                    LA LEYENDA DE LA WIPHALA

El Jacha Pacha Unancha (Gran Significador del Pacha)

Adaptación de la narrativa oral de los Apuwillumis del Yatichaui.

Por Marcelo Zaiduni Salazar (TARUKA LARAMA. - VENADO AZUL) (Amawt´a  del Qanawiri del Inti Illampu de los Yupanquis).

Nota previa. - Las palabras de origen aymará o quechua que necesiten su traducción o interpretación estarán marcadas por una note en pie de página. 

Constitución Política del Estado Plurinacional de Bolivia. Artículo 6 Inciso II. Los símbolos del Estado son la bandera tricolor roja, amarilla y verde; el himno boliviano; el escudo de armas; la Wiphala; la escarapela; la flor de la kantuta y la flor del patujú.
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“Existió un sabio maestro que dijo que vendría el día en que todas las cosas se resumirían en un símbolo que simultáneamente defina las demás cosas, ese día ha llegado al convertirse en símbolo nacional de toda la pluridiversidad: LA WIPHALA”.
Dedicado a la Coya Lulli Sisa Yupanqui de Laricaxa, señora de Illawaya.
En el principio de los tiempos el gran ordenador del universo Apu Kon Illa Ticci Wiraqocha Pächayatichiri al que también llamaron Kuniraya
, crio el mundo con el simple uso de cada palabra diciéndose  “hágase esto y aquello, sea esta montaña, sea este el río, este sea árbol y este sea el ciervo…”, pero en aquellos tiempos nada poseía color, todo era casi oscuro, el sol no estaba en el cielo, ni la luna en su lugar, apenas se reconocían las cosas, gracias al fulgor de los volcanes encendidos que mantenían caliente la tierra, esta época se llamó “Ch´amakpacha” que fue el tiempo-espacio antiguo de la oscuridad.

Entonces se reunieron El Gran Kon Illa Ticci Wiraqocha, también llamado Pachakamaq, Señor criador de todas las cosas, con nuestra madre la Pachamama, que es la madre tierra, diciendo abramos la tierra hasta sus fundamentos y juntos pronunciaron la misteriosa palabra Chin Qhana y con gran estruendo se abrió el vientre de nuestra madre tierra, denotando estas primeras estructuras escalonadas que son llamadas Paqarinas (Chinkhana) 
, y que dijeron ambos, que de ella, de esta Paqarina (Chinkhana) de CusiXatha (semillero de toda alegría) salgan los primeros varones y las primeras mujeres para que sean los simientes y origen de todas las naciones  y linajes. De esta forma, de este lugar y luego de otros muy similares salieron los primeros habitantes, cada quienes según sus linajes y parentescos de Panacas
 llenando de habitantes, este Taypi Kala del Wiñay Marka  y de ahí se propagaron a las cuatro partes del mundo, cada cual con  trajes y vestuarios que los distinguen, cada uno hablando su lengua y con costumbres propias, para poblar la tierra entera en su redondez (Muyupacha). 

De los cuatro señores
 que llevaron a sus pueblos Qullanas (primigenios) el primero se dirigió hacia el sur, se llamó Eqaqo Wiraqocha, este señor les enseñó a medir la tierra con la medida de la Eqa, (y de ello viene la Yupana y todas las demás formas de medir y contar), les enseñó de esta manera a administrar la tierra. El segundo se dirigió hacia el Oeste, se llamó Imalmama Wiracocha, él les enseñó la astronomía, el ruedo del tiempo y la construcción de andenes. El tercero se dirigió hacia el Oeste, fue llamado Tocapu Wiraqocha, fue el maestro que les enseñó a escribir y construir. El cuarto se llamó Tarapacá Wiracocha se fue hacia el Norte y les enseñó la agricultura y a forjar los metales. 

Todos ellos instruyeron en Wiñay Marka
 para que las gentes se reprodujeran hacia los cuatro lados del mundo y formaran sus Ayllus
, Markas, Layas y Suyus; Y de esas primigenias Chinkanas (formas escalonadas) se formaron todas las cosas y las naciones. 
Las descendencias se contaban por millones y se hinchó la tierra de su prole, en aquellos tiempos de tanta oscuridad, las gentes trabajaban sin descansar pero la tierra les daba como un mendrugo, la vida era triste y efímera, todo era muy difícil, las personas lloraban y gritaban la desventura de ser algunas veces presa de animales y alimañas, no podían alejarse mucho de sus cabañas, todos vivían en permanente temor y reserva, nadie se cuestionaba el por qué de estas cosas, entre tanta gente se crío entre ellos  un pequeño mozuelo perspicaz que había nacido del centellar del rayo criador Illapa Thunupa, al cual llamaron Qallisaya, él fue quien teniendo un sueño revelador una noche de tormenta, fue llamado a subir hasta la más alta montaña donde habitaba el temido señor Apu Khunu para preguntarle, el por qué todas las cosas eran tan oscuras y siniestras.

Con mucha dificultad, sorteando grandes peligros, llego  con gran esfuerzo hasta la cima de este Gran Samiri
 (portador el halito vital), estando en la cumbre consulto sin temor al Jacha Apu Khunu
 El muchacho le hizo una pregunta inquietante, incluso para quien para entonces gobernaba el mundo entero, siendo Khunu la montaña más alta y poderosa, llamó al consejo de todas las montañas señoriales, a la cual acudieron el fabuloso Apu Illampu , la Señorial Illimani, el Wayna Potosí, el Jacha Mallqu Condoriri, y otras montañas de alta jerarquía. 

Después de la deliberación, decidieron que era inapropiado informar las causas de la oscuridad a la humanidad y con tal inesperada respuesta, el muchacho retornó desconsolado a su hogar, para comunicar a sus padres; que el Khunu no deseaba retira la oscuridad sobre la faz de la tierra. Al escuchar el relato los padres llamaron a la junta del cabildo del ayllu, convocaron a los sabios, yatiris y maestros curanderos (Qulliris) de toda la Marka para nuevamente escuchar el relato del pequeño Qallisaya.

Aterrorizados todos por tales noticias y temerosos del atrevimiento del mozuelo decidieron preparar una ceremonia waxt´a para aplacar la molestia y pedir disculpas a los tutelares por el atrevimiento.

Ese momento llegó hasta ese pueblo un hombre muy pobremente vestido con una túnica hecha de pedazos de remiendo, el cual portaba en un mano el Keru con la figura del (Mascaypacha
), en la otra mano el bastón hecho como figura de serpiente (Forma del Rayo) y una borla de cuatro puntas (Ch’uku), además de unas abarcas muy desgastadas. Todos se aglutinaron alrededor del peregrino, el Jilaqata mayor le preguntó muy amablemente diciendo; “Peregrino y extraño, ¿tú quién eres, de dónde vienes y a dónde vas?; de qué manera podemos ayudarte y recibirte como es nuestra costumbre de hospitalidad”. 
El levantó la cabeza y con esos ojos amables y su dulce voz les habló en la lengua propia de ese lugar como si fuera uno de ellos- todos asombrados- le escucharon decir: “Vengo desde el gran mar, me llamo Thunupa
 Wiraqocha y vengo a traer el fuego sagrado para encender la ofrenda”. Todos se aterrorizaron al saber que el peregrino pretendía usar el fuego, pues hasta entonces, era una cosa prohibida para la humanidad, le interrumpieron diciendo que ellos las ofrendas las enterraban bajo tierra y luego se alejaban del lugar para no ser tragados con la ofrenda.

Thunupa, se irguió nuevamente y les dijo, que esa costumbre ya no iba más, ahora empezaba un nuevo tiempo, advirtió que deberían prepararse y con sus manos moldear vasijas (Kerus) que contengan en dibujos las cuatro serpientes primordiales los Uma Kataris, los Nina Kataris, los Wayra Kataris, los Kala Kataris
 y que luego de tener todo listo, recoger coca, tabaco, maíz, llevar cien llamas blancas y cien llamas negras, pues él los esperaría en Wiñay Marka, en una montaña llamada Quimsa Chata (tres picos-Orcowarawara).
Este Wiñay Marka era el Apu Uraqui, la tierra sagrada de la que todos venimos, en ella habitaba el gigante gobernador Jach’a Uyustus Amawta, Señor de las cuatro esquinas del mundo, al cual Thunupa se dirigía a visitar.

A la llegada del peregrino con las demás gentes, que se anoticiaron desde las cuatro esquinas de ese antiguo mundo, todos se aprestaron a subir a la montaña del Quimsa Chata
, levantando cánticos y bailes, llevando sus mejores productos y mucha Thola
 que era su leña.
En la cima se encontraron con el gobernante Uyustus
, que era un gigante alado, Muy emocionado Uyustus pronuncio unas palabras a viva voz para que todos escuchen diciendo: “¡¡ Este a quien vosotros veis, es un gran señor, noble y humilde vestido de harapos, este es mi maestro y es el verdadero fundador primordial de este mundo ¡¡”. Había sido que este Thunupa es un Señor (Apu) Superior (Capac) de esta tierra, y que en tiempos remotos vino como el mensajero pobremente vestido, y fue llamado el peregrino que cayó del cielo.
Thunupa hizo una reverencia al Señor Uyustus diciendo, Siendo como tú dices he dejado en tus manos lo más sagrado que se guarda en el sacro recinto del Akapana a la pareja primordial del cual todos vosotros descienden estos Aukiris Uywiris Jaquichiris (Antiquísimos Criadores de las gentes) reposan allí en ese dulce recinto del Arka Pana.
He de decirte que entre tus hijos hay uno que es el más valiente y ordeno que sea traído el muchacho Qallisaya y a su hermana gemela Panqarita Sisa
 ordeno que ambos deberán romper los sagrados keros que contienen las cuatro fuerzas  elementales. Al quebrarlos ruidosamente, se escuchó un tronar y destello que encendió las leñas en un fuego inmenso que se elevó como una serpiente gigante, asustados todos por esta colosal visión, muchos intentaron huir, más Thunupa con voz apacible, les dijo: “No corráis, no huyan, éste es el fuego que renovará el mundo…”.

En ese mismo instante al fondo, en las montañas, cayeron rayos sobre las piras de leña y se encendieron las hogueras, estos actos se replicaron en las demás aldeas cercanas así toda la marka en sus principales montañas se llenaron de hogueras toda la atmósfera se llenó de humo, pero éste densa humareda en vez de ennegrecer más el ambiente, disipó la oscuridad que reinaba en este mundo, para dar paso al primer amanecer el Qory Qhantiri o Amanecer Dorado. 
Todos quedaron maravillados al ver salir al Padre Sol desde su aposento en el Qhanauiri 
 en la cima del señor Apu Inti Illampu y al momento que la Madre y Gran Señora Luna se despertaba en su aposento en la Paxsi Uta
 en la Illimani o Illa Umani). Los primeros rayos del Sol entraron a Wiñay Marka por el barrio que desde entonces se llama Qhantataytha
 (Recinto donde amanece).
Miles de Jacha mallkus (Cóndores gigantes), aleteaban en el cielo llevándose la oscuridad, en esta extraordinaria claridad todo cobró colorido, se podían distinguir la infinidad de cosas tapadas desde mucho por la oscuridad, las gentes se observaban sus rostros, sus cabellos, sus vestimentas oscuras, la pradera había estado decorada de miles de flores de colores, desconocidos hasta entonces, los ojos y sus mentes quedaron maravillados.

Todos dirigieron su mirada a Thunupa y se dieron cuenta que su ropa era de retazos cuadrados de muchos colores, le preguntaron cómo fue que él pudo confeccionar con los colores sin existir la luz del día, a lo cual Thunupa replicó que él había conocido a una dama que fue quien le bordó ese traje y además le encomendó traer la luz a este mundo. Todos preguntaron cómo se llamaba esa dignísima dama, él dijo: “Esa noble dama (Coya) se llama Kurmi Sisa (Kurmisi
), es la más bella de las Qhanauiris (portadoras de la Luz)…”. 

En ese momento todos gritaron su nombre y sobre el lago sagrado apareció una dama de hermosa figura, su cabello muy largo era su único vestido de muchos colores, se aproximó a Wiñay Marka y todos se arremolinaron para verla y contemplarla en su magnífica belleza, otros le dicen Chaska Koyllor y Qhantathaytha Illani Umani
.
Ella les dijo: “Soy la mensajera de la Pachamama, Ella nunca nos desampara,          es ella quien nos da el sustento, el cobijo, el sosiego; Vengo a traerles la colorida luminosidad radiante. Mientras guarden el respeto a su madre tierra, no habrá oscuridad en este mundo, pero cuando se olviden de sus tradiciones y costumbres sagradas de dar ofrenda a los Fundamentales (Ayauiriris, Uiwiris, Auquiris), Wak´as y Willkas, Jacha Apus y Suyu, Marka y X´atha Chinqhanas; Entonces volverá la oscuridad y la miseria”.                                                                                                                                           
El Thunupa se acercó a la hermosa dama y le preguntó: “Mi señora cómo podemos hacer recordar estas cosas a las siguientes generaciones?”

La señora replicó diciendo:”He de colocar una señal en el cielo que marca el pacto entre el señor Pachaqamaq y la señora Pachamama”, y diciendo esto, de pronto, se formó un arco iris doble en el cielo. “Esa señal se llamará Kurmisi
, que es este doble arco iris”, en el cielo se formaron los colores que ahora conocemos como la Whipala o entretejido de dos arco iris. Las gentes agradecieron a la Pachamama y al señor Thunupa este regalo, después nuestra señora amada se fue de nuevo hacia el lago y Thunupa se quedó todavía un tiempo entre los habitantes de Wiñay Marka enseñándoles ciencias y conocimientos extraordinarios. 

El día de su partida Thunupa convocó a grandes multitudes, que lo acompañaron llorando hasta las orillas del Lago Sagrado, una balsa de Totora resplandeciente le esperaba, él se subió en ella y un arco iris circular se formó en el cielo, un gran remolino lo levantó y lo hizo transitar el cielo hacia el Este, perdiéndose en las lejanías de las tierras bajas de los Moxos
. 

El señor Uyustus ya muy viejo, despidió a Thunupa con muchas lamentos diciendo: “Éste ha sido mi maestro y mi hijo predilecto, hoy se aleja de nosotros pero nos deja una gran señal en el cielo que nos une a todos los que habitamos en esta tierra”.
Uyustus recorrió todas las tierras que gobernaba llevando este mensaje a cada pueblo, donde quedó guardado en su memoria y tradición, la enseñanza de Thunupa y la Pachamama, que los tiempos de oscuridad existieron, pero que la unión de todas las naciones y las tradiciones ancestrales, pueden devolvernos la claridad y la luminosidad. La aparición del doble Arco Iris es la manifestación de la palabra que Pachamama y Thunupa nos dejaron que siempre exista la reciprocidad, representado por el doble arco iris, cuando estas cosas sean olvidadas y pervertidas, regresara el tiempo de la oscuridad.

Antes de morir, Uyustus encargó a Qallisaya que siguiera estas enseñanzas, este famoso intrépido joven fue hecho gobernante el cual fue muy justo y querido por todos, respetando el legado que guardaba y las enseñanzas de Thunupa envío emisarios Samiris que recorrieron los cuatro lados del mundo (Quipu-Taquichiris) para que contaran esta historia y otras tradiciones para perpetua memoria y cuidado de las costumbres.

Al morir Qallisaya, se convirtió en una gran piedra que aún esta en Wiñay Marka que es la Sama Illa que da coraje y energía. Los expedicionarios siguientes viajaban a Wiñay Marka para pedir coraje al Apu Mallqu Qallisaya Samiri Illani, en el recinto secreto enterrado. 

Durante los siglos siguientes Wiñay Marka se engrandeció, convirtiéndose en una portentosa cultura que abarcaba grandes territorios, en aquellos entonces había mucha abundancia, la cultura del andén-almacén (qullqa pirwa) estaba reforzada por los Waru warus (camellones) que alimentaban a millones; Los Qullan Jaquis se extendieron por toda la actual Abya Yala, hasta la provincia de Colhuas en México y el altar de los Collanes en Ecuador. 

Esto fue posible gracias a un nuevo gobernante que se llamó Illapa
 que recordando lo sucedido decidió pedir coraje al Qallisaya y partir hacia Moxa Uma (Beni) a buscar a Thunupa que había viajado hasta esas tierras para guardar el secreto del doble Arco Iris.
Una gran expedición se adentró en la selva espesa hasta llegar a la tierra donde habitan los Moxa Uma a quienes Thunupa les había enseñado a hacer cántaros de barro similares a los que existían en Wiñay Marka, también manejaban la tradición de los cuatro elementos y hablaban desde entonces de ese llamado Aguará Tunpa quien les enseñó tantas ciencias como a los de Wiñay Marka. Unieron sus historias y se convirtieron en una gran cultura llamada el PayaTiti (Paititi). Los Moxa Umas también construyeron esos gigantes camellones agrícolas artificiales llamados Waru warus e islones artificiales, todo era armonía hasta que la tierra nuevamente se llenó de oscuridad, para consolidar esta alianza izo Thunupa aparecer la flor del Patuju para que la insignia y pacto del arco iris sea recordada en las tierras bajas y en las tierras altas izo florecer la Kantuta (Kon ti Uta o casa del señor Kon).
Mientras Illapa estaba realizado el viaje hacia las tierras bajas orientales, mientras tanto y debido a su tardanza en Wiñay Marka se especulaba su muerte y desaparición, algunos se confabularon con codicia sobre su gobierno y gentes viles tomaron el control, proscribiendo entonces las leyes y tradiciones antiguas que fueron abolidas.
Los injustos implantar un gobierno nefasto y autoritario, reñido con las costumbres sagradas. Comenzaron a venerar a los Yankas y Sajras, seres bestiales caníbales y abominables, estos hapiñuñus y huachacallas 
 estos enemigos acérrimos de la humanidad. 

De todo esto se dio cuenta Illapa al enfrentarse y vencer al Jaguar Uturuncu; luego de matarlo decidió consultar a sus amawt´as y éstos le indicaron que la muerte de tan sagrado animal en tierras bajas y la toma del gobierno en Taipi Marka implicaba un muy mal presagio. Así fue ambos hechos lograron el enojo de la Pachamama y del Pachaqamaq que hicieron caer un castigo sobre la tierra. Los cielos nuevamente se ennegrecieron, vinieron catástrofes y tempestades, terremotos, pestes y mucha mortandad en la tierra.

Los animales se volcaron contra las personas devorando a muchos; Parecía que todo estaba trastocado, el invierno era caliente y el verano muy frío, las cosas andaban al revés y nada tenía orden y ley; el río ya no seguía su curso, las aves migraban en dirección extraña, la madre no amantaba a su cría. en poco tiempo la oscuridad volvió a reinar en el mundo.
Entonces cayó del cielo una piedra gigante como montaña de bulto de persona a la que llamaron Illa Ticci Wiracochan Orqo
 que hasta ahora está en Ollaytaytambo en las cercanías del Cuzco, el duro impacto trastocó el mundo entero, las cosas se pusieron de cabeza y el mundo se ennegreció de nuevo

En medio de tanta calamidad, Illapa recogió a los sobrevivientes y empeñado en encontrar el lugar donde estaba guardado el Doble Arco Iris, muy adentrado en la selva y luego de caminar varias semanas sin poder distinguir nada, llegaron a una alta loma (Loma Santa) que era cuidada por monos agresivos, éstos los atacaron fieramente, matando a muchos soldados de Illapa.
Esos monos lanzaban objetos y dardos pequeños que poseían veneno, los moxos a estos monos les llamaban los Kusillos, que eran criaturas adiestradas por Tunpa Uturuncu 
 para guardar la casa del doble Arco Iris. (El señor Zorro maestro de los monos kusillos) 
Illapa Uturuncu encontró un enorme panal que por las catástrofes las abejas habían abandonado una cuantiosa cantidad de miel, recogieron la miel con sus recipientes se acercaron a los monos, los cuales dejando su tarea de cuidar los cántaros que contienen los dos Arco Iris, se. a saborear el manjar, esto les dio la oportunidad de escapar con los cantaros sagrados muy raudamente. 
Apresurados llevaron los cántaros dirigiéndose a Wiñay Marka, el viaje en estas calamitosas condiciones y ante tantas desventuras duró varios meses, por lo dificultoso y peligroso muchas vidas se perdieron y tan sólo un puñado de valientes logró seguir el paso del señor Illapa Uturuncu.

Mientras tanto en Wiñay Marka las personas se dedicaron a todas las cosas nocivas y degradantes, abusando del débil, enlutando las familias, se saqueaba el trabajo ajeno y no se respetaba la vida.

Una oscuridad que invadía el alma, nublaba la visión y aturdía el entendimiento, la población fue decayendo hasta los límites de la barbarie y la guerra fratricida.

Fue entonces que regresó Illapa Uturuncu con los pregoneros del amanecer los Qhanauiris las gentes sobrevivientes de Wiñay Marka y Moxa Uma, que retornaron portando los dos báculos de Thunupa; viendo tanta degeneración y desenfreno les hicieron guerra. La gran mayoría fueron vencidos por el ejército de Illapa Uturuncu, Los guerreros que vinieron desde las tierras de los Moxos se quedaron a vivir en la península de Taraco y en una isla de nombre Pariti (Payatiti) para constituir juntos una nueva gran nación del Qullana; entonces el lago nuevamente se embravó y de ella salió nuevamente la Kurmisi (Kurmi Sisa) que muy entristecida indicó a todos los sobrevivientes que hicieran un estandarte con un retazo de cada una de sus ropas tradicionales, las gentes remanentes de Illapa, de los Urus y de los Moxos, costuraron una gran bandera de muchos cuadros con la cual emprendieron la batalla final y vencieron.
Gracias a este esfuerzo, retorno el orden (Pächa) y para celebrar subieron a la cima del Quimsa Chata para iniciar un nueva Wajta
 en memoria de los sagrados preceptos y la restitución del Buen Gobierno.
Nuevamente regresó la claridad, retornó nuevamente la luz que brotó de esos cántaros traídos de Moxa Uma, desde la casa del doble Arco Iris que el Qalasasaya en memoria del famoso Qalisaya. Entonces reapareció Thunupa en esa su gran balsa dorada, tomó el estandarte y se colocó la tela multicolor como una túnica, para perpetua memoria.

Los ojos de las gentes se despertaron, recordaron la historia ancestral donde Thunupa llegaba a estas tierras vestido de un traje hecho de retazos de muchos colores.

Entonces Thunupa todo glorioso entregó su traje multicolor diciendo: 

“Tengan para vosotros un estandarte de honra en la guerra, una insignia para traer la paz, un símbolo para unificarlos por siempre y recordad que volveré en otros tiempos cuando sea necesario enarbolar estos colores, guarden con gran celo este mi estandarte que os he dejado que es el 

Pächaunancha”
Fue pues en la cima del Quimsa Chata donde por primera vez hondeo la Whiphala. A partir de entonces fue que se dictaminó que para perpetua memoria de estos hechos y para que recuerden todas las naciones, deberían construir sus casas con estos coloridos símbolos, también sus trajes, las cerámicas, en fin, todo debía relatar esta historia, para que nunca sea olvidada y decaigamos de nuevo en la oscuridad.

Este símbolo que es el doble arco iris lo había portado como vestimenta el señor Thunupa Wiracochan que caminó por estas tierras por una senda singular que se llama el Capac Ñan y esa línea blanca como los demás otros colores que posee este estandarte quedó como memoria de esa caminata sagrada y de estos acontecimientos, se encomendó estas enseñanzas que pasaron hasta el último Amawt´a de Tiwanaku el señor Willka Uma para guardar estos preceptos y que sus ocho hijos representasen los mismos colores de la sagrada Wiphala.
Los ocho hermanos Ayar que caminaron bajo la tierra desde la Pacarina Mayor de Cusixatha en el lago sagrado son Ayar Cachi, Ayar Uchu, Ayar Auca, Ayar Manco y Mama Huaco, Mama Cauri, Mama Rauwa y Mama Ocllo, para luego salir Pacaritambo al recorrer todo el tramo de este camino telúrico llamado Capac Ñan desde donde habiendo salido por el Capac Toccon (ventana principal) partieron hacia el Cuzco para reinar. 

Fue en su descenso que los hermanos Ayar portando el estandarte que es la insignia sagrada de la Pacha Unancha que hasta ahora flamea en la plaza principal del Cuzco (Wakaypata), solo fue escondido el color negro que representa al señor Ayar Cachi (Señor de los Temblores de color negro Taytacha, (Primera Luna Nueva y Llena equinoccial).

Quedando los otros siete hermanos en la superficie, cada uno exhibe y representa un color, cada uno es una esencia de la que florece la sabiduría, ellos son los portadores de la alborada, los señores del arco iris, la maestría telúrica y la maravilla de los cielos.

¡¡¡ Que se guarden estas cosas ¡¡¡

¡¡¡ Que se cumplan nuestros mandatos ¡¡¡

¡¡¡ Que se proteja el Mascay Pacha y el Suntur Paucar ¡¡¡

¡¡¡ Que se guarde la sagrada insignia de los Incas que es el Pachaunancha ¡¡¡

Al final de este ciclo, cuando sea su tiempo, estos antiguos volverán, los guerreros de piedra, los centinelas del amanecer y los señores del medio día para formar el doble Arco Iris sagrado, el Pächa Kurmisi que reinara por siempre y de la unión de los dos puentes (Chakana-Quimsa Chata) regresarán los cuatro fundamentales Eqaqo, Imaimana, Thunupa, Tarapaca todos Apu Wiracochan Hijos del Pachaqamaq y la madre Pachamama y gobernaran restituido el Tawantinsuyo y este relato lo repetirán en todos los Usnus principales, los Quipu Taquichiris heraldos caminantes que difunden las buenas nuevas. 
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Dedicado a mis maestros Tata Marcelino y Tata Angelino,  Apuwillumis del Yatichaui de Qotaqawaña del Cusipatha.

NOTAS Y COMENTARIOS A CONTINUACIÓN




NOTAS Y ANEXOS

Previo. - Algunos aportes extraídos del libro “Origen y Constitución de la Whipala” del Inka Germán Chukiwanka. Ed. Fondo Editorial de los Diputados, La Paz, 2003. Se sugiere la lectura in extensa de la obra.

                    -------- 00000 -----   0000 -----------

Uso y significado de la palabra Whiphala. 

Wi = extender fluir

Pha sustancia y objeto divisible

La flexible, delgado y plano.

Estas tres silabas unidad en una sola palabra whipala, por ser plana y llana, flamea a sacudones movida por el soplido del viento. Tejido que se extiende por el viento y un objeto flexible y ondulante

Wi. Wiyaña, animar, extender, wila sangre circulante, wilaña esparcir cosas pequeñas.

Pha phalaña tejer paja, phala soga de paja.

La. Thalaña sacudir telas, laphi. Lamina, lapha flameo, laphaphiña flamear.

Sus cualidades significativas y caracteres simbólicos son que es arquetípica, convergente, aglutinante, articulante, integral, viabilizadora, festeja, sistema de cálculo y otros.

Simboliza las cuatro partes del todo y las leyes de la hermandad.

“En este lugar del Huanacauri hicieron pacto,  para que no cayese de nuevo montaña del cielo sobre la tierra y este lugar veneraron hasta hoy que es la montaña como bulto de persona que llaman Thunupa Orqo Illa Ticci Wiracochan, mismo lugar donde el Ayar Uchú Inca, diciendo querer sacar tan horroroso rostro y figura se subió a la cabeza de la montaña y jalo sus cabellos, siendo que está muy molesta se despertó, quieren sus hermanos socorrer, el les dijo, un gran mal me habéis hecho, su cuerpo se quedo prendido a manera de borla sobre la cabeza de la Wakacauri, y dijo Ayar Uchú - ¡¡He de quedarme aquí como símbolo de nuestra ligación y vendrán dos veces al año a recordar este hecho¡¡”. 

Allí mismo apareció el arco iris como símbolo de ese pacto y fue Pacaritambo y el Huanacauri las dos posadas del arco iris. Que replicaron en la morada del Quricancha diciéndole Cuychi huasi de donde por medio de cristales finísimos gigantes replicaban en las paredes los colores del arco, iris como noble emblema de los escudos de los Incas principales, como descendientes de este sagrado relato y sus personajes principales. 

Y se dice que llegara el tiempo donde se forme nuevamente un arco en el cielo y otro encima de este, lo cual se estima como muy buena señal pues el retorno del Inca se dará en el momento de la aparición de este doble arco iris . 

El Kumisi que es el cruce de dos arco iris el Yanacocha y el Yanacachi, del Qolcapatha, dibujado en el Coricancha del cronista Juan Santa Cruz Pachacuti parecida a casi tres tablas de ajedrez, deducimos que tenían colores, aglutina a 119 casillas distribuidas en 17 casillas horizontales x 7 de ancho que vendría a ser el largo del arco iris sobre el arco iris, sobrepuesto y multiplicado.
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La conjunción de cuatro whipalas forman una Chakana, o Pusisuyo, todo el universo en sus cuatro lados. El Kumisi se forma al unir la parte masculina y femenina del todo, la boda alquímica, seria la proporción de la medida referida al equilibrio exacto, el Chuyma Qama Sami o conciencia vital de la  armonía, Kurmisña tablero de ajedrez, así mismo debemos entender que Qollqa Patha es una estructura como rejilla ajedreceada pero entendida como puente que permite a la pareja transitar del Manka Pacha al Aka Pacha y es la otro puente Chakana que le permite entrar al Araq Pacha es decir trascender en el vacío del óvalo. La pareja no podría ir mas allá o perderse pues al fondo arriba está el Segundo puente Oncorara – Orión que es el puente que utilizan las almas para regresar del centro de la galaxia que es el Kon Ticci Wiracocha Pachayatichiri (gran fuente que ordena y es origen del lago de grasa que sabe y enseña el Pacha llamado el Agujero negro del centro de la galaxia.
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Machamay serpiente (que es el río que sale de la esfera terrestre) Chuquichinchay (Es el puma que bota granizo de su boca – Escorpión).

El Jacha Kumisi se forma al coincidir las Cuatro constelaciones Chakana (Cruz del Sur) y Quimsa Chata (Oncorara – Orión),  y Qollca Pata almacén suntuoso en andenes escalonados, es decir lugar de provisiones de los distintos pisos ecológicos y buen gobierno, y Sirio* (tres estrellas Alfa, Beta y Gamma Sirio) todas ellas son referencia sinónima a Chakana que es en cuatro dimensiónes complementaria lo mismo y formaría el Qhantataitha. 
Sabemos por los cronistas que los unkus reales predominaba el rojo y negro, de los señores orejones era azul Larama con bordes negros, incluso la presencia del mítico inca Whipalani de Qopaqati señor del Jacha Qapia.
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El Código Qhatataitha visible en esta fotografía nos muestra la Gran Chakana que es puente  entre estas cuatro constelaciones que representan a diversos pisos ecológicos como la estructura y composición semiótica, compuesta por una disposición en forma de Chakana doble o cuatripartita.
Las estructuras escalonadas de Qhantataitha  numeradas en cuadrados dan como resultado 49 cuadrados. Proporción que es base de la llamada Whiphala que es el emblema Pacha Unancha (símbolo de una parcialidad) cuando unimos cuatro whiphalas obtenemos el Pächa Unancha (símbolo de la Totalidad). 
* Sirio como Constelación es la más conocida en todas las culturas del mundo, las más antiguas le asignan tres estrellas Sirio A, Sirio B y Sirio C. La astronomía moderna aun no ha podido comprobar esta tercera estrella, pero respetando siglos de observación ancestral sabemos de la existencia de Sirio C.  
ESTE ES EL CÓDIGO QHANTATHAITA O PÄCHA UNANCHA[image: image10.png]



[image: image11.png]



LOS COLORES DE LA WHIPALA.

La Diagonal es el  Cheqhaj ñan o Qhaphaj ñan y es de color blanco dedicado al señor Ayar Manco que fue el Inca Manco Capac I

El Ch´imaka que es el color morado, representa a la administración, que fue dada a la Coya Mama Huaco, que encabezo los ejércitos Incas en la toma del Cuzco, gran señora y hechicera. 

El Larama  es el color azul que representa la sabiduría de un matemático-astrónomo, arquitecto, curandero y poeta que es el maestro de todo yatiri ese es el señor Inca Ayar Uchu señor de todos los Uchu Lucanas, Ayacuchus, Uchumachis.

El Laqampu es el color celeste que representa a la astronomía aplicada y la ciencia de la administración territorial agrícola, s ele atribuye esto a Coya Mama Rauac Ocllo que era erudita. 

La Ch´oxña es el color verde que representa a la producción, se le atribuye a la Coya Mama Cauri, por ser la maestra de las siembras y las cosechas, enseño a cuidar los andenes y preservar la tierra. 

El Q´ellu  es el color amarillo que representa a la espiritualidad esta dedicado a la señora del lago y patrona de todos los yatiris nuestra madre, Coya Mama Ocllo. 

La Sisira es el color anaranjado que representa a la medicina sagrada que tiene su patrona y maestra la Coya Rawac Ocllo.
La Chupica o Puka que es el color rojo esta referido a la educación, filosofía y la estrategia militar que esta a cargo del señor Ayar Auca.

Por último, el color secreto y encerrado en el inframundo, es el Chiara o color negro, que guarda nuestro señor y superior Inca Ayar Cachi. 
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ANEXOS SOBRE LA IMPORTANCIA SIMBOLICA DE LA WHIPALA

[image: image13.jpg]


[image: image14.jpg]



[image: image15.jpg]


[image: image16.jpg]



UNA BREVE TEORÍA SEMIÓTICA  SOBRE LA CONSTRUCCIÓN SIMBÓLICA ANDINO AMAZONICA. 

Todas las culturas del mundo, sin excepción desarrollaron sistemas de construcción simbólica. Según Toynbee existieron siete macro culturas en el mundo,  seis de ellas se encuentran en hemisferio norte del planeta y una en el hemisferio sud, nos referimos a la cultura Andino amazónica de Tiwanaku-Inca.

Esta macro cultura desarrollo un sistema altamente complejo de construcción simbólica, hoy comparable a la informática, basado en principios teóricos que superan la base constitutiva de la semiológica dialéctica moderna.

Debemos agradecer anticipadamente, el podernos referir a tan sagrada tarea, el de simbolizar, al primer maestro que enseño a nuestra humanidad esta habilidad, el Apu Tokapu Wiracocha y sus discípulos los Apuwillumis, arquitectos del Tiwanaku y el Tawantinsuyo, dejaron estas sabidurías en manos de los rebeldes Taqui Onkoys, Juan Yumpa, Juan Choqñe, Juan Yupanqui, maestros del mas importantes semiólogos de la resistencia, Guaman Poma de Ayala, Joao Santa Cruz Pachacuti, Tito Yupanqui y otros.

En la modernidad tuve la suerte de recibir estas enseñanzas de mis maestros, el Tata Marcelino Vallejos Calli, el Arq. Carlos Milla Villena y su hijo Zadir Milla, y del extraordinario maestro B.S.S. 

La semiológica, siendo una ciencia inherente al desarrollo de la conciencia humana, acompaño desde su inicio al desarrollo de las sociedades, su manejo es casi intuitivo e inseparable en el acto de pensar y construir maneras simbólicas para expresar los pensamientos. 

Todas las ciencias son posibles gracias al soporte simbólico, es decir a la epistemología del signo-símbolo, sin ello, nada podría ser expresado, encodificado o decodificado en términos convenidos entre el emisor-medio-receptor, nada seria entendible si no existiera un acuerdo social histórico, en el cual se aceptan y usan los convencionalismos simbólicos que nos permiten entender lo expresado.

En este mismo instante requiero saber utilizar los teclados de esta computadora, que en su disposición convenida tiene  a las letras en posiciones especificas que no siguen un orden alfabético lineal (a,b,c, etc), sino una colocación adecuada para el mejor desempeño de las manos en el tablero, he tenido que aprender a utilizar el tablero y acostumbrar a mis manos a su uso.

Partiendo del principio de que todo es símbolo en sí mismo y de sí mismo, podemos decir que también cada cosa, es decir todo, es simbolizable, es decir, que puede ser representado por otra cosa, como la tecla (p) representa a la letra p y esta misma letra impresa en este texto, representa a todas las letras p.

Si estuviese en un aula y dijera a mis alumnos, por favor me pudieran decir dónde deje mi lápiz azul, alguno dirá, lo ha colocado sobre la mesa, podría alguno describir cómo es mi lápiz azul, y alguien lo describiría utilizando un lenguaje simbólico, insistiría, alguien podría dibujar mi lápiz en la pizarra, alguien lo dibujaría y representaría simbólicamente a mi lápiz, haría una copia representativa y simbólica, insistiría aun mas, alguien podría sacar una foto a mi lápiz e imprimir la fotografía y colar la foto en la mesa, para que yo y todos ustedes sepan que hay coloque mi lápiz. Alguien haría esa tarea y muy pronto  tendría sobre la mesa una fotografía de mi lápiz, cuando pasara el tiempo y pasaremos cerca o por encima de esa fotografía recordaríamos que aconteció todo esos sucesos y que en ese lugar estuvo mi lápiz azul, para perpetua memoria.

Este sencillo ejemplo, nos remite a la múltiple funcionalidad del signo, el signo como tal, es cualquier cosa que puede representar a cualquier otra cosa (X = Y) ya sea por medio de signos escritos, auditivos, visuales, fotografías, líticos, cerámicos, tejidos, murales, gestos, música etc, etc.

Las formas mas sofisticadas de construcciones simbólicas que conocemos actualmente, son por ejemplo las formulas físicas de la física quántica, las formulas químicas, las formulas matemáticas para desarrollar programas de informática, los programas de encriptación. Hoy nos encontramos en la era de la informática y las redes informáticas, trillones de datos viajan por la red, son guardados en bases de datos que contienen gran parte de la información producida por la humanidad en su curso histórico y la vertiginosa  modernidad que produce millones de nuevos datos por segundo intercambiando experiencias que se acrecientan hasta pretender colapsar el modelo mismo de administración de información global, como lo advertía Macluhan, que no somos mas informados, por tener mas información. Existe el peligro latente que la saturación de información sea tan peligrosa como la carencia misma de la misma, la desorientación en el momento de elegir cual información usar para tomar decisiones en un universo saturado de ofertas, puede llevar al mundo a estar incomunicado por encontrarse ahogado en un tormenta de información. 

A ello debemos añadir la creciente existencia de virus informáticos y terrorismo en la red, que desarrollan modelos de destrucción, tergiversación, suplantación de datos, aumentando la incertidumbre mediática de dudar en la veracidad de la información, del proceso y del soporte del sistema.

La diferencia substancial en la construcción simbólica entre occidente y Abya Yala, principalmente en la macro cultura Tiwanaku-inca, se refiere a la cosmovisión del universo, en occidente el universo es (uno) en Abya Yala es pluriverso (muchos), Para los pueblos del mediterraneo y europeos principalmente la unidad (inmutable) se dinamiza al existir su antagónico, su dual contrario, lo cual le permite funcionar como Dios (D os) de esta antagónica teogónica nace la Dialéctica, gracias a la invención del Diablo (Diablus et Deus Inversus, El Diablo es el Dios Invertido) sin tomar en cuanta que Diablo o Demonio, proviene del Sanscrito corrompido Daemons (diamantes) y esto del sanscrito antiguo Devas (Devil – Demonio), Devas que es Ángel o Demiurgo. 

En Abya Yala el universo no se descompone en una dualidad dialéctica, ni proviene de una Unidad única masculina, ni de una Divinidad, dividida contrincante. La Totalidad es multiforme y el primer elemento es la nada que lo contiene todo. Algo muy parecido al Taoimo pero mucho más complejo, el principio es el Cero, el no valor que da valor a todas las demás cosas o cifras. 

Entonces la unidad no es el uno, es el cero, el uno es la complementariedad del 0 es decir es 0 + 1, Maya es decir, Lo primero después del vacío, Paya es 0 + 1 + 1, lo segundo después del vacío. La física Quántica esta desacuerdo con esta lógica numérica. 

Los números, los signos, las formas, los elementos, las personas, cosas o eventos, en fin lo existente, lo que existió y lo que existirá, no se contrapone o contradice, todo se complementa como en las matemáticas, para existir el 1 debe existir el – 1 y sucesivamente en su dinámica y equilibrio todas las sumatorias devienen y vuelven al 0. En aymara el cero se dice Nayra (lit. Ojo, ver) pero en una dinámica matemática y lingüística viene a ser lo primero, lo inicial sin referirse al uno que en occidente es la negación del cero.

Nayrapacha. Mira hacia el pasado, Nayraja, sin tiempo, Nayratha Ante todas las cosas. 

A diferencia de Occidente en Aymara no existe la palabra YO como (yo mismo – ego nous), sino como la afirmación - negación del ser individual Naya (No yo – O mi ser deviene del vacío) Aya es Vacío ( Maya, Paya , Naya), cuando digo Tú, que en occidente es mi opuesto dialectico, en aymara digo Juma ( Ju – Reflejo, Tú , Ma – Uno como “yo”), el antiguo saludo sagrado Nayajuma (Nayjuma) “Yo” soy Tú y Tú eres “Yo”. 

Entonces podemos agregar que la tendencia es no solo describir el tiempo-espacio como algo dual (no dialéctico) sino como diferentes complementarios (día-noche, hombre-mujer, caliente-frío) y que a su vez en su desarrollo incorpora al tercero incluido al decir Él o Ella, se dice JUPA (Ju- Reflejo, Pa = dos) Él o Ella es reflejo de nosotros dos. Y por ultimo para decir Nosotros, JIWASA que deriva de Jiwa = muerte, PARA SER NOSOTROS DEBEMOS MORIR (matar el ego colectivo).

Era necesario estos datos para proseguir en la explicación de la construcción del pensamiento, lingüístico-matemático ya que ambas funciones no estaban separadas, como en la Cábala o el Cálculo, letra y número tienen su equivalencia o son equivalentes en una operación dada. 

La dualidad se duplica para dar paso a la cuatripartición, es decir a la descripción cuatripartita de la totalidad ( la tetratys griega 1+ 2 + 3 + 4= 10) es homologable a este principio universal, en el cual Tiempo-Espacio (0 + 1 + 1) se complementa con Materia y Energía (0 + 1 + 1+ 1+ 1 +1) que dan 4 que es Pusy o Tawa, que son las cuatro cualidades o la cuatralidad (Tiempo- Espacio, Materia y Energía) su sumatoria nos dan 10 Tunka, completo, lleno , totalidad, ya sea escribamos 4 o escribamos 10 nos referimos a lo mismo, la sumatoria de las cuatro cualidades que hacen la totalidad. 

La cuatripartición es un tema ampliamente estudiado desde la antigüedad (pre socrática) y universal en los fundamentos de las grandes doctrinas filosóficas y teológicas del mundo incluyendo la judeo cristiana (el tetragrámaton YHWH) refleja la visión antigua judía de la cuatripartición de la Totalidad. La esfera tántrico de los cuatro sexos Y (Principio Femenino, H, Principio masculino, W Principio de mujer masculina, H principio de masculino femenino. 

En nuestro territorio e historia, existen trabajos contemporáneos sobre la cuatripartición bastante importantes que reconocen en ella el fundamento de la construcción de la macro civilización de Tiwanaku-inka, mas conocida como Tawantinsuyo o Pusysuyo (Tawa es cuatro, ntin es una partícula que significa “unido junto” y Suyo es parcialidad) Significaría Las Cuatro Parcialidades Unidas o juntas. Es decir, la Totalidad Reunida y administrada. 

La forma simbólica mas lógica para representar a esa macro cultura seria un estandarte cuadrado compuesto por cuatro cuadriculas, que son los cuatro colores básicos Rojo (Nina-Puca) , Azul (Larama), Amarillo (Qello- Lupi) y color Tierra (Vicuña-Huari). 
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Los tutelares primordiales se manifiestan en las dos formas sustanciales de la energía, Energía (luz) invisible que viaja a una velocidad superior a la luz (antimateria) que es oscura y que constituye el 98 % de la energía del universo, se llama Qhön (öm) y es de color negro. 

La energía manifiesta hecha luz, visible y que viaja a la velocidad de la luz, hace de manifiesto todo lo existente, es visible, se llama Qhän y se le refiere como color blanco.

Ambos forman el arquetipo universal del color blanco y el color negro.

En la Parte andina al Qhön se lo representa con el color negro, a la referencia astrofísica de Qhon Tici Wiracocha (Gran energía ordenadora del lago de grasa o energía) que es el agujero negro del centro de la galaxia. 

Y a Qhan se le representa con el color Rojo 

La unión de ambas fuerzas produce la Qoa, presente en los toponímicos de la isla de Qoa, isla de Qoata, Isla de  Qoati, lugares donde se entregaban las ofrendas de fuego (qhon) al agua (qhan), uniendo ambas energías tenemos Qhöän que es el ídolo encontrado en Ilavi 
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Texto sobre la cuatripartición de ayllu.

En sí los Urus son los verdaderos Laramas, ya que ellos fueron pueblos incluso antes de la alborada y los sobrevivientes a este gran cataclismo, fueron nombrados por los pueblos posteriores como Urus para los Aymaraes y Pacarimoc Runa para los quechuas, ambas palabras significa Los Portadores del ALBA.

Los Toqapus son cuadrados simbólicos, que unen varias cualidades significativas, (ubicación, estructura o forma, colores, yuxtaposición) y pueden ser considerados cuadrados matemáticos – literales o la complementación entre números y letras con otras pautas o formas complementarias que enriquecen el mensaje de cada cuadro en la composición orgánica del conjunto y su contexto.

Martin de Murua (1550) recuerda haber visto “un signo como de escribir cuadrado” estos tejidos finísimos eran realizados por las escogidas acllahuasi, se entiende que ellas eran guardadas para mantener un estricto control de la memoria ancestral, ya que en la practica del culto, ellas se dedicaban a producir los tejidos sagrados, las cerámicas rituales, la chicha ceremonial y los quipus y toqapus para perpetua memoria, además de guardar una vida rigurosa de abstinencias y cuidados.

La pintura rupestre encontrada en Banderani (qopaqati) llamada Whiphal karka (bastión de la whipala) donde se encuentra la whiphala curiosamente se encuentra muy cerca de Khasani que en Kallawaya-puquina significa “escudo” o donde esta el escudo, basado en Poblete, 1968 el idioma secreto”. 

La referencia más clara esta en el coricancha en Collqa pata, estructura ajedreceada cuyo termino significa tanto el conocimiento de la administración del espacio agrícola (qollqa-pirwa) como de la administración de la producción en la contabilidad mediante las escrituras ajedreceadas o toqapus.

“el primer llamado Pachyachachi viracocha fue el padre de los otros, y representaba la sabiduría y el ordenamiento del mundo siguió la ruta norte (Andesuyo); el segundo fue Viracocha Imaymana fue el hijo mayor, y representaba a las labores agrícolas y la enseñanza de las facultades mágico curativas de las plantas (siguió la ruta del Qollasuyo); el tercero fue Viracocha Tocapo que producía tejidos finos para practicas rituales; constituyo en el heredero total. (Siguió la ruta del Chinchasuyo hacia el cusco), el cuarto y ultimo Viracocha (Thunupa Tarapacá) quien, como hijo rebelde, se convirtió en antagonista de su padre, siguió la ruta sur al Qontisuyo, todos saliendo desde Tiwanaku que es el Taipi marka mando que cada nación se sumergiera por dentro de la tierra y volviera a salir en el lugar donde viviría, de tal manera que cada nación estaba llevando el vestido perteneciente a su huaca y willka de origen.   

Este señor Tocapu que es un Ayar Wiracocha (Fundador o seminal de linaje) fue llamado también Tocapo Amauta, “hombre de gran entendimiento”. Tocapia “hoyo o sitio debajo de la tierra” que es el VITRIOL alquímico (Visita Interior Tierra que rectificando encontraras la piedra oculta” “el señor o príncipe del subsuelo, raíz de la etnia”. 

“[el inca Viracocha y sus ministros] Tiznábanse los días festivos o mandábales que enseñasen a sus ministros por figuras. Pero no los comunicaban ni descubrían sus secretos. Muchos dellos no se casaban por la dignidad que tenían. Quieren decir algunos indios antiguos que Viracocha Ynga tomó también este oficio, que vino a saber más que los susodichos y que así vino a desaparecer.” (Murúa 1986: 72).

La denominación cobró cierto sentido a partir de las investigaciones de Victoria de la Jara (1967; 1972), quien llamó tocapu o tocapo a cada uno de aquellos cuadrados suponiendo que formaban parte de un sistema de escritura incaica (Fig. 1). Esta afirmación se basaba en su interpretación de un párrafo de Murúa acerca de las cosas que los indios adoraban en tiempo de Huayna Capac (de la Jara 1967: 241) que decía:
“...que entre sus muchos ídolos tenían un aspa y un signo como de escribir cuadrado y atravesado como cruz; muchos decían ser cruz, porque con ella se defendían de las fantasmas de la noche y la ponían a los niños en naciendo; que parece que fue como una manera de profecía de la venida de los cristianos en este mismo tiempo a este dicho Reino, que fue el año de mil y quinientos y treinta y tres.” (Murúa 1946: 78).

“El signo es todo aquello que hace que nos venga a la mente algo diferente, más allá de la impresión que la cosa produce en nuestros sentidos (Agustín, De doctrina christiana II, 1, 1). No todas las cosas son signos, pero sin duda todos los signos son cosas...” (Eco 1997: 81)

Toqapu podria deribar de “T`oqo” que significa ventana, origen o lugar de origen, refiriéndose a una segunda epoca como paqaritambo toqò pero usando separadamente T´oqo ventana y Apu Señor de la ventana u hombre principal de la ventana, nos recuerda también al personaje principal de la puerta. Portal o ventana de Tiwanaku. Pues dicen que los primeros hermanos Ayar y los primeros Wiracochas estos antes aparecieron del Qanawiri que es casa y aposento, tanto ventana del señor sol.

Ya que las Pacarinas como el qanawiri son aposento o casa del amanecer ya que Toq (quechua) o Punk (aymara) se refiere a la onomatopeya de brotar o salir. Puma Punku donde brotan o nacen los pumas, Toqapaq  o Qapaq Toq`o significa la ventana principal.

De allí salieron los primeros Incas. Como en Tiwanaku de la T`i punku mal llamada puerta del sol salieron los primeros Amautas. El T`i Punku toqon es la entrada al mundo de los muertos.

Personaje principal del carnaval de antaño en Quito Ecuador.
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Tejido presumible wari de la misma epoca temprana, que es chuspa para la coca, se desconoce su ubicación , en proceso de investigación de su paradero. 
Chucu o borla real de la cultura chimú , costa del Perú datada entre 1100 a 1470 Museo de Brooklyn 


https://www.brooklynmuseum.org/opencollection/objects/78521








� Gran señor fuente de orden y origen que sabes y enseñas el Pacha. .


� En Quechua  Pacarina y Aymara Chinkhana; significa lugar de origen, fuente, cueva donde apareció el primera pareja. Una Paqarina famosa es Paqaritambo de donde se dice salieron los hermanos Ayar. Toda familia, clan, nación tiene su lugar de origen, toda especie animal o vegetal también esa es la Pacarina o Chin Qhana (lugar luminoso generador de vida)


� Las Panacas son el sistema de parentesco extendido en macro territorios, que abarca más allá del ayllu.


� Eqaqo- Un primordial antiguo que era enano jorobado de grandes atributos viriles y sexuales, señor de la abundancia, repartió las tierras y enseño a medir es espacio, gran matemático y administrador. La Eqa es una unidad básica de medida (Ibarra Grasso) y la Yupana es un ábaco andino. 


Imaimana. Es una especie de almacigo o fuente de germinación. 


Tocapu. Tejido de excelsa hechura, sistema de códigos o lenguaje codificado en cuadros semióticos.


Tarapaca o Tawapaca. El señor de las cuatro águilas.





�  (ª) Wiñay marka. La tierra eterna o ciudad eterna de Tiwanacu, centro histórico y cuna de Abya Yala. 


� Ayllu es una aldea o población que comparte territorio y relación patrilineal; Marka es una extensión que abarca varios ayllus que mantienen nexos de parentesco patri y matrilineales. Layas son varias Markas que conforman una nación o grupo étnico extendido en un territorio más diverso. Suyo es una extensión muy grande de tierra que alberga varias Layas o naciones que tienen o no lazos de parentesco, existieron cuatro suyos grandes que conformaron el Tawantinsuyo


� Samiri. Deriva del Aymara de la palabra Sama. Respirar, aliento vital, y IRI, Subfijo normalizador, como acción misma que unido al anterior implica la acción de respirar o llevar el aliento, respirar para vivir, llevar la respiración o propagar la palabra, difundir los fundamentos de la vida. 


� Khunu. Literalmente nieve o nevado, fue la montaña más alta del mundo, antes de ser destronada por el Illampu en búsqueda del amor de la señora Illimani y convertirse en el Mururata (descabezado) y sus partes esparcidas en Lloko Lloko (bofes) y el monte Sajama (sarjama) ándate lejos, lo que nos remite a otra leyenda fundacional.  





� El Maskaypacha es una insignia escalonada propia de los señores, estandarte o blasón sagrado, y el Chuku es esa borla con figuras geométricas escalonadas de cuatro puntas. El Jilaqata es la autoridad anual y rotativa que administra la comunidad y el territorio.


� Thunupa es el personaje principal de nuestra mitología, literalmente Thunu = bastón, linaje; Pa = dos, el señor de los dos bastones y que gobierna los dos lados masculino y femenino, der – izq, arriba y abajo etc.


� Uma es agua, Nina es fuego, Wayra es viento y Kala es piedra o tierra dura, son los cuatro elementos entrelazándose como serpientes. Taypi kala es la piedra del medio o central que se encuentra en la pirámide de Akapana en Tiwanaqu que es el Apu Uraqui, que es el lugar de origen sagrado de todos. 





�  Quimsa chata o tres picos es la montaña al sur de Tiwanaku que representa a Cygnus o cruz del norte.


� Thola (Parastrephia lepidophylla) es un arbusto andino que sirve para leña y tiene propiedades curativas, existen ocho variedades de Thola y kilómetros de Tholares.


� Uyustus fue el fundador y primer gobernante de Tiwanaku y las cuatro partes del mundo, del que dicen era un gigante y sabio que es amawt´a 


� Panqarita Sisa. Literalmente Flor muy hermosa, o flor muy ancestral. Madre de toda belleza. 


� El Illampu (señor de los rayos o illapas) posee un pico mayor que es El Qhanauiri aposento y casa del señor sol, donde sale el 21 de junio para llegar a Tiwanaku por el Nor este en Qhantatytha (lugar del amanecer.


� Paxsi Uta y en la noche sale la Luna de la montaña Illimani (Illa Umani, señora de las aguas) desdees su casa de la Luna, Valle de la luna etc


� Qhantiri Proviene de Qhan (luminosidad) como Qhana (amanecer) o día, y Tiri (Portador o dueño) Dueño o portador de la luminosidad del amanecer.


� Kurmi es el Arco iris en aymara.  


� Lucero de la mañana, concubina del señor sol , portadora de la alborada. 


� Kurmisi se le dice al doble arco iris que al entreverarse forma la wiphala. * Kurmisi es la manera de unir o entreverar los colores masculinos y femeninos a modo de arco o soga.


� Las tierras bajas orientales de Moxos se encuentran en el amazonas del Beni, Bolivia fueron parte de la macro cultura del Payatiti, que desarrollaron las tecnologías agrícolas de los andenes y almacenes y los camellones agrícolas waru warus extendidos desde los andes hasta las llanuras de Moxos. (moxa uma o agua dulce) las tierras de las aguas dulces


� El señor Illapa (Trueno) en este caso fue el cuarto gobernante de Wiñay Marka después de Calisaya (Rayo), Quejo Quejo (Relámpago), Llipi LLipi (Destello) y fue quien emprendió la expedición a las tierras de los Moxos. 


� Yankas son demonios al igual que las Sajras que los Tibetanos llaman Yakshas y Rakshas y los Hapiñuños y Huachacallas fueron otros demonios que deambularon sobre la tierra despedazando aldeas y comiéndose gentes, hasta que Thunupa con el ejercito de Illapa los destierra 





�  Se refiere a la montaña existente en Ollaytaytambo que tiene el rostro de Thunupa y de cual algunos cronistas describen como un meteorito o montaña meteorito de gran veneración en su cima ostenta un sombrero de cuatro puntas que la leyenda atribuye a la presencia del señor Ayar Uchu.


� Tumpa venció al jaguar, lo mismo hizo este Illapa y por eso fue llamado Uturuncu Amawt´á 





� Wajta. Ritual andino a la Pachamama. 





