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En el capitulo anterior conocimos a la chakana como la manera de nombrar al ser
humano como intermediario entre las relaciones cdsmicas vitales. Usamos el mismo
nombre para el simbolo que expresa esto y en lo cual, por lo tanto, las leyes
magicas tienen un lugar que posibilitan que el ser humano pueda mantener
relaciones. Ya que estas forman el nicleo de la cosmologia, consideremos la
chakana como signo de suma importancia del universo simbolico del aymara. De tal
manera, la chakana (también nombrado de la Cruz Andina y la Cruz Cuadrada), es
la expresion mas completa de la cosmologia.

Aparte de este valor mas importante del simbolo, tiene numerosas otras
significaciones que puedan llevar a una comprension mas profunda de la realidad
simbolica y ritual del aymara especificamente y mas en general del andino. El

simbolo es asi:
O

1. Acerca del origen y el significado

No se puede determinar con seguridad la antigiiedad del simbolo. Se encuentra la
imagen en muchas construcciones como decoracion o forma basica y en la ceramica
de las civilizaciones antiguas de los Andes, como en Paracas, Chavin, Tihuanacu y
Nazca: “Si desde épocas muy tempranas existia un culto sofisticado a la Cruz del
Sur y un conocimiento matematico y astronomico adelantado...” (Milla Villena 1983:
62). Segun Mejillones Acarapi (en: Ostermann de Petricevic et al 1995°: 262), la
cruz ya existe desde hace 1000 anos y funcionaba para los ancestros como adivino
de la rotacion de la tierra y era la indicacion para las épocas de la siembra y de la
cosecha, para la lluvia, heladas , el granizo y la nieve. Ademas de ser un supuesto
calendario, era, segun el, un simbolo geométrico y matematico que podria poner
orden. Por regla general, se atribuye el origen de la chakana a la constelacion de
las estrellas que se puede ver en el hemisferio austral y que se conoce por la Cruz
del Sur. La chakana no solamente se debe el nombre a esta constelacion, sino que
también se parece en la forma, aunque la constelacion se parece mas bien a una
cometa. Aunque es dificil buscar el origen y la transformacion del significado
durante el transcurso de la historia, es muy probable que la chakana haya tomado
un lugar central en el universo simbolico dentro de las diferentes civilizaciones que
se sucedieron'. De tal manera, Milla Villena (idem 1995b: 241) sefial6 el simbolo en
el altar del centro sagrado de los Incas (Koricancha en Cuzco). Ademas pone que el
conocimiento profundo del cosmos que representa la chakana, muchas veces habia
tenido explicaciones divergentes:

! En relacion a esto menciona Quiroga (1977: 53) con asombro: “Hemos dicho [...] que el asunto de la
Cruz en el Peru, arqueolégicamente considerado, no ha sido motivo de estudios profundos y
satisfactorios...”.



“...muestra en un magincillo croquis del altar del Koricancha, la esencia del
pensamiento andino y su profundo conocimiento del cosmos y de sus leyes. Esta
evidencia grafica (chakana) ha sufrido muchas interpretaciones antojadizas,
elaboradas de acuerdo con criterios occidentales que son totalmente diferentes
a los nuestros”.

Es un misterio que el simbolo de una cruz, con brazos pares y nones, sea un
simbolo importante en las diferentes civilizaciones en el mundo, que no han podido
imitarse entre ellas por falta de contacto (en Europa, Asia, Centro América y Sud
América). La consecuencia es que se han ido desarrollando una gran cantidad de
teorias locas’. Una causa que nos parece plausible es que la cruz es, para el ser
humano, es un ser geométrico y simbdlico y que, si se trata de formas, ama la
simetria, una figura logica de disenar. Quiroga (1977: 44) comparte tal vision, lo
que se puede deducir de la cita siguiente en la cual parece considerar los simbolos
como la representacion de los principios naturales que intrinsecamente forman
parte de nuestra percepcion del mundo.

“Entre tanto, un hecho arqueoldgico se compraba: la universalidad del simbolo
cruciforme, como la del circulo, del triangulo, [...]. Es que la Cruz es una
combinacion geométrica natural”.

Desde el atractivo de la simetria y de los cuatro angulos, que son necesarios
también para, por ejemplo, construir una casa y por lo tanto son de importancia
pragmatica, se deduce de manera natural una figura a la cual se puede atribuir
facilmente connotaciones simbolicas. Después de todo, el simbolismo del numero
cuatro es evidente dentro de la vida diaria de los aymaras y sobre todo en cuanto a
la contemplacion de la naturaleza; el nUumero aparece por ejemplo en las
direcciones del viento, en los elementos y en las estaciones’.

Asi que para el aymara la cruz posee un valor simbolico que no solamente tiene
relacion directa con la realidad importante de la dimension agraria, sino que
también es un simbolo que enlaza de manera sencilla con la imaginacion. Gracias
al hecho de que el aymara ya atribuia un valor a una cruz simbodlica, la

2 Mencionamos ahora una posibilidad que proviene de nuestro propio catalogo. Podria ser que,
siguiendo el ejemplo de la teoria del sincronismo de Jung, que hay desarrollos paralelos que surgen en
diferentes partes del mundo desde un espirito comunal. No especularemos aqui sobre lo que podria ser
el catalizador subyacente, pero en este contexto los astrélogos suelen referir a las posiciones analogas
de las constelaciones de las estrellas y de los planetas. Una teoria loca que es popular entre la ‘gente
esotérica’ es la afirmacion que en la historia haya existido otro continente donde vivié el imperio
préspero de una civilizacion de alto grado. En lo general hablan de dos civilizaciones. La primera es
Atlantes que, segun fuentes muy dudosas, habréa sido sumergido en el mar Mediterraneo y habra
difundido sus conocimientos al menos en Grecia y Egipto. La segundo civilizacién es mas popular entre
los diletantes esotéricos en América del Sur. Concierne Lemuria que habré sido un continente grande
en el Pacifico. También esta civilizacion de grado alto que habré tenido contacto con todos los
continentes y habra ensefiado a todos los simbolos y ciertos artes. Aqui queremos mostrar que esta
idea no es cientifica. Aunque la existencia de Lemuria fuera cierto para H.P. Blavatsky, figura dudosa y
el fundador de esta teoria, porque habréa percibido ‘en el mundo de materia fina’ esta parte desconocida
de la historia, la existencia del continente en el Pacifico es mas bien un concepto teérico — que aparecio
tener una cierta validez antes de que se formul6 la teoria de la tect6nica en la geografia — para explicar
porque existen ciertas semejanzas biolégicas entre los continentes diferentes que no eran contiguos. A
pesar de todo, esta idea aln perdura entre ciertos esotéricos europeos.

3 Segln nuestro punto de vista, se puedo usar el mismo razonamiento para un circulo, un cuadro, un
triangulo y una piramide. En cuanto a esta Ultima, es una forma l6gica par una construccion si la quieres
construir de manera firme sin que haya peligro de derrumbe. La simbdlica en el caso de la piramide no
solamente es la base con los cuatro puntos, lo que es el fundamento, sino también y sobre todo la
existencia de un quinto punto, que encima apunta al firmamento. A pesar de las aspiraciones esotéricas
suponemos que las figuras mas geométricas surgen del grado de aplicacion en la vida diaria y de las
caracteristicas de nuestra percepcion tridimensional del entorno.



introduccion de la cruz cristiana no fue tan sorprendente, a pesar de que la cruz
andina referia a significados completamente diferentes que la cruz europea. Ahade
a eso que la chakana para el ser normal y corriente no era de aplicacion tan
presente en la vida cotidiana. De antano, a los aymaras les gusta mas los simbolos
que hayan derivado su imagen a cosas naturales, como son los animales, las
constelaciones y los fenomenos naturales. No obstante, el aymara conoce la
realidad que esta detras de la cruz andina. Pero, la manera en que se relaciona con
la chakana es mas bien por contacto concreto durante actividades agrarias y
festividades y menos mediante formas simbdlicas abstractas. Por lo tanto, el
chakana como instrumento era sobre todo importante para los yatiris (lideres
religiosos).

Para la implementacion de la doctrina cristiana, la supuesta aceptacion fluida
parecia ser una ventaja, teniendo en cuenta que la cruz es un simbolo central
dentro del cristianismo mediante la cual se puede comprender la doctrina. Sin
embargo, tal incorporacion simbodlica resultaba ser por gran parte una ilusion y
enganaba a muchos misioneros. El hecho de que la cruz cristiana parecia haber
encontrado un suelo fructifero no significaba que el significado que tenia la cruz
dentro de la tradicion cristiana fue incorporado. Aunque Mejillones (Ostermann
1995%: 262) dice que el culto antiguo fue reemplazado por el culto de la cruz
Europea, que habra sido utilizado como instrumento ideologico de dominacion y
opresion, opinamos con mas seguridad que el aymara proyectaba gran parte del
significado del chakana a la cruz cristiana. O sea, que la introduccion de la cruz
nueva no quebro el culto indigena sino que mas bien lo consolido. A medida que el
cristianismo y su mensaje a lo largo de los siglos se hicieron mas conocidos y
dominantes entre los pueblos andinos, la realidad detras de la cruz transformaba
poco a poco. El primer paso en esta transformacion era el complemento del
significado cristiano a la interpretacion de la cruz. Paulatinamente surgio una
realidad sincrética, la cual en la actualidad se desarrollo, en el caso de muchos
aymaras, en una interpretacion que tiene caracteristicas sobre todo cristianas.
Suponemos que la devaluacion del simbolo tiene que ver, entre otros, con el
traslado de los ritos animistas a la clandestinidad durante la colonizacion. Eso llevo
a que la cruz cristiana pudo ser utilizada en publico mucho mas que la chakana, y
que se transformo en un objeto cada vez mas visible en la vida de los aymaras y
empezo a reemplazar a la cruz competitiva. Aunque la qualificacion simbolica de la
chakana gozaba de gran valor entre los lideres religiosos, también para este grupo
diminuyo el significado del simbolo poco a poco, aunque menos rapido en
comparacion con el hombre ordinario.

A pesar de todo, las leyes relacionales siguieron siendo aplicables atn cuando la
entera tradicion cultural en la terminologia de los espanoles fue dirigida al
manghapacha (mundo abajo; ve capitulo 2). Los intentos de los espanoles para
cambiar la cosmovision transmitida no llevaban a nada, porque, como ya hemos
visto en el capitulo 2, gracias al transcurso de los valores culturales al bajo mundo,
el rol del aymara como intermediario entre todas las relaciones no cambiaba
mucho. Incluso para los primeros aymaras que fueron expuestos a la sincretizacion
del sistema de valores, la posicion cosmica del ser humano como chakana era
objeto de discusion. Esta dimension abarca los principios magicos que forman la
base de de la cosmovision en los andes y dentro de la dinamica cultural tienen una
solidez mas grande posible de los aspectos culturales. Por eso, para el aymara, la
realidad detras de la chakana no esta sujeta a una erosion fuerte hasta hoy en dia,
a pesar de la dimension mas sincrética y religiosa, y son pocos los que respetan la
realidad magica del simbolo.



No obstante, en el capitulo 6 veremos que hoy en dia también hay aymaras que
otra vez van buscando el significado, lo que consideran la herencia de la tradicion
antigua. En estos casos el chakana es antepuesto otra vez de manera explicita ante
la cruz cristiana. La zona de tension entre la hermenéutica cristiana y mas
tradicional, como encontramos entre otros en la realizacion de los ritos y en la
composicion del panteon, se encuentra entonces también en las interpretaciones
del simbolismo de la cruz.

2. Las interpretaciones de la chakana

Ya que los descubrimientos arqueoldgicos y las tradiciones mitoldgicas nos han
ensenado mucho sobre el conocimiento simbdlico, astronomico y matematico de las
civilizaciones que utilizaron el chakana como simbolo (sobre todo Tihuanacu y los
Incas), podemos interpretar el significado de la cruz andina de varias formas. Para
mostrar la riqueza del simbolo y la manera en que se puede haber usado el chakana
en la historia como instrumento astronomico y matematico, aclaramos primero de
manera mas breve posible el espectro entero de las interpretaciones posibles. No
obstante, la interpretacion de la chakana que para este estudio sigue siendo de
gran importancia es la posibilidad de poder leer los axiomas magicos en la
cosmologia. Si consideramos a la chakana entonces como imagen de la cosmologia
podemos descubrir los aspectos siguientes:

e El principio de la correspondencia; la relacion vertical entre la parte final
superior e inferior de la figura;

e El principio de la complementariedad; la relacion horizontal entre la
izquierda y la derecha;

e El curso ciclico del tiempo: las extremidades de la figura en conjunto
forman una rueda que gira*.

Se puede imaginar la dinamica del simbolo, y con eso del tiempo/espacio de la
cosmologia, como una rueda que gira (un movimiento ciclico) dentro de la cual
ocurre una confrontacion constante entre dualidades complementarias
(superior/inferior, izquierda/derecha) que resulta en un proceso continuo de
transicion y fusion de estas partes. El lugar del ser humano esta en el centro, como
el eje de la rueda que gira, permanentemente intentando a equilibrar todas las
fuerzas. El tiempo/espacio gira entorno de él en forma de una moda de vida ciclica
y como lugar donde la historia y la actualidad se confrontan. Ademas, el ser
humano se encuentra como intermediario tanto simbolicamente como fisicamente
entre las dualidades complementarias, que por medio de él traspasan a un estado
diferente. La utilidad de esta posicion es que le proporciona la capacidad para
asegurar la continuidad de la procreacion de la vida por medio de las relaciones
vitales.

En el sentido metaforico, es un lugar magnifico. El ser humano es el ombligo de un
simbolo que se parece a una figura humana que esta explicitamente encargado de
continuar la vida. Asi como el cordon umbilical forma la conexion con la vida nueva.
La chakana no sdlo muestra el método para la creacion de la vida, pero mas que
eso es un simbolo que expresa la transicion de las cosas. Aparte de que momentos
de transicion (de humanos, cosas, cosecha, etc.), como el nacimiento, el

4 Una combinacion de una cruz isésceles con un circulo que pasa por los cuatro brazos se conoce
como la Cruz Celta. En el caso de tal signo se afiadié de manera explicita un circulo para expresar el
cardcter ciclico del curso de la vida. Se puede reconocer que un simbolo con cuatro brazos, como el
fundamento, el disefio del cosmos, ha estado conocido por muchas culturas en el mundo.



casamiento, el primer corte de pelo y el fallecimiento, son importantes para ser
acompanados de forma ritual, también hay fenomenos naturales que forman parte
de la relacion con el cosmos y que indican momentos de transicion. El arco iris es
la entidad entre el cielo y la tierra, o incluso un tercer fenomeno que une los dos.
La lluvia se puede ver de la misma forma, y como fenomeno de transicion
determina la diferencia entre la fertilidad y la infertilidad. Los fenomenos dentro
del alcance horizontal de la chakana son la relacion entre la parte superior y
inferior, mientras los fendmenos dentro del alcance vertical son las vias de
transicion entre lo femenino y lo masculino en la naturaleza.
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Como ya exponemos, una celebracion ritual y el seguimiento de fendmenos
naturales son métodos importantes para aportar a la transicion de los fenomenos
con el fin de crear un entorno equilibrado. Seguir el orden natural del aino agricola

es muy importante para los dos métodos. La chakana expresa claramente el ano
ciclico.
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Los Andes estan en el hemisferio austral, asi que seguimos el circulo pasando por la
izquierda, ya que el sol pasa desde el este al oeste via el norte. En el hemisferio

norte, el sol pasa por medio del sur al oeste y por ende, la direccion ritual pasa por
la derecha.



En cuanto a las fechas del calendario solar, los cuatro momentos en el ano en los
que ocurre un equinoccio o un solsticio, son importantes para el aymara en la zona
rural’. Indica el aumento y la disminucion del sol. El sol creciente o menguante no
solamente es de gran importancia para la fertilidad de la tierra y para la cantidad
de frio que una familia necesita resistir, sino que también es un indicio concreto de
la experiencia ciclica del tiempo y una referencia al nacimiento y a la muerte de la
vida, segun la interpretacion de los cuentos andinos. Sobre todo para los Incas,
estos dias eran aptos por excelencia para una celebracion y con la intencion de
acompanar la transicion ritual. Mas sobre esto seguira en el parrafo que trata de
los momentos espaciales para el aymara.

Ademas, se pueden conectar los cuatro brazos de la chakana con los cuatro
elementos que muchas veces son indicados como la materia primaria fisica y que se
encuentran con frecuencia en mas o menos esta composicion en los ritos de las
religiones paganas’®. Lo que es sumamente notable es que lelorden de los elementos
defiere del paganismo europeo. Aunque ambos circulos empiezan por el mismo
elemento, si bien desde una direccion de viento diferente, no pasan de la misma
manera por los elementos. Incluimos la siguiente imagen para aclararlo. Tomando
en cuenta la direccion solar en Europa, el paso de los elementos empieza en el
este y pasa por la derecha. Eso no va para los aymaras porque el sol pasa por la
izquierda, hacia el norte. No esta claro porque el andino empieza por el norte.
Detras de estas desviaciones explicables de los dos movimientos circulares, esta la
diferencia interesante del cambio de los elementos de la tierra y del agua.
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Las fuentes sobre este tema son muy escasas, y los yatris que nos han entregado
sus conocimientos no se pueden considerar como autoridades historicos. Unas
cuantas posibilidades se presentan como solucion para esta diferencia remarcable
del modelo europeo. Existe la posibilidad que la idea de los elementos haya venido
de Europa y que por ende no solamente le falta una base historico en los ritos, sino
que tampoco ha sido aceptado ni conocido de manera general. Lo que seria el
orden correcto habra sido deformado en el transcurso del tiempo. Saliendo de la
posibilidad que el orden que conocimos si es correcto, se puede hallar la respuesta

® Los cuatros puntos centrales son los momentos especiales del sol. Los otros cuatro puntos de la
chakana son los momentos agricolos del afio; 1 de Agosto: la sembra, y los rituales a Pachamama para
un afio bueno; 1 de Noviembre es el dia de los Muertos, y los primeros flores aparecen de las plantas; 1
de Marzo: el inicio de la cosecha y rituales a Pachama para agradecer; 1 de Mayo es el inicio de la
produccion de los chufios, la papa que esta guardada bajo la tierra. Cada momento al afio tiene su
propio objectivo para organizar una ceremonia.

Mejillones Acarapi (véase: Ostermann de Petricevic et al 1995: 263) menciona solamente el lazo
entre la Chakana y los cuatro elementos sin elaborarlos. Una fuente anénima de los archivos del ONG
OBAAQ menciona que “Los elementos sagrados son: la coca, la chicha [...] y el fuego sagrado”, con lo
cual sefiala los cuatro elementos de la naturaleza. En cuanto al origen de la idea de los cuatro
elementos: Empedocles, el filésofo griego de la naturaleza, era el primero que alrededor de 500 ante
Cristo combinaba los elementos como las materias primarias del cosmos. Véase: Storing 1990: 116.



en la exclusividad del traspaso de tales conocimientos entre los yatris que forman
un grupo al cual nosotros no pertenecemos y del cual por lo tanto no hemos podido
sacar la informacion correcta. Por supuesto existe también la posibilidad que el
orden esta basado en el uso de una norma diferente que en Europa. Por lo general,
el paganismo europeo ordeno el orden a base de la volatilidad de la materia, o sea
primero el aire, después el fuego, seguido por el agua y al final la tierra. Sin
embargo, en la logica que hemos aprendido de los aymaras se encuentran muchas
oposiciones complementarias. Cuando miramos al orden desde tal perspectiva,
surge la idea que la eleccion del orden de los elementos no es ni errénea ni
infundada. Conforme a sus cualidades fisicas, el agua y el fuego son parejos dentro
de la clasificaron, tanto como la tierra y el aire. Se enfrentan, igual que los
deidades de los incas: Viracocha (masculino) frente a Mamacocha (femenina);
Pachatata/el sol (m) frente a Pachamama/la tierra (f). De tal manera, en los dos
continentes se conocen los elementos como partes fundamentales de la naturaleza,
pero la logica propia de la textura del cosmos se expresa en un orden diferente.

La matematica de la chakana

Aparte de todos los significados simbolicos, la figura habra sido usada también
como instrumento geométrico y astronomico en todas las civilizaciones como
Tihuanacu y los Incas. Quiroga dijo: “No debe perderse de vista el hecho
matematico de que la combinacion cruciforme suele ser el signo general de toda la
geometria celeste y terrestre” (1977: 43-44). El partidario mas grande de esta idea
sin duda ha sido Carlos Milla Villena, que produjo en 1983 un escrito espectacular
que en ciertos circulos ha causado sensacion’. En este estudio presenta la chakana
como instrumento para poder calcular pi (3,141592)%. Sefiala que la forma del
simbolo da prueba de un tipo de matematica diferente’, pero que no obstante
habra sido aplicado de manera real. Este concepto hasta habra sido puesto en
materia en el juego de lineas como ha sido esculpido en las estelas de las ruines de
los templos grandes del Tihuanacu y de los Incas. Hace referencia a las
representaciones que han sido encontrados en Machu Picchu en Perd como ejemplo
importante y a la famosa Puerta del Sol dentro del complejo de Tihuanaca en
Bolivia (Milla Villena 1983: 240; véase el adjunto para el imagen).

Aparte de eso, Milla Villena presta atencion a un fendmeno notable que ha sido
‘descubierto’ en medio del siglo veinte por el investigador Maria Scholten (Maria
Villena 1983: 121-126 & 253). Se trata de la obscura Linea de Viracocha: una
proyeccion virtual de una linea diagonal que pasa por la tierra y que cruza por
lugares religiosos antiguos. Esta linea forma parte de un sistema geométrico de
lineas virtuales que han sido ordenados segtin la forma de la chakana'®. La conexion

! Titulado: ‘Génesis de la cultura andina’. Las investigaciones de Milla Villena han incitado diferentes
personas a entrar en el mismo campo de investigacion con fines divergentes. Un ejemplo es que han
tratado de establecer una relacion cultural entre las civilizaciones y el grado de civilizacion de
Tihuanacu, los Incas, los Quechas y los Aymaras, por medio de la matematica. De tal manera se formd,
bajo la direccion de Jorge Emilio Molina Rivera, el desarrollo de un sistema matematico que se conoce
por el nombre de la tetraléctica. Este sistema tiene unas caracteristicas que se pueden hacer
compatibles explicitamente con la astrologia y la numerologia en que estan basadas en las expresiones
geomeétricas y simbdlicas como por ejemplo la chakana y el cuadro magico. Véase Molina Rivero 1999
& 2002.

8 Véase el apéndice de aquel libro para la ilustracion. De: Milla Villena 1983: 78 y Milla Villena, en :
Ostermann 1995b: 257-258 & 284.

° Dice "..el simbolo de la Cruz cuadrada que representa el conocimiento de una ciencia matemética
diferente”. Milla Villena, en: Ostermann de Petricevic 1996: 295.

1% También en el esoterismo occidental existen sistemas de lineas que estarian basadas en corrientes
de fuerzas teldricas y que en Inglaterra se manifestarian en lineas en el cretacico. Se conocen estas
lineas por el nombre de lineas “leys”. Un buen ejemplo del uso antiguo de estos “leys” se encuentra



mas importante es la linea que pasa del noreste al sureste o al revés en 45 grados
diagonal. Maria Scholten ha comprobado que los lugares y las formaciones

naturales que se pueden encontrar en esta linea virtual, contienen sitios
importantes para los incas y las civilizaciones anteriores: Machu Picchu, Cuzco, las
ruinas de Olantaytampu y Pucara y las cuatro islas del lago Titicaca, y algunos mas.
El centro de la figura es representado por la ruina de la ciudad antigua Tihuanacu''.
Curiosamente, el lugar donde termina la linea en Per, el sitio es (mas o menos)
donde desembarcaron los espafioles para destrozar el imperio de los incas'.
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Leyenda de figura 5: 7 Ciudad incaica Olantaytampu

1 Ciudad de ruinas Tihuanacu 8 Ciudad incaica Machu Picchu

2 Isla del Sol 9 Ciudad Oruro

3 Isla de la Luna 10 Ciudad Cochabamba

4 Isla Taquile 11 Ciudad Potosi

5 Isla Amantani 12 Montafia Tunupa

6 Ciudad incaica Cuzco 13 Pueblo indigena famoso Carabuco

Existen varios lugares, conectados por el sistema de lineas, a los cuales de la
misma manera han sido atribuido fuerzas de origen mitico Las lineas de Nazca®, la
montana Tunupa en Bolivia, Paracas. El valor que se puede atribuir a los hallazgos

también en Inglaterra, donde tales lineas derechos resultaron unir muchisimos lugares santos antiguos,
segun Alfred Watkins en 1925. De: Westwood 1999: 128-129.

Yampara Huarachi (1995: 53) completa tal imagen por medio de una division de tierras ecologicas
que corren paralelas a la linea virtual.
12| as lineas no terminan en el Perd, segun Milla Villena, sino que pasan por el mundo entero con
figuras tipo chakana encadenadas. La linea de Viracocha pasa por el Himalaya, lo que segun fuentes
obscuras que refieren a la supuesta santidad auténtica de tales codilleras, es una confirmacion de la
verdad indiscutible de la existencia de las lineas “leys”. También el santo Ayers Rock en Australia esta
conectado con una de las lineas horizontales de los Andes. Segun las mismas fuentes no especificadas
de los Andes, existirian cinco lugares en el mundo que forman el centro teldrico verdadero de la planeta.
Uno de estos centros seria Tihuanaco, otro es el Himalaya, pero no es cierto donde se encuentran los
otros lugares. Un hallazgo notable nuestro es que existe una linea diagonal que cruza varios tesoros
mitolégicos como Creta y Egipto, desde los lugares santos importantes de Gran Bretafia con direccion
al sureste. Queda pendiente cudl es el significado de tales relaciones causales y especulativas.
B Enel paisaje cerca de Nazca, un pueblo peruano, lineas misteriosas, que han sido rascado de la
parte superior del suelo rocoso, pasan por el paisaje. Solamente desde el aire se puede ver bien que
forman figuras, entre 25 y 275 metros de largo. Son conocidos el céndor, la arafia, el llamo, la culebra,
el lagarto y numerosos pajaros. Algunas lineas hasta tienen una longitud de ocho kilometros y hay una
de 65 kilémetros. De; Westwoord, 1999: 98-105.



de Maria Scholten, nos parece al menos especulativo. Auque el material presentado
aparece ser inesperadamente convincente, el total de los datos comprobados es
dificil de llamar sensato desde un punto de vista cientifico. Si no rechazamos
directamente la teoria y por ende partimos de la idea experimental que las
civilizaciones antiguas construyeron sus edificios en lugares especificos, sigue sin
respuesta la pregunta como los arquitectos o los lideres religiosos reconocieron
estos lugares y sobre todo, como es posible que existe una cierta geometria que al
fin de cuenta se parece al simbolo que tanta importancia tuvo para los andinos.
Podemos intentar dar una explicacion. Sabemos que los andinos eran fuertemente
conectados por intuicion con el entorno natural y con los fendmenos y que
estudiaron el universo, no solamente para entender el cosmos sino también de la
conviccion que el cosmos es el manual para realizar la armonia en la tierra.
Después de todo, tal como es el macrocosmos es también el microcosmos. Desde
este punto de vista, una imitacion en la tierra del orden en el universo, parece ser
un resultado logico. Sin embargo, no podemos salir de la idea de que los
arquitectos hayan calculado una localizacion geografica del conjunto de las
ciudades de manera tan exacta. Nos parece que la causa de la construccion de las
ciudades es mas bien la sensibilidad intuitiva para ciertas fuerzas naturales y
fendmenos que puedan existir en un lugar determinado™. Lo que debe haber sido
una eleccion consciente de los arquitectos de los templos en la Linea de Viracoccha,
es la base que consistia en tres cuadrados grandes y empinados'. Esta division en
tres se puede interpretar con bastante certeza como el simbolismo de las tres
pachas (véase capitulo 2)®.

La dimension politica del chakana

Los principios que se manifiestan en la chakana, en el caso de los incas no
solamente tenian relacion en el sentido geométrico en la fundacion de ciudades
importantes en lugares geograficos especificos como nos muestra la Linea de
Viracoccha, sino que se manifestaron también en la organizacion politica
administrativa del Tawantinsuyo (emperio incaico, literalmente: los cuatros lados).
Los lineas de la chakana hubieron sido la inspiracion para dividir el Cuzco en cuatro
partes iguales, en donde las lineas perpendiculares se encontraron en un angulo de
90 grados (Milla Vilena 1983). Eso sin duda tuvo unas consecuencias mas graves que
la aplicacion de la chakana como figura geométrica haya tenido. El eje del campo
politico era la capital del Cuzco (dentro del mundo) y el eje de la ciudad en el
Templo del Sol, nombrado Korikancha. O sea, eso era en teoria el centro del
mundo. Representaba la totalidad como foco del imperio (Pitluk, 1988-89, p.65).
Un sistema complicado de lineas virtuales dividio la capital, y con ella el imperio
entero, in partes diferentes. Ademas, cada pueblo y cada ciudad eran divididos

14 Queremos confirmar desde nuestra experiencia personal que estar presente en los lugares que estan
en la Linea de Viracocha causa una sensacion curiosa; como vivir muy intensamente la realidad.
Sobrepasa la tendencia de dejar de lado por un momento las criticas cientificas, ya que una vivencia es
una cantidad con la cual el discurso cientifico no sabe qué hacer, y por lo tanto la deja de lado por
motivos practicos. El misterio de la teoria de La Linea de Viracocha se agrande mas que nada desde la
perspectiva de la vivencia, no solamente porque mas que nunca requiere de una explicacion, sino
sobre todo porque ya no se duda por motivos racionales la posibilidad que la linea virtual contiene una
cierta “verdad”. De tal forma el escepticismo de la razén no esta vencido pero su posicion de
hegemonia le ha sido quitado.

15 ) . . . -

Visitamos la mayoria de los templos en la Linea de Viracocha y verificamos la estructura de los
suelos. Resulta que los templos mas importantes de cada ciudad en ruinas por cierto muestra tal
clasificacion, mientras que no la encontramos en los templos que no se encuentran en la linea virtual.
18 Andrés, el hijo de un yatiri, nos cont6 otra explicacion. Interpret6 el simbolismo de la division en tres
como una referencia a los cuatro ‘dioses’ duales mas importantes. El circulo exterior simbolizaria la
Pachamama, el segundo circulo la Pachatata, el circulo interior la Mamacocha y el lugar en el centro
como analogia referiria a la eternidad y al centro del universo: Viracocha.



segun el mismo principio que la capital. Querian que la presencia del Cuzco
estuviera perceptible hasta en los pueblos mas remotos. La division tipica se
conoce como el sistema de los seques y tendria relaciones con los fenomenos
astronomicos, el ciclo agraria, las fiestas religiosas, las divisiones politicas y
administrativas y las obligaciones entre parientes (Pitluk 1988-90, 65, Zuidema
1980). Segun Zuidema este sistema era un método para concretizar el cosmos en el
sentido espacial. No solamente en esta interpretacion, sino también en el juego de
lineas del sistema podemos reconocer los principios y la forma de la chakana.

Cuzco fue dividido verticalmente en el sentido espacial en tres partes o mundos, y
los alrededores en cuatro partes (véase la figura 6). La division horizontal refiere a
la idea de los tres mundos alagpacha, akapacha y manghpacha. La division circular
implica la idea de un espacio cosmico con cuatro areas relatadas. Las cuatro partes
del universo pueden ser asociadas con cuatro deidades, cuatro direcciones
cardinales, cuatro elementos, cuatro estaciones etcétera (Pitluk 1988-89: 65), asi
como lo podemos haber visto en lo anterior.

. Figura 6: Division del emperio incaico
Chinchaysuyu (interpretacion basado a Ibarra Grasso 1982: 340)
Hanan
bpven
cuzco ———
Hur|
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Los cuatro suyos que formaron el Tawantinsuyo geograficamente correspondieron
con esta division. La division vertical ademas simboliza ‘el espacio’ mientras que la
division circular expresa ‘el tiempo’. Todas la partes individuales de los tres o
cuatro partes estan relacionadas a través del centro, Koricancha, y todos estan alli
presentes en el nivel micro, igual como existen en el nivel macro. Eso aclara por
qué el Tawantinsuyo era visto como la reflexion ideal del cosmos, con el
Koricancha en la funcion de mediacion mas importante de guardia de las relaciones
vitales. Cuando se usan las cuatro direcciones de viento en un rito, normalmente es
una referencia a la unidad cosmica del Tawantinsuyo. Se rogo simbolicamente a la
gente de venir desde las cuatro direcciones de viento del imperio antiguo a
participar en una ceremonia y expresar de tal manera la unidad. Sin embargo son
normalmente las caracteristicas geograficas directas las que predominan sobre la
importancia de las cuatro direcciones de viento. Aunque un cierto ritual deberia
ser llevado a cabo con direccion este porque es alli donde sale el sol, un yatiri
puede optar por dirigirse hacia la montana alta que se encuentra en direccion
norte. No obstante esta eleccion libre de si o0 no seguir las reglas, los elementos
mantienen sus referencias simbolicas.

Conforme la preferencia que el aymara tiene siempre para una de las dos
dualidades complementarias, también habia una division jerarquica entre las
partes politicas y administrativas diferentes del imperio. La parte superior y
derecha eran como el hermano mayor o el hombre, y las habitantes de estas partes
en teoria eran consideradas superiores a la gente en las otras partes que eran como
el hermano menor o la mujer. Esta relacion se veia en todos los campos de las
dimensiones sociales, politicas y administrativas. Referimos a Zuidema (1976, 1980



& 1989) para mas informacion sobre los seques. Las imagenes en el apéndice
muestran una semejanza remarcable entre la chakana, la division del Tawantinsuyo
y la astrologia occidental".

Hilvert Timmer (c) 2003

ONG Chakana
hilvert@chakana.nl

el articulo forma parte del libro
‘De Kosmos fluistert zijn Namen’

" Observamos una analogia entre la estructura de los seques (Mille Villena 1983; Ibarra Grasso 1982:
221-222 & 403-404) y la division estructural de los signos del zodiaco como son usados en la astrologia
occidental (Esser 1997: 67). Ademas, en la estructura complicada de lineas, se puede reconocer la
imagen de la Chakana. Cuando combinamos ambos datos podemos concluir con prudencia que los
Incas han estructurado su imperio como equivalente del zodiaco astrolégico (segun la astronomia, la
posicién de los signos del zodiaco se desplazaron un poco a lo largo de los siglos. Sin embargo, la
astrologia se dirige sobre todo a la influencia de los movimientos de los planetas, por lo cual la posicion
efectiva de las estrellas es de importancia inferior). En el anexo hemos incluido una imagen de los
segues y del zodiaco astrologico.



