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refacio a la primera
edicion ecuatoriana

En las dltimas 2 décadas, los pueblos indigenas han ve-
nido impulsando un proceso de liberacién y descolonizacién,
que ha implicado cambios y transformaciones importantes
de los estados y sus sociedades. Desafortunadamente, esos es-
tados y sus gobiernos en la regién han entendido esta lucha
como una demanda, que los cientistas sociales han llamado el
multiculturalismo, entendiendo a este fenémeno como el
simple reconocimiento de la diversidad cultural de las mino-
rias; mientras que los pueblos indigenas definen su proyecto
politico como una propuesta que incluye al conjunto de la so-
ciedad de los paises y propone una refundacion de los estados
desde una perspectiva plurinacional. Ademads, implica reco-
nocer a los pueblos indigenas como entidades histdricas que
tienen derechos propios y una cosmovision, un sistema de
pensamiento vigente diferente del pensamiento occidental
dominante, que les da particularidad y la diferencia del pen-
samiento occidental.

Recuerdo ahora que en este empeno, por la década de
los 80, nos propusimos pensar con cabeza propia y, como un
método para desarrollar un pensamiento propio, retomamos,
vivenciamos y reflexionamos sobre nuestras tradiciones, valo-
res, conocimientos, formas de organizacién social comunita-
ria, que siendo también producto de un proceso de domina-
cién, colonizacion y resistencia, se mantenian en las comuni-
dades y eran recreadas de acuerdo a sus necesidades, susten-
tadas en principios como la reciprocidad y la complementa-
riedad Esto marcaba la diferencia del constitutivo de la vida
urbana blanco-mestiza, determinada y caracterizada por los
valores del capital, el individualismo y la violencia.
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En la actualidad, a més de 25 anos, del inicio del proce-
so que denominamos de “afirmacién cultural’, encontramos
que este esfuerzo, por “tener un pensamiento propio’, ha ge-
nerado como resultado colectivo, no solo el surgimiento del
movimiento indigena en el Ecuador y los importantes avan-
ces en el ambito de los derechos sociales y politicos, si no que
ha sacado a la luz, a un antiguo pero renovado sujeto social,
politico y conceptual; “el sujeto colectivo”. Ese acontecimien-
to demanda una nueva concepcién, radical, revolucionaria y
diferente a todo lo anterior. Su aplicacién juridica, politica y
cientifica implicaria la des-estructuracién desde sus cimientos
epistemolégicos, del pensamiento social y cientifico de la cul-
tura occidental dominante y ademads para los pueblos indige-
nas implica de-codificar el pensamiento occidental, para por
una parte entenderlo y por otra restaurar y recrear su pensa-
miento para establecer un “propio orden interno”: el orden
andino, lo que permitira reestablecer libremente interrelacio-
nes entre iguales, para conjuntamente construir una sociedad
y una organizacion politica que acepte al “otro” y aprendamos
a vivir en la diversidad.

Es en este marco que, la Escuela de Gobierno y Politi-
cas Publicas de las Nacionalidades y Pueblos del Ecuador, pre-
senta el libro “Qhapaq Nan; la ruta Inka de sabiduria” del her-
mano Javier Lajo, originario de la comunidad de Pocsi del
Pueblo Puquina, como una contribucién al debate necesario
y responsable que debemos hacer los pueblos indigenas, sus
organizaciones sociales, asi como también los sectores socia-
les no indigenas Con esto iniciamos la publicacién de la serie
TINKUY, que contard con estudios de temas pendientes
orientados a nuestros estudiantes y al publico en general.

Como hemos dicho, la contribucién de este libro, es
aportar sustentadamente los argumentos sobre la vigencia de
un sistema de pensamiento, conocimiento y saberes de los
Pueblos Kichwa en la regién andina y los deslinda del sistema
del pensamiento “occidental y cristiano” dominante. Estos
aportes son relevantes y utiles para redefinir nuestra agenda
politica, y fortalecer el proceso de descolonizacién de nuestros
pueblos.



En sintesis podemos decir que el Qhapaq Nan propo-
ne una critica a la vision teleoldgica de la cultura occidental,
que trata de imponerse como el deber ser de todas las cultu-
ras en el mundo, en su afin de profundizar su hegemonismo
mundial. En este sentido el libro que aqui presentamos nos
propone “sefias” de nuestro camino a seguir. La imperiosa ne-
cesidad de reestablecer los vinculos originarios con la natura-
leza (entendida como la relacién vinculante con el cosmos)
de todas las sociedades, rota por sociedades consumistas y de-
predadoras que atentan contra la vida en el planeta y la forta-
leza del pensamiento Kichwa, que parte de la vincularidad co-
mo principio, presente en su mito de origen que senala dos
entes o seres creadores. La relacion entre dos, s6lo es posible
en el dia-logo y el consenso y este dialogo debe buscar la equi-
dad para el equilibrio que se constituye en el objetivo de la vi-
da o es la vida misma.

En la cosmovisiéon Kichwa, esta relacién también se
aplica con su entorno, con todas las formas de vida que se en-
cuentran en la naturaleza, el ser humano no es mas que una
parte, un punto de las multiples relaciones entre los seres vi-
vos, es una hebra del tejido c6smico; en esa medida esta sien-
do. El ser humano solo, no es nada. En esta perspectiva, Javier
Lajo nos dice que nuestro pensamiento siempre busca su par
y que nuestro orden cdsmico es un “pari-verso”. Los princi-
pios que rigen este orden son la proporcionalidad (una som-
bra de esto podria ser la equidad occidental), la reciprocidad
(relaciones vinculantes de redistribucién) y la complementa-
riedad (nada funciona con un solo elemento, siempre es par
el que mira todo el horizonte completo, es imposible para el
varén solo o para la mujer sola mirar el todo, solo los dos jun-
tos mirardn la totalidad).

Esta visién alterna, nos propone la existencia de un ca-
mino de sabiduria, un camino que es necesario recorrerlo, re-
descubrirlo, el camino de los Qhapaq (o el Camino de los Jus-
tos), el Qhapaq Nan. Este camino es el resultado de la relacién
proporcional de dos entes, de dos seres (hombre-mujer, blan-
co-negro, arriba —abajo, frio-calor, alcalino-dcido, etc.) que da
como resultado el equilibrio (o en Kichwa: el Yanan-tinkuy o
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la proporcionalidad de los pares complementarios) y este
equilibrio es la vida. Estos entes, no son seres en si, sino pro-
ducto de las relaciones entre los dos, por lo que solos no son
nada, esta interrelacion es la que nos da existencia.

Esperamos que los aportes de este libro, nos compro-
metan, orienten y fortalezcan en la lucha por la vida, en el
aprendizaje de vivir juntos en diversidad y en superar defini-
tivamente el colonialismo y la exclusién.

Luis Maldonado Ruiz
PRESIDENTE
Ibarra, 21 Noviembre 20005



Los que no puedan entender morirdn
los que entiendan vivirdn...

Cédice del Chilam Balam






resentacion

La obra que presentamos constituye una contribucién
al estudio del pensamiento prehispdnico, cuyo cardcter crea-
tivo constituye una fuente auténtica, genuina y original de re-
flexién que pese a la superposicién de la cultura occidental
realizada con la conquista y la evangelizacidn, se ha transmi-
tido de generacioén en generacién como una concepcién sui
géneris acerca del cosmos, del mundo y del hombre que atn
tiene vigencia en nuestros pueblos originarios.

Su autor Javier Lajo, es comunero de Pocsi, del pueblo
Puquina situado en las alturas de Arequipa. Fue mi alumno
en el curso de Problema del Pensamiento Peruano y Latinoa-
mericano en el postgrado de Filosofia de la Universidad Na-
cional Mayor de San Marcos de Lima.

Con ocasién de sus intervenciones en clase -como pro-
motor del movimiento indigena peruano y organizador, entre
otros eventos, del I Congreso de Pueblos Indigenas del Perd,
en Cusco en noviembre de 1997- le sugeri que escribiera acer-
ca de la tradicion del pueblo Puquina, concentrandose en su
pensamiento o sabiduria ancestral, ya que en esta forma po-
dria contribuir al conocimiento sapiencial de esta singular
cultura preinca.

Resultado de este reto, segiin él me ha manifestado, ha-
ce posible ahora presentar el importante y significativo estu-
dio que bajo el titulo Qhapaq fian, la ruta inka de sabiduria,
ha escrito Javier Lajo, uniendo el relato oral y la emocién de
la tradicién paterna a los conocimientos adquiridos en la
Maestria en filosofia, en lo que respecta a la interpretacion de
una expresion de pensamiento original y auténticamente
nuestra, que podria informarnos sobre una teoria de la resis-
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tencia indigena, a partir de fundamentaciones que contrastan
con las de la filosofia occidental, pero que, justamente, en ra-
z6n de sus diferencias con la cultura impuesta por el conquis-
tador, es digna de describirse, explicarse y debatirse por los es-
tudiosos de las multiples expresiones de pensamientos y refle-
xiones postuladas antes de la llegada de los occidentales a es-
ta parte sur del continente americano.

El contenido de la obra estd constituida por estudios
elaborados por Javier Lajo, el primer capitulo lleva por titulo
“Qhapaq Nan, la ruta inka de sabiduria™, el segundo denomi-
nado “Qhapaq Kuna... mas alla de la civilizacién” y el prélo-
go, inspirado en la lectura de los textos de Javier Lajo y en el
contacto personal con los pueblos indigenas, es un verdadero
ensayo o ‘texto de puente’ de interpretacién critica de la filo-
soffa occidental del filésofo y psicoterapeuta francés, radicado

en Londres, Yves Guillemot.

Maria Scholten de D’Ebneth en La ruta de Wiracochal,
conferencia dictada en 1977, se refiere a los conocimientos de
los antiguos pobladores de Suramérica y en especial del Peru
en el campo de la matemadtica y la astronomia; conocimientos
que sostiene se demuestran en su Geografia Humana es decir
“el sistema rigurosamente matemdtico de la distribuciéon de
ubicacién de sitios de importancia como templos, otros edifi-
cios y hasta ciudades, y en general en sus obras de arte tales
como textiles, esculturas, etc.

Se refiere, igualmente, a que el doctor Valcércel en su
articulo “Sobre el origen del Cuzco”2, hablaba de la estrecha
relacion entre Cuzco y Titicaca y de la Ruta de Wiracocha, pe-
ro como ella habia ya encontrado en sus “investigaciones
acerca de textileria, escultura y planos horizontales de edifi-
cios, una rara coincidencia en cuanto a relaciones de medidas,
o sea del largo de una pieza con respecto a su ancho o a su al-
tura, relaciones que siempre se repiten de 7 a 8 derivaciones’3,
su investigacion se centré en encontrar un factor comun en
estas medidas de tan variados objetos con sus medidas reales.

La medida encontrada equivale a 3.34 unidades de
nuestro sistema métrico. Es decir se utilizé como unidad de



medida 3.34 centimetros (en telas, pequenas, esculturas, etc.);
3.34 metros en (edificios) y hasta 3.34 kilémetros en su Geo-
graffa Humana. Matematicamente expresado 3.34 x 10n, y
agrega que no se sorprendié cuando “la Sra. Maria Reiche,
después de muchos anos de investigaciones, se diera cuenta
de la existencia de una unidad de medida utilizada en algunos
dibujos del desierto de la pampa de Nazca coincidieron con la
medida encontrada por mi”™4.

Siguiendo los relatos sobre Wiracocha de los cronistas
Juan de Betanzos5 y Cristébal de Molinaé y examinando la lla-
mada ‘Ruta de Wiracocha’ resulta que verificando las posicio-
nes geograficas, Cajamarca se encuentra exactamente en la
prolongaciéon de la misma linea que conecta Tiahuanaco y
Cuzco y que encaja en el mismo sistema de relaciones 7 a 8 y
sus derivaciones.

Betanzos dice que Wiracocha de Cajamarca “pas6 ade-
lante hasta Puerto Viejo y se entraron en el mar”7.

Para la sefiora Scholten el camino real, el Capac nan, si-
gue una linea recta desde Tiahuanaco hasta Cajamarca. La di-
reccion de esta linea es la diagonal entre las direcciones de los
emisarios: Este-Oeste y Sur-Norte”s.

Agrega -por ultimo- que “diagonal en quechua se dice
Ch’ekkaluwa mientras la palabra Ch’ekka significa Verdad. La
diagonal entonces podria haber significado, por los inventores
y ejecutores de este gran sistema geodésico suramericano, algo
asi como: el camino de la verdad, por tal razén concluye:

Quiero terminar con la pregunta: ;Imdtakk chekkdri®, .

Esta larga explicaciéon ha sido necesaria por dos razo-
nes. La primera es que Wiracocha es la entidad que: “...y es
s6lo en cuanto rectifica y perfecciona su creacion, es decir su
obra, que adquiere la nota esencial mds importante que es la
de poder y mando de todo lo existente”!l. La segunda razén
es que Javier Lajo se refiere a Marfa Scholten como la descu-
bridora de una linea recta o alineamiento de ciudades inkas y
pre-inkas ubicadas geogréficamente a lo largo de una diago-
nal que tiene un angulo de 45° del eje Norte-Sur.
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A partir de esta consideracion postula la hipdtesis de que
“Qhapaq nan significarfa Ruta o Camino de los Justos, de los
Cabales, o de los Nobles y Santos, dado que en el idioma puqui-
na, que es ancestro del quechua y del aymara ‘khapak’ significa
‘santo’ noble”12. Complementando esta hipdtesis, Lajo enfatiza:
“con mucha razén la descubridora del Qhapaq nan (Maria
Scholten, 1980) se pregunta ;Imataq ch’ekkari?, o en espanol:
squé es la verdad? O lo que es lo mismo jen nuestra cultura an-
dina por qué la diagonal (Ch’ekkalluwa -Ch’ékka en quechua y
en aymara significa ‘Verdad’-) es la linea o camino de la verdad.
Y aqui -dice- va la pregunta fundamental de este texto ;es el
Qhapaq nan el “gran camino” que nos muestra la “ruta de la sa-
biduria” y del “conocimiento” de la cultura andina en América?
;Es la Qhapaq kuna la escuela de los inkas?13

Para responder a tan importantes inquietudes Lajo de-
sarrolla dos capitulos. En el Cap. I, acdpite I, denominado
“Por el camino de los Qhapagq... siguiendo la huella” del cual
ya hemos adelantado sus principales planteamientos, e inten-
tando dar respuesta a la pregunta de la doctora Scholten, La-
jo dice “podemos empezar con el concepto ya reconocido por
muchos autores e investigadores de nuestra cultura andina,
que sefialan que para el hombre andino todo objeto real o
conceptual tiene su par, siendo asi que el paradigma principal
del hombre andino es que ‘todo’ o todos hemos sido paridos,
es decir, que el origen cosmogoénico primigenio NO es la uni-
dad como en occidente, sino, “la paridad”14.

En el acapite II trata de la “Dualidad Complementaria”,
El Yanantin, primera ley del pensamiento andino (Yanantin
yanantillan. Dos cosas hermanadas. Yanantin fiawi. Entre am-
bos ojos, anot. nos.).

La leyenda de Manco Capac y Mama Occllo saliendo
juntos del lago Titicaca, como Pakarina (lugar donde nace la
vida) es representativa de este concepto paritario que aun se
mantiene presente en la isla de Amantani, en las plazoletas
circular o Pachamama y la cuadrada o Pachatata que antigua-
mente debieron ser usados como observatorios estelares, ex-
presarian la dicotomia cosmogdnica andina y sirvieron, entre
otras cosas, para la observacién astronémica, la construccién



de calendarios y la conceptualizacién y control del tiempo,
siempre en forma paritaria, complementando las dos partes
que conforman la cosmovisién indigena.

De la evolucién y perfeccionamiento de los artefactos y
su simbologia, tenemos las huellas a lo largo del Qhapaq nan,
por ejemplo su método de construccion, su arquitectura y su
mecanica funcional. La forma cuadrada y circular paralela en
templos y recintos sagrados son prueba de la complementa-
riedad y proporcionalidad que Lajo ha adjudicado a la Qha-
paq kuna o ‘escuela andina’.

Las mismas formas, cuadrada y circular se encuentran en
los templos preinkas e inkas, en el Cusco el templo del Hanan
Qosqo, el Muyucmarka, en Sacsayhuaman, con sus esclusas que
funcionan en un complicado sistema de “espejos reflectores” del
cielo nocturno, en complemento con el Templo del Urin Qosqo
o Koricancha, cuya forma simbolica es una fuente cuadrada de
piedra negra que domina el patio principal. El Urin y el Hanan
daban soporte religioso y politico a los dos sistemas de familias
(Panacas y Ayllus) y parejas de inkas-koyas, ‘cabezas’ de gober-
nantes de la confederacién del Tahuantinsuyo.

La presencia de la tipologia ‘par’ de templos y cultos, el
cuadrado y el circular, en los sitios arqueoldgicos del Pert an-
tiguo, aparte de su uso practico astronémico, nos conduce
-dice Lajo- a entender su simbolismo relacional, pues juntos
en “paridad” constituyen el complejo sistema simbélico de la
Cruz cuadrada del Tiwanacu que en su funcionalidad estruc-
tural representa lo mds importante de la mentalidad andina:
saber como funciona ‘la paridad humana’ o ‘Illawi’'5 que es
una alegoria de la ‘sabiduria de la pareja humana’ o también
de la paridad hombre-naturaleza. Uno de los elementos de
‘ajuste’ o relacion de los dos simbolos es la diagonal de un
cuadrado inscrito dentro de un circulo, puesto que esa diago-
nal es la linea de proporcionalidad entre los lados del cuadra-
do, y es, a su vez, también, el didmetro que es el tnico elemen-
to de proporcionalidad con el perimetro de un circulo.

El tercer acédpite de este primer capitulo: la cruz del Tia-
huanaco, un cuadrado y un circulo proporcionales: el Tinkuy,
la segunda ley.
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Volviendo a la pregunta de la doctora Scholten: ;qué es la
verdad? -dice Lajo- respondiendo la pregunta por el doble sig-
nificado de Ch’ekka como ‘verdad’y Ch’ekalluwa como ‘linea de
la verdad’ o ‘diagonal’, podemos tener ‘dibujado’ una posible res-
puesta geométrica a la doctora Scholten valiéndonos de dos
simbolos el ‘cuadrado’y el ‘circulo’ y siguiendo el Qhapaq nan o
‘camino’; esta cruz cuadrada representaria, en la interpretacién
de Lajo, la proporcionalidad y complementariedad entre el cir-
culo y el cuadrado o Yanan-tinkuy de la pareja-primordial, o de
la relacién simbdlica de Pachatata y Pachamama, y la Cruz an-
dina es la Tawa-chacana que surge del Yanan-tinkuy.

Concluye Lajo enunciando la siguiente ley: “la verdad
es la vida como producto de este Yanan-Tinkuy de los dos cos-
mos, que es lo que produce la conciencia del existir”.

El cuarto capitulo describe la ‘vincularidad’, el método
de la cosmovisién andina a través de lineas y dibujos geomé-
tricos: la ch’ekkalluwa o gran diagonal, serfa la linea de la ver-
dad o de la vida; el yanan tinkuy o ch’ekkalluwa, el camino de
la verdad; y la concepcion de los tres pachas en Puquina: gato
pacha (en quechua ukhu pacha), qa pacha (en quechua kay
pacha) y hanigo pacha (en quechua hanan pacha).

Finalmente en el quinto acapite, apoydndose en multiples
argumentos Lajo hace un paralelo entre el dngulo de la ‘gran
diagonal’ de la cruz cuadrada (como ensayo o dibujo geométri-
o), que es de 20° 43, y el dangulo de la posicion del eje terraqueo
que, siendo similar al dngulo anterior, le permite esbozar la hi-
potesis de que los inkas con el Qhapaq Nan habrian querido es-
tudiar los cambios que se producen en el angulo del eje de la tie-
rra, a través de los ‘intiwatanas’ o ‘ataduras del sol’.

Serfa muy largo continuar con el andlisis sobre las mul-
tiples reflexiones que ha elaborado Javier Lajo en torno a una
respuesta a la doctora Scholten basado en la hipétesis de que
el Qhapaq fan, el camino inka, tan lento y penoso de recorrer
fisicamente, seria, a la vez, un simbolo de la ruta de la sabidu-
ria del hombre, igualmente, lenta, penosa y mas dificil de lo-
grar en el transcurso de la vida del ser humano.

El segundo articulo de la obra que presento, lleva por
titulo “Qhapaq kuna (la escuela andina)... mds alld de la civi-



lizacién”, es una conferencia transcrita y mejorada, interpre-
tada ahora como ensayo reflexivo sobre la filosofia occidental
y la sabiduria indigena, sabiduria propia de nuestros pueblos
originarios que se ha perpetuado en sus descendientes de ge-
neracion en generacion y aiin permanece viva en nuestras po-
blaciones de lengua aymara y quechua.

Es, en sintesis, una contraposicion entre las escuelas fi-
losdficas de la cultura occidental y la sapiencia indigena que
cultiva las relaciones intrinsecamente dadas entre el cosmos,
el mundo, la naturaleza y el hombre; el hombre, ser social-
mente comunitario, en busqueda de su paridad complemen-
taria con todo lo existente. Esta critica a la filosofia occidental
efectuada por Lajo esta respaldada por el interesante Prélogo
del filésofo y psicoterapeuta francés Ives Guillemot denomi-
nado: “Para leer el Qhapaq kuna, ;un nuevo paradigma?”.

Este ensayo-prélogo constituye una interpretacion del
pensamiento expuesto en el Qhapaq Kuna de Javier Lajo.
Presentada la introduccion se desenvuelve en dos partes: La
primera parte que denomina: ;Una antropologia al revés?,
analiza a través de doce cuestiones:

1. ;500 anios de opresion?;
Una “antropologia al revés”;
Marco o “cuadro” del anélisis;
Mas alla de la “civilizacién”;
El “sujeto” occidental;
La comunidad fragmentada;
Un ejemplo;
La ética;
. La razén y las emociones;
10 El par fundamental, masculino-femenino;
11.La génesis del “sujeto” occidental; y
12.El “flujo de la vida” y el “tiempo”.

VRN WD

La segunda parte denominada “Hacia una ontologia
comunitaria, alternativa a la ontologia del sujeto o indivi-
duo occidental”, la desarrolla en 6 cuestiones:

1. La “proporcionalizacién del par” o el “emerger de la
conciencia”;

2. El espacio como vida;

3. El “protagonista”;
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4. Conciencia, carifio o0 “munay”;
Cosmovisién y
6. Conclusién.

b

Desde una perspectiva esencialmente critica y filos6fi-
ca este ensayo senala el contraste entre el individualismo, el
subjetivismo y el eurocentrismo de la filosofia occidental y el
pensamiento indigena, que es esencialmente comunitarista y
en singular e intima conexién con el cosmos, el mundo, la na-
turaleza y la vida del hombre.

Mi primera impresién al leer este ensayo-prélogo de
Yves Guillemot fue de sorpresa. Que un occidental, filésofo y
psicologo, encare la crisis de la cultura occidental desde un
“nuevo paradigma” que pone de relieve la sabiduria milenaria
del pueblo andino es realmente sorprendente y mds ain
cuando lo hace desde un periplo de convivencia con nuestros
hermanos indigenas en quienes encuentra un tipo diferente
de inteligencia o distinta manera de reflexionar, y esto, en pe-
culiar contraste con la filosofia occidental.

La intenciéon del prélogo es pensada voluntariamente
como una provocacion, como un desafio ‘para generar reac-
ciones’ y abrir un debate en torno a la lectura de El Qhapaq
Nan, de Javier Lajo. Su mensaje estd articulado ‘hacia afuera’,
es decir con la intencidn de crear un ‘puente’ de mayor interés
en occidente sobre el ‘pensamiento andino;, y esto lo hace con
la esperanza de que el pensamiento critico esté vivo en el Pe-
ri y en todos los rincones del mundo ‘a los que llegue la obra
que se presenta en esta ocasion.

Me parece importante concluir esta exposicién con pa-
labras de este psicoterapeuta y fildsofo francés que expresan la
salud fisica, social y espiritual de nuestros pueblos indigenas
cuando dice: .. después de 8 afios de visitar la zona andina de
Ecuador, Pert y Bolivia, tengo la impresién de que -en 500
anos de opresion- estain mds enfermos los torturadores crio-
llos y mestizos occidentales que los torturados indigenas”.

Lima, 18 de marzo de 2005
Maria Luisa Rivara de Tuesta
Profesora Emérita UNMSM
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rologo
PARA LEER EL QHAPAQ KUNA:
sUN NUEVO PARADIGMA?

“Le pur et simple effacement, sans restes, de la communaute est un
malheur. Non pas un malheur sentimental ni meme ethique,

mais c’est un malheur- un desastre ontologique.”

Jean Luc Nancy “La Communaute Desoeuvree”l.

El presente proélogo fue escrito por la necesidad de pu-
blicar un ‘texto de puente’ para la edicién del libro Qhapaq
Nan. La Ruta Inka de Sabiduria, pero la mayor parte lo redac-
té anteriormente tras leer la edicién del Qhapaq Kuna (QK),
lo hice un tanto extenso para que pudiera ayudar a cualquier
lector, sobre todo europeo, a comprender el tipo de ‘razén’
que utiliza Javier Lajo, puesto que él dice que el “indigena no
razona’, ya que usa un tipo diferente, de inteligencia o mane-
ra diferente de pensar, que es el Illay andino (1 Cap.; pag.105),
como ‘iluminacién de la mente’ o sabiduria milenaria del
pueblo andino. Aunque este parrafo que utilizo para arrancar
el presente texto es voluntariamente provocativo, lo uso como
un desafio para generar reacciones y en pocas palabras, abrir
un debate necesario.

Antes de continuar, debo dejar explicito y advertido que
cuando uso términos como ‘occidental; ‘andino’ o ‘indigena;,
estoy refiriéndome a conceptos abstractos, no a personas. Es-
tas estructuras de pensamiento llegan a tener una concrecién
o realidad en tanto son matrices culturales desde donde se for-
jan el sujeto individual, o en su caso la comunidad.

Tanto el sujeto individual, o el indigena comunero, no
aparecen como formas arquetipicas, ni menos en forma ‘pu-
ra’ o ‘esencial’; no postulo un maniqueismo occidente-malo
vs. andino-bueno. Lo que intento acd es ;cémo podemos pen-

k7

QHAPAQ AU



28 ol

JAVIER LAJO

sarnos o concebirnos a nosotros mismos desde fuera del mo-
delo tan difundido de la modernidad occidental? Y para ello
utilizaré mi comprensién de lo andino para poder construir
‘otra mirada’ sobre nosotros mismos.

Es obvio que no existen ‘occidentales malvados’ e ‘indi-
genas buenos’. Mas bien estoy hablando de paradigmas.Y creo
que la persona de origen occidental con un poco de sensibili-
dad y disciplina de pensamiento podra acceder y asumir -si
asi lo valora- una percepcién de la realidad similar o parecida
de la que nos es ofrecida por la gente indigena de los Andes y
que Javier Lajo expone en este libro. Y espero también, que a
través de este prélogo las personas indigenas puedan tener
una mejor comprension del sistema occidental. Me parece
que en Occidente o en cualquier otra cultura no hay personas
‘malvadas’ ni ‘buenas’, de por si; las personas se encuentran
con sistemas o ‘atmosferas’ psiquicas o mentales inapropiadas
a la vida y al bienestar general y permanente de los humanos.
El ser humano no es predador de sus hermanos por naturale-
za, como sefialan muchos autores, algunos de ellos muy famo-
sos por cierto. La gente que asume y eventualmente, produce
y reproduce estos sistemas ‘predadores), es también torturada
en su propio proceso de convertirse en individuo, con ‘su’ so-
ledad como premio a su incoherencia. Finalmente ambos: in-
dividuos y comuneros, andinos y occidentales, terminan sien-
do victimas.

Me atino a la prioridad de los que publican este libro,
que es la de crear o “reestablecer (...) los vinculos rotos” en-
tre el hombre y la naturaleza, entre los humanos de diferen-
tes culturas, crear un puente sélido de doble via, y facilitar
asi la comunicacion y el intercambio entre diferentes para-
digmas. Que el valor del ‘otro’, de lo ‘andino’ sea conocido,
reconocido e integrado, con el fin de evitar la violencia de-
satada en afios pasados, que siento que pudiera volver si se
sigue reduciendo al mundo indigena a una categoria de ‘fol-
klore’, o de ‘invisible’, o de ‘excluido’, al que se le tiene que
ayudar paternalistamente o, en el peor de los casos, al que
hay que pedirle que siga esperando que le ‘chorreen’ algunas
migas de nuestra sociedad opulenta.



Si a veces, el tono de este texto pudiera ser percibido
como maniqueista, ello se debe tan solo al énfasis o prioridad
que pongo al lado ‘desfavorecido’, y que no ha tenido auin el
espacio que se merece. Para que se proceda al didlogo, necesi-
tamos de la ‘paridad’ andina, o al menos ‘equidad’ occidental.

La mayor parte de lo que aqui escribo no lo he pen-
sado o ‘razonado’ minuciosamente y estoy conciente de es-
to, pues recién estoy aprendiendo a ‘proporcionar’ las co-
sas, 0 como dice Javier Lajo, medio en broma, medio en se-
rio: A sopesar mas que a razonar2. Para hacerlo, estoy in-
tentando imaginar un ‘espacio diverso’ (cuadro o paradig-
ma) y esto implica asumir grandes riesgos. Cuando decidi
escribir este prélogo de puente para acompanar al QK he
pensado mucho en lo que podria ser mi contribuciéon. Mi
conclusion fue, que con algunas de las ‘ondas’ de pensa-
miento que la conferencia del QK me produjeron, se po-
dria articular mejor un mensaje ‘hacia fuera’ y seguir po-
niendo los tramos del imaginario ‘puente’ que intenta el
QK, y entonces generar un mayor interés en Occidente, que
el ya creado, por el ‘pensamiento andino’, y quiza la simpa-
tia, la sorpresa, el rechazo o exasperacion de otros; pruebas
que muestran que el pensamiento critico todavia estd vivo
en el Pert y en todos los rincones del mundo a los que lle-
gue este singular libro.

sUNA ANTROPOLOGIA AL REVES?
500 afios de opresion

Cuando fuimos con Javier Lajo ha hablar con la docto-
ra Maria Luisa Rivara, para que nos haga el honor de hacer
una presentacion a esta edicidn, ella me hizo las preguntas de
rigor para entender lo que me trafa al Perti desde hace ocho
afos, y cuando le dije que trabajaba con victimas de tortura,
ella me volvi6 a preguntar que si hacia la misma cosa aqui,
con ‘la gente indigena torturada por 500 afios’; yo pensé ini-
cialmente que era una de estas bromas rapidas, que suelen ha-
cer los limefios. Pero pensdndolo mas, me percaté que no es-
taba lejos del punto, ya que después de estos 8 anos de visitar
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la zona andina de Ecuador, Pert y Bolivia, tengo la impresién
que estan mas enfermos los torturadores criollos y mestizos
occidentales, que los torturados indigenas. Son los dos, el que
somete y el sometido a la tortura, los que sufren un proceso
activo-pasivo de deshumanizacién que tiene un propdsito:
Romper la identidad propia de la victima, de modo tal de que
se ‘autodefina’ o identifique eventualmente con el discurso o
‘idioma del torturador’ y que se defina como ‘victima’ de éste.
Una victima que se define automdticamente por el ‘dafio’ o
‘pérdida’ que se le ha ocasionado.

Hay caracteristicas similares que diagnostican la tortu-
ra histdrica, que puedo ver en la psique de los comuneros in-
digenas de los Andes. La gente que ha sido torturada, tiene un
punto en comun: desean ser cudl ellos han sido antes de la
tortura, dado que la tortura hard imposible que siga siendo
aquella persona que era antes del terrible trauma.

Mi trabajo personal y cotidiano con victimas de tortu-
ras, me ha ensefiado que la primera terapia, es hacer que el
torturado acepte lo que es ahora, y que desde ‘el ahora’ mire
hacia delante, y que deje de definirse ‘como victima’ que estd
deseando la reparacion y la venganza. Porque esta impotencia
le lleva al deseo implicito de ‘volver al pasado’y esto le solidi-
fica como victima. Claro que esto, lo veo cada vez menos en el
caso de los indigenas andinos. Peor parte se la estd llevando el
torturador criollo u occidental.

El mito del ‘espejo del vampiro, puede servirnos para
entender rapidamente y en forma sucinta el trauma de los
torturadores y del porqué persisten en ‘continuar con la con-
quista, es decir seguir con la tortura y el exterminio. El criollo
o mestizo accidentalizado que usa al indigena para sus trope-
lias y desordens, trata de reflejarse en el indigena para mirar
su propia humanidad, pero el hecho de que no alcance a ver-
se, ni sentirse, por ese enigma del ‘espejo vacio’ del vampiro,
lo enfurece y lo lleva a intentar por la fuerza convertir a los in-
digenas en occidentales.

Hasta ahora en los Andes se habla indistintamente de
‘cristianos’ como sinénimo de ‘humanos), y como el occiden-



tal no alcanza a distinguir ‘humanos’ dentro de ‘el espejo an-
dino’, o no ve ‘individuos’ en las comunidades andinas, esto lo
lleva a continuar su labor ‘cristianizadora’ o de convertir a los
andinos comuneros en individuos occidentales. El Estado
‘mestizo’ hecho a imagen y semejanza de los Estados euro-
peos, ‘ve’ mucho menos, porque, para ver ‘otra cosa, necesita-
ria aceptar que ‘otro cuadro’ es posible, y eso para los occiden-
tales es obviamente imposible. Pero al mismo tiempo, se asus-
tan, porque los siente como una amenaza a sus verdades y pa-
radigmas, entonces, el individuo no va a detenerse hasta que
el espejo refleje al fin a ‘si mismo) o sea, lo que el individuo
quiere ver. Es decir, hasta que las comunidades no se convier-
tan en grupos de individuos, el occidental va a hacer todo lo
posible para destruirlas, individualizarlas, corromperlas, po-
nerlas en ridiculo, dividirlos, etc., hasta que el reflejo ‘vacio’ de
su propio espejo, deje de ser una ausencia4.

Por eso, en la region andina, la persona indigena comu-
nera es torturada diariamente en un proceso de aculturamien-
to que intenta convertirlo en ‘individuo occidental’. Pues bien,
cualquier persona que ha sido torturada, se ‘cura’ cuando pue-
de ver su experiencia de ‘torturado’ como una experiencia més
de su vida, y no como la experiencia que define su vida, no obs-
tante la gravedad de su experiencia traumatica. Y descubrir que
desde ahi para adelante se puede construir algo positivo, es de-
cir, no considerar esa ‘mala’ experiencia como una maldicién,
sino como una forma de reinventarse desde alli para adelante.
No es obviamente tan simple como esto, pero es una breve ex-
posicién esquemdtica de mi trabajo practicos.

Siento que hay algunos puntos relevantes de este pro-
ceso de ‘sanacion’ que Elizabeth Kreimer toca mds en detalle
en su trabajo sobre los llamados ‘curanderos andinos), detalles
que se deben destacar en las comunidades indigenas, esto
mientras se sigan identificando con los ojos y las palabras de
sus torturadores, los indigenas no podran romper facilmente
la esclavitud de ‘ser victimas’ y esperardn ‘volver a ser’ de nue-
vo lo que eran antes ‘tal como estaban’, esto pasa con muchos
que, por ejemplo, se niegan a asumir el apelativo de ‘indige-
nas, como si los colonizadores ‘no hubieran llegado y domi-
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nado’y ‘no existiera ese apelativo, el no asumirlo es prueba de
que quieren ser ‘tal como estaban’ antes de la llegada del colo-
nizador y este es un circulo vicioso de tipo esquizoide o ‘“frac-
turado de la realidad’. Esto ‘de volver a ser como antes’ es im-
posible, pero tampoco es algo que todos ellos desean, y cada
vez son menos los que lo hacen, pues como dice J. Lajo: “des-
pués de tanta experiencia acumulada de lucha contra el colo-
nialismo, nuestros pueblos son superiores a la situacién ante-
rior a la llegada del colonizador”. La alternativa de los indige-
nas, tal como la veo, se estd reinventando y estan continuan-
do hacia adelante, reivindicando su autonomia su afin de
afirmarse en lo comunitario y convertirse en sujetos propios,
con sus propios conceptos y valores, limpios de la mirada y de
las palabras del torturador, que en este caso es ‘el otro’, ese
que ellos siempre han reconocido, o como dice J. Lajo en otro
de sus textos?, con referencia a las celebraciones de 1992:
“Mientras el luchador indigena se siga identificando como
victima del colonizador, queriendo declarar ‘lutos’ o ‘duelos’,
cual si fueran huérfanos o viudas solamente... o perros que la-
dran desde la oscuridad quejandose de no poder acercarse a la
hoguera del festin colonialista... los mecanismos de la coloni-
zacion seguiran siendo superiores a los del colonizado... debe-
mos hacer nuestro propio fuego y desde alli dar calor a nues-
tra RESISTENCIA...”.

Esto requiere que ellos hagan lo que estan haciendo al
recrearse, reconstruyéndose con los valores resistentes, que
han sobrevivido los 500 afios de opresidon. Deben, por supues-
to, tener mucho cuidado en que estos valores sean los suyos
propios y no las ilusiones y las trampas puestas alli por el sis-
tema opresor, que es experto en estas alienaciones, pues las
aplica o practica con sus propias poblaciones, dentro de los
propios Estados europeos. Este proceso necesitaria, desde es-
ta perspectiva, un examen cuidadoso de los conceptos que
con el uso del idioma espafiol se han interiorizado y han sido
aceptados como “valores” andinos, con la desorientacién cau-
sada por la tortura histérica y la colonizacién. Tarea de deco-
dificacién del occidente, que intentamos realizar en estos en-
sayos y publicaciones.



sUna ‘antropologia al revés’?

Y es aqui, en un debate permanente con (déjenme decir-
les) mis hermanos indigenas, como Javier Lajo, es donde pien-
so que estd mi pequeiia contribucidn a esta evaluacion de cier-
tos conceptos y estructuras mentales occidentales considera-
dos, como ‘paradigmas’ en crisis, no solamente por los indige-
nas, sino también, por muchos autocriticos de mi cultura, es
que puede ser relevante mi aporte, para exhumar el lado ocul-
to de occidente, para develar su propdsito y su papel oscuro, de
extender ‘la subjetividad del individuo’ occidental, en el proce-
so que hoy triunfalistamente llaman ‘globalizacion’.

Mi encuentro con Javier Lajo sucedié en un momen-
to en que buscaba una brecha critica en mi pensamiento,
visitando y buscando en los Andes por 8 afios consecutivos,
por supuesto, no como el antrop6logo que va a menudo al
‘parque zooldgico), sino perdido tal vez en mi intransigente
busqueda de entender bien mi propia cultura, y mi negati-
va rotunda a tratar de verme a mi mismo en ‘el espejo de los
vampiros’. Esto implicaba tener una visién antropoldgica al
revéss, utilizando ‘lo andino’ como perspectiva para mirar
mi propia cultura, con un ‘lente’ diferente, con un diferen-
te marco o ‘cuadro’ cultural, para poder mirar lo que Witt-
genstein?, llama: ‘aquello de lo que no podemos hablar),
aquello que es el tejido o textura de la cultura occidental, en
la cual hemos nacido y somos criados. El ‘unspeakable’ (lo
que no se puede decir), que es lo que dicta nuestro horizon-
te de posibilidades.

Por eso traté de encontrar el armazoén, o en los térmi-
nos de Javier Lajo, “el tronco o sistema de pensamiento” de
la cultura andina, traté de aislar los conceptos claves que me
permitieran pensar fuera del paradigma occidental, para te-
ner una base de confianza, o ‘fortaleza psiquica’ suficiente
para mirar, analizar y ser critico frente a mi propia cultura.
Este es un trabajo que Foucault ha intentado desarrollar,
bajo el nombre de la arqueologia de nuestras practicas y
técnicas; en la cual trata de exhumar ‘el porqué’ y ‘el cémo’
de ciertas estructuras (la cdrcel, el hospital, el asilo, la escue-
la, etc.) que nos hace pensar a nosotros mismos como ‘sa-
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nos’ fisicamente (no enfermos) y “cuerdos” de mente (no
locos), como ‘morales’ (no delincuentes), o ‘instruidos’ (no
analfabetos), todos estos términos experimentados por no-
sotros, como occidentales, con necesidades para ‘ser al-
guien’; este ‘alguien’ es ‘un ser completo’, ‘aceptable por la
sociedad’, ‘incluido por los demas’, por la base social de los
que ‘vivimos con responsabilidad’.

Siguiendo el trabajo de Foucault, entonces, pero con la
ventaja de ‘tener una perspectiva desde afuera, un lujo que él
no tenia, pero que textos de los indigenas como los aqui pu-
blicados, nos proporcionan; asi es que apoyandome en ellos,
estoy intentando articular el unspeakable de nuestra cultura
occidental, y que en el sincretismo de la colonizacién espafio-
la, se transmite como ‘lo que no se dice’ o sea la parte invisi-
ble del sincretismo. Este es el unspoken de los intelectuales que
intentan inutilmente entender ‘al Otro’ y articularlo o ‘enten-
derlo’ dentro del sistema mental de occidente, dentro de las
lenguas y de la légica occidentales.

Quiero decir que la urgente necesidad que siento en
mis encuentros y conversaciones con mis hermanos indige-
nas de Pert, Ecuador y Bolivia, es una especie de necesidad
de hacerme una auto-arqueologia psiquica de los conceptos
occidentales que utilizamos de manera espontdnea en los
idiomas occidentales, y que es imprescindible el exhumarlos
y advertir su propdsito psiquico, ideolégico y politico, para
asi evitar el riesgo de importarlos en la tentativa de crear un
nuevo paradigma para occidente, y logicamente, para revita-
lizar los paradigmas andinos que profundizan los textos aqui
publicados.

Es decir, esto significa para mi el replantearme el uso de
ciertas palabras y conceptos!?, usados en mi cultura occiden-
tal cual si fueran ‘verdades eternas’ y que los indigenas estdn
ya usando con otros paradigmas diferentes al occidental. Me
refiero a palabras-conceptos, como: verdad, razén, emocién,
tiempo, espacio, estatica, dindmica, teoria, intuicién, heroico,
cobarde, mito, simbolo, naturaleza, hombre, nacién etc. Estas
categorias fueron creadas por la cultura occidental como ci-
mientos, y partes importantes del proceso de creacién de la



‘subjetividad’ y del individuo mismo como categoria tinica de
la cultura occidental y que ahora estd tratando de universali-
zar con el proceso de la llamada ‘globalizacion’.

La especificidad de esta cultura occidental a diferencia
de culturas que han existido en el pasado y que tenian una
posicién hegemonica o de dominacién, es que aquella no
puede vivir con ‘diferentes’ y tiene por tanto que excluirlas, es
decir destruirlas!!, en un proceso de violencia sistemdtica,
que comienza con la dominacién militar, continda con la ex-
plotacién econémica, esto es el parasitismo simple (proceso
que el economista drabe Samir Amin ha llamado “intercam-
bio desigual”) en lo que podriamos llamar la ‘fagocitacion’ de
las economias del ‘tercer mundo} y finalmente su ‘deglucién’
plena, esto es el ‘metabolizar’ a culturas y pueblos enteros, es
decir el canibalizarlas en el pleno sentido de la palabra (II
Cap.; pag.146, nota N° 10). De aqui deviene el mito del
“hombre vampiro’. Pero también el pensamiento auto-criti-
co hacia occidente, como el de T. Hobbes que sefiala el carac-
ter predador del humano occidental en su principio de “el
hombre es el lobo del hombre”y de J. J. Rousseau con “el hom-
bre nace bueno, la sociedad lo corrompe”, yo corrijo: “..El
sistema o estructura de la sociedad occidental, lo corrompe”,
y hablo también de muchos otros autores autocriticos de los
que luego me ocuparé.

En una palabra el individuo o sujeto occidental “posee
la verdad” (II Cap.; pdg.146) y la utiliza como pretexto para
pre-determinar a otras culturas, para juzgarlas, torturarlas y
finalmente ‘canibalizarlas’; si es que éstas se dejan, que no pa-
rece ser el caso de la cultura indigena de los Andes, pues am-
bas ‘pulsearan’ entre si; la cultura occidental seguira tratando
de ‘a la fuerza hacer entrar en razén’ a la cultura andina y és-
ta, a su vez, tratard de ‘proporcionalizar’ o facilitar ‘la entrada
de Occidente’ a otros paradigmas de ‘paridad’y ‘vincularidad’.
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Marco o ‘cuadro’ del analisis

En este analisis utilizo el marco desarrollado por T.
Kuhn, Feyerabend, B. Latour!2, e I. Stengers!3, para pensar
culturas con paradigmas que tienen sus propias necesidades
internas y sus propias légicas peculiares y especificas, que no
se puedan juzgar o determinar usando conceptos que salen
de otras diversas culturas y paradigmas. Y también en las
cuales el concepto de ‘verdad’, no es una necesidad, o si exis-
te, existe como concepto valido solamente en el paradigma
donde aparece.

Por lo tanto, en mi encuentro con los textos de Javier
Lajo encontré las ideas, en estructura y contenidos, apropia-
das para aportar, desde mi visién occidental, en la construc-
cion del interface o puente necesario entre las dos culturas, ta-
rea en la que estin hace muchos afios Javier y algunos otros
indigenas, porque como dice E. Kreimeri4: “pero en ese ir y ve-
nir..., existe la posibilidad de un...orden cada vez mds armoni-
zante y reciproco, en sus términos, un orden ‘hampi”.

En este papel estoy utilizando los conceptos desarrolla-
dos por la escuela y ensenanzas de G. Canguilhem!5, que en
Francia abri6 una trayectoria original lejos de los discursos
principales del marxismo y de la fenomenologia, volviendo a
valorar a Nietzsche, Foucault, Deleuze, Lyotard, Guattari y a
Irrigaray, todo el desarrollo que los americanos llaman la ‘fi-
losoffa continental’.

Estoy también pensando con herramientas tedricas
de Alfred Whitehead!¢, ahora olvidado tristemente, ya que
era un pionero en la comprension de la realidad como pro-
ceso y con esto ‘abrié la manija’ para un derrocamiento del
humanismo y ha hecho posible pensar en una alternativa al
individuo egocéntrico, etnocéntrico y antropocéntrico,
que se distancia de la realidad en el proceso de crearse co-
mo individuo.

Mi punto de vista es el que senala que la existencia y la
conciencia es un mismo ‘flujo’ en comparacién con el pensa-
miento occidental, donde aparecen solamente los conceptos de
la vida, de la materia, de la verdad, del tiempo, de la razén, de



la intuicidn, de la mente, la emocion, la naturaleza, el hombre,
el alcohol, la cocaina, la carne, lo profano, lo sagrado, el discur-
50, el mito, el simbolo, etc. como ideas, 0 como conceptos, ex-
perimentados a menudo como universales, son solamente
usados para la imposible o ilusa ‘separacién’ del hombre con
respecto al mundo, es decir como si el homo sapiens estuviese
intentando ser un observador privilegiado con respecto del
resto de la vida, considerdndose, como en una pantalla, credn-
dose la ilusidon de un ‘ser estdtico, como observador de una
‘realidad dindmica) y que seria, lo observado’. Esta separacion
del ser y la conciencia, ha sido estudiada en forma exhaustiva
en el vigésimo siglo por un arsenal entero de fil6sofos que van
desde Husserl y Heidegger, pasando por Lacan y Badiou, y to-
dos los anteriormente mencionados.

Foucault ha pasado la mayor parte de su vida intelec-
tual intentando deconstruir este proceso de la construccién
del sujeto individual y en ese camino encontr6 otra senda que
va mas alld de Heidegger!7, que intent6 remontar este drbol
genealdgico de las bases o cimientos del sujeto, hasta Platon!8.
Cuando los griegos inventan el concepto de universo, inven-
tan al mismo tiempo, una causa primera, creadora de ese uni-
verso. El hombre andino no puede tener idea de un ‘espacio’
con un ‘universo’ separado del hombre, le es imposible conce-
birse separado del mundo.

Este camino lo presentaba Foucault!?, no como una
trayectoria recta, es decir que no es ‘una evolucién natural
del ser humano’, sino un despliegue de la légica, como una
serie de torceduras y de vueltas, de decisiones tomadas que
habrian podido ser diferentes, culminando en lo que él lla-
ma “El Cambio Cartesiano”, en el cual se discute los conte-
nidos del tema en su forma moderna como la perspectiva
que puede determinar la verdad de las cosas desde su propia
razén ldgica. En este proceso la experiencia misma se con-
vierte en conceptos abstractos, la experiencia de lo ritual,
por ejemplo, se convirtié en el campo de estudio de lo sagra-
do, la experiencia del ‘flujo de la vida), se convirti6 en el con-
cepto ‘del tiempo), etc. En este movimiento de “trocar la ex-
periencia en conceptos” (II Cap.; pags.171-174), llegamos al
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mundo ‘moderno’ en el cual estos conceptos presuntamente
convertidos de la experiencia misma, ahora se dan vuelta
contra los ‘sujetos’ desde donde esta experiencia fue concep-
tualizada. De esta forma el mundo ‘moderno’ se asegura que
la experiencia permanecera lo mas lejos posible del conoci-
miento directo del sujeto.

El problema, como lo veo hasta este momento, ha si-
do poder pensar o ‘imaginar’ un concepto alternativo viable
para el tema, y en mi comprensién, todos los pensadores
modernos de la subjetividad se quedan esclerotizados o ato-
rados en este sitio (es decir no salen del paradigma del suje-
to individual). Asi J. Butler, G. Agamben, Levinas, Misrahi,
Badiou, Merleau Ponty, sin mencionar las tentativas pos-la-
canianas psicoanaliticas, estdn trabadas en la universaliza-
cién de su modelo occidental y su tentativa de aplicarlas por
entero a otras culturas; o las tentativas existenciales de la
moderna ‘fenomenologia) también trabadas en su concepto
de la experiencia humana utilizada como ‘perspectiva’ o ba-
se de observacidn.

El dnico autor que se acerca a lo Andino -dentro de mi
conocimiento y entendimiento- es J. L. Nancy?9, en sus libros
sobre la comunidad pero, -segtin mi opinién- en su andlisis
falta la complementariedad y algin ‘acabado’ sobre la comu-
nidad sin la categoria de ‘tiempo’

G. Agamben hace una separacién bien interesante en la
tradicion filoséfica occidental, para él hay dos corrientes, la
corriente trascendentista que empieza con Platon, e incluye a
casi todos los fildsofos como Descartes, Hegel, Kant hasta
ahora Levinas, etc., y la corriente inmanentista que incluye a
Spinoza, Nietzsche, Bergson, Deleuze, Foucault etc. Entre las
dos corrientes estarfa Heidegger parado con un pie en cada
corriente. En este dilema, me ubico firmemente del lado de
los autores que cito aci, es claro que, para mi el inmanentis-
mo en occidente, es la huella de lo comunitario, como inten-
tos heroicos de pensar mas acéd del trascendentismo y de en-
contrar una solucién de salida a la hegemonia del sujeto indi-
vidual (vale la redundancia), que se refugia dentro de la tras-
cendencia de un Dios y un tiempo ultraterreno, esto se puede



estudiar especialmente en los trabajos de Nietzsche, Deleuze y
Foucault.

Mas alla de ‘la civilizacién’

Lo que veo con el mayor interés en la conferencia
“Qhapaq Kuna”, publicada ahora junto con el texto de nom-
bre, Qhapaq Nan, La Ruta Inka de Sabiduria, de Javier Lajo,
al margen de que es un verdadero y emblematico desafio in-
telectual a la civilizacién occidental en plena globalizacién,
es que abre un didlogo y una tentativa real y legitima: el QK
ha comenzado a develar el marco o sistema de pensamiento
de la Cultura Andina, en la cual se postula, y de hecho, que
se puede pensar mds alld del sujeto individual, ‘mds alld’ de
ese “...estado de conciencia rustica y replegada en si misma,
una conciencia individual y solitaria, ‘desposeida de Madre’
en su espacio mitico-religioso y, por tanto, condicionada a
ser una ‘conciencia individual’ inmensamente solitaria,
agresiva y predadora de sus hermanos”; (II Cap.; pags.142-
143). De alli también lo acertado del subtitulo de esta obra:
“..Mds alla de la civilizacién”.

Conceptos puquinas?!, quechuas y aymaras, como el de
la paqarina??, son muy provechosos para entender ciertos
conceptos filoséficos occidentales que se han desarrollado pe-
ro que no han encontrado mucha aplicacién concreta, como
el concepto de ‘virtual’ en Bergson y Deleuze?3. El concepto de
paqarina como lo entiendo es, “la vida y lo que sostiene la vi-
da”, no como separados sino como ‘unidos’ en una unién in-
separable o en quechua, en un yanantin, en un proceso que
llamamos ‘la vida) pero que en el mundo occidental, aplica-
mos sélo a lo que ‘es animado’ y que se lo negamos a los ce-
rros, a la tierra, al agua, a las rocas, etc.

Esto nos permite que pensemos en el hombre y la na-
turaleza no como algo separado, sino en un proceso de unién
permanente o ‘vincularidad’ (I Cap.; pdg.147) que podemos
llamar ‘sistema de vida’ Este concepto de separaciéon en occi-
dente crea nuevas aparentes oposiciones, como lo animado y
lo inanimado, lo vivo, y las cosas ‘muertas), la naturaleza y el
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hombre, en cambio con el uso del concepto de pagarina no
necesitamos estas ‘separaciones excluyentes’. (Es urgente, el
desarrollo de una “filologia’ de los idiomas indigenas andinos,
pero dentro de sus propios paradigmas).

Entonces, como uno de los conceptos ‘puente’, pienso
que va a ser ttil el de pagarina, para interpretar los conceptos
de ‘lo virtual y lo real” en Bergson y Deleuze?4 y usarla de tal
forma que pagarina seria ‘en occidental’: la “fuente de lo real”,
o el punto donde “lo virtual se actualiza” (Deleuze) y que en
este proceso lo virtual se actualiza como una red de ‘singula-
ridades™5, que afirman ‘lo actual’ Esto necesita para su expli-
citaciéon, mdas desarrollo, pues la pagarina no solamente es la
vida sino también ‘lo que la sostiene), produciéndose asi una
especie de ‘tensién gravitacional’, que Javier Lajo llama ‘vin-
culo de complemento y proporcionalidad’ o Yanan-Tinkuy
(I Cap.; pag.140), o simplemente “proporcionalidad”, cuyo
tnico efecto de dicha tensidn, seria en los términos de Deleu-
ze “brindar lo radicalmente nuevo al universo”, frase ésta ulti-
ma, que se puede asemejar a la de Javier Lajo cuando dice2¢:
“..el flujo oscilatorio y concéntrico de los tres Pachas que se
produce por el Yanan-Tinkuy entre el Uku Pachay el Hanan
Pacha, los cuales se encuentran en un Taypi, y del cual surge
el Kay Pacha, en el cual, al momento del cambio de cada ciclo
o Pachakuti se crean radicalmente cosas nuevas’.

El sujeto occidental

La perspectiva del observador ‘estatico’ occidental sale
de, y produce conceptos opuestos contradictorios como obje-
to-sujeto, verdadero-falso, dindmico-estdtico, sano-enfermo,
masculino-femenino (como género), en este nacimiento de
los opuestos (como problemas o campos de “investigacion”)
se crea la necesidad de la “dialéctica”, para después “sinteti-
zar” a los opuestos. Y esto es completamente diferente, no co-
mo opuesto, (porque se recrearia la oposicion necesaria a sin-
tetizar) de la manera de ‘pensar-criar-cuidar’ del indigena, tal
como lo entiendo, en el cual los pares se proporcionalizan en-
tre si, como complementarios y con su medio ambiente en el



actuar2s. En esta prdctica, la conciencia saldria del proceso de
proporcionalizacién, no como algo que determina lo que se
necesita complementar, por que esto implicaria un sujeto
existiendo, antes de lo que es necesario complementar.

De esta manera, con estos elementos comparativos, lo
Andino propone una diferente visién de ‘la conciencia’ (occi-
dental), en base a la siguiente observacién: que el indigena, en
su relacién con el medio ambiente ‘no trabaja) sino que jue-
ga o reza, pero que viene a la conciencia como ‘haciendo bien
las cosas’ (el principio del Allinta Ruay), por ejemplo: sem-
brando, cosechando, pastoreando o formando parte de un ri-
tual que no es ‘sagrado), pero es ‘complementario’ a lo demas
de su vida.

El indigena es parte de su comunidad, sin perder sus
dones y talentos que lo caracterizan como singularidad y -si-
guiendo a Deleuze- haciendo junto a los demads sus précticas
comunitarias, él participa con sus talentos que definen ‘su sin-
gularidad’ (término éste para distanciarnos del concepto de
individuo o persona) que es algo que existe y tiene influencia
en lo que lo rodea, pero no tiene ‘actualizacién’ como ‘indivi-
duo’ Todavia siguiendo a Deleuze y Guattari?, estas singula-
ridades se vinculan (a nivel virtual) dentro del ‘rizoma-comu-
nitario), (‘rizoma’ es un concepto deleuziano que yo comple-
mento con ‘comunitario’) y, al mismo tiempo, creando nue-
vas posibilidades de ‘vinculo’ y en estas combinaciones “vin-
culdndose con su paridad” (en los términos de Javier Lajo) y,
a través de ella, con ‘lo demds) y haciendo eso ‘crea ludica-
mente’ como un “festejo, algo nuevo en el cosmos”. En este
“cuadro” indigena, el ‘cuadro’ occidental del sujeto individual,
es muy ajeno, porque éste tiene “acceso a la verdad desde su
perspectiva individual”, y con esto consigue ‘su sentido de po-
sicién’ frente a la vida como ‘individuo estético, quien desde
este ‘poseer la verdad’, puede generar un sentido de su ubica-
cién fuera del ‘flujo de la vida’ y de las acciones que se desa-
rrollan desde esta logica de comprension. Esta comprension
se encuentra aislada y con el sentido de su ubicacién él actta
para su propio interés en una légica que ‘no cuida), ‘no siente’
alos otros como tampoco a la naturaleza y es aqui donde apa-

k41

QHAPAQ AU



4) 4

JAVIER LAJO

rece la necesidad de una ‘ética’ y un concepto de ‘verdad’, es asi
como el individuo pierde su brijula como ‘el sentido de los
: > < : > ~

justos), el ‘camino de los Justos’ o, en quechua, el ghapagq fian.

El sujeto individual necesita sentido para manejarse
desde su perspectiva separada del flujo de la vida y también
para sentirse ‘perteneciente’ a algo, aunque sea a si mismo. La
pérdida de este significado, en este ‘cuadro’ occidental es la lu-
cidez que a veces nos asalta, de que este punto de vista es una
ilusién, lo cual va seguido generalmente por una crisis depre-
siva o colapso psiquico.

Mientras el sentido en las comunidades indigenas, co-
mo lo entiendo, es parte del proceso del ‘hacerse bien o hacer-
se justo actuando juntos, y para esto no necesitan, para nada,
ser conceptualizados o conceptualizarse, ser ‘concientes’ o ‘ra-
cionales’ de ‘la forma’ occidental.

El concepto de sujeto individual, es un concepto total-
mente diferente de lo que llamamos singularidad3!(esto, esta
enterrado bajo la perspectiva del individuo con responsabili-
dad y resentimiento. Cf. Nietzsche32) y se expresa solamente co-
mo idiosincrasia, en este ‘cuadro’ es la manera con la cual la di-
ferencia surge en el individuo como entidad ‘solipsista; eso es lo
que el sujeto identifica como ‘su cardcter) pues son sus caracte-
risticas que los demas le reflejan. De esta manera podemos de-
cir, siguiendo a Deleuze (cf. “diferencia y repeticién”) que estas
idiosincrasias son diferencias con respecto a un “mismo obje-
to”33. Mientras la diferencia radical es la actualizacion en el cos-
mos de algo radicalmente nuevo que no se puede extractar en
una comparacion, pero que existe por si mismo.

La comunidad fragmentada

La globalizacién del individuo, por la colonizacién del
imaginario andino en los hegemoénicos medios de comunica-
cidén, que es el ‘brazo armado’ de la modernidad, mina como
un martillo neumatico la base misma de las comunidades an-
dinas y produce una fragmentacion ‘individualista’ del tejido
comunitario.



La fragmentacién de comunidades o individuacion de
sus integrantes (como por ejemplo la reparticiéon de titulos
de propiedad individuales, que viene haciendo el Estado pe-
ruano con dinero del Banco Mundial) es el resultado de la
saturante modernidad, penetrante e invasora, que excluye
integrar lo diverso o lo diferente. Esta modernidad necesita
deglutir o metabolizar a la diferencia, como idiosincrasias
que se expresan por el tipo de ropas que usan o el tipo de
musica o el tipo de peliculas que ven. La comunidad frag-
mentada, atacada por todos los frentes, es la consecuencia de
la necesidad econdmica, de la educacidn colonialista, con la
pérdida del idioma y de la cosmovisién propia, por la agre-
sion de las multiples iglesias, sectas y partidos, por la colo-
nizaciéon de su imaginario (Cf. Gruzinski®*). De esta forma
la Comunidad pierde a sus miembros, individualizados en el
universo occidental, que tendrdn que enfrentar solos esta
‘modernidad’.

Un ejemplo

Quisiera utilizar como un ejemplo de esto el trabajo
inédito de Gloria Miranda, sobre la confeccién de tamales en
comunidades de la Sierra central cerca de Huancayo, en Peru.
Ella se percaté que en estas comunidades el costo de produc-
cién del tamal excedia grandemente al precio de venta. Esto,
desde una perspectiva occidental, del sujeto estatico, procesar
un producto o producirlo desde una perspectiva del indivi-
duo separado de los demads, es razonable, econémica y emo-
cionalmente inutil; no tiene ningtn sentido seguir con la pro-
duccién de tamales, estas son las leyes omnipotentes del mer-
cado capitalista. Esto mismo sucede con la mayor parte de los
productos indigenas que son vendidos hoy en dia, por debajo
de sus costos de produccion.

Seguin la logica econémica del occidente, el mundo
indigena es “econ6émicamente inviable”, pero sigue y seguira
existiendo, porque hay otro marco, otra légica, otros para-
digmas que resisten a la ocupacién del mercado y a su cul-
tura occidental.
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La produccién de tamales en tales condiciones ‘de mer-
cado’ no tendria ningtn ‘sentido’ para un individuo occiden-
tal, pero para los miembros de estas comunidades, este es el
orden andino del ‘hacer bien’ los tamales. Ahora hay dos pers-
pectivas que puedo ver para interpretar esto, una, desde la
perspectiva del mestizo, como otra prueba de la presunta ‘es-
tupidez’ del indigena; o, alternativamente, si salimos del cua-
dro occidental y aceptamos que no existe un individuo estati-
co haciendo tamales, pero que la estructura estética/ética/e-
mocional de ‘hacer tamales’ tiene como fin la creacién de la
conciencia de una ‘comunidad integrada haciendo bien sus
tamales’ Entonces podemos pensar mas alld del horizonte oc-
cidental que puede existir ‘otra’ l6gica. Esta logica no piensa el
mundo ‘convencionalmente’ de manera conceptual, sino crea
diferencias a través de la actualizacién de una ‘nueva concien-
cia’ adquirida en ‘el hacer de lo nuevo y de lo armonioso’, no
como meta, pero si como medio para generar beneficios o di-
vertimento, o lo que sea que la otra 16gica occidental desearia
que logren alcanzar.

Hay vinculaciones interesantes que se puede hacer des-
de la filosofia occidental con este concepto andino de ‘hacer-
se bien a través de lo que se hace’, para J. Lajo el ‘ser’ es mas un
‘estar siendo) o lo que es lo mismo: ‘haciendo-se’ (I Cap.;
péags.151-152 y 159), pero, un ‘haciéndose bien’ o ‘haciéndose
justo) (I Cap.; pags.151-152). Me viene a la cabeza una pri-
mera vinculacién con Pascal, que dijo que una persona
“aprende a rezar poniéndose de rodillas”, que traduciendo en
los términos de J. Lajo, se diria: ‘a rezar bien’; y en segundo lu-
gar, con Foucault quien en sus tltimas conferencias en el Co-
llege de Francia (1982-1984), desarroll6 la idea que la espiri-
tualidad era el proceso de ‘hacerse’ a través de técnicas que él
llamo ‘técnicas del ser’ss. Pienso que él reconocia que habia
otras posibilidades o formas de pensar el ser, como proceso
dindmico, un ‘siendo’.

Pienso que eso es lo que brinda la comunidad, lo que
Foucault llama ‘espiritualidad) técnicas como parte de la he-
rencia colectiva, permitiendo el ‘hacer espiritual’ de sus partes
en su hacer conjunto, sin tener que explicitar el concepto de



espiritualidad, pero sin embargo ‘haciéndolo espiritualmente’.
En este lenguaje indigena, y en la 16gica del QK, hace que la
‘moralidad o eticidad’ sea pura parafernalia, no sirve sino co-
mo adorno del ‘estar siendo’ o ‘haciendo bien’; bajo el princi-
pio andino del ghapaq runa, o del transetnte del ghapaq fian”.
(IT Cap.; pag.159).

La ética

En el cuadro occidental, la abstracciéon del sujeto, crea
la necesidad de la ética, pues desde la perspectiva del indivi-
duo, él posee la verdad de manera ‘solipsistica’ de una mane-
ra que no necesita ser ‘negociada’ o ‘consensuada’ con otros.
De esto se concluye que una légica y razén se construyeron
desde esta perspectiva individual, y en detrimento quizd de
otros pareceres, que pudieron oponerse a esta logica, especial-
mente si ésta conducia a acciones que los demds percibian co-
mo agresivas o perjudiciales a su propia perspectiva. Las lla-
madas ‘légica y razén’ se han impuesto en occidente a sangre
y fuego. ;Sera esto ultimo, légico y racional?

Asi de esta manera, para regular este proceso y mien-
tras tanto, permanecer dentro del despliegue del ‘sujeto’, por
razones historicas36, surgié la necesidad de ‘controlar al in-
dividuo’ Este control, siguiendo a Foucault (“Surveiller et
Punir3”” o “guardar y castigar”) primero fue una forma re-
presiva para después ser internalizada gradualmente como
ética, usando el concepto del ‘pecado’, que fue introducido
por la ‘cristiandad’ y usando la culpabilidad como el timén
que controla el ‘si mismo), el sujeto de esta manera estd con-
trolado ‘desde adentro), por ‘su conciencia, (IT Cap.;
pags.141-144).

De esta forma la ética surgié como la necesidad de con-
trolar a los individuos y por lo tanto, esta ética no tiene nin-
guna pertinencia, ni importancia para las otras culturas3. Tal
vez, podriamos lamentar esto en lo que sucede en el proceso
de mestizaje, en donde los indigenas abandonan sus raices co-
munitarias, en donde no necesitaban esta ‘ética, porque no
hay ‘individuos estaticos’ antes del actuar, por lo tanto en la
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comunidad no necesitan una evaluacién moral antes del ac-
tuar es decir que, como en todo, los comuneros actian res-
ponsablemente, o ‘éticamente, sin saberlo’ (segtn el ‘ser con-
ciente’ occidental), sin necesitar conceptuar ‘la ética’. Los indi-
genas cuando se encuentra ahora aislados, se encuentran en
un mundo imbuido con ‘moralidad y ética’ pero con el cual
no pueden involucrarse, menos con estos conceptos, y asi el
indigena es percibido por los mestizos como seres que no tie-
nen valores y ‘no saben’ relacionarse con otros individuos. Es-
to divierte burlonamente a los mestizos y criollos, pero tam-
bién los irrita y concluyen ficilmente en la ‘condicién inferior’
del indigena, en conciencia, en status social y, por fin, en ‘lo
inferior de la raza’

Lo que no ven los mestizos y criollos en esta aparente
incapacidad ética del indigena es que él sale de una estructu-
ra que no necesita culpabilidad y resentimientoss, para digitar
a sus miembros, para que ellos hagan ‘cosas buenas y dere-
chas’, pues en las comunidades andinas, el ‘hacer bien’ (allinta
ruay) o ‘el hacer justo’ (II Cap.; pdgs.159-161) de las cosas que
‘vienen siendo’ o ‘haciéndo-se’ surge a la conciencia cada vez,
que ‘son parte’ de su comunidad. Su sentido de ser integrante
de la comunidad es lo que produce ‘la existencia del ser huma-
no) de ‘la conciencia’ y de la existencia misma.

Esta es, otra propuesta, si convenimos que este otro
marco es coherente, y que la ética occidental no se puede
transportar fuera de sus fronteras culturales, aunque hay
quienes sostienen la universalidad de esta. Es decir, que lo que
aparece como una ausencia de ética%0, en las gentes que perte-
necen a otras culturas se utiliza como manera de confirmar y
ensenar los prejuicios racistas occidentales en sus calificativos
de ‘primitivo; ‘inferior’ o ‘ausente de sofisticacion’, de religion
o de ciencia.

La razén y las emociones

Otro ejemplo, es la creacion de falsos conceptos duales,
que son vistos como contradictorios para después sintetizar-
los a la manera hegeliana, es decir entre razén y emocion. Es-



ta separacion tiene una historia larga en nuestra cultura occi-
dental y puede ser otra vez fechado su nacimiento en Platén4!,
(Cf. Foucault#2) y que el cristianismo lo utilizé para acentuar-
lo, haciendo del concepto de la carne, como sitio de las emo-
ciones o asiento donde ‘estd al acecho el diablo’. Aqui tiene
privilegio ‘la carne femenina, como tentacién del diablo, no
gratuitamente por supuesto. Esto se ha hecho tan profunda-
mente parte de nuestra vida que incluso no lo sospechamos
erratico, no nos damos cuenta de su inconsistencia, no lo
cuestionamos.

De esto surgieron dos realidades: el que estd en razén 'y
el que estd en emocion; la razén para el varén y las emocio-
nes para la mujer, la raz6n como lo generalmente ‘bueno’ y la
emocion como la via de lo ‘malo’. Luego también estas emo-
ciones se polarizaron como buenas y malas y asi fueron tam-
bién universalizadas.

Las malas fueron universalizadas como célera, envi-
dia, deseo, etc. y vicios ‘humanos’ para después en un traba-
jo dialéctico negarlos y en eso promoviendo la nueva sinte-
sis de las emociones ‘ideales), puras, divinas desvinculadas
con el cuerpo, ‘sin carne’, pura negaciéon de lo que es emo-
cion#3. Estas emociones, como amar a Dios, sirven como
proteccion contra las emociones encarnadas que son las vin-
culadas con el diablo.

Puesto que el llamado ‘cambio cartesiano’, desde que la
razén es el centro de la l6gica, para lo que llamamos hoy ‘el
sujeto), esto ha tenido algunas consecuencias: las emociones
han sido la privatizacion de algo que es al principio intrinse-
camente colectivo#4, una percepcién del medio ambiente, en
este movimiento se han vuelto ‘mis’ emociones. Con esto ‘la
razén’ se convierte en un ‘timén’45, para manejar a las emo-
ciones, contra los malos, usando los buenos como ‘carnada’,
como en la busqueda de la felicidad. Asi el concepto occiden-
tal de emocién no es mas algo que tenga que ver con la co-
municacién humana, pero si una experiencia solipsistica, de
sufrimiento interno para los malos, y la bisqueda para los
buenos, también solipsista e interminable de la happiness o
felicidad.
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Aqui las comunidades indigenas no crean estos opues-
tos excluyentes, ni los necesitan, como lo vimos antes en el ca-
so de la ética. Esta ‘inteligencia indigena’ que no es razén fun-
ciona como una estima o carifio, una preocupacion que pue-
de coincidir con lo que Heidegger llama sorge* (preocupa-
cién en aleman). En mi comprension de ello, la preocupacion
es una ‘emocioén inteligente’ que desarrolla en el actuando o
‘haciendo juntos’ dentro de las practicas comunitarias, habili-
dades y valores de todos en su manera de surgir a la concien-
cia. Esto es una forma estética, una forma del devenir ludico
que surge al existir como ‘eficacia’ o ‘hacer bien las cosas’ o el
‘hacer justo del ghapaq runa’.

El PAR fundamental, masculino-femenino

Para el hombre andino lo masculino-femenino es la
manera de hacerse en el ser humano la Paridad c6smica que
es el paradigma de su pensamiento y la clave de la VINCULA-
RIDAD que es su relacion obligatoria con el cosmos. Sin em-
bargo esta paridad es un reflejo del cosmos y no asi al revés,
no antropomorfiza al cosmos, sino cosmogoniza su paridad.

Para el individuo occidental var6n o mujer, masculino
y femenino son atributos sexuales. En los Andes todo tiene
una representacion Paritaria; asi, una de las proporcionalida-
des que le ayuda a entender al cosmos es el ser de las cosas
andlogamente masculinas o femeninas: los cerros, las cha-
cras, los papeles y responsabilidades comunitarias, todo el
cosmos estd separado en paridades. Otro proporcionalizador
de la paridad del cosmos puede ser arriba-abajo, mayor-me-
nor, etc. El que no entiende el pensamiento paritario, puede
confundirse mezclando inutilmente estas identidades, cuan-
do se trata de sistemas organizativos proporcionales a la cos-
mogénesis parlamentaria.

Por la necesidad de complementariedad un varén en-
tonces se vincula desde el vientre materno con lo femenino y
la mujer con lo masculino, pero también con lo ciclicamente
mayor-menor, arriba-abajo. Por ejemplo la mujer y el varén
se dedican rotativamente al pastoreo del ganado y al cultivo



de la tierra. Ina Rosing?’ encontré lo que podemos llamar diez
tipos de géneros ‘aparentes’ en la comunidad de Amarete en
Bolivia; todo esto permite una gran fluidez en la distribucién
de la experiencia de la ‘paridad’ en lo que es masculino y lo fe-
menino, con valores-funcién diversos, como activo-pasivo,
mayor-menor, jefe-subordinado, padres-hijos, etc. dentro de
la comunidad. Mientras en el occidente los valores-funcion
de los sexos son presas indtilmente extremados de su genero
o valores-funcién, y como el género masculino domina, esto
crea una sub-clase de sujeto y hasta de sub-humano: la mujer
dominada (II Cap.; pag.146).

No se puede negar que la mujer en las comunidades in-
digenas no es oprimida, pero después de quinientos anos de
contacto con una cultura invasora y patriarcal, serfa un mila-
gro que no hubiese afectado el equilibrio ‘de poder’ entre lo
femenino y lo masculino indigena. Sin embargo, como en to-
do lo demds, los valores indigenas de la pareja ‘paritaria’, an-
dina, también se resiste a su destruccion.

La génesis del sujeto occidental

La otra veta importante de la investigacién que se nece-
sita desarrollar con urgencia, a la luz del libro QN que aqui pro-
logo, es un estudio mas profundo del cémo el ‘sujeto occiden-
tal’ es creado y recreado a través del proceso germinativo o edu-
cativo, o ‘escuela occidental’. En mis investigaciones he analiza-
do que el nifio se enfrenta con una serie de alternativas y cada
paso que da, es una pérdida de conexiones o ‘vinculos’ con su
comunidad y naturaleza. En el proceso de hacerse ‘sujeto’ el ni-
no se desconecta con el resto de la naturaleza y se liga solamen-
te con sus padres, pero de manera condicional, quienes lo
‘guian’ en este proceso 0 maquinaria educativa ‘bien aceitada’
hasta que el nino que cada vez mas desvinculado, necesita
mantener el vinculo con algo para sobrevivir, finalmente se en-
cuentra con el si mismo, como si fuera un ‘Santo Grial’ y se co-
necta triunfalmente consigo mismo#.

Esta conexién consigo mismo es la aparicion del sentido
en la experiencia del nifio. Pertenecer al mundo o ser aceptado
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es esencial para la sobrevivencia del nifio, pero las conexiones
con el mundo son gradualmente cortadas, y cdmo él se hace ca-
da vez mads pasivo en su acercamiento a experimentar-entender
la vida, la sociedad occidental representada por los padres lo di-
rigen lentamente hacia el encuentro del si mismo. Cada vez mas
ubicdndose al nivel del entendimiento, de la razdn, de las ideas
y conceptos, en detrimento de la experiencia directa.

Los psicoanalistas de la nifiez llaman este proceso, ‘los
estadios del desarrollo del nino (estadio anal, bucal, complejo
de Edipo, etc.) y los consideran un proceso universal y cuasi
genético para todas culturas; todo esto visto bajo los ‘nuevos’
paradigmas andinos aqui analizados, no son ni genéticos, ni
este es un desarrollo ‘natural’ del nifio, pero si es una carrera
de obstaculos, en occidente y donde este domina (casi todo el
mundo), para que el nifo sea sometido a una desconexion to-
tal con la vida, y su sintomatologia son estos estadios.

Utilizo el significado de la palabra sentido como la
emocién que uno siente de pertenecer y estar vinculado con'y
ser parte del unspeakable (lo que no se puede explicitar por ser
obvio) cultural, que brinda direccionalidad o sentido a la vi-
da. Cosa que el padre de J. Lajo hizo magistralmente al hacer-
le ver y sentir el sentido o flujo de la vida, en las ondas del
agua (II Cap.; pag.150 y Dibujo 1), al... ‘tirar una piedra en el
cristalino estanque de lo existente’

El nifo tiene una particularidad frente al resto del
mundo, nace non completo, non acabado, es nidéfilo y va a fi-
siol6gicamente madurando por anos, es decir, el cerebro ma-
dura dentro del proceso cultural. Es bastante obvio que en es-
te caso lo cultural tiene una influencia y da forma a lo biol6-
gico. Dentro del cuadro y los nuevos paradigmas que intento
usar acd, puedo decir que: El nifo tiene una parte de virtuali-
dad actualizada por su ‘siendo cultural’. De esta manera, el pa-
sado cultural, la memoria colectiva funciona como un futuro
para el nino; algo que le dard forma.

Como singularidad, el nifio tiene que ubicarse en los si-
tios disponibles para él dentro del rizoma cultural, pero en el
cuadro occidental eso es muy restringido y codificado.



El flujo de la vida y el tiempo

En su trabajo como especialista de la cultura y filoso-
fia China, Francois Jullien describe la manera cémo los chi-
nos conceptuan la eficacia, o justeza como algo que surge del
flujo mismo de la vida, de la energia de los procesos, no co-
mo en el occidente: algo que necesita un aporte del concep-
to de voluntad individual, ubicado en el sujeto, por supues-
to, que se aplica como poder sobre la realidad, y a cierta dis-
tancia de ella. De esta manera de actuar ‘china’ surge una di-
ferente manera de pensar la estrategia, o lo que llama “el sa-
bio no tiene ideas”, significando que no es necesario tener
ideas primero y después aplicarlas a la realidad, se empieza
con el flujo en el cual uno se ubica tratando de identificar si
este flujo puede llevar a lo que uno desea alcanzar y después
tratando de ponerse (como el céndor) en las corrientes fa-
vorables para el vuelo, y si no hay ninguna corriente favora-
ble, se debe esperar el siguiente flujo o ciclo favorable. Y no
actuar desgastando intutilmente doble o triple energia, ju-
gando ‘el papel her6ico™®.

Para los interesados en estudiar el concepto de la reali-
dad como proceso o flujo, los remito al trabajo seminal y
complicado de A. N. Whiteheads?, y también a los textos mds
accesibles del sin6logo Francois Jullien para el paradigma cul-
tural chino del Tao. Estos trabajos los encuentro muy dtiles
para captar una manera o forma de pensamiento muy extra-
no a Occidente. F. Jullien puede ayudarnos también a concep-
tuar una alternativa al concepto occidental de tiempo como
una linea separada en presente, pasado y futuro; los chinos no
tenfan significantes para el significado de tiempo, ni para los
verbos o conjugaciones que devienen de él sino de algo pare-
cido a un significado como proceso, conjunto de la naturale-
za incluyendo al hombre como siendo parte de este flujo o
proceso. Esto puede ayudarnos a entender porqué la traduc-
cién del quechua al castellano correspondiente al tiempo o
wifiay no puede ser mds que una aproximacién precaria:
‘siempre’ 0 ‘eterno.

El tiempo como concepto ha sido el tema principal de
muchos fildsofos, el sein und zeit”’s! (ser y tiempo) de Heideg-
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ger se ha convertido en algo muy dificil de sostener como con-
cepto firme. Fue revisado en la teoria de la relatividad de Eins-
tein, ha sido puesto en cuestién por la fisica quanticas? y pa-
rece razonable pensar que las préximas generaciones no ten-
drdn una mejor manera de ocuparse de este concepto que de-
sechdandolo. El concepto del tiempo crea una ldgica, en la cual
la vida, vista como una linea temporal del nacimiento a la
muerte solamente se puede pensar dentro del pardmetro de la
muerte (Heidegger), en el cual “el vivir es para morir”. Ambos
conceptos de la vida y de la muerte adquieren un significado
especifico con esta dicotomia, vida que es solamente la cuali-
dad de lo que muere, y es negada a lo que ‘no muere’.

Las comunidades indigenas no necesitan estos concep-
tos porque piensan la vida en proceso o flujo, que incluye vida
y muerte, en el wifiay como el flujo eterno, que “va y viene” (I
Cap.; pags.150-152) donde incluyen la presunta ‘materia iner-
te, como las montanas, cerros, lagos, arboles, etc. como ele-
mentos ‘vivos’ de ese flujo oscilatorio. ;Alguien se atreverd,
ahora, a llamar a eso: panteismo o animismo?

Si aceptamos este marco, debemos preguntarnos por la
validez de la traduccién de la palabra pachamama como ‘na-
turaleza), porque ésta recoge los conceptos occidentales de la
naturaleza separados del hombre y refuerza el antropocentris-
mo, el egocentrismo, y el humanismo etnocentrista de la cul-
tura occidental. Solamente si consideramos a la naturaleza y
la totalidad del cosmos, como la vida (Bergson, I. Prigogine,
D. Bohm) incluyendo la materia presuntamente inerte, den-
tro de lo que se debe entender por pachamama. Pienso que el
falso contenido que algunas personas le dan a la palabra pa-
chamama, como simple naturaleza puede funcionar con una
légica occidental y reintroducirla en el mundo andino, como
un Caballo de Troya.

Empero, el concepto o concepcién que los indigenas an-
dinos tienen del tiempo como flujo toma profundidades inson-
dables en los conceptos puquinas que Javier Lajo desarrolla
‘geométricamente’ en la resolucion de la Tawa-Paga (vulgariza-
da con el nombre de Chakana), como la vincularidad comple-
mentaria y proporcional” del PAQASs3, con el Pacha (términos



estos del idioma puquina) y su linea de ‘vincularidad’ que J. La-
jo llama pachatussan, que en runa simi significa: sostén o so-
. . . [ > s
porte de la existencia. Este sistema o ‘tronco’ del pensamiento
indigena que nos presenta J. Lajo en sus textos, es muy consis-
tente y coherente en toda la extension de su sistema de pensa-
miento. Estos textos, son los que me permitieron encontrar la
brecha ontoldgica, o lo diremos en los términos de Javier Lajo:
« A .
la frontera de civilizacién’, que estaba buscando para mi pro-
pia cultura. Luego, acompanado de mis hermanos indigenas
me interné ‘mds alld de la civilizacion’.

HACIA UNA ‘ONTOLOGIA COMUNITARIA’
ALTERNATIVA A LA ‘ONTOLOGIA DEL SUJETO
O INDIVIDUO’ OCCIDENTAL

“Nous sommes bien loin d’avoir atteint le point ou 'on-
tologie devrait Soffrir directement et sans aucun delai en tant
que communautaire. Ou letre se retirerait -selon la logique la
plus stricte de son retrait et de sa difference- dans etre en com-
mun des existants”.

Jean Luc Nancy>*

La proporcionalizacion del par o el emerger de la conciencia

Mi hipétesis de trabajo estd hecha en el sentido que en el
occidente ‘la conciencia’ se considera como un atributo de su-
jeto individual y solo de éste. Por lo tanto, el resto de la natura-
leza no tendria conciencia, mucho menos la llamada materia
inerte. El otro lado de mi hipétesis estd en que en las comuni-
dades indigenas hacen surgir en el ‘hacer juntos’ una concien-
cia, que es una red de singularidadess, que son activadas en pa-
res complementarios y al mismo tiempo proporcionalizindose
(I Cap.; pag.105, nota 25) con otros pares en su hacer conjun-
to, y paralelamente proporcionalizindose también en redes de
parejas humanas, que se tuercen y se tejen en cruz o tawa, con
el medio ambiente.

La conciencia por lo tanto, es una creacién comunita-
ria y cada uno de los participantes la vive como un conoci-
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miento de involucrarse en un ‘estar haciendo juntos’. Es un
conocimiento de haberse ‘proporcionalizado’ con su paridad
y al mismo tiempo en el ‘hacer juntos’ y de manera comuni-
taria con el medio ambiente (II Cap.; pdg.159-161).

Esto no implica que esta conciencia es solamente colec-
tiva y vivida de la misma manera por todos, como robots o
autématas, las singularidades se activan en pares dentro de ri-
zomas que generan (en el ‘hacer juntos’) una conciencia vivi-
da por cada uno como conocimiento de afirmar su diferencia.
A este conocimiento lo llamo ‘sentido), o en quechua, se dice
fian cuyo significado es “camino”.

El sentido en esta definicidn es el sentido de un movi-
miento con otros en el involucrarse en proyectos comunita-
rios. Este significado de sentido, se diferencia de la perspecti-
va occidental en la cual el meaning (sentido) es la orientacién
de la actividad vital desde una perspectiva individual, que de
esta forma se presume ‘estética’. El sentido, en mi hipdtesis, es
el producto de proporcionalizarse de una manera compleja,
no un entendimiento de una situacién dentro de una perspec-
tiva presuntamente estdtica e individual. La proporcionaliza-
cion constante del ‘hacer juntos’ dentro del proceso de gene-
racién de la ‘conciencia comunitaria; es la condicion de la ge-
neracion de la conciencia ‘singular’ de cada ‘comunero’.

Por lo tanto sugiero que utilicemos la palabra ‘con-
ciencia’ en el sentido de proporcionalizarse. Estas técnicas
no son la repeticién pura de lo mismo, sino constantemen-
te se reinventan, este concepto ultimo como ‘emerger de la
conciencia’ es un proceso actualizado culturalmente por
técnicas que surgen de la memoria colectiva y son perfec-
cionados a través de las generaciones, distinguiéndose de
sus precedentes, a través de la afirmacién de nuevas redes
rizomdticas de singularidades activadas como ‘pares’, ludi-
ca y estéticamente combinadas, brindando algo nuevo a la
memoria colectiva. Estas técnicas que son el tejido de la co-
munidad son como un baile lddico de ella con su memoria
colectiva, son la afirmacidn constante de su hacer ‘nido’ en
el medio ambiente como practica comunitaria. Este hacer
nido es el proporcionalizarse de la comunidad con su am-



biente, es decir la re-invencidn constante de estas técnicas
por nuevas combinaciones rizomdticas que responden a las
condiciones cambiantes del ambiente.

La conciencia entonces se actualiza con la repeticion de
estas técnicas comunitarias. Esto permite nuevos experimen-
tos de singularidades, activadas como paridades que se conec-
tan lddicamente como nuevas combinaciones rizomaticas
que brindan algo radicalmente nuevo a la conciencia, nuevas
formas de proporcionalizarse de la comunidad con su am-
biente con nuevas técnicas.

La ludica-estética calidad y también la eficacia de estas
combinaciones estan experimentadas por cada comunero co-
mo conocimiento, y crea las condiciones su integracién e im-
plementacién como una radicalmente nueva técnica, que lue-
go es absorbida en la memoria colectiva. Esta integracién de
una técnica en la memoria colectiva debe tener ciertas condi-
ciones para ser nueva y eficaz, pero también debe ser radical-
mente nueva en el maximalizar su potencial, una nueva ma-
nera, o mezcla de refinaciéon constante, de adaptacién y tam-
bién, de abrir el potencial a otras nuevas conexiones.

El espacio como vida

El concepto occidental y la mecanica de las dimensio-
nes, puede servirnos para entender el significado de la pro-
porcionalizacién andina.

En una aproximacion forzada y experimental, en occi-
dente la dimensionalizaciéon sirve como herramienta para
crear una topologia del cuerpo en el espacio, una ubicacién
dentro de un espacio abstracto, el producto final de la crea-
cién del sujeto individual, la adecuacion de la conciencia con
esta localizacion del cuerpo en el espacio. Desde este punto
surge la necesidad de crear artificialmente el concepto abs-
tracto de tiempo, para entender el movimiento o flujo de co-
sas en el espacio ‘muerto), estdtico, inmavils.

El tridimensional concepto del espacio, es por lo tanto
‘muerto’ y crea la necesidad de conceptuar al tiempo como
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una cuarta dimension. El problema aqui radica en que nadie
puede explicar o imaginar lo que seria la quinta, sexta, sépti-
ma, etc., dimensiones, ni menos las tltimamente descubiertas
dimensiones llamadas ‘fractales’

Para tratar de acercarnos al concepto del espacio co-
mo vida vamos a usar un acercamiento a la comprensién de
la experiencia indigena del concepto pacha®’. Queddndonos
dentro de las coordenadas espaciales pero cambiando radi-
calmente el sentido de cada dimensién, por supuesto que es-
to solo es un artificio que nos puede dar una idea, solo una
idea de lo que es una conciencia diferente. A la primera di-
mension la llamaremos la paridad o ‘emerger en conciencia
en el proporcionalizarse del par’, la segunda dimensién la
llamamos comunidad, que define un plano donde viven los
pares como comunidad, en el proporcionalizarse dentro de
las familias8, como topografia3®, (cuatro barrios en las co-
munidades actuales, sistema de Cejes en el incario). La ter-
cera dimension es el proporcionalizarse de la comunidad
con el ambiente, que es otro plano o campo de practicas
hombre-naturaleza, como la agricultura, la ciencia, etc. Es
decir el integrar el pacha en la actividad de producir el ali-
mento, de festejar las fechas, del jugar’ y todas las activida-
des comunales. La cuarta dimensién crea un plano donde
esta proporcionalizacién de las tres primeras pueden ser ar-
monizadas en el vinculo de la comunidad con el protagonis-
taé0 y este vinculo brinda a la comunidad el sentido en la re-
lacién con el protagonista como espejo¢l.Y finalmente la
quinta dimensién que se puede entender como la afirma-
cidn, a través del eterno renacimiento, del protagonista, del
tejido césmico de la comunidad. A esto lo podemos llamar
la proporcionalizacién energética de la Comunidad. Lo cual
explicaremos a continuacién.

El protagonista

He tomado este concepto de protagonista del filésofo
peruano Luis Solari®2, pero separandolo del concepto de raza
que lo encuentro dudoso y hasta peligroso, pero como con-



cepto asi depurado es una brillante intuicién. La mejor mane-
ra que encontré para describir este concepto en términos oc-
cidentales es utilizar el concepto psicoanalitico clinico del ob-
jeto transitorio u objeto transicional desarrollado por Donald
Winnicott en Juego y realidad, es el “yo, no yo” conceptos.
Dentro del cuadro de lo comunitario el protagonista es el ‘no-
sotros pero no nosotros’ al mismo tiempo, lo experimentan
como el emerger de la comunidad sin ser una parte de él, él es
todos pero nadie a la vez, él estd dentro de la textura de la co-
munidad pero a cierta y prudente distancia de las ambiciones
y envidias terrenales.

Este espacio del ‘yo, no yo’ como se percibe dentro del
entendimiento occidental, (es decir como visto desde la pers-
pectiva del psicoterapeuta adulto) en realidad lo veo como el
‘nosotros no nosotros’ en el andino. Este espacio, en este
nuevo paradigma propuesto, es lo que, desde la perspectiva
occidental es ‘lo sagrado’, pero desde la perspectiva comuni-
taria es el manejo de los espacios de transicién, de estos es-
pacios que no son espacios sino fractales dentro del tejido de
la proporcionalizacién de la comunidad con su medio am-
biente, cambios que se deben manejar colectivamente para
facilitar la nueva proporcionalizacién que se necesita para el
cambio$4. Como dice Javier Medina en el muy interesante li-
bro Filosofia Andina: “cuando un amerindio habla de espiri-
tus, en realidad estd aludiendo a tiempo-espacios de transi-
cién bien concretos; no a substancias espirituales; y que por
ello mismo: por su cardcter transicional, revisten una aura,
por asi decir, sagrada y sacramental. Como ya sabemos, a es-
tos eventos se les llama chakanas, nexos, puentes, transicio-
nes”65, Me parece obvio que en estas transiciones, que veo co-
mo ‘rasgaduras’ en la experiencia comunitaria, el protagonis-
ta tiene un papel clave. Hay un lado del protagonista que me
parece también muy interesante desarrollar, es el tema de su
par complementario, como todo lo andino él tiene que ser
paritario, y pienso que su par es lo que llaman el tricksterss,
en los pueblos indios de Norteamérica, y que J. Lajo mencio- h 57
na (II Cap.; pég.184), como el nagual del maya o el wauqui QHAPAQ AU
del inka. Un trickster que en los Andes tiene la cara del zorro,
el zorro que en la vida de los pueblos andinos, tiene una di-
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mensién césmica: los cuentos de la tradicion oral andina, to-
davia hacen referencia al papel mitico que desempeno el zo-
rro en el firmamento y cuantas huellas ain quedan: asi las
manchas de la luna son el resultado de los besos que éste le
proping a ella. El mismo papel que protagoniza el cuento La
ghachwa estd simbolizando la dimensién césmica en cuanto
el zorro aparece y desaparece al amanecer como la estrella lu-
cero”¢’. El zorro andino tiene el papel que tenia el loco en las
cortes de los reyes, que brinda desorden, pero a veces permi-
te cambios beneficiosos, es la otra cara, el complementario de
la autoridad y la rigidez de la ley. En lo andino parece tam-
bién que tiene un aspecto de trasgresion sexual, un simbolo
sexual: “gamaqetujasti sinti lisuwa, mi zorrito es muy travieso,
que al ver una mujer, warmi unjasisax, lisusiriwa, puede reali-
zar travesuras” 8. Esto es solo una propuesta que necesita un
trabajo critico y un desarrollo muy amplio.

Para la articulacién del concepto del protagonista cito
al lector al trabajo seminal de Marcel Gauchet Le Desenchan-
tement du Monde®, (Edit. Gallimard). En esta distancia el sen-
tido aparece, él funciona como ‘el espejo’ (en el sentido de La-
can’0) y también como el mecanismo de seguridad para ‘ar-
monizar’ las dimensiones. Con su capacidad lidica dentro de
las dimensiones él puede generar cambiar de cuadro para fa-
cilitar el sentido cuando es necesario; cuando el sentido se ha
perdido o necesita ser readecuado de nuevo. Eso ocurre cuan-
do parte o el conjunto de la comunidad, o atn cuando una
parte del ambiente ha perdido armonia dentro de las dimen-
siones, él tiene, en una manera la posicion del ‘guardia de la
proporcionalidad’ de las tres dimensiones. Este personaje pa-
radigmadtico en el cuadro indigena seria el amaro runa que
transita por los tres Pachas (II Cap.; pdg.152) y conjura su ar-
monizacién, como permitiendo, sin forzar, facilitando no dic-
tando, suplicando no obligando, no dogmatizando nada, el
protagonista, juega con la realidad y en ese juego la armoniza.
El puede abrir nuevas perspectivas en los cambios de marcos
por su capacidad de manejar la interaccién de dimensiones, y
en esto permite la rearmonizacién del todo a través de las par-
tes y de las partes a través del todo.



Su papel en la quinta dimensién es equilibrarse con el
cosmos como vector del proporcionalizarse con el cosmos,
proceso que podemos llamar espiritualidad, y que se puede
aproximar a lo que los indigenas de los Andes tienen como
cosmovision. En su papel espiritual ¢l afirma la textura o teji-
do césmico de la comunidad, y esta necesidad de proporcio-
nalizar y entender lo c6smico para la comunidad es su juego
y su mejor obligacién.

Conciencia, carifio o munay

Pregunto: ;cémo podemos ponernos imaginariamente
en este cuadro que he descrito antes? El esfuerzo que es nece-
sario hacer, es salir del cuadro abstracto, del espacio muerto,
e imaginar cada dimensién como partes de un tramado o el
‘tejido de la vida’ En este cuadro, estas dimensiones no se ex-
perimentan como sucesivas: las cinco dimensiones deben ser
proporcionalizadas simultineamente, “una simultaneidad
que el pensamiento andino considera como un proceso de
auténtica simultaneidad, donde origen, causa y efecto se ge-
neran al unisono”7!; de la misma manera que en el occidente
experimentamos las cuatro dimensiones espontdneamente,
cuando nos movemos, porque en esto el tiempo funciona co-
mo abstraccién del movimiento. Es decir que el indigena, en
este cuadro, surge a la conciencia como ‘par, comunidad, me-
dio ambiente’, con un sentido de ser comun, y parte del cos-
mos, entonces sus practicas y vinculos se ubican en un espa-
cio-vida en el cual no hay separacion. La conciencia que sale
del cuadro occidental, por supuesto es radicalmente diferente
del cuadro que yo les estoy pidiendo a imaginar. En el occi-
dente, mi experiencia es estar aqui, solo, estatico y solamente
después vinculdndome con los demds dentro del espacio abs-
tracto. Desde este punto de vista ‘el hacer’ existe solamente en
el tiempo occidental?2.

En el paradigma comunitario, la experiencia es afecto o
munay (que en la filosofia de Heidegger seria el sorge, que es
‘cuidar y cuidarse, dar carino y recibirlo) dentro del PAR,
dentro de la comunidad, dentro del medio ambiente, y final-

k59

QHAPAQ AU



60 ol

JAVIER LAJO

mente, dentro de la ‘mirada del protagonista’ con y desde el
cosmos. Munay como lo entiendo, es la matriz del conoci-
miento del mundo, inteligencia emocional o emocién inteli-
gente, es el cuidar y ser cuidado y la conciencia que sale de es-
to (que es la principal sabiduria del yachak) (II Cap.; pag.152,
dibujo N° 18) es la sabiduria del vinculo del tejido o trama vi-
viente del cosmos. Tal vez por esto la tradiciéon andina dice
que los inkas eran munayniyoq.

La conciencia occidental, sale dentro de un espacio abs-
tracto que conecta mi vida con el ‘Otro’ en el espacio abstrac-
to73. En cambio la conciencia comunitaria es una conciencia
que surge del ser conectado con un ‘espacio que es vida’; aun-
que estos términos como significados (en el sentido de Saus-
sure) son aproximaciones deficientes para explicar, lo que
quiero aqui explicar.

Vida, tal como lo entiendo, en estos significados indige-
nas, es la actualizacion de la ‘energia’ surgiendo del yanan-tin-
kuy (I Cap.; pags.87-88) que es la ‘tension gravitacional’ de los
pares que se crean en el espacio existencial para que la vida si-
ga fluyendo por la pagarina, que de esta forma se ubicaria en
donde se cruzan las coordenadas del espacio.

Cosmovision

El proporcionalizarce de la comunidad con sus partes y
con el medio ambiente es un encontrar el “equilibrio energé-
tico”. El medio ambiente tiene sus ‘puntos altos’ de energia,
como los manantiales, las montafias, las cascadas; desde alli
hasta las ‘grandes potencias’ que son el sol, la luna y las estre-
llas y sus constelaciones, etc. que crean un sistema, tejido o
trama, en el cual la Comunidad anida y que es como proceso,
carne, hueso y sangre de la comunidad indigena. Este propor-
cionalizarse de manera energética con su medio ambiente, es
un proceso, bajo mi entendimiento, que los indigenas de los
andes llaman pacha; es una afirmacion de ser ‘esta parte’ de la
tierra pero también de ‘ser tierra’ conectada al cosmos de ma-
nera que se necesite reafirmar y actualizar en cada préctica co-
munitaria, pero también y especialmente en estas técnicas lla-



madas en occidente rituales. Estas técnicas (o rituales) for-
man el convenio de la comunidad con su medio ambiente, no
como entidades separadas sino como la afirmacién de su ‘en-
carnacion’ mutua, en cada uno de sus miembros asi como con
toda la comunidad, una afirmacién de la calidad geo-césmi-
ca del ‘hacer juntos’. Con esto, quiero decir que la conciencia,
no sélo surge del ‘haciendo juntos’ sino también de este par-
ticular proceso de proporcionalizacién geo-cosmoldgica que
crea la matriz de este ‘hacer juntos’74, el horizonte de una co-
munidad de posibilidades y también como manera de equili-
brar la energia de los espacios-momentos (para evitar separar
los dos conceptos) de transicién como lo vimos mas arriba.

Conclusién

En este texto he tratado de pensar filoséficamente mi
entendimiento como occidental, de la diferencia de ‘con-
ciencia individual’, con la que existe en los andes o ‘concien-
cia comunitaria’; no he tratado de pensar por los indigenas
Estoy interpretando sus reflexiones, tampoco estoy tratando
de integrar sus conceptos en un paradigma ajeno, mi volun-
tad esta con la tentativa de estos mismos textos que aqui co-
mento y profundizo, en occidental, que es el mismo tema de
construir un puente entre las culturas, donde el occidental
puede entender-aprender a respetar lo andino y con ello for-
jar una esperanza de alternativa a su propio paradigma en
crisis. Mi objetivo principal, como lo expliqué al principio,
es aportar para abrir un didlogo paritario de culturas. En es-
to me ubico firmemente en el lado occidental. Estas ideas no
solamente son conceptos, sino que tienen una realidad prac-
tica y yo queria demostrar cémo una reflexion sobre la con-
ciencia comunitaria puede ayudar a abrir un puente entre
ambas culturas y asi puedan beneficiarse y conseguir un ‘or-
den Wampr7s.

Esto no es lo que algunos llaman interculturalidad,
que en los términos de los sacerdotes andinos, seria un ‘or-
den laij’a, es al contrario una revocacion de esto. La inter-
culturalidad?¢ es un concepto en el cual la cultura indigena
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tiene que adaptarse a la dominacién cultural, econémica y
en general, hegemdnica de la modernidad o globalizacién.
Espero que en eso podamos abrir un espacio que brinde una
esperanza en la perspectiva occidental, puesto que es la fata-
lidad de la ontologia occidental, lo que la modernidad quie-
re que sintamos, pero hay esperanza. Por eso, en los Andes
hay un tesoro, una alternativa a la ldgica y a la razén occi-
dental, que la mayoria de los indigenas tienen pero, no usan
todavia, ni valoran. Es decir, sostengo que la logica cataclis-
mica del antropo-etno-ego-centrismo no es una fatalidad
que nos impondr4d la globalizacién, puesto que en los Andes
otra légica ha vencido a la muerte, vive, resiste y se reprodu-
ce como practica y conocimiento del allinta ruraywan kuyay
fioganchis kausay’’.

Tal vez el papel del ghapaq kuna, es el de contribuir a
que esta esperanza viva, para que cuando venga lo que vie-
ne, cuando el mundo occidental se dé cuenta que estd mu-
riendo y que amenaza destruir al mundo entero, tengamos
una alternativa, otra conciencia, otra légica, otro paradigma,
otra manera de pensarnos, una paqarina al fin. En el plane-
ta, el indigena andino es el dltimo guardidn de la vida, el
portero de un futuro que cuando adquiera vida, morird co-
mo concepto del tiempo.

Yves Guillemot

Cusco, invierno del 2004



Notas:

1

“La pura y simple desaparicién, sin que sobre nada de la comu-
nidad es un desastre, no un desastre emocional o estético, es un
desastre ontol6gico”.

Lo explica asi: al razonar uno impone una razén o ratio, es de-
cir uno impone una medida sobre lo que estd pensando, esta
medida en todo caso es solo la medida occidental, obviando la
medida de ‘El otro.

Estoy de acuerdo con César Delgado Diaz del Olmo, cuando
dice en su libro Hibris y mestizaje en los Andes, Edit. San Agus-
tin, 1992, AQP, Perti; que el mestizo peruano esta regido por la
diosa Hibris.

Para los que estén interesados en este tema, los refiero al libro
de adorno: Dialécticas de la Ilustracién en el cual €l analiza la
manera en que los individuos (de occidente por supuesto) se
apropian de diferencias de los demds como vampiros, sacando
la sangre de los individuos de los que se apropian.

Cuya teoria la estoy desarrollando en mi tesis de doctorado. Me
explico: la etapa llamada colonizacién hace mucho dafo al
mundo, pero también dana la conciencia occidental reducién-
dola a su minima expresion, o conciencia individual con la que
se ha querido y se intenta aun homogeneizar a toda la huma-
nidad; lejos de ser esto algo deseable, es nuestro ultimo refugio,
creemos que sin ella vamos a desaparecer. Este es el peor trau-
ma de occidente que debemos sanar, por el bien del mundo en-
tero; y para mal de los usureros y mercantilistas.

Utilizo, ‘el otro’ en el sentido desarrollado por E. Levinas, pero,
como concepto que existe solamente en el paradigma occiden-
tal, y asi saliendo del circulo vicioso de la responsabilidad por el
otro, circulo vicioso que Levinas no pudo romper, por falta,
pienso, de pensar el concepto de ‘el otro’ como creacién cultural.

Ver: Javier Lajo, “Celebremos los 500 afios de la resistencia an-
ticolonial”, en el libro La Soberania Vulnerada. La lucha por la
independencia contintia; Ediciones Amaro Runa, Lima 2004.

En esto quiero decir que siguiendo a mi intuicién, descubri
que en lo andino hab{a algo mas alla de los conceptos occiden-
tales que me parecfan paradigmaticos y por eso busque en lo
andino una alternativa que me permitiera pensar mas alld de
los conceptos de: tiempo, razdn, verdad, etc.
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10

11

12

13

14

15

16

En: Investigaciones Filosdficas. Matemadtico y filésofo austriaco,
estudi6 en Oxford al principio del siglo XX con Bertrand Rus-
sell y luego ensen6 alld. Fue el primero en pensar el idioma co-
mo una “carcel cultural” donde no se puede salir, y a pensar la
cultura como algo “automatizado’”, que hacemos como “auté-
matas’, sin poder pensarlo, como algo natural y l6gico que “no
se debe pensar”; algo que sentimos pero no podemos articular
en palabras. El unspeakable de este texto.

Y también con el uso de imdgenes y simbolos, como las imdge-
nes de Cristo o de la Virgen puestos en sitios sagrados como
Sacsayhuaman, como lo analiza de manera magistral Serge
Gruzinski en su Colonizacién del Imaginario donde analiza la
dominacién al indigena del México de los siglos XVI y XVIL.

Para borrar la insoportable ausencia de su imagen en el ‘espejo
del vampiro’

Hay un pequeno libro de Bruno Latour que es muy interesan-
te, se llama Nunca Fuimos Modernosy destruye en unas pdginas
el mito de la modernidad.

Ellos son fil6sofos de ciencias, y fueron los primeros cuestio-
nando la universalidad del paradigma cientifico occidental, y la
‘verdad’ como algo absoluto.

Elizabeth Kreimer, El Espacio del Juego en el Encuentro Intercul-
tural, Version extendida y publicada de la presentada en el
Congreso de Espiritualidad Nativa, Tarapoto, Perd, 1999.

Fue el primero en “el normal y el patoldgico” al cuestionar los
conceptos de normal-sano y patolégico-anormal, categorias
que hacen a uno sentirse sano o enfermo, normal o anormal,
esto sin cuestionarlo, o sin darse cuenta que lo hace.

Matemaitico inglés, ensenié en Estados Unidos al principio del
siglo XXy desarroll6 una filosofia muy original y muy comple-
ja en la cual cuestionaba al concepto de ‘tiempo’ de ‘individuo’
y el marco del pensamiento occidental de la vida. Una filosofia
que plantea el proceso de la vida como flujo indivisible. Expli-
c6 como, en el occidente, la 16gica del pensamiento se desarro-
116 tan fuera de la vida, tan fuera de la experiencia, como para
regresar a nivel de la experiencia de lo sencillo es algo casi im-
posible. Algo que en quechua adn se puede lograr, de decir en
una sola palabra, un contenido con un nivel de complejidad
tan fuerte, que se necesitarian libros enteros en los idiomas oc-
cidentales, para explicitar lo expresado en quechua. Esto es al-
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go que se ha perdido en occidente, de poder decir aquello que
se dice en una o dos palabras de estos idiomas presuntamente
‘primitivos.

Heidegger, pens6 que el problema comenzd con el cristianismo
y por tanto promovié una vuelta a los ideales griegos.

“El pensamiento occidental, desde Platén, procede por anélisis
divisién de la realidad, como camino predilecto de conoci-
miento; de modo tal que la divisién intelectual permite al lo-
gos capturar necrofilicamente, lo esencial y supra individual
para establecer un régimen l6gico de dominacidn, es imposible
encontrar una equivalencia en el pensamiento amerindio por
él siente o actta con la realidad”. J. Miranda Ob. cit p 53..20.
Antes de este ‘cambio’, Foucault plantea que la verdad era algo
que se vivia y se vefa como adecuacién de las palabras que uno
decia con su manera de actuar. De las filosofias de los “cinicos
y de los estoicos”, Foucault plantea que la verdad era ese vincu-
lo entre lo dicho y lo hecho como coherencia, como expresién
de ‘mi verdad’. Mientras en Descartes aparece una verdad des-
vinculada con el actuar, como adecuacién abstracta entre
ideas, sin necesidad de actuarlas. Es interesante hacer una com-
paracién con la pelea entre Sécrates y los sofistas, Sdcrates pro-
moviendo una verdad similar a la planteada en Foucault en
oposicién a los sofistas quien, para él, manipulaban el idioma
no para aclarar ‘su verdad’ a través de sus actos sino para per-
suadir con palabras sin tener que actuar.

Foucault M.: L”Hermeneutique du Sujet Gallimard (2001).

En su obra sobre la comunidad, Nancy es agudamente conscien-
te del callejon sin salida del sujeto occidental y promueve una
nueva ontologfa, una ontologia de la comunidad, como una ne-
cesidad histdrica para la filosofia del siglo XXI. Pero por falta de
experiencia clinica y de no tener, como es el caso en Foucault,
una base fuera del paradigma occidental, (como es lo andino pa-
ra mi), para mirar su propia cultura no alcanza de salir del pa-
radigma solipsista occidental de la conciencia individual.

Utilizo palabras como ‘concepto’ para facilitar el entendimien-
to, pero rigurosamente hablando, estos términos no refieren
conceptos, son mas bien: flujos de experiencias, maneras de vi-
vir, modos de pensar, de ubicarse, de proporcionalizarse, etc.
Este es el problema de estar predeterminados por idiomas oc-
cidentales.
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22

23

24

Paqgarina viene de la raiz puquina: paqas. Ver 1 Cap.;
pdgs.100-101.

Que no se debe confundir con el término -virtual- usado en el
campo de la comunicacién Cf.: Deleuze El Bergsonismo, Nietzs-
che, El Pliegue, Logica del Sentido, y principalmente, Diferencia
y Repeticion. Lo virtual es un concepto que Deleuze adapté de
Bergson. Para él lo virtual es una necesidad 16gica para ubicarse
dentro de la inmanencia, para evitar el marco del ‘uno’ o ‘todo’
actualizado, que siempre regresa al mismo, es decir que toda di-
ferencia es relativa a un ideal, a su categoria abstracta, que es la
diferencia dentro del mismo. El pensamiento de Deleuze es un
pensamiento de la diferencia. Plantea que la base del ‘todo’ o
‘uno’ es un concepto de ‘diferencia’ que es relativo a una catego-
ria, es decir ‘diferente con esto, ‘diferente de aquello’ En este mo-
vimiento del pensamiento la diferencia regresa siempre a lo mis-
mo: se plantea la identidad y después solamente después se ma-
nifiesta la diferencia. Para Deleuze, este mismo, todo o uno ac-
tualizado, es el marco del pensamiento de la trascendencia como
paradigma, es decir es el proceso histdrico analizado por Fou-
cault desde el platonismo, y como un desarrollo realizado por el
judeocristianismo. Para Deleuze habia la necesidad de pensar ‘la
diferencia absoluta’ como actualizacién, es decir que la vida, es
diferencia, no repeticién de lo mismo, y para conceptuar ‘lo ac-
tualizado’ (la vida) como diferencia, adapt6 el concepto de vir-
tual como lo entendia Bergson, para abrir esta posibilidad. Lo
virtual, para Deleuze es como un reservorio de todo lo posible,
de todas las diferencias absolutas, pero virtualmente, es decir
non actualizado, pero que se actualiza como diferencia, variedad
o diversidad. Es un todo pero virtual, entonces, como ese todo se
actualiza como diferencia absoluta escapa a la trampa del uno
actualizado, es decir de lo trascendente. Por eso lo virtual puede
ser facilmente comparable con el concepto andino de pacha.

“La totalidad se alberga todo lo que conocemos como vida; la
diferencia es que cohabitan en un espacio-tiempo-causa y por
lo tanto esa totalidad como tal no es capaz de reconocerse o di-
ferenciarse. A ese estado o situacién primigenia, la filosofia an-
dina la considera como ‘La Totalidad pre-existente’ y la deno-
minan Ch’amak Pacha por su caracteristica de ‘no-reconoci-
miento”. ] Miranda y V. Del Carpio, p. 32, Ob. Cit.. Esto, pien-
50, es muy parecido a la nocién de lo virtual en Deleuze, don-
de el Uno es virtual y solamente virtual y contiene todas las di-
ferencias non-actualizadas.
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Para salir del solipsismo de la conciencia individual Deleuze
adapt6 un concepto nombrado singularidad, un agujero negro
en la astronomfa moderna es una singularidad. Existe mate-
madticamente, pero no tiene existencia propia, sélo se le ubica
o se sabe de su existencia por la influencia que tiene sobre ob-
jetos cercanos que se pueden observar. Este es el caso de los
agujeros negros, que no se pueden ver pero que influyen den-
tro de las galaxias. En el sistema deleuziano la base de la posi-
bilidad de actualizar diferencias, es una habilidad de crear nue-
vas conexiones sin tener existencia propia. Para Deleuze y
Guattari las singularidades se vinculan en lo virtual creando ri-
zomas que son vinculos nuevos dentro de todo actualizado, un
tanto como el envez de un tejido, el lado posterior que no se le
ve, pero sin el cual el lado visible no existiria. Mi interpretacién
de este concepto es que al nivel virtual el rizoma conecta lo que
conocemos como material, vegetal, animal, humano, césmico,
futuro, pasado. Se actualiza como diferencia absoluta, como ser
vinculado de manera nueva dentro de una cosmovision. De es-
ta manera no hay adecuacién de la singularidad con el ser hu-
mano, no hay individuos, el ser humano es la expresién vincu-
lada de la singularidad, no tiene acceso a su singularidad, solo
la experimenta en su haciendo juntos como conciencia singu-
lar de ser conciente juntos, en la conciencia de brindar su sin-
gularidad como don, como talento, conciencia que se afirma
en la apreciacién de los demads. Las singularidades son virtua-
les, no existen en el tiempo (dentro del paradigma occidental).

II Cap.; pag.151.

Para explicar este desequilibrio, o aplicarlo a la realidad, agu-
dizan el arte de la violencia cuya elaboracidn filoséfica es la
dialéctica y su préctica constante se convierte en filosofia de
la vida. Este factor es el que permite reproducir la cultura de
la guerra o de la violencia. C. V. Schmidt Colque, Filosofia
Andina Ob. cit. P. 227 (esto nos permite re-bautizar a la civi-
lizacién bajo el nombre de: Civiolenciacién). (ver también I1
Cap.; pigs.146-147).

En los términos de lo estudiado por E. Kreimer, persiguiendo,
un orden Jampi, que es complementario e incluyente como
fuerzas armonizantes, en contraposicion al orden Laija de de-
sequilibrio o de fuerzas arrasadoras.

1000 Plateaux, Minuit ed.
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Algo similar concluye F. Jullien en su obra Los sabios no tienen
ideas, cuando sugiere: “si las ideas son reflejo de la naturaleza y
la naturaleza es un constante flujo en movimiento, no sirve pa-
ra nada guardar ideas o conceptos” De igual manera Javier La-
jo, quiere simbolizar esto y muchas cosas mas de lo mismo en
el cuento Los cantaros del ensueiio citado en el II Cap.;
pégs.170-171.

Deleuze. Anti Edipus, Jean Luc Nancy ; y La Communeaute de-
soeuvree; Bourgois edit.

Para Nietzsche en la Genealogia de la Moralidad, el hombre oc-
cidental y la cristiandad en su expresién humana del sujeto se
caracteriza por su resentimiento. Y este a su vez nace con la cul-
pa originaria y la imposibilidad de borrarla. En el mundo mo-
derno es una internalizacién de la frustracién de no poder ser
como ontoldgicamente se tiene que ser, y frente al nihilismo,
Nietzsche plantea que el individuo escoge el resentimiento, y
que le parece algo mejor que la opcién de la ‘nada’ que él per-
cibe en su vida. Sobre el particular ver el analisis andino sobre
la moral y la culpa originaria, en el II Cap.; pdgs.141-144.

Ver nota 27.

En su Colonizacion del Imaginario, obra muy importante en
este marco, Serge Gruzinski analiza cémo los primeros misio-
neros, los frailes, se enfrentaron a un rechazo total de sus con-
ceptos cristianos por parte de los aztecas y otros indigenas de
Centro América. De repente se dieron cuenta que los concep-
tos no vinculados con el imaginario simplemente no existian
para el indio. Desde ese punto empezaron a utilizar la cosmo-
visién indigena para introducir los conceptos cristianos por lo
que ahora se conoce bajo el nombre de sincretismo: el uso de
las formas del imaginario indio para introducir por analogias
sus deidades y su logica. Para los que interesan ese proceso, es
un libro indispensable.

Foucault plante6 el concepto de las técnicas del ser como tenta-
tiva de regresar a una préctica donde la verdad se actuaba al
mismo tiempo que se decia, utilizando las técnicas desarrolla-
das por los estoicos y los cinicos en sus filosofias, Foucalt traté
encontrar medios para cambiar al sujeto dentro de la cultura
occidental.

Estas razones hicieron que el paradigma occidental, no fuera
cuestionado. Cf. Foucault Historia de la sexualidad, Parte 1,y
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Hermenéuticas del Sujeto, lecciones del College de France
1982-1983.

Donde plantea que la disciplina fue ejercida primero de mane-
ra fisica como castigo fisico ejemplar como en la edad media,
pero que gradualmente, por necesidades de control de pobla-
ci6én por fines econémicas (capitalismo y mano de obra sana,
productiva), el poder del Estado se vuelve mas discreto, mas di-
fuso. Se ejerce por lo que llama pandptico, concepto que saco
de J. Bentham, un ingles que imaginé un sistema para contro-
lar grupos y hacer que los individuos se sientan vistos, a plena
vista del sistema, de tener a la gente a la vista, por la arquitec-
tura, sistema utilizado y perfeccionado ahora en las carceles,
escuelas urbanizaciones etc. El Estado utiliza este sentido de es-
tar a plena vista para que el individuo se sienta delincuente en
la cércel, enfermo en el hospital, loco en el manicomio, ancia-
no en el asilo, ‘alumno’ o ‘educando’ dentro de la escuela, etc.
En este movimiento cada uno esta visible, y se categoriza y res-
ponsabiliza por si mismo, preso de los ideales de salud, hones-
tad, intelectualidad, salud mental, profesionalidad, rigurosi-
dad, sensatez, etc.

Asi, occidente se ha impuesto al resto del mundo por la ley de
los més fuertes y NO por la fuerza de la ley, del contrato social,
de la razon, de la légica, o de alguna ética humana legitima.

Nietzsche, Genealogia de la Moralidad.

En este punto, pienso que habria que ubicarse mas alld de la
problemadtica de Levinas y de su ‘ética para el Otro.

Por ejemplo en el didlogo de ‘Alcibiades’
Hermenéuticas del Sujeto.

Los trabajos sobre la histeria son muy interesantes por que ense-
fian que en la época de desarrollo de esta abstraccion (siglo XIX,
trabajos de Charcot y Freud) de las emociones, las victimas de
esta abstraccion i.e., las mujeres tuvieron sintomas fisicos en los
cuales el cuerpo actda de si mismo, como si él se rebela contra
esta opresion. Este tema es muy estudiado por las feministas.

Cf. el trabajo de unos antropdlogos de las emociones como
Catherine Lutz, Michelle Rosaldo, que ensenia la estructura co-
lectiva de las emociones en culturas non occidentales. Y a nivel
filoséfico el ensayo muy fino de Vinciane Despret “estas emo-
ciones que nos gobiernan”.
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En eso reconocemos la base platénica de nuestra cultura.

En su pensamiento, sorge es como dasein cuida a la vida, es co-
mo la parte auténtica del ser, que él promueve como alternati-
va a la ‘inautenticidad’ del ser arrojado en la vida, en el tiempo.

Mas alld del Silencio. CIASE/ILCA Edit.

Eso es la raiz del narcisismo estructural de la sociedad occiden-
tal como lo explicé magistralmente Christopher Lasch en su
obra Cultura del Narcisismo.

Es interesante ver que ‘el arte de la guerra’ en el oeste ha sido un
arte del ‘sujeto heroico) cuando en el chino es un arte del ‘mi-
nimo heroismo posible] un arte del colectivo, del que esta ga-
nando sin tener batallas. Leyendo este texto J. Lajo pensaba en
voz alta: tal vez por eso Atahualpa decia “usos son de la guerra,
vencer y ser vencido...”. Habrd que preguntarse ahora, en lo que
va de la guerra entre occidente y el mundo indigena, ;quién
vence y quién esta siendo vencido?

Proceso y Realidad y para una lectura muy interesante de sus
conceptos el Whitehead de Isabelle Stengers.

En Ser y tiempo, Heidegger fue el primero con Whitehead en
cuestionar el tiempo, como concepto separado del ser. Hay si-
militudes entre los dos. En éste, Heidegger plantea que el indi-
viduo no puede ser auténtico, en sus términos estd ‘hecho’ en
el mundo, en el tiempo como ‘inauténtico’ por la ontologia
cristiana. Desde aqui él plantea el concepto de dasein como la
parte auténtica del ser que no se puede desarrollar en este mar-
co, no es accesible al individuo. Hay contradicciones muy fuer-
tes en su sistema, como por ejemplo el plantea un anti-huma-
nismo, pero al mismo tiempo plantea que los seres humanos
son los dnicos seres con conciencia. Su obra es importante en
cuanto que abrié el camino para que generaciones de fildsofos
puedan pensar el sujeto.

El principio de desigualdad de Bell, por Ejemplo sostiene que:
1. La interaccién entre fotones no disminuye con la distancia; 2.
Puede operar instantdneamente, a mayor velocidad que la luz.

;Serd este un concepto similar al de los quantas de la fisica
qudntica, paqas es la raiz del término Paqarina, de donde inicie
esta reflexién?

“Estamos muy lejos de alcanzar el punto donde la ontologia
tendria que ser, directamente y sin esperar, comunitaria. En es-
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ta, el ser se retiraria -siguiendo la l6gica mas estricta de su re-
tiro y de su diferencia- en el ser comunitario de los existentes”
Jean Luc Nancy.

Tal como lo explique lineas arriba.
Francois Jullien; EI Tiempo.

Pacha es entendida como un universo vivo del cual forman
parte también dioses y hombres, pacha (en los idiomas que-
chua y aymara, mas no en el puquina que es un idioma mas
antiguo) también es tiempo/espacio, Zeitraum o Spine como
dijera Einstein, ordenada en categorias espacio-temporales. En
cualquier caso se trata de una expresién mas alld de la bifurca-
cién entre lo visible y lo invisible, lo material y lo inmaterial, lo
terrenal y lo celestial, lo profano y lo sagrado, lo exterior y lo
interior... Tal vez una buena traduccion de pacha a las catego-
rias abstractas que tienen los substantivos castellanos sea rela-
cionalidad o cosmos vivo interrelacionado o ‘red cosmica’. J. Me-
dina en Filosofia Andina Ob. Cit. P 56. Otra vez el idioma nos
hace pensar que hay dos cosas ‘pegadas), espacio y tiempo, pe-
ro no es algo que dentro del paradigma occidental se puede ex-
plicitar de otra manera.

J. Miranda habla del concepto de sataqui en aymard que tiene
una connotacién de dasein (Heidegger) o ‘el siendo aqui’ 0 me-
jor ‘el estando por aquf] que, a través de su dindmica interna,
en si misma, genera el cambio, la transformacion y sus propias
inferencias dentro de lo que hace a su vida misma. Ob. cit. p 20.

“La concepcién constructiva y arquitecténica prehispanica de
las ciudades; ellas estdn concebidas como cuerpos con vida,
donde se encuentra la cabeza, el cuerpo y las extremidades, pe-
ro no solamente la forma externa, sino que se consideran al ce-
rebro, el corazon, los pulmones entre otras de sus partes cons-
titutivas.” J. Miranda y V. Del Carpio P24, en Aportes al Didlo-
go sobre cultura y Filosofia Andina G. S. Q ED.

Luis Solari, El Contraste y el Protagonista 1999, IIPCIAL.

Lacan explica en este concepto, como el nifio viene a la con-
ciencia de si mismo por el ‘estadio del espejo’ y en mi entendi-
miento, en la cultura occidental este proceso forma la base del
narcisismo, el vinculo con el ‘si mismo’ El ‘protagonista’ fun-
ciona a nivel comunitario, no a nivel individual, y por él surge
la comunidad a la ‘conciencia de ser’ como vinculada en las
cinco dimensiones.
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Esto me parece un desarrollo muy interesante del nietzscheano
concepto del ‘super-hombre’

Este concepto es muy importante en el proceso del nifio al ha-
cerse individuo. Es el momento en el cual el nifo abandona su
ultima parte de conciencia no ubicada en la coordinacién es-
pacial de su cuerpo. Muchos nifios tienen un objeto que se lo
llevan a todo sitio (es la popular ‘manta de Charlie Brown’ ) y
este objeto funciona, en mi entendimiento, muy diferente al de
Winnicott, como el dltimo refugio del vinculo con el espacio-vi-
da,y con el abandono de este objeto se abstrae totalmente el es-
pacio, con eso el nifo se completa como individuo, consciente,
empezando a funcionar en un ‘espacio muerto’. Seria interesan-
te desarrollar esta idea, el protagonista, que en este proceso, la
conciencia del individuo o individualista es internalizado den-
tro del nifio y forma la matriz del super-ego. Es decir la cuarta
y quinta dimensién de lo comunitario desaparece por la inter-
nalizacién del protagonista, dejando solamente las tres dimen-
siones abstractas del espacio y desde alli la necesidad del uso
del concepto de tiempo.

Al nivel clinico del nifo, el abandono del ‘nosotros no noso-
tros’ 0 ‘yo no yo’ me parece también ser el abandono de la ca-
pacidad del nifo a metabolizar colectivamente los espacios li-
minales o espacios de transicién y luego estd condenado a en-
contrar el sentido y el manejar de estos cambios dentro de si
mismo, de manera aislada.

Aportes al didlogo sobre Cultura y Filosofia Andina, Consejo del
Saber Qulla. Edit., P. 92.

“El trickster restablece el orden y funcionaliza el orden subal-
terno de la condicién humana frente al desorden divino”. Fi-
nalmente Ugo Bianchi concluye de esta manera “esta situacién
implica por un lado, los mismos elementos constituios que ca-
racterizan al personaje y por el otro, por las diferentes funcio-
nes que caracterizan a los mitos. Es un personaje ambiguo di-
vino-humano integra el orden césmico y destruye el orden es-
tablecido”. Nancy Paredes Ob. cit. p 210.

Nancy Paredes, Aportes al didlogo sobre la Cultura y filosofia an-
dina, p. 219.

Nancy Paredes Ob. cit. p 221.

Donde él explica como el protagonista en el deslinde de lo co-
munitario se transforma en sacerdote, rey y papa/cura; cada vez
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acercindose mds al comunero y luego internalizado como el
Dios personal de los protestantes y finalmente en el individuo
moderno: en el stper-ego.

Escritos Parte 1, donde plantea que el nino toma conciencia de
si mismo por su reflejo en el espejo.

J. Miranda Ob. Cit. P41.

Entiendo que el tiempo es una categoria exclusivamente occi-
dental. Esto ha llevado a muchos pensadores a decir que la his-
toria nace con Occidente.

Este forma el cuadro del paradigma occidental en el cual se de-
sarrollan todos las tentativas filosdficas que tratan de evadirse
de el Husserl, Heidegger,Merleau Ponty, Lacan, hasta Levinas-
,Marion, Zizek etc... pero utilizan las mismas herramientas que
les hace imposible salir de esta cdrcel: El concepto del Otro se-
parado, que forma la base de su ontologia, con quien tratan de
vincularse de manera secundaria.

“A través del ritual, la pacha se hace simboélicamente presente,
aparece, se desvela, se manifiesta, de virtual se hace real, no se
trata de una representacién conceptual o icénica, sino de una
presentacion celebrativa”. J. Medina Ob. Cit P63.

Elizabeth Kreimer EI Espacio del Juego en el Encuentro Intercul-
tural. Versién extendida y publicada de la presentada en el
Congreso de Espiritualidad Nativa, Tarapoto, Per,1999.

“Los occidentales no debemos ni auto engafiarnos ni enganar
a los otros respeto al deseo de establecer un dialogo intercultu-
ral. El deseo es respetable y es el primer paso de un camino de
mil millas, pero no basta. Tenemos que ser brutales al decir que
no, basta con desear y cantar multi-pluri, no es suficiente. Lo
que ahora se trajera bajo este nombre es un gran simulacro y
una gran estafa intelectual. Tenemos que tener la lucidez de re-
conocer que, por razones légicas que luego se convierten en si-
coldgicas, éticas, politicas, teoldgicas, militares, etc. Nos es im-
posible aceptar al otro en su alteridad ‘concreta’ por la vigen-
cia, en nuestro ‘disco duro’ de los principios logicos de la tradi-
cion occidental”. J. Medina OD. cit. P 64/65.

En espaiiol: “Haciendo bien las cosas, viviremos con amor”.
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' APITULO PRIMERO

QHAPAQ AL

LA RUTA IMKA DE SABIDURIA

Los que no puedan entender morirdn...
Los que entiendan vivirdn.

Cddice del Chilam Balam






or el camino de los Qhapaq
..SIGUIENDO LA HUELLA

El Qhapaq Nan o Camino de los Qhapaq es un camino
que une ciudades que estdn ubicadas longitudinalmente a lo
largo de la cordillera de los Andes; este camino pre-inka que
tiene una dimensién aun no precisada en todo el continente
sudamericano, tiene ademds del “camino de pie” (Ricardo Es-
pinoza, 2002) que es lo mayormente conocido, otras caracte-
risticas y valores que es necesario analizar.

Maria Sholten, matemdtica holandesa radicada en el
Perti descubri6 hace algunos anos que existe una linea recta o
alineacién (valga la redundancia) de ciudades inkas y pre-in-
kas, ubicadas geogréficamente a lo largo de una diagonal a 45°
del eje Norte-Sur (Dibujo 1). Las preguntas que surgen sobre
dicha alineacién son disimiles, pero todas validas: ;quiénes
construyeron estas ciudades y templos en una ‘linea’ de cente-
nares de kilémetros? ;cémo lo hicieron? Y, sobre todo jpara
qué servian? ;Qué uso tenian? Indagando sobre el término
‘Qhapaq, o Qhapagkuna, los que serian constructores y a la
vez ‘caminantes’ de esta ruta real, de este ‘camino recto’ de ciu-
dades del mundo andino, podemos ir dando algunas respues-
tas a las preguntas formuladas.

k’apah o kkhpakk en el diccionario quechua-castellano
del Padre Lira (Lira A. Jorge, 1982), tiene un significado que
no deja duda sobre la construccién de esta singular ‘ruta’ cual
es CABAL, EXACTO, JUSTO, y que Lira subraya luego con
otro termino del runa simi: kK’apah kay que significa ‘condicién
o calidad de lo que es exacto’; con lo que obvia argumentar
mas sobre el cardcter del alineamiento magistral de los inkas,
de sus principales ‘ciudades-templos’ a 45° del eje norte sur.
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DIBUJO N° 1

OHAPAQ NAN
O EL CAMINO DE 1LOS JUSTOS

f/ COLOMBIA

ECUADOR

CAJAMARCA
BRASIL

BOLIVIA

PUCARA

TIWANAKU

ORURO

POTOSI



Basados en esto, apuntamos nuestra hipétesis: ghapag!,
fian significaria Ruta o Camino de los Justos, de los Cabales,
o de los Nobles y ‘Santos’2, puesto que en el idioma Puquina,
que es ancestro del Quechua y del Aymara, Khapaj significa
“santo”, noble (Federico Aguil6, 1983: 80). Complementando
nuestra hipdtesis, diremos que alli a lo largo de la cordillera
de los Andes tenemos una especie de “Tao’ andino (valga la in-
noble comparacién) (ver Dibujo N° 7). Como se sabe el Tao
asiatico, como disciplina paradigmadtica de la filosofia orien-
tal, significa “camino conciente” en el entender vulgar o “sen-
tido” en el habla culta de los filosofos chinos (Lao Tse, 1983).
Podemos resumir en que Tao es el sentido o camino del en-
cuentro del hombre consigo mismo, con su verdad (Jung C.G,
1983). Con mucha razén la descubridora del Qhapaq Nan
(Maria Sholten, 1980) se pregunta ;imataq ch’ekkari?, o en es-
pafiol ;qué es la verdad? o lo que es lo mismo: ;por qué en
nuestra cultura andina la diagonal3, (ch’ekkalluwa) es “la linea
de la verdad”? Y aqui va la pregunta fundamental que trata-
mos de responder en este texto: jes el Qhapaq Nan el “gran ca-
mino” que nos muestra la ‘ruta’ de la sabiduria y del conoci-
miento de la cultura andina, en América? y, correspondiente-
mente, ;es la Qhapaq Kuna la ‘escuela’ de la sabiduria y de la
civilizacién de los inkas?

Resulta dificil aceptar que estas ciudades se construyeron
sobre una linea recta y a 45° del eje N-S, por azar; y si postula-
mos que esta ‘ruta’ fue construida -para los creyentes- por algin
‘Dios, o por ‘extraterrestres’ -para otro tipo de creyentes-, ain
asi habria que indagar qué nos quisieron decir o indicar ‘esos se-
nores’ con tan magistral alineamiento. Pero como debemos
apostar por ‘lo nuestro’ y creer en la grandeza de nuestros ante-
pasados andinos, para develar nuestra hipdtesis, aceptemos
temporalmente, que el ghapaq 7ian fue hecho por una sabiduria
y disciplina cientifica y tecnoldgica superior, cuyas bases esta-
mos estudiando y presentando en este texto, que en estas condi-
ciones, las ‘de ser un camino; esta disciplina deberia estar inmer-
sa en si misma, es decir: es en el seguimiento ‘o andar del cami-
no, en donde sus pasos explican sus misterios, ‘siguiendo esa ru-
ta’ podemos aprender esa sabiduria y re-conocerla. Pues bien, si-
gamos la huella de los Qhapagt, por su gran camino.
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Teniendo seguro este punto de partida, entonces pode-
mos decir que ‘transitando’ la ruta de los Qhapag, o Qhapag
Nan, podemos ir descubriendo y aprendiendo sus pautas de
sabiduria y eventualmente descubrir también la continuidad a
una ‘escuela andina’ de sabiduria sistematizada en milenios de
autonomia, que en este caso serfa muy original, puesto que no
es conocido en el mundo alguna otra alineacidon geodésica, o
‘camino’ similar al de los inkas. Esta ‘escuela de sabiduria’ o ‘se-
millero’ de los Qhapag, daria respuesta a la pregunta de la doc-
tora Sholten ;imataq ch’ekkari? o ;qué es la verdad?.

DIBUJO N° 2




Intentando dar respuesta a la pregunta de la doctora
Sholten, podemos empezar con el concepto ya reconocido por
muchos autores e investigadores de nuestra cultura andinas que
sefialan que para el hombre andino todo objeto real o concep-
tual tiene imprescindiblemente su par, siendo asi que el paradig-
ma principal del hombre andino es que ‘todo’ y todos hemos si-
do paridos, es decir, el origen cosmogoénico primigenio no es la
unidad como en occidente, sino es la paridad. La idea del origen
de la existencia en el mundo andino, es asi conceptualizada co-
mo ‘la paridad’. En el dibujo 2 podemos ver dos imédgenes de la
iconografia Casma, como una muestra ‘par’ de la infinidad de
representaciones que en todo orden, niveles y campos de nues-
tra cultura originaria, expresan el pensamiento paritario o pen-
samiento qghapag, guia y timén del mundo andino.

II
EL YANANTIN

PRIMERA LEY DEL PENSAMIENTO ANDINO
La dualidad complementaria®

La leyenda de Manco Qhapaq y Mama Ocllo saliendo
juntos del Titicaca, como pakarina’ o fuente primordial de
nuestra cultura ancestral, es la mejor representacién de este
concepto de la cosmogonia dicotémica o ‘pensamiento pari-
tario’ de la cultura andina. Y para no complicarnos mucho
por la enorme extensiéon que nos demandaria el andlisis de la
infinidad de ‘plazoletas hundidas’ o ‘recintos’ circulares y cua-
drados o ‘templos semi-subterrdneos’ construidos en Tiahua-
naco, Chavin de Hudntar, Sechin, Karal, etc, que son horizon-
tes artificiales para la observacién astronémica diurna (las
plazas cuadradas) y nocturna (las circulares), que como “tem-
plos” antiguos de la cultura andina, y para mayor precision y
claridad, para no entrar a la complejidad de aquellos templos
que han sido construidos sobre el alineamiento Qhapaq Nan,
sintetizaremos esta complicada trama comenzando a demos-
trar (desentranar) nuestra hipdtesis, directamente por el lu-
gar mas conocido, que es donde aparece ‘el par primordial de
la sociedad andina’: Manco Qhapaq y Mama Ocllo.
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Busquemos, pues, en el origen de Manco Qhapaq y
Mama Ocllo: la gran Pakarina o lago sagrado del Titicaca,
donde estos lideres de los pueblos que surcaban el lago debie-
ron de haber dejado rastros de su conocimiento sistematiza-
do. Segin Huaman Poma la pareja ancestral fue integrante de
la estirpe de los ‘Amaro Runa), y es muy seguro que alli en al-
gunas islas, o dentro del mismo lago, construyeran algunos
‘artefactos’ o herramientas culturales que quedaron como una
guia para instruirnos y educarnos. Analicemos las mas evi-
dentes, encontradas y aun en uso ritual, suponemos muy de-
teriorado, de la isla de Amantani (Dibujo N° 3), en donde
existe el culto andino y los templos o plazoletas hundidas, u
‘horizontes artificiales’ que antiguamente debieron ser usados
como observatorios estelares: la plazoleta circular o “Pacha-
mama’y la cuadrada o “Pachatata’.

Estos instrumentos astronémicos (Rodriguez Suy Suy,
1988) expresan la dicotomia cosmogdnica andina y sirvieron
en algin momento de nuestra historia, entre otras cosas, pa-
ra la observacién astrondmica, la construccién de calendarios
y la conceptualizacién y control del tiempo, pero siempre en
forma “paritaria”, complementando las dos partes que confor-
man la cosmovisién indigena.

Tal como lo apuntamos antes, tenemos artefactos simila-
res, pero mucho mads evolucionados en sus formas, simbologia
y su funcionalidad, a lo largo del Qhapaq Nan, pero como sus
fascinantes métodos de construccion, su arquitectura, su meca-
nica funcional astronémica, etc, escapan al interés inmediato de
este texto o avance de investigacion filoséfica, los dejamos para
los especialistas y nos limitaremos al ‘analisis andino’ de su for-
ma cuadrada y circular, es decir: al develamiento de sus “vincu-
los de complementariedad y proporcionalidad”, que hemos pos-
tulado en el Qhapaq Kuna...mas alld de la Civilizacion, texto
publicado anteriormente (Lajo, 2002) pero que acompana tam-
bién la presente edicion.

Estas mismas formas las encontramos en todos o casi
todos los templos preinkas e inkas, como por ejemplo en Cus-
co, el templo del Hanan Qosqo o ‘Muyucmarka’ en Sacsay-
huaman, que ya no es un ‘horizonte artificial) pues los inkas



DIBUJO N° 3
Isla de Amantani-Lago Titicaca

PACHAMAMA PACHATATA

Las ruinas de estos templos subsisten al tiempo y a la depredacion cultural
en la cumbre de los dos cerros de la isla Amantani en el lago Titicaca. L 83
(Tomado de: “Pagando la Tierra: Un ritual en la Isla de Amantan” de QHAPAQ TTAI
Victor Rodriguez Suy Suy, 46° Congreso de Americanistas).
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que sucedieron a Manco le dieron la forma de ‘esclusas en cir-
culo’ que funcionan en un complicado sistema de ‘espejos re-
flectores’ del cielo nocturno; en complemento con el Templo
del Urin Qosqo o Koricancha, destruido por los sacerdotes
cristianos, pero cuya forma simbdlica aun se conserva como
una ‘fuente cuadrada’ de piedra negra que domina el patio
principal de nuestro Templo Mayor. Seguin las crénicas, estas
instituciones, la del Urin y la del Hanan, daban ‘soporte’ reli-
gioso y politico a los dos sistemas de familias (panacas y ay-
llus) y parejas de inkas-koyas que encabezaban el ‘racimo’ de
gobernantes que tenia la confederacion del Tahuantinsuyu.

Estos sitios arqueoldgicos de la isla de Amantani en Pu-
no sirven a los pobladores de todo el altiplano, hasta hoy, pa-
ra seguir el culto también ‘paritario’ a Pachatata (o padre-cos-
mos) y a Pachamama (o madre-cosmos), que al igual que en
el Cusco y en maltiples sitios ubicados en y fuera de la alinea-
cién Qhapaq Nan, eran antiguamente a la vez centros ceremo-
niales, religiosos y politicos de gobierno de los ayllusy pana-
cas, o familias extensas, ordenados en el sistema concéntrico y
cuatripartito de la ‘Tawa, cuyas estructuras tetramétricas aun
subsisten en la gran mayoria de las comunidades indigenas
actuales8 que se ‘dividen paritariamente’ entre ‘los de abajo’ o
hurinsayas y ‘los de arriba’ o hanan sayas, y de los conocidos
‘cuatro barrios’ o ‘cuatro cuarteles’ de las fiestas patronales,
ademds de una infinidad de expresiones tetramétricas o ‘ta-
wantinsuyanas’ que siguen fluyendo a lo largo de la cordillera
de los Andes y de las mds de 15.000 comunidades indigenas,
que son la expresion viva y vigente de este ‘pensamiento pari-
tario’ y su sistema social, que esta desarticulado, pero no ex-
terminado, ni mucho menos ‘muerto’. Pero, ;cudl es la rela-
cién practica y conceptual entre estos recintos o plazoletas
circulares y cuadradas, con el sistema del “Tawantinsuyu”?

La presencia de esta tipologia par, de templos ‘semisub-
terrdneos’ y cultos, el cuadrado y el circular, el ‘paterno’ y el
‘materno), el ‘masculino’ y el ‘femenino’, en la mayoria de los
sitios arqueldgicos principales del Pert antiguo, nos lleva a
descubrir, aparte de su uso préctico astronémico como ‘hori-
zontes artificiales), el significado simbdlico particular de cada



uno, y lo que es mds importante nos conduce a entender su
simbolismo relacional, o lo que llamaremos ‘vincularidad-
Jque son los vinculos de complementacién y proporcionali-
dad, entre estas dos figuras geométricas como férmulas sim-
boélicas para entender la complejidad de su conjunto; pues
juntos en ‘paridad’ son el complejo sistema simbdlico de la
cruz cuadrada del tiwanacu, que en su funcionalidad estruc-
tural representa lo mds importante de la mentalidad andina:
saber como funciona ‘la paridad’ humana cuyo rastro o ‘ico-
no’ mds evidente y demostrativo, en nuestra cultura es el lla-
mado ‘Idolo’ de Ilave (Puno) o Illawi (Aguil6, 2000: 69. Ver di-
bujo N° 17) que es una alegoria de la ‘sabiduria del vinculo de
la pareja humana), puesto que Illay significa ‘iluminacién de la
mente’ de lo que deducimos que Illawi significa “iluminacién
de la mente de la pareja humana amarrada por serpientes
Koasy Asirus” (Aguild, 2000: 69) (esto merece ser contrastado
también con el pensamiento occidental: ver Federico Nietsz-
che, 1985: 170 y 62)°. Igualmente la, presencia de las serpien-
tes en ‘paridad’, ‘Koas’ y ‘Asirus’ y de su innegable representa-
cién de ‘la sabiduria de la madre Natura’, nos ofrece también
en el ‘idolo’ de Illawi la representacién de la paridad hom-
bre-naturaleza. Este icono Illawi es una representacién sim-
bélica ‘serrana’ que es idéntica al icono ‘costefio’ de otro mal
llamado ‘idolo’ de Pachakamac, pero este tema por su impor-
tancia serd profundizado en otro documento. Volviendo a
nuestras figuras geométricas, la solucién la obtenemos a tra-
vés de uno de los elementos de ‘ajuste’ o de correlaciéon de los
dos simbolos, que es indudablemente la diagonal de un cua-
drado inscrito dentro de un circulo, puesto que esa diagonal
es la ‘linea de proporcionalidad’ entre los lados de un cuadra-
do, y a su vez es también el didmetro que es el inico elemen-
to de proporcionalidad con el perimetro del circulo. Pero es-
te es el nacimiento de la cruz del tiwanacu, o Tawa-Paqa, tal
como veremos a continuacion.
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I11
TINKUY

LA SEGUNDA LEY
Un cuadrado y un circulo complementarios y proporcionales

Volviendo a la pregunta de la doctora Sholten: ;qué es
la verdad?, podemos comenzar a responderla acudiendo al
doble significado de ch’ekka como “verdad” y ch’ekelluwa co-
mo “linea de la verdad” o “diagonal”, y podemos ‘dibujar’ una
posible respuesta geométrica a la doctora Sholten, valiéndo-
nos de los dos simbolos el cuadrado y el circulo y siguiendo el
Qhapaq Nan o “camino de los justos”..

Si tomamos un cuadrado y su Ch’ekka, diagonal o Qha-
paq Nan a 45°, y luego un circulo que lo circunscriba y un cir-
culo mds otro cuadrado inscritos, (ver dibujo N° 4), este dltimo
con sus vértices en los puntos medios de cada lado, obtenemos
los puntos A y D en el dibujo N° 4, luego trazamos la otra dia-
gonal de nuestro cuadrado original y obtenemos los puntos B
y C, trazando paralelas por estos puntos haremos surgir una
cruz cuadrada inscrita en el circulo mayor, pero que tiene su
mismo perimetro, cuyo nombre mas propio es tawa que en
quechua significa “cruz” o también “cuatro” (Burns, 2002, P4g.
40). En idioma puquina esta cruz de Tiwanacu se conoce como
tawa paqa, que viene de tawa que es cuatro y paqa(s) que signi-
fica “tierra, suelo, territorio (Aguil6, 2000). Pero paka es tam-
bién “oculto, escondido, ignorado, velado, secreto, misterioso”
(Lira, 1982). Pero al puquina se le conoce como Qhapagq Simi'y
segtn Gracilazo: “Los inkas tuvieron otra lengua particular que
hablaban entre ellos... como lenguaje divino” (Comentarios I,
VLI), dado que la pluralidad de significaciones de palabras co-
mo tawa, le da al Puquina su cardcter de Hatiin Simi o Qhapaq
Simi “que es palabra prenada de la que salen muchas de ellas”
(Gonzales Holguin, citado por Delgado Diaz del Olmo, 1991,
Pég. 50). De lo que podemos concluir que la ‘metatesis’ de ta-
wa, que es wata, significa ‘espacio de tiempo, pero también “is-
la, porcién de tierra circundada por agua” (Lira, 1982) que po-
demos ver en el simbolismo de los circulos concéntricos (Dibu-
jo N° 13 y 13-A). Todo lo anterior nos da apoyo para explicar



que el simbolismo de la tawapagqa, o “cruz del Tiwanacu’, re-
presenta el ‘territorio oculto, secreto y misterioso; pafs mitico,
origen o paqarina del pueblo Puquina.

Esta respuesta o solucién geométrica a la relacién o
‘vinculo’ de los dos simbolos de nuestros templos preinkas,
circulares y cuadrados serfan a su vez el ‘método’ o ‘propor-
cionalidad de los complementarios), o, en Runa Simi, yanan-tin-
kuy (ver dibujo N° 7), que es una forma de dar respuesta a la
pregunta ;imataq chekaq’ri¢ Y es una de las formulas para ob-
tener el simbolo denominado: cruz andina o cruz del tiwana-
ku (ver dibujo N° 4 y 4-A), que en lo fundamental construye
un cuadrado y un circulo que tienen el mismo perimetro; pe-
ro ademds, ‘lo hace’ a través de otro simbolo geométrico que
surge de esta operaciéon y que como simbolo es mas comple-
to, pues representa este método para llegar a esa ‘proporcio-
nalidad’: una cruz que tiene también el mismo perimetro, es
decir esta cruz cuadrada, representa la proporcionalidad y
complementaridad entre el circulo y el cuadradolo.

Precisamente, encontrar el cuadrado y el circulo que
tengan el mismo perimetro es encontrar los dos simbolos
complementarios y proporcionales, es encontrar la paridad
perfecta, o el par-primordial que en el Qhapaq Simi o lengua
puquina, que es el idioma ancestro del quechua y del aymara,
estd representado por la pareja illawi (Aguild, 2000: 69) o
‘idolo’ puquina de Ilave, que representa un varén mirando al
oriente y una mujer mirando al poniente, ambos envueltos o
‘amarrados’ por serpientes, asirus para la mujer y qoas para el
varén (ver dibujo N° 17).

Una primera conclusion es que al encontrar esta rela-
cién de complemento y proporcionalidad o yanan-tinkuy de
la pareja-primordial, de la relaciéon simbdlica de Pachatata y
Pachamama surge la operacién geométrica de obtencion de la
cruz cuadrada o cruz del Tiwanacu, que es una operacién re-
lativamente sencilla. Esta cruz andina es la tawapaqa que sur-
ge que surge del yanan-tinkuy simbélico y que significa preci-
samente ‘cruz-puente’ o vinculo de compromiso o amarre en-
tre uno y el otro cosmos; dado que el mundo andino ‘vive’ en
un cosmos par, o lo que es lo mismo, la existencia es un ‘pari-
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verso, que es un concepto diferente al ‘universo’ (o ‘multiver-
s0’) de la cultura occidental. En este punto podemos citar a R.
T. Zuidema, (FOMCIENCIAS Lima, 1989), en La Cuadratura
del Circulo en el antiguo Pert dice que “El circulo y el cuadra-
do constituian dos maneras diferentes de organizar el mismo
espacio... unidas, daban al grupo local y a su organizacién una
especie de tension dindmica y una cualidad dialéctica que no
hubieran podido lograrse de otra manera..”. Igualmente,
“puede que los incas hayan jugado numéricamente con estas
ideas, pero entonces lo hicieron en el marco de la oposicién
del circulo y el cuadrado”. “En este ensayo me he interesado en
la oposicion del circulo y del cuadrado tal como se presenta
en los testimonios escritos sobre los incas... He denominado a
este estudio ‘La cuadratura del circulo’ con el fin de insistir en
un proceso y no solamente en una oposicion”

Estas brillantes deducciones de un sabio europeo, que
usa el estructuralismo antropoldgico, partiendo de informa-
ciones como la del ‘Templo redondo’ de Mama Ocllo que
Tupac Yupanqui le hizo construir en Sacsayhuaman y la
‘chinkana’ que conducia al Koricancha con un osario “que
contenia mdas de 150,000 craneos. Personas que acompana-
ron a Mama Ocllo cuentan que cuatro mundos anteriores
fueron destruidos por el agua, por el cielo que cayo sobre la
tierra, por el fuego y por el viento” (Zuidema, 1989,
P4g.281).Y “la referencia (de Juan Santa Cruz Pachakuti) a
los dos pozos y a los dos dioses, puede significar que los
hombres y las mujeres adoran dioses diferentes, como tam-
bién lo senalan Santillan y Herndndez Principe” (Pag 282).Y
luego: “En la sierra se adoraba al sol y Viracocha era su crea-
dor. En la costa se adoraba al dios del mundo subterrdaneo y
del océano... Pachacamac era el creador de la tierra...”. Final-
mente dice algo sumamente interesante para nuestro anali-
sis posterior: “Santillan nos describe una especie de contra-
gobierno y de contraadministracion existentes en la parte
del Pert situada entre Pachacamac y el Cusco” (Pag. 301).

Zuidema y otros investigadores (como H. Burgos, 1995
y C. Milla, 1983 y 2001) intentan féllidamente ‘rastrear’ el
‘proceso’ o método andino, que finalmente Zuidema llama



‘cualidad dialéctica), e igualmente C. Milla en Ayni, 2001, Pég.
21, dice: “la ‘dialéctica’ andina precedié en muchos milenios a
la griega y la marxista”. Nosotros hemos deslindado en el gha-
paq kuna (Capitulo II de este libro) con la ‘dialéctica), puesto
que es la ‘entrana’ misma de la cultura monomaniaca u occi-
dental, y hemos demostrado el método yanan-tinkuy, o pen-
samiento ‘paritario, cuya solucién gréfica es la tawapaga o
Cruz del Tiwanacu, como el método del pensamiento y la or-
ganizaciéon del mundo andino, muy diferente y ajeno a la ‘dia-
léctica andina’ de Milla, o ‘cualidad dialéctica’ a que se refiere
R. T. Zuidema.

DIBUJO N° 4
Obtencion simple de Tawa-Paqa
(o “chakana”)
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DIBUJO N° 4-A

El pensamiento ‘paritario, o ‘Pensamiento Qhapaq’ de
los andinos que no tiene nada que ver con ‘la dialéctica’ y su
correlato que es la categoria de la ‘enajenacion’. (ver QK, en el
segundo capitulo, parrafos 15 a 39). Este cosmos PAR tiene su
‘vinculo), simbolo o cruz cuadrada, que en puquina se llama:
tawapaqa y la ‘ruta de interrelaciéon’ la que ‘nos lleva a su com-
prension cabal o justa, es el ghapaq fian, o “camino de los jus-
tos”. Pero con esto no hemos encontrado todavia ‘el camino de
la verdad’, o la respuesta a la pregunta ;imataq ch’ekkari?; es ‘el
otro’ camino el que vamos a develar.

Esta Cruz Andina nos arroja en su construccién 2 dia-
gonales, ademads de la del cuadrado inicial que tiene un dngu-
lo de 45° que es la ‘diagonal simple del cuadrado; la otra dia-
gonal traza un angulo de 20° 43’ con respecto a la vertical, es-



ta es la ‘gran diagonal’, Ch’ekkalluwa, o Ch’ekka Nan o también
‘linea o camino de la verdad, (ver dibujo N° 11) que cruza los
“tres pachas”1l, y como Luis E. Valcércel senala, las leyendas
tradicionales llaman Yakumama y Sachamama (Valcarcel,
1997). (ver dibujo N° 14), que como luego vamos a explicar,
es la zona de contacto entre los dos cosmos, es el ‘soporte’ o
‘viga maestra de la existencia’ o pachatussan.

Pero ;por qué esta ‘gran diagonal’ o Ch’ekkalluwa seria
la ‘linea de la verdad’? La respuesta mas evidente la encontra-
mos superponiendo este diagrama de la cruz cuadrada al glo-
bo terrdqueo y haciendo coincidir el Qhapaq Nan con el én-
gulo de 45° del eje Norte-Sur. La “linea o camino de la ver-
dad” o Ch’ekkalluwa practicamente quedard superpuesta so-
bre el eje de rotacién de la tierra!2, lo cual nos lleva a concluir
que el dngulo que existe entre esta ‘linea de la verdad’ y el eje
norte sur del globo fue originalmente el mismo angulo del eje
de rotacion de la tierra, que hoy en dia tiene una inclinacién
de 23° 50’ aproximadamente, por su inexorable inclinacién
paulatina. Este seria el dngulo ‘6ptimo’ del eje de rotacion te-
rrdqueo y esta inclinacién que promedia entre 20° a 24°, mds
o menos, siempre hipotéticamente, serfa la inclinacién mds
apropiada u ‘optima’ para el desarrollo de la vida en la tierra,
tal como la conocemos en la actualidad, al ser la causa de los
solsticios, de las estaciones y la diversidad de climas, todo lo
cual se registra y monitorea con el sistema de ‘templos se-
mi-subterrdaneos’ circulares y cuadrados que hemos visto li-
neas arriba. Ademas esta ‘inclinacién 6ptima’ es también la
responsable de la regulacion de la ‘normalidad’ de los climas,
corrientes marinas, estaciones, enfriamiento y calentamiento
global, etc. (ver Dibujo N° 6).

;Sera ésta una buena explicacién de aquella leyenda
amazonica que dice que los inkas sabian el secreto de la vida?
La respuesta a la pregunta de la Dra. Sholten sobre: ;qué es la
verdad?, quedaria sintetizada en que “La verdad es hija del
yanan-tinkuy de los dos cosmos, que es lo que produce la vi-
da y que nos permite la conciencia del existir”. Pero si bien
estas respuestas pueden ser satisfactorias en el plano de la sa-
biduria, esto no responde preguntas mucho mas pragmdticas
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sobre el Qhapaq Nan 'y sobre el presunto dngulo 6ptimo del
eje de rotacion de la Tierra: ;para qué se hizo aquella magis-
tral alineacion de ciudades?, ;qué utilidad practica tenfa? y la
pregunta subsiguiente: ;como lleg6 el eje de la tierra a tener
este dngulo ‘6ptimo’? Finalmente: ;qué relaciéon funcional
tiene el Qhapaq Nan con el eje de rotacion de la tierra? ;Fue
solo de monitoreo?

Lo que sabemos, en forma segura, es que nuestros an-
tepasados tuvieron un gran desarrollo cientifico astrondémico,
lo que les permiti6 con procedimientos tecnoldgicos simples
construir ese alineamiento geodésico de ciudades y observa-
torios estelares, a lo largo del cual han quedado incélumes los
llamados Ushnus y encima de ellos las grandes piedras labra-
das de los Intiwatanas'3. Es asi, que a lo largo del Qhapaq Nan
en cada una de estas ciudades y templos, estdn atin estos me-
galitos magistralmente tallados ‘donde se amarra al sol’ ;Qué
puede significar esto de ‘amarrar’ al sol?

Dado que la inclinacién del eje de la Tierra cede con el
tiempo, lentamente, pero cede, y siendo el Qhapag Nan un
gran alineamiento de Intiwatanas que era usado como un sis-
tema para monitorear el dngulo de incidencia del sol sobre la
tierra, es licito preguntarse también, j;habia la ‘aspiraciéon’ o
‘voluntad’ en los constructores del Qhapag Nan, no solo de
monitorear el dngulo de incidencia de los rayos solares, sino
de literalmente ‘amarrarlo, mantener fijo este dngulo de inci-
dencia?!4, y finalmente ;s6lo era una “aspiracion™?, o es que
los inkas ;sabian como hacerlo? Esta es solo una pregunta. Pe-
ro, no podemos dejar de pensar en ;cudnto se tardard en in-
clinarse lo suficiente el Eje, para que se de vuelta el mundo.

Para un hombre de la cultura andina encontrar la res-
puesta a esta dltima pregunta es algo muy importante, pues el
significado del vocablo quechua Pachakuti es “se voltea el
mundo”. Y la mitologia y leyendas andinas quechuas y ayma-
ras estdn llenas de mensajes sobre ‘cataclismo planetarios y
cosmicos’ ciclicos llamados Pachakutis (Rivara, 2002: I: 107).

Si observamos el actual desorden climatico y ecolégico
que se agrava cada ano, podemos calcular y temer lo que va a



suceder si el eje del mundo se inclina algunos minutos o un
grado mads. ;Serd inexorable un préximo Pachakuti, un ‘arma-
gedon’ andino, que destruya o deteriore mucho la vida sobre
la tierra? Y también jcdando fue el dltimo Pachakuti? (Rivara,
2002: I: 107) y scudles fueron sus consecuencias sobre la vida
y la conciencia del ser humano? (G.Cuvier 1812. Recherches
sur les ossements fosiles)!5, preguntas que trataremos de res-
ponder en los parrafos finales del presente texto.

DIBUJO N° 5
El movimiento de precesion y el milagro de la vida

Estrella Polar
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Una dltima pregunta para pasar a desplegar mas ele-
mentos que nos ayuden a sustentar nuestras respuestas: ;Es el
Qhapaq Nan una herramienta préctica y tedrica o “sistema de
vinculo Intin-Pacha-Runa’, para mantener el equilibrio del
mundo y de la vida?
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v
LA TAWA-PAQA:
(o Tawa Chakana)

La ‘vincularidad’ o método de la cosmovision andina

El significado tradicional de chakana esta referido al
nombre que los pueblos andinos le dan a la constelacién de
las seis estrellas de la Cruz del Sur (pues, no hay que olvidar
las dos ‘estrellas guias, que en la astronomia occidental son
Alfa y Beta del Centauro), mas conocida en el mundo andino
como Cruz de Mayo, (que muy bien podria se ‘Cruz de Mayw’
por que es la constelacién que encabeza el gran ‘Rio’ o ‘mayu
de estrellas’ que es la Via Lactea) por ser el 3 de mayo su fecha
de celebracién astronémica en todo el mundo andino, en la
fiesta denominada ‘Cruz Velakuy o simplemente ‘Fiesta de las
Cruces), fiesta que por supuesto no estd referida a las cruces
cristianas del Golgota.

También Chakana es la ‘tarima’ o los palos cruzados de
la camilla con que se traslada a los difuntos en el velatorio
hasta el entierro. La tradicién de los idiomas quechua, ayma-
ra y, en este caso, del puquina, nos daran mas luces sobre el
significado correcto del vocablo Chakana y para explicarnos
con mayor fuerza y claridad el origen y funcionalidad de la
cruz cuadrada. Chaka rumi's, actualmente en el pueblo Pu-
quina, es la piedra que detiene el agua del riego en los surcos,
para que no erosione la chacra o sementera.

Y Chakana en el diccionario quechua de Jorge A. Lira,
significa textualmente: “instrumento para poner atravesado,
sea de palo u otro material, generalmente para atrancar, cosa
que sirve de travesafio. Escalera o serie de travesanos en dos pa-
ralelas transportables, usada para facilitar la subida o bajada al
tiempo de hacer construcciones.

El concepto esta claro: es el palo, piedra o travesano que
nos sirve en un caso para que el agua ‘aguante’ en el surco y lo
moje bien sin erosionarlo; o en el caso de la escalera, para que
el pie se sostenga y se apoye para elevar el cuerpo. El concep-
to chaka, no es definitivamente el de simple ‘puente’, sino que



alude a la idea de travesano, es decir de tranca u obstaculo in-
terpuesto como complemento de ‘aguante’o ‘apoyo), o vincu-
lo para que algo funcione como herramienta instrumental, y
es que en el mundo andino, como explicdbamos antes, para
que algo funcione, necesita de su par o complemento, sino,
no sirve de mucho; y luego, como se puede colegir facilmen-
te, este complemento necesita ser proporcional al primer ele-
mento con el que se encuentra ‘vinculado.

Por estas razones no se puede identificar o entender que
por las ‘escaleras’ formadas en los cuatro vértices de la Cruz
del Tiwanaco, a esta cruz se le puede llamar Chakana. El ‘tra-
vesafio’ o chaka no completa el significado de vincularidad,
puesto que el “vinculo” es puente, pero también obligacion,
amarre, y mucho mas. Esta confusién ha sido inducida, segu-
ro sin mala intencién, por un trabajo (C. Milla, 1983) o hipé-
tesis que quiere forzar una relacién conceptual muy estrecha
entre el simbolo de la Cruz del Tiwanaco, que es un concepto
filoséfico-geométrico, con la constelacién de la Cruz del Sur
(Chakana que es el objeto estelar) y las proporciones similares
o hasta, suponen, idénticas (?), “de sus brazos menor y mayor
con los lados y la diagonal de un cuadrado”

Es innegable que la Cruz del Sur ha sido usada por el
hombre andino como cualquier ser humano ha usado las estre-
llas o constelaciones predominantes del firmamento para
orientarse en sus desplazamientos geograficos maritimos o te-
rrestres; pero si se quiere demostrar que existe una relacion de
identidad entre la cruz-constelacién y la cruz cuadrada-con-
cepto, hay que tener demasiada imaginacion. Ademds que la re-
lacién relevante en la cruz cuadrada del Tiwanaku no es la que
algunos tratan de establecer!’, entre ésta y con la constelacién
de la Cruz del Sur, sino la que se establece entre el simbolo del
cuadrado y el circulo, que es la que se “resuelve” con la cruz del
Tiwanaku. La importancia de la Cruz de Mayo para nuestros
pueblos andinos, no se ve menoscabada con esto que decimos,
de ninguna forma, sino todo lo contrario, ésta, como las otras
constelaciones del hemisferio sur merecen todo el culto y la mi-
tificacién que desarrollan los pueblos por sus objetos estelares.
Ademas, no hay prueba ni evidencia alguna de que nuestros
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antepasados hayan ‘tomado’ el “brazo mayor de la Cruz del Sur
como la diagonal de un cuadrado cuyo lado es su brazo menor™.
El hombre en cualquier latitud no necesita ‘bajar las estrellas’
para hacer esta operacion, le basta con tomar un pedazo de cor-
del y trazar un cuadrado y su diagonal. ;Porqué tendrian nues-
tros Amautas que estar buscando en el cielo, algo tan simple de
hacer con las manos, cuando en el cielo hay cosas infinitamen-
te mds interesantes y bellas? Ademds, la Cruz del Tiwanaku no
es un objeto tedrico exclusivamente producido por un cuadra-
do y su diagonal, los que piensen asi, tenderan, efectivamente, a
ver todo cuadrado. Es evidente la “praxis” dogmatica de esta co-
rriente y la intencién a dogmatizar nuestros conocimientos an-
dinos por parte de este autor.

Habiamos explicado antes en el Qhapaq Kuna (Lajo,
2002) que en el mundo andino se parte de conceptuar el ori-
gen de todo lo existente como una paridad, en donde en el
‘origen’ o principio hay dos elementos o esencias diferentes...
y alli citamos al inka Garcilaso cuando escribe sobre el primer
didlogo intercultural del inka Atahualpa con Valverde. El inka
quiere entender la l6gica o ‘razén’ de los wiracochas; y fuerza
el traslado a su logica tetramétrica cuando dice: “..el Dios tres
y uno, que son cuatro...” continda “..por ventura ;No es el
mismo que nosotros llamamos Pachacamac y Viracocha?”,
claramente hace alusién a dos dioses andinos, que segin
nuestra légica paritaria son, “madre y padre” respectivamen-
te. Y nos ratificamos en la validez de nuestra hipétesis inicial:
en el mundo indigena todo es par o se da por parejas, lo que
se presenta como impar (o ch’ulla en Puquina) existe en nues-
tra apariencia s6lo transitoriamente.

Pero, bueno, se ha venido cuestionando la veracidad y
hasta la ecuanimidad o idoneidad del inka Gracilaso de la Ve-
ga para hablar de nuestra cultura andina. Ante estos cuestio-
namientos debemos apoyarnos en andlisis de elementos idio-
maticos para apoyar nuestra tesis.

En primer lugar usaremos algunos vocablos que-
chuas, como son los vocablos yana y yanan; luego nos apo-
yaremos en un vocablo quechua como es PACHA que signi-
fica ‘cosmos’: Tiempo y Espacio; y un vocablo mas especiali-



DIBUJO N° 6
Eje de rotacion y gran diagonal

Qhapag Nan

Lins de la

odelay

zado aun, pero en el idioma Puquina: PAQAS:s, que signifi-
ca cosmos en términos materiales o exclusivamente en
“coordenadas espaciales”.

En el Runa Simi o ‘quechua), que es idioma usado por
millones de nuestros hermanos, existen vocablos para desig-
nar conceptos pares. Todo el idioma esta plagado de estas
dualidades, a pesar de la decodificaciéon o cristianizacion de
los idiomas quechua, aymara y puquina. Ahora, usaremos el
ejemplo mas bello en el idioma quechua, pero también el mds
aleccionador, para mencionar o expresar las dos esencias de
todo lo existente. Al parecer estos vocablos y su conjuncion se
salvaron de ser modificados, traficados o profanados, por la
misma fuerza de sus contenidos y su uso irremplazable o in-
sustituible.

Me refiero a los vocablos yana y yanan. El primero, co-
mo adjetivo significa “negro, oscuro, u oscuro fuerte” (Lira,
1982), pero tiene dos significados como sustantivo, ‘mujer
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que es pretendida por un hombre, o varén que es pretendido
por una mujer’ y por extension ‘persona que estd bajo la ab-
soluta dependencia de otra, que estd bajo la dominacién de al-
guno. Es decir, Yana significa: ‘templado’ ‘enamorado’, ‘cauti-
vo de amor’, sea var6n o mujer; y es que en nuestra cultura so-
lo puede existir esta esclavitudis, ‘voluntaria), forzosa, irrenun-
ciable; 0 como anade el P. Lira: Wéylla t'ika yanas-challay, que
significa: “mi negrita linda, flor de la pradera”

Pero, y aqui esta lo ‘mdgico’ del runa simi2o, yanan sig-
nifica, segin el mismo diccionario: sustancia, esencia, extrac-
to puro, flor de la harina. Es decir, el complemento de yana, es
yanan: lo ‘blanco-puro} el significado opuesto a ‘la otra sus-
tancia’ que es lo negro, algo correspondiente pero opuesto
proporcionalmente a Yana.

DIBUJO N° 7
El Yanan-Tinkuy o CH’EKKALLUWA: “El camino de la verdad”

PUKINA-INKA MAYA-QUICHE

TAO-CHINO 6 EL CAMINO CONCIENTE



Todo lo anterior, se ratifica con el significado sorpren-
dente de yanantin (ver dibujo N° 7) y que es, también en el
Diccionario de Jorge Lira: “ambos amantes juntos, el amante
con su amada o la amante con su amado”, dado que tiene afia-
dido el aglutinante o sufijo ‘tin2!. De aqui también surge el
verbo yanapay que significa: cooperacién reciproca, acciéon de
ayudar o trabajar con otro y a sus 6rdenes (Lira, 1983); es de-
cir, complementando y proporcionando trabajo. Hasta aqui
lo que nos dice el idioma.

Antes habiamos explicado porqué debemos entender
‘el juego binario de los templos cuadrados solares y los templos
circulares estelares’ cuyas relaciones de complementaridad y
proporcionalidad, estan explicadas por el ‘puente’, ‘travesano’
o0 ‘tranca) que se establece cuando iniciamos una operacién
con un elemento comtun a ambos simbolos geométricos: el
didmetro de un circulo que tiene inscrito un cuadrado y cuya
diagonal coincide con el referido didmetro. Ese es nuestro
punto de partida para hacer un puente entre la filosofia y la
geometria ‘cristalina’ del mundo andino.

Si se aprehende bien cada simbolo de la cultura andina,
se podrd ‘leer’ fluidamente en sus propios cddigos la sabiduria
ancestral andina. Por ejemplo: esas grandes sierpes o amarus,
Yakumama y Sachamama de las que nos habla el Amauta Luis
E. Valcércel (ver dibujo N° 14) en su célebre Etnohistoria del
Perti Antiguo-UNMSM 1967 y que segtn la leyenda mitica:
“los tres mundos - Pachas- se hallan unidos por estas dos sier-
pes miticas, dioses del agua y la fecundidad”, nos da una pista
magistral para que aprehendamos el simbolo del agua ( Yaku)
como una serpiente sinuosa u ondulante (Chokora) ‘que da
vueltas ampliando su tamafo’y que se refiere a las ondas o cir-
culos concéntricos que aparecen en el agua cuando algo rompe
la tranquilidad de su superficie (II Cap.; pag.150 y dibujos 13 y
14); y que no solamente es ‘simbolo’ del tiempo y del movi-
miento, sino que nos hace literalmente ‘ver el tiempo’ 0 mas
precisamente: la energia del tiempo, que oscila ciclicamente y
que se puede sintetizar en un dibujo de tres esferas concéntri-
cas: una minima o epicéntrica o Ukhu Pacha, otra méxima o
periférica o Hanan Pacha, y una tercera o intermedia entre las
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dos que en realidad es un ‘encuentro’ o ‘cruce’ de las primeras,
ésta se nombra como Kay Pacha.

Ahora bien, este simbolo (Yakumama) solo expresa ener-
gia o tiempo, es decir naturaleza fluida y continua, “como” o pa-
recido al agua ;como dar el salto a la otra esencia? ;como pode-
mos representar en términos geométricos la otra sierpe mitica
Sachamama? Aquella que representa la naturaleza corpuscular o
material. Ya tenemos un simbolo que es el circulo, ;cudl es el
otro, simbolo complementario? ;como ‘parear’ el circulo? La so-
lucién encontrada se puede observar en el Dibujo N° 8, trazan-
do el didmetro, o mejor, los didmetros perpendiculares que di-
bujan y dividen el circulo en los cuatro cuadrantes de la Tawa
(Burns, 2002, Pdg. 40) simple o cruz lineal dentro de un circulo.

El didmetro del circulo es el tnico elemento lineal con
el que se puede medir a si mismo y ‘parear’ exactamente el
simbolo entregandonos el lado de un cuadrado, que es el pri-
mer poligono paralelepipedo que circunscribe a nuestro cir-
culo original. Ahora que ya sabemos que el cuadrado es el
otro simbolo, lo cual coincide con la simbologia de los tem-
plos amantinefios o Pachatata, que complementa a Pachama-
ma, tal como hemos explicado antes; de aqui surge la consi-
guiente pregunta: ;como encontrar el cuadrado proporcional
al circulo? No lo hemos obtenido precisamente con el cuadra-
do formado tomando como lado los didmetros perpendicula-
res de nuestro circulo del dibujo N° 8.

Para explicar esta parte usaremos conceptos del idioma
puquina, por ser mas especializado, por algo su nombre ver-
dadero es Qhapaq Simi o ‘idioma de los Justos’. En quechua los
tres circulos se denominan, como veremos en profundidad en
el Capitulo II, de adentro hacia fuera: Uku Pacha, Kay Pachay
Hanan Pacha. En este libro he evitado dar informacién sobre
la relacion entre los tres pachas y sus ‘animales totémicos’: el
Wamadn, el Puma y el Amaru (Dibujo N° 14), por estar referi-
da a la complejidad del sistema de organizacién inka, que se-
rd motivo de otro texto. En puquina los tres Pachas: Qhato Pa-
cha, Qa Pacha'y Hanigo Pacha, pero ‘Pacha’ en puquina y aqui
estd lo importante, solo hace mencién a lo temporal, pues se-
gun Aguild, (2000: 99): “Noétese que en el puquina el concep-



DIBUJO N° 8

Ukhu Pacha (quechua)
Qato Pacha (puquina)

Kay Pacha (quechua)
Qa Pacha (puquina)

\‘/ ~__Hanan Pacha (quechua)
Hanigo Pacha (puquina)

to de ‘pacha’ es solamente temporal, sin referencia directa a la
‘tierra’ como divinidad agricola ni como coordenada espacial,
que ya tiene su propio vocablo”; cual es el vocablo: PAQAS22,
por eso, en el Dibujo N° 9, Pacha estd representado por circu-
los, y Paqas esta representado por cuadrados. Otra vez: ;como
encontrar el cuadrado proporcional al circulo?

La solucién y respuesta esta en la obtencion del simbo-
lo de la cruz cuadrada o cruz del Tiwanaco, cuya operacién
puramente geométrica es muy facil y que ya la describimos
anteriormente23; pero que por fines pricticos y mds filosofi-
cos que geométricos, en el dibujo N° 9 damos una solucién
geométrica, aun mads facil, todo en puquina.

Observemos que el Hanigo Pagas (cuadrado exterior) no
circunscribe al Hanigo Pacha (circulo exterior); sino mds bien
ambos se ‘cruzan’ en ocho puntos, porque tienen un mismo pe-
rimetro, no asi las figuras o dualidades interiores, que son mas
bien tangentes. Esta vez, en el Dibujo N° 9 hemos descuidado
voluntariamente las formas (proporciones y medidas exactas)
para privilegiar los contenidos filoséficos, porque la escuela
Occidental nos ensefa a privilegiar precisamente la lectura y la
légica de los contenidos y descuida ensenarnos la logica y lec-
tura de las formas, o privilegia la cantidad en detrimento de la
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cualidad, o la razén en detrimento de la pasién, como también
lo hacen en el plano de la religién con el ‘Dios Padre’ desapare-
ciendo u ocultando a la ‘Madre Divina..

Aqui haremos un paréntesis, a manera de motivacidn,
para comenzar a develar algunos puntos que pueden ser pro-
ducto de lo comun en el desarrollo del conocimiento del ser
humano de todas las latitudes, como puede ser también la de-
mostracién del conocimiento mutuo y antiquisimo entre los
pueblos de todos los continentes o de su ‘vincularidad’. Inda-
gando sobre los simbolos paradigmaticos de nuestra cultura
andina hemos ido encontrando algunas similitudes o coinci-
dencias, en algunos simbolos que delatan ‘nuestra manera de
pensar’ andina y ‘nuestra manera’ de desarrollar el conoci-
miento, entre personajes relevantes o ‘genios’ de la cultura oc-
cidental. Lo mas parecido y coincidente que hemos encontra-
mos en el desarrollo de las ciencias y artes de Europa occiden-
tal, con lo nuestro y que hemos empezado a presentar en es-
tos textos sobre el ‘pensamiento Qhapagq, es un dibujo de Leo-
nardo da Vinci titulado “el cdnon de las proporciones” (ver di-
bujo comparativo N° 9).

DIBUJO N°9
La proporcionalidad en la Cosmogonia Andina

Qato Pacha
Pachatiissan =]
/ Qato Paqas
Qa Pacha
/
\ / Qa Pagqas
102 ‘ - Hanigo Pacha
JAVIER LAJO \ \ //
f«———— Hanigo Paqas



COSMOGONIA OCCIDENTAL
“El canon de las proporciones”
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En este dibujo, llamado también “El hombre de Vitru-
bio”, Leonardo da Vinci traza coincidentemente un cuadrado y
un circulo, al parecer proporcionales en su perimetro, secantes
en ocho puntos; es decir idénticos a nuestros Hanigo Pacha y
Hanigo Pagqas del dibujo N° 9. Aunque da Vinci ha desplazado
el circulo hacia arriba (o el cuadrado hacia abajo), cosa que pa-
rece indicar con la figura del ‘hombre inscrito que bate los bra-
zos’ como indicando la accidn descrita, es decir la figura o silue-
ta de un hombre con piernas y brazos desplegados es una clara
sefnal del desplazamiento de una figura con respecto a la otra,
ademds de que los pies ‘marcan’ curiosamente los puntos de sa-
lida de las diagonales en el circulo, y las manos ‘alzadas’ parecen
marcar también los puntos de salida de las otras dos diagona-
les o ‘Ch’ekkalluwas’ (ver dibujo N°10). Seguin la literatura con-
vencional, da Vinci trata de sefalar con este disefio los vinculos
de la arquitectura y el cuerpo humano, un aspecto de su inter-
pretacién de la naturaleza y del lugar de la humanidad en el
‘plan global de las cosas’ Pero ademads, aunque es algo que no
hemos investigado atn a fondo, por la gran cantidad de ‘litera-
tura chatarra’ o ‘cortinas de humo’ que rodean el tema y que di-
cho de paso estan muy de moda; a da Vinci, se le ha conocido
como Mauestre de inicidticas sectas cristianas occidentales (La
Orden del Temple), logias o fraternidades que guardarian se-
cretos sobre ‘esotéricos misterios’ como el del trillado ‘Santo
Grial’ y a la vez con précticas de cultos clandestinos a la Mujer
Divina o ‘Madre Celestial, o hacia ‘algo parecido’. Lo sorpren-
dente de esto es que esta es la misma membresia, el mismo ofi-
cio u ocupacion de Dante Alighieri (y de otros muchos genios
occidentales). El genio de la Divina Comedia era ‘Kadosh’ o
Maestre de otra logia cristiana llamada “Los Fieles de Amor”
(Guendn, 1993), que al parecer es la misma logia con diferente
nombre, cuyos datos en su magistral obra nos estan sirviendo
para profundizar estas ‘coincidencias culturales, que nos dan
varias pistas para descifrar las profundidades, abismos y ‘labe-
rintos’ del pensamiento, filosofia y religion occidentales, que
son tan enredados como el peor ‘ovillo’ desordenado.

Retomando la reflexién que dejamos en el parrafo 47,
todas esas ‘maneras) ‘estilos’ o ‘vacios’ en la cultura occidental
no significan, por supuesto, que en la cultura andina hagamos



lo contrario, ni que el Padre sea la ‘cantidad y la razén’, y la
Madre la ‘cualidad y la pasion) simplemente creemos que en
la cultura occidental toda su filosofia neo-platénica4, crea
una polarizacién absurda que los inmoviliza entre conceptos
deformados ‘del bien y del mal’ y tienden a enajenar un ele-
mento de su par, lo uno excluye lo otro.

En el dibujo N° 9, hemos privilegiado el contenido
‘preciso’o Illay?s fulgurante de los amautas andinos y hemos
descuidado a propésito las formas ‘exactas’ de la relacion
proporcional y complementaria del circulo y el cuadrado,
para permitir al buen lector y mejor observador ‘ajustar las
proporciones’ a esa ‘otra forma), para muchos, mds bella y
mds exacta de ‘ver’ nuestro dibujo N° 9, que es precisamen-
te la Cruz del Tiwanacu, pero ambas figuras (Dibujo 11y 9),
en términos conceptuales, son lo mismo. Veamos otra vez la
solucién exacta y geométrica de la Tawa-chakana en el Di-
bujo N° 11.

DIBUJO N° 11

Tawa-Chakana y
Ch’ekkalluwa o Linea de la Verdad
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\Y4
PACHATUSSAN

Vinculo o soporte de la existencia

Para terminar hemos trazado una linea desde un punto
cualquiera de los ocho en donde se cruzan el Hanigo Pagas con
el Hanigo Pacha,y lo hemos unido con su opuesto, obteniendo
la Chekkalluwa o diagonal mayor?’, que es una linea oblicua
que estd a 20° 43’ de la vertical. Esta diagonal mayor en runa si-
mi significa ‘la linea de la verdad’ y segtin nuestros argumentos
sobre su representacion y coincidencia conceptual con el angu-
lo de giro del eje de la Tierra, es ‘la ruta de la vida; es el puntal,
soporte o viga maestra de la existencia, es el Pachatuissan.

Esta representaciéon de ‘vincularidad’ y herramienta
tedrica es una proporcién de medida variable que tiene su
origen en la ‘proporcionalidad entre el circulo y el cuadra-
do’28; similares ‘instrumentos’ son por ejemplo el Tupu o la
Papacancha (Earls, 1984) para el caso de las ‘medidas de pro-
porcionalidad’ agricola.

Esta linea diagonal o Ch’ekkalluwa, que tiene un angu-
lo de 20° 43’ con relacién a la linea de la vertical, o del eje nor-
te-sur sobre el globo terrestre, por la fuerza propia de esta li-
nea de reflexion, seria el dngulo 6ptimo del eje de rotacién de
la tierra, esta inclinacién de equilibrio o Yanan-Tinkuy, hace
que la Tierra ‘rote’ frente al sol en la forma mds inteligente pa-
ra que se ‘complementen y proporcionen’ todos los climas de
los hemisferios, estableciendo turnos en cada una de las lati-
tudes para los ciclos estacionales. Es decir, el eje de rotacion
inclinado es el responsable de la vida y la biodiversidad, el que
mantiene las estaciones y climas ‘normales’ en todas las latitu-
des; porque ese angulo en la relacidon del cuadrado y el circu-
lo, es la zona de interseccién y contacto de equilibrio o yanan-
tinkuy entre el Hanigo paqasy el Hanigo pacha, las dos esen-
cias que nos hacen existir.

Existe una identidad evidente y coincidencia, entre es-
ta conclusion sobre ‘el angulo del eje terrestre’ y la religiosi-
dad proto-andina del Dios puquina “I’, como lo vamos a



comprobar luego. En realidad, no podemos pasar por alto la
informacién que da Federico Aguilé en su libro titulado El
Idioma del Pueblo Puquina, al referirse a lo largo de sus pé-
ginas a “esa vertiente cuasi-panteistica del Dios ‘T, como el
dios panandino de la luz, el brillo, el reflejo, etc”, y la “enor-
me fecundidad de los vocablos que empiezan con T’ en los
cuatro idiomas andinos: quechua, aymara, puquina y kalla-
waya’; y que senala como: “..la huella de esa religiosidad
transmitida de generacién en generaciéon y que hoy todavia
tiene su plasmacion popular, aunque en forma muy subcons-
ciente, pero no menos real, porque sella la idiosincrasia an-
dina, quechua, aymara y puquina”.

Siguiendo a Aguild, dice: “los puquinasz, pues, en
tiempos muy remotos compartieron por igual con lo ayma-
ras, quechuas, urus, kallawayas y muchos otros grupos inser-
tos en los Andes, esa creencia que se refleja en la misma ges-
taciéon de los idiomas, la toponimia del Dios T; aparece por
doquier en los Andes”. Y la demostracién mds contundente es
de que todo el desarrollo de nuestra cultura andina vino a de-
sembocar en la confederaciéon I-N-KA, que tenia su centro en
la divinidad “I-N-TIN” (I Cap.; pags.96-98, con respecto al
analisis morfoldgico del YANA-N-TIN) que correspondiente-
mente y segiin también Aguild, significa “La globalidad cen-
tralizada del Dios I

A este significado dado por Aguild, se hace necesario co-
rregirlo o explayarlo levemente, ayudandonos con el método
develado por el entendimiento de YANA-N-TIN, segtin los péa-
rrafos antes citados. Entonces, como el T, que es Dios, al que
se anade el sufijo ‘N’, es decir, “su complemento” y finalmente
‘TIN’, como sufijo que significa “inseparablemente juntos”, es
decir: Dios y su complemento o paridad en un TIN-KUY eter-
no. Ademads, Aguil6 dice que “INTIN” es: ...un esfuerzo de uni-
ficaciéon del fenémeno religioso para el control estratégico...”,
luego insiste e invoca que el tema debe ser “retomado por espe-
cialistas en lingiiistica andina hasta su plena dilucidacién y ex-
haustiva comprobacion... Por ahora el Dios T’ es patrimonio de
una religiosidad por igual puquina-kallawaya, quechua y ay-
mara, ...;El origen germinal fue puquina?. Nos parece que si...”,
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finaliza. Pero, nos preguntamos, spor qué un clérigo estaba tan
interesado en escarbar las raices lingiiisticas de un Dios no-cris-
tiano, en tierras indigenas? ;Por qué tanto interés de alguna or-
den de frailes cristianos, en el pueblo puquina?

Para darnos respuesta a esta interesante pregunta, no
hemos podido encontrar algin hilo conductor en la doctrina
‘abierta’ del cristianismo, ni en la teologia oficial. Sin embar-
go el filésofo René Guénon en su obra: La Aventura Interior
(Ediciones Obelisco. BBAA 1993), dice lo siguiente: “Una tl-
tima nota concierne al nombre secreto que los ‘Fieles de
Amor’31, daban a Dios..., en la Divina Comedia, Addn dice
que el primer nombre de Dios fue ‘T, nombre que vino a ser
después EI”. Esta identidad entre el “primer nombre de Dios”
de Dante Aligheri y el Dios T’ andino, ademads de la ‘informa-
cién dantesca’ de que el ‘Paraiso Terrenal, habria estado -en
aquellos tiempos del bate- “en alguna parte no explorada del
planeta”, nos ha dado muchas pistas cuyas conclusiones, par-
ciales aun, comentamos a continuacion, pero que seguiremos
investigando. Aunque, son abundantes las informaciones de la
historia antigua de occidente que identifican al continente
americano como el lugar de las utopias’2.

Es decir América es, para los occidentales cultos y vulga-
res, sin lugar a dudas el ‘lugar de las utopias), y no solo después
de Colon, sino y, sobre todo, antes de Coldn; los datos y eviden-
cias iniciales conseguidos, asi lo demuestran. Es necesario, pues,
desarrollar un estudio del ‘utopismo europeo pre-colombino,
que desde luego serd mas interesante que el conocido ‘utopis-
mo post-colombino, pues nos dard luces sobre las innegables
relaciones ‘globalizadas’ desde tiempos inmemoriales y tam-
bién de lo que hemos llamado ‘vincularidad’. Esto lo demostra-
remos en el andlisis y reflexién consiguiente, pero, sobre todo,
abre las puertas para comenzar a conocer mas certeramente las
influencias culturales de los continentes desde mucho antes del
desembarco, invasiéon y ocupacion de América por los europeos
occidentales, que trajeron una misién y una voluntad destruc-
tiva tan fuerte, que despiertan sospechas tacitas de diversa in-
dole. ;Puede la ambicién provocar esa ‘infinita pasiéon homici-
da’ que desatan los europeos a su llegada? ;Puede la ambicién



desatar ese impulso ciego a destruirlo todo?, ;En especial las
huellas del ‘conocimiento’ indigena? Es evidente que su consig-
na era ‘que bi quede huella alguna’ ;Pero, de qué? ;qué era lo
que querian ocultar, o negar, destruyéndolo todo? Este ‘impul-
so’ que se nota hasta hoy, aunque mucho mas mimetizado, ca-
llado, solapa, estd presente atin, es esa pulsion predadora radi-
cal, que parece decir: “Del sistema indigena no queda, o no de-
be quedar nada, salvo restos, como ‘ruinas’ irrelevantes para la
reconstruccion de un futuro propio y suyo, todo lo demas es
imposible, idealista, el mundo indigena actual, o los ’restos’ que
quedan de ‘lo que fue), no tienen otra opcién que alinearse de-
tras de occidente”

Regresando a nuestra reflexion sobre el Eje del Mundo
o ‘Dios’ primigenio33, de todas o de la mayoria de las culturas
tradicionales conocidas, que ha encandilado a toda la huma-
nidad en diversas latitudes y épocas ;Por qué? Parece induda-
ble que ha marcado a fuego volcanico la conciencia de todas
las humanidades aurorales. Lo que creemos de manera hipo-
tética, es que han sido los cataclismos o catéstrofes que en
nuestra cultura los hemos llamado Pachakutisy que significan
literalmente que ‘el mundo se da vuelta’ los que han dejado
una huella traumédtica imperecedera, atdvica en el alma hu-
mana. Este Dios I’ o ‘su residencia’, han sido llamados tam-
bién en occidente: Centro del Mundo, Corazén del Mundo,
Tierra Santa, Omphalos, Chemia, Tierra Pura, Tierra de los
Santos, Tierra o Morada de Inmortalidad, Tierra de los Vivos,
Tierra sin Mal, Paradesha, Paradis, Pardes, Paraiso, Arbol de
la Vida, etc. ;Qué otra cosa podria haber detrds de este mito,
o0 “Dios” primigenio, que caus6 tanta conmocion en el ser hu-
mano, que las catdstrofes ciclicas o Pachakutis?

Todo este simbolismo sobre el ‘Eje o Centro del Mun-
do’ ‘Tierra Santa’ y la ‘“Tierra de la Inmortalidad’ tiene dos
puntos o ideas reiterativas y comunes, uno es el ‘estado edéni-
co’ que alude a un ‘estado primordial’ o de ‘tradicién primor-
dial del estado edénico’, sobre el que no vamos a profundizar
en este texto, y el segundo tema reiterativo es la idea de la ‘in-
mortalidad’ que si nos parece atingente para el caso de revisar
nuestras reflexiones de la pdgina 92 de este mismo texto, y de-
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jaremos para después las formas que calificamos de ‘perver-
sas’ para el andlisis del ansia de inmortalidad34, del hombre
occidental y su relacién con el oro.

En el mundo andino ha existido o existe una vigente ‘as-
piracién’ de re-equilibrar al mundo a partir del equilibrio de la
pareja humana de la comunidad-sociedad y la naturaleza, es
decir la sociedad inka y la cultura andina en general, no s6lo
habrian querido ‘monitorear’ el éngulo de incidencia de los ra-
yos solares sobre la tierra, a través del sistema de Intiwatanas y
del Qhapaq Nan, sino que queda registro de haber habido una
franca ‘aspiraciéon’ e intenciéon de controlar (ver nota N° 14) o
re-establecer el dngulo 6ptimo del eje terrestre, a través de lo
que llamaremos el ‘vinculo privilegiado’ del ser humano con la
naturaleza. Esta forma particular de ‘re-ligare, de nuestra cultu-
ra andina, es la que explicaria la presencia y caracteristicas de
un ‘fundador’ paradigmatico, un ‘maestro inconforme’: Tunu-
pa Wiracocha, el “Hacedor y criador” del mundo, aquel que “..
por (eso) su actuar en el pasado se ofrece imperfecto o defec-
tuoso, y sélo en cuanto rectifica y perfecciona... su obra, es que
adquiere la nota esencial mas importante que es la de poder y
mando de todo lo existente” (Rivara, 2000: I: 114).

Una de las conclusiones que se desprenden de nuestro
texto, sugiere la pre-existencia en el mundo andino de una
vincularidad cosmos-hombre, o pacha-runa, o lo que es lo
mismo: el Yanan-Tinkuy intin-pacha-runa, (o Wiracocha-Pa-
cha-Runa, en Rivara, 2000: I) alcanzado en la sociedad inka,
les habria permitido a nuestros antepasados, entre otras cosas,
intentar el control sobre el equilibrio del eje terrestre en su
angulo 6ptimo de rotacién, y con ello el mantenimiento del
‘orden del mundo’ dado que la inclinacién mayor, sucesiva,
genera un conjunto de desérdenes climéticos que se empeo-
ran cada afio. Entonces, esta linea de reflexion nos lleva a sos-
tener la hip6tesis de que con el sistema del Qhapaq Nan (y en
general con lo que hemos denominado como ‘pensamiento
paritario’ o ‘pensamiento Qhapaq’) que servia como el princi-
pal eje del Tawantinsuyu, se intentaba desde la sociedad hu-
mana, desde su ‘vincularidad’ y desde su equilibrio Hampi
(Kreimer,1999), con la naturaleza, mantener la inclinacién



6ptima, o en su defecto, revertir, rectificar el angulo del eje (a
través de un ‘Pachakuti humano’), o controlar y detener la ca-
tastrofe o cataclismo mayor llamado ‘Pachakuti c6smico’ o
simplemente Pachakuti, que literalmente significa que: el
mundo se da vuelta (I Cap.; pdg.92).

Estos ‘Pachakutis cosmicos’ serian terrorificas catastro-
fes planetarias’, periddicas o ciclicas, cuya huella del dltimo
ha quedado registrado como ‘diluvio universal’ o ‘Unu Pacha-
kut? (Maria Rivara, 2000: 1:107) con los cuales la vida en la
tierra vuelve ciclicamente a sus inicios. Estas serfan catdstro-
fes planetarias que reinician el ciclo de la vida sobre la tierra.
Georges Cuvier (1769 a 1832) en su Discours sur les révolutions
du globe (1812), habia argumentado y explicado la extincién
de las especies animales fésiles mediante catastrofes planeta-
rias que habrian destruido periédicamente la Tierra y todas
las especies vivientes de cada etapa geoldgica. Esta teorfa de
las catastrofes, segtn la cual se sucedieron faunas muy diver-
sas a lo largo del tiempo y, cada una de ellas, fue aniquilada
totalmente por una catdstrofe planetaria con la creacién de
una fauna nueva, fue divulgada en su obra dedicada a los hue-
sos fosiles, Recherches sur les ossements fossiles¢, (1812). Para
Cuvier, los cataclismos debieron ser bruscos, stbitos y no gra-
duales, como lo prueban estratos geoldgicos volcados y dis-
torsionados. Las dnicas causas que encuentra para estas "vol-
caduras), tuvieron que ser ‘diluvios’ o levantamientos violen-
tos del suelo ocednico. Aqui George Cuvier esta hablando in-
dudablemente de lo que nuestro pueblo indigena andino co-
noce como Pachakutis.

Sostenemos aqui que la sociedad andina desarrolla una
‘praxis sagrada’ histdrica y una ‘aspiracion trascendente’ (como
lo es en occidente la religion y la espiritualidad) para detener la
catastrofe o ‘Pachakuti cdsmico), a través de un ‘Pachakuti hu-
mano, que revierta el dngulo a su inclinacién 6ptima y con es-
to hacer de la Tierra una ‘verdadera morada de inmortalidad’,
que se explica en cuanto que la cultura humana obtenga un
continum ininterrumpido en su historia y su evolucién biolégi-
cay que esto ademds, sea un justo premio a la conquista de su
‘equilibrio humano’ y la ‘vincularidad’ con el cosmos; o por lo
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menos a preservar lo méximo posible del ‘remanente que que-
da’ de la cultura humana después del cataclismo. Esta ‘praxis sa-
grada’ explicaria también la arquitectura megalitica y el ‘urba-
nismo de alta montana’ -si se le puede llamar asi- a las cons-
trucciones de las ciudades inkas o las Naupa Llactas actuales, en
la cima de los escarpados picos de la cordillera andina, en clara
prevencion a los cataclismos, inundaciones y avenidas, que se-
rian provocadas por la inestabilidad total del eje de rotaciéon de
la Tierra, cuando ‘es el tiempo del Pachakut?.

Todo esta vocacién y prevencidn a los ‘cataclismos cos-
micos’ tendria que ver no solamente con el avance de la cien-
ciay la tecnologia del hombre andino, sino con la superacién
de una ‘conciencia individual primitiva y monomaniaca’ (me-
galomana, egodlatra y desequilibrada) y la conquista de una
conciencia comunitaria superior, medio-ambiental y césmi-
ca. Queda claro que para el mundo andino esto no es un pro-
blema de ‘religién’ de ‘moral’ o de ‘ética), sino de niveles o es-
tados de conciencia que representan para los andinos, los
‘vinculos complementarios y proporcionales’ del hombre con
la comunidad y con la naturaleza.

Es decir, ‘bien’ y ‘realidad’, asi como ‘hombre’ y ‘natura-
leza’ en el mundo andino no son conceptos separados, sino
estdn juntos en vinculo’ o yanantinkuy; el ‘bien’ como el
‘hombre’ se realizan, o fluyen con la ‘realidad y la naturaleza,
es mads, estos representan la inica formula para que el ‘bien y
el hombre’ puedan ‘viabilizarse’, ‘existir’ o ‘ser’ Este contenido
de sabiduria en puquina se expresa con el término ghapagq. Lo
que no ‘se hace bien, o ‘se hace justo o ‘se hace correcto, no
existe plenamente, o tiene una existencia efimera, y si se da a
existir temporalmente por algiin raro motivo, como es el caso
de la mentira, la ociosidad o el robo; inexorablemente, el
tiempo y la vida los anulan, los desaparecen, los ‘matan’, es
cuestion de tener paciencia. Si el ser humano ‘desequilibra’
mucho la vida y el mundo, el Pachakutilos ‘barre’ de la faz de
la tierra, y la vida vuelve a sus inicios, como una ‘nueva opor-
tunidad’; pero este proceso tiene una ‘mecdnica’ que es muy
pragmatica; si alguien quiere llamarla mistica, bien, pero esta
‘praxis sagrada’ del pueblo andino es algo propio de una es-
cuela prictica, de la ‘Estirpe o Escuela de la ghapagkuna’, de la



cual estamos dando evidencia suficiente, coherente y consis-
tentemente en este texto.

Asi pues, la conciencia andina es una conciencia ‘vin-
culada’ o hecha con las cosas del mundo y de la comunidad,
se ‘piensa’ y se es ‘conciente con ellos’; no es una conciencia
que mira ‘hacia adentro de si misma) aislada, revertida hacia
si misma, primitiva, individualista, solitaria, en una sola pala-
bra: monomaniaca. Occidente estd convencido que su acceso
a eso que llaman ‘su conciencia’ no depende sino del indivi-
duo, del ‘si mismo’ de cada uno, por eso ‘su conciencia’ es un
reflejo del ‘Dios Individuo’ o monoteico. Este es el origen de
un gran e histérico desequilibrio. Pero ;qué lo ha producido?

Aunque no es objetivo de este texto el profundizar este
punto, dejamos algunas ideas para su desarrollo posterior. En el
desarrollo de la cultura occidental, lo que podriamos llamar el
‘culto traumdtico’ o recuerdo fébico del dltimo cataclismo c6s-
mico y planetario o Pachakuti, deviene con el tiempo en un cul-
to a la ‘persona individual’ o ‘unidad divina’¥’, y paralelamente
al desarrollo histérico de lo que hemos llamado la ‘conciencia
individual primitiva se genera una forma ‘perversa, traumatica
o morbida de identificar el ‘eje del mundo;, con el ‘Dios indivi-
duo es decir, con la ‘unidad divina; esta tltima correspondien-
te a una ansiedad individual sustitutiva del ‘sentido de eterni-
dad colectivo} hacia un ‘objeto relativamente eterno’ como es el
oro y se desata, presentdndose como una ‘ambicién’ extrema o
desmedida por la acumulacién de riqueza y de poders3s, tempo-
rales y correspondientemente un terror extremo a la muerte.
Desapareciendo aparentemente o siendo reprimido con este
sustituto, la memoria, como es natural, el recuerdo traumético
a los cambios violentos del ‘Eje del Mundo, como bien parece
intuirlo Guenén (nota 33). Aqui, es necesario anotar que el sen-
tido de ‘la salvacién cristiana’ u occidental se vive plenamente
como una aspiracion estrictamente individual y ultraterrena, lo
cual hace muy evidente la naturaleza y la vocacién de esta cul-
tura y explica el terror que sienten hacia la ‘muerte individual’
y el recuerdo atévico, el panico y la fobia renuente al Pachaku-
ti, que es facil notar cuando se remueve ese eco lejano que aun
queda, al escuchar el ruido sordo y el temblor o Katatatay de un
movimiento teltrico, que es ‘el pulso’ de Pachakamac.

k3

QHAPAQ AU



114 2

JAVIER LAJO

El cientifico y ensayista Carl Sagan3’, tratando de de-
sentranar el contenido de las metéforas y mitos biblicos para
pensar cientificamente sobre el desarrollo de la inteligencia
humana, dice algo que puede dejar huellas para seguir esti-
mulando estas reflexiones: “Incluso en la época en que se es-
cribié6 el relato del Paraiso, el perfeccionamiento de las facul-
tades cognoscitivas se asociaba a la idea del hombre cargado
de atributos divinos y tremendas responsabilidades. Dijo Yha-
vé, Dios: ‘he aqui al hombre hecho como uno de nosotros, co-
nocedor del bien y del mal; que no vaya ahora a tender su ma-
no al drbol de la vida, y comiendo de €I, viva para siempre’
(Génesis 3, 22). Asi pues, el hombre debe ser expulsado del
Paraiso y Dios coloca al este del Edén una guardia de queru-
bines con flameantes espadas para mantener al Arbol de la Vi-
da lejos de las ambiciones del hombre”. Lejos, por supuesto
del Hombre occidental, porque estos mitos son parte de la
proto-historia occidental#0. Aqui debemos entender la frase
‘Arbol de la Vida’ como Eje del Mundo.

Por otro lado la historia oficial del ‘encuentro’ del hom-
bre occidental con el llamado ‘nuevo mundo’ y su ‘descubri-
miento’ nos resulta cada dia mas increible y falsa, en los tér-
minos que su propaganda la ha difundido. Estd cada dia mas
claro que el pretendido viaje de Col6n a las Indias, ni fue una
exploracion de ‘gente perdida) ni fue algo ‘casual’ realizado
por reyes europeos. Y que lo mucho que ocultan las ‘cortes’
europeas y el Vaticano, es algo evidente, cuyas familias, archi-
vos y bibliotecas atn existen plenamente, y que los indigenas
de América debemos conocer estos ‘secretos, y vamos a hacer-
lo algtn dia, porque como las mismas ‘sagradas escrituras’ oc-
cidentales dicen: “solo la verdad os hara libres”. Estd todavia
encubierta y es secreta la vida y antecedentes del “descubri-
dor” por el hermetismo del Vaticano, pero es conocida la re-
lacién del aprendiz Cristébal Colén con su “maestro” René de
Anjou (1418-1480). Asi que conociendo al maestro conocere-
mos demds al discipulo.

Rene de Anjou (Baingent, Leigh y Lincoln, 2004), fue
maestre de diversas logias cristianas y multifacético noble de
las cortes europeas, artifice y lider pragmatico del fendmeno
llamado Renacimientoy gran motivador de genios, artistas y



hasta guerreros y guerreras del viejo mundo, como Juana de
Arco. Fue el ‘timén’ de las poderosas familias de su tiempo,
como los Sforza de Mildn y los Médici de Florencia, los Este
y los Gonzaga, de Aragdn. Este personaje tuvo gran influen-
cia en casi todas las cortes europeas. En su obra mas relevan-
te, impuls6 a Cosimo de Médici para que se tradujeran la
obra de los platénicos, neoplatdnicos, pitagdricos, gndsticos
y herméticos, fundando la primera biblioteca publica de Eu-
ropa, la biblioteca de San Marco, impulsando institutos, aca-
demias y universidades laicas, haciendo surgir de esta forma
el Renacimiento de la cultura occidental. Pero ademas de su
accion publica, René de Anjou desarrolla una actividad
clandestina o de ‘corriente subterrdnea’ que se conoce como
el tema de “La Arcadia”

Esta relacién de Anjou con Cristébal Colén, y la misién
que trajo este tltimo a América es una huella que debemos in-
vestigar hasta las ultimas consecuencias, porque entendemos
que si la verdad no quiere ser contada por los descendientes de
sus protagonistas, los descendientes de sus victimas deberemos
de develar hasta sus ultimos detalles y difundirla hasta los més
lejanos confines. Pues si existe algtin ‘proyecto histérico’ que
propaga una ‘mecdnica mental’ de segundo orden con la que
son sometidos los ciudadanos del ‘viejo mundo; ésta no debie-
ra proseguir como ‘regla de vida y de futuro’ para la ‘globaliza-
cién’ actual. Debemos averiguar bien qué extrana misién o ‘pul-
sién de exterminio’ arrastrd a los europeos a provocar la muer-
te de més de 70 millones de nuestros antepasados en s6lo 10
anos desde 1492. Pero lo cierto es que Coldn viajaba ‘orientado’
por los conocimientos de la logia de René de Anjou (La Orden
del Temple que a comienzos del siglo XIV habria pasado a la
clandestinidad), entre los que figuraba el muy famoso y conoci-
do mapa de Piri Reis (un clarisimo mapa del continente ameri-
cano), navegante turco, quien fue seguramente miembro de es-
tas sociedades secretas o logias antiquisimas. Es decir el menta-
do ‘viaje a las Indias Orientales’ es una pura mentira, que por
vergiienza debe ser abandonada de una buena vez. Como tam-
bién deben salir a luz todos los documentos ‘secretos’ que las ‘lo-
gias clandestinas’ y los piadosos frailes del Vaticano esconden
con culpa y con vergiienza.

k5

QHAPAQ AU



DIBUJO N° 12

sEs la Cruz del Tiwanacu, fuente de origen de...

... la cruz de los Templarios de Agartha?

AHI
0SX
2 7 6
DE| .
MR 9
VZ
4 3 8
116 ol CGL

JAVIER LAJO QUW



Hasta aqui nos ha traido la reflexién sobre el Dios ‘T’ de
los puquinas y sus semejanzas con el ‘Eje o Centro del Mundo),
‘Paraiso), o ‘Region Suprema’. Es interesante observar como los
mitos de origen o ‘textos sagrados’ de la cultura occidental re-
gistran esta ‘pérdida del sentido de la eternidad’ de la cultura
occidental con su expulsion de alguna regién de la tierra o ‘re-
gion suprema, donde estaba el ‘Centro o Eje del Mundo y ‘La
Tierra sin Mal’. Esta ‘pérdida’ del sentido o del ‘camino de la in-
mortalidad’ debi6 quedar, en la humanidad occidental, con-
vertida4l, en mito (Jorge Nelson Trujillo, 1998), como una ‘ca-
rencia primordial, como un ‘castigo divino, como lo dicen en
sus propios términos de “..quedar atrapados en una esfera
temporal’ (René Guenén, 1993: 111).

Comprendiendo las lineas anteriores, se nos hace facil-
mente explicable, como es que aparece el monoteismo pa-
triarcal, que ‘expulsa’ a la ‘madre natura’ o en términos gene-
rales a ‘la mujer’ del &mbito mitico-religioso o ‘espacio divi-
no, achacdndole acaso, la ‘culpa’ de los desastrosos cataclismos
ciclicos. Desaparecen asi en todas (o casi todas) las sociedades
primitivas el culto a la “Diosa Madre”; pero por eso mismo al-
gunos pueblos, como los indo-europeos, la convierten en un
anti-mito42: el Santo Grial. Un anti-mito, algo eternamente
buscado y misterioso, sensual y prohibido, deseado con mu-
cha ansiedad, para precisamente ‘recuperar el sentido de la
eternidad’, que es una forma moérbida o perversa de ‘adorar’ la
contraparte del ‘par primordial, luego de que se le ha elimi-
nado y excluido. Una vez que ha sido negada ‘la pareja de
Dios (‘ausencia’ clave para entender a occidente), nunca mads
le podria propiciar al hombre occidental la posibilidad cos-
mogonica de ‘equilibrar al mundo.

Volviendo a Guendn: “esta Tierra Santa por excelencia
es la ‘region suprema... es en efecto el ‘Paraiso Terrenal’ que es
el punto de partida de toda tradicién que tiene en su centro la
fuente tnica de la que parten los cuatro rios hacia los cuatro
puntos cardinales y que es también la morada de la inmorta-
lidad” Y estas alusiones a los cuatro rios, ha provocado a mu-
chos autores, una identidad o ‘recuerdo’ inequivoco de los
cuatro ‘S’ejes’ que marcaban la divisién en Suyus u organiza-
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cidén del territorio inka, al margen de las enormes riquezas alli
acumuladas, que fueron encontradas por las fuerzas invasoras
de Francisco Pizarro4.

Estos temas los dejamos planteados para profundizar su
investigacion y reflexion. Pero queremos dejar también la ex-
pectativa de averiguar si estos ‘rastros’ (Figuras 08 y 10) que he-
mos ubicado en occidente, como simbolos de la cultura andina
y ‘ciencia de las proporciones’, de lo que seria nuestra proto-his-
toria andina, y otras “sefias” remanentes en el terreno de la re-
ligién occidental, como el anti-mito del ‘Santo Grial, y el culto
clandestino o hasta ‘virginizado’ a la Madre#4; son acaso sola-
mente ‘reflejos’ antiquisimos, pero visibles aun hoy en dia, de la
propagacion (de partes importantes) de nuestra cultura andi-
na. O son, tal vez, una difusién temprana hacia el mediterraneo
de nuestros conocimientos y sabiduria, acaso por ocasionales
‘difusores’, ‘amautas trotamundos), ‘andinizadores’ O acaso fue-
ron ‘recuerdos’ transportados allende los océanos por navegan-
tes y ‘visitas’ que vinieron a nuestro continente mucho antes del
desembarco de Colén, lo que probaria que la actual ‘globaliza-
ci6én’ del planeta, solo es la continuidad de una vieja y arcaica
aspiracion del ser humano de todas las culturas.

Lo que queda claro, es que en el medioevo occidental
aquellos ‘rastros’ y simbolos que identificaban a los templa-
rios como ‘guardianes’ de algo, en nuestro andlisis evidente,
solamente se podrian explicar con la figura satirica que usa
René Guendn: que aquellos que usaban nuestros simbolos en
Europa precolombina, eran como “burros cargados de reli-
quias que perdieron la barakah”(René Guendn; 1993, Pég.
50); cosa que en definitiva significé su debilidad principal,
puesto que al carecer de fundamentos y contenidos auténti-
cos, fueron vencidos, perseguidos y asesinados, por sus oca-
sionales rivales: los reyes europeos y el papado del Vaticano,
que ellos mismos ayudaron a encumbrar con riquezas, simbo-
los y conocimientos, parciales (;...?) y mal usados.

Es decir, como una conclusién de este texto, postulo
que nuestro conocimiento y sabiduria andina, (cuyo sistema
y estructura nuestro pueblo la reconstruira inexorablemente)
fue trasmitida y ensefiada parcialmente en otros continentes;



o por razones que desconocemos, luego de su difusion, en Eu-
ropa, Asia y Africa, ‘quedaron alli’ solo puros simbolos, o ‘for-
mas o iconos misteriosos, guardados’ secretamente por sectas
y logias clandestinas; pero desprovistos de sus contenidos,
funciones, explicaciones y finalidades. Mas, como dice un vie-
jo principio de las escuelas de conocimiento: ‘las influencias
de la sabiduria siempre descienden del centro a la periferia,
del mundo sagrado al mundo profano, nunca a la inversa...
pues el agua nunca remonta hacia sus vertientes’.

Finalmente para los escépticos que piensen que esta-
mos dejando la reflexion filoséfica a un lado y que nos desli-
zamos al campo de la especulacion estéril o peor, del esoteris-
mo, les invito a que visiten en el Cusco el santuario del Senor
de Huanca, antiguo santuario inka ocupado en la actualidad
por uno de los ‘santuarios cristianos’ que han suplantado los
‘anteriores cultos inkas’. En este caso, nos referimos a la pie-
dra wanca o wacca que predominaba y ‘tutelaba’ el valle sagra-
do de los inkas. Lo interesante es que cruzando la montana,
exactamente al otro lado de ésta, emerge imponente el actual
santuario inka de Tipén, que no ha sido ocupado por ningu-
na iglesia o ‘Santo’ de la cristiandad y sigue siendo muy vene-
rado por quienes contintian con el culto inka ancestral; am-
bos santuarios a cada lado, ubicados en las laderas opuestas
del apu pachatussan, el macizo montanoso que ‘sostiene’ a
ambos santuarios, cumpliendo asi con ser “sostén o soporte
de la existencia, que tolera aun a ambos lados del mundo: el
inka y el cristiano, como obligando, como suplicando al equi-
librio Hampi”.

Para los fildsofos contempordneos que investigan to-
lerantemente todas las culturas, el concepto y la figura geo-
métrica de la Tawa-Paqa o ‘cruz de Tiwanacu’ (que viene
siendo vulgarizada y traficada con el nombre de chakana), y
los conceptos que aqui hemos vertido y analizado, les po-
dran servir como pruebas testimoniales, reflexivas y criticas
del pensamiento sistematizado indigena, propio, originario
de estas latitudes, que en lo fundamental explica que para
los andinos la existencia solo es posible por el ‘cruce’ de dos
cosmos paralelos y combinados. Es decir, existimos en un
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‘pariverso) ‘duoverso’ o dos cosmos que tienen un vinculo o
puente de interrelacidn, que es lo que origina la existencia.
Si comparamos este concepto andino instrumental, con el
concepto occidental de ‘universo, podremos concluir obvia-
mente que este concepto y cosmogonia, seria el origen del
individualismo, del egoismo, de toda actitud excluyente y
por tanto de la guerra y la depredacién del hombre por el
hombre, del extravio del hombre occidental.

Notas:

1

8

Seguiremos usando este significante del quechua: ghapag, por
estar recomendado por la Academia de la Lengua Quechua del
Cusco.

Queda explicito que ‘Santo), es un término referido al hombre
‘virtuoso, al hombre ‘con-sagrado’, o dedicado a alguna misién
trascendente. En este sentido “Qhapaq’, es un simil de los térmi-
nos que en otras culturas tienen un significado similar o equiva-
lente, como por ejemplo: Sufis (arabe), Kshatriya (hindu), Ka-
dosh (hebreo), Citaro (grecolatino), Templario (latino), Ikh-
wan-es-Safa, etc.”.

Ch’ékka en quechua y en aymara significa ‘verdad’ y Ch’ekkalu-
wa en quechua es diagonal (Lira, 1982: 63).

Esta propuesta ‘tedrica’ se estd llevando también a la préctica,
pues se viene trabajando el proyecto para hacer posible la mar-
cha del gran poder por el ghapaq fian, en que estardn involucra-
das las organizaciones indigenas del Perd, Bolivia y Ecuador.

Entre otros se puede revisar la bibliografia: Kreimer, 1985; De
Paz, 2002; Estermann, 1998; Rengifo, 1993; Grillo, 1992.

Ver: Qhapaq Kuna...mas alld de la civilizacion, de Javier Lajo,
Editorial Grano de Arena, 2002; Cusco, Peru. O en el capitulo se-
gundo de la presente edicion.

Pakarina, significa lugar donde nace la vida, viene de la raiz P4-
ka que significa: oculto, secreto, velado, encubierto, misterioso.
(Lira, 1982: 216).

Este ‘culto paritario’ podemos afirmar que sigue existiendo en el
mundo andino, con el cristianismo como culto diurno o solar y
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11

12
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14

los “pagos’ a la Pachamama como culto escondido, en la ‘sombra;,
0 nocturno.

No comprender estas ‘razones de Par’ nos puede llevar a concluir
con Nietszche: “y ;quién ha comprendido plenamente hasta qué
punto son extranos, uno para el otro, el hombre y la mujer? ...
Dos cosas quiere el hombre auténtico: peligro y juego. Por ello
quiere a la mujer: el mds peligroso de los juegos. El hombre de-
be ser educado para la guerra, y la mujer para el solaz del gue-
rrero: todo lo demas es tonteria”.

Algunos investigadores o autores (como C. Milla, 1982) han in-
tentado de-construir la cruz del Tiwanacu usando solamente el
‘cuadrado y su diagonal para lo cual inventa toda una parafer-
nalia indtil de una presunta identidad entre los ‘brazos’ de la
Cruz del Sur y un cuadrado y su diagonal, con la finalidad de en-
contrar la segunda o ‘diagonal mayor’ (que en nuestro diagrama
forma un dngulo de 20° 43’ con la vertical), e identificarla con el
concepto y nimero ‘pitagérico’ de PI ( 3.1416 ). En este intento
fallido, C. Milla solo llega a 3.10, porque este concepto griego y
numero ‘irracional’ no es ni igual ni parecido al concepto de
‘proporcionalidad’ geométrica y abstracta, llamado ‘Pachatus-
san’ por nuestra sabiduria andina y que en este libro presenta-
mos. Instamos al lector a encontrar las multiples razones de las
diferencias, que con una buena y acuciosa lectura pueden, sin
mayor esfuerzo, desentrafar.

Me refiero al triptico filoséfico Andino del: Ucku Pacha; Kay Pa-
chay Hanan Pacha, que estd presente en toda la cosmogonia in-
ka. (II Cap.; pags.150-152).

El eje de rotacion de la Tierra estd inclinado unos 23.50° aproxi-
madamente, con respecto al plano de la 6rbita que describe al-
rededor del Sol. Hemos visto que el eje de rotacién de la Tierra
parece siempre apuntar en la misma direccién, pero ‘traza’ cada
22,000 anos -aproximadamente- un circulo (ver dibujo N° 5) re-
gresando en ese ciclo a apuntar hacia la estrella Polar. Segtn la
astronomia es porque la Tierra se comporta como un giréscopo
0 ‘trompo.

Vocablo quechua cuyo significado en espaiiol es: ‘donde se ama-
rra al sol’.

Esta ‘vocacion’ o ‘voluntad’ de manejar o ‘amarrar’ el dngulo de
incidencia del Sol sobre la Tierra con los intiwatanas, estd vigen-
te en forma masiva en el pueblo aymara hoy en dia, cuando ve-
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15
16

17

18

mos en la Municipalidad de El Alto, en La Paz, Bolivia, que el Al-
calde y los pobladores encargaron a un grupo de artistas una
gran escultura en marmol de la Cruz Tiwanacota, y la han erigi-
do como un gran monumento llamado puerto del sol, declaran-
do explicitamente que “su voluntad es amarrar al sol”. (Diario El
Alteno, La Paz, edicién del 9 de octubre del 2004).

http://www.mala.bc.ca/~johnstoi/cuvier.htm

Tal como me lo explicé el maestro puquina don Percy Tamo de
la Comunidad de Pocsi en Arequipa.

Esta tendencia o ‘corriente) que en el fondo es pro-semitica, estd
tratando de emular claramente la relacién y ‘método’ moralista y
mesidnico que establecen los radicales semitas entre la estrella
Polar (objeto estelar), la ‘estrella de David’ (concepto y simbolo)
y el culto monomaniaco a ‘Jehovd), cosa que imitan claramente,
asemejando: ‘la cruz del sur’ (objeto estelar), ‘la Chakana’ (con-
cepto y simbolo) y un presunto ‘..milenario culto latrico mono-
teista (andino)...cuya advocacién andina mds antigua es C.O.N.,
expresada mediante la simbologia de la Amphisboena, la serpien-
te de las dos cabezas que nos entrelaza con la totalidad del cos-
mos’ (Milla, 2001: 198). Lo peligroso es que esta corriente y ‘mé-
todos semiticos’ estan tratando de ‘sembrar’ no sélo estas ‘ino-
centes e inconcientes’ emulaciones, sino todo el contenido cultu-
ral de estas actitudes, disciplinas y religiones extranjeras, que no
buscan leyes objetivas que ayuden al ser humano a encontrar
‘equilibrio’ o ‘mayor bienestar’, sino que buscan ‘leyes morales’ o
‘mandatos’ de un Dios monoteico; asi por ejemplo ven en el ayni
(Milla, 2001) una ‘ley moral’ de la reciprocidad, cual ‘mandato’ de
un supuesto Dios tUnico: wayra jocha (que es un derivado de wi-
racocha). Es clara la esencia dogmdtica de esta tendencia en el
movimiento indigena andino, que estd llevando a muchos jove-
nes a ‘deformaciones’ ideoldgicas y culturales. Esto es flagrante
cuando leemos: “El Ayni es la méxima ley (sic) andina y en el li-
bro esenio (?) de la creacidn, es la ley eterna y universal, es la ima-
gen de DIOS” (Milla, 2001: 205) y finalmente: “;Los aymaras so-
mos el Pueblo Elegido de wayra jocha...y la verdadera religion es
el ayni!” (Milla, 2001: 250). Aqui lamentablemente este falso ‘pro-
feta andino’ ha caido en una burda y servil imitacién de ciertos
judios, como si ellos fueran nuestros maestros.

Aguild, 2002: Pag. 101, paqas, significa tierra, suelo, territorio.
También “la expresion catequética: Hanigo Pagas= El cielo; Qa-
Pagas=Esta Tierra; Qato Paqas= Infierno”. Y en la pag. 99, cuan-
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do habla sobre el vocablo pacha aclara: “nétese que en el puqui-
na el concepto de ‘pacha’ es solamente temporal, sin referencia
directa a la ‘tierra’ como divinidad agricola ni como coordenada
espacial, que ya tiene su propio vocablo.

Resulta una coincidencia privilegiada el que los esclavos de proce-
dencia africana fueran yanas, es decir de pigmento negro. De aqui
a concluir que los yanacunas pre-hispdnicos hayan sufrido escla-
vitud del tipo occidental resulta verdaderamente de ignorantes.

Interrogando al ex Congresista Quicafio, quien consiguié la
creacion de la Comision de Asuntos Indigenas en el Congreso de
la Republica del Perd, sobre el significado de yana, lo explicaba
asi: “yana, es mi nifia, lo negrito de mis o0jos, con lo que miro, sin
la cual ya no puedo ver, a través de la cual yo veo y soy conscien-
te de que existo”.

Dejamos para los fil6logos del runa simi el analisis de los térmi-
nos “tawa-n-tin”, “llapa-n-tin”, “hina-n-tin”, “pura-n-tin”, etc,
cuyos significados de cada uno abundan en contenido de lo que
hemos definido como el principio de la unién de los opuestos
complementarios y proporcionales. Pero o0jo, decimos unién, no
unidad.

Aguild, 2000: pag. 101: pagas, vocablo puquina (de donde nacen
palabras como: pagarina, paqarin, paqajes, etc).

Ver una explicaciéon mds detallada del proceso de obtencién de
la cruz cuadrada en en el punto 59 del libro Qhapaq Kuna...mds
alld de la civilizacion, de Javier Lajo Ediciones Grano de Arena;
Qosqo 2002.

Toda la I Parte del libro Qhapaq Kuna, esta dedicada a explicar
criticamente esta teoria del pensamiento neoplaténico y cudl es
la funcién del concepto de la ‘enajenacién’ en el pensamiento de
la dialéctica platénica, hegeliana y marxista.

Aguild, 2000: 69 : Illay: [luminacién de la mente.

‘Proporcionalizar’ o ajustar las proporciones, es otra forma de in-
teligencia o ‘Illay’, ‘iluminacién de la mente) o ‘mente de la Pacha,
‘conciencia de las cosas’ o ‘sistemas inteligentes’ ordenados en ‘pa-
res’; es la forma ‘andina’ de pensar, que no es lo mismo que el ‘ra-
zonar’ occidental, puesto que como ya dijimos en otra parte: ‘razo-
nar’ es imponer una sola medida o ‘ratio’ sobre ‘lo mensurable’. Es
imponer una ‘medida, sobre ‘cosas’ que requieren ‘ser medidas’. El
occidental no ‘piensa con las cosas) las mide y solo asi ‘las piensa’
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Chékka en quechua y en aymara, significa verdad y Ch’ekkaliiwa
en quechua es diagonal (Lira, 1982: 63). Chega también en pu-
quina significa verdadero y nueve (o Checa-Cheqa) a la vez,
(Aguild, 2000:49). Aqui es necesario recordar también que isqon,
en runa simi es nueve.

Aclaro que doy el calificativo de Diagonal Mayor, para diferen-
ciarla de la diagonal menor o simple a secas que seria la de 4n-
gulo de 45°. Igualmente, aclaro que este concepto, contenido en
esta linea o diagonal Ch’ekkalluwa, no puede ser comparable al
PI de occidente, pues no es idéntico o similar conceptual ni geo-
métricamente hablando, porque a nuestro instrumento no se le
puede medir desde una unidad o desde la unidad, es en si mis-
ma una medida de proporcién variable. Como Viga Maestra, so-
porte o puntal que sostiene la existencia, la hemos llamado con
justa razén el pachatiissan.

Cuyo informante mds importante parece haber sido el lingiista
franciscano Jer6nimo de Oré que adoctrind en el valle del Colca
en Arequipa y que es a la vez autor del tnico texto catequético
puquina que se conoce (en Aguil, 2002: 21).

Es interesante la informacién (Guendn, 1993: 67 ) sobre la par-
ticipacién del franciscano milenarista Joaquin de Fiori en la lo-
gia ‘Fedeli d’Amore) seguidores de la ‘Fede Santa) que aunque no
es el propdsito de esta investigacién, seguiremos la pista de dicha
‘logia), para futuras publicaciones.

Logia u ‘orden’ religiosa cristiana a la que pertenecié Dante Alig-
heri. Dice Guendn: “en cuanto a la ‘verdadera fe’..es la que es lla-
mada Fede Santa, ...que se aplica al mismo tiempo a la organiza-
cién inicidtica misma. Esta Fede Santa, de la que Dante fue Ka-
dosh, es la fe de los Fedeli d’Amore...Esta designacion de los ini-
ciados como ‘Santos’ cuyo equivalente en hebreo es Kadosh, se
comprende perfectamente por el significado de los ‘Cielos...co-
mo la morada de los Santos...con muchas otras denominaciones
andlogas, ...y ello permite comprender lo que es verdaderamen-
te la Tierra Santa” (en Guendn, 1993: 59).

Trujillo, 1998: 65, hace una cita de Diego de Cérdova y Salinas
y su Coronica de la religiosisima provincia de los doce apdsto-
les del Peru ; Lima 1651, L:I:5., que dice: “y en las humanas y sa-
gradas letras hay algunas palabras que dan a entender habia es-
ta cuarta parte del mundo (que como se ha visto es mayor que
las tres descubiertas) pues parece que de ella hablaron Séneca y
Platén en su Timeo, que la interpretacion de la palabra Ofir, que
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hacen algunos autores, refiriendo las riquezas que trafa Salo-
mon, y celebra la sagrada escritura, dicen que se llevaba deste
Occidente indiano”. Y, también dice: “..con lo que cabia supo-
ner que el verdadero descubrimiento del nuevo continente da-
taba de tiempos antiguos, tanto como el principio de la era cris-
tiana... en fin, para unos terceros, el conocimiento de la existen-
cia del continente -americano- fue ya un asunto que lo trataron
los sabios griegos...”.

Lo que Genoén deja bien establecido es la relaciéon o coinciden-
cias en varias culturas, sobre el Dios T} “...en efecto, no solamen-
te ella es equivalente de la ‘iod’ hebrea, ...no solamente la letra’l’
representa la unidad en la numeracién latina, en razén de su
forma rectilinea, que es la mas simple de las formas geométricas.
Sino que incluso en la lengua china, la palabra ‘T’ significa ‘uni-
dad’, y Tai-i es la ‘Gran Unidad), que esta representada simbdli-
camente como residiendo en la estrella polar, lo cual estd lleno
de significado pues volviendo a la letra ‘T’ de los alfabetos occi-
dentales, percibimos que, siendo una recta vertical, es por ello
mismo adecuada para simbolizar el eje del mundo”

Un tema reiterativo de la misién de la ‘alquimia’ en occidente es
la busqueda de la ‘piedra filosofal’ como un atributo del oro co-
mo metal incorruptible e inmutable, es decir ‘eterno’. Este afdn o
ambicién desmedido por el oro de parte de los occidentales es lo
que los trae a América. En el fondo ;es esta “ambicion” del hom-
bre occidental un impulso ‘terrenal’ o ‘temporal’? o ;serd, mas
bien, un impulso relacionado a lo que luego vamos a analizar
como la ‘pérdida del sentido de la eternidad’ relacionado a su
‘desequilibrio primordial’y a las catéstrofes ciclicas planetarias o
Pachakutis cosmicos?

El término de ‘catdstrofe’ también deviene o estd relacionado
con la idea del mito, como ‘cambio violento’, Cuvier lo desa-
rrolla para la paleontologia en el libro citado y Sorel hace lo
mismo en el campo de lo politico y social. (Ver: NicolaAbbag-
nano, 1997).

http://www.mala.bc.ca/~johnstoi/cuvier.htm

Segtin el mismo Guendn, el Dios T’: “..éste, que segtin Dante
fue el primer nombre de Dios, designa propiamente la ‘Uni-
dad divina’..”

Este punto que se confunde en occidente como ‘voluntad de po-
der’y ‘voluntad de existir’, le daremos un tratamiento especial en
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futuras publicaciones, pero hay un comienzo de su desarrollo en
el Qhapaq Kuna.

Carl Sagan, Los Dragones del Edén: especulaciones sobre la evolu-
cion de la inteligencia humana. Edit. Grijalbo S.A. Barcelona,
BBAA, México DE 1982.

Dice René Guenodn: “el Paraiso Terrenal, en efecto, era verdade-
ramente el ‘Centro del Mundo’, asimilado simbodlicamente al Co-
raz6n Divino. ;Y no se puede decir que Addn, cuando estaba en
el Edén vivia verdaderamente en el Corazén de Dios? Lo que si-
gue es mas enigmadtico: Seth pudo volver a entrar en el Paraiso
terrenal y pudo recobrar la preciosa vasija (el Santo Grial); asi
pues, Seth es una de las figuras del Redentor, tanto mds cuanto
que su nombre expresa las ideas de fundamento, estabilidad, y
anuncia de alguna forma la restauracién del orden primordial
destruido por la caida del hombre. Habia pues, desde entonces
al menos, una restauracion parcial, en el sentido que Seth y los
que después poseyeron el Grial podian por ello mismo estable-
cer, en alguna parte de la Tierra, un centro espiritual que fuese
una imagen del Paraiso perdido...”.

Ademds de los indigenas guaranies, los occidentales ;también
identificaron al Tahuantinsuyu como ‘la tierra sin mal’? ;Acdso
antes de Coldn, en occidente se identific6 a América, con ese
‘centro espiritual’ o ‘paraiso perdido), o ‘reconstruido Edén’, co-
mo ‘morada de inmortalidad’ del que hablan muchos autores?
Lo cierto es que luego de la invasién del nuevo mundo, la socie-
dad inka inspiré a todo aquel ‘utopista’ que apareciera en los si-
glos posteriores a la ocupacién. Aunque también es muy cierto
que muchos europeos, como el mismo Cristobal Colén (cuyos
extranios vinculos con los templarios faltan develar), buscaban
desde antes de 1492, ‘la ruta del oro) y los paises miticos de Ofir
y Tarsis, y buscaban también, desde luego, el mismo ‘Paraiso Te-
rrenal’ (Jorge Nelson Trujillo, 1998).

Segun las leyendas occidentales, en ‘esa regiéon suprema y perdi-
da’ existe un Templo, el llamado ‘Arbol de la Vida'.. y el Santo
Grial, que es una ‘joya maravillosa) tal vez el enigma que més ha
conmovido a occidente en todas sus edades. “Esta copa habria si-
do tallada por los dngeles en una esmeralda sacada de la frente
de Lucifer después de su caida. Esta esmeralda recuerda de una
manera sorprendente la ‘urna, la perla frontal que, en la icono-
grafia hindd, toma el lugar del tercer ojo de ‘Shiva’ que represen-
ta lo que podemos llamar el ‘sentido de la eternidad’. Esta rela-
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ci6én nos parece mds propia que cualquier otra para aclarar otra
relacién con el corazén que es, para la tradiciéon hindd, como
para muchas otras, pero quiza en ella mas claramente aun, el
centro del ser integral, y al cual por consiguiente ese ‘sentido de
la eternidad’ debe ser directamente relacionado...mas tarde el
Grial fue confiado a Adan en el Paraiso Terrenal, pero que, des-
pués de su expulsion, Adan lo perdié...El hombre desplazado de
su centro original por su propia falta, se encuentra en adelante
encerrado en la esfera temporal” (Rene Guendn, 1993, pdg. 111).

Jorge Nelson Trujillo, 1998, en la pagina 75, escribe: “y fue la os-
tentacion de estos tesoros lo que hizo suponer que el nuevo
mundo era tan enormemente rico en estos recursos que la socie-
dad cultural y politicamente mas avanzada, la de los inkas, pre-
sentaba pruebas fehacientes de esta riqueza inconmensurable y
de uso comparable al que las fabulaciones de la época atribuye-
ron a los entornos paradisiacos”

Luego en la mitologia occidental aparece el ‘Santo Grial” asocia-
do primero a la figura de Cristo, y posteriormente con ‘la huida
de José de Arimatea y Nicodemo a la Gran Bretafia) aparece aso-
ciado a la tradicién Druidica de los Celtas, la tradicién de La Ta-
bla Redonda y su mision de rescatar el ‘Santo Grial’ y llevarlo (o
srestituirlo?) a ‘Armorica), palabra que extranamente es muy pa-
recida a América. Luego el simbolismo mitico occidental, se
convierte en simbolismo histérico y viene, pues, la historia de
los “Templarios del Agartha’, la parte mas reciente hasta el siglo
XIV, afios (1307-1314) en los que estos monjes-guerreros, son
asesinados y perseguidos por las monarquias europeas; y esta es
la parte de la leyenda que tiene también un extrano, pero en fin,
‘puente de coincidencia’ con nuestra Tawa-chakana y la ‘Cruz
Templaria’ que aparece oculta y se forma con las cuatro lineas
diagonales o Cheqaq Nan (ver figuras N° 9 y 10) y la extrafia
coincidencia también entre las proporciones de la sintesis geo-
métrica de nuestra cosmogonia y el dibujo de Leonardo da
Vinci titulado “El Cénon de las Proporciones”, que ya vimos en
el I Cap.; pag.101.
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hapaq Kuna...

mas alla de la civilizacion
CRITICA A LA FILOSOFIA OCCIDENTAL

“El ascenso del hombre seguird adelante.
Mas no estemos ciertos que seguird adelante
a cargo de la civilizacién occidental

tal y como la conocemos...

De no dar nosotros el paso siguiente en
el ascenso del hombre, serd dado por gente
de cualquier otro lugar, en Africa, en China...

sDebo considerar esto como algo triste?
No, no por si mismo. La humanidad tiene
derecho a cambiar de color’,

Jacob Bronowski

I PARTE

Critica a la filosofia Occidental

Antes, quiero agradecer al Instituto de Ciencia y Tecno-
logia de la Universidad Ricardo Palma en las personas de Ge-
rardo Ramos y José Mendivil, por haberse interesado en mis
Tesis sobre la sabiduria y la cultura de nuestro pueblo, que es
el pueblo indigena del Peru. Actualmente venimos trabajando
en compania de algunos hermanos en la busqueda de un des-
linde cultural completo con la cultura occidental, que creo es
lo que falta en nuestro pais y en América. Una vez que se ha-
yan separado bien el agua del aceite, podremos construir des-
de nuestra visién indigena un mestizaje digno y desechar el
hibridismo estéril que malogra nuestros dias.
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He aceptado hablar de las ideas bésicas o borradores
de lo que podemos denominar ‘sistema o estructura del pen-
samiento andino) que es un tema dificil, y cuyo trabajo final
ojald culminemos pronto para su publicacién completa; creo
que el tema todavia estd “verde” para su traslado al lenguaje
académico; sobre todo, porque el sistema tiene muchisimas
implicancias en todo orden de disciplinas de las llamadas
ciencias humanas, antropoldgicas, socioldgicas, econdmicas,
politicas, etc., y también en las ciencias exactas, fisica, mate-
madtica, geometria, etc; pero las ideas basicas ya estdn claras,
asi que las expondré tal como las tengo en la actualidad, hay
riesgos, pero lo hago a pedido de mis hermanos y por el apre-
cio que les tengo.

La filosofia es el cuerpo de disciplina que sistematiza
y ordena lo que es la estructura del pensamiento de la cultu-
ra que se ha denominado como ‘occidental’. Esto es algo que
también podemos debatir y ver si existe una Cultura Occi-
dental o no, o si se puede denominar asi, a todo un bloque
de expresiones culturales y de pensamiento que se desarro-
llaron a las orillas del mar Mediterrdneo, influidas un tiem-
po mds por los drabes musulmanes y otras veces mas por los
grecolatinos y/o cristianos. Enrique Dussell al respecto tiene
un buen trabajo para consultar!.

Sin embargo, creo que voy a tratar, sin dnimo de pecar
de pretencioso, de sintetizar y exponer sobre una estructura
global del pensamiento occidental; es decir, yo tengo el firme
y documentado convencimiento de que existe una Mecanica
Mental Occidental que es comtn a todas sus culturas, a todas
las expresiones o variaciones que se han dado, desde la apari-
cién de ‘la ciudad griega’ y de las otras ‘ciudad-Estado’ del Me-
diterrdneo. Desde la influencia de la India o Persia en Egipto
y luego en Palestina; esta zona del Mediterraneo es la zona del
mundo donde se d4 la expansién de esta civilizacién, de esta
propuesta civilizatoria y mds adin, vamos hablar de un ‘pro-
yecto historico), es decir, de una propuesta histérica de alguno
de los pueblos del Mediterrdneo. Esto es también algo que hay
que precisar, de donde parti6 esta propuesta, lo que si sabe-
mos es que finalmente la propuesta fue tomada o desarrolla-



da por uno de esos pueblos, que es el pueblo israelita, es de-
cir, creo que hay una propuesta histérica que marca la Cultu-
ra Occidental y que en su desarrollo en definitiva le da su ape-
llido paterno, como Cultura Cristiana.

Y sin 4nimo ni vocacidon de caer en el antisemitismo, es
mds, estoy contra cualquier ideologia discriminatoria, pero
aqui vamos a precisar algunas de las ideas sobre este proyecto
histérico y cdmo es que se ha postulado como cuerpo de pen-
samiento, como una estructura de pensamiento que es bas-
tante simple y comprensible, bastante transparente, pero para
el que logra situarse fuera -abstraerse- de esa cultura, aquel
que lo logra puede notar claramente cémo es la estructura de
este cuerpo psiquico-ideoldgico, o sistema cultural funda-
mental, este verdadero tronco de la cosmovision o sistema del
pensamiento occidental, que, a su vez, es una propuesta his-
torica en base a la cual se desarrolla esta civilizacion. Esta pro-
puesta o proyecto histérico hace que el pueblo de Israel se au-
todenomine ‘pueblo escogido por un Dios creador tnico y
verdadero’ y esta es la punta de la madeja que nos permitira
descifrar la Filosofia Occidental.

Bueno, lo que quiero en esta primera parte es presentar
las ideas principales sobre lo que yo llamo estructura funda-
mental de la filosofia occidental. En una segunda parte voy a
tratar que ustedes conozcan algunos elementos claves de
nuestra cultura andina, estructuras de pensamiento que se
comunican oralmente y a través de las practicas sociales y fa-
miliares; pero también daré pruebas o evidencias de una cien-
cia altamente desarrollada en los andes precolombinos, cien-
cia que ha debido tener un correlato de pensamiento abstrac-
to y complejo, sistemdtico y estructurado, que tiene sus prin-
cipios fundamentales, porque este pensamiento sistemético es
también una propuesta histdrica, un proyecto histérico que
tiene un conglomerado de pueblos que lo hacen suyo. Ade-
mas que en este conglomerado de pueblos existe un pueblo
en especial, que es mi pueblo, por supuesto. Y voy a hablar
aqui de mi pueblo, que no ha sido escogido por nadie, para
nada, al contrario hoy es casi un pueblo muerto por el exter-
minio que ha soportado en estos 500 aios; me refiero al pue-
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blo Puquina, al pueblo que usaba la lengua del Qhapaq Simi,
al constructor de la ciudad sagrada de Tiwanacu, otros lo co-
nocen como el pueblo de los sacerdotes Kallahuayos, o los
‘porteadores del poder del inka’. Es decir, aqui en nuestro con-
tinente, hay también un pueblo que propone un proyecto his-
torico diferente, diametralmente diferente a aquél que llega
desde mds alld del Atlantico. Este es el pueblo Puquina del que
también hemos podido ubicar su origen en el salar de Uyuni
al sur de Bolivia2. Gracias a una pista que nos dio el cientifico
Williams Burns3, que estudia la simbologia y la escritura de la
cultura andina, pudimos encontrar o determinar el sitio de
origen del pueblo puquina, o de los Tawacunas o Tawanacus
como los conoce él, o mejor diremos que su ubicacién mds
importante4, en el mapa sudamericano fue la sefialada entre el
salar de Uyuniy Tiwanacu, puesto que Burns piensa que vi-
nieron de mds al sur.

Posteriormente, creo que podemos hacer el ensayo de
precisar cual seria el sistema fundamental del pensamiento in-
digena andino que también creo, podriamos decir, que es muy
sencillo o translucido, como también lo es el pensamiento oc-
cidental una vez que comprendemos su esencia o sistema fun-
damental, se nos aclara todo.

Pero, entrando a la primera parte sefialada, me toca ex-
poner lo encontrado en mi buisqueda; porque esta tiene el fin
de encontrar la estructura del pensamiento de esta cultura,
que nos ha llegado hace s6lo 500 afios y que ha sometido a
nuestro pueblo y a nuestra civilizacién a un deterioro total,
pero que indudablemente no la ha desaparecido, no la ha ma-
tado, no ha puesto fin a su existencia, lo dnico que ha hecho
es restarle autonomia y libertad. Pero eso se puede arreglar, se
debe subsanar pronto y solamente comprendiendo bien a la
cultura invasora y dominante, podremos restaurar nuestro
orden, el Orden Andino.

Como lo referia hace un momento la Cultura Occiden-
tal tiene un apellido, que es la de ser cristiana y aunque este
apellido alude a la cruz, vamos a ver también para que nos sir-
vi6 la Tawa o ‘cruz andina’ en el sistema de nuestro pensa-
miento y sabiduria. Y es que Cristo y su extrafia inmolacion es



una segunda y buena sefal, que marca su cuerpo central y
tronco fundamental de pensamiento.

Para ir al grano, hay una escuela principal en el desa-
rrollo del pensamiento filos6fico de occidente, de su propues-
ta cultural mediterrdnea u occidental. La hemos identificado
como la escuela ‘neoplaténica; que es la estructura de pensa-
miento fundamental de occidente, claro que hay algunos au-
tores que no reconocen a esta escuela como propiamente ‘pla-
ténica, sino como una mads de tipo escoldstica. Analizando la
propuesta del neoplatonismo es bastante ficil encontrar en su
estructura, un sistema de pensamiento u orden de ideas que
es practicamente un cuerpo de principios que domina toda la
evolucion histérica de occidente, es pues, lo que denomina-
mos, su propuesta filoséfica general.

Sus autores, sus filgsofos, plantean fundamentalmente
en primer lugar, la teoria de la emanacién es decir de la deri-
vacién necesaria de todas las cosas existentes a partir de la
unidad (sea esta el espiritu, la materia, el pleroma, etc.), ema-
nacion que resulta menos perfecta a medida que se aleja de su
unidad de origen, o que, en el caso del marxismo o materia-
lismo, resulta mas perfecta a medida que se aleja de su unidad
de origen. En segundo lugar, la consciente indistincién del
mundo inteligible y el mundo sensible que es una imagen o
apariencia del otro; 16gicamente que esto tiene una premisa,
cual es la tercera caracteristica: el cardcter absoluto de la tras-
cendencia de la unidad, o esencia univoca, o sintesis divina,
por la cual como originante, o Dios, estd considerado fuera de
toda determinacién cognoscible y es considerado por lo tan-
to inefable, infinito. Y este es el punto de partida de la filoso-
fia hegeliana’, que vamos a ver después.

Otro punto de esta estructura fundamental del pensa-
miento occidental, es el cardcter revelado de la verdad; o sea
esta Unidad Creadora, o este punto de origen Creador, revela
la verdad, como una verdad que es de naturaleza religiosa y se
manifiesta en instituciones religiosas, existentes; y bueno fi-
nalmente, un cuarto principio serfa el retorno del mundo a la
Unidad Creadora a través del hombre y su interiorizacién
progresiva hasta llegar a un éxtasis, a una unién con Dios; que
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es un éxtasis historico, digamos que se da en un momento de-
terminado o final de la historia, o también puede ser un éxta-
sis personal en el cual el fil6sofo se une con el Creador; y bue-
no pues, de estos éxtasis estd bastante plagada la historia, tan-
to de los filésofos, como de los santos de la religién cristiana.

Al parecer esta escuela neoplaténica (cuyos origenes
primarios hay que rastrear en el oriente, en Egipto, o en al-
gun lugar recéndito del Mediterrdneo) fue tomada por la re-
ligién cristiana; los cristianos encuentran en esta filosofia,
las razones y las herramientas conceptuales como para fun-
damentar su accién proselitista, su acciéon misionera, mili-
tante, evangelizadora y ecumenizadora.

Los representantes de esta escuela neoplaténica son:
Amonio Saccas en el siglo II después de Cristo, luego Plotino,
Amblico y Proclo. Podemos profundizar algunas inquietudes
en torno a estos autores. Posteriormente a ellos se debe la lla-
mada Patristica les da continuidad, sigue San Agustin, Santo
Tomas, etc., hasta llegar a Hégel. Luego con Marx este méto-
do de entender lo existente transciende hasta nuestro dias. El
concepto central de todos estos fildsofos es la idea creadora o
de origen en El Uno, sea esta la materia, el espiritu, la idea,
Dios 0 ‘monoteo), etc., y de su correlato filoséfico o racional
que es la idea de la unidad como generadora, de eso hay
abundantes expresiones de como es que se apoya esta idea del
concepto o esencia tinica, o la idea del generador u originador
unico, y no solamente en los neoplaténicos, sino, ésta es la
constante en todos sus satélites.

El interprete o traductor principal del neoplatonismo
para las necesidades de su época o de la Modernidad fue Hé-
gel. Es preciso pues, hacer un andlisis critico, fundamental-
mente de la llamada “dialéctica hegeliana”, porque la dialécti-
ca de Hégel es abundante en este aspecto, la “Idea Absoluta” y
sus emanaciones no solamente como concepto, sino sobre to-
do como método de comprension y de explicacién de la rea-
lidad o de la existencia. En todos estos autores, que yo identi-
fico como neoplatdnicos, hay una identidad sobre el uso del
mismo método, cargado de toda una parafernalia de ideas y
de conceptos de lo mas sofisticados, yo creo que en general to-



da esta cobertura, -y no quiero ser irreverente-, es todo un ca-
muflaje, que en lo fundamental oculta lo simple de la unidad,
y demuestra lo complicado que resulta obtener o sacar de la
unidad a toda la existencia.

Este esfuerzo tedrico por sacar de la unidad todo lo
existente, va creando una serie de dificultades ontoldgicas
que constituyen verdaderos rompecabezas en la filosofia oc-
cidental, desde el mito platénico de los ‘andréginos’ castiga-
dos por Zeus con su separaciéon en dos, hasta la moderna
teoria de la ‘antimateria’ cuyas consecuencias finales en la fi-
sica son de lo mds contradictorias. Este camuflaje u hojaras-
ca, no permite ver el tronco del pensamiento que esta detrds
de toda esta suerte de conceptos, de frases, de ideas y que,
para los humanos comunes y corrientes, no se dejan enten-
der, es decir son conceptos de uso privado para una casta o
elite intelectual que acepta ciertos preceptos y nomenclatu-
ra, cosa que se hace posible s6lo por el uso de ciertos meca-
nismos o herramientas tecnoldgicas que sirven para ejercer
la propiedad privada sobre el conocimiento o sabiduria
(simbologia o escritura de cierto tipo, al que nos referimos
mads adelante), que hace en definitiva que el conocimiento
en general sea privativo de cierta cultura o de cierto grupo o
casta dentro de una cultura.

Sin embargo, si uno lee a los neoplaténicos puede dis-
tinguir en sus planteamientos fundamentales una misma es-
tructura de pensamiento que la de Hégel y sin recurrir a toda
la infinidad de conceptos e ideas que escribe Hégel en sus li-
bros, especialmente en la Ciencia de la Légica, complejidad
que traduce una intencién de querer develar algo muy com-
plejo, pero a la vez muy simple.

Proclo, por ejemplo, plantea que en el proceso de la
Emanacion hay tres momentos. De esta especie de excrescen-
cia que es la emanacion, dice que Dios es como un foco, o ‘sol’
de donde la luz sale espontdneamente; es decir, la luz emana
por si sola; asi entonces igualmente Dios no tiene que crear
nada, simplemente emana la luz y esa luz es la creacién de lo
existente. Dice que hay un primer momento en el permane-
cer inmutable de la causa en si misma; que en un segundo
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momento se da el proceder de ella por parte del ser derivado,
que por su semejanza con ella queda a ella atado y a la vez se
aleja de la misma; y, un tercer momento se produce con el re-
torno o conversién del ser derivado o emanado, a su causa
originaria. Suficiente para decir, que para entender a Hégel,
no habria més que leer algunos escritos de Proclo y Plotino.
Es decir, para poder entender bien toda esa complejidad que
desata la dialéctica hegeliana, dirfamos que es una buena op-
cidén, que interpreta o traduce el neoplatonismo, adaptdndolo
para la época del racionalismo o iluminismo alemén y euro-
peo u occidental en general.

Nosotros no podemos juzgar friamente el esfuerzo de
Hegel y tacharlo, o simplemente decir que no sirve o que re-
fleja una complejidad innecesaria, yo pienso que sus libros
son ensayos de literatura occidental, y que es una necesidad
cultural para ellos, como un esfuerzo para poder aclarar o rea-
firmar sus conceptos, o su fe; o también aclarar las confusio-
nes que se producen a partir de la intervencién de otros fil4-
sofos criticos o disidentes, o que sirve para desechar la apari-
cién de otras propuestas filosdficas alternativas en occidente.
Pero queda entendido que la literatura que permite aclarar
conceptos, también puede confundir mas a los lectores o pue-
de oscurecer o nublar mas el entendimiento de lo fundamen-
tal, como creo que ha ocurrido con la utilizacién o uso fla-
grante que hace Carlos Marx del método hegeliano, como ve-
remos después.

Entonces, creo que si se compara por ejemplo estos tres
momentos de la doctrina de Proclo, es decir del proceso de la
emanacion con la propuesta o sistema teérico hegeliano de: te-
sis-antitesis-sintesis; o en un primer momento del Dios idénti-
co al Ser absoluto; en un segundo momento, Dios alienado o
auto-enajenandose con su creaciéon del mundo, en la medida
que éste es creado por aquél, y un tercer momento, finalmente
Dios y el mundo reconciliados en una sintesis que encarna el
retorno del mundo creado hacia Dios y el triunfo de Dios so-
bre el mundo creado. Es la misma cosa; claro que ha habido
més necesidades de reflexién o de conceptos en el momento
que Hégel transcurre su vida y eso tal vez explique su esfuerzo



por racionalizar, por justificar toda una serie de necesidad de
respuestas a las interrogantes de ese momento histérico. Eso
también es posible, todo el esfuerzo desplegado por Hégel y
luego por Marx, se basan en el concepto primario de la estruc-
tura del pensamiento occidental, que es el concepto de la uni-
dad creadora, del ‘unitarismo’ o de un ‘generador’ del todo a
través del origen: EL UNO, que es digamos, algo que adquiere
movimiento para luego convertirse en método, se ‘clona’ a si
mismo, originando ‘lo creado’ y cémo después retorna al crea-
dor; es decir: la unidad que se enajena, se hace dos, originando
al Ser, producto de la enajenacién primordial o primigenia, ori-
ginando asi un ser que es en si mismo ‘la enajenacion’ o ‘aliena-
cién’ objetivada o creada.

Podemos hablar de una primera conclusién: el acto
mismo de la génesis de la cosmovisién occidental es un acto
de creacién de lo enajenado. Porque un ser tnico y absoluto
como el que estd en el inicio de la cosmovisién occidental, no
puede hacer otra cosa que clonarse o realizar un proceso de
partenogénesis. El tercer acto de la creacion, que significa el
tiempo que transcurre lo creado, es el proceso a través del
cual la auto enajenada unidad, que en realidad nunca produ-
jo ningun ‘otro’ diferente a si mismo, sino algo “parecido” o
como dice la Biblia ‘a su imagen y semejanza), se junta nueva-
mente con su propio clon en un acto de sintesis.

Y aqui ya podemos notar a qué se refieren los cristianos
cuando nos hablan del pecado original, puesto que lo creado
no puede ser tan igual al creador, tiene por lo menos un de-
fecto, error o pecado. La marca que simboliza el pecado ori-
ginal es un sello civilizatorio, un software psiquico que debe
tener una explicacion ligada a la naturaleza par de la sexuali-
dad humana.

Pero hay otro tema mas interesante que el analisis de la
sexualidad en nuestra critica a occidente, que es la concepciéon
de lo que llaman EI tiempo. La ‘paridad’ de la existencia, apa-
rece en occidente como un defecto, error o pecado propio del
‘par’, lo finito o existente, simula ser una causalidad errética,
pero como la unidad creadora es perfecta, no puede cometer
errores, entonces la responsabilidad es exclusiva de lo emana-
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do, o creado; por eso deciamos, en el plano de la existencia
humana los sexos aparecen como un error de origen, el peca-
do original. De aqui nace el sentido trascendente de la culpa o
degeneracién natural del hombre occidental, su sentimiento
de frustracion, de estar enajenado a su Dios creador, a ese
Dios que lo crea todo, y sobre todo, que crea El tiempo”. La
existencia no es mds que El tiempo, y El tiempo es el error pri-
mordial, o en todo caso es Tiempo Errdtico, no es igual al
tiempo de El que es una especie de Tiempo Perfecto o eterno,
sino que es tiempo como todo lo creado ‘semejante’ a El. Este
es el tiempo y el sentido del Pecado Original, ese Tiempo ena-
jenado a Dios, a aquel tiempo en el que somos pecadores, es
decir: erraticos; por eso nadie se libra del Pecado Original... o
casi nadie. En el imaginario occidental y cristiano s6lo Maria
la Virgen humana, o madre de Dios se libra de esta maldicion.
Si seguimos esta linea de pensamiento podremos develar la
misteriosa presencia de la Virgen, del Espiritu Santo, del “uno
y trino” y la de los otros dogmas cristianos, temas teol6gicos
que dejamos para otra oportunidad. Pero yo reto a los fil6so-
fos y tedlogos a un debate sobre este tema ya que creo que
aqui estan las “fallas de origen” de la civilizacién occidental, el
origen de su reputada mezquindad, de su belicismo, de su
sangre fria; y de su responsabilidad en la muerte compulsiva
o asesinato de cientos de millones de seres humanos en las
guerras de expansion colonialista y de conquista. Es decir, es-
te es el origen y cardcter del alma del conquistador, lo que lle-
van los wiracochas debajo de la coraza metdlica.

Es decir, en el imaginario occidental nuestro creador
nos hizo defectuosos, con referencia a un molde que es él mis-
mo, que esta en el origen, pero también al final de la existen-
cia, nuestro tiempo, pues, estd prefijado por esa deficiencia
permanente, en que, cada instante de tiempo no lo hacemos o
ni lo sentimos perfectible con respecto al instante anterior, si-
no de manera erratica, sentimos una culpabilidad anticipato-
ria por cada paso que damos, por cada segundo que vivimos.
Esa culpabilidad anticipada es también el origen de esa moral
tortuosa que pide perdén para pecar otra vez, al no haber ar-
ticulacion entre los medios (rangos de tiempo erraticos) y los
objetivos (tiempo global divino), nuestra naturaleza no es



perfectible, sino errética, y al no haber una articulacién natu-
ral sujeto-sujeto, pues toda relacion se reduce a dos presencias
sujeto-objeto, el sujeto tnico en su trance, absurdo de socia-
lizarse, posee, somete, invade “al otro”, con su amor absurdo y
brutal mata al ‘otro’ sujeto amado. Este tema del amor es sin-
gularmente vivido por las mujeres occidentales, que huyen
del amor verdadero, porque temen -ciertamente- su invasion,
conquista, posesion de su cuerpo y de su alma, lo que corres-
ponde a su posterior e inminente desaparicion, algo que los
freudianos llaman temor a disolverse en el placer del otro. Es-
tas son las consecuencias del estado de la conciencia occiden-
tal, una conciencia rustica y replegada en si misma, una con-
ciencia individual y solitaria, desposeida de Madre en su espa-
cio mitico religioso y por tanto condicionada a ser una “con-
ciencia individual” inmensamente solitaria, agresiva y preda-
dora de sus hermanos.

Cuando dos occidentales se juntan, o se conocen, lo
primero que estd en juego es la cuestion del poder, es decir
quién somete a quién; lo tragico es que también sucede lo
mismo cuando se conocen un hombre y una mujer; y, en los
que van a ser pareja el amor, que deberia ser una cesidn total
de voluntades¢, se convierte en una confrontacién o contra-
diccién de voluntades. El Otro, a quien siempre se le intenta-
rd convertir en ‘objeto; se defiende, declara ‘Objeto al contra-
rio;, desatdndose una reaccién en cadena, una guerra global de
bajisima intensidad. Asi pues, todas las relaciones sociales oc-
cidentales son predadoras, por eso Hobbes decia: el hombre
es el lobo del hombre.

Como esto es una lucha generalizada, en donde estd en
juego la supervivencia de la especie, entonces para resguar-
darla, el instinto de conservacién humano hace surgir el po-
der represivo del Estado, y lo que es peor, surge la moral-do-
ble de los cristianos. La negacién del ‘Otro’ se resume con el
principio hegeliano que dice que ‘todo finito consiste en esto:
que se suprime a si mismo’. Con la negacién del ‘Otro’ o de ‘lo
Otro’ aparece la necesidad de un c6digo de valores, de man-
damientos o reglas para preservar la vida, es decir para que el
que niega ‘al Otro), respete en ultima instancia la existencia o
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la vida del otro. Hegel especulaba sobre la artificialidad de las
leyes divinas o cddigos de comportamiento, en ausencia de la
religién como un lenguaje de amor.

En el manejo del tiempo que es producido por ‘el par),
como lo analizaremos después, existe un célculo del futuro
donde lo principal es la correcta relacion de velocidad y acele-
racién entre los objetivos y los medios de llegar a ellos. En este
sentido no hay un modelo arquetipico, o inicial. Es decir como
no hay modelo primordial creador a imagen y semejanza o ne-
gador inicial del Otro, que obligue ‘al Otro’ a ser como ‘¢l en-
tonces no hay error primordial o pecado original. Asi, en los
Andes en las comunidades quechuas, aymaras y puquinas exis-
te aun un mundo regido por la ley del amor y la solidaridad hu-
mana (los principios del yanapay o yanapacuy), o por el simple
respeto de los pares o también, el mundo del equilibrio de los
opuestos complementarios. El pensamiento andino, es un pen-
samiento forjado o acostumbrado no en términos de mensurar
todas las cosas a la medida de uno, sino de encontrar los pares
de las cosas, es decir de encontrar su complemento o la razén
de su complementacion y cémo es que se establece una propor-
cionalidad entre ambos, es decir la razén de su equilibrio y por
tanto también de su desequilibrio; de cémo los pares comple-
mentarios encuentran una proporcionalidad entre si'y como y
porqué en determinadas circunstancias se desproporcionan,
desequilibréndose para pasar a estructuras mas complejas. Es-
tos son ya algunos principios de la sabiduria de nuestros amau-
tasy del movimiento indigena peruano-ecuatoriano-boliviano.

Esa conciencia del tiempo (lineal recta o lineal circular
en el fondo son lo mismo, ambas son imaginadas en el plano
de la geometria de dos o tres dimensiones) de la cultura en
occidente, es lo que la filosofia de Nietzsche clama por su su-
peracién, pasando a desarrollar una conciencia natural de
tiempo pleno en donde nuestra identidad como se llega a ser
lo que se es (escrito en las tltimas lineas de la obra Ecce homo)
no sea ser semejante a Dios, sino s6lo ser idéntico a si mismo
o mejor ser idéntico a su ser natural (Dionysos). Con estas ra-
zones se entiende porqué Cristo-Dios, armado de su filosofia
agrafa y sobre todo de su praxis neoplaténica, funcional a sus



condiciones histéricas, rompe el circulo natural o tiempo del
hombre-humano y le impregna su futuro ultraterreno.

Esto es, a mi entender, lo simple y lo transparente del
pensamiento occidental; una cultura de pensamiento mono-
manidtico y megalémano. Una segunda conclusién es que es-
te sistema provoca la exclusion total de lo otro diferente; pues,
si todo se origina de la unidad, todo es o esta enajenado al ser
originante, todo es copia o emanacién, no hay posibilidad a
otra existencia diferente; todo estd bajo el dominio de la uni-
dad creadora, y bajo este dominio todo lo creado es universo,
en la abstraccion global es UNIDAD. Pero en la concepcién de
lo real, de lo concreto, se trata de la concepcién o cosmovision
de un cosmos IMPAR, en donde la estructura cosmogénica o
complejidad se da por emanacién, enajenacidn, alienacién o
clonacién de la UNIDAD.

En este sentido lo diferente de la cosmovision indigena,
como lo veremos después, es que de inicio se parte de concep-
tuar el origen del todo como una PARIDAD, en donde en el
principio hay dos elementos diferentes?, dos esencias que en-
tre otras caracteristicas tienen la de ser complementarias y
proporcionales, componen dos cosmos paralelos pero combi-
nados; en donde la unidad no existe sino en tanto que tiene un
correlato o contraparte que la equipara o desequipara segun el
momento de que se trate, pues el tiempo tiene también dos
momentos u oscila en dos sentidos, como luego veremos. En
el mundo indigena todo es par, lo que se presenta como im-
par (o “ch’ulla” en idioma puquina) existe sélo aparente o
transitoriamente, son estados de transicién momentanea. La
filosofia occidental habla de una UNIDAD (sustantivo) de los
contrarios, no de una UNION (que es un verbo)de los opues-
tos complementario; este concepto dicho asi con el sustantivo
unidad y no con el verbo unién, es la mejor expresién que de-
lata al occidentalismo, es un contrasentido pues si algo es uni-
tario no puede haber contradiccién. Una condicién bésica de
la conciencia de la identidad humana es que uno puede cono-
cerse solo en relacién con los otros: diferencidandose de los
otros o del Otro. La realidad intersubjetiva es siempre una rea-
lidad afectiva y de conocimiento, es siempre interactiva, inte-
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raccional, con los otros; es lo contrario de la obscenidad del
mono-maniatico.

Por eso el occidental a partir de su cosmovision enaje-
na primero a la hembra, es decir la sefiala como una copia im-
perfecta del varén (su costilla), inventando con esto el sistema
patriarcal y creandose con esto un meridiano lio de faldas. Es
facil concluir que la mujer es la que prolonga el tiempo del
hombre, ddndole hijos, procrea, literalmente, el tiempo en
forma de nuevas generaciones. Pero la situacién de domina-
cién o minusvalia en la que vive o supervive la mujer en la
cultura occidental se hace notoria en la pluma burlona de
Nietzsche, cuando dice que la mujer es “el mads peligroso de los
juegos”y hace alusion directa a su dominacion bajo “el ldtigos
que légicamente ningiin guerrero debe olvidar, para su solaz”.

Luego, el buen occidental seguird su guerra eterna con-
tra lo diferente, enajenando todo lo que se le cruce por el ca-
mino; no necesitard cotejarse o consultar a nadie, la verdad es
la que se logra con la imposicién, no importa el medio o mé-
todo, la vida es imponer la voluntad, es imponer mi verdad, y
mi verdad méxima es que mi voluntad es el poder absoluto, la
voluntad de poder?, del ser individual absoluto, reflejo tinico
del macrocosmos o cosmovisién occidental, el origen de la
guerra eterna y el culto al reino de la muerte entre los seres
humanos, pero también la guerra contra la naturaleza, la des-
truccién ecolégica. Armados de estas ideas, podemos decir
que el alma de todo occidental guarda un pequeno dictador y
un enorme subversivo, y que su democracia es una valvula de
escape, un intento vano de reconocer al Otro. El escogido por
su Dios, es su representante absoluto en la tierra, por tanto in-
tenta dominar al mundo, es duefio de todo, de la naturaleza y
hasta de sus hermanos, a los que esclaviza. El pueblo escogido
y en él el dictador escogido se impone a la fuerza, o por la
fuerza del engafo, no importan los métodos cuando el obje-
tivo es ganar la hegemonia; no importa cual es ese escogido,
pueblo o persona, es un dictador, pudo haber sido el judio en
una época, después fue el pueblo romano; luego el espanol;
ahora es el norteamericano, sigue siendo el mismo monoma-
nidtico de siemprel0.



Asi, con este mismo software el humano occidental re-
cicla una auto-enajenacion, de la que no se puede liberar, pe-
se a sus dos auto-criticos magistrales: Federico Nietszche y
Carlos Marx. A Nietszche lo dejaremos para analizarlo mas en
otra oportunidad. Pero con razén nos preguntamos ;qué fa-
lla en el sistema filos6fico de Marx? Creo que vale que le de-
mos un poco de tiempo. Porque, cualquier marxista podria
rebatir mi discurso con la conocida frase!!: “no es la concien-
cia la que determina la vida, sino la vida la que determina la
conciencia”. Claro, ;qué puede importar que un pueblo cual-
quiera se auto proclame el escogido, si no tiene la fuerza ma-
terial para imponerse? Pero el argumento para imponerse es
demasiado simple, es el argumento del guerrero, es la domi-
nacion por la fuerza de las armas, la téctica y estrategia del la-
drén, del pirata, del que hace de su trabajo o labor, el latroci-
nio y el asesinato del trabajador, del productor. Occidente
siempre ha tenido como constante la guerra, su tecnologia bé-
lica es lo principal de su existencia predadora, la guerra siem-
pre ha sido su modo de produccién originario y su principal
herramienta de expansion, una vez que impone su dominio
por las armas, luego conquista cultural o espiritualmente al
pueblo invadido con su mecanica mental, llimese ideologia, o
religion!2.

Este es el desvario de occidente, el origen de la guerra
permanente, la locura o enajenacion persistente, el eje del
pensamiento occidental, la razén que justifica la depreda-
ciéon de la guerra permanente. Ahora, vamos a analizar en
sintesis las consecuencias mds importantes de nuestra criti-
ca al occidentalismo en el pensamiento marxista.

Vamos a ocuparnos un poco de Carlos Marx, que es
uno de los autocriticos de occidente dado que toma el méto-
do del sistema filoséfico hegeliano para su propuesta. La falla
en el sistema de Marx es que persiste en la matriz monoma-
niaca del pensamiento Occidental, puesto que no sélo acepta
el uso de la enajenacién como categoria tedrica que expresa la
realidad concreta, sino que la reivindica como herramienta
principal del método para actuar sobre la realidad, es decir
acepta la enajenacion, parte sustancial de la dialéctica, como
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herramienta principal para la liberacién de la miseria mate-
rial y espiritual de la humanidad. Esto al margen de que cam-
bie el espiritu por la materia como la parte primaria o la uni-
dad originaria del sistema. Es un contrasentido total, por eso
ha fracasado!s.

Dice Marx, en su critica a Feuerbach: la liberacién es un
acto histdrico y no mental y conducirdn a ella las relaciones
historicas, el estado de la industria, del comercio, de la agri-
cultura...; y este si que es un pensamiento correcto, lo inco-
rrecto de su sistema es que descuida el estudio de la principal
fuente material o para usar sus propios términos: descuida el
estudio de las condiciones materiales de existencia de las uni-
dades reproductivas de la vida y existencia humana, es decir
de las FAMILIAS!, que es la fébrica del hombre mismo, dén-
de se reproduce el ser humano, pero para ser mds preciso,
dénde se reproduce el trabajador y se repone permanente-
mente lo que hemos denominado (en el articulo de la referen-
cia) fuerza de trabajo subjetiva (o fuerzas productivas subje-
tivas), donde se incluye la educacién y la cultura. Es decir al
interior de la familia, en dénde también se reproduce la fuer-
za de trabajo objetiva (por medio de la comida) hay una eco-
nomia o infraestructura que condiciona o determina la repro-
duccién de la estructura fundamental del pensamiento y de la
cultura y que en otros parrafos he denominado también me-
cdnica mental, pero que en lenguaje marxista puede denomi-
narse superestructura ideoldgica.

Este conjunto de fendmenos familiares que son condi-
ciones materiales de existencia de los pueblos, pueden bien es-
capar al andlisis de clase y pasar a ser entendidos solamente
con el andlisis de civilizacién, en donde las contradicciones de
civilizaciones estarian condicionadas por las diferentes tecno-
logias de organizacion de la fuerza de trabajo?s.

Pues bien, puede suceder que en una sociedad determi-
nada, como ha pasado en Europa del Este que las fuerzas so-
cialistas hayan cambiado las condiciones materiales de exis-
tencia de la relaciones de produccién, y que los sindicatos con
su partido y su Estado hayan conseguido el control de los me-
dios de produccién, pero que muy por el contrario a lo plan-



teado por Marx, no hayan cambiado para nada, la superes-
tructura social, ideolédgica y hasta politica, por no haber revo-
lucionado las condiciones materiales del sistema de reproduc-
cién de sus sociedades, es decir la situacidon de sus familias en
su control o no control sobre sus medios de produccién.

Lanzamos una hipotesis: para el éxito de esta etapa del
socialismo realmente existente, no son los sindicatos los que
deben tener el control de los medios de produccion, sino que
deben ser las familias obreras organizadas y centralizadas los
nuevos duefios del aparato productivo, de esta forma serdn
retomadas las identidades funcionales para una economia
equilibrada, que es como funciona una economia basada en el
Ayllu: 1. La Identidad funcional productiva-reproductiva al
interior de las familias; 2. La Identidad de las Unidades de
Consumo-Produccién en la economia y 3. La Identidad de
Oferta-Demanda agregadas, en el mercado. Bueno, estas son
ya unas cuantas consignas politicas de nuestro movimiento
indigena nacional.

II PARTE

QHAPAQ KUNA LA ESCUELA ANDINA
DIBUJO Ne 13

Una piedra en el cristalino estanque de lo existente...
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Mi padre me explicé, o me hizo ver -para ser mas expli-
cito- que el cosmos, (y no digo universo porque si lo hago ya
estoy predeterminado por la unidad creadora) es tan claro y
cristalino, como un estanque de agua en un manantial origi-
nario, translicido y transparente, en donde se puede observar
todo lo que constituye esa claridad de los manantiales de las
alturas, y que si se quiere entender como funciona todo, en es-
pecial el tiempo, entonces debe uno observar lo que sucede
cuando se tira una piedra en el cristalino estanque de lo exis-
tente (ver dibujo N° 13) “.. asi funciona todo”, me dijo, reve-
ldndome el secreto del culto andino al agua; el nifio que yo era
en ese tiempo qued6 maravillado con las ondas o circulos
concéntricos perfectos que como mdgicas mandalas se dibu-
jaban sobre el agua. Esa fue una poderosa sefial o signo de un
conocimiento global. A través de ese simbolo dindmico y na-
tural que expresa la ley general del movimiento y del tiempo,
he podido aprender tanto o mds que en todo el tiempo que he
asistido a la escuela y la universidad.

La magia de aquella leccién es imborrable y cada dia me
ensefia mds. Podemos interpretar este simbolo dindmico de la
siguiente forma: los multiples circulos concéntricos pueden
simplificarse sélo en dos (dibujo N° 13A): Uno maximo, perifé-
rico, o hanan pacha, que es el circulo o esfera exterior, expresa el
mundo potencial o de fuera, que siempre va siendo o puede ser.
Nosotros usamos el lenguaje en forma potencial, siempre esta-
mos siendo, nos estamos yendo o estamos viniendo, en este sen-
tido, el ‘ser’ es mds un siendo, y mds atin un haciendo, en nues-
tra cultura no hay un ‘ser’ estatico, no puede existir algo sin mo-
vimiento, sin tiempo, porque este es un hacerse del mundo. Y el
tiempo fluye de adentro hacia fuera, pero regresa segtin ciclos
permanentes. En términos simples, el Hanan Pacha es el mun-
do que ya pasd, que ya fue, pero sigue siendo, las cosas que fue-
ron, que permanecen y que siguen potencidndose, es la esfera
por la que ya transcurrimos pero que esta existiendo aun,el
mundo que estd afuera del aqui y del ahora.

Y un segundo circulo interior, minimo, epicéntrico o
UKHU PACHA, que expresa el adentro, la agitacion de lo hir-
viente, o de la vertiente, que es mds o menos lo mismo, es el



‘Timpu’1s, hirviente donde sale toda energia, lo que fluye del
interior del tiempo y del espacio, en términos simples es el
mundo que no se puede ver, el subyacente, el que estd por rea-
lizarse o realizdndose siempre.

Pero entre los dos circulos interior y exterior, existe un
campo de encuentro de los dos anteriores: el kay pacha (dibu-
jo N°13-A), o el mundo del aqui y del ahora, que en realidad
es un umbral punku o chakana, puerta y puente, como transi-
to cognoscible de las otras dos esferas, pero que es el que ocu-
pa o capta nuestra conciencia. El Kay Pacha ve o siente con
nuestra conciencia el Uku Pacha de donde fluye o proviene,
pero también recuerda el Hanan Pacha o esfera exterior del
tiempo a donde marcha el pasado. Esta es la manera de con-
ceptuar el tiempo, o Wifiay, vocablo Puquinal?, que significa
eternidad. El tiempo, en nuestra cultura estd representado por
las serpientes sagradas Yacumama y Sachamama, ‘Amaros’ o
‘Chokoras’s, que son dos serpientes entrelazadas (que es facil
confundirlas con una anfisbena) (dibujo N° 14), una con la
cabeza implantada en el Uku Pacha y la otra con la cabeza en
el Hanan Pacha, pero ambas con la panza en el Kay Pacha (ver
dibujo N° 15), aquello representa la oscilaciéon eterna del
tiempo, que va de una esfera minima, interior, epicentro o
Uku Pacha (de donde emerge el futuro), hacia una gran esfe-
ra, méxima o periférica, Hanan Pacha (a donde marcha el pa-
sado, por eso el viajero del tiempo marcha mirando al pasa-
do) y que tiene el ombligo o estémago en la esfera que repre-
senta lo que capta nuestra conciencia o Kay Pacha; conciencia
que eventualmente puede ampliarse o puede reducirse; pero
que nos recuerda que nunca debemos alejar ‘el estomago’ del
aqui y del ahora, porque este error es la principal fuente del
desequilibrio y por tanto de la enfermedad.

El acto de la creacion del tiempo es asi un acto intermina-
ble, es el flujo oscilatorio y concéntrico de los tres PACHAS (ver
dibujo N° 13-A) que se produce por el YANAN-TINKUY entre
el ‘'UKU PACHA' y el ‘ HANAN PACHA, los cuales se encuen-
tran en un TAYPI de que surge el KAY PACHA, en el cual, al
momento del cambio de cada ciclo o ‘PACHAKUTT se crean
radicalmente cosas nuevas.
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Asi pues, el tiempo para la cultura andina tiene un
adentro y un afuera, y fluye oscilando cada vez con mayor
fuerza como la Chokora que da vueltas en espiral, ampliando
su tamano. ;Y como se aplicaria este sistema de sabiduria o
conocimiento al plano donde vive el ser humano? Puesto que
estd codificado en un simbolo tridimensional o espacial, dado
que los circulos concéntricos solo son un corte en la superfi-
cie del agua. Lo que en el espacio tridimensional se ve como
tres esferas concéntricas, en el plano se veran (dibujo N° 15)
como tres circulos tangentes. Los sacerdotes Altomisayoc alu-
den a tres principios valorativos y tres partes del organismo
(dibujo N° 16) que les son correspondientes, a saber, el ‘Mu-
nay’ o principio del ‘querer’, del ‘amar’ o de la voluntad cons-
ciente, esta parte corresponderia al circulo de la zona pubica
o aparato sexual o reproductor; el que cultiva mucho esta par-
te que corresponde al Uku Pacha, se vuelve un ‘munayniyoq’y
hard magia con su capacidad y potencia para sentir y proyec-
tar la fuerza del munay, y hasta podra volar en las alas de la
pasion organizada que procrea nuestra cultura.

El Segundo principio es el del Llankay o Ruay que es el
‘hacer’ o ‘laborar’ 0 mds llanamente el principio del trabajo!?,
que es la esfera del Kay Pacha, que en el organismo humano lo
ocupa la zona del estomago (ombligo) y del corazén, que son
los 6rganos que nunca, o casi nunca dejan de trabajar; el que
cultiva esta zona serd un Llankayniyoq un eterno equilibrado
y equilibrador del mundo; pero “mucho equilibrio también
hace dano” porque inmoviliza.

Y por ultimo el circulo de la cabeza o Yachay, que tradu-
ce el principio de ‘el saber’ o ‘la sabiduria, zona del Hanan Pa-
cha; el que lo cultiva es un Yachayniyog, un ser pensante, gran
teoérico descifrador de razones y palabras, “pero nada mas”.

Los ‘Amaro Runa’ son los humanos que logran el culti-
vo y la perfeccion en los tres Pachas, transitan libremente por
ellos usando el Amaro Nan, son los amautas de la escuela an-
dina o Qhapaq Kuna.



DIBUJO N° 13-A
La dindmica del cosmos

HANAN PACHA

KAY PACHA

Tiempo oscilatorio,
fluye del Ukhu Pacha
pero vuelve a él, en

ciclos permanentes

UKHU PACHA

Estos tres circulos tangentes, como simbolos y su rela-
cién interactiva, que es un método de conocimiento, estdn ex-
presados también en la arquitectura de los templos andinos an-
tiguos redescubierta y estudiada por varios autores2°. Pero es
mucho mds impresionante la coincidencia de esta forma con-
céntrica de conceptuar la estructura dindmica e inter-actuante
de los tres Pachas, sus correspondientes principios y su relacién
idéntica con las zonas o partes de la estructura cerebral, repor-
tada por el sabio ensayista Carl Sagan?!, al sefialar que el cere-
bro humano es un ‘cerebro trino), o que tendriamos tres cere-
bros en lugar de uno, a saber: el epicéntrico o ‘reptiliano’ don-
de se producen los instintos, el cerebro ‘medio’ o limbico que
serfa donde se procesan los sentimientos, y por dltimo el cere-
bro periférico o ‘neocortex, que es donde se procesan las abs-
tracciones, que es la parte mds grande y conocida como ‘mate-
ria gris’ (dibujo N° 18). Esta es la misma estructura dinamica
de los Pachas de la cultura indigena andina.
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Aqui es necesario detenernos un poco, para reflexio-
nar sobre los ‘procesos de sanacidon’ que ejercen los sacerdo-
tes andinos o Altomisas o sacerdotes andinos, sobre nuestros
hermanos indigenas, sobre los objetos naturales o sobre es-
tructuras mds complejas. El principio que yo aprendi, trata
de que los dos mundos extremos, el munayy el yachay o sen-
tir y saber, o sentimiento y razén estén equiparados, alinea-
dos o equilibrados por la realidad del “ruay” o “llankay” (ver
dibujo N° 18), es decir del hacer cotidiano o el trabajo de ca-
da dia. La fuerza del sacerdote estara dada por su capacidad
para entender qué parte del enfermo estd desequilibrada en
si misma o “no vibra al compés del kay pacha”. El sanador
tratard de devolver al enfermo al orden andino u orden na-
tural. Por supuesto que hay multiples técnicas para restituir
este ‘orden andino’.

Logicamente que cada uno busca en su cultura de ori-
gen las diferencias, las similitudes o las identidades con las
otras culturas que vienen de afuera o con las culturas ajenas
o extrafnas. Y cuando le han ensefiado a ver lo existente con
los ojos de su propia cultura, uno se pregunta por la estruc-
tura de la cultura fordnea, intenta conocerla, y cae en la ma-
la suerte de entrar a la escuela occidental a aprender a leer,
escribir y tratar de entender los libros. Eso si que es entrar en
un bosque tan plagado de complejidades, que uno cuando
llega al 5° de primaria, ya estd el pequeno yachayniyoc tan
enredado, tan oscuro y empachado de ideas y de racionalis-
mo, de conceptos, esquemas y métodos, que cuando pasa a
la universidad ya estd totalmente perdido y es bastante difi-
cil encontrar algtn hilo conductor que nos permita seguir la
luz, alguna forma de entender el conjunto, de entender el to-
do, para poder caminar en la vida, porque sin mapa no pue-
de transitar en la historia, ni puede fijarse algin tipo de ca-
mino hacia alguna meta, menos hacia la meta que han tra-
zado nuestros antepasados. Ademads descuidan tanto sus pla-
nos del munay y el ruay, que es muy dificil ya su recupera-
cién o vuelta al equilibrio.



DIBUJO N° 14

Amaru-Chokora

DIBUJO N° 15
El traslado al espacio plano
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Vuelvo a repetir que acd en esta parte del continente, en
esta Sudamérica hay un proyecto histérico muy antiguo, que
nos ha dejado pruebas de una ciencia altamente desarrollada,
cuyas evidencias arqueoldgicas podemos ver. Hace algin
tiempo la doctora Maria Sholten, matemadtica holandesa, ra-
dicada en el Perd, presenté y publicé un hallazgo, un alinea-
miento geodésico, algo que llamé el Qhapaq Nan??, que es un
alineamiento de ciudades preincas a lo largo del territorio del
Perti y de Bolivia.(Ver Dibujo N° 1)

Ella no ha escrito en aquel texto sobre un concepto fi-
loséfico o sobre una idea digamos inventada o creada por ella,
Maria Sholten redescubrié en el mapa que las ciudades de
Oruro, Potosi, Tiwanacu, Pucard, Cusco y hasta Cajamarca,
fueron construidas en una misma linea recta y a distancias
proporcionales. Esta pasa por lo que se podria denominar el
Centro Astrondmico Originario que ha servido para edificar
cada una de estas ciudades que son templos pre-incas y que
son muy faciles de visitar y muy facil de verificar sobre un ma-
pa. Esta maravilla macro-arqueoldgica denominada Qhapagq
Nan o sea, ruta o camino de los Qhapag, o también “Ruta de
Wiracocha’, puede ser verificada en cualquier mapa de aero-
navegaciéon que tenga la correcciéon de la curvatura de la su-
perficie del globo.

Bueno a este Qhapaq Nan, ella tampoco le inventa el
nombre, sino que lo saca de algunas tradiciones y cuando ha-
ce este descubrimiento dice: Este debe ser el Qhapaq Nan, lo
identifica con las leyendas y tradiciones que hablan de él. Es-
ta es una prueba material innegable de la existencia de la cul-
tura andina como una ciencia muy desarrollada y con un pen-
samiento o sabiduria sistematizada tanto o mejor que el pro-
yecto histdrico occidental. Este saber o conocimiento alta-
mente sistematizado, le daba cobertura o soporte cientifico
completo a una sociedad de varios millones de personas que
vivian con un estandar de vida superior al que puede desear
cualquier pueblo actual; y, sobre todo, cuyos habitantes a la
llegada de los europeos, no conocian el hambre. Estas eviden-
cias estdn presentes en el mapa. La sociedad que los amautas
construyeron sobre este eje 0 “Ceq’es” fue la civilizacion de la



“Tawa’, tinica en el mundo. Yo desafio a que se me demuestre
qué otra cultura ha edificado tan hermosamente sus ciudades
bajo un orden tan magistral. La “utopia andina” esta alli, in-
cOlume, todavia vive rodeada de mas de 15.000 comunidades
indigenas (en Pert, Ecuador y Bolivia), que poco a poco recu-
peran la conciencia del manejo de este maravilloso ser natu-
raleza-humano. En la actualidad nuestro pueblo indigena an-
dino recupera, poco a poco, su conciencia como timonel de
ese eterno, pero interferido, orden andino.

DIBUJO 16
Génesis de la Tawa-Paqa
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son monumentos Megaliticos, hechos asi de enormes para
que no los destruyan, para que la gente extrana destructora,



no venga y en quinientos o en mil anos o en dos mil afios, no
puedan destruirlos. Las marcas que han dejado nuestros
abuelos, en nuestro propio proceso de civilizacién -si es per-
tinente llamarlo asi- son notorias en el desarrollo de una cul-
tura como la andina. Cuando uno va al Cusco y se da cuenta
que hay una exageracion en las piedras de Sacsayhuaman o en
las entradas de las calles del Cusco, que hay tallas con esqui-
nas y piedras engrampadas maravillosamente, uno se pregun-
ta si es vanidad o desafio lo que hay detrds de aquel gran des-
pliegue de grandeza y, sobre todo, de belleza. Pero para qué ha
sido hecho esto asi ? La respuesta es evidente, alli hay un sen-
tido de trascendencia de eternidad y bueno en estas ciudades
hay pues estos templos antiguos que recogen esta propuesta
historica, este proyecto histdrico y la tecnologia que se ha usa-
do para hacer estos templos inclusive para hacer esas proezas
de mover tamanas piedras y de colocarlas en una suerte de
rompecabezas en donde no hay regularidad visible, ni se sos-

pecha la posibilidad de prevision o planificacion de la pared o
del edificio.

DIBUJO N° 17
El sistema en el cuerpo humano
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Es algo asi como la musica andina que es “asincopada’,
no hay una métrica tnica o cuadrada. Los bloques de la ar-
quitectura occidental son todos paralelepipedos, cuadrados,
ladrillos y bloquetas cuadrados, etc. Cuando le preguntamos
a los muros del Cusco, porque son asi o porque los hicieron
asi, se recibe la respuesta rapida y a través de esos muros nues-
tros antepasados nos dicen ‘somos eternos, ‘somos sabios’; lo
que hicimos fue, ademds de funcional, artisticamente bello,
pero ademds como pueblo tenemos un gran futuro, esa es la
respuesta que se recibe cuando uno interroga a los templos
megaliticos del Cusco, Sacsayhuaman o de Machupicchu. Da-
do que son la prolongacién misma de la naturaleza para el ha-
bitat humano.

Precisamente de eso se trata de ver, de descubrir o de
redescubrir o escarbar y limpiar esta tecnologia, esta propues-
ta histérica que estd contenida en estos templos. Qué nos di-
ce esa recta geodésica del Qhapaq Nan, sobre la cual estin
nuestras ciudades sagradas preinkas o templos que sirvieron
para algo todavia desconocido para nosotros. ;Cudl pudo ser
la utilidad de un alineamiento de ciudades sobre una recta
que estd construida a 45° del eje Norte-Sur?

Sabemos lo que nos dice nominalmente ese simbolo o
senal, que es una linea o diagonal en 45° grados de un imagi-
nario cuadrante sobre el globo terraqueo y que esa es la Ruta
de los Qhapagq. ;Y quiénes son los Qhapagq?, aparentemente
son los “navegantes” de esta ruta real, de este “camino recto” de
ciudades sagradas. Creo que analizando bien el término del
Qhapaq Nan podemos distinguir algunas cosas que son muy
interesantes, este termino del Qhapaq Nan si buscamos en el
diccionario Quechua-Castellano del Padre Lira?3, el significa-
do del vocablo Qhapaq vamos a encontrar algunas traduccio-
nes que son por ejemplo: poderoso, rico; pero hay un signifi-
cado muy interesante que en ese entonces se escribid: k’apah o
kkhdpakk que significa justo, exacto, correcto. Es decir Qhapagq
Nan (dibujo N°1) significa la Ruta o Camino de los justos, co-
rrectos, exactos, o de los virtuosos, nobles y santos24. Y alli,
marcado en el suelo peruano a 45° del eje Norte-Sur, tenemos
una especie de TAO andino, se trata de una escuela o discipli-
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na andina, que es indudablemente la disciplina global de la
Qhapaq Cuna?s. Teniendo este punto de partida, ya podemos
darle continuidad a nuestra escuela andina, a nuestra sabidu-
ria o conocimiento sistematizado por milenios de historia au-
ténoma de nuestro pueblo, cuya sefial mas visible es el Qhapagq
Nan; pero también a 20° 43’ del eje Norte-Sur estd la otra linea
que es la Ch’ekkalliiwa2s, que significa “diagonal” (Lira, 1982).
Por eso Maria Scholten formula esta pregunta, ;Porqué la dia-
gonal es la “linea de la verdad”? Maria Sholten interroga: ; Irma-
tak Chekari2, ;Y qué es la verdad?

Imaginémonos una posible respuesta, segtn el dibujo
N° 6, podemos identificar que este “camino de la verdad”, es
mds propiamente el “camino de la vida”, por cuanto si cons-
truimos utilizando nuestro diagrama del dibujo N° 4 un cir-
culo que lo circunscriba y en el interior de aquél una cruz ins-
crita cruzando lineas por los puntos A, B, C y D, entonces po-
dremos obtener la Cruz cuadrada o Cruz del Tiwanacu y la
buscada gran diagonal o Ch’ekkalliiwa. Ahora bien, superpon-
gamos este diagrama al globo terrdqueo y veremos que el
Qhapaq Nan estara a 45° del eje Norte-Sur y la Ch’ekkalliiwa a
20° 43, practicamente superpuesta sobre el eje de rotacion de
la tierra. Lo cual nos lleva a concluir que este “camino de la
verdad o de la vida” representa con justa razén al dngulo de
inclinacién del eje de rotacion de la Tierra, el cual actualmen-
te tiene una inclinacién de 23° 50’, vencida ya en varios grados
del dngulo 6ptimo. Esta es la inclinacién que crea la vida y la
biodiversidad en la tierra, al ser la causa de los solsticios, de las
estaciones y la diversidad de climas (ver dibujo N° 5). ;Serd
esta una buena explicacion de la leyenda amazdnica, que dice
que los inkas sabian el secreto de la vida? Pero atin nos que-
dard la pregunta: ;Por qué o para qué hicieron los amautas de
la Qhapaq Kuna aquel magistral alineamiento de ciudades?
squé utilidad practica tenia?

Siguiendo mis indagaciones, tengo otras preguntas inte-
resantes: ;En algin momento el dngulo de rotacién de la Tie-
rra fue de 20° 432, y si fuera alguno de estos dngulos su incli-
naciéon “6ptima” ;como llegd a esta posiciéon o cémo es que
flucttia en torno a este 6ptimo?, ;como lleg6 a ser tal? y ;cudn-



to se tardard la Tierra en inclinarse lo suficiente para que se “dé
la vuelta el mundo”? Siendo el Qhapaq Nan un gran alinea-
miento de “Intiwatanas’, ;era usado como un sistema para
“amarrar al sol”? o mejor: sjamarrar el angulo de incidencia del
sol sobre la tierra? Parece fantasia, pero encontrar respuestas a
estas preguntas es algo muy serio e importante, pues el signi-
ficado de Pachakuti es “se voltea el mundo” o “mundo volteado”.
Si observamos el actual desorden climdtico y ecoldgico que se
agrava cada ano, podemos calcular lo que va a suceder si el eje
del mundo se inclina algunos minutos o un grado mas. ;Serd
inevitable el Pachakuti??7, ;El Armagedén andino?

La doctora Mercedes Cardenas y Milla Villena, del Ins-
tituto Riva Agiiero de la Universidad Catélica28, plantean una
hipétesis certera cuando hablan de la “Qhapaq Kuna”, como
una “institucién astrondmica religiosa” presente en el mundo
andino desde hace aproximadamente cuatro mil quinientos
afos. Presentan ademads la evidencia arqueoldgica. Esta Qha-
paq Kuna o institucién que también segtin algunos cronistas
es una institucién que da origen y continuidad a la estirpe de
los “Amaro Runa’?, que fueron los amautas histéricos o hé-
roes como Manco Cdpac por ejemplo, pasando por Atahual-
pa, o el maestro de Manco, llamado Apotampo, y anterior-
mente a é] un personaje o doctrinero llamado Tunupa, el lla-
mado “maestro inconforme”, que mucho lo confunden o lo
identifican con Wiracocha, Tawapaqa, Arnawan, Imaymana,
Tarapacd y tantos otros nombres3, que de seguro son los di-
versos personajes que han seguido esta ruta de iluminacién,
escuela o ruta de los nobles y santos o “camino de los justos,
correctos, exactos”. En base a esa linea o “C’eje”magistral de
ciudades y de familias, los inkas tejieron el increible telar del
Tawantinsuyu.

Una respuesta posible a la pregunta de los que se ini-
cian en la escuela de la Qhapaq Kuna, la podemos explicar a
partir de una observacién sobre el origen de Manco Cdpacy
Mama Ocllo, que como todos sabemos salieron del Lago Titi-
caca, la “paqgarina” mayor de la sociedad del Tawantinsuyu, li-
deres de un pueblo de navegantes y pescadores que surcaban
el lago, y segin Huaman Poma integrantes de la estirpe o “es-
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cuela de los Amaro Runa’, ellos construyeron en algunas islas
del lago navegable mas alto del mundo, algunos artefactos o
herramientas culturales que nos dejaron hasta hoy para nues-
tra instruccién; usemos pues las armas de nuestra estirpe.
Aqui me voy a referir a la isla de Amantani, en donde hoy mis-
mo existe el culto y los templos o plazoletas hundidas, la cua-
drada o Pachatata y la circular o Pachamama (ver Dibujo N°
3); que son instrumentos de observacién astrondémica solar-
diurna y estelar-nocturna respectivamente y que expresan la
Paridad cosmogodnica andina. Esta misma Paridad la tenemos
a lo largo y ancho de todo el territorio sudamericano de in-
fluencia de la estirpe de los Qhapaqy de los amaro runa. Ins-
trumentos idénticos en su simbologia y en su funcionalidad
los tenemos también en el Cusco, en los templos del Hanan
Qosqo o Muyucmarka en Saccayhuaman en complemento con
el templo del Urin Qosqo o Koricancha, templos y sedes de go-
bierno que daban soporte religioso y politico a las dos institu-
ciones que encabezaban el racimo de gobernantes que tenfa la
confederacién concéntrica y paritaria de los inkas. Ambos
templos ancestrales que nos hablan del culto a Wiracocha o
Pachatata (o padre-cosmos) y al culto de Pachacamac o Pacha-
mama (o madre-cosmos), eran a la vez centros ceremoniales
religiosos y politicos de gobierno de un Estado “racimo” com-
puesto por miles de ayllus y panacas, o familias extensas,
aquella patrilineal (de derecho paterno) y esta matrilineal (de
derecho materno), ordenados en el sistema circular-concén-
trico de la “Tawa’, que segtn el cientifico Jhon Earls®,, eran ca-
librados a imagen y semejanza del universo celestial, al haber
ajustado “andlogamente” los ciclos astronémicos regulares a
los ciclos sociales y politicos que por su naturaleza son irregu-
lares, de mayor entropia o de mayor incertidumbre.

En este juego “paritario” de templo cuadrado-solar y
templo circular-estelar, debemos descubrir sus relaciones de
complementacién y proporcionalidad, si es que queremos en-
tender el conjunto de ambos sistemas y, sobre todo, de saber
cémo funcionan juntos32. Uno de los elementos de ajuste o re-
lacién de los dos sistemas es indudablemente la diagonal de
un cuadrado inscrito en un circulo (dibujo N° 4), puesto que
esa diagonal es la linea de proporcionalidad entre los lados de



un cuadrado, y a su vez, es también el didmetro que es el tni-
co elemento de proporcionalidad con el perimetro del circu-
lo. Precisamente cuando se quiere encontrar el cuadrado y el
circulo que tengan el mismo perimetro, en realidad queremos
encontrar la pareja perfecta o el PAR-PRIMORDIAL que en
el Qhapagq Simi o lengua Puquina esta representado por la pa-
reja “Illawi”33, o “idolo” puquina de Ilave (dibujo N° 17), que
representa un varén mirando al oriente y una mujer mirando
al poniente, ambos envueltos de serpientes “coas” y “asirus”
(Algo similar lo representa la pareja simbolizada en el llama-
do “idolo” de Pachacamak en la cultura Itchma en la costa pe-
ruana, pero esto requiere mayor detalle). Al encontrar esta re-
lacién de proporcionalidad de la pareja-primordial, surge la
operaciéon geométrica de obtencién de la cruz cuadrada o
cruz del Tiawanacu.

DIBUJO N° 18
Pareja “Illawi” o “Idolo” Puquina de Ilave

Esta cruz es la Tawa-Paqa (vulgarizada como chakana)
que significa precisamente “cruz de vincularidad” entre uno y
el otro cosmos, dado que vivimos en un cosmos PAR, o lo que
es lo mismo: en un “pariverso”. Esta ruta, escuela o camino de
virtud o de perfeccionamiento, es asi porque sélo quien logra
entenderla y vivirla, es decir, encontrar el vinculo de comple-
mento y proporcionalidad con ‘su par’, puede haber encon-
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trado “el camino de los justos”, de la correccién y de la virtud;
es decir, el camino de la sabiduria y de la paz, en pocas pala-
bras: el camino de los Qhapag, que es la Ruta de los justos, de
los correctos, de los nobles, de los hombres virtuosos consa-
grados al cuidado de la vida y de la naturaleza, de los que tra-
bajan por el bienestar de la Pachamama. Este es el método
cosmogonico, estirpe y escuela vital de la ciencia andina.

También como marca geografica el camino de los Qha-
paq es el ‘camino o ruta de sabiduria’. Creo que es un simil an-
dino préctico y pragmatico de lo que es el “Tao’ contemplati-
vo de los asiaticos. Sobre la sabiduria asidtica, existe un buen
libro de consulta titulado “El sabio no tiene ideas” de Francoi-
se Jullien (1988), en el que nos hace saber cuanto hay de co-
mun en la escuela de sabiduria de los asidticos, pero la escue-
la del Qhapag Nan tiene atin “fresco su rebrote” y no es idén-
tico al Tao, pero ya podemos decir que son diferentes las rutas
de un misma sabiduria; en cambio la ruta descarriada de los
Occidentales que es la de los fil6sofos griegos (ruta de los
“amantes de la sabiduria” que perfeccionan luego los judeo-
cristianos), “patean el tablero” de la sabiduria (que es su
amante, pues su verdadero y legitimo amor es la guerra) y de-
sechan el ajuste del equilibrio o congruencia entre la vida y la
muerte, sustituyéndola por el juego infame entre “el bien y el
mal”; desde alli Occidente se erige como encarnacién del
‘bien’ y por tanto duenio de ‘la verdad’, todo lo cual le ha ser-
vido para “conquistar el mundo”, llamédndola alegremente
Globalizacion.

Sobre el estudio de los templos u observatorios astro-
némicos andinos, el que mas ha desarrollado es al arquitecto
C. Milla en su libro “Génesis de la Cultura Andina”, tiene
avances que hay que leer, apreciar y valorar porque son estu-
dios de Arquitectura que redescubre partes importantes de la
metodologia o método operativo de la ciencia andina. Pero
debo declarar mi discrepancia total con su linea de pensa-
miento filoséfico, pues a pesar de todo su esfuerzo, habla con-
fusamente de “la dialéctica andina” y persiste en las superche-
rias del ‘unitarismo’ 0 monomania de un Dios tnico y verda-
dero llamado Wayra Jocha que habria elegido al pueblo ayma-



ra, supongo para salvar al mundo (Milla, 2001: en la Presen-
tacion y en la P. 250), igualmente se apoya en la teorfa del caos
o del multiverso, que es la entrafia misma del pensamiento
occidental (Milla, 1982: 60, 90 y 91). Tuve el honor de redac-
tar la introduccién y el prélogo de este libro en 1982, alguien
se encargo de cambiar mi nombre como autor del Prélogo en
la primera edicién y de borrar mi nombre como autor de la
Introduccién en la dltima edicidn; estas curiosidades son de
seguro producto de la monomania occidental. Pero lo que me
interesa traer a la memoria hoy, no es mi discrepancia con au-
tores como C. Milla, sino que desde aquella temprana época
(ver la Introduccién de “Génesis de la Cultura Andina”) cal-
culaba que las relaciones politicas Este-Oeste o de la llamada
‘Guerra Fria) acabarfa siendo sustituida por las relaciones
Norte-Sur, porque en definitiva, son los dos hemisferios los
que presentardn en un futuro cercano las dos civilizaciones
alternativas, polarizindolas; dado que por encima del Ecua-
dor se tiene una astronomia, o un cielo, con constelaciones
que no existen en el hemisferio sur, y en el hemisferio sur hay
otras constelaciones que no se ven o se ven muy poco en el
hemisferio norte. Entonces como la astronomia ha sido una
de las ciencias iniciales del ser humano que le ha servido pa-
ra manejar el tiempo y este manejo del tiempo es practica-
mente lo que ha formado el concepto del tiempo en los seres
humanos en cada cultura, o mejor dicho, en cada hemisferio.

Ahora, si nosotros nos fijamos debajo de la linea ecuato-
rial solamente ahi podrfamos determinar tres culturas que se
han desarrollado a nivel de civilizaciones en la forma de confe-
deraciones, una es la cultura y confederacion Inca de Sur Amé-
rica, las otras son, la cultura y confederaciéon Zult que queda en
la parte del sur de Africa, muy cerca de los lagos que dan ori-
gen al rio Nilo y también indudablemente dan origen a la cul-
tura egipcia, dado que los egipcios recogen de estos lagos sus
tradiciones de origen. Y por udltimo, la tltima cultura y confe-
deracién que surge al sur del ecuador geografico, cerca del cir-
culo polar antartico, es el de los maories en Nueva Zelanda.

En Australia debemos también suponer que hubieron
pueblos y culturas muy avanzados, pero los ingleses que lle-
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garon alli los han destruido y los han desaparecido, la de los
maories son los que se mantienen ahora, inclusive tienen ya
convenios o tratados con los ingleses que habitan en Nueva
Zelanda. Pero estas culturas tanto la maori, como la zuld en
Africa del Sur estén muy deterioradas, muy maltratadas, sin
embargo son civilizaciones que se estdn reestructurando.
Tendriamos que ir alld y estudiarlas y ver que hay de similar
con la cultura nuestra; asi, podremos referirnos mas al desa-
rrollo de una cultura acé en el hemisferio Sur, en Sudaméri-
cay recién poder evaluar las llamadas contradicciones de ci-
vilizaciones, porque las confrontaciones cristiano-musul-
manas ultimas, que se han vuelto muy notorias desde el 11
de septiembre del 2001, al parecer, son peleas entre herma-
nos por la hegemonia de la brutalidad al interior de una so-
la civilizacién monomaniaca.

DIBUJO N° 19
Representacion esquemdtica del cerebro
humano segiin Mac Lean (*)
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Lo cual es Correspondientes a los tres “Pachas”:

Kay Facha
- Ruay
- Sentimientos

Elequilibrio en

elhacer {ruay)

cotidiano, entre

los instintos

(munay] y las Ukhu Pacha
abstracciones - Muonay
{yichay) es el - Instintos
principic andino

del bicnestar

v b sadud.

Hanan Pacha
- Yachay
- Abstracciones

Entonces remito a los interesados a los textos de Maria
Sholten que ha publicado el “Boletin de Lima” y a C. Milla,
que ha publicado su libro titulado “Génesis de la Cultura An-
dina”. Coincido en lo que dice el sabio anciano que escribi6 el
prélogo cuando afirma que si occidente quiere destruir nues-
tra cultura, primero tendrd que destruir a la constelacién de
la Cruz del Sur del cielo andino y més atin cuando dice: “pre-
guntarse porqué se fijaron esas estrellas en el alma de nuestro
pueblo, es lo mismo que preguntarse porqué se fijaron esas
estrellas en el firmamento...”.

Asi como tenemos dos progenitores, papd y mamd, y
no podemos tener tres o s6lo un progenitor (aunque habra
que ver en qué terminan los que quieren clonar al ser huma-
no), asf también hay luz y oscuridad, alcalino y 4cido, sol y lu-
na, etc. El milagro de la vida, el bienestar y la felicidad huma-
na se producen y se desarrollan, cuando estas dualidades en-
tran en un armonioso equilibrio. Tal como dice el tayta Ci-
prian34: “Las cosas valen cuando encuentran su punto de
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equilibrio”, refiriéndose en el mencionado libro a la busqueda
de la pareja, es decir del par complementario y proporcional
en el terreno de la sexualidad, pero el pensamiento de Ciprian
tiene un vuelo mayor ain pues se refiere a “todas las cosas”, y
es que en esos niveles de abstraccion se puede y se debe “pa-
rear la sexualidad”, pero no se puede a la inversa “sexualizar la
paridad”, esto es muy importante en los “analisis de género”
en la sociedad andina. En nuestra cultura y en nuestros idio-
mas, encontramos suficientes razones como para catalogar a
la ciencia andina, como “una ciencia que hace uso de las pro-
porciones de dos medidas que se complementan”.

Y esto es lo mds logico y coherente, puesto que en un
sistema impar o unitario, la unidad crea su medida y enajena
o mide con ella a todas sus emanaciones o creaciones, con el
fin de apropiarse de ellas o reincorporarlas. Por esto es que el
sistema de pensamiento, o la 16gica en occidente, se llama Ra-
z6n, que viene del latin Ratio, que quiere decir cuenta o me-
dida. El occidental monomaniatico, cuando piensa éptima-
mente, razona, es decir mide o enajena con su medida que es
el ‘logos), o el Dios monoteico. En cambio en un sistema ‘pa-
ritario), (y ojo, aqui no estamos planteando la dualidad Mate-
ria-Espiritu, ni mucho menos Bien-Mal; asi, el concepto de
paridad es cualitativamente diferente que el de dualidad), al
haber dos medidas, la tinica solucién de relacién que tenemos
es la proporcionalidad de ambas. Por eso podemos decir que
el indigena ‘no razona) y que mds que aplicar la razén a las co-
sas, busca que proporcionalizarlas (valga el término), que es la
manera optima de pensar o aplicar la inteligencia indigena: el
‘Illay’, sobre las cosas. Al parecer, los sistemas de proporciones
no arrojan demostraciones rigurosas, o exactas, mas el con-
cepto de exactitud estd muy cuestionado entre los cientificos
actuales estableciéndose mejor el concepto de precision, pues-
to que éste tiene un margen de tolerancia; se puede especular
que esto no es riguroso, y yo creo que ese es el punto funda-
mental de quiebre entre nuestra epistemologia andina y la oc-
cidental: ;hasta donde se puede decir que ciencia es medir?;
sno serd mds correcto y justo afirmar que ciencia es propor-
cionar?



Creo que la pregunta es llegar a determinar o a repetir
en términos metodolégicos, cdmo es que nuestros antepasa-
dos llegaron a este tipo de instrumentos, a construir estas he-
rramientas, que son herramientas conceptuales, que sirven
para resolver problemas practicos. Si alguno se pregunta pa-
ra qué sirve ‘PI’ o sea el 3.1416, va a tener una respuesta cul-
turalmente condicionada, sin embargo los que conocemos
ambas culturas podemos jugar con los conceptos; la parte
conceptual de lo que es PI es lo que nos interesa ahora con fi-
nes didécticos: Tres partes y fraccion es la proporcion entre
el didmetro y el perimetro de la circunferencia, y eso es muy
importante para los que entienden el secreto de la vida, para
los que saben que procrear es algo mds que encontrar el par
complementario y luego proporcionarse... amor; porque la
vida es producto mas de “parejas” o “pares” que se comple-
mentan y proporcionan afecto, que de una “unidad” que in-
tenta insulsamente medirla y enajenarla.

Quiero dejar esto como una hipétesis de trabajo: que
la cultura andina se ha desarrollado con una base en los “sis-
temas de proporciones” o “proporcién” y no basada en la
“medida” o la “medicidn”, puesto que la medicién siempre va
a estar sujeta al concepto de “exactitud”, criterio que esta muy
cuestionado hoy en dia en los medios cientificos. En nuestra
l6gica: MEDIR es la idea del creador que mide lo creado con
la vara que pone El. Claro, si yo soy el creador, yo impongo
mi medida, porque todo lo demds es mi creacién, es “mi pro-
piedad privada” Diremos en general que, nuestra cultura an-
dina y nuestras ciencias andinas se han originado y desarro-
llado a partir de los principios o criterios de PARIDAD-
PROPORCION-PRECISION y no al triptico de las ciencias
occidentales: UNIDAD-MEDIDA-EXACTITUD (aunque
habria que sondear -de aqui en adelante- la necesidad de
cambiar el concepto de unidad por “imparidad”); es decir
nuestras ciencias andinas estan basadas en sistemas propor-
cionales que tienen que considerar dos medidas o pares de
medidas que se proporcionalizan (valga el neologismo) al in-
terior de sistemas binarios, pero no basados en uno vs. cero,
sino mas bien: par vs. impar.
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Entonces a mi entender, esta es la base, sostén o viga
maestra del sistema del pensamiento y la sabiduria basica de
la cultura andina, los pares que se complementan y se propor-
cionan en un pariverso paralelo y combinado. Estos princi-
pios y sistema de pensamiento no es un descubrimiento ni
una creaciéon mia, hay varios autores andinos y no-andinos
que ya lo plantean, timida o parcialmente atin, porque el otro
sistema UNITARIO es de lo mds cruento, no acepta compaiiia
y tiende a excluir o invisibilizar a los que no piensan y sobre
todo a los que no actuamos o vivimos como ellos. El proble-
ma es como darle una interpretacion sistematica completa y
hacerlo entendible para los occidentales. La paridad comple-
mentaria (EL YANANTIN) es el principio conceptual del pen-
samiento andino, y también en segundo lugar estd la idea de
la tensién gravitacional u oposicién entre las dos esencias
complementarias, o lo que seria, la oposiciéon proporcional de
los pares, (EL TINKUY) que es un segundo principio.

Muchos ya consideran esta propuesta de la paridad
complementaria y proporcional como el paradigma de nues-
tra cosmovisiéon indigena, como el principio de origen de la
cultura andina, que es funcional a todo lo que se conoce de la
cultura andina, a toda la simbologia, la iconografia y yo creo
que no hay que darse muchas vueltas, o no habra que buscar
mucho para poder sustentar esto y para poder ademas desa-
rrollarlo. Es importante aclarar que esta propuesta o pensa-
miento paritario, NO tiene nada que ver con la llamada dia-
léctica armonica o dialéctica de las contradicciones no-anta-
gbnicas, puesto que ésta corriente a mi entender usa concep-
tos de la dialéctica del sistema marxista y por tanto son parte
del sistema del pensamiento occidental, el uso de esta filoso-
fia de la dialéctica arménica confusa y truculenta ha sido has-
ta hoy el punto débil del movimiento indigena en América, su
defensor mds visible ha sido Salvador Palomino Flores que la
difundi6 desde el Consejo Indio de Sud América-CISA, como
producto de un marxismo mal aprendido.

Particularmente, tengo algunas preguntas o curiosida-
des en lo que respecta a las propuestas o conceptos de otras o
aparentes escuelas que usan las dualidades (o lo que podemos



llamar falsas paridades) que han aparecido en el continente
euroasidtico, y que no debemos confundir con el concepto y
sistema de paridad ni con su escuela, aqui presentado. Dentro
de lo que es la tradicion neoplaténica y después la patristica y
la escolastica, hay mucha polémica con algunas escuelas que
salen o disienten de este manejo del concepto y método de la
dialéctica: ‘unidad-enajenacion’ y de lo que es la ‘dialéctica de
las emanaciones), es decir, de ‘las excrecencias que escapan de
la unidad’ como forma de comenzar a explicar los fenéme-
nos, me refiero a ‘los diablos, dngeles y eones’ y otros engen-
dros de las escuelas cristianas gndsticas, por ejemplo y tam-
bién al maniqueismo de la religiéon de Zoroastro. Este es otro
tema que quiero dejar planteado para debatirlo en nuestro
trabajo final, pero que no tiene nada ver con el pensamiento
paritario andino o ‘Pensamiento Qhapaq, que aqui hemos
presentado.

III PARTE

La magia de Moisés

Para terminar esta exposicién regresaré al tema del
pueblo escogido y de sus Sagradas Escrituras: la Biblia. Es de-
cir sobre la concepcién IMPAR del cosmos y del otro extre-
mo, o polo, el cual no es la pluralidad, sino la naturaleza PAR
de la diversidad, la existencia de un cosmos binario o par.

Les decia que el pueblo puquina es un pueblo sofiador,
bucélico; he comenzado esta conferencia mencionando un
cuento que decia asi... ... al pueblo de los sofiadores, llegé de vi-
sita un alfarero magico que trafa casualmente, en su alforja, una
bolsa de un polvillo que tenia una propiedad maravillosa, pues
con €l se podia fabricar cdntaros gigantes de ceramica, en don-
de las personas al introducirse y dormir y sonar, guardaban alli
sus suenos, cerrando sus tapas herméticamente. Entonces, este
alfarero misterioso que llegd a mi pueblo, fabricd, utilizando es-
te polvillo magico, estos cantaros inmensos y donde las perso-
nas podian entrar, dormir, sonar y luego cuando entraba otro,
automdticamente sofiaba lo mismo que el anterior, es decir el
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suefio quedaba embalsado, atrapado quedaba alli y podia ser
“soniado” por otro “durmiente”. Bueno..., la cosa fue que se hi-
cieron cientos de cdntaros con suenos guardados, atrapados; ast,
los “cantaros de los suefios” estaban pues regados en el pueblo,
en la plaza, en los patios de las casas y a cual mejor cantaro con
suefio incorporado. Cuando alguien queria sonar algin tipo de
suefio: ser millonario, un suefio erdtico, un sueno de viaje espa-
cial... uno escogia su cantaro... entraba, dormia y sonaba... y asi,
hubieron algunos parroquianos que abrumados por la dicha de
los suefios quedaron momificados alli para siempre, pues no
quisieron salir nunca. Pero como lo bueno no puede durar mu-
cho... tuvo que suceder algo catastréfico...algtin borracho se me-
ti6 en uno de estos cdntaros y se sofi6 con lo que todo borracho
se suefia: con enormes remolinos; ...y claro, espantado sali6 co-
rriendo del cantaro y el cdntaro cay6 al suelo y se rompid... y el
suefio quedd libre, libres los remolinos comenzaron a romper
los otros céntaros y los suefios comenzaron a quedar libres... y
fue asi que desde ese momento la gente de mi pueblo ya no pu-
do distinguir mds entre la realidad y la fantasia...”’. Pero en estos
cuentos siempre queda una salida, y esta vez la salida es un cén-
taro que no se rompio, el sueno que nunca se conto... y que es
éste que les acabo de relatar, un suefio compartido que termina-
ré cuando usted lector cierre este misterioso libro.

Este es mi pueblo, el pueblo Puquina, bucélico y so-
nador que yo sospecho que hoy ha desaparecido por decisién
propia, como estrategia colectiva para renacer fortalecido; y
estas palabras escritas, también -tal como dice el cuento- son
un suefio guardado, que pediria no guardar mucho tiempo,
porque los pensamientos como todo ser vivo deben fluir, mo-
verse, es decir los pensamientos también nacen, crecen y mue-
ren, porque cuando se guardan son como la chicha, maduran
con el paso de los dias y luego se avinagran y se corrompen
como todo lo vivo que se inmoviliza y se guarda.

Yo creo que la magia que usa Moisés para poder impo-
ner un proyecto histérico, son estos cantaros para atrapar los
suefios, los libros o la escritura como la ‘palabra de Dios), por-
que es Moisés quien comienza a escribir la Biblia, embriagado
por la pasion del poder, por el dominio o enajenacion de sus



hermanos, él comienza a redactar, a desarrollar su propuesta,
la magia que usa es la escritura, comienza a escribir la histo-
ria de su pueblo, comienza a sistematizar sus experiencias y
trata de hacerlas eternas y universales, los métodos del pueblo
de Israel para poder desarrollar, primero su liberacién de
Egipto y después el sentirse el pueblo escogido y el imponer
una propuesta histérica fiel a su concepcién, una propuesta
de civilizacion.

Cuando la humanidad de alguna sociedad o cultura no
tenfa ain una escritura o mejor aun, carecia de una simbolo-
gia para guardar sus conocimientos, recurrian al ritualismo
de los mitos fundadores o de los descubridores de aquello que
valia guardar eternamente. Asi, el ritualismo es una forma de
guardar lo que debe ser eterno. El ritualismo, o ceremonias
como una serie de secuencias a través de las cuales se guarda-
ba en la memoria colectiva de sociedades secretas (élites, pri-
meras aristocracias, o pueblos escogidos) la forma, por ejem-
plo, de conseguir y forjar el acero, necesario para la guerra o
para el dominio de una élite humana, sobre una periferia. Por
ejemplo, los japoneses fabricaban el mejor acero en los 800 a.
C.y conservaban su secreto frente a los extranjeros y visitan-
tes a través de los extrafios rituales de sus clanes.

Pero el acero sélo sirve para conquistar por la fuerza a
los pueblos y someterlos, digamos que para mantener some-
tidos hasta unos cuantos miles, diez mil o veinte mil; pero
Moisés (es sugerente) necesitaba para someter al mundo en-
tero, algo mads sutil, queria conquistar el alma de todos los
pueblos, el espiritu de los pueblos, por eso uso la escritura que
heredé de Thot el egipcio, y que en su imaginario religioso
significaba: La palabra de Dios. Pero la escritura podia guar-
dar cualquier suefio, hasta el de un borracho afiebrado por el
poder; necesitaba por eso, el mejor sueno de poder: Aquel que
lograra homogeneizar a todos y someter a todos los pueblos,
para esto, que mejor que... ‘un creador inico, que tenga un
“elegido”, representante, administrador o vicario en la tierra;
que serfa ‘El mismo’ o ‘Yo soy el que soy’. En este trance de for-
jar un creador unico, el primer sujeto que sobra, es LA MU-
JER, elemento complementario del PAR CREADOR o Diosa
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madre, debian encontrar la forma de esconderla, ocultarla,
negarla o alternativamente sustituirla por algo parecido: Una
‘Virgen’ humana, o en el peor de los casos: Un andrégino. Es-
te es el gran secreto de la dominacién primordial: quitarle la
madre al nifio, es sembrar la inseguridad y el temor al adulto
para el resto de sus dias. Como hemos dicho anteriormente
este es el ABC del arte de la cetrerfa humana para la domina-
ci6n del mundo.

Para los alquimistas (una élite) existian dos principios:
el azufre que era todo lo inflamable y pasajero, y el mercurio
que era todo lo denso y permanente; basados en esto estable-
cian las siguientes correlaciones: el cobre, es Venus, es fragil, es
mujer, vs. el hierro, es Marte, es fuerte, es varén. Pero, todas
estas teorias se basaban en analogias, cuando se demostraba
que la analogia era falsa, la teoria se venia abajo.

La escritura nace como un intento de des-ritualizar los
mitos y los procedimientos colectivos de la memoria social, es
decir, se intenta hacer eterno, ya no un procedimiento basado
en acciones, sino, a través de analogias, ya no de practicas, si-
no de procedimientos puramente mentales o técnicas tedri-
cas, el recuerdo de un saber o conocimiento a través de sim-
bolos primero y después de signos con un contenido mas o
menos fijo: {“suenios guardados”! Cabe acd mencionar las de-
ficiencias de las escrituras como signos de contenido comple-
to, en comparacién del lenguaje analdgico de los simbolos co-
mo sistemas abiertos de significacién3s.

Sin embargo, no toda escritura nos lleva por los derrote-
ros de la escritura occidental, basada en fonemas, que son des-
compuestos en letras que recuerdan sonidos emitidos por las
cuerdas bucales. Este tipo de escritura crea la ilusién de guardar
conceptos, contenidos o significados (en el sentido que le da F.
de Saussure); pero sobre todo nos crea otra ilusién mas peligro-
sa, pero no por eso inutil, cual es la de hacer estdtico el pensa-
miento, conocimiento o saber. Hacer estdtico un pensamiento,
significa algo asi como sacarle una foto, para luego analizarlo,
sistematizarlo y comunicarloss. Pero a los suefios y pensamien-
tos, como hemos visto hace un momento, no se les puede guar-
dar en cdntaros, ni menos sacarles una foto o pelicula. Menos



se puede sacar una foto a la conciencia y tenerla guardada co-
mo un carnet de identidad en la memoria, en un espacio indi-
vidual propio, privado. La conciencia siempre serd flujo y vin-
culo del ser humano con la comunidad y el cosmos.

Este complejo proceso de formacién del habla dindmi-
ca, que tiene sus leyes “fonoldgicas, gramaticales y sintacticas
de coercién decreciente”7, que son leyes muy complejas y que
s6lo se pueden estudiar cuando “el habla es dindmica”, son
violentadas, alteradas y hasta rotas cuando se les somete a la
escritura. Es decir la posibilidad de “escribir el habla” altera
gravemente las leyes del habla misma, porque permite un ma-
nejo mas complejo del lenguaje y del pensamiento. Se puede
concluir, siempre hipotéticamente, que a partir del uso de la
escritura se puede “trucar” el habla.

Y debemos dejar esta reflexion, puesto que nos lleva a
temas mucho mds complejos y dificiles de desarrollar aqui.
Sin embargo sacaremos una conclusion, a ser considerada en
el trabajo final: que la escritura permite un manejo especial
del habla, una de cuyas consecuencias inevitables es la mayor
facilidad para “hacer eterna la mentira”, es decir, que la escri-
tura va a permitir mayores posibilidades de guardar, sistema-
tizar y difundir falsedades. Con la escritura, se hace mas rapi-
do y fécil “engafiar” o, digdmoslo en positivo, es mds fécil “en-
ganarse”. Pero sucede también lo contrario, o sea que permite
guardar, sistematizar y difundir o comunicar “verdades” o co-
nocimientos que coinciden con la realidad. Sin embargo, se
puede afirmar que cuando uno habla es més dificil mentir
que cuando uno escribe. Es mds facil hacer eterna la mentira
con la escritura, porque la falsedad no es funcional a la reali-
dad. Sin embargo, la verdad hablada no sélo es funcional a la
realidad, sino que es la representacion analégica de la realidad
misma; en este sentido, la verdad persiste en el tiempo, en la
memoria de los humanos, sin necesidad de la escritura, pero
no suele suceder lo mismo con la mentira, que para eternizar-
se precisa de la escritura fonética, tal como se conoce en occi-
dente. Con esto no sostengo que la escritura es “mala o bue-
na’, sino que es un instrumento peligroso, porque nos puede
llevar a no distinguir la realidad de la fantasfa3s.
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Ahora; yo estuve tratando de investigar quién era
Moisés y hay bastantes estudios sobre él, pero un texto me
llam6 mucho la atencidn, escrito por Sigmund Freud, que
lleva de titulo “Moisés y la Religién Monoteista”, alli se plan-
tean cosas interesantes sobre su vida y sobre su propuesta.
Freud cree que se trataba de un sacerdote de una escuela fi-
loséfica o religion egipcia monomaniaca que era la del Dios
Aton v la iglesia o Templo de Akenatdén. Alli, crian al nifio
Moisés, al parecer abandonado por los israelitas; o tal vez,
(pienso yo) haya sido un mestizo hijo de hebreo con egipcia,
lo cierto es que este nifo desarrolla un trauma con su edu-
cacion, éste es educado en esta escuela y usa sus conocimien-
tos para liberar al pueblo de Israel. Toma injertado un Dios
del propio pueblo de Israel que se llamaba Yhavé y que se-
gun Freud era un Dios volcanico y vampiro, y lo “cruza” con
la filosofia, o alta filosofia del templo de Akenaton y de esta
suerte de mestizaje cultural surge la religién de Jehova. Con
el tiempo, la rigurosidad y dureza de sus principios y man-
damientos fueron tales que este pueblo acumul6 tantas deu-
das morales (y tal vez también materiales) contra su sacer-
dote a quien finalmente quisieron y planearon liquidarlo, sa-
crificaindolo.

Aqui hay una especulacién muy interesante de Freud,
que revela ya la concepcién monomaniaca o UNITARIA, pro-
pia del hombre occidental, que es correspondiente a la acumu-
lacién de odio contra el que se apodera del poder opresor del
creador o padre creador y dominante; que es la teoria del “sa-
crificio del padre de la horda”, es decir la historia de los herma-
nos que se ven desposeidos por el padre, desposeidos de las
mujeres y de los bienes, finalmente, los hermanos encabezados
por el “hermano mayor” planean y liquidan al padre y luego...
se lo comen. Esto como un “rito” tradicional se repite en el
pueblo de Israel hasta el sacrificio de Cristo; que es también el
trasfondo de la eucaristia cristiana en la actualidad. Este es, la-
mentablemente, el trasfondo y sentido de la religién de los oc-
cidentales cristianos. Y no creo que tengan ningun derecho a
decir que todos los pueblos tienen estas mismas “estructuras
psiquicas” cruentas y grotescas.



Para mi estd muy claro que hay coherencia en esta linea
de continuidad de estos “sacrificios rituales”, desde Moisés has-
ta Cristo y las consecuencias de la aplicacion vivencial a la his-
toria humana de la filosofia neoplaténica, practicamente hay
una suerte de reforzamiento de esta propuesta cruenta, pero
funcional y coherente consigo misma al egolatrismo y la mez-
quindad de ciertos humanos que existen en todas las culturas,
pero que en occidente son los que han hegemonizado su cultu-
ra y su proceso histdrico, pero son los mas atrasados, los mds
egoistas, los parasitos, que ya no van a poder seguir dominan-
do el mundo. Muy pronto la época de dominacién occidental
quedard como un vago recuerdo de una fase breve, pero oscu-
rantista y lébrega sobre el género humano, época y proyecto
histérico que comienza con una expansion bélica que en pocos
anos elimina a mas de la mitad de la poblacion del planeta y
que hoy mantiene en el hambre y en la pobreza a mas de las
cuatro quintas partes de la humanidad. Yo creo que con estas
herramientas conceptuales se puede tener algo de claridad en-
torno al desarrollo de esta propuesta civilizatoria o de este pro-
yecto histérico occidental hegemonista y de su pronto final.

Notas:

1 Dussel Enrique. Europa, Modernidad y Eurocentrismo. México,
UAM-I.

2 Juan Santa Cruz Pachakuti, el cronista indigena quien rememo-
ra cémo las naciones que posteriormente conformaron el Ta-
wantinsuyu “benieron de hazia arriba de Potosi”.

3 Williams Burns, es un investigador que viene trabajando con
mucho éxito en la decodificacion de la escritura de los inkas.
Tiene varias publicaciones, y su tltimo libro se titula: “Decodifi-
cacion de los Kipus”, edicién del Banco Central de Reserva del Pe-
ru, realizada en Lima, en agosto del 2002.

4 Decimos “mds importante”, porque otro sitio de asentamiento
Puquina fue en los alrededores de la laguna de “Las Salinas”, en
el extremo Sur de Arequipa, donde uno de los picos de la cordi-
llera del Pichupichu llevaba el nombre de “Tunupa’, segin ma-
pay dato que fue encontrado por la historiadora Maria Rostwo-
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roski. Esta hermosa laguna y sus alrededores son el lugar de ori-
gen o la “Pagarina” de donde proceden los Lajo.

Lo “infinito” siempre serd un concepto inferior a “lo finito”, por-
que aquel es un vocablo derivado de este.

A propésito, tal vez, la palabra mas bella del quechua es Yanan-
tin uno de cuyos significados es “ambos amantes juntos”, de
donde se deriva Yanapay que es el verbo de la solidaridad huma-
na, del amor humano, y su institucién el Yanapakuy que es la
“hermandad de los que se aman”.

“.. el Dios tres y uno, que son cuatro, a quien llamdis Creador del
Universo ;Por ventura es el mismo que nosotros llamamos Pa-
chacamacy Viracocha? (Exclama Atahualpa en el primer didlogo
intercultural con Valverde). Inca Garcilaso de la Vega, “Comen-
tarios reales de los Incas”. Ed. Biblioteca de Autores Espafioles,
Madrid, 1960. p. 51.

“Dame tu pequena verdad, mujer, dije yo. Y la vieja hablé asi-
:“;Vas con mujeres? {No olvides el ldtigo!”. Federico Nietszche.
Asi Hablo Zaratustra. Ed. La Oveja Negra. P. 63.

Estas categorias del pensamiento nitzscheano las vamos a reto-
mar en nuestro trabajo final.

El que es culturalmente monomanidtico (en quechua, al MISTI
o “persona dominante”) es un ser que niega al Otro, lo somete,
lo “invisibiliza” para usarlo, parasitdndolo trata de metabolizar-
lo lentamente, o en el peor de los casos: lo mata. Lo que ampu-
losamente se llama “civilizacién” es una oscura guarida, es la
guarida del canibal de siempre, cada vez mds sofisticado, es el
“predador” contra el que el ser humano auténtico lucha y segui-
ra luchando hasta humanizarlo.

Carlos Marx, Federico Engels, Feuerbach. Oposicién, entre las
Concepciones Materialista e Idealista, I Capitulo de La Ideologia
Alemana. Obras Escogidas. I Tomo. Ed. Progreso. Moscu 1973.

Vale acd recordar la maxima del Gengis Kan: “se puede conquis-
tar el mundo a caballo, pero no se le puede gobernar a caballo”

Edgardo Lander, en su texto: “Ciencias Sociales: saberes colo-
niales y eurocéntricos”, desarrolla un comentario a la obra de
Fernando Coronil, en donde, entre otras cosas, reclaman la
incorporacion de la categoria de la “naturaleza” en las relacio-
nes o contradicciones “capital-trabajo”, para el analisis socio-
légico.



14

15

16

17

18

19

20

21

Al interesado lo remitimos al articulo: “Amaro Runa en el Labe-
rinto” aparecido en la Revista “Los caminos del Laberinto” N° 4.
Lima. 1986. p. 101; y también en “El Dominio Patriarcal del
Mundo”, articulo mas reciente en la Revista “Grano de Arena” N°
16, Cusco, 2002.

Op.cit. “Ahora bien, no todas las civilizaciones rompieron esa
IDENTIDAD FUNCIONAL ORIGINARIA; es mds, su desarro-
llo diferenciado segtin cada cultura o civilizacién, representa
una gama de fenémenos mucho mas complejos que la simple
teoria de la “evolucién de las clases sociales”; vamos a denomi-
narlos PROCESOS DE CONFIGURACION DE TECNOLO-
GIAS DE ORGANIZACION DE LA FUERZA DE TRABAJO, te-
ma que es materia de mayor profundizacién y explicacién del
documento de AMARO RUNA, pero que por el momento nos
permite decir que las limitaciones de la sociologia (y del socia-
lismo real) actual estan dadas porque los ANALISIS DE LAS
CONTRADICCIONES DE CLASE son insuficientes para expli-
car la realidad peruana y sus fendmenos actuales (y no sélo la
realidad de nuestro pais). Esto hace que debamos recurrir al
andlisis de LAS CONTRADICCIONES DE CIVILIZACION que
estan dadas por la diferente tecnologia de organizacién de la
fuerza de trabajo de las dos civilizaciones, la andina y la occiden-
tal, vale decir la estructura y composiciéon FAMILIAR y sus mul-
tiples relaciones con las diversas instituciones o estructuras eco-
némicas, sociales y politicas de la sociedad peruana.

La palabra TIMPU del runa simi significa “hervidero” o “agita-
cién del agua que hierve”, nétese su similitud con la palabra
“tiempo”.

P. Federico Aguild, S.I. El Idioma del Pueblo Puquina. Ed. Colec-
cién Amauta Runacunapac, 2000. Quito.

Ob.Cit. P. 51. Cuyo significado dice; Chocora: Vivora. Idolo y
Waca Puquina, espiral, ondulante o que da vueltas.

Preferible no usar este horrible término porque viene de “traba”
que es el grillete que usaban los esclavistas para que los esclavos
no pudieran escapar.

Milla Villena, Carlos. “Génesis de la Cultura Andina”. CAP. 1983.
Lima.

Carl Sagan, “Los Dragones del Edén”, Especulaciones sobre la evo-
lucion de la inteligencia humana”. Ed. Grijalbo S.A. Barcelona,
BBAA, México DF, 1982.
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22
23

24

25

26

27

28

29

30

31

32

33

Sholten Marfa. El Capac Nan. 1980. Ed. Boletin de Lima.

Lira A. Jorge. Diccionario Kkechuwa-Espafiol. 2da edicién. Cua-
dernos Culturales Andinos N° 5, Bogotd. 1982.

En el libro de Federico Aguilé citado anteriormente sobre el
idioma puquina, “Khapaj” significa: Santo, noble.

Imbelloni, J. “La Capaccuna de Montesinos”, en Anales del Insti-
tuto de Etnografia Americana. Mendoza, Tomo II.

Ch’ékka en quechua y en aymara, significa VERDAD y Ch’ekka-
lliwa en quechua es DIAGONAL (Lira, 1982: 63). “Cheqa” en
puquina también significa VERDADERO.

El significado de Pachakuti puede tener dos sentidos; que el 4n-
gulo siga pronunciandose hasta que se de vuelta total el globo,
este es el “Pachakuti cdsmico”, o el llamado “Pachakuti humano”,
que significa que el dngulo “vuelva a su sitio original” u éptimo.

Boletin del Seminario de Arqueologifa. 19-20, 1977,78. Instituto
Riva Agiiero. Pontificia Universidad Catdlica del Per.

Huamdn Poma de Ayala, en su “Nueva Crénica y Buen Gobier-
no’, se refiere primero a Manco Capac como perteneciente a la
“estirpe de los Amaro Runa” y luego se refiere a Atahualpa de la
misma forma.

Adolfo F. Bandelier. La cruz de Carabuco en Bolivia. Cosmovi-
sién Andina. Ed. Taypinquiri, 1996, La Paz.

Earls, John. La Produccién en el Antiguo Tahuantinsuyu. 1977,
Lima.

No comprender estas “razones de Par” nos pueden llevar a decir
con Nietszche: Y ;quién ha comprendido plenamente hasta qué
punto son extranos, uno para el otro, el hombre y la mujer?
(p.170). Todo en la mujer es un enigma, con una solucién uni-
ca: se llama “embarazo”. El hombre es un simple medio para la
mujer; el fin es siempre el hijo. Pero ;qué es la mujer para el
hombre? Dos cosas quiere el hombre auténtico: peligro y juego.
Por ello quiere a la mujer: el més peligroso de los juegos. El hom-
bre debe ser educado para la guerra, y la mujer para el solaz del
guerrero: todo lo demds es tonteria (p.62). Federico Nietszche.
Asi Hablo Zaratustra. Ed. La Oveja Negra. P. 63.

P. Federico Aguil6, S.1. El Idioma del pueblo puquina. Ed. Colec-
cién Amauta Runacunapac, 2000. Quito. p. 69.



34

35

36

37

38

39

“Tanteo puntun chaykuna valen” o “Las cosas vales cuando en-
cuentran su punto de equilibrio”, Testimonio Ciprian Phuturi
Suni; Dario Espinoza; Recopilador; Cusco, 1997.

Diaz, Willar. 100 afios del Viejo Lacan. En El Buho, Revistas de
Arequipa. Afio 2, N° 54. Agosto 2001. p. 11.

Al respecto Eduardo Grillo cita a Habermas “..la escritura libera a
cada texto de su contexto de emergencia, La escritura independi-
za a lo dicho por el espiritu del autor y del aliento del destinata-
rio, asi como de la presencia del objeto de que se habla. El medio
que es la escritura otorga al texto una pétrea autonomia frente a
los contextos vivos.” (Habermas 1989:202)”. Grillo, Eduardo. Cul-
tura Andina Agrocéntrica. El lenguaje en las culturas Andina y ac-
cidental moderna. Edit. PRACTEL. Lima. 1990. p.

“Hablar implica dos operaciones fundamentales: la “selecciéon”
de ciertas unidades lingiiisticas en el c6digo o tesoro léxico co-
mun y la combinacién de estas unidades cada vez mas amplias y
complejas, incorporando cada nivel a los que le preceden en un
conjunto jerarquicamente superior: de los fonemas a los mone-
mas, luego a las palabras, y de éstas a las frases y de las frases a
los enunciados. Estas uniones o ligazones de nivel de compleji-
dad creciente estdn gobernadas por unas leyes fonoldgicas, gra-
maticales y sintdcticas de coercién decreciente. Rifflet-Lemaiere,
Anika. Lacan. Chile. Editorial Sudamericana.1992. p. 67. Como
dice A. Rifflet-Lemaire.

Cuentan los jeroglifos egipcios que Amoén Ra le increpé a Toth
sobre su “invencion” de la escritura como “lenguaje de los Dio-
ses”. Le dijo: “Lo que td has descubierto no es una ayuda para la
memoria, sino para la rememorizacién, y lo que tu das a tus dis-
cipulos no es la verdad, sino un reflejo de ella. Seran oyentes de
muchas cosas y no habrdn aprendido nada; parecerdn omnis-
cientes, y por lo comun ignoraran todo; serd la suya una compa-
nfa tediosa porque revestiran la apariencia de hombres sabios
sin serlo realmente”. Carl Sagan; Los Dragones del Eden; Ed.
Grijalbo S.A. Barcelona-BBAA-México D.F. 1982.

Palabras del Quechua y del Idioma Nahuatl, de uso corriente en-
tre los indigenas de sud y Centroamérica, uno de cuyos signifi-
cados es “el par verdadero”
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Terminaré diciendo que la forma cémo diferencian la
Cultura Occidental de la Cultura Andina los comuneros en
mi tierra, dicen que el “misti” o “Wiracocha” (le dicen asi
porque los andinos no distinguen “el otro” principio o esen-
cia en sus expresiones culturales y comportamiento) u “occi-
dental”, es como un fruto que tiene sélo una semilla en el co-
razén. Cuando uno parte un durazno encuentra sélo una se-
milla, pero cuando se parte una manzana se encuentran se-
millas pares, a veces cuatro; esto es una férmula figurada de
decir lo siguiente. A mi me lo han ensefiado asi. Nosotros los
“runas” o seres humanos en realidad tenemos cuatro corazo-
nes con dos funciones, dos corazones son para oprimir o
contraer hasta un centro un minimo y otros dos que sirven
para expandir, estos son, el sistole y el didstole. En este enten-
der es ficilmente identificable el movimiento hacia el inte-
rior o uku pacha o circulo interior que vimos antes, de don-
de sale “lo que viene”, lo naciente, que en realidad “estd aden-
tro”. Y el movimiento expansivo, hacia el hananpacha que es
lo expansivo-potencial, lo que ya fue, lo que paso, lo que es-
ta afuera; y por dltimo la vida de la que partimos, que es el
circulo transitorio del aqui y el ahora, que es el kay pacha, el
de los “llankayniyoc”. En el quechua estos conceptos son bien
precisos. Entonces el “kaipacha” en realidad es lo tinico exis-
tente, es el presente; el pasado ha existido y el futuro va exis-
tir, pero el mundo del aqui y del ahora, el que la conciencia
captura, que es la conciencia del tiempo, ese es el “kaipacha”.
Y esta tradicion si esta muy fuertemente todavia viviendo en
nuestro pueblo, estos tres mundos y su “funcionalidad con-
ciente” si estin muy presentes en las comunidades “aylluru-
nas”. Yo utilizo este “tipo de conciencia” porque me la han en-
sefiado asi. Esta simbologia de los circulos concéntricos estd
también en los templos circulares y cuadrados antiguos y en
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realidad expresan una dindmica, expresan una concepciéon
del tiempo, que va de una contraccién a un minimo y una ex-
pansién a un maximo, idea simbolizada también por el “din-
tel y la base de la puerta trapezoidal inka”, o “Punku”, que re-
presenta nuestro mundo, una especie de “umbral” en donde
vivimos, el umbral que captamos, que capturamos con la
conciencia colectiva del “kaypacha”.

Los que deben iniciar el camino del Qhapaq Nan, los
hombres y las mujeres “consagrados” a la Qhapaq Kuna, los
AMARO RUNA deberan caminar luego por la Ch’ekkalluwa:
El Amaro Nan, o camino de la verdad usando la luz de la “Ta-
wa-Paqa” en este umbral de conciencia que es el Kay Pacha, y
ampliarlo hasta atravesar el “Punku”, o puerta inka trapezoi-
dal que nos abre la comunicacién con nuestro PAR VERDA-
DERO, con el “otro cosmos”, con la zona en que habita el
“Wauqui” o “Nagual’, con la zona que esta mas alld de la civi-
lizacién.



ibliografia

Abu Lughod L.
1986  Veiled Sentiments, Honour and Poetry in a Bedouin Society,
Univ. of California Press.
Adorno T. and Horkheimer M.
1979  Dialectics of Enlightenment, Verso.
Agamben G.
1990  La Communaute qui Vientl Seuil.
Alcoreza P.
1997  Ontologia del Imaginario, Formacion del Sentido y la Praxis.
Mythos La Paz.
Ansell Pearson K.ed.
2000  Hihilism now, Mac Millan.
Ansell Pearson K.
2002  Philosophy and the Adventure of the Virtual. Routledge.
Ansell Pearson K.
1999  Germinal Life. Routledge.

Ansell Pearson K.ed.
1997  Deleuze and Philosophy. Routledge.
Averill J.

1984  Explaining emotions. A Rorty ed. Univ. of California Press.
Averill J.

1996  The Emotions. Harre R., Gerrod Parrott Ed. Sage Publ.
Badiou Alain

1997  Deleuze, la Clameur de I’etre. Hachette.
Barratt Barnaby

1993 Psychoanalysis and the post-Modern Impulse. John Hopkins

Univ. Press.

Bergson Henri

1988  Matter and Memory. Zone Books.
Bergson Henri

1946  The Creative Mind. New York Philosophical Library.
Bowlby J.

1969  Attachment and loss. Hogarth Press.
Brinton Perera S.

1986  The scapegoat Complex. Inner City.
Butler J.

1997 The Psychic Life of Power. Stanford Univ. Press.

k155

QHAPAQ AU



186 o

JAVIER LAJO

Canguilhem: G.
1966  Le Normal et le Pathologique. PUF.
Cavarero A.
2000  Relating Narratives Storytelling and Selfhood. Routledge.
Cole J.
1998  About Face. M.I.T.
Crapanzano V.
1992 Hermes Dilemma and Hamlet’s Desire. Harvard.
Critchley S., Dews P.
1996  Deconstuctive Subjectivities. State Univ. of New York.
Damasio A.
1996  Descartes Error. Papermac.
D’Andrade R.
1984  Culture Theory. Shweder R. and LeVine R. ed. Cambridge Univ.
Press.
D’Andrade R.
1987  Cultural Models in Language and Thought. Holland D, Quinn N.
edit Cambridge Univ. Press.
D’Andrade R.
1992 New Directions in Psychological Anthropology. Schwartz T., Whi-
te G., Lutz C. Ed. Cambridge Univ. Press.
Deikman A.
1982 The Observing Self. Beacon Press.
Delanda M.
2002  Intensive Science and Virtual Philosophy. Continuum.
De la Torre L.M.
2003  Historia del Movimiento de Mujeres del Cantén Otavalo. CEA-
MOS.
Deleuze G.
1966  Le Bergsonisme. PUE.
Deleuze G.
1969  Logique du Sens. 10-18.
Deleuze G.
1968  Difference et Repetition. Puf.
Deleuze G. Parnet C.
1996  Dialogues. Champs Flammarion.
Deleuze G.
1999  Foucault. Athlone Press.
Deleuze G.
2001  Immanence: a Life. Zone Books.
Deleuze G.
1999  Nietzsche and Philosophy. Quadrige.
Deleuze G. Guattari F.
1987  Qulest ce que la Philosophie. Minuit.
Deleuze G. Guattari F.
1968  L’Anti Oedipe. Puf.



Deleuze G.
1988  Le Pli. Minuit.
Deleuze G. Guattari F.
1979  Mille Plateaux. Minuit.
Depraz N.
1999  The View from Within. Journal of Consciousness Studies Vol. 6
Feb/March.
Derrida Jacques
1998  Resistances of Psychoanalysis. Stanford Univ. Press.
Derrida Jacques
1973 Speech and Phenomena and other essays on Husserl’s theory of
signs. NorthWestern Univ. Press.

De Sousa R.
1984  Explaining emotions. A Rorty edit. Univ. of California Press.
Despret V.
1999 Ces Emotions qui nous Fabriquent. Les Empecheurs de Penser en
Rond.
Despret V.
2002  Quand le Loup habitera avec 'agneau. Les Empecheurs de Pen-
ser en Rond.
Devereux G.
1970  Essais d’Ethnopsychiatrie Generale. Gallimard.
Diaz del Olmo César D.

1992 Hibris y mestizaje en los Andes, ed. San Agustin, AQP, Perd.
Dumouchel P.

1995  Emotions, Essai sur le Corps et le Social. Les Empecheurs de Pen-

ser en ond 1995.

Espinoza R.

2002  La Gran Ruta Inka, El Capaq Nan., Petroperd.
Estermann J.

1998  Filosofia Andina. Abya-Yala.

Fairbairn W.R.D.
1952 Psychological Studies Of The Personality. Routledge.
Fairbairn W.R.D.
1958  International Journal Of Psycho Analysis. #39
Fogel A.
1991  Developing Through relationships. Univ. of Chicago Press.
Evrard E.
1995  Michel Foucault et histoire du sujet en Occident. Bertrand-La-
coste.
Ferraro E.
2004  Reciprocidad, Don y Deuda. Flacso Ecuador, Abya-Yala.
Foucault M. h 187
1966  Les Mots et les Choses. Gallimard. QHAPAQ I1AU
Foucault M.

1994  Dits et Ecrits. Vol 1, 2, 3 & 4 Gallimard.



Foucault M.
1984  Histoire de la Sexualite Pt III. Gallimard.

Foucault M.
1975  Surveiller et Punir. Gallimard.
Foucault M.
2001  L’Hermeneutique du Sujet. Gallimard.
Foucault M.
2001  L’Archeologie du Savoir. Gallimard.
Fridlund A. and Duchaine B.
1996  The Emotions. Harre R., Gerrod Parrott edit. Sage Publ.

Galin D.
1999  The View from Within. Journal of Consciouness Studies Vol. 6
Feb/March.
Gauchet M.
1985  Le desenchantement du monde. Gallimard.
Geertz C.
1983  From the Native’s Point of View. N.Y.Basic Books.
Geertz C.
1984  Culture Theory. Shweder R. and LeVine R. Ed. Cambridge Univ.
Press.
Gibson J.
1986  The Ecological Approach to Visual Perception. Lawrence Erlbaum
Assoc.

Ginsburg G and Harrington M.

1996  The Emotions. Harre R., Gerrod Parrott ed. Sage Publ.
Goffman I.

1959  The Presentation of Self in Everyday Life. Penguin
Greenspan P.

1984  Explaining emotions. A Rorty Ed. Univ. of California Press.
Gros E.

2002  Foucault- Le Courage de la Verite. P.U.F.
Grotstein J.

1994  Fairbairn And The Origins of Object Relations.
Grotstein J. and Rinsley D. edit. Free Association.
Gruzinski S.

1988  La Colonisation de I'Tmaginaire. Gallimard.
Guattari F.

1989  Cartographies Schizoanalytiques. Galilee.
Hadot P.

2004  Le Voile d’Isis. Gallimard.

Hacking I.
188 1995  Rewriting the Soul. Princeton Univ. Press.

JAVIFR LAJO Harkness S.
1992 New Directions in Psychological Anthropology.

Schwartz T., White G., Lutz C. ed.



1992 Cambridge Univ. Press.
Harkness S. and Super C.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M., Saarni C. ed. Plenum

Press.
Harkness S.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M., Saarni C. Ed. Plenum
Press.
Haaris P.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M, Saarni C. Ed. Plenum
press.
Heidegger M.
1986  Etre et Temps. Gallimard
Hillman J.
1960  Emotions. Routledge.
Hochschild A.
1983  The Managed Heart. Univ. of California Press.
Holland D.

1992 New Directions Psychological Anthropology. Schwartz T.,White
G., Lutz C. Ed. Cambridge Univ. Press.

Hume D.
1968 A Treatise of Human Nature. Oxford Clarendon Press.
Irrigaray L.
1984  Ethique de la Difference Sexuelle. Minuit.
James W.
1996  Essays in Radical Empiricism. Univ. of Nebraska Press.
Jullien F.
2004 L'Ombre au Tableau. Seuil.
Jullien F.
1998  Un Sage est sans Idee. Seuil.
Jullien F.
2001  Du Temps. Grasset.
Jullien F.
1996  Traite de I'Efficacite. Grasset.
Kacem M.B.
2001  Society. Tristam.
Katz J.
1999  How Emotions Work. Univ. of Chicago Press.
Kernberg O.
1975  Borderline Conditions. And Pathological Narcissism. Jason Aron-
son.
Kohut H.

1971  The Analysis of the Self. N.Y. International Univ. Press.
Kreimer E.
1999  “El Espacio del Juego en el Encuentro Intercultural” Congreso
de Espiritualidad Nativa Tarapoto.

k159

QHAPAQ AU



190 -

JAVIER LAJO

Lajo Lazo J.

2002 Qhapaq Kuna, Mds alld de la Civilizacién.
Lajo Lazo J.

2004  Qhapaq Nan, La Ruta Inka de Sabiduria.
Lajo Lazo J.

2004 La Soberania Vulnerada; CENES, ed. Amaro Runa.
Lakoff G. And Johnson M.

1980  Metaphors we Live by. Univ. of Chicago Press.
Lakoff G. And Johnson M.

1999  Philosophy in the Flesh. Basic Books.
Lakoff G. and Kovecses Z.

1987  Cultural Models in Language and Thought. Holland D, Quinn N.

Edit. Cambridge Univ. Press.

Lasch C.

1979 Culture Of Narcissism. Norton.
Latour B.

1999  Pandora’s Hope. Harvard.
Latour B.

1991  Nous n’avonns jamais ete Modernes. La decouverte.
Latour B.

1996  Le Culte Moderne des Dieux Faitiches. Empecheurs.
Levinas E.

1988  En Decouvrant IExistence avec Husserl et Heidegger, Vrin.

Levy R.
1984  Culture Theory. Shweder R. and LeVine R. ed. Cambridge Univ.
Press.
Levy R.

1992 New Directions in Psychological Anthropology. Schwartz T., Whi-
te G., Lutz C. Ed. Cambridge Univ. Press.

Lewis M.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M., Saarni C. ed. Plenum
Press
Lorraine T.

1985  Irigaray and Deleuze. Lewis M., Saarni C. Ed. Plenum Press.
Lutz C.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M, Saarni C. Ed. Plenum
Press.
Lutz C.
1987  Cultural Models in Language and Thought. Holland D, Quinn N.
Ed. Cambridge Univ. Press.
Lutz C.
1988  Unnatural Emotions. Univ. of Chicago Press.
Lutz C.
1992 New Directions in Psychological Anthropology. Schwartz T., Whi-
te G., Lutz C. Ed. Cambridge Univ. Press.



Lutz C.
1996  The Emotions. Harre R., Gerrod Parrott Edit. Sage Publ.
May T.
1997  Reconsidering Difference. Penn State Univ. Press.
Malatesta C. and Haviland J.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M, Saarni C. Ed. Plenum
Press
Maranhao T.
1986  Therapeutic Discourse and Socratic Dialoge. Univ. of Wisconsin.
Massumi B.
2002  Parables for the Virtual. Duke.
Merleau Ponty M.
1996  Le primat de la Perception. Verdier.
Merikle P.
1999  Psychological Investigations of Unconscious Perceptions. Journal
of Consciousness; Studies Vol. 5/n1.
Milla Villena C.
1983 Génesis de la Cultura Andina; Colegio de Arquitectos.
Miranda J.
1996  Racionalidad de la Cosmovision Andina. CONCITEC.
Misrahi R.
1991  La problematique du Sujet Aujourd hui. Encre Marine.
Nathan T.
1994  Lnfluence qui Guerit. Odile Jacob.
Nathan T. y tengers, 1.
1999  Medecins et Sorciers. Empecheurs.
Nancy J.L.
1996  Etre Singulier Pluriel. Galilee.
Nancy J.L.
1986  La Communaute Desoeuvree. Bourgois.
Nietzsche F.
2000  The Birth of Tragedy. Oxford.
Nietzsche F.
2000  The Genealogy of Morals. Oxford.
Nixon G.
1999  “A “Hermeneutic Objection”: Language and the Inner View”
Journal of Consciousness; Studies Vol 6 Feb/March.
Olkowski D.
1999  Gilles Deleuze and the ruin of Representation. Univ. Of Califor-
nia press.
Pardo J.L.
1992 Las Formas de la exterioridad. Pre Textos Platon
1920 Oeuvres Completes; Belles Lettres.
Quinn N. and Holland D.
1987  Cultural Models in Language and Thought. Holland D, Quinn
N. Ed. Cambridge Univ. Press.

k91

QHAPAQ AU



192

JAVIER LAJO

Quinn N.
1987  Cultural Models in Language and Thought. Holland D. Quinn N.
Edit. Cambridge Univ. Press.
Richard J.E.
1999  The View from Within. Journal of Consciouness Studies Vol 6,
Feb/March.
Robbins Stephen E.
s/t Bergson, Perception and Gibson. Journal of Consciousness Stu-
dies Vol 7 /n5.
Rorty A.
1984  Explaining emotions. A Rorty Ed. Univ. of California Press.
Rosaldo M.
1984  Culture Theory. Shweder R. and LeVine R. Ed. Cambridge Univ.

Press.
Rosing I.
2003  Mids alld del Silencio. CIASE /ILCA Ed.
Rubens R.

1994  Fairbairn And The Origins of object relations. Grotstein J. and
Rinsley D. Ed. Free Association
Ruiz F. Montes.
1999  La Mdscara de Piedra, Simbolismo y Personalidad Aymaras. Ar-

monia.
Saarni C.
1985  The Socialisation of Emotions. Lewis M, Saarni C. Ed. Plenum
Press.
Sartre J.P.

1948  Emotions, Outline of a Theory. N.Y. Philosophical Lib.
Schwartz-Salant N.

1982 Narcissism And Character Transformation. Inner City.
Schwartz-Salant N.

1999  The Mystery of Human Relationship. Routledge.
Silverman K.

1983  The Subject of Semiotics. Oxford Univ. Press.
Shepherdson, Charles

2000  Vital Signs, Nature, Culture, Psychoanalysis. Routledge.
Solari L.

1999  El Contraste y el Protagonista. IPPCIAL.
Solomon R.

1984  Explaining emotions. A Rorty Ed.Univ. of California Press.
Solomon R.

1984  Culture Theory. Shweder R. and LeVine R. Ed. Cambridge Univ.

Press.

Solomon R.

1993 The Passions. Hackett pub. Co.
Stengers 1.

2002  Penser avec Whitehead; Seuil.



Stengers I. Ed.
1994  Leffet Whitehead; Vrin.

Stern D.
1985  The Interpersonal world of the Infant; Basic Books.
Symington N.
1993  Narcissism A New Theory; Karnac.
Taussig M.
1993 Mimesis and Alterity; Routledge.
Tedlock D.

1995  The Dialogic Emergence of Cultures. Tedlock D. Mannheim B.
Edit. Univ. of Illinois Press.

Tustin E
1986  Autistic Barriers in Neurotic Patients. Karnac.
Varela F.
1999  The View from Within. Journal of Consciouness Studies Vol 6,
Feb/March.
White G.

1987  Cultural Models in Language and Thought. Holland D, Quinn
N. Ed. Cambridge Univ. Press.

White G.

1992 New Directions in Psychological Anthropology. T. Schwartz,

G.White, C. Lutz Edit. Cambridge Univ. Press.

Whitehead A.N.

1985  Process and Reality; Free Press.
Whitehead A.N.

1968  Modes of Thoughts; Free Press.
Whitehead A.N.

1967  Adventures of Ideas; Free Press.
Whitehead C.

2001  Journal of Consciousness Studies; Vol. 8, N 4.
Whorf B.

1995  Selected Writings. J.B.Carroll Ed. - MIT Press.
Widder N.

2002 Genealogies of Difference. Univ. of Illinois.
Winnicott D.

1971  Playing and Reality. Routledge.
Wittgenstein L.

1958  Philosophical Investigations. Blackwell y

1974 Tractatus Logico Philosophicus. Routledge.

Worthman C.
1992 New Directions in Psychological Anthropology. Schwartz T., Whi-
te G., Lutz C. Ed. Cambridge Univ. Press.
Zizek S. h 193
1999  The Ticklish Subject; Verso. QHAPAQ I1AU
Zupancic A.

2003  The Shortest Shadow; MIT.



194 4

JAVIER LAJO

Varios: E.Brehier Ed.
1988  Les Stoiques; Gallimard.
2001  Aportes al Didlogo Sobre Cultura y Filosofia Andina. Siwa Publ,
G.S.Q.

BIBLIOGRAFIA DEL CAPITULO 1Y II

Aguild, Federico
2000  El Idioma del Pueblo Puquina. Ed. Colecciéon Amauta Runacu-
napac, Quito.
De Paz, Zen6n
2002 “Horizontes De Sentido En La Cultura Andina. El Mito y Los
Limites Del Discurso Racional”; en la revista Comunidad N° 5,
Centro de Investigacion y Promocién Cultural Raices, Piura.
Earls, Jhon
1984  Planificacién Agricola Andina; Bases para un manejo cibernético
de sistemas de andenes. U. Del Pacifico. Lima.
Estermann, Josef
1998  Filosofia andina. Estudio intercultural de la sabiduria andina,
ed. Abya Yala, Quito.
Abbagnano, Nicola
1997  Diccionario de Filosofia, ed. Fondo de Cultura Econémica, Co-
lombia.
Espinoza, Ricardo
2002  La Gran Ruta Inka, ed. Petro Perd, Lima, Pert.
Guenodn, René
1993  La Aventura Interior, ed. Obelisco, BBAA.
Grillo, Eduardo
1992 La Cosmovisién Andina de Siempre, Pert Indigena, N° 29 del
Instituto Indigenista Peruano. Lima.
Jung, Carl G.
1981  El secreto de la Flor de Oro. Ed. Piadds; Barcelona.
Kreimer, Elizabeth
1985  “Curar es el arte de decir las cosas”, en: Lenguaje y Palabras Cha-
mdnicas. Simposio del 45° Congreso Internacional de America-
nistas, ed. P. Bidou y M. Perrin. Ediciones. Abya-Yala, Quito.
Kreimer, Elizabeth
1999  El Espacio del Juego en el Encuentro Intercultural. Congreso de
Espiritualidad Nativa Tarapoto.
Lajo, Javier
2005  Qhapaq Kuna....mds alld de la civilizacién. Ed. Grano de Arena,
Cusco, 2002. “La Soberania Vulnerada”, Ediciones Amaro Runa,
CENES, Lima.
Lao Tse
1983 Tao Te Ching. Ed. Orbis S.A. Buenos Aires.



Lira, A. Jorge
1982  Diccionario Kkechuwa-Espariol. 2da. Ed. Cuadernos Culturales
Andinos N° 5, Bogota.
Milla, V. Carlos
2001  Génesis de la Cultura Andina. Ed. CAP, Lima, 1983. “AYNI”, ed.
Amaru Wayra, Cochabamba.
Nietszche, Federico
1995  Asi Hablo Zaratustra. Ed. La Oveja Negra, Bogota.
Rengifo, Grimaldo y otros
1993 Chacras y chacareros, CEDISA, Tarapoto.
Rivara, de Tuesta Maria Luisa
2000  Pensamiento Prehispdnico y Filosofia Colonial en el Peri. ed.
Fondo de Cultura Econémica, Lima.
Rodriguez, Suy Suy, Victor
1988  Pagando la Tierra: Un ritual en la Isla de Amantani; 46° Congre-
so Internacional de Americanistas. Amsterdam.
Sagan, Carl
1982  Los Dragones del Edén, Especulaciones sobre la evolucién de la
inteligencia humana. ed. Grijalbo S.A. Barcelona, BBAA, M¢é-
xico DE.
Sholten, Maria
1980  EI Capac Nan. Ed. Boletin de Lima.
Trujillo, Jorge Nelson
1998  Utopias Amazénicas, ed. Oxi, Quito.
Baigent, Michael; Leigh, Richard y Lincoln, Henri
2004  El enigma Sagrado, ed. Planeta. Bogota.
Burgos Guevara, Hugo
1995  El Guamdn, el Puma y el Amaru; ed. Abya-Yala, Quito.
Valcarcel, Luis E
1997  Etnohistoria del Perti Antiguo; UNMSM, Lima.
Zuidema, R. Tom
1989  Reyes y Guerreros, FOMCIENCIAS, Lima.

k195

QHAPAQ AU



196 <

JAVIER LAJO

Escuela de Gobierno y Politicas Publicas

Es una organizacién-comunidad nacional educativa de
aprendizaje dedicada a la investigacion, la formacién y capa-
citacién de lideres de base y funcionarios publicos, especial-
mente de los pueblos indigenas y sectores populares que bus-
can a través del desarrollo humano, la organizacién comuni-
taria, la construccién ciudadana y la transformacién social,
promover una democracia intercultural.

Es una Organizacion sin fines de lucro aprobado por el
MBS mediante personeria juridica No. 01630, desde septiem-
bre del 2002, es parte de la Escuela Andina de Gobierno y Po-
liticas Publicas promovida por el Fondo para el Desarrollo de
los Pueblos Indigenas de América Latina y el Caribe.

Visiéon

Institucién que cuenta con un sistema de formacién perma-
nente de lideres, especializada en investigacion, estudio, asis-
tencia técnica, para fortalecer la cultura democrdtica y la de-
mocracia en el ecuador; que propicia la equidad y la partici-
pacion en la gestion publica y la construcciéon de una demo-
cracia intercultural y de un Estado Plurinacional.

Valores:

+ Respetar las cosmovisiones y la diversidad cultural.

+ Practicar el pluralismo, el dialogo, el respeto, la concer-
tacion, la interculturalidad, la solidaridad, la reciproci-
dad y la equidad

+ Cultivar la relacionalidad, la complementariedad, la co-
rresponsabilidad, la correspondencia y la proporciona-
lidad como método del conocimiento.

+ Promover la rendicién de cuentas la responsabilidad
social y la participacion ciudadana.

Direccién

Calixto Miranda 1-93 y Obispo Mosquera, Ibarra
Fono/fax: 06 260 8695 — 09 709 5681

Email: escuelagobierno@andinanet.net

Email: germantb@yahoo.com
Email: luisemr@yahoo.com



