muerte y resurreccion.

BUDA (INDIA Y CHINA) afio 900 A.C

Nacido de la Virgen MAYA un 25 de diciembre; anunciada por

una estrella y concurridaor hombres sabios con regalomné a

personas enfermagamin0 sobre las aguaslimentdo a 500

personas con una pequefa cesta desoll

Obligé a sus seguidores a la pobreza y a renunciar al mundo

terrenal. Muerto, fue sepultado y resucitado entre los muertos

luego de que su tumba fuera abierta por una fuerza sobrenatural.
Seguidamente ascendid hacia los cielos (Nirvana). Denominado

AE Buen Pastor", ACarpintero", n A
|l i bre Pecado", AnMaestro", ALa Luz




3. (KIMSKAQEI Solddeidad méas antigua de la humanidad

¢Es producto de laasualidad a si mi |l i tud mosteadaaposol ds O
culturas anteriormente menciona@gQué hay detras de la fecha que siempre se repite, el
21 al 25 de diciembre? aPor qu® | os #dDioses

nacimiento en torno a esta fech&g@mos a explicarlo a comtiiacion.

En | a I magen derech ambi ®n

llamada estrella de la mafana, seguida por

estrellas menores || reyesao

acompafan a la estrella mayor, estas se ali

hacia el Sol todos los 25 de diciembpgra

sefal armiheht oadel sol sol
“SIRIUS” 4

(5) (Star In the East)

Desde la perspectiva terrestre, o desde cualq
punto en la tierra, se tiene la percepcion de (
el sol gira alrededor de la tierra, aunque

realidad sea | o contrario. Ae la setreellanfammasay e ct o
ecliptica, en base a este recorrido del sol se configuraron todos los calendarios antiguos y
modernos del mundo.

La ecliptica solar tiene cuatro fechas

Ecliptica clave, que son el 222 de marzo, 21

22 de junio, 2122 de septiembre, y

el 2122 de diciembre y estan
relacionadas a los solsticiod

equinoccios de esta ecliptica o

: Airecorrido del sol o, e
~ Dirccitnal Sl 5o’ producen los cambios de estaciones,

Nado A
Orbita

Descendents Lunar verano, otofo, invierno y primavera.

D 21 de marzo
Equinoccio de primavera

21 deJ'unio\‘\

Solsticio de verano

22 de diciembre
Solsticio de invierno

Velocidad de translacion: 23 de septiembre
107.000 Km/h Equinoccio de otofio



En el hemisferio norte que es donde haadesubicadas la mayor parte de estas culturas, el

22 de diciembre es el solsticio de invierno, mientras que en el hemisferio sur donde estaba
ubicada la cultura andina es el solsticio de verano, llamadm t i Qhapaqg Raymio
Fi est a del maSlarjodel afis, memtrasdj@ean el hemisferio norte es el dia méas

corto del afio en pleno invierno, hacia el 22 de diciembre en el hemisferio norte terrestre el

dia se acorta totalmente y permanece inmovil del 22 al 25 de diciembre (tres dias donde el

So | per manece quieto 0o muerto) para despu®s
su recorrido o fAecl2pticao sol ar.

Para ubicar esta ecliptica solar en los cielos nocturnos, los antiguos sacerdotes de estas
culturas inventaron las constelacionese gon agrupacioneésiaginariasde estrellas por

donde hipotéticamente el Sol hace su recorrido, cada constelacion esta representada por una
figura en base a trazos imaginarios creando asi siluetas virtuales sobre el cielo, como vimos

en el anterior capito, los incas tenian sus propias constelaciones, en este caso estamos
tratando las constelaciones del mundo occidental y Asia m&radopara ellosen total

12 constelaciones, Aoudei alj@s mohstekciore® estanl dnaeima d a s
siguiente aden Aries, Tauro, Géminis, Cancer, Leo, Virgo, Libra, Escorpio, Sagitario,
Capricornio, Acuario y PiscisHi pot ®t i cament e estas const el

di sc2pul os del Sol , puesto que el Sol Aviaj
divididosen cuatro estaciones, dos solsticios, dos equinoccios, en base a estas se construye
el calendario sol ar, conaanbd®ncacmmnmoftCdaz codea

sol ar o




En estos tres dias en que el sol permanece egg

punto mas alejado, séigacercaa la constelacion
l I amada ACr uz del Su
| I amaban AChakanao, X
formada por cuatro estrellas brillantes q
alineadas forman una cruz como podemos verj e
imagen de la derecha, por ello la metafora es @
el Sol Amuere en una
tres d2aso Yy r es wauwnciada

por |l a gran estrell a tres e
i r e yydas abnstelacion Vr g o, 1 a : .
constel aci - micidhdosedsid av i gened r eBedbduévomacindento

del S o | ola espeeanza ddiasenésgalidos, mejores cosechas, y la pronta espera a
la llegada de la primaverdja sefial del a s al v a eliinviarto tupou efestos
draméticos en las culturas ancestral@pedia & agricultura, Unico sustento de los pueblos



gue no teniamas comodidades que existboy, y sobrevivir al duro invierno helado era
toda una hazafien aquellas épocas

Sin embargo la fecha en que el Sol
vencia definitivamente al invierno era
durante Eequinoccio de primavera, 21

SOUTHERN CROSS 22 de marzo, llegada de la primavera
(CRUX) )| donde el dia se hacia mas largo que la
noche y los dias mas soleados, los
DEC 22,23,24 campos reverdecian y se podia practicar
la agricultura, estas eran las fiestas
. pascuas o Al a semana san

En el hemisferio sur los Incas la
celebraran alrededor del-22 de septiembre, por ser estas fechas el inicio de la primavera
en el hemisferigur, llamado el Quya Raymi Killa, o pascua del agesgemonias pidiendo

el liquido fecundante de la tieryda prepaacion de la naturaleza floreciente.

Hasta aqui debe quedar claro como los antiguos sacerdotes de las culturas antiguas dieron
caracteristicas antropomorfas a eventos césmicos que tenian lugar en el cielo, por lo cual

sus Dioses y sus leyendas tenian @dmasfondo actividades césmicas relacionadas a los
solsticios y equinoccios, los eclipses y los afios solares o terrestres. Y aunque a lo largo de
milenios para sus seguidores estos dioses hayan tenido una existencia real lo cierto es que
representaban erealidad al Dios Solar, es decir, al Sol, primera deidad que conocié la
humanidad, pues veian todas las mafianas nacer al Sol desde el oriente, llegar a su maximo
esplendor al medi o d2a y morir hacia el pon
que &ociaron con el mal, el maligno, lo malvado.

De est a dual i dad f i dad/
oscuridado nace | a ¢ ien y e
maldioonde el ADi os bu o al
Sol , AfiLa |l uzo el dél g a verda

cielomi entras quko®l cad
como Satanas, Diablo, Set, esta asociado
oscuridad, la nochda mentira,lo malo, el
infierno, ambos Dioses se enfrascaban

grandes | uchas, l a e bien co
el mal 0¢é
Esta duali dad fbue moldonaepcdo defurailueha dualiemré dos r n o 0

Dioses antagonicosp existiaen las culturas andinasomo lo demostraré en los siguientes
capitulos asi mismo el autor de este escrito es sumamente respetuoso de todas las
confesiones religiosas existentes, nuesstndio es desde el punto de vista antropoldgico,

no religioso.



4. (TAWKAQEI origen de Wiraqucha, la espiritualidad en los Andes.

La figura de Wiraqucha trasciende en el tiempo y el espacio, como figura religiosa
principal de distintas culturas @nd-amazonicas en un periodo probado de cinco mil afios,
otras hipodtesis sostienen catorce mil afi@g6), ha sido llamado con distintos nombres y
multiples representaciones de acuerdo a la cultura que lo representé en sus templos,
piramides, telares, jeglificos, ceramicas, y tallados en piedra.

Los representantes de | a arqueologza y |l a h
cultura andina utilizan herramientas occidentales, en cuyo desconocimiento del idioma
guechua, y de la cosmovisién andihan sostenido que en la civilizacion andina existian

muchos dioses de diversa indole, de caracteristicas terrorificas, sanguinarias, en cada
cultura o en cada resto arqueol -gico han #de
habitantes adoraban, ofréndoles terribles sacrificios.

En el presente estudio vamos a desmentir dichas hipétesis y demostrar que en la
civilizaci-n andina hab2a un solo ADiIi osoO, S|
término que no existe en quechua,

Como hemos mencioda anteriormente en las culturas chaménicas de Siberia y Abya
Yala, la forma de representar lo divino es mediante los tétehtsgso es similar para
Wiraqucha, siendo representado por medio de totlmsedra y madenauy elaborados,
cuyo significado hpasado desapercibido o descono@dda época contemporanea

La cultura andina esta asociada siempre a las estrellas en las cuales formaron
constelaciones o trazos imaginados para represkmaas o energias que favorecian la
fecundidad y la reprodu@n de cuanto hay en el mundo.(7)

La fertilidad tuvo un rol esencialmente importante para los pueblos andinos, asociandose a
la vida, el florecer de los cultivos, la llegada de la primavera, la reproduccién de los
animales, por ello Pachatata y Pachamaimenen el rol de Padre Cdésmico y Madre
Cosmica, y de la fertilidad de Pachamama nace el cosmos y en ella la tierra es fecundada y
florece.

Cada wuna de |l as fuerzas o energ?2as de || a
Wiraqucha, y reciben un nombpeopio e incluso alguna representacion fisica en tallados
de madera y piedra, |l os cronistas confundier

un limbo politeista, eran sin embargo representaciones asociadas a Wiraqucha, de alli surge
las variables alombre de Wiragucha.

El cronista indio Don Juan Santa Cruz Pachakuti Yamqui Salca Maygua, descendiente de
caciques del Hanan Waywa, provincia de Kanas y Qanchis, region del Qullasuyu,
representd en un dibujo la cosmogonia incaica del altar del Quri Eas@ipin el cronista

este altar fue mandado a construir por Mayta Qhapaq Inka, alrededor de una plancha de oro
gue simbolizaba a | a deidad mayor ATi kzi Qap



N
poch

Nirdco

achachi

Gem.

Lvte o

nas s codler hoquechainghay o
NI U rvn el oned i
esle ag ol \vitre de Ly maniny e de o arde

Svcu\t::. vt ap

N
-~

e {mbitcno

(o nigy

s mvi ymarei
™ Organ AWy Nl‘m'

collca

T F-}— ;
FIGURA. Curicancha-Intihuasi segin Juan de Santa Cruz Pachacutic

Yamqui Salcamayhua en su libro Relacién de Antigiiedades
deste Reyno de Pert, 1613. (9)

En el dibujo de Juan Santa Cruz Pachakuti podemos observar el lugar que ocupa Wiraqucha
Pachayachachiq donde aparecen también cuatro estrellas orientadasalrnedtneste

y uma estrella central en el medio de la interseccién, podemos ver que la posicion de
Wiraqucha es superior a la de Yaya Inti (Padre Sol) y Mama Quilla, esto en términos
andinos significa que Wiraqucha es la posicion mas elevada del Racha o Espacio
Tiempo superior,lugar que solo ocupa Pachatata como Padre Cdsmico del Fiempo
Espacio, del todo y la parte, de lo finito e infinito, de lo limitado y lo no limitado, de lo
estatico y lo dinamico, las mdltiples similitudes entre Pachat&térggucha que iremos
presentando nos lleva a concluir que Wiraqucha es la primera representaciéon y la mas
antigua del nananifestado Pachatata.

La cosmogonia andinambién esta asociada a los niumeros, los nimeros son sagrados para
los Inkasy cadanumenp representa un simbolo que a su vez representa una fuerza o energia
de la naturalezagontabilizado en los quipusomo poderas observar en este grafico del
codice Minicelli, de autoria atribuida al Padre Blas Valer&xsul immeritus Blas Valera
populosu,investigacion llevada a cabo por Laura Laurencich Minelli (10)



[ Cuilla
Ynti
Las fuerzas opuestas, la doble torsion de [a hebra
Amaru destructor v la masculinidad
La feminilidad y Pachamama |

El dios Pariacaca

El Inca y suCoya
Los antepasados originarios y la sacralidad de Uru
Amaru creador

Pariacaca, Pachacamac, Viracocha, Ynti y Quilla
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|
|
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Figura 2; esquema de los dioses nmimeros escritos mediante quipu (E1 add. I11),



Reproducimos lossimbolos asociados a numerdse | AHI stori a
piruanorum, codice Minicelli (11)

Jeroglificos Inca transcritos por Uaman Poma escritor de su pueblo y a mi
explicados por su propria voz, que demuestran la sabiduria de los Incas.

g Luna menguante y luna creciente.

Representacion en el Cielo de los mundos humano y animal.
Organo femenino con Germen de la manifestacion.
Cuadrado fargo Sol que invoca a Pachacamac.

Hoz de China, muerte del maiz y siega.
Estrella de la mafiana que forma trinidad con Sol y Luna.
Tahuantisuyo, 4/4, Inti Raymi, Coya Raimi, Choquilla Vilica, Uanacauri, etc.
5 numero sagrado y escondido de los Incas
(o) Rueda de las 4 direcciones de la Tierra O/ O = Creacion
*  principio Pachacamac.
Ciclo en evolucion, luna, vagina, concha, oreja, verbo y esperma, linfa vital,
B Sumac Nusta, Pachacamac, Creador, Viracocha Fecundador.
O O Placas para senos de Coya: oro a la derecha, plata a la izquierda.
Tierra cuadrada delimitada por los 4 orientes.
3 Cavernas-huevos del monte. alegoria diluvio; jeroglifico masculino que
petpora el huevo.
2 fuerzas opuestas
(ase
8 antepasados
dios Paria-Caca/

et

rudi



Y adjuntamos los simbolos asociadosuartas o energias de la naturaleza representadas

como deidades andinas:

EI
== Luna menguanie y Lina crciesie
aﬁ Mulamenla &l 5al
.-@.. Vrginay linfa del pens
= 5ol que e a Pachasimac
= Hoting, muerte ded mais y siega
3 Vems
[E] lmea
-+ 3 numero sacro
W, syu
) Llndverso
Pachacamas
Luray, vaging, cancha, cido, palabr

limfa de Pachacams:

A Syeld

ﬂ Tiierra cudrachy del Takweanfinsge.
'EE' Pecho de arg ¥ pecks de plaa
(|

Laming de gra

Panacacs
Ot v s Nipnites

E 7 fistrans opuesias
IEE Las 4 antepassdas
E ¥ amicpasados

E‘-j 3 cavernas ¢p 2l cemmo

4 amepansdos

Figura 3: esquemsa de los ideogramas de El (ee. ] 11-12v) comparados con los de HR {c.6v).

e

#*

HR
Luna menguarde ¥ Luna creciente

Represcotacion en el cielo del naunde bumane y aninal

i Cirgang femening foounddo

r— Cudrado largo Sal que pide a Pachacamas:

Z

Histima de Chinn, muerie del mais y siega

F=  Eanella de b madens que forma minidad con Sal ¥ Lum

[o] Tahemtinsuye, 44, [ofi Rayme, Coya Raymi, Choguilla

=
Y

[OL8

Wilica, Linasdri, cic
5 numer 3890 v esconddi de los Incas

Rueda de lag cusing direcciones e la Tierma
LUnircerso

Pnpcipoo, Fachacamac

Ciclo en evolucics, luna, vigics concho, oida,
palatrs o esperma, lindp wiial, Sumas Musts,
Pachacamac creados, Wirsoocha fecundador.
Tiera cuadrada limitsda por los cuatros
pranios cardinales

Chapa para pechag de Coya: ooe 4 ln decocha,
plata a la toquionda

Panacacs

I lumrens opuestus, ver (3

B isepasados

Y eavernas-wevos del cefr, alegarias ditusvia
Jernglifico masculino que hotada ] hueyg



Observado la correlacion entremiimeros simbolos y deidadegpara las represéaciones
sagradas de los incas podemos precisar lo siguiente:

0= Quilla (Luna), fundamentoen el mundo andino la Luna es paridad o yanantin con el
Sol, su esposa y compafiera, por ende las culturas andinas prehispanicas hacian dos
calerdarios, uno solar y otro lunar.

fiUna investigacion a parte necesita el n.0 que parece no corresponder al
Anaddaabstracto de nuestro 0. Sin embargc
nudo, es decir es algo concreto y, de acuerdo a El, corresponde a Quilla, la

Luna que en sus fases aparece y desaparece. El n. 0 al mismo tiempo
proporciona el inicio de la numeram de los niUmeros sacros: es decir es un

principio generativo y un numero concreto que esta en la base de la matematica
concreta construida de acuerdo a la observacion de la naturaleza en la cual el
concepto de espacio coincide con el tiempo: coincideqoa en el idioma

quechua esta bien evidenciada por la palabra nawpa=tiempo=espatid. 2 )

1= Ynti, donde fATi o0 represent al3Sen fuechiua fa patabra e n s u
Ti significa Sol, no Inti como equivocadamente se dice. El Sol €BiAsuardo nace; IATi

cuando llega al cenit; Qehi cuando se oculta en el océano; y-Wacuando permanece

invisible al otro lado del mundd4)

2= Las fuerzas opuestamplementarastambién representadas como dos serpientes
rectangulares en posicion de aspepresentan el yanantin o complementariedad de los
opuestos.

3=Amarudestructor y la masculinidad

4= La femineidad y Pachamam&ambién representa los cuatro suyus, las cuatro
direcciones de la tierra y los cuatro antepasados.

5= Pariacaceenquech a or i gi n a IserididPApu localae \VeaguaCairi, de quien

se dice naci6 de cinco halcones, vemos nuevamente el simbdlico niumero cinco, Pariyagaga

seria una representacion local de Wiraqucha en esta parte de los Andes, el cinco representa
ademasle Chawpin o fACentro del Centubicadosem un t a
cada esquing un cuadrado centrajue viene a ser eluadrado numero 5, ubicado al

centro, este niumero era el numsagrado ysecreto de los Inkas segun el codice miccinelli.

6= Yllapag del guechua #Alll apao que esremgadonpgoa e | r
Wiraqucha Pachayachachiq, es la energia pura del cielo que fecunda la allpamama, la
madre tierra, tuvo car8cter de sagradldo par a

Ti sqi 0 o Luz Fun d-Ratdwkamag, el oddenaeéadon deluesphcio
tiempo.

7= El Inca y su Coyael diccionario quechuaspafol aulex.org nos traduce el antiguo y
verdadero significado de Inkimka: s.(spi) el que brilla y que es capkie acumular poder y



energia vital y de distribuirla adondequiera y a quienquiera la necesita (sentido antiguo)
mi entras que I nga o | nqlagujero regro; que esdcapazdé o c om
absaber todas las energias vitales.

8= Los antepasadasiginarios en la saalidad de Uru

AEl numero abstracto 8, de acuerdo a la definicion de este numero (ver Figura 2)
representa los antepasados originarios y la sacralidad de Uru mientras que la forma
ideogréfica del nimero 8, una cruz a X con 8 cuadaadisignifica los ocho antepasados

(4 masculinos y 4 femeninos) que a su vez, a través de la cruz a X, resultan conectados con
los cuatrosuyus es decir el ideograma indica que los ochos antepasados se conectaban, a
través del territorio organizado de lasiatro suyus.al dios Uru (eso es la ceremonia de la
urupyachanaenia que ser proyectada en las reparticiones territoriales para obtener una
perfecta r(alizaci - -n).o

9= Amaru creadqrel Amaru creador es el opuesto complementario al Amaru destructor
(simbolo nro 3), representado por una serpiente, 3x3 nos da 9, por ende es un mdltiplo
complementario.

10= Pariacaca, Pachacam Viracocha, Ynti y Quillael diez de los incas es un namero
interesante, donde 1 representa a Ynti y O a Quilla, tenerf@sigcaca, Pachacamac,
Viracochaen un mismo nivel, (en quechua original Pariyagaga, Pachakamaq, Wiraqucha)
Pachakamaq era | a versi-n costefa yunka de W
tiempoo y Kamaqg s ob animadog orderwm, el guek orea, poriende e nt or |,
Pachakamaq puede entenderse con@rehdorOrdenadodel espacidgiempo, delcosmos

del pariverso, tambi®n ||l amado fiSefYfor de | o0os

En la costa central cerca al rio Pachakamaqg mayu (llamada abdrurin) a unos metros

del mar, esta ubicado el Santuario de Pachakaesae|templo de no menos de 4000 afios

de existencia fue un gran centro espiritual que paso a control de mucha culturas andinas que
se disputaron el territorio, ningin cacique sevab a destruir Pachakamaq, antes bien lo
remodelaron y engrandecieron, por ello Pachakamaq tiene influencia Limaq, Wari,
Tiwanakota, Ichma, e Inka, y se cree que hasta Chima.

Describe el cronista Pedro Cieza de Leon en 1548:

fiPasando de la ciudad de I&eyes por la misma costa, a cuatro leguas de ella esta el
valle de Pachacama, muy nombrado entre estos indios. Este valle es deleitoso y fructifero,
y en él estuvo uno de los suntuosos templos que se vieron en estas partes: del cual dicen
gue, no emhbgante que los reyes ingas hicieron, sin el templo del Cuzco, otros muchos y
los ilustraron y acrecentaron con riqueza, ninguno se igualé con este de Pachacama, el
cual estaba edificado sobre un pequefio cerro hecho a mano, todo de adobes y de tierra, y
enlo alto puesto el edificio, comenzando desde lo bajo, y tenia muchas puertas pintadas
ellasylasparedeson f i guras de ani males fieros. o

Y afirma Pedro Bernabé Cobo en 1598

...Después del soberbio templo del Cuzco tenia el segundo lugar de grahelexadn,
autoridad y riqueza el de Pachacama; al cual, como a santuario universal, venian en
peregrinacion las gentes de todo el imperio de los Incas y ofrecian en él sus votos. Estaba



este celebre templo en un valle maritima ameno y fértil, que disteodeguas de esta
ciudad de Los Reyes; en la cual durante el reinado de los Incas hubo una grandiosa
poblacién que era la cabeza de provincia. Pegado a ella estaba este edificio, desviado de
la mar, que le cae a el poniente, quinientos pasos, y del ®origga el dicho valle
trescientos, a la parte del norte del, junto a una pequefia laguna, que aparece haberse
antiguamente comunicado con la mar. Su sitio es un cerrillo pequefio que sefiorea todo el
valle, por ser muy llano, el cual parece artificial y he@mano para fundamento de esta
fabrica; cuya forma es en cuadro, algo mas larga que ancha. Compoénese de sus cuerpos
unos sobre otros en disminucién, todos macizos, hechos de adobes vy tierra y encima de
ellos estaba labrado el templo y muchos aposentosnmanera que este gran terraplén

solo parece haber sido hecho, por grandeza, para cimiento del templo.




En la presente imagen mostramos el Totem, o Escultura que represent6é a Pachakamaq,
estuvo ubicado en el Santuario de Pachakamaq hastagjespafioled mando de
Hernando Pizarro destruyeron el santuario, sagleeahlugar para robarse el oesi

mismo destruyeron la representacion principal, la que reproducimos es una copia del
original desenterrada en 1938.
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Posible imagen dea@hakamagq en estilo Tiwanakota, contribuciédshaeology of the
Empire of the Incas, Vol. IV, Plate CIV



El nimero5 es el nUmergacro de los Incas conk@ mostamos anteriormente, el nUmero
4 esel numero del Tawantinsuyu, conjont suma de las ctra regiones de los Incas.
Para que representemos este simbolo vamos a mostrar primero los gellgas usados para

graficar los nUmeros incas:

VLY

ai

9 10

En el observamos que el cuatro tiene forma de cruz, y el cinco tiene forma de aspa,
representando como ya vimas fueda de lasuatro direcciones de la tierra y los cuatro
suyus,intercalados nos da la siguiente imagen:

Esta imagen nos da el esquema general del Tawantirduytdenamiento territorial de los
incas
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Al ser dos planos intercalas tenemos una paridad de opuestos que se complementan, una
cruz y un aspa, dichos planos en forma de getigaen las siguientes formas:

o | o' F
N Ale[ o

Podemos observar que tienen un centro o chawpin, este centro representa el nimero 5, y
representa a PariyagayéraguchaPachatata, y el cuatro representa a Pachamama y la
feminidad asi como la rueda de las cuatro direcciones de la tierra, de la conjuncién de
Pachatata (Padre Cosmos) y Pachamama (Madre Cosmodd los cuatro pachas o

cosmos: Hanan Pacha, Kay Padblhu Pacha y Hawa Pacha, cuyo centro es el Chawpin o

Wi raqucha, el Aombl i god que conecta | os cuat

Los Incas habrian tomado este modelo césmico para formar el Tawantinsuyu, un Estado
cuya administracion territorial sea simikida del cielo y las estrellas, no habrian sido los
primeros, en mi siguiente ilustracibn podemos observar que esta cuatriparticion esta
presente en culturas tan antiguas como Seshin (3.500 A.C a 1700 A.C)

En este grafico observamos unatomas satdliml compl ej o arqueol - gico
|l 1 amaso perteneciwicaleen al valleade Moxdque,uCasma, BgiGmh i n ,
Ancashdatado en una antigliedad aproximada de 3700 aissrvamos que los cuatro

bordes estan alineados nesta, estenestehacia los cuatro puntos cardinales, en la parte

interior observamos uriatraparticion del espacio, y una plaza central, que actia como

"ombligo" conector de las cuatro secciones, y cada seccién tiene una nueva division en



cuatro, considero que este certrgran plaza puede ser un "chawpin" que conectaba los
cuatro suyus Yy las cuatro direcciones

Qosqo, tenia durante el Tawantinsuyu, 2000 afios después de Seshin, la misma funcién
como ciudaechawpin, ciudagombligo que conectaba mediante el Qhapaq fad de
caminos los cuatro suyus y las cuatro direcciones de la tierra.

HANAN PACHA

°

ANTISUYU

Wg;‘:{}

CHINCHASUYU Cuzcoﬂ\%

COLLASUYU

CUNTISUTU

UCU PACHA
5. (PISHQRAQ)a naturaleza de Wiraqucha, la esencia vital del cosmos.

Si analizamos que elumero sagrado de los Incas, el ciseocompone dano + cuatrqg
podemos decir que es eésde Ynti (1) + Pachamama (4) como se representa este
namero sacro.

Hace un tiempo en una ceremonia del pacha puckuy killa, una sabia anciana quechua decia
AYaya Nina (Padre Fuego) es padre de Yaya |
n o s o testaocegplicacion metaférica puede demostrarse cientificamente en el sentido de

gue el elemento fuego es con seguridad anterior a la existencia del Sol, y es gracias a la luz

sol ar que hay vida en el planet alnttesdador a, por
de vida mediante su luz <c¢-smica, el Il a Ti
ADebemos pedir permi so antes de prender a Y
presente Wi raqucha, es |l a | uz cdatrabsmsdgq uc ha q

principal de Wiraquch&achakamaq es mediante la luz, (radiacion electromagnética
visible) es una forma de energia, por lo cual Wiragucha como ente no visible esta asociado
a lo neamanifestado, a la energia vital del cosmos, es por tambestro punto de vista, la
energia fundamental del universo y no es un Dios antropomorfo humano castigador, ni
tiene cielo ni infierno ni morada, pues la energia vital esta en todos los lugares, lo habita
todo, y en todo se encuentra, por ellos los paiwmericanos de Abya Yala consideraban
sagrada toda la tierra y toda la naturaleza y lo que en ella se contiene, pues cada rio, roca,
hojas, el viento y las montafias son expresion visible de la energia vital no visible, esa
energia bondadosa que hace dquawndo sea y exista, es Wiragucha...



Yaya Inti como portador de la luz de Wiraqucha, era la segunda manifestacion mas
importante después de WiraqudPachakamg, especialmente para los Incas, quienes se
consi der ab anesdetimHijosdel SGlhur i no

La manifestacion de esta energia se expresa en la naturaleza mediante distintas formas que

|l os andinos supieron reconocer, una de el
las alturas de las punas andinas, otro muy nombrado es el llla Tisgfunbdamental, los
cronistas al escuchar sobre lllapa e llla Tigsi creyeron que son Dioses, y acusaron a los
andinos de idolatrgsor tener muchos dioseso comprendiendo que lllapa e llla Tisgi son
manifestaciong de la energia del cosmos y no son diose

Los deméds nombresomo Pariyagaga, Pachakamaq, Wallallu Qarwinchu, Tarapaka,
Aiapaec,son formas asumidas por Wiraquchiajombres de Apus (Montafias) y no deben
considerarse tampoco dioses.

El cronista indio Juan Santa Cruz Pachakuti nos revelathast@armas o representaciones
de Wiraquchaen el interior del ovalo del dibujo al altar del Quri Kancha, los cuales son

- Wiracocha Ticci Capacpa Unaman( Tigsi Qhapag Unanchaq)
- Wiracocha PachayachadbinanchanPachayachachiq Unanchaq)
- Wiracocha Tonap Pachacayocpa Unanchdunupa Pachakayugpa Unanchaq)

Otros nombres dados a Wi ragqgucha son fAApu
Wiraqucha, términos sobre los cualemin noestamuy bien esclarecidgué funcion
cumplen en el nombre de Wiraqucha.

Ideogramas y signos

En la imagen de la derecha tenemos un fr =y @0
representando a Wiragucha desde la forma en que tj=ys s

en la cultura Tiwanakuubicada a unos kildmetros de[{2] »=<

lago Titigaqa, Boliviatal como aparece en la Puerta d
Sol, llamado Inti Punku, en ella podemos observar |
imagen del Totem de Wiragucha, yn conjunto de
ideografias ornamentales, o0 signos caracterssti
especialesencontrados en esculturas y ceramicas
Tiwanaku,que seran compartidas a lo largo de todas
culturas que lo repsentaron,estas fueron estudiada
durante cincuenta afios por el investigador austria ¥ 3
aleman Arthur Ponansky, citaremos de la investigac
de Ponansky y estudiaremos algunos de ew..c
ideogramas que estan directamente relacionados con Wiraqucha, estieneshos:

e o
& L
< =nmc)

R ] e |

a) Dos baculos por el cual ha sido || anmedro 0 EI
forma de cuerpo de serpiente y cabeza de Coéedda parte inferigr el de la
imagen derecha tiene asi mismo en la parte superior dos cabezas de cindores
cresta es decir hembras

as

Ku

S



b) El signo escalonadoEs aquel que consiste en angul
entrantes y salientes que se repiten en forma vertic
horizontal, apareciendo en casi todas las construccio
esculturas, pinturas, inscripciones, ceramicas, objeto:
arte y de uso (16)

El signo escalonado se muestra en la seccion sombr
con verde, Ponansky le atribuye el significado

ATi errao ACI el dnterioideiakir & ra
en el mi smo sentido que

| I amado i pamda ® essaones sesté)
presentes en todas las -culturasdincamazonicas
especialmente en la chakana, encerrandopuofnda
filosofia geogndstica.

En este caso observamos la imagen
de Wiragucha cuyos pies descansan
sobre una piramide escalonada, de
tres niveles, dichos niveles
representan el Hanan Pacha, Kay
Pacha, Uhku Pachy la base el
Hawa Pacha, es decir Wiraqucha
estaasentado sobies cuatro pachas
-HANAN PACHA Et. Espacigiempo superior = SUPRACONCIENCIA

-KAY PACHA Et. (Este) Espacitiempo(de aqui y ahora) = CONCIENCIA

-UHKU PACHA Et. Espacigiempo interior = SUB CONCIENCIA

-HAWA PACHA Et. EspacieTiempo(Exterior) = MAS ALLA DE LA

CONCIENCIA

Cosmogonia Andina

Hanan Pacha : Mundo de arriba donde moran
los dioses. s

Cay Pacha: Mundo de la superficie donde viven ‘
los hombres. e

Ucu Pacha: Mundo del subsuelo donde viven
los dioses relacionados con la fertilidad vy los
antepasados muertos, aqui residia el gérmen
de la vida.

El simbolo escalonado represeatdransitar por los pachag, nos explica Ponansky:

Al os escapmados superpuestos con los escalones, uno sobre el otro he
invertido el superior, con lo que los Tiwanakus querian expresar la idea de la tierra
y boveda celeste que son como ya se ha observado, iguales entre si, pero invertidos,
donde los escalone® abajo muestran el mundo terrestre y los escalones invertidos

superiores el mundo celeste, o cosmico.

Es de notar la similitud con el principic '

hermético egipcialel Kybalionii T a | <

es arribaesabgjo como es at ‘

(17) Ponansky sostiergue es de la opinion

gue la causa quengendré@ntre los hombres y mujeres de Tihuanacu la idea de que



la bbéveda celeste también tiene una configuracion escalonada, podria ser la
contemplacion del rayo en su forma de-zég, al brillar en el firmamento da
noches oscuras de tormenta, y en esta manifestacion césmica creerian ver la forma
del cielo. Ademas a esta creencia, sostiene, habra contribuido la forma peculiar que
presenta la via lactea en el hemisferio meridional. (18)

Comprendiendo que el signo esc onado es un fascenso por
comprender algunas caracteristicas de ceramicas, textiles, construcciones y pinturas:

En la imagen de la izquierda podemos
observar el mausoleo destinado al Inka
Pachakuteq, situado en Patallagta
(actualmerd llamado Machu Picchu) en el
observamos la figura de un escalonado
tallado en piedra, el cual vendria a
significar la ascension de la momia del
Inka que se encontraba en dicho mausoleo.
Es conocido que la momia del Inka
Pachakuteq estaba ubicada de mode €
21 de junio y los 3 dias siguientes los rayos
T © del sol, llegaban por las ventanas, el 21 de
e % junio era una fecha muy importante por
tratarse del solsticio de invierno del mundo andino, los tres dias siguientes representan los
escalones del ascenso sdenso, segun la dualidad Hanan pacb&hu pacha.

Una de las cerdmicas mas famosas de Chimbote, Peru.
Representa el <signo escalonado con la voluta> signo que se repite en las obras de arte,
desde el norte argentino hasta Arizona, EE. UU., como $&ndiecTierra y Cielo.



El signo escalonado es comprensible también por el hecho de ser el territorio andino
mayoritariamente montafioso y escabroso, montafias situadas unas tras otras en forma
escalonadas, por ello el signo escalonado sirvi6 como modeldpeer los andenes que
conservan en su forma una naturaleza escalonada que puede abarcar montafas enteras..

Imagen izquierda, gréafico representando andenes escalonados, a la derecha andenes de
Ollantaytambo, Cusco, Perda.

Se observa el signo escaldpatambién en los tejidos y textiles usados por las culturas
andinas, los siguientes tejidos de origen paracas con el signo escalonado.
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Por ultimo Arthur Posnansky nos muestra disirftamas graficas dsignos escalonados

de Tiwanaku, dichas figuras se encuentran presentes en culturas como Chavin, Chimu,
Muchik, Paracas, Wari, Inkas, Mapuches, y muchas otras de la regién andina, incluidos los
mayas y aztecas de mesoamerica.
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Comoconclusion podemos precisar que el hecho de que Wiraqucha esté por encima de los
signos escalonados nos da a entender la posicion de Wiragucha como sefior del ascenso y
descenso por los pachas o espéeimpo, el ascenso tierzelo y el descenso cielierra,

hubo otras culturas como los Mayas y Aztecas que comparten el simbolo de la greca
escalonada y parte del significado también.

En la iconografia de los tocapus incas, muchos gellqas contienen la figura de escalonados
de nmuy diversas formas que estas posteriores deben profundizar:

Xicalcoliuhqui Chimalli, 71 cm de diametro, siglo XVI, Museo Regional de Wurttemberg,
Stuttgart.



c) Wiraquchay los tres animales totem.

En la imagen de lazquierda observamos la
cabeza de Wiraqucha, en ella sobresalen ciertas
cabezas que simulan ser cabellos de
Wiraqucha, en ellos de abajo arriba tenemos los
tres primeros facilmente identificables, figuran:

El felino, el ave, la serpientdps animales
tétem, que habiamos mencionadjue se
hallaban también en el asentamiento
arqueoldgico Gobleki Tepe.

Estas figurazoomorfasse repiten eta mayor
parte delas culturas andinas como simbolos
totémicos,encontrandose visiblen construcciones arqueoldgicgsoglifos,pictografias,
ceramicos, telares, ceramios, e incluso tatuajes.

El condor 1 En la figura de Wiraqucha el condor (Kuntur) ocupa un lugar de importancia,
encontrdndospresente en figuras antropomorfas talladas en piedra asi como en los baculos
principales de Wiragucha, el céndor como animal aéreo de las alturas, representa al mundo
superi or o l&ddmancancienpicadelhmensajero de los Apus (espiritus de las
montafias) lugar preferido por estas aves consideradas sagradas, ésdel perla luz

solar, lunar y del caloel movimiento libre en el espacio

El mundo superior o cosmico era representado mediante estos seres alados, los altos
sacerdotes tenian por tétem al Kuntadgmas det r as aves como el Awal
halconescolibris,y otras muchas especies voladoras, las cuales representaban simbolos de
jerarquia entre los iniciados espirituales, siendo el Kuntur el de la mas alta jerarquia
sagrada,por lo que usaban tocados con plumdishas plumas representan el mundo

sagrado superior, eiHanan pach@a Es decir el hombre debia aprender a ser como el

Kuntur en su camino de iniciacion espiritual, a estos hombres que vestian con plumas y
simulaban ser c-ndores se |l es |l amaba fAkunt:
m8s cercana a | o qgue en occidente se conoce




Simbolos del condor encontrados en Tiwanaku por Arthur Posnansky
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Constelacion Kuntur: En esta constelacion Inka se representa
al kuntur en el espacio sideral, satdr de una constelacién
oscura, ubicada en la cabeza del escorpion.

También hay tres estrellas que representan aves, Kuntur
(condor), Suyuntuy (Gallinazo) y Waman (Halcon) cuenta la
tradicion que cuando estas estrellas aparecen brillantes habra
buenas cachas y buen clima para el cultivo.



El puma:

Otro animal totémico y muy preserdgemo simbolo sagrades el Pumatambién llamado

ledbn de montafia, es un mamifero de la especie felidae nativo de América, es un animal
terrestre cazador, de mucha fuerza lyllidad.

El rostro de Wiragucha adquiere una apariencia felina en algunas representacion&s como
el lanzon monolitico di&a cultura Chavin, con colmillos y ojos felinos, incluso las cabezas
clavas de Chavin tienen apariencia felina de un hombre putheesi r un fApumar una

E I felino puma representa el A Kaylmuede hao o
donde viven los humanog.donde se asientan los poblados y ciudades. El felino en Chavin

est8 representado por el i riStelacion dapuarn estaay 0 | |
constelaci-n es conocida como AConstelaci - -n

Constelacion de Chukichinchay.

Esta constelacion del jaguar andino representa a todos los
felinos, esta ubicada en la zona oscura que abarca a la
constelan, fue estudiada presumiblemente por los
Chavin, mediante una roca tallad@n siete hoyos
llenados de agua donde observaban el cielo astral.

Foto dela izquierda elAltar de Choque Chinchay, una piedra con 7 hoyos que al parecer
representan la cetelacion de Oridn. Se ubica en la plaza cuadrangular del templo de
Chavin de Huantar.

Fotografia de la derecha, una cabeza clava tipica del periodo chavin, en ella podemos
observar los rasgos zoomorfos felinos y antropomorfos, de apariencia humana, los
arqueografos equi vocadament e afirman que se
jaguar o cuando en realidad es un pumaruna,
del espacigiempo en el mundo andino.



Simbolos del puma y otros felinos encontmen Tiwanaku por Arthur Posnansky
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En la magensuperior, representacid@® una de las columnas del Templo de Chavinj Sur
Norte podemos observar la forma felina del rostro de Wiraqucha en esta representacion,
por lo que el autor sospecha la impacia vital que tuvo para los Chavin la constelacion
chukichinchay, llamada constelacién orion, la cual también tuvo importancia capital para
los Egipcios quienes alinearon las tres piramides en direccion de esta constelacion, la figura
de Wiraqucha puedparecer amenazante sin embargo representa simbolos astronémicos y

matematicos que los antiguos andinos representaron y condensaron en un solo totem:
Wiraqucha.



Serpiente:

El i A o aearpierdte cosmica es otro de los elementos que constantemespéese

como expresaramos enmimer capitulola serpientesimboliza el principio de la vida, el

alma, la libido y la fecundidad, también las fuerzas opuestas complementarias de la
naturalezaja sabiduria y el conocimiento. Este animal totémico egmkesentante del

AUKkhu pachao o mundo interior, subconcient e,
gue est8§8 fAdentro y deba’ )

En otras representaciones de Wiraquubrao en esta
imagen a la derecha, representativa de la cult
Paracas, podemos obsarndos serpientes en la par
inferior de la imagen, estas dos serpientes opuest
complementarias se encuentran presentes en mu
culturas, tambi ®n cono
Y a k u mavohemos a citar lo expresado por el [ #%#
Javier Lajo E

i . . . uBaxleyentdaemitica, que se refiere a di
seres que recorren los tres mundos. Comienzan ...

el de adentro, pasan por el de aqui y siguen hacia el de arriba. Uno es YAKUMAMA vy el

otro es SACHAMAMA. Ambos estan representados por dos grandes sierpes csculebra
Sachamama no repta sino que camina verticalmente, con tal lentitud que apenas se percibe

su movimiento... Al pasar del mundo de arriba, Yakumama se transforma en el rayo y
Sachamama en el arco iris. El arco iris es una deidad que fecundiza la tjeeala color

a todos las planta y seres en general. Es el signo de la fertilidad o fecundidad de los seres
vivos y de la misma tierra... Los tres mundos se hallan pues, unidos por éstas sierpes
m2ticas, dioses del200agua y de |l a fecundidad.

(Izquierca 1ra imageh Detalle de un textil de la
Huaca Prieta (2000 a.c.) combinando serpientes y
@ o cangrejos. lgquierda 2da imag@grDetalle de un textil
encontrado en Asia (al sur de Lima) con motivo de
serpiente de dos cabezas (Reproducido por Edward
A Moseley, The Maritime foundations of Andean
o Civilization,  California, Benjamin  Cumming
Publishing Company, 1975, p. 71y 74).

Constelacion Machacuay: La serpiente cosmica.

nSe l a ve a trav®s del cielo e
oscurars, desde las cercanias deCauz del Sur hasta el Can

Mayor. La constelacién de la Serpiente (Machacuay) es visible

durante la estacion de lluvias, mientras que en la estacion seca

per manece fAbajo tierrao, es deci
pensamiento quechua, tal circunstanciaceeresponde con la




aparicion del arcoiris (concebido como una serpiente multicolor), que brota de la tierra
tras |l a tormentao (21)

En la cosmovision mapuche las dos serpientes
llamadas fiTrengtreng filuy Kaykay fillb en idioma
mapudungunKaykay filu es la "serpiente marina" qut
tiene poder para dominar el poder ary todo lo
relacionado a él yTrengtreng filu es la "serpiente
terrestre” que tiene poder para dominar la tierra,
susvolcanes.

La apariencia d&aykay seria la de un sel
mitad culebray mitad pez; y la apariencia deengtreng
filu la de una culebra gigante, en la mitologia maput
del enfrentamiento entre estas dos grandes culebrg
dio un gran diluviauniversal que afectd a la humanida
algo que también esta presente en lég&ndas del
altiplano en la zona del Titigaga, donde se cuenta que un gran diluvio de proporciones
cataclismicas inund6 el altiplano, en la cual estas dos serpientes jugaron un papel
importante, en el capitulo anterior mostré como la zona del Collaodbairsindada
muchas veces Yy por largos periodos por grandes lagos que se han extinguido hace ya miles
de afiosl finalizar el pleistoceno del periodo cuaternario.

Adicionalmente pdemos observar ademas los signos escalonati@schakanatambién
muy presates en los tejidos mapuches.

El pez:
Citamos a Posnansky E | signo APezo de no menos i mport e
|l os anteriormente descritos, es el signo

(Inferior). Este signo tiene siempre en lageografias de Tihuanacu alguno de los
siguientes significados: agua, hadad, vapor, niebla, nubles y expresiones ictiolégicas e
ictiomorfas. EI agua se expresa también por lineas espiraliformes, lo que significa algunas
veces el caracteristico movimierde lasolas (.1 9)

2k Tﬂﬂ

1, 2. 3. 4. Side view.
1 2.3.4. Visto de lado. I !

. . The slga "h” 6. 7. Froot view.
El signo “pez” 5.6.7. Visto de frente.
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Otros totems desconocidos:

Posnask y sefala adem8s otros t-tems que no
willkaodo que representan | os gr8ficos de |
sefiala que podidmente se trate de un animal extinto, cameloide, diurno, que sin embargo
aparece representado seis veces en la canemla que circunda la cabeza de Wiraqucha

en el Templo del Sol de Tiwanaku.

The sign “felinc” (Puma) and Wari-Willka (Camelidae). 1. 2.3, Wa_ri-W:'H.&.u.
El signo “feling” (Pumd) y Wari-Willka (Cameloide). 4.3.6.7., Feline, Felino.

Analizando el rostro de Wiraqucha:

La cabeza La cabea de Wiraqucha tiene forma de Sol, simulando ser una corona,
aquellos rayos representan como anteriormente expusimos, las formas del amaru, el puma,
el kuntur y el wari willka, que representan respectivamente el Ukhu pacha, Kay Pacha,
Hanan pacha, Hawa Haa , |l os rayos en forma <circul ar
por eso expusimos que Yaya I nti APadre Sol
Ai ncognosci bl eodo eApukKleltaiTisgi Wimquéha c h a k a ma ¢
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Podemos observar a contamidn, queda como recurso pendiente que el amigo lector sepa
reconocer los elementos sagrados por si mismo en base a lo que vamos explicando:

2. QOO0
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El ojo alado.

En la imagen de Wiraquchde la puerta del Sol, Tiwanakabservamosdeogramas que

represatan los ojosde Wiraquchagen cuyos lados apareagna imagen similar a unas

| 8grimas y alas, se | el k|l ama md & hnaroppoha doe & d 6 &
mundo superigr e | ojo Afawi 06 como s2mbolo de | a vi
mediante la vision, en el momento en que observamos el cosmos, las plumas representan el
mundo superior, dlanan pacha.




Los mensajeros:

Wiraqucha tiene mensajeros que sera motivo de un capitulo completo aparte donde
extenderemos mas la gran impodan que tiene parra nuestra cosmovision estos
mensajeros que nos envza Wiraqucha, gue e€en
mensajeros divinosod aqu?2 solo reproduciremos

Mensajero del Kay PachiaEste espacio tiempo.



lzquierdare nsaj er o del Hanan Pacha el AHomb



