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Querido lector :

La serie CRONICAS DE LA TIERRA se basa en premisas tales como : que la mitologia no es una extravagancia,
sino la depositaria de recuerdos ancestrales; que la Biblia debe leerse literalmente como un documento histérico-
cientifico y que las antiguas civilizaciones (mucho mas antiguas y esplendorosas de lo que suele creerse) fueron
el producto del conocimiento que trajeron a la Tierra los Anunnaki, es decir, “los que descendieron del Cielo a la
Tierra”.

El primer titulo de la serie, el 12° planeta, presenta pruebas antiquisimas de la existencia de otro planeta dentro
del sistema solar. Se trata del planeta natal de los Anunnaki. De hecho, los datos recientes procedentes de naves
espaciales no pilotadas, confirman estas pruebas y ello ha impulsado a los astrbnomos a buscar activamente lo
que viene denominandose como “el planeta X”

El segundo titulo de la serie, La escalera al cielo sigue el rastro de la inacabada busqueda de la inmortalidad del
hombre hasta llegar a un puerto espacial situado en la peninsula del Sinai y las piramides de Gize que sirvieron
de balizas de aterrizaje refutandose asi la teoria segun la cual las piramides fueron obra de faraones humanos.
Recientemente el testimonio de quien vio una inscripcion falsa del fara6n Khufu en el interior de la Gran Piramide
corroboro las conclusiones del libro.

La guerra de los dioses y los hombres, tercer titulo de la serie, narra los hechos acaecidos en los tiempos mas
cercanos a la actualidad y concluye que el puerto espacial del Sinai fue destruido hace 4.000 afios con misiles
nucleares. De hecho las fotografias de la Tierra tomada desde el espacio demuestran claramente que se produjo
dicha explosion.

Esta gratificante confirmacion de audaces conclusiones ha sido todavia mas rapida en el cuarto capitulo. Los
reinos perdidos. En el corto espacio de tiempo comprendido entre la finalizacién del manuscrito y la publicacién,
arquedlogos, lenglitas y otros cientificos han sustituido la llamada “teoria de la caminata por los hielos” por la
“teoria de la costa” para explicar la llegada en barco del hombre a las americas de modo que todos estos
cientificos han llegado a coincidir con las mismas conclusiones a las que llega este cuarto titulo de la serie.
Parece que los cientificos, “has descubierto de repente — como afirma un doctor de la Universidad de Yale — 2000
afios de civilizacion perdida” de modo que han corroborado las conclusiones de este libro. Los cientificos ademas,
estan empezando a relacionar los inicios de la civilizacién con los inicios del Viejo Mundo, tal y como se
desprende de los textos sumerios y biblicos.

Confié en que la ciencia moderna seguira confirmando el conocimiento de los tiempos antiguos

Zecharia Sitchin



PREFACIO

En los anales de Europa, el descubrimiento del nuevo mundo lleva la huella de El Dorado — la implacable
busqueda de oro. j Pero los conquistadores poco se imaginaban que sus esfuerzos no eran mas que la repeticion
de una busqueda, en estas nuevas tierras, de algo que habia tenido lugar eones antes!

Enterradas bajo las historias y los relatos de avaricia, pillaje y absurda destruccién que desencadenaron las
riguezas recién descubiertas, también existen evidencias en las crénicas de aquella época del tremendo
desconcierto que provoco entre los europeos él encontrase con civilizaciones tan semejantes a las del viejo
mundo: reinos y cortes reales, ciudades y recintos sagrados, arte y poesia, templos tan altos como el cielo,
sacerdotes —asi como el simbolo de la cruz y la creencia en un creador de todo. Por ultimo, aunque no menos
importante, también se encontraron con las leyendas de unos dioses blancos y barbados, que partieron
dejandoles la promesa de que volverian.

Los misterios y los enigmas de mayas, aztecas, incas y todos sus predecesores, que desconcertaron a los
conquistadores, todavia confunden a eruditos y legos cinco siglos después.

¢,Como, cuando y por que surgieron esas grandes civilizaciones en el nuevo mundo? ¢Es una simple
casualidad que, cuando mas se conoce de ellas, mas parecen estar moldeadas a partir de civilizaciones del
antiguo Oriente Préximo?

Estamos convencidos de que las respuestas solo se pueden encontrar si se acepta como un hecho, no como un
mito, la presencia en la Tierra de los Anunnki, “aquellos que del cielo a la Tierra vinieron”.

En este libro se ofrecen evidencias.



1. EL DORADO

En la actualidad, Toledo es una tranquila ciudad de provincias situada al sur de Madrid, a una hora en
automovil; y, sin embargo, nadie que visite Espafia deberia perdérsela, pues tras sus murallas se han
conservados monumentos de distintas culturas, asi como importantes lecciones de historia.

Sus comienzos, segln cuentan las leyendas locales, se remontan a dos mil afios antes de la era cristiana, y su
fundacion se atribuye a los biblicos descendentes de Noe. Muchos sostienen que su nombre proviene del hebreo
Toledoth (“historias generacionales”); sus antiguas casas y sus magnificos lugares de culto atestiguan la
cristianizacién de Espafia — el auge y caida de los arabes y de su dominio musulman, asi como el desarraigo del
espléndido legado judio.

Para Toledo, para Espafia y para todos los demas paises, 1492 fue un afio crucial, pues se escribié entonces
una triple historia. Los tres acontecimientos tuvieron lugar en Espafia, una tierra conocida geograficamente como
“Iberia” — nombre para el cual la Gnica explicacidn que se le puede encontrar es la del termino lbri (“Hebreo”), por
el cual pudieron ser conocidos sus antiguos pobladores. Tras perder la mayor parte de Iberia los Musulmanes, los
fragmentados reinos contendientes de la peninsula vieron su primera unificacion importante cuando Fernando de
Aragon e Isabel de Castilla se casaron en 1469. Durante los diez afios siguientes, lanzaron diversas campafas
militares que hicieron retroceder a los moros y pusieron a Espafia bajo la bandera del catolicismo; en Enero de
1942, los arabes sufrieron una derrota decisiva con la caida de Granada, y Espafia se convirti6 en tierra cristiana.
En Marzo de aguel mismo afio, el rey y la reina firmaron un edicto para la expulsion de Espafa, con la fecha limite
del 31 de julio de aquel afio, de todos os judios que no se hubieran convertido al cristianismo para entonces. Y el
3 de agosto del mismo afio, Cristébal Colon zarpaba bajo la bandera espafiola en busca de una ruta occidental
hacia la India.

Diviso tierra el 12 de octubre de 1942, y volvié a Espafia en enero de 1943, trayendo como prueba de su logro a
cuatro “indios”; y para corroborar sus argumentos a favor del envié de una segunda expedicién bajo su mando,
trajo con el gran cantidad de objetos de oro obtenidos de los nativos, asi como relatos de una ciudad, una ciudad
de oro donde gente llevaba brazaletes en brazos y piernas, y se adornaban el cuello, las orejas y la nariz con oro,
un oro que provenia de una mina fabulosa cercana a la ciudad.

Con aquel primer oro traido a Espafia desde las nuevas tierras, Isabel — tan piadosa que se la llamo “la
Catdlica” — ordeno que se forjara una elaborada custodia, que regalo posteriormente a la catedral de Toledo, sede
tradicional de la jerarquia catélica de Espafia. Y asi es que, en la actualidad, cuando un visitante de la catedral
entra a ver el tesoro — una sala protegida con pesadas rejas y llena de objetos preciosos donados a la iglesia
durante siglos - , uno puede ver, aunque no tocar, el primer oro que trajo Colon.

En la actualidad , se reconoce que en aquel viaje hubo mucho mas que una simple busqueda de una nueva ruta
a la India. Existen evidencias contundentes que indican que Colon fue judio obligado a convertirse, y que sus
mentores econdmicos, también conversos, quiza vieron en la empresa una via de escape hacia tierras mas libres.
Fernando e Isabel tuvieron visiones del descubrimiento de los rios del paraiso y eterna juventud. Y el mismo
Colon tenia sus propias ambiciones secretas, de las cuales solo expreso unas pocas en sus diarios personales.
Se veia a si mismo como el que iba a dar cumplimiento a antiguas profecias referentes a una nueva era que
comenzaria con el descubrimiento de nuevas tierras “en el extremo de la Tierra”.

Pero fue lo suficientemente realista como para reconocer que, de toda la informacion que se habia traido de su
primer viaje, la mencion del oro seria la que le aportaria una mayor atencion. Diciendo que “el sefior le mostraria”
el enigmatico lugar “donde nace el oro”, consiguié convencer a Fernando e Isabel para que le proporcionaran una
flota mucho mayor en su segundo viaje, y después en el tercero. Sin embargo, para entonces, los monarcas
enviarian a varios administradores y hombres menos conocidos por sus visiones que por sus acciones, que
supervisarian e interferirian las operaciones y las decisiones del almirante. Los inevitables conflictos culminaron
con el regreso de Colon a Espafia encadenado, con el pretexto de que habia maltratado a algunos hombres.
Aunque el rey y la reina lo liberaron de inmediato y le ofrecieron una compensacién econdmica, ambos
coincidieron en que Colon era un buen almirante, pero un mal gobernador — vy, claro esta, no era él mas indicado
para obligar a los indios a confesar la verdadera situacion de la ciudad de Oro.

Colon respondi6é a todo aquello con una dependencia aun mayor de las antiguas profecias y citas biblicas, y
recopilo todos estos textos en un libro, El Libro de las Profecias, que regalo al rey y la reina. Pretendia
convencerlos de que Espafia estaba destinada a reinar en Jerusalén, y que Colon era el elegido para lograr esto,
al ser el primero en encontrar el lugar de donde nace el oro.



Fernando e Isabel, también creyentes de las Escrituras, accedieron a que Colon zarpara una vez mas,
convencidos especialmente por el argumento de que la desembocadura del ri6 que habia descubierto (llamado
ahora “Orinoco”) era uno de los cuatro rios del Paraiso: y tal como en las escrituras afirmaban, uno de aquellos
rios circundaba la tierra de Javila, “de donde viene el oro”. Pero en este ultimo viaje, Colon se encontraria con
mas infortunios y desengafios que en cualquiera de los otros tres.

Inmovilizado por la artritis, un fantasma de su antiguo yo, Colon volvié a Espafia el 7 de noviembre de 1504.
Antes de que acabara aquel mes, la reina Isabel habia muerto, aunque el rey Fernando aun sentia cierta debilidad
por él, decidié dejar actuar a otros en él ultimo memorando que preparaba Colon, en el cual recopilo evidencias
de la presencia de una importante fuente de oro en las nuevas tierras.

“La Espafiola proveera a sus invencibles majestades de todo el oro que se necesite”, aseguraba Colon a sus
reales patrocinadores hablando de la isla que, en la actualidad, comparten Haiti y la Republica Dominicana. Alli,
los conquistadores espafioles, utilizando a los indigenas como esclavos, consiguieron fabulosas cantidades de
oro: en menos de dos decadas, el tesoro espafiol recibio de Ls Espafiola el oro equivalente a 500.000 ducados.

Y, con el tiempo, la experiencia en La Espafiola se repetiria una y otra vez a lo largo de un inmenso continente.
Pero, en solo dos décadas, y a medida que los nativos iban muriendo o huian, y las vetas de oro se agotaban, la
euforia de los espafioles se convirtié en decepcion y desesperacion, por lo que se hicieron cada vez mas audaces
para desembarcar en costas ignotas en busca de riqguezas. Uno de los destinos mas antiguo fue el de la
peninsula de Yucatan. Los primeros espafioles en llegar alli, en 1511, fueron los supervivientes de un naufragio;
pero en 1517, zarpo de Cuba en direccién a Yucatan un convoy de tres barcos, bajo el mando de Francisco
Hernadez de Cordoba, con el objetivo de conseguir esclavos. Para su sorpresa, se encontraba con
construcciones de piedra, templos e idolos de diosas; pero, para desgracias de los habitantes de la zona, que los
espafioles entendieron que se llamaban asi mismos “mayas”, los conquistadores encontraron tambien “ciertos
objetos de oro que tomaron”.

La crénica de la llegada y la conquista de Yucatan por parte de los espafioles se basa principalmente en un
texto titulado Relacién de las Cosas de Yucatan, escrito por Fray Diego de Landa en 1566. Hernandez y sus
hombres, segin informa Diego de Landa, vieron en esta expedicion una gran piramide escalonada, idolos y
estatuas de animales, y una gran ciudad tierra adentro. Sin embargo, los indigenas a los que intentaron capturar
se les resistieron ferozmente, mostrandose impertérritos incluso ante el fuego de artilleria de los barcos. El alto
namero de bajas -el mismo Hernandez fue gravemente herido- obligd a los conquistadores a retirarse. Sin
embargo, a su regreso a Cuba, Hernandez recomendd que se hicieran mas expediciones, pues «esa tierra era
buenay rica, a causa de su oro».

Un afio después, otra expedicion dejé Cuba en direccién a Yucatan. Desembarcaron en la isla de Cozumel, y
descubrieron Nueva Espafia, Panuco y la provincia de Tabasco (que es como nombraron a estos nuevos
lugares). Pertrechados con una gran variedad de objetos para el trueque y no sélo con armas, los espafioles se
encontraron en esta ocasion tanto con indigenas hostiles como amistosos. Vieron mas construcciones y
monumentos de piedra, sintieron la punzada de las flechas y las lanzas de punta de obsidiana, y examinaron los
objetos que hacian los indigenas. Muchos estaban hechos de piedra, comin o semipreciosa; otros brillaban como
el oro, pero al examinarlos de cerca resultaban ser de cobre. En contra de lo esperado, habia pocos objetos de
oro, y no habia minas ni otras fuentes de oro, ni de ningin otro metal, en aquella tierra.

Entonces, ¢de donde habia llegado el oro, por poco que fuera? Los mayas decian que lo habian obtenido
comerciando. Segun ellos, venia del noroeste: alli, en el pais de los aztecas, habia mucho.

El descubrimiento y la conquista del reino de los aztecas, en las alturas del centro de México, esta unido
histéricamente al nombre de Hernan Cortés. Este salié de Cuba en 1519, al mando de una verdadera armada de
once barcos, alrededor de seiscientos hombres y un buen nimero de preciados -y escasos en América- caballos.
Deteniéndose, desembarcando y volviendo a embarcar, siguié lentamente la costa del golfo de Yucatan. En la
zona en donde la influencia maya desaparecia y comenzaba el dominio azteca, Cortés establecié un campamento
base y lo llamé Veracruz (nombre que ha quedado hasta el dia de hoy).

Fue alli donde, para asombro de los espafioles, aparecieron los emisarios del soberano azteca dandoles la
bienvenida y portando exquisitos regalos. Segun un testigo presencial, Bernal Diaz del Castillo (Historia verdadera
de la conquista de la Nueva Espafia), entre los regalos habia «una rueda como el sol, tan grande como la rueda
de un carro, con gran cantidad de imagenes en ella, todo de oro fino, y maravilloso para ser contemplado, que los
gue la pesaron después dijeron que valia mas de diez mil délares». Después, otra rueda alin mas grande, «hecha
de plata de gran brillantez, a imitacién de la luna». También un casco, lleno hasta el borde de pepitas de oro; y un
tocado de plumas del extrafio pajaro quetzal (reliquia que ain se conserva en el Museum fir Volkerkunde de
Viena).

Los emisarios explicaron que aquellos eran los regalos de su soberano, Moctezuma, al divino Quetzalcoéatl, la
«Serpiente Emplumada», dios de los aztecas, gran benefactor que fue forzado por el Dios de la Guerra a dejar la
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tierra de los aztecas mucho tiempo atras. Con un grupo de seguidores, fue al Yucatan, y después zarpd en
direccion este, prometiendo volver el dia de su nacimiento en el afio «1 Carrizo». En el calendario azteca, el ciclo
de los afios se completaba cada 52 afios, y de ahi que el afio del prometido retorno, «1 Carrizo», sélo tuviera
lugar una vez cada 52 afios. En el calendario cristiano, estos fueron los afios 1363,1415,1467 y 1519,
precisamente el afio en que Cortés aparecié de las aguas por oriente, a las puertas de los dominios aztecas.
Barbado y con casco, al igual que Quetzalcdéatl (algunos también sostenian que el dios era de tez clara), Cortés
parecia cumplir con las profecias.

Los regalos ofrecidos por el rey azteca no se habian seleccionado de forma casual, pues eran ricos en
simbolismo. El montén de pepitas de oro se ofrecia porque el oro era un metal divino perteneciente a los dioses.
El disco de plata que representaba a la luna se incluyd porque algunas leyendas sostenian que Quetzalcéatl
zarp0 para volver a los cielos, haciendo de la luna su morada. El tocado de plumas y las vestimentas ricamente
adornadas eran para que se las pusiese el dios que regresaba. Y el disco de oro era un calendario sagrado que
representaba el ciclo de 52 afios, e indicaba el Afio del Retorno. Y sabemos que se trataba de este calendario
debido a que otros como él, hechos no obstante de piedra en vez de oro fino, se han descubierto posteriormente

(Fig. 1).
Figura 1

No se sabe si los espafioles comprendieron aquel simbolismo o no. Si lo hicieron, no lo respetaron. Para ellos,
aquellos objetos no eran mas que la prueba de las enormes riquezas que les esperaban en el reino de los
aztecas. Estos objetos irremplazables se encontraban entre los tesoros artisticos que llegaron a Sevilla desde
México el 9 de diciembre de 1519, a bordo del primer barco de tesoros que enviara Cortés a Espafia. El rey de
Espafia, Carlos I, nieto de Fernando y soberano de otros paises europeos como Carlos V, emperador del Sacro
Imperio Romano, estaba entonces en Flandes, de modo que el barco fue enviado a Bruselas. Entre todo aquel
oro habia, ademas de los simbdlicos regalos, figurillas de patos, perros, tigres, leones y monos, y un arco con sus
flechas de oro. Pero sobrepasandolos a todos estaba el «disco de oro», de 197,5 cm de diametro, y grueso como
cuatro reales. El gran artista Alberto Durero, que vio el tesoro que llegdé de «la Nueva Tierra de Oro», dijo que
«estas cosas eran todas ellas tan preciosas que se valoraron en 100.000 florines. Pero nunca en todos mis dias
habia visto algo que regocijara tanto mi corazén como aquellas cosas. Pues vi entre ellas asombrosos objetos
artisticos, y me maravillé de la delicada ingenuidad de los hombres de aquellas distantes tierras. Ciertamente, no
puedo decir suficiente de las cosas que habia alli, ante mi».

Pero fuera cual fuera el singular valor artistico, religioso, cultural o histérico que «aquellas cosas» pudieran
tener, para el rey no eran mas que oro, oro con el cual poder financiar sus luchas contra las insurrecciones
internas y las guerras en el exterior. Sin perder el tiempo, Carlos dio la orden de que éstos y todos los objetos
futuros hechos de metales preciosos fueran fundidos a su llegada y convertidos en lingotes de oro o plata.

En México, Cortés y sus hombres adoptaron la misma actitud. Avanzando lentamente, y venciendo cualquier
resistencia que se encontraban por la fuerza de su superioridad en armas o por medio de la diplomacia y la
traicién, los conquistadores llegaron a la capital azteca, Tenochtitlan -la actual ciudad de México- en noviembre de
1519. A la ciudad, situada en medio de un lago, sélo se podia acceder a través de unas calzadas de facil defensa.
Sin embargo, todavia sobrecogidos por la profecia del dios que regresaba, Moctezuma y sus nobles salieron de la
ciudad para recibir a Cortés y su séquito. Solo Moctezuma llevaba sandalias; los demas iban descalzos y se
postraron ante el dios blanco. Moctezuma recibiod a los conquistadores en su magnifico palacio; habia oro por
todas partes, incluso los articulos de la mesa estaban hechos de oro; y les mostraron un almacén lleno de objetos
de oro. Por medio de un ardid, los conquistadores apresaron a Moctezuma y lo retuvieron en sus dependencias,
exigiendo para su liberacion un rescate en oro. Ante esto, los nobles enviaron emisarios por todo el reino para que
reunieran el rescate; trajeron oro suficiente como para llenar un barco, que zarpd de vuel-* a Espafia. (Sin
embargo, fue apresado por los franceses, con lo que se declar6 la guerra.)

Consiguiendo el oro de forma astuta, y debilitando a los aztecas sembraron cizafia entre ellos. Cortés tenia
Planeado liberar a Moctezuma y dejarle en el trono como un rey titere. Pero su segundo en el mando perdio la
paciencia y ordend una masacre entre los nobles y jefes aztecas . En la confusién que siguié, Moctezuma fue
asesinaos espafoles se encontraron inmersos en una batalla en toda regla. Con graves pérdidas, Cortés se retird
de la ciudad, y solo consiguio volver a entrar en ella en agosto de 1521, potentemente reforzado desde Cuba y
tras una serie de prolongadas batallas. Para cuando el gobierno espafiol se impuso irrevocablemente sobre los
sometidos aztecas, les habia saqueado unos 600.000 pesos de oro, convertidos ya en lingotes.

Mientras estaba siendo conquistado, México fue ciertamente una Nueva Tierra de Oro; pero una vez se llevaron
los objetos de oro creados y acumulados durante siglos, si no milenios, quedé claro que México no era la biblica
tierra de Javila, y que Tenochtitlan no era la legendaria Ciudad de Oro. Y asi, la busqueda del preciado metal, a la
gue ni aventureros ni reyes estaban dispuestos a renunciar, se encaminé hacia otros lugares del Nuevo Mundo.
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Para entonces, los espafioles habian establecido una base en Panama, en la costa del Pacifico, y desde alli
enviaban expediciones y delegados a América Central y del Sur. Fue alli donde escucharon la seductora leyenda
de El Dorado -abreviatura de el hombre dorado. Se trataba de un rey que gobernaba en un reino tan rico en oro,
gue se embadurnaba cada mafana de la cabeza a los pies con un aceite previamente rociado con polvo de oro.
Al llegar la noche, se sumergia en el lago y se quitaba el oro y el aceite, para repetir aquel ritual al dia siguiente.
Aquel hombre reinaba en una ciudad que estaba en el centro de un lago, emplazada en una isla de oro.

Segun una cronica titulada Elegias de Varones llustres de Indias, el primer informe concreto de El Dorado lo
obtuvo Francisco Pizarro en Panama de uno de sus capitanes, con la siguiente version: se decia que un indigena
de Colombia habia oido hablar de «un pais rico en esmeraldas y oro. Entre las cosas de las que se ocupaban
estaba ésta: su rey se desnudaba y, a bordo de una balsa, iba hasta el centro de un lago para hacer oblaciones a
los dioses. Su regia forma era untada con aceite fragante, sobre el cual se esparcia una capa de oro en polvo,
desde la planta de los pies hasta la coronilla, dejandolo resplandeciente como los rayos del sol». Muchos
peregrinos iban para contemplar el ritual, haciendo «ricas ofrendas votivas de objetos de oro y esmeraldas
singulares, asi como otros muchos ornamentos», arrojandolos en el lago sagrado.

Otra versidn, en la que se sugeria que el lago sagrado estaba en algun lugar del norte de Colombia, hacia llevar
al rey dorado una «gran cantidad de oro y esmeraldas» hasta el centro del lago. Alli, en calidad de emisario de las
multitudes que se aglomeraban gritando y tocando instrumentos musicales en las orillas, arrojaba el tesoro en el
lago como ofrenda a su dios. Otra version mas llamaba a la ciudad dorada Manoa y afirma que se encontraba en
la tierra de Biru -Per( para los espafioles.

La leyenda de El Dorado se difundié entre los europeos en el Nuevo Mundo como el fuego, y no tardé6 mucho en
llegar a Europa. Lo que pasaba de boca en boca terminé por ponerse por escrito; comenzaron a circular por
Europa panfletos y libros en los que se describia el pais y el lago, la ciudad y el rey a quien nadie habia visto aln,
e incluso el ritual mediante el cual se doraba al rey cada mafiana (Fig. 2).

Mientras algunos, como Cortés, que fue hasta California, u otros que fueron a Venezuela, buscaban en
direcciones de su propia eleccién, Francisco Pizarro y sus tenientes confiaron por completo en los informes de los
indigenas. Algunos fueron hasta Colombia y buscaron en las aguas del lago Guatavita -una busqueda que fue
tomada y dejada durante cuatro siglos, que dio como cosecha algunos objetos votivos de oro y deja a las
posteriores generaciones de cazadores de tesoros la conviccién de que, si se pudiese secar por completo el lago,
se podrian extraer de su fondo todas aquellas riquezas.

Figura 2

Otros, como el propio Pizarro, convinieron en que Per( tenia que ser el lugar correcto. Desde la base de
Panam@, dos expediciones recorrieron la costa del Pacifico en direccion sur, y trajeron suficientes objetos de oro
como para convencerles de que valdria la pena centrar los esfuerzos en Perd. Tras obtener el permiso real y
conseguir los titulos de capitan general y gobernador (de una provincia que ain no habia sido conquistada),
Pizarro zarp6 hacia Peru a la cabeza de dos centenares de hombres. Era el afio 1530.

¢,Como esperaba conquistar, con tan pequefio ejército, un inmenso pais protegido por miles de guerreros
ferozmente leales a su sefior, el Inca, al que consideraban la personificacion de un dios? El plan de Pizarro
consistia en repetir la eficaz estrategia que empleara Cortés: atraer al soberano, apresarlo, obtener el oro como
rescate y, después, dejarlo en libertad para que fuera un titere de los espafioles.

La cuestion es que los incas, que es como terminarian llamando a este pueblo, estaban enzarzados en una
guerra civil cuando desembarcaron los conquistadores, lo cual represent6 una ventaja adicional. Se encontraron
con que, tras la muerte del Inca, su primogénito, nacido de una «esposa secundaria», estaba cuestionando la
legitimidad sucesoria de un hijo nacido de la esposa principal del Inca. Cuando la noticia del avance de las tropas
espafiolas llegé a oidos del aspirante, llamado Atahualpa, éste tomd la determinacién de dejar que los
conquistadores penetraran tierra adentro (alejandose asi de sus barcos y refuerzos) mientras él terminaba de
hacerse con el control de la capital, Cuzco. Cuando los espafioles llegaron a la principal ciudad de los Andes, le
enviaron emisarios con regalos y con una oferta de conversaciones de paz. Proponian que los dos lideres se
encontraran en la plaza de la ciudad, desarmados y sin escolta militar, como muestra de buena voluntad.
Atahualpa accedi6 pero, cuando llegé a la plaza, los conquistadores atacaron a su escolta y lo prendieron.

Luego, pidieron un rescate por su liberacion: que una gran sala se llenara de oro hasta la altura de un hombre
con la mano extendida hacia el techo. Atahualpa crey6 entender lo que significaba llenar la sala con objetos de
oro, y accedié. Por orden suya, todo tipo de utensilios de oro se sacé de templos y palacios -copas, anforas,
bandejas, jarras de todas las formas y tamafos-, ornamentos entre los que habia imitaciones de animales y
plantas, y placas con las que se forraban los muros de edificios publicos. Durante semanas, acumularon aquellos
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tesoros para llenar la sala. Pero, entonces, los espafioles dijeron que el trato consistia en llenar la sala con oro
sélido, no con objetos huecos; y, durante un mes, los orfebres incas se dedicaron a fundir todos los objetos
artisticos y convertirlos en lingotes.

Y dado que la historia insiste en repetirse, el destino de Atahualpa fue exactamente el mismo que el de
Moctezuma. Pizarro pretendia liberarlo para que gobernase como un rey titere, pero sus ardorosos tenientes y los
representantes de la Iglesia, en un simulacro de juicio, lo sentenciaron a muerte por el crimen de idolatria y el
asesinato de su hermanastro, su rival en el trono.

Segun una de las crénicas de la época, el rescate obtenido por la liberacion del Inca fue el equivalente a
1.326.539 pesos de oro -alrededor de 5.670 kilos-, tesoro que se repartieron rapidamente Pizarro y sus hombres
después de dejar la requerida quinta parte para el rey. Pero a pesar de que lo que cada hombre recibi6 iba mas
alla de sus suefios mas fantasticos, aquello no era nada comparado con lo que aun estaba por llegar.

Cuando los conquistadores entraron en la capital, Cuzco, vieron templos y palacios cubiertos literalmente de oro
y llenos de este metal. En el palacio real habia tres cAmaras llenas de objetos de oro y cinco con objetos de plata,
y una montafia de 100.000 lingotes de oro con un peso de 2,265 kilos cada uno, una reserva de tan precioso
metal que estaba a la espera de ser convertida en objetos artisticos. El trono, también de oro, y equipado con un
taburete de oro, disefiado para convertirse en una litera sobre la cual pudiera reclinarse el rey, pesaba 25.000
pesos (alrededor de 113 kilos); incluso las varas para transportarlo estaban recubiertas de oro. Por todas partes
habia capillas y camaras funerarias en honor a los antepasados llenas de estatuillas e imagenes de pajaros,
peces y animales pequefios, espigas, pectorales. En el gran templo (que los espafoles llamaron el Templo del
Sol), las paredes estaban cubiertas con pesadas placas de oro, y tenia un jardin artificial en donde todo -arboles,
arbustos, flores, pajaros y una fuente- estaba hecho de oro. En el patio, habia un campo de maiz con tallos de
plata y espigas de oro, un campo que cubria una superficie de 91 por 182 metros -es decir, {16.562 metros
cuadrados de maiz de oro!

En Peru, los conquistadores espafioles vieron cdmo en un corto espacio de tiempo sus faciles victorias iniciales
dieron paso a unas encarnizadas rebeliones de los incas, y la riqueza inicial dio paso al azote de la inflacion. Para
los incas, igual que para los aztecas, el oro era un don propiedad de los dioses, ho un medio para el intercambio.
Nunca lo utilizaron como una mercancia, como dinero. Para los espafioles, el oro era un medio para adquirir todo
lo que deseaban. Atiborrados de oro, pero desprovistos de cualquier lujo o, incluso, de necesidades cotidianas,
los espafioles no tardaron en pagar sesenta pesos de oro por una botella de vino, 100 por una capa o 10.000 por
un caballo.

Pero en Europa, la afluencia de oro, plata y piedras preciosas disparé la fiebre del oro y las especulaciones
acerca de El Dorado. A despecho de las grandes cantidades de tesoros que llegaban, persistia la conviccion de
que El Dorado aln no habia sido encontrado, y que con algo de paciencia, de suerte y leyendo bien las pistas de
los indigenas y de enigmaticos mapas, alguien podria hallarlo. Exploradores alemanes estaban seguros de que la
ciudad dorada se encontraria en las cabeceras del rio Orinoco, en Venezuela, o quizas en Colombia. Otros
llegaron a la conclusién de que el rio que habia que seguir era otro, incluso el Amazonas, en Brasil. Quizas el mas
romantico de todos ellos, habida cuenta de sus origenes y del patrocinio real con el que contd, fuera Sir Walter
Raleigh, que zarp6 desde Ply-mouth en 1595 para encontrar la legendaria Manoa, y poner bajo la corona de la
reina Isabel su dorada gloria. En su imaginacion, veia Manoa como

ilmperial ElI Dorado, con tejados de oro!

Sombras a las cuales

-a pesar de todos los choques del cambio,

todo asalto del caprichoso azar-

los hombres se aferraron con anhelante esperanza
que no moriria.

Como otros antes y después que él, Raleigh aun veia El Dorado -el rey, la ciudad, el pais- como un suefio
todavia no realizado, «una anhelante esperanza que no moriria». En esto, todos y cada uno de los que fueron en
busca de El Dorado serian el eslabén de una cadena que habia comenzado antes de los faraones y continlia en
nuestros dias con los anillos de boda y los tesoros nacionales.

Sin embargo, fueron aquellos sofiadores, aquellos aventureros, los que en su avaricia de oro le revelaron al
hombre occidental los pueblos y las civilizaciones desconocidas de las Américas, reestable-ciendo asi, sin
pretenderlo, los lazos que habian existido en tiempos ya olvidados.

¢ Por qué durante tanto tiempo se prosiguié con la bisqueda de El Dorado, aun después del descubrimiento de
tan increibles cantidades de oro y plata en México y Perd, por no citar otros lugares en donde el expolio fue
menor? Que la busqueda se continuara e, incluso, se intensificara se puede atribuir principalmente a la conviccion
de que la fuente de todas aquellas riquezas aun no se habia encontrado.
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Los conquistadores interrogaron de forma intensiva a los nativos acerca del origen de aquellos tesoros
amasados, y siguieron cada una de sus pistas incansablemente. Pero no tardaron en comprender que no iban a
encontrarlo en el Caribe y en el Yucatan; de hecho, los mayas les habian dicho que ellos habian conseguido la
mayor parte de su oro comerciando con sus vecinos del sur y del oeste, y explicaron que habian aprendido el arte
de la orfebreria de antiguos pobladores (que los expertos identifican en la actualidad con los toltecas). Si, decian
los espafioles, pero, ¢ de dénde habian obtenido el oro los toltecas? De los dioses, era la respuesta de los mayas.
En las lenguas de la zona, el oro recibia el nombre de teocuitlatl, que significa literalmente «excrecion de los
dioses», su transpiracion y sus lagrimas.

En la capital azteca, los conquistadores supieron que el oro se consideraba el metal de los dioses, de ahi que
robarlo fuera un delito gravisimo. Los aztecas también sefialaron a los toltecas como sus maestros en el arte de la
orfebreria. Pero, ¢quién les habia ensefiado a los toltecas? El gran dios Quetzalcéatl, respondian los aztecas.
Cortés, en sus informes al rey de Espafia, decia que le habia preguntado una y otra vez a Moctezuma sobre el
origen del oro, y que Moctezuma le habia dicho que éste provenia de tres provincias de su reino, una en la costa
del Pacifico, otra en la costa del golfo, y otra tierra adentro, en el sudoeste, donde estaban las minas. Cortés
envié a sus hombres a investigar los tres lugares indicados. En los tres casos, se encontraron con que los
indigenas estaban obteniendo ciertamente el oro de los lechos de los rios, o bien recogiendo las pepitas en la
superficie, donde las habian depositado los aluviones creados por las lluvias. En la provincia donde estaban las
minas, su actividad parecia ser algo del pasado, puesto que los indigenas con los que se encontraron los
espafioles no trabajaban en ellas «No habia minas en activo -escribié Cortés en su informe-. Las pepitas se
encontraban en la superficie; la principal fuente era la arena de los lechos de los rios. El oro se guardaba en
forma de polvo en pequefios tubos de cafia, o se fundia en pequefias ollas y se convertia en barras.» Asi
preparado, el oro se enviaba a la capital, se devolvia a los dioses, a quienes siempre habia pertenecido.

Aunque la mayor parte de los expertos en mineria y metalurgia aceptan las conclusiones de Cortés -la de que
los aztecas se dedicaban exclusivamente a la mineria de ribera (la recogida de pepitas y polvo de oro en las
orillas y lechos de los rios), y no a una verdadera mineria en la que se cavan pozos Yy tineles en las laderas de las
montafas-, el asunto aun esté lejos de haber quedado resuelto. Tanto los conquistadores como los ingenieros de
minas que les siguieron en siglos posteriores hablaban insistentemente de minas prehistéricas de oro que se
habian encontrado en diversos emplazamientos de México. Pero, dado que parece inconcebible que unos
antiguos pobladores de México, como los toltecas, cuya historia se remonta a unos cuantos siglos antes de Cristo,
pudieran haber tenido una tecnologia minera mas desarrollada que la de los aztecas (posteriores a ellos y, por
tanto, supuestamente mas avanzados), los investigadores han desechado la idea de las pretendidas «minas
prehistéricas», explicandolas como viejos pozos excavados y posteriormente abandonados por los
conquistadores espafoles. Expresando el punto de vista comun a principios del siglo xx, Alexander Del Mar (A
History ofthe Precious Metals) decia que «con respecto a la mineria prehistérica, hay que convenir que la falta de
conocimientos de los aztecas acerca del hierro y, por tanto, de la mineria subterrdnea... es algo que,
practicamente, queda fuera de toda duda. Cierto es que algunos prospectores modernos han encontrado en
México viejos pozos y restos de obras mineras que parecian confirmar la idea de una mineria prehistorica».
Aungue estos informes llegaron a abrirse paso hasta las publicaciones oficiales, Del Mar creia que lo descubierto
no era mas que «antiguas obras desmoronadas por la actividad volcanica, o bien con depositos de lava o
alquitran, algo que podria llegar a verse como evidencias de unas gran antigliedad». Y terminaba diciendo: «Esta
conclusion tiene todas las garantias.»

Sin embargo, esto no es lo que los mismisimos aztecas habian dicho. Los aztecas no sélo atribuian a sus
predecesores toltecas el oficio, sino también el conocimiento del lugar oculto del oro y la habilidad para sacarlo de
las montafias. En un manuscrito azteca conservado en el Cddice Matritense de la Real Academia (Vol. VIII),
segun la traduccion de Miguel Ledn Portilla (Aztec Thought and Culture), se describe a los toltecas asi:

«Los toltecas eran un pueblo habil; todos sus trabajos parecen buenos, exactos, bien hechos y admirables...
Pintando, esculpiendo, tallando piedras preciosas, trabajando con plumas o haciendo ceramica, hilando o
tejiendo, los toltecas se mostraban hébiles en todo lo que hacian. Ellos descubrieron la turquesa, la piedra
preciosa verde; conocian la turquesa y sus minas. Encontraban sus minas y encontraban las montafias en donde
se ocultaba la plata y el oro, el cobre, el estafio y el metal de la luna.»

La mayoria de los historiadores coinciden en que los toltecas llegaron a las tierras altas del centro de México en
los siglos anteriores a la era cristiana -al menos, mil afios antes, quizas mil quinientos, de que los aztecas
aparecieran en escena. ¢COmo puede ser que conocieran la mineria, la mineria auténtica del oro y de otros
metales, asi como de piedras preciosas como la turquesa, siendo que los que les siguieron -los aztecas- no
hacian mas que recoger pepitas de oro de las orillas de los rios? ¢ Y quién ensefi6 a los toltecas los secretos de la
mineria?

La respuesta, como hemos visto, estaba en Quetzalcéatl, el dios Serpiente Emplumada.
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El misterio de la gran acumulacién de oro de los aztecas por una parte, y su limitada capacidad para obtenerlo,
por otra, se repitid en el caso de los incas.

En Perq, al igual que en México, los nativos obtenian el oro a partir de las pepitas que depositaban los rios en
las orillas. Pero la produccién anual de oro a través de este sistema no da cuenta de los inmensos tesoros que se
encontraron en manos de los incas. La inmensidad de estas riquezas se hace obvia por las anotaciones que se
guardaron en Sevilla, puerto de entrada oficial de las riquezas del Nuevo Mundo. En los Archivos de Indias -
todavia disponibles- se registré la llegada de 134.000 pesos de oro en los cinco afios que van de 1521 a 1525. En
los cinco afios siguientes (jlos del botin de México!), se registraron 1.038.000 pesos. De 1531 a 1535, cuando los
embarques de Peri comenzaron a sobrepasar a los de México, la cantidad se incrementd hasta llegar a
1.650.000 pesos. Entre 1536 y 1540, cuando Peru se habia convertido en la fuente principal, los registros
anotaron 3.937.000 pesos; y en la década de 1550, las recepciones totalizaron casi 11.000.000 de pesos.

Uno de los principales cronistas de entonces, Pedro de Cieza de Leén (Crénicas de Perl), comenta que, en los
afios que siguieron a la conquista, los espafioles «extrajeron» del imperio inca unas 15.000 arrobas de oro al afio,
y 50.000 de plata; es decir, jel equivalente a mas de 170 toneladas de oro y 567 toneladas de plata al afio!
Aunque Pedro de Cieza no menciona durante cuantos afios se estuvieron «extrayendo» estas fabulosas riquezas,
las cifras nos dan una idea de la cantidad de metales preciosos que los espafioles fueron capaces de llevarse del
pais de los incas.

Las crénicas cuentan que, después de conseguir el gran rescate pedido por el sefior de los incas, después del
saqueo de Cuzco y del templo sagrado de Pachacamac en la costa, los espafioles se hicieron expertos en la
«extraccion» de oro de las provincias en cantidades igualmente ingentes. En todo el imperio inca, los palacios y
los templos estaban ricamente decorados con oro. También obtuvieron oro de los objetos de los enterramientos, y
supieron de la costumbre inca de sellar las residencias de los nobles y los soberanos fallecidos, dejando alli sus
cuerpos momificados junto con todos los objetos preciosos que habian poseido en vida. Los conquistadores
sospecharon también, acertadamente, que los indigenas se habian llevado algunos tesoros a lugares ocultos;
unos fueron escondidos en cuevas, otros enterrados, y otros mas arrojados a los lagos. Y también estaban las
huacas, lugares apartados de culto o de uso divino, en donde se amontonaba el oro y se guardaba a la
disposicion de sus verdaderos propietarios, los dioses.

Los relatos de descubrimientos de tesoros, logrados frecuentemente después de torturar a los indigenas para
gue revelaran los lugares ocultos, llenan las cronicas de los cincuenta afios que siguieron a la conquista, llegando
incluso hasta los siglos xvn y xvm. Asi, Gonzalo Pizarro encontrd el tesoro escondido de un sefior inca que habia
reinado un siglo antes, y un tal Garcia Gutiérrez de Toledo descubrié una serie de monticulos que cubrian unos
tesoros sagrados de los cuales se extrajeron alrededor de un millén de pesos de oro entre 1566 y 1592. En fecha
tan tardia como 1602, Escobar Corchuelo se apropi6 en la huaca La Tosca de gran cantidad de objetos valorados
en 60.000 pesos. Y cuando se desvid el curso del rio Moche, se encontrd un tesoro valorado en unos 600.000
pesos; también habia alli, segun informan los cronistas, «un gran idolo de oro».

Hace un siglo y medio, y por tanto mucho mas cerca de los acontecimientos de lo que podemos estar hoy, dos
exploradores (M. A. Ribero y J. J. von Tschudi, Peruvian Antiquities) describian la situacién asi: «En la segunda
mitad del siglo xvi, en el corto lapso de 25 afios, los espafioles exportaron desde Per( a la madre patria mas de
cuatrocientos millones de ducados de oro y plata, y bien se puede decir que las nueve décimas partes de todo
esto no era mas que el botin tomado por los conquistadores; en este calculo, dejamos de lado las inmensas
cantidades de metales preciosos enterrados por los nativos para ocultarlos de la avaricia de los invasores, asi
como la famosa cadena de oro que el inca Huayna Capac ordend se hiciera con motivo del nacimiento de su
primogénito, Inti Cusi Huallapa Huascar, y que dicen que fue arrojada al lago Urcos.» (Se dice que la cadena
media 213 metros, y que era tan gruesa como la mufieca de un hombre.) «Tampoco se incluyen aqui las once mil
llamas cargadas de vasijas preciosas llenas de oro en polvo, con las que el desgraciado Atahualpa intent6
comprar su vida y su libertad, y que los arrieros sepultaron en el Puna tan pronto supieron del castigo al que su
adorado monarca habia sido traicioneramente condenado.»

Pero estas ingentes cantidades de oro venian como resultado del saqueo de las riquezas acumuladas, y no de
una produccion sostenida, como queda claro no sélo por las cronicas, sino también por los nimeros. En unas
cuantas décadas, después de agotar las fuentes de tesoros visibles y ocultas, la recaudacion de oro en Sevilla
disminuy6 hasta las 6.000-7.000 libras de oro al afio. S6lo entonces los espafioles comenzaron a utilizar sus
herramientas de hierro y se pusieron a reclutar nativos para que trabajaran en las minas. Aquel trabajo era tan
duro que, para cuando finalizaba el siglo, el pais estaba casi despoblado, y la Corte de Espafia se vio obligada a
imponer restricciones en la explotacién de los trabajadores nativos. Se descubrieron y se explotaron grandes
filones de plata, como el de Potosi; pero la cantidad de oro obtenida nunca pudo competir con los ingentes
tesoros acumulados antes de la llegada de los espafioles ni explicar su origen.
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Buscando una respuesta al enigma, Ribero y Von Tschudi escribieron: «El oro, aunque era el metal mas
estimado por los peruanos, lo poseian en una cantidad mayor que cualquier otro metal. Si se compara su
abundancia en tiempo de los incas con la cantidad que, en el lapso de cuatro siglos, pudieron extraer los
espafioles de las minas y los rios americanos, se hace evidente que los indigenas disponian de unos
conocimientos acerca de las vetas de este metal precioso que ni los conquistadores ni sus descendientes llegaron
nunca a descubrir.» (También predecian que «llegara el dia en que Peru retirard de su seno el velo que cubre
ahora riquezas mas fabu-Josas que aquéllas que se ofrecen en la actualidad en California». ¥ cuando la fiebre del
oro de finales del siglo xix dominé Europa, "uchos expertos en mineria llegaron a creer que el famoso «filon
madre», |, fuente dltima de todo el oro de la Tierra, se encontraria en Perl.)

Al igual que en México, la idea generalmente aceptada acerca de las Tierras de los Andes era (en palabras de
Del Mar) que «los metales preciosos que los peruanos obtuvieron antes de la conquista espafiola estaban
compuestos en su mayor parte de oro obtenido a través del lavado de las arenas de los rios. No se encontraron
pozos nativos, aunque hicieron unas cuantas excavaciones en las laderas de las colinas, en afloramientos de oro
y plata». Esto es cierto en lo que se refiere a los incas de los Andes (y a los aztecas de México); pero en tierras
andinas, al igual que en México, la cuestién de la mineria prehistérica -la extraccién del metal a partir de rocas
ricas en vetas-no ha quedado demostrada.

La posibilidad de que, mucho tiempo antes que los incas, alguien tuviera acceso a las vetas de oro (en lugares
que los incas no desvelaran o, incluso, ni siquiera conocieran), sigue siendo una explicacion plausible de los
tesoros acumulados. De hecho, segiin uno de los mejores estudios contemporaneos sobre el tema (S. K. Lothrop,
Inca Treasure As Depicted by Spanish Historians), «las minas modernas se ubican en lugares de actividad
aborigen. Se informa con frecuencia de antiguos pozos, y se descubren también herramientas primitivas, incluso
los cadaveres de mineros enterrados».

Pero la acumulacién de oro por parte de los nativos de América, a despecho de su forma de obtencién,
presenta aln otra cuestidn basica: ¢ para qué?

Tanto los cronistas como los expertos contemporaneos, después de siglos de estudio, coinciden en que
aquellas gentes no daban un uso practico al oro, excepto el del adorno de los templos de los dioses y de aquellos
gue gobernaban al pueblo en nombre de los dioses. Los aztecas derramaron literalmente su oro a los pies de los
espafioles, creyendo que representaban a la deidad que regresaba. Y los incas, que al principio también vieron en
la llegada de los espafioles el cumplimiento de la promesa de retorno de su deidad desde mas alla de los mares,
nunca llegaron a comprender por qué los espafioles habian llegado tan lejos y se habian comportado tan mal por
un metal al cual el hombre no daba uso. Todos los expertos coinciden en que ni incas ni aztecas utilizaban el oro
con propdsitos monetarios, ni le daban un valor comercial. Sin embargo, a las naciones sometidas les hacian
pagar un tributo en oro. ¢ Por qué?

En las ruinas de la cultura preincaica de Chimu, en la costa de Peru, el gran explorador del siglo xix Alexander
von Humboldt (ingeniero de minas de profesién) descubrié gran cantidad de oro entegeniero de minas de
profesion) descubrié gran cantidad de oro enterrado junto con los muertos en las tumbas. Aquello le hizo
preguntarse por qué enterraban con oro a sus muertos, si éste no se estimaba por su valor practico. ¢Se creia
que, de algin modo, lo iban a necesitar en la otra vida, o que al reunirse con sus antepasados podrian utilizar el
oro del mismo modo en que ellos lo habian hecho una vez?

¢ Quién habia introducido tales costumbres y creencias, y cuando?

¢ Quién habia hecho que se valorara tanto el oro, y quiza fuera a buscarlo a sus fuentes?

La Unica respuesta que les dieron a los espafioles fue «los dioses».

De las lagrimas de los dioses se habia formado el oro, decian los incas.

Y asi, sefialando a los dioses, repetian sin saberlo la afirmacion del Sefior de la Biblia a través del profeta Ageo:

La plata es mia y el oro es mio, Asi dice el Sefior de los Ejércitos.

Creemos que en esta afirmacion se encuentra la clave que desvela los misterios, los enigmas y los secretos de
dioses, hombres y civilizaciones de la antigua América.
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2 EL REINO PERDIDO DE CAIN

La capital azteca, Tenochtitlan, era una impresionante metrépolis cuando llegaron los espafioles. Sus cronicas
la describen como una ciudad grande, si no mas grande que la mayoria de las ciudades europeas de su tiempo,
bien disefiada y administrada. Situada en una isla del lago Texcoco, en el valle central de las tierras altas, estaba
rodeada de agua y cruzada por canales -una especie de Venecia del Nuevo Mundo. Las largas y amplias
calzadas que conectaban a la ciudad con la tierra firme impresionaron enormemente a los conquistadores, al igual
gue las numerosas canoas que surcaban sus canales, las calles inundadas de gente, o los mercados repletos de
mercaderes y mercancias de todo el reino. El palacio real tenia numerosas dependencias llenas de riquezas,
rodeado de jardines en donde habia una inmensa pajarera y un zoo. Una gran plaza, rebosante de actividad, era
el escenario de las fiestas y los desfiles militares.

Pero el corazén de la ciudad y del imperio era su enorme centro religioso, un inmenso rectangulo de casi cien
mil metros cuadrados rodeado por un muro trabajado para dar el aspecto de serpientes retorcidas. Habia multitud
de edificios dentro de este recinto sagrado, los mas sobresalientes de los cuales eran el Gran Templo, con sus
dos torres, y el templo parcialmente circular de Quetzalcoatl. En la actualidad, la gran plaza -el Zécalo- de Ciudad
de México y la catedral ocupan parte de aquel antiguo recinto sagrado, al igual que muchas calles y edificios
adyacentes. Tras una excavacion fortuita que tuvo lugar en 1978, ahora es posible ver y visitar una parte
importante del Gran Templo, y en la dltima década se ha podido conocer lo suficiente como para hacer una
reconstruccién a escala del recinto, tal como fue en sus tiempos gloriosos.

El Gran Templo tenia la forma de una pirdmide escalonada, elevandose por pisos hasta una altura de alrededor
de cincuenta metros con una base de unos 45 por 45 metros. Era la culminacion de varias fases de construccion:
como una mufieca rusa, la estructura externa estaba construida sobre otra anterior mas pequefia, y ésta cubria
otra estructura aun mas antigua. En total, siete estructuras se sobreponian unas a otras. Los arquedlogos
pudieron acceder, capa tras capa, hasta el Templo Il, que fue construido en los alrededores del 1400 d.C; éste, al
igual que el Gltimo, ya tenia las dos torres gemelas distintivas en su cuspide.

Simbolizando un curioso culto doble, la torre del lado norte era un santuario dedicado a Tlaloc, dios de las
tormentas y los terremotos (Fig. 3 a). La torre sur estaba dedicada a la deidad tribal azteca Huitzilopochtli, su dios
de la guerra. Se le representaba habitual-mente con un arma magica llamada la Serpiente de Fuego (Fig. 3b), con
la cual habia derrotado a cuatrocientos dioses menores.

Figura 3

Dos monumentales escalinatas llevaban hasta la clspide de la piramide por su lado occidental, una para cada
torre. Ambas estaban decoradas en su base con dos feroces cabezas de serpiente talladas en piedra, siendo una
de ellas la Serpiente de Fuego de Huitzilopochtli, y la otra la Serpiente de Agua que simbolizaba a Tlaloc. En la
base de la piramide se encontré un disco de piedra grande y grueso en cuya parte superior habia tallada una
representacion del cuerpo desmembrado de la diosa Coyolxauhqui (Fig. 3c). Segun la tradicion popular azteca, se
trataba de la hermana de Huitzilopochtli, y tuvo un percance con él durante la rebelion de los cuatrocientos dioses,
en la cual se vio involucrada. Parece que su destino fue una de las razones de la creencia azteca de que habia
que aplacar a Huitzilopochtli con la ofrenda de los corazones de victimas humanas.

El motivo de las torres gemelas quedé realzado posteriormente en el recinto sagrado con la erecciéon de dos
pirdmides coronadas con torres, una a cada lado del Gran Templo, y dos mas algo mas atras, hacia el oeste. Las
dos ultimas flanqueaban el templo de Quetzalcéatl, que tenia la poco habitual forma de una piramide escalonada
regular por delante, pero con una estructura escalonada circular por detras, desde donde seguia elevandose
hasta convertirse en una torre circular con cupula cénica (Fig. 4). Muchos creen que este temploservia como
observatorio solar. A. F. Aveni (Astronomy in Ancient Mesoamerica) concluyé en 1974 que, en los dias de los
equinoccios (21 de marzo y 21 de septiembre), cuando el Sol se eleva en el este exactamente sobre el ecuador,
la salida del Sol se podia ver desde la torre de Quetzalcoatl justo entre las dos torres de la cuspide del Gran
Templo. Y ello es posible porque los arquitectos del recinto sagrado habian erigido los templos a lo largo de un
eje arquitectdnico que no estaba alineado exactamente con los puntos cardinales, sino con un eje desviado siete
grados y medio hacia el sudeste; asi se compensaba exactamente la posicion geografica de Tenochtitlan (al norte
del ecuador), permitiendo la visiébn del Sol en aquellas fechas cruciales elevandose por entre las dos torres
gemelas.

Figura 4
Aungue los espafioles pudieran no darse cuenta de este sofisticado detalle del recinto sagrado, las crénicas que

dejaron hablan de su asombro al encontrarse no sélo con un pueblo cultivado, sino también con una civilizacion
muy similar a la espafiola. Aqui, al otro lado de lo que habia sido un océano prohibido, a todos los efectos aislado
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del mundo civilizado, habia un Estado encabezado por un rey -al igual que en Europa. Nobles, funcionarios y
cortesanos llenaban la corte real. Habia emisarios que iban y venian. Se obtenia tributo de las tribus vasallas, los
ciudadanos leales pagaban sus impuestos. En los archivos reales se conservaban los registros escritos de la
riqueza, las dinastias y las historias tribales. Habia un ejército con un mando jerarquico y armas perfeccionadas.
Habia artes y oficios, musica y danza. Habia festividades relacionadas con las estaciones y dias sagrados
prescritos por la religion -una religion de Estado, al igual que en Europa. Y habia un recinto sagrado con sus
templos, capillas y residencias, rodeado por un muro -al igual que el Vaticano en Roma-, recorrido por una
jerarquia de sacerdotes que, al igual que en la Europa de su tiempo, no eran sélo custodios de la fe e intérpretes
de la voluntad divina, sino también guardianes de los secretos del conocimiento cientifico. En éste, la astrologia,
la astronomia y los misterios del calendario eran fundamentales.

Algunos cronistas espafioles de la época, intentando contrarrestar las embarazosas impresiones positivas de lo
gue deberian haber sido unos indios salvajes, le atribuyeron a Cortés una reprimenda a Moctezuma por adorar
«idolos que no son dioses, sino demonios malignos», una influencia nefasta que, supuestamente, Cortés se
ofrecia a contrarrestar construyendo en la cima de la pirdmide un santuario con una cruz «y la imagen de Nuestra
Sefiora» (Bernal Diaz del Castillo, Historia Verdadera). Pero, para asombro de los espafioles, el simbolo de la
cruz ya era conocido de los aztecas, que lo tenian por un simbolo de significado celestial, y que figuraba como
emblema del escudo de Quetzalcoéatl (Fig. 5).

Figura 5

Pero, ademas, por entre el laberinto de un panteén de numerosas deidades, se podia ver la creencia
subyacente en un Dios Supremo, un Creador de Todo. Algunas de las oraciones que le dedicaban resultaban
incluso familiares; he aqui unos cuantos versos de una oracién azteca, conservada en espafiol a partir de la
lengua original nahuatl:

Ta habitas los cielos,

T sostienes las montafias...

TU estas en todas partes, eterno.
A Ti se te suplica, se te ruega.
Tu gloria es eminente.

Sin embargo, aun con todas aquellas sorprendentes similitudes, existia una desconcertante diferencia con la
civilizacion azteca. No era solo la «idolatria», de la que las masas de frailes y padres hacian su ca-sus belli; ni
siquiera las barbaras costumbres de arrancar los corazones de los prisioneros y ofrecérselos palpitando auln a
Huitzilopochtli (una practica que, por cierto, parece que introdujo el predecesor de Moctezuma, ya en 1486). Se
trataba, mas bien, de la escala total de esta civilizacion, que parecia el resultado de un progreso al que se habia
puesto freno en su carrera, o de la patina de una cultura importada superior, como una fina chapa sobre una
burda subestructura.

Los edificios eran impresionantes y estaban ingeniosamente disefiados, pero no se construian con piedras
talladas; mas bien, semejaban las construcciones de adobe -piedras de los campos burdamente sujetas con
simple argamasa. El comercio era amplio, pero no era mas que un comercio de trueque. El tributo se pagaba en
especies; los impuestos, con servicios personales -no se conocia en absoluto el dinero. Las telas se
confeccionaban en un telar de lo mas rudimentario; el algodén se hilaba sobre husos de arcilla, similares a los
encontrados en el Viejo Mundo, en las ruinas de Troya (segundo milenio a.C.) y en algunos lugares de Palestina
(tercer milenio a.G). Tanto en sus herramientas como en sus armas, los aztecas estaban en la edad de piedra,
inexplicablemente desprovistos de herramientas y armas de metal, a pesar de conocer el oficio de la orfebreria.
Para cortar, utilizaban pedacitos de obsidiana parecidos al cristal (y uno de los objetos predominantes de la época
de los aztecas fue el cuchillo de obsidiana, que utilizaban para sacar los corazones de los prisioneros...).

Debido al hecho de que otros pueblos de América no disponian de escritura, los aztecas parecian un pueblo
mas avanzado, al menos en este aspecto, dado que utilizaban cierto sistema de escritura. Pero no era una
escritura alfabética, ni tampoco fonética; consistia en una serie de imagenes, como dibujos en una tira comica
(Fig. 6a). En comparacion, en el Préximo Oriente de la antigliedad, que es donde aparecié la escritura hacia el
3800 a.C. (en Sumer) en forma de picto-gramas, éstos se estilizaron con rapidez hasta convertirse en la escritura
cuneiforme, avanzaron hasta una escritura fonética en donde los signos representaban silabas, y, hacia finales
del segundo milenio a.C, aparecié un alfabeto completo. La escritura con imagenes aparecié en Egipto cuando se
instaurd la realeza, hacia el 3100 a.C, y rapidamente evoluciond hasta convertirse en un sistema de escritura
jeroglifica.

Los estudios de los expertos, como el de Amelia Hertz (Revue de Synthése Historique, Vol. 35), han llegado a la
conclusion de que la escritura por imagenes de los aztecas en el afio 1500 d.C. era similar a la primitiva escritura
egipcia, como la de la tablilla de piedra del rey Narmer (Fig. 6b), a quien algunos consideran el primer rey
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dinastico de Egipto -cuatro milenios y medio antes. A. Hertz se encontr6 con otra curiosa analogia entre el México
de los aztecas y el Egipto de las primitivas dinastias: en ambos, a pesar de que la metalurgia del cobre ain no se
habia desarrollado, la orfebreria estaba tan avanzada que los orfebres podian engastar turquesas (una piedra
semipreciosa muy valorada en ambos lugares) en los objetos de oro.

El Museo Nacional de Antropologia de Ciudad de México -ciertamente, uno de los mejores del mundo en su
campo- expone el legado arqueolégico del pais en un edificio con forma de U. En una serie de salas o secciones
interconectadas, lleva al visitante a través del tiempo y el espacio, desde los origenes prehistdricos hasta la época
de los aztecas, de sur a norte y de este a oeste. La seccion central se dedica a los aztecas; es el corazén y el
orgullo de la arqueologia nacional mexicana, pues «aztecas» es un nombre que se le dio a este pueblo con
posterioridad. A si mismos se llamaban mexica, dando asi su nombre preferido no sélo a la capital (construida
donde habia estado el Tenochtitlan azteca), sino también a todo el pais.

La Sala Mexica, que es como se le llama, esta calificada por el mismo Museo como «la sala mas importante...
Sus grandiosas dimensiones se establecieron para enmarcar suficientemente la cultura del pueblo mexicano».
Entre sus monumentales esculturas de piedra se incluyen el inmenso Calendario de Piedra (véase Fig. 1), que
pesa alrededor de 25 toneladas, enormes estatuas de varios dioses y diosas, y un grueso y enorme disco de
piedra grabado a su alrededor. Efigies de piedra y arcilla mas pequefias, utensilios de loza, armas, ornamentos de
oro y otros restos aztecas, ademas del modelo a escala del recinto sagrado, llenan la impresionante sala.

Figura 6

El contraste entre los primitivos objetos de arcilla y madera y las grotescas efigies por una parte, y las
poderosas piedras talladas y el monumental recinto sagrado por otra, es asombroso. Resulta inexplicable para el
escaso lapso de cuatro siglos de presencia azteca en México. ¢Cémo se pueden justificar las diferencias entre
estas dos capas de civilizacién? Cuando se busca la respuesta en la historia conocida, los aztecas se nos
presentan como un pueblo némada, una burda tribu inmigrante que se introdujo en un valle poblado por tribus de
una cultura mas avanzada. Al principio, se ganaban la vida sirviendo a las tribus pobladoras, principalmente como
mercenarios a sueldo; pero, con el tiempo, se las ingeniaron para imponerse a sus vecinos, tomando prestada no
s6lo su cultura, sino también a sus artesanos. Aln siendo seguidores de Huitzilopochtli, los aztecas adoptaron el
pantedn de sus vecinos, incluido el dios de la lluvia Tlaloc y al benévolo Quetzalcoatl, dios de los oficios, la
escritura, las matematicas, la astronomia y el célculo del tiempo.

Pero las leyendas, lo que los expertos llaman «mitos migratorios», sitian los acontecimientos bajo una luz
diferente -principal-"ente, comenzando el relato en una época mucho mas antigua. Las fuentes de esta
informacion no se basan sélo en la tradicion oral, sino también en diversos libros llamados cédices. Estos, como
el Cédice Boturini, dicen que el hogar ancestral de la tribu azteca se llamaba Azt-lan («Lugar Blanco»). Aquél era
el hogar de la primera pareja Patriarcal, Itzac-mixcoatl («Blanca Serpiente Nube») y su esposa lllan-cue («Vieja
Mujer»); ellos fueron los que engendraron a los hijos de los que provendrian las tribus de habla nahuatl, entre las
gue se encontraban los aztecas. Los toltecas también eran descendientes de Itzac-mixcéatl, pero su madre era
otra mujer, siendo asi hermanastros de los aztecas.

Ddénde estaba situado Aztlan, nadie lo sabe con certeza. De los numerosos estudios que tratan de este asunto
(entre los que se incluyen teorias de que se trataba de la legendaria Atlantida), uno de los mejores es el de
Eduard Seler, Wo lag Aztlan, die Heimat der Azteken? Aztlan era un lugar que, al parecer, estaba relacionado con
el nimero siete, habiéndosele llamado en alguna ocasion Aztlan de las Siete Cuevas. También se le describia en
los cédices como un lugar reconocible por sus siete templos: una gran piramide escalonada central rodeada por
seis santuarios menores.

En su elaborada Historia de las cosas de la Nueva Espafia, fray Bernardino de Sahagun, utilizando los textos
originales en la nativa lengua nahuatl escritos después de la Conquista, habla de la multitri-bal migracién desde
Aztlan. Hubo siete tribus en total, que dejaron Aztlan en barcos. Los libros ilustrados las muestran pasando junto a
un hito cuyo pictograma sigue siendo un enigma. Sahagun ofrece varios nombres para las estaciones del camino,
llamando al lugar de desembarco «Panotlan», que significa, simplemente, «lugar de llegada por el mar», pero que
por diversas pistas los expertos han concluido que se trata de la actual Guatemala.

Las tribus llevaban con ellos a cuatro hombres sabios para que les guiaran y les dirigieran, dado que llevaban
consigo manuscritos rituales y conocian también los secretos del calendario. Desde alli, las tribus se encaminaron
hacia el Lugar de la Serpiente-Nube, donde al parecer se dispersaron. Por fin, aztecas y toltecas llegaron a un
lugar llamado Teotihuacan, en donde construyeron dos piramides, una al Sol y otra a la Luna.

Los reyes gobernaron en Teotihaucan y fueron enterrados alli, pues ser enterrado en Teotihuacan era reunirse
con los dioses en la otra vida. No esta claro el tiempo que pas6 hasta que se embarcaron en el siguiente viaje
migratorio, pero en algin momento las tribus comenzaron a abandonar la ciudad sagrada. Los primeros en irse
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fueron los toltecas, que se fueron para construir su propia ciudad, Tollan. Los dltimos en partir fueron los aztecas.
Sus andanzas les llevaron a diversos lugares, pero no encontraban descanso. Durante todo el tiempo de su Ultima
migracion, su lider recibié el nombre de Mexitli, que significa «ElI Ungido». En él, segun algunos expertos (cf.
Manuel Orozco y Berra, Ojeada sobre cronologia mexicana), estaria el origen del nombre tribal mexica («el
pueblo ungido»).

La sefal para la Gltima migracion se la dio a los aztecas/mexica su dios Huitzilopochtli, quien les prometié una
tierra en donde habia «casas con oro y plata, algodon multicolor y cacao de muchos tonos». Debian seguir la
direccidn indicada hasta que vieran un aguila posada sobre un cactus que creciera de una roca rodeada de agua.
Alli se deberian asentar y se llamarian «mexica», pues ellos eran el pueblo elegido, destinado a gobernar sobre el
resto de tribus.

Asi fue como llegaron los aztecas -segun estas leyendas, por segunda vez- al Valle de México. Llegaron a
Tollan, conocida también como «el lugar del medio», y aunque sus habitantes eran sus propios parientes
ancestrales, no les dieron la bienvenida. Durante casi dos siglos vivieron los aztecas en las orillas pantanosas del
lago central; y, creciendo en fuerza y en conocimientos, fundaron por fin su propia ciudad, Tenochtitlan.

Este nombre significa «ciudad de Tenoch», y algunos creen que se la llam6 asi porque el lider azteca de
entonces, el verdadero constructor de la ciudad, se llamaba Tenoch. Pero, dado que se sabe que los aztecas se
consideraban tenochas -descendientes de Tenoch-otros creyeron que Tenoch fue el nombre de un antepasado
tribal, una legendaria figura paternal muy, muy antigua.

La mayoria de los expertos sostienen en la actualidad que los mexica o tenochas llegaron al valle hacia el 1140
d.C, y fundaron Tenochtitlan en el 1325 d.C. Después, crecerian en influencia gracias a una serie de alianzas con
algunas tribus, y a la guerra con otras. Algunos investigadores dudan que los aztecas llegaran a crear un
verdadero imperio. Lo cierto es que, cuando llegaron los espafioles, eran el poder dominante en el centro de
México, liderando a sus aliados y sometiendo a sus enemigos. Estos Ultimos les suministraban los cautivos para
los sacrificios, por lo que la conquista de los espafioles se vio facilitada por las multiples insurrecciones contra los
opresores aztecas.

Al igual que los hebreos biblicos, que remontaban sus genealogias no sélo hasta las parejas patriarcales, sino
también hasta el comienzo de la humanidad, los aztecas, los toltecas y otras tribus nahuatlacas tenian leyendas
de la creacién que seguian los mismos temas. Pero, mientras el Antiguo Testamento comprimia sus detalladas
fuentes surnerias disefiando una entidad plural (Elohim) a partir de las diversas deidades activas en los procesos
creadores, los relatos nahuatlaca-s conservaban los conceptos sumerio y egipcio de varios seres divinos que
actuaban bien en solitario o bien en concierto.

Las creencias tribales, predominantes desde el sudoeste de los Estados Unidos, por el norte, hasta la actual
Nicaragua, por el sur -Mesoamérica-, sostenian que, en el principio, habia un Dios Antiguo, Creador de Todas las
Cosas, del Cielo y la Tierra, cuya morada estaba en lo mas alto del cielo, el duodécimo cielo. Las fuentes de
Sahagun atribuian el origen de estos conocimientos a los toltecas:

Y los toltecas sabian

que muchos eran los cielos.

Decian que habia doce divisiones superpuestas;

alli moraba el dios verdadero y su consorte.

El es el Dios Celestial, Sefior de la Dualidad;

su consorte es la Dama de la Dualidad, la Dama Celestial.
Esto es lo que significa:

El es rey, él es Sefior, por encima de los doce cielos.

Sorprendentemente, esto parece una version de las creencias religioso-celestiales de Mesopotamia, segin las
cuales a la cabeza del pantedn estaba Anu («Sefior del Cielo») que, junto con su consorte, Antu («Dama del
Cielo»), vivia en el planeta mas lejano, el duodécimo miembro de nuestro Sistema Solar. Los sumerios lo
describian como un radiante planeta cuyo simbolo era la cruz (Fig. 7a). Todos los pueblos del mundo antiguo
adoptarian posteriormente este simbolo, y lo desarrollarian hasta convertirlo en el omnipresente emblema del
Disco Alado (Fig. 7b, c). El escudo de Quetzalcoatl (Fig. 7d) y otros simbolos que aparecen en los primitivos
monumentos de México (Fig. 7€) son extrafiamente similares.

Los dioses de antafio, de los que los textos nahuatlacas contaban relatos legendarios eran descritos como
hombres barbados (Fig. 8), como corresponderia a los antepasados del barbudo Quetzalcéatl. Al igual que en las
teogonias mesopotamicas y egipcias, habia relatos de parejas divinas y de hermanos que se casaban con sus
propias hermanas. De interés prioritario y directo para los aztecas eran los cuatro hermanos divinos, Tlatlauhqui,
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Tezcatlipoca-Yaotl, Quetzalcéatl y Huitzilopochtli, seguin su orden de nacimiento. Ellos representaban a los cuatro
puntos cardinales y a los cuatro elementos primarios: Tierra, Viento, Fuego, Agua -un concepto de la «raiz de
todas las cosas» hien conocido en el Viejo Mundo de uno a otro confin. Estos cuatro dioses representaban
también los colores rojo, negro, blanco y azul, y las cuatro razas de la humanidad, a las que se representaba a
menudo (como en la primera pagina del Cédice Ferjervary-Mayer) con los colores correspondientes, junto con sus
simbolos, arboles y animales.

Figura 7

El reconocimiento de cuatro ramas separadas de la humanidad resulta interesante, quizas incluso significativo,
por sus diferencias con el concepto biblico-mesopotamico de la triple division asiatica, africana y europea surgida
del linaje de Noé, de Sem, Cam y Jafet. Las tribus nahuatlacas -los pueblos de las Américas- habian afadido un
cuarto pueblo, el pueblo de color rojo.

Figura 8

Los relatos nahuatlacas hablan de conflictos e incluso de guerras entre los dioses. Entre éstos se incluye el
incidente en que Huitzilopochtli derrot6 a los cuatrocientos dioses menores y el combate entre Tezcatlipoca-Yaotl
y Quetzalcéatl. Estas guerras por el dominio de la Tierra o de sus recursos se habian detallado también en las
tradiciones populares (los «mitos») de todos los pueblos de la antigiiedad. Los relatos hititas e indoeuropeos de
las guerras entre Teshub o Indra con sus hermanos llegaron a Grecia a través de Asia Menor, Los semitas
cananeos Y fenicios escribieron acerca de las guerras de Baal con sus hermanos, en el transcurso de las cuales
Baal matd a centenares de «hijos de los dioses» menores cuando se les atrajo con engafios al banquete de la
victoria del dios. Y en las tierras de Cam, Africa, los textos egipcios hablaban del desmembramiento de Osiris a
manos de su hermano Set, y de la posterior guerra entre Set y Horus, hijo y vengador de Osiris.

¢Acaso los dioses de los mexicanos eran concepciones originales, o eran los recuerdos de creencias y relatos
gue tenian sus raices en el Préximo Oriente de la antigliedad? La respuesta ird surgiendo a medida que
examinemos los aspectos adicionales de los relatos nahuatl-acas de la creacion y la prehistoria.

Nos encontramos con que el Creador de Todas las Cosas, para continuar con las comparaciones, era un dios
gue «da la vida y la muerte, la buena y la mala fortuna». El cronista Antonio de Herrera y Tordesillas (Historia
general) comentaba que los indigenas «le invocan en sus tribulaciones, con la mirada puesta en el cielo, donde
creen que esta». Este dios creo primero el Cielo y la Tierra; después, dio forma al hombre y a la mujer a partir del
barro, pero no duraron mucho. Después de algunos esfuerzos mas, se cred una pareja humana a partir de
cenizas y metales, y con ellos se poblé el mundo. Pero todos estos hombres y mujeres fueron destruidos en una
inundacion, salvo cierto sacerdote y su mujer que, junto con semillas y animales, lograron flotar con la ayuda de
un tronco ahuecado. El sacerdote descubrid tierra después de enviar unos péajaros. Segun otro cronista, fray
Gregorio Garcia, la inundacién duré un afio y un dia, durante los cuales toda la Tierra estuvo cubierta de aguay el
mundo se sumi6 en el caos.

Los acontecimientos primitivos o prehistoricos relativos a la humanidad y a los progenitores de las tribus
nahuatlacas se dividian en leyendas, representaciones pictéricas y grabados en piedra, como el Calendario de
Piedra, de cuatro eras o «soles». Los aztecas consideraban su época como la més reciente de cinco eras, la Era
del Quinto Sol. Cada uno de los cuatro soles anteriores habia terminado con una catastrofe, a veces una
catastrofe natural (como un Diluvio) y a veces por una calamidad provocada por las guerras entre los dioses.

Se cree que el gran Calendario de Piedra azteca (que se descubrié en la zona del recinto sagrado) es la
plasmacion en piedra de las cinco eras. Los simbolos que circundan el panel central y la misma imagen central
han sido objeto de numerosos estudios. El primer anillo interior representa, con toda claridad, los veinte signos de
los veinte dias del mes azteca. Los cuatro paneles rectangulares que rodean el rostro central se reconocen como
los glifos que representan las cuatro eras anteriores, y la calamidad que termind con cada una de ellas -agua,
viento, terremotos y tormentas, y jaguar.

Los relatos de las cuatro eras son valiosos por la informacion relativa a la longitud de las eras y a sus
principales acontecimientos. Aunque las versiones varian, lo cual sugiere una larga tradicion oral previa a los
registros escritos, todas coinciden en que la primera era llegdé a su fin con un Diluvio, una gran inundacion que
arrasé la Tierra. La humanidad sobrevivié gracias a una pareja, Nene y su mujer, Tata, que se las ingeniaron para
salvarse en un tronco vaciado.

O bien esta primera era o bien la segunda fue la era de los Gigantes de Cabellos Blancos. El Segundo Sol se
recordé como «Tzoncuztique», la «Era Doradax»; terminé a causa de la Serpiente del Viento. El Tercer Sol estaba
presidido por la Serpiente de Fuego, y fue la era de la Gente de Cabello Rojo. Segun el cronista Ixtlil-xochitl, éstos
fueron los supervivientes de la segunda era, que llegaron en barco desde el este hasta el Nuevo Mundo,
asentandose en la region de Botonchdn; alli se encontraron con gigantes que también habian sobrevivido a la
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segunda era, y fueron esclavizados por éstos. El Cuarto Sol fue la era de la Gente de Cabeza Negra. Fue durante
esta era cuando Quetzalcéatl aparecié en México -alto de estatura, de luminoso semblante, con barba, y llevando
una larga tanica. Su béaculo, con forma de serpiente, estaba pintado de negro, blanco y rojo; llevaba piedras
preciosas engarzadas y estaba adornado con seis estrellas. (Quizd no sea casualidad que el baculo del obispo
Zuma-rraga, el primer obispo de México, se hiciera muy parecido al de Quetzalcéatl.) Fue durante esta era
cuando se construy6 Tollan, la capital tolteca. Quetzalcdatl, sefior de la sabiduria y el conocimiento, introdujo la
ensefianza, los oficios, las leyes y el calculo del tiempo segun el ciclo de 52 afios.

Hacia el final del Cuarto Sol tuvo lugar una serie de guerras entre los dioses. Quetzalcoatl partid, de vuelta
hacia el este, hacia el lugar de donde habia venido. Las guerras de los dioses causaron estragos en el pais; los
animales salvajes diezmaron a la humanidad, y Tollan qued6 abandonada. Cinco afios mas tarde, llegaron los
pueblos chichime-cas, alias los aztecas; y el Quinto Sol, la era azteca, dio comienzo.

¢ Por qué se les llamé «soles» a las eras y cuanto duraron? El motivo no esta claro, y la extension de las
distintas eras no se ha establecido, o difiere segln la versién. Una de las que parece mas sensatas y, tal como
mostraremos, asombrosamente plausible, es la del Cdodice Vaticano-Latino 3738. Dice que el primer Sol durd
4.008 afios, el segundo 4.010, el tercero 4.081. El cuarto Sol «comenzé hace 5.042 afios», pero no se especifica
el momento de su final. Sea como sea, tenemos aqui un relato de los acontecimientos que se remonta 17.141
afios a partir del momento en que los relatos se anotaron.

Es un lapso de tiempo demasiado largo como para que la gente pueda recordar algo, y los expertos, aunque
aceptan que los acontecimientos del Cuarto Sol contienen elementos historicos, tienden a desechar lo relativo a
eras anteriores como meros mitos. ¢Cémo explicar entonces los relatos de Adan y Eva, un Diluvio global y la
supervivencia de una pareja, episodios que, segun H. B. Alexander (Latin-American Mythology), son
«sorprendentemente evocadores del relato de la creacion del Génesis y de la cosmogonia babilénica»? Algunos
expertos sugieren que los textos nahuatlacas reflejan de algin modo lo que los indigenas ya habian escuchado
en los sermones biblicos de los espafioles. Pero, dado que no todos los cédices son posteriores a la Conquista,
las similitudes biblico-mesopotamicas solo se pueden explicar si se admite que las tribus mexicanas tenian lazos
ancestrales con Mesopotamia.

Ademas, la cronologia mexica-nahuatl se correlaciona con acontecimientos y momentos con una precision
cientifica e histérica que deberia llevar a mas de uno a detenerse y reflexionar. Fecha el Diluvio al final del Primer
Sol, unos 13.133 afios antes del momento en que se escribio el cédice; es decir, hacia el 11.600 a.C. Y resulta
gue en nuestro libro El 12° planeta llegamos a la conclusién de que el Diluvio arraso ciertamente la Tierra hacia el
11.000 a.C; las correspondencias entre el relato y la cronologia sugieren que hay algo mas que un mito en los
relatos aztecas.

También nos intriga la afirmacién de los relatos de que la cuarta era fue la época de la «gente de cabeza
negra» (las anteriores eras se tenian por la de los gigantes de cabello blanco y la de la gente de cabello rojo). Y
éste, «gente de cabeza negra», es precisamente el término por el cual se llamaban los sumerios en sus textos.
¢Acaso los relatos aztecas sostienen que la era del Cuarto Sol fue la época en la que los sumerios aparecieron
en escena? La civilizacién sumeria comenzé hacia el 3800 a.C; y no deberia sorprendernos, al menos no ahora,
encontrarnos con que, fechando el comienzo de la Cuarta Era en 5.026 afios antes de su propia época, los
aztecas lo situaban ciertamente en los alrededores del 3500 a.C. -lo cual coincide sorprendentemente con el inicio
de la era de la «gente de cabeza negra».

La explicacion reactiva (la de que los aztecas les contaron a los espafioles lo que habian escuchado de los
mismos espafioles) ciertamente no se sostiene en lo referente a los sumerios; el mundo occidental descubri6 los
restos y el legado de la gran civilizacion sumeria cuatro siglos después de la Conquista de América. Por lo que
habra que concluir que los pueblos nahuatlacas debian de conocer los relatos que aparecen en el Génesis a partir
de sus propias fuentes ancestrales. Pero, ¢c6mo?

Esta misma pregunta desconcertd ya a los mismos espafioles. Asombrados de haber descubierto no sélo una
civilizacién en el Nuevo Mundo tan similar a la de Europa, sino también «el gran niUmero de personas que hay
alli», estaban doblemente desconcertados por las conexiones biblicas de los relatos aztecas. Intentando dar con
una explicacion, se les ocurrié una respuesta sencilla: aquellos debian de ser los descendientes de las Tribus
Perdidas de Israel, que fueron exiliadas por los asirios en el 722 a.C. y se desvanecieron después sin dejar rastro
(lo que quedd del reino de Judea lo conservaron las tribus de Juda y de Benjamin).

El primero en exponer esta idea en un detallado manuscrito, si es que no fue idea suya, fue el dominico fray
Diego Duran, que fue llevado a Nueva Espafia en 1542, a los cinco afios de edad. Sus dos libros, uno de ellos
conocido por el titulo inglés de Book of the Gods and Rites and the Ancient Calendar e Historia de las Indias de
Nueva Espafia, fueron traducidos al inglés por D. Heyden y F. Horcasitas. En el segundo libro, Duran, haciendo
una exposicion de las muchas similitudes, afirmaba enfaticamente su conclusién de que los nativos «de las Indias
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y del continente de este nuevo mundo [...] son judios y gente hebrea». Su teoria quedaba confirmada, segun él,
«por su naturaleza: estos nativos son parte de las diez tribus de Israel que Salmanasar, rey de los asirios, capturé
y llevé a Asiria».

En sus informes de conversaciones con viejos indigenas sacaba a colacion leyendas tribales de una época en
gue habia existido «hombres de monstruosa estatura que aparecieron y tomaron posesion del pais... Y estos
gigantes, al no encontrar la forma de llegar al Sol, decidieron construir una torre tan alta que su cuspide llegara al
Cielo». Este episodio, que se parece al relato biblico de la Torre de Babel, igualaba en importancia a otro relato
referente a una migracion similar a la del Exodo.

No es de extrafiar por tanto que, con el aumento de este tipo de informes, la teoria de las Diez Tribus Perdidas
se convirtiera en la favorita de los siglos xvi y xvn, al suponer que, de algin modo, yendo en direccion este a
través de los dominios asirios y mas alla, los israelitas habian alcanzado América.

La idea de las Diez Tribus Perdidas, que en su punto algido recibi6 el respaldo de las cortes reales europeas,
terminé posteriormente siendo ridiculizada por los expertos. Las teorias actuales sostienen que el hombre llegé al
Nuevo Mundo desde Asia a través de un puente de hielo por Alaska hace unos 20.000 o 30.000 afios,
extendiéndose poco a poco hacia el sur. Existen evidencias considerables en cuanto a objetos, lengua y
evaluaciones etnolégicas y antropoldgicas que indican influencias de mas alla del Pacifico -hindles, del sudeste
asiatico, chinas, japonesas y polinesias. Los expertos las explican por la llegada periédica de estas gentes a las
Américas, pero insisten mucho en que esto ocurrid durante la era cristiana, solo unos siglos antes de la conquista
y hunca antes de Cristo.

Aunque los expertos mas conservadores siguen minimizando toda evidencia de contactos transatlanticos entre
el Viejo y el Nuevo Mundo, hacen una concesién a contactos transpacificos relativamente recientes como
explicacion de los relatos similares a los del Génesis que existieron en las Américas. De hecho, las leyendas de
un Diluvio global y de la creacion del hombre a partir de arcilla 0 materiales similares son temas comunes en las
mitologias de todo el mundo, y una posible ruta a las Américas desde Oriente Proximo (donde se originaron los
relatos) podria haber sido a través del Sudeste Asiatico y de las islas del Pacifico.

Pero existen elementos en las versiones nahuatl que indican una fuente muy primitiva, mas que a los
relativamente recientes siglos anteriores a la Conquista. Uno de ellos es el hecho de que los relatos nahuatl de la
creacion del hombre siguen una versién mesopota-mica muy antigua, jque ni siquiera se abrio paso hasta el Libro
del Génesis!

La Biblia, de hecho, no tiene una, sino dos versiones de la creacion del hombre, ambas extraidas de primitivas
versiones mesopota-micas. Pero ambas ignoran una tercera version, probablemente la mas antigua, en la cual la
humanidad no se hizo de arcilla, sino de la sangre de un dios. En el texto sumerio en el cual se basa esta version,
el dios Ea, en colaboracién con la diosa Ninti, «preparé un bafio purifi-cador». «Que se sangre a un dios en él -
ordend-; de su carne y de su sangre, que Ninti mezcle la arcilla.» A partir de esta mezcla se crearon hombres y
mujeres.

Resulta muy significativo que sea esta version -que no esta en la Biblia- la que se repita en un mito azteca. El
texto se conoce como Manuscrito de 1558, y cuenta que, después del calamitoso fin del Cuarto Sol, los dioses se
reunieron en Teotihuacan.

Tan pronto como los dioses estuvieron reunidos, dijeron:
«¢,Quién habitara la Tierra?

El cielo ya ha sido establecido

y la Tierra ha sido establecida;

pero ¢ quién, oh dioses, vivira en la Tierra?»

Los dioses reunidos «se apenaron». Pero Quetzalcéatl, un dios de sabiduria y ciencia, tuvo una idea. Fue a
Mictlan, la Tierra de los Muertos, y anuncio a la pareja divina que estaba al cargo: «He venido a por los preciados
huesos que guardais aqui.» Superando las objeciones y los engafios, Quetzalcéatl consiguié hacerse con los
«preciados huesos»:

Reunio los preciados huesos;

los huesos del hombre se pusieron juntos a un lado,
los huesos de la mujer se pusieron juntos al otro lado.
Quetzalcdatl los tomd e hizo un haz.

Llevo los huesos secos a Tamoanchan, «lugar de nuestro origen» o «lugar del cual hemos descendido». Una
vez alli, le dio los huesos a la diosa Cihuacdatl («<Mujer Serpiente»), una diosa de la magia:
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Ella pulveriz6 los huesos
y los puso en una fina bafera de barro.
Quetzalcéatl sangré su 6rgano masculino sobre ellos.

Mientras el resto de dioses observaba, ella mezclé los huesos pul-r verizados con la sangre del dios; de esa
mezcla arcillosa se cred a los macehuales. jLa humanidad habia sido re-creada!

En los relatos sumerios, los creadores del hombre fueron el dios Ea («cuyo hogar es el agua»), también
conocido como Enki («Sefior Tierra»), cuyos epitetos y simbolos suelen hacer referencia a su talante habilidoso,
metallrgico -todo palabras que encuentran su equivalente linglistico en el término «serpiente». Su compafiera en
la hazafa, Ninti («la que da la vida») era la diosa de la medicina -un oficio cuyo simbolo desde la antigliedad ha
sido el de las serpientes entrelazadas. Las representaciones sumerias sobre sellos cilindricos muestran a las dos
deidades en algo parecido a un laboratorio, con matraces y todo (Fig. 9a).

Es verdaderamente sorprendente encontrarse todos estos elementos en los relatos nahuatl -un dios del
conocimiento al que se le llama Serpiente Emplumada, una diosa de poderes magicos llamada Mujer Serpiente;
una bafera de marga en la cual los elementos terrestres se mezclan con la esencia del dios (sangre); y la
creacion del hombre, macho y hembra, a partir de la mezcla. Pero alin méas sorprendente es el hecho de que el
mito se representara pictéricamente en un codice nahuatl encontrado en la regién de la tribu de los mixtéeos. En
él, se muestra a un dios y a una diosa mezclando un elemento que fluye en un enorme matraz o cuba con la
sangre de un dios que deja caer gotas dentro del matraz; de esa mezcla, emerge un hombre (Fig. 9b).

Figura 9

Junto con los otros datos relacionados con los sumerios y de terminologia, existen indicios de contactos en
épocas sumamente tempranas. Al parecer, las evidencias desafian también a las teorias actuales acerca de las
primeras migraciones del hombre a las Amé-ricas. Con esto, no estamos proponiendo simplemente las
sugerencias (ofrecidas ya a principios de este siglo en los congresos internacionales de americanistas) de que la
migracién no fuera desde Asia a través del Estrecho de Bering, por el norte, sino desde Australia/ Nueva Zelanda
a través de la Antartida hasta Sudamérica -idea recuperada recientemente, tras el descubrimiento en el norte de
Chile, cerca de la frontera con Perd, de momias humanas enterradas hace 9.000 afios.

El problema que nos plantean ambas teorias es que suponen largas caminatas de hombres, mujeres y nifios a
través de miles de kildmetros de tierras heladas, y nos preguntamos como se pudo hacer esto hace 20.000 6
30.000 afios; ademas, ¢ para qué iban a emprender un viaje de este tipo? ¢Por qué hombres, mujeres y nifios
tendrian que hacer un viajes de miles de kilémetros por una tierra helada para, al parecer, no alcanzar nada salvo
mas hielo -a menos que fueran conscientes de que habia una Tierra Prometida mas alla del hielo?

Pero, ¢cémo podrian saber lo que habia méas alla de aquel interminable hielo, si no habian estado alli nunca, ni
nadie mas antes que ellos -pues, por definicion, eran los primeros en llegar a las Américas?

En el relato biblico del Exodo de Egipto, el Sefior describe la Tierra Prometida como «una tierra de trigo,
cebada, vino, higueras y granados, una tierra de olivos y miel... Una tierra cuyas piedras son de hierro y de cuyas
montafias puedes sacar cobre.» El dios de los aztecas les describié su Tierra Prometida como una tierra de
«casas con oro y plata, algodén multicolor y cacao de muchos tonos». ¢ Acaso aquellos primitivos emigrantes se
habrian lanzado a su imposible caminata si alguien -su dios- no les hubiera dicho que fueran y les hubiera
descrito lo que les esperaba alli? Y si esa deidad no fuera una simple entidad teolégica, sino un ser fisicamente
presente en la Tierra, ¢pudo haber ayudado a los emigrantes a vencer los obstaculos del viaje, del mismo modo
gue el Sefior biblico habia hecho con los israelitas?

Es con pensamientos de este tipo, de por qué y como se podria haber emprendido un viaje imposible, como
hemos leido y releido los relatos nahuatlacas de las migraciones y de las Cuatro Eras. Dado que el Primer Sol
habia terminado con el Diluvio, esa era tuvo que ser la fase final de la dltima glaciacion; pues, tal como
concluimos en El 12° planeta, el Diluvio fue provocado por el deslizamiento de la capa de hielo antartico en los
océanos, llevando a la dltima glaciacidn a un brusco fin, hacia el 11.000 a.C.

¢Acaso el hogar original de los pueblos nahuatlacas, el legendario Aztlan, «el lugar blanco», se llamaba asi por
la simple razén de que eso es lo que era, una tierra cubierta de nieve? ¢ Es éste el motivo por el cual se tenia la
era del Primer Sol como la época de los «gigantes de cabellos blancos»? ¢Acaso los recuerdos histéricos
aztecas, rememorando el comienzo del Primer Sol, 17.141 afios atrds, contaban en realidad una migracion a
América hacia el 15.000 a.C, cuando el hielo formaba un puente con el Viejo Mundo? Y, por otra parte, ¢seria
posible que el cruce no se hiciera a través de un puente de hielo, sino en barcos a través del Océano Pacifico, tal
como relatan las leyendas nahuatl?

19



Las leyendas de un desembarco prehistérico en la costa del Pacifico no se limitan a los pueblos mexicanos.
Més al sur, los pueblos andinos conservaron recuerdos de similar naturaleza, relatados como leyendas. Una de
ellas, la leyenda de Naymlap, puede estar remitiéndonos al primer asentamiento de gente de otro lugar en
aquellas costas. Habla de la llegada de una gran flota de balsas de juncos (del tipo de las que utilizara Thor
Heyerdahl para simular la singladura sumeria en barcos de juncos). En la balsa que lideraba la flota, habia una
piedra verde que podia pronunciar las palabras del dios del pueblo, que daba indicaciones al jefe de los
emigrantes, Naymlap, para llevarlos hasta la playa elegida. La deidad, hablando a través del idolo verde, instruyé
posteriormente al pueblo en las artes de la agricultura, la construccion y la artesania.

Algunas versiones de la leyenda del idolo verde identifican el cabo Santa Helena, en Ecuador, como el lugar del
desembarco; alli, el continente sudamericano se proyecta hacia el oeste, en el Pacifico. Varios cronistas, entre
ellos Juan de Velasco, relataron leyendas nativas que decian que los primeros pobladores de las regiones
ecuatoriales fueron gigantes. Los pobladores humanos que siguieron adoraban a un pantedn de doce dioses,
encabezados por el Sol y la Luna. Y donde ahora se encuentra la capital de Ecuador, dice Ve-lasco que los
pobladores construyeron dos templos, uno frente a otro. El templo dedicado al Sol tenia frente a la puerta dos
columnas de piedra, y en el patio otros doce pilares de piedra en circulo.

Llegé el momento en que el lider, Naymlap, tras completar su misién, tuvo que partir. A diferencia de sus
sucesores, Naymlap no murio: se le dieron alas y se fue volando, para no volvérsele a ver mas -se lo llevo al cielo
el dios de la piedra parlante.

Los indigenas americanos no estaban solos en la creencia de que se podian recibir instrucciones divinas a
través de una piedra parlante: todos los pueblos antiguos del Viejo Mundo hablaban de piedras oraculares y
creian en ellas y el Arca que los israelitas llevaron durante el Exodo tenia en la parte superior el Dvir -literalmente,
«hablador»-, un instrumento portétil a través del cual Moisés podia escuchar las instrucciones del Sefior. Y en
cuanto a la partida de Naymlap, que fue llevado hacia el cielo, también existen paralelismos biblicos. En el
capitulo 5 del Génesis, leemos que en la séptima generacion del linaje de Adan a través de Set, el patriarca fue
Henoc; cuando llego a la edad de 365 afios «se fue» de la Tierra, pues el Sefior se lo llevo al cielo.

Los expertos tienen un problema con la idea de cruzar el océano en barcos hace 15.000 6 20.000 afios: el
hombre, dicen, era demasiado primitivo por aquel entonces para tener naves ocednicas y navegar en alta mar. No
fue hasta la civilizacion sumeria, a comienzos del cuarto milenio a.C, que la humanidad consiguié medios
terrestres (vehiculos con ruedas) y acuaticos (barcos) de transporte a largas distancias.

Pero ése, segun los mismos sumerios, fue el curso de los acontecimientos después del Diluvio. Una y otra vez
dijeron que habia existido una elevada civilizacion sobre la Tierra antes del Diluvio -una civilizaciéon que habian
iniciado en la Tierra aquellos que habian venido del planeta de Anu, y que se habia prolongado a través de un
linaje de «semidioses» de largas vidas, de descendientes de los emparejamientos entre los extraterrestres (los
biblicos nefilim) y las «hijas del hombre». Las crénicas egipcias, como los escritos del sacerdote Manetoén,
seguian la misma idea. Y lo mismo hace la Biblia, que describe una civilizacion tanto rural (agricultura, ganaderia)
como urbana (ciudades, metalurgia) antes del Diluvio. Todo eso, no obstante -segun todas estas antiguas
fuentes- fue borrado de la faz de la Tierra por el Diluvio, y hubo que recomenzarlo todo desde el principio. El Libro
del Génesis comienza con los relatos de la creacién, que son versiones breves de los mucho mas detallados
textos sumerios. En éstos, se habla constantemente de «el Adan», literalmente «el Terrestre». Pero, después, da
un giro hacia la genealogia de un ancestro concreto llamado Adan: «Este es el libro de las generaciones de
Adan» (Génesis 5:1). Al principio, Adan tuvo dos hijos: Cain y Abel. Después, Cain maté a su hermano y fue
desterrado por Yahvé. «Y Adan conocid a su mujer de nuevo y le dio un hijo, y le puso por nombre Set». Es este
linaje, el linaje de Set, el que sigue la Biblia a través de una genealogia de patriarcas hasta Noé€, el protagonista
de la historia del Diluvio. Después, el relato se concentra en los pueblos asiaticos, africanos y europeos.

Pero, ¢qué pasé con el linaje de Cain? Todo lo que tenemos en la Biblia es una docena de versiculos. Yahvé
castig6 a Cain a convertirse en némada, «fugitivo y vagabundo sobre la Tierra».

Y Cain se apart6 de la presencia de Yahvé

y moré en la tierra de Nod, al este del Edén.

Y Cain conocid a su mujer y ella concibié y engendré a Henoc; y él construyé una ciudad
y le puso a la ciudad el nombre de su hijo, Henoc.

Varias generaciones después, nacié Lamek. Este tuvo dos esposas. De una de ellas tuvo a Yabal; «él fue el

padre de los que habitan en tiendas y tienen ganado». De la otra, tuvo dos hijos. Uno, Yubal, «fue el padre de los
gue tocan la citara y la flauta». El otro hijo, Tubal-Cain, fue «forjador de oro, cobre y hierro».
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Tan escasa informacion biblica se ve ampliada por el pseudo-epigrafico Libro de los Jubileos, que se cree que
se escribid en el siglo 11 a.C. a partir de fuentes mas antiguas. Relacionando los acontecimientos con el pasaje de
los Jubileos, dice que «Cain tom6 a su hermana Awan para que fuera su esposa, y ella le dio a Henoc a finales
del cuarto jubileo. Y en el primer afio de la primera semana del quinto jubileo, se construyeron casas en la tierra, y
Cain construy6 una ciudad y le puso por nombre el nombre de su hijo, Henoc».

Los eruditos biblicos llevan mucho tiempo desconcertados con el nombre de Henoc, que significa
«fundamento», «fundacién», y que se le aplica tanto a un descendiente de Adan a través de Set como a otro de
sus descendientes a través de Cain, asi como con otras similitudes en los nombres de los descendientes. Sea
cual sea el motivo, es evidente que las fuentes sobre las cuales se basaron los compiladores de la Biblia
atribuyen hazafias extraordinarias a ambos Henoc -que quiza no fuera mas que una persona prehistorica. El Libro
de los Jubileos afirma que Henoc «fue el primero entre los hombres que nacié en la Tierra que aprendié a escribir,
y los conocimientos y la sabiduria, y que escribia los signos del cielo segiin sus meses en un libro». Segun el
Libro de Henoc, a este patriarca le ensefaron las matematicas y los conocimientos de los planetas, asi como el
calendari-o durante su viaje celestial, y se le mostro la ubicacién de las «Siete Montafias de Metal» en la Tierra,
«en el oeste».

Los prebiblicos textos sumerios conocidos como las Listas de los Reyes relatan también la historia de un
soberano antediluviano al que los dioses le ensefiaron todo tipo de conocimientos. Su nombre-epiteto era
EN.ME.DUR.AN.KI -«Sefior del Conocimiento de los Fundamentos del Cielo y la Tierra»- y es muy probable que
sea un prototipo de los Henocs biblicos.

Los relatos nahuatlacas de las andanzas y la llegada a un destino final, del asentamiento y la construccion de
una ciudad; de un patriarca con dos esposas, cuyos hijos son el origen de pueblos; de uno que se hizo famoso
por ser forjador de metales... ¢No resultan demasiado semejantes a los relatos biblicos? Incluso la importancia
gue los ndhuatl le dan al nimero siete se refleja en los relatos biblicos, pues el séptimo descendiente del linaje de
Cain, Lamek, proclamé enigmaticamente que «hasta siete veces sera vengado Cain, y Lamek setenta y siete».

¢ No nos estaremos encontrando en las leyendas de las siete tribus nahuatlacas -en sus antiguos recuerdos-
con el desterrado linaje de Cain y su hijo Henoc?

Los aztecas pusieron el nombre de Tenochtitlan a su ciudad, la Ciudad de Tenoch, llamada asi en honor de su
antepasado. Si tenemos en cuenta que, en su dialecto, los aztecas prefijaban muchas palabras con el sonido T,
Tenoch podria haber sido en su origen Enoch, si se le quita el prefijo T.

Un texto babilénico, basado, segun los expertos, en un primitivo texto sumerio del tercer milenio a.C, cuenta
enigmaticamente una disputa, que termina con un asesinato, entre un labrador y su hermano pastor, al igual que
los biblicos Cain y Abel. Condenado a «vagar con pesar», el infractor, llamado Ka'in, emigré a la tierra de Dunnu,
y alli «construyé una ciudad con torres gemelas».

Unas torres gemelas en la cuspide de las piramides era el sello distintivo de la arquitectura azteca.
¢Conmemoraria esto la construccion a cargo de Ka'in de una «ciudad con torres gemelas»? ¢ Y Tenochtitlan, la
«ciudad de Tenoch», no se llamaria asi debido a que Cain, milenios atras, «construy6 una ciudad y le puso por
nombre el nombre de su hijo, Henoc»?

¢No nos habremos encontrado en América Central el reino perdido de Cain, la ciudad a la que pusiera por
nombre Henoc? En realidad, esta posibilidad ofrece respuestas plausibles al enigma de los comienzos del hombre
en estos dominios.

Pero también puede arrojar luz sobre otros dos enigmas -el de la «marca de Cain», y el del rasgo hereditario
comun a todos los amerindios: la ausencia de vello facial.

Segun el relato biblico, Cain, tras ser desterrado de las tierras pobladas por el Sefior y condenado a vagar por
Oriente, comenzo a preocuparse por la posibilidad de ser asesinado por alguien que buscara venganza. Y asi, el
Sefior, para indicar que Cain andaria errante bajo Su proteccién, «puso una sefial a Cain, para que si alguien lo
encontrara, no lo matara». Aunque nadie sabe en qué pudo consistir esta «sefial» distintiva, generalmente se
acepta que fue algun tipo de tatuaje en la frente. Pero, por lo que se dice posteriormente en la Biblia, parece que
la cuestion de la venganza y de la proteccién contra ella tuvo su continuidad hasta la séptima generacién y mas
alld. Un tatuaje en la frente no habria durado tanto, ni hubiera podido transmitirse de generacién en generacion.
Sdlo un rasgo genético, transmitido de forma hereditaria, podia cumplir con las afirmaciones biblicas.

Y, a la vista de este particular rasgo genético de los amerindios -la ausencia de vello facial- uno se pregunta si
la «marca de Cain» y sus descendientes no seria este cambio genético. Si nuestra conjetura es correcta, América
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Central -Mesoameérica-, como punto focal desde el cual se expandieron los amerindios hacia el norte y hacia el
sur en el Nuevo Mundo, seria, de hecho, el Reino Perdido de Cain.
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3. EL REINO DE LOS DIOSES SERPIENTES

Cuando Tenochtitlan alcanzé la grandeza, la capital tolteca de Tula se recordaba ya como la legendaria Tollan.
Y cuando los toltecas construyeron su ciudad, Teotihuacan era ya un mito. Su nombre significa «lugar de los
dioses», y eso, segun los relatos conservados, era lo que habia sido.

Se dice que hubo una época en que cayeron muchas calamidades sobre la Tierra y ésta cay6 en la oscuridad,
pues el sol dejé de aparecer. Sélo en Teotihuacan habia luz, pues una llama divina continuaba ardiendo alli. Los
dioses, preocupados, se reunieron en Teotihuacan, preguntandose qué se podia hacer. «¢Quién gobernara y
dirigira el mundo?», se preguntaban entre si, al verse incapaces de hacer reaparecer el sol.

Pidieron un voluntario entre los dioses para que saltara dentro de la llama divina y, con su sacrificio, trajera al
sol de vuelta. El dios Tecuciztecatl se presentd voluntario. Poniéndose su atuendo reluciente, avanzé hacia la
llama; pero, cada vez que se acercaba al fuego, retrocedia acobardado. Entonces, el dios Nanauatzin se ofrecid
voluntario y, sin dudarlo, se lanzé dentro del fuego. Y asi, avergonzado, Tecuciztecatl siguié el ejemplo; pero fue a
caer al borde de las llamas. Mientras los dioses se consumian, el Sol y la Luna volvieron a aparecer en los cielos.
Pero, aunque ahora se podian ver, las dos luminarias se quedaron inméviles en el firmamento. Segun una
version, el Sol comenzé a moverse cuando un dios le dispar6 una flecha; otra version dice que reanudd su curso
después de que el dios del Viento soplara sobre él. Una vez el Sol volvid a ponerse en marcha, la Luna comenzé
a moverse también; y asi se reanudé el ciclo del dia y la noche, y la Tierra se salvé.

Este relato est4 intimamente relacionado con los monumentos mas famosos de Teotihuacan, la Pirdmide del
Sol y la Pirdmide de la Luna. Una version dice que los dioses construyeron las dos piramides para conmemorar a
los dos dioses que habian sacrificado sus vidas; otra versién afirma que las piramides ya existian cuando tuvo
lugar este acontecimiento, y que los dioses saltaron al fuego divino desde la clspide de las piramides.

Sea cual sea la leyenda, el hecho es que la Piramide del Sol y la Pirdmide de la Luna se elevan aln
majestuosamente hasta el dia de hoy. Lo que hace sélo unas décadas no eran mas que monticulos cubiertos de
vegetacion, se ha convertido hoy en una importante atraccion turistica, a 48 kilometros de Ciudad de México.
Elevandose en un valle circundado por montafias que hacen de telén de fondo en un escenario eterno (Fig. 10),
las piramides obligan al visitante a levantar la vista por la pendiente, hasta las montafias que se elevan a lo lejos y
los cielos que se abren por encima. Los monumentos rezuman poder, conocimiento, intencion; el escenario habla
de un vinculo consciente de la Tierra con el Cielo. Nadie puede pasar por alto la sensacién de la historia, la
presencia de un estremecedor pasado.

Figura 10

Pero, ¢cuan lejos en el pasado? Los arquedlogos supusieron al principio que Teotihuacan se habia construido
en los primeros siglos de la era cristiana; pero la fecha sigue retrocediendo. Los trabajos sobre el terreno indican
que el centro ceremonial de la ciudad ya ocupaba 11,52 kilémetros cuadrados hacia el 200 a.C. En la década de
1950, un importante arquedlogo, M. Covarrubias, admitié con incredulidad que la datacidn por radiocarbono daba
al lugar «la casi imposible fecha del 900 a.C.» (Iridian Art of México and Central America). De hecho, posteriores
pruebas de radiocarbono dieron la fecha de 1474 a.C. (con un pequefio margen de error en una u otra direccién).
Una fecha alrededor de 1400 a.C. se acepta generalmente hoy en dia, que es cuando los olmecas, que pudieron
haber sido el pueblo que construy6 en realidad las monumentales estructuras de Teotihuacan, estaban fundando
grandes «centros ceremoniales» por todo México.

Teotihuacan experimentd varias fases de desarrollo, y sus pirdmides revelan evidencias de unas estructuras
internas mas antiguas. Algunos expertos leen en las ruinas un relato que pudo comenzar hace 6.000 afios, en el
cuarto milenio a.C. Esto se ajustaria, ciertamente, a las leyendas aztecas que dicen que este Lugar de los Dioses
ya existia en el Cuarto Sol. Después, cuando tuvo lugar el Dia de la Oscuridad, hacia el 1400 a.C, las dos
grandes piramides se levantaron hasta sus monumentales tamafios.

La Piramide de la Luna se eleva en el extremo norte de este centro ceremonial, flanqueada por estructuras
auxiliares mas pequefias, levantandose sobre una gran plaza. Desde ésta, una amplia avenida discurre en
direccion sur hasta donde alcanza la vista; la avenida también esta flanqueada por santuarios, templos y otras
estructuras de perfil bajo, que se cree que pudieron ser tumbas; en consecuencia, a esta avenida se le dio el
nombre de Calzada de los Muertos. A unos 600 metros en direccidén sur se llega a la Piramide del Sol, que se
eleva en el lado oriental de la calzada (Fig. 11), mas alla de una plaza y de una serie de santuarios y otras
estructuras.

Pasando la Piramide del Sol, y otros 300 metros mas al sur, se llega a la Ciudadela, un cuadrangulo que en su
lado oriental tiene la tercera piramide de Teotihuacan, la llamada Piramide de Quetzal-céatl. Ahora sabemos que
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frente a la Ciudadela, al otro lado de la Calzada de los Muertos, existi6 un cuadrangulo similar que hacia las
veces de centro laico administrativo y comercial. La calzada continla después mas hacia el sur; el Proyecto de
Planificacién de Teotihuacan, dirigido por Rene Millén en la década de 1960, dej6 sentado que esta calzada norte-
sur se extendia a lo largo de casi 8 kildbmetros -mas larga que la mas grande de las pistas de aterrizaje de los
modernos aeropuertos. A pesar de su notable longitud, esta amplia avenida discurre recta como una flecha -toda
una hazafa tecnoldgica en cualquier época.

Un eje este-oeste, perpendicular a la calzada norte-sur, se extendia al este desde la Ciudadela y al oeste desde
el cuadrangulo administrativo. Los miembros del Proyecto de Planificacion de Teotihuacan se encontraron al sur
de la Piramide del Sol una sefial cincelada en las rocas con la forma de una cruz en el interior de dos circulos
concéntricos; una sefial similar se encontré unos tres kildbmetros mas al oeste, en la ladera de una montafia. Una
linea que conectara a simple vista las dos sefales indicaria precisamente la direccién del eje este-oeste, y los
otros brazos de las cruces se corresponderian con la orientacion del eje norte-sur. Los investigadores concluyeron
que habian encontrado las sefiales utilizadas por los constructores de la ciudad; sin embargo, no ofrecieron
ninguna teoria para explicar de qué medios se valieron en la antigliedad para trazar realmente la linea entre dos
puntos tan distantes entre si.

Figura 11

Por diversos motivos, es evidente que el centro ceremonial habia sido orientado y establecido de forma
deliberada. El primero de ellos es que el rio San Juan, que fluye por el valle de Teotihuacan, fue desviado en el
punto en el que cruza el centro ceremonial: a través de canales artificiales, se desvi6 el rio, que iba hacia la
Ciudadela y al cuadrangulo que se abre enfrente, para hacerlo exactamente paralelo al eje este-oeste y, después,
con dos angulos rectos exactos, hacerlo girar a lo largo de la avenida que lleva al oeste.

El segundo hecho que indica una orientacién deliberada es que ninguno de los dos ejes esta sefialando a los
puntos cardinales, sino que estan ligeramente desviados hacia el sudeste en quince grados y medio (Fig. 11). Los
estudios demuestran que esto no fue accidental, que no se debié a un error de céalculos de los antiguos
constructores. A. F. Aveni {Astronomy in Ancient Mesoamerica), llama a esto «orientacién sagrada» y sefiala que
centros ceremoniales posteriores (como el de Tula y otros alin mas lejanos) respetaron esta orientacion, aunque
no tuviera sentido en sus ubicaciones y en la época en la que se construyeron. La conclusién de sus
investigaciones fue que, en Teotihuacan y en el momento de su construccion, la orientacion se traz6 para permitir
la observacion del cielo en determinadas fechas clave del calendario.

Zelia Nuttal, en un estudio entregado durante el vigesimosegun-do Congreso Internacional de Americanistas
(Roma, 1926), sugirié que la orientacion estaba ajustada al paso del Sol por el cénit del observador, que tiene
lugar dos veces al afio, cuando el Sol parece moverse de norte a sur y viceversa. Si estas observaciones
celestiales eran el objetivo de las pirdmides, su forma definitiva -piramides escalonadas dotadas de escalinatas
que llevaban a unos supuestos templos de observacion en la plataforma superior- tendria pleno sentido. Sin
embargo, dado que existen fuertes evidencias que sugieren que lo que nosotros vemos ahora son las capas
externas mas tardias de las dos piramides principales (y tal como las recompusieron -arbitrariamente- los
arqueologos, ademas), no se puede afirmar con seguridad que el objetivo original de estas piramides no fuera
otro diferente. La posibilidad, incluso la probabilidad, de que las escalinatas fueran un afiadido posterior nos viene
sugerida por el hecho de que el primer tramo de la gran escalinata de la Piramide del Sol esta ladeado y mal
alineado con la orientacion de la piramide (Fig. 12).

Figura 12

De las tres piramides de Teotihuacan, la mas pequefa es la pirdmide de Quetzalcéatl, en la Ciudadela. Un
afiadido posterior fue excavado parcialmente para revelar la piramide escalonada original. La fachada, en parte al
descubierto, muestra esculturas decorativas en las que el simbolo de la serpiente de Quetzalcéatl se alterna con
el estilizado rostro de Tlaloc contra un fondo de aguas onduladas (Fig. 13). Esta piramide se atribuye a época
tolteca, y es parecida a otras muchas de México.

Por el contrario, las dos pirdmides mas grandes no tienen ningun tipo de decoracion. Son de diferente tamafio y
forma, y destacan por su grandeza y antigliedad. En todo esto, se parecen a las dos grandes piramides de Gizeh,
gue también difieren en todos los aspectos del resto de pirdmides egipcias; las ultimas fueron construidas por los
faraones, mientras que las de Gizeh fueron construidas por los «dioses». Quizas ocurriera o mismo en
Teotihuacan, en cuyo caso las evidencias arqueolégicas avalarian las leyendas de cdmo surgieron la Piramide del
Sol y la Piramide de la Luna.

Figura 13
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Aunque, con el fin de permitir su uso como observatorios, las dos grandes piramides de Teotihuacan se
construyeron como piramides escalonadas coronadas con plataformas y dotadas de escalinatas (al igual que los
zigurats mesopotamicos), no hay duda de que su arquitecto estaba familiarizado con las piramides de Gizeh en
Egipto y, excepto en lo relativo a su forma exterior, emulé la singularidad de las piramides de Gizeh. Una
sorprendente similitud: aunque la Segunda Piramide de Gizeh es un poco mas baja que la Gran Piramide, sus
apices estan a la misma altura por encima del nivel del mar debido a que la Segunda Piramide se construyo sobre
un terreno un poco mas alto; y lo mismo ocurre en Teotihuacan, donde la Piramide de la Luna, mas pequefia, esta
construida sobre un terreno que esta 9 metros mas alto que el de la Piramide del Sol, dando a las dos cuspides la
misma altura sobre el nivel del mar.

Las similitudes son especialmente obvias entre las dos grandes piramides. Ambas se construyeron sobre
plataformas artificiales. La medida de sus lados es casi la misma: alrededor de 230 metros en Gizeh, alrededor de
227 en Teotihuacan, y esta Ultima encajaria limpiamente dentro de la primera (Fig. 14).

Aunque estas similitudes y correspondencias nos hablen de un vinculo oculto entre los dos grupos de
pirdmides, no hay que ignorar la existencia de ciertas y considerables diferencias. La Gran Piramide de Gizeh se
construyé con grandes bloques de piedra, cuidadosamente tallados, acoplados y encajados sin utilizar argamasa,
con un peso total de 7 millones de toneladas, y con una masa de méas de 2.600.000 metros cubicos. La Piramide
del Sol se construyd con ladrillos de barro, adobe, guijarros y gravilla, dentro de una funda de toscas piedras y
estuco, con una masa total de solo 283.000 metros cubicos. La Piramide de Gizeh tiene un complejo interior de
corredores, galerias y camaras de intrincada y precisa construccion; la piramide de Teotihuacan no parece tener
estas estructuras interiores. La de Gizeh se eleva hasta una altura de 146 metros; la Pirdmide del Sol (incluido el
antiguo templo superior) sélo 76 metros. La Gran Piramide tiene cuatro lados triangulares que surgen con el dificil
angulo de 52 grados; las dos de Teotihuacan estan compuestas de niveles que descansan uno sobre otro, con
lados que se inclinan hacia dentro para guardar la estabilidad, comenzando con una inclinacién de 43,5 grados.

Figura 14

Estas son diferencias significativas que reflejan las diferentes épocas y objetivos de cada grupo de piramides.
Pero en esta Ultima diferencia se encuentra, hasta ahora ignorada por todos los investigadores anteriores, la clave
para la solucién de algunos enigmas.

El mas que empinado angulo de 52 grados se consiguio en Egipto sélo en las piramides de Gizeh, que ni fueron
construidas por Keops ni por ningun otro faraén (como demostramos en libros previos de Las cronicas de la
Tierra), sino por los dioses del antiguo Oriente Préximo, como balizas para el aterrizaje en su espaciopuerto de la
peninsula del Sinai. El resto de piramides egipcias -menores, mas pequefias, deterioradas o derruidas- si fueron
construidas por los faraones, milenios mas tarde, intentando emular la «escalera al cielo» de los dioses. Pero
ninguno consiguio el angulo perfecto de 52 grados, y cada vez que lo intentaron, el intento termind en catastrofe.

La leccion qued6 aprendida cuando el faradn Snefru (hacia el 2650 a.C.) se agarr6 a la gloria de los
monumentos. En un brillante analisis de los ancestrales acontecimientos, K. Mendelssohn (The Riddle ofthe
Pyramids) sugirié que los arquitectos de Snefru estaban construyendo su segunda pirdmide en Dahshur cuando la
primera, construida en Maidum con los 52 grados de angulo, se les cayd. Entonces, los arquitectos cambiaron a
toda prisa el angulo de la pirdmide de Dahshur, que estaba a mitad de construccion, hasta los 43,5 grados,
dandole a la piramide la forma, y asi el nombre, de La Piramide Curva (Fig. 15a). Empefiado aun en dejar tras de
si una verdadera piramide, Snefru se puso a construir una tercera en sus cercanias; se le llamé la Piramide Roja,
por el color de sus piedras, y se levanta con un angulo seguro de 43'/2 grados (Fig. 15b).

Pero en esta retirada hasta la seguridad de los 43,5 grados, los arquitectos de Snefru habian recurrido de hecho
a la decisién que tomara el faraén Zoser mas de un siglo antes, hacia el 2700 a.C. Su piramide, la mas antigua de
las faradnicas que aun sigue en pie (en Sakkara), era una piramide escalonada que se elevaba en seis niveles
(Fig. 15c¢), con un accesible dngulo de 43,5 grados.

Figura 15

¢Es solo una coincidencia que la Pirdmide del Sol y la Gran Piramide de Gizeh tengan las mismas medidas de
base? Quizas. ¢Es soélo por casualidad que el angulo exacto de 43,5 grados que adoptara el farabn Zoser y
perfeccionara en su piramide escalonada fuera el mismo seguido en Teotihuacan? Lo dudamos. Mientras que un
arquitecto no muy sofisticado podria conseguir un angulo poco inclinado, digamos de 45 grados, simplemente
dividiendo en dos un angulo recto (90 grados), el angulo de 43,5 grados se obtuvo en Egipto a través de una
sofisticada adaptacion del nUmero Pi (alrededor de 3,1416), que es la relacién de la circunferencia de un circulo
con su didmetro.
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El angulo de 52 grados de las piramides de Gizeh precisaba de cierta familiaridad con este nimero; se
conseguia al darle a la piramide una altura (A) igual a la mitad del lado (L) dividida por pi y multiplicada por cuatro
(230/2 =115/3,14 = 36,6 x 4 = 146 metros de altura). El angulo de 43,5 grados se conseguia al reducir la altura
desde un mudltiplo final de cuatro a un mdltiplo de tres. En ambos casos, hacia falta conocer pi; y no existe
absolutamente nada que indique que los pueblos de Mesoamérica lo conocieran. ¢Cémo puede ser, entonces,
gue el angulo de 43,5 grados aparezca en las estructuras de estas dos singulares piramides de Teotihuacan, si no
es a través de alguien familiarizado con las construcciones de las piramides egipcias?

Excepto la Gran Piramide de Gizeh, las pirdmides egipcias sdlo tenian un pasadizo inferior (véase Fig. 15), que
normalmente comenzaba en o cerca del borde de la base de la piramide y continuaba bajo ella. ¢Habria que
atribuir a una mera coincidencia la existencia de tal pasadizo bajo la Piramide del Sol?

El descubrimiento, accidental, tuvo lugar en 1971, tras una época de lluvias torrenciales. Justo enfrente de la
escalinata central de la piramide, se descubrié una cavidad subterranea. En ella, habia unos antiguos escalones
gue llevaban, unos seis metros mas abajo, a la entrada de un pasadizo horizontal. Los investigadores llegaron a
la conclusién de que se trataba de una cueva natural que habia sido artificialmente agrandada y perfeccionada,
discurriendo bajo el lecho de roca sobre el que se asentaba la piramide. Es evidente que la cueva original se
transformé de forma intencionada, ya que el techo estaba hecho de pesados bloques de piedra y las paredes del
tinel estaban enlucidas con yeso. En varios puntos a lo largo de este pasadizo subterraneo, las paredes de
adobe se desvian en angulos agudos.

A casi 46 metros de la antigua escalinata, del tinel surgen dos camaras laterales alargadas, como dos alas
extendidas; es un punto que se encuentra exactamente debajo del primer nivel de la pirdmide. Desde aqui, el
pasadizo subterraneo, normalmente de algo mas de dos metros de alto, continla durante otros 60 metros; en su
parte mas profunda, la construccién se hace mas compleja, con la utilizacion de diversos materiales; los suelos,
colocados por segmentos, eran de factura humana; habia también tuberias de drenaje para propdsitos auln
desconocidos (quiza conectadas con una corriente subterrdnea ahora extinta). Por dltimo, el tinel termina bajo el
cuarto nivel de la piramide, en una zona vaciada que parece una hoja de trébol, sostenida por columnas de adobe
y losas de basalto.

¢Cudl era el propdsito de esta compleja estructura subterrdnea? Dado que las paredes tenian brechas
anteriores al descubrimiento en tiempos modernos, no nos es posible decir si los restos de vasijas de arcilla, las
hojas de obsidiana y las cenizas de carbon aparecidos alli pertenecen a la fase primitiva de uso del tunel. Pero la
cuestion de lo que, ademas de la observacion del cielo, se hacia en Teotihuacan, se ha visto agravada con la
realizacion de otros descubrimientos.

La Calzada de los Muertos parece extenderse como una pista ancha y lisa desde la plaza de la Piramide de la
Luna hacia el horizonte sur; pero, en realidad, su liso curso se ve interrumpido en una seccion situada entre la
Pirdmide del Sol y el rio San Juan. La pendiente total desde la Piramide de la Luna hasta la Piramide del Sol esta
aln mas acentuada en esta seccion de la Calzada, y un examen sobre el terreno indica con toda claridad que
esta pendiente se logré gracias a un corte deliberado en la roca virgen; en total, la caida desde la Piramide de la
Luna hasta un punto mas alla de la Ciudadela es de casi treinta metros. Aqui se crearon seis segmentos para
levantar una serie de paredes dobles en perpendicular al curso de la Calzada. La corriente quiza comenzara en la
Piramide de la Luna (donde se encontrd un tinel subterraneo que la circundaba), enlazando de algiin modo con el
tinel subterrdneo de la Pirdmide del Sol. La cadena de compartimentos podria retener o dejar ir el agua de uno a
otro, hasta que al final el agua llegaria al desvio canalizado del rio San Juan. ¢Seria esta corriente artificial el
motivo para decorar la fachada de la Piramide de Quetzalcéatl con aguas onduladas, en un lugar de tierra
adentro, a centenares de kilometros de cualquier mar?

La relacion de este lugar del interior con el agua parece confirmarse con el descubrimiento de una enorme
estatua de Chalchiuhtli-cue, diosa del agua y esposa de Tlaloc, dios de la lluvia. La estatua (Fig. 16), que se
exhibe en la actualidad en el Museo Nacional de Antropologia de Ciudad de México, se encontré de pie en el
centro de la plaza que hay frente a la Piramide de la Luna. En sus representaciones pictoricas, la diosa, cuyo
nombre significa «Dama de las Aguas», se la mostraba normalmente con una falda de jade decorada con
caparazones de caracolas. Sus adornos consistian en unos pendientes de turquesa y un collar de jade o de otras
piedras verde azuladas, del cual colgaba un medallén de oro. La estatua repite el mismo atuendo y elementos
decorativos, y parece que también estaba adornada con el mismo colgante de oro, incrustado en una cavidad,
que fue sustraido por los ladrones. En sus representaciones pictéricas se la suele ver con una corona de
serpientes, o adornada con ellas de algun otro modo, indicando con ello su pertenencia a esa dinastia de dioses
serpientes de los mexicanos.

Figura 16
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¢Acaso Teotihuacan se disefid y se construyé como una especie de central hidraulica en donde se utilizaba el
agua para algun proceso tecnolégico? Antes de responder a esta pregunta, permitanos que hagamos mencion de
otro desconcertante descubrimiento hecho alli.

A lo largo del tercer segmento que se encuentra debajo de la Piramide del Sol, las excavaciones de una serie
de camaras subterraneas interconectadas revelaron que algunos de los pisos estaban cubiertos con una gruesa
lamina de mica. Es ésta una silicona cuyas propiedades especiales la hacen resistente al agua, al calor y a la
corriente eléctrica. De ahi que se la haya utilizado como aislante en diversos procesos quimicos, en aplicaciones
eléctricas y electronicas, y, en épocas recientes, en tecnologia nuclear y espacial.

Las singulares propiedades de la mica dependen en cierta medida de los rastros que pueda tener de otros
minerales y, por tanto, de su origen geografico. Segun la opinion de los expertos, la mica encontrada en
Teotihuacan es de un tipo que sdélo se puede encontrar en el lejano Brasil. También se han encontrado rastros de
esta mica en los restos sacados de los distintos pisos o niveles de la Piramide del Sol, cuando fue descubierta a
principios de este siglo. ¢ Qué uso se le pudo dar a este material aislante en Teotihuacan?

Nos da la impresién de que la presencia del Sefor y la Sefiora del Agua, junto con la principal deidad
Quetzalcdatl, la avenida en pendiente, todas esas estructuras, camaras subterraneas y tlneles, la desviacion del
curso del rio, las secciones subterrdneas con sus desagiies, y los compartimientos bajo tierra forrados de mica,
eran, todos ellos, componentes de una planta concebida cientificamente para la separacion, el refinado o la
purificacion de sustancias minerales.

Tanto si es a mediados del primer milenio a.C, como si, mas probablemente, fuera a mediados del segundo
milenio a.C, alguien familiarizado con los secretos de la construccion de piramides llegé a este valle; e,
igualmente entendido en ciencias fisicas, creo, a partir de los materiales disponibles en la zona, una sofisticada
planta pro-cesadora. ¢ Seria alguien que buscaba oro, como el colgante de la Dama del Agua podria sugerir, 0
algun otro mineral alin mas raro?

Y si no era el hombre, ¢serian sus dioses, tal como las leyendas relativas a Teotihuacan y su mismo nombre
vienen sugiriendo desde siempre?

¢Quiénes, ademds de los dioses, fueron los moradores originales de Teotihaucan? ¢Quiénes llevaron las
piedras y la argamasa para levantar sus primeras pirdmides? ¢Quiénes canalizaron las aguas y operaron los
desagies?

Los que aceptan que Teotihuacan no es mas antigua que unos cuantos siglos antes de Cristo tienen una
respuesta muy simple: los tol-tecas. Los que se inclinan por unos inicios mucho mas antiguos han comenzado a
sefialar a los olmecas, un enigmatico pueblo que emergié en la escena de América Central a mediados del
segundo milenio a.C. Pero los mismos olmecas plantean muchos enigmas, pues parecen haber sido negros
africanos; y esto también es anatema para aquellos que, simplemente, no pueden aceptar que hace milenios

hubiera viajes transatlanticos.

Aun cuando el origen de Teotihuacan y de sus constructores esté envuelto en el misterio, es casi seguro que,
en los siglos anteriores a la era cristiana, gentes de etnia tolteca comenzaron a llegar a la zona. Realizando en
principio faenas de tipo manual, poco a poco aprendieron los oficios de la ciudad y adoptaron la cultura de sus
maestros, inclusive la escritura pictografica, los secretos de la orfebreria, el conocimiento de la astronomia y el
calendario, y el culto a los dioses. Hacia el 200 a.C, fueran quienes fueran los que gobernaran Teotihuacan,
recogieron los trastos y se fueron, y el lugar se convirtié en una ciudad tolteca. Durante siglos, fue famosa por sus
herramientas, armas y objetos de obsidiana, y su influencia cultural y religiosa se extendié ampliamente. Mas
tarde, unos mil afios después de haber llegado, los toltecas recogieron los bartulos y se fueron. Nadie sabe por
gué; pero la salida fue total, y Teotihuacan se convirtié en un lugar desolado, vivo sélo en los recuerdos de un
pasado glorioso.

Algunos creen que este acontecimiento coincidié con la fundacion de Tollan como nueva capital de los toltecas,
hacia el 700 d.C. Lugar de asentamiento humano durante milenios a orillas del rio Tula, Tollan fue construida por
los toltecas como una mini-Teoti-huacan. Los cddices y la tradicién popular hablan de Tollan como de una
legendaria ciudad, centro de artes y oficios, esplendorosa con sus palacios y sus templos, resplandeciente de oro
y piedras preciosas. Pero durante mucho tiempo los expertos pusieron en duda su existencia... Y ahora se sabe,
mas alla de toda duda, que Tollan si que existié, en un lugar llamado en la actualidad Tula, a unos 80 kilémetros
al noroeste de Ciudad de México.

El redescubrimiento de Tollan comenzé a finales del siglo xix, y el inicio del proceso estd asociado
principalmente a la figura de la viajera francesa Désiré Charnay {Les anciennes villes du nouveau monde). Pero
no fue hasta la década de 1940 cuando comenzaron los trabajos serios de excavacion, bajo la direccion del
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arquedlogo mexicano Jorge R. Acosta. Las obras de excavacion y restauracién se concentraron en el principal
recinto ceremonial, que recibié el nombre de Tula Grande; trabajos posteriores, como los de los equipos de la
Universidad de Misisippi, ampliaron la zona de excavaciones.

Los descubrimientos no sélo confirmaron la existencia de la ciudad, sino también su historia, tal como se
contaba en varios cdodices, especialmente en el conocido como Anales de Cuauhtitlan. Ahora se sabe que Tollan
estuvo gobernada por una dinastia de reyes-sacerdotes que afirmaban ser descendientes del dios Quetzalcoatl, y
de ahi que, ademas de su propio nombre, llevaran también el del dios como patronimico -costumbre que también
se daba entre los faraones egipcios. Algunos de estos reyes-sacerdotes fueron guerreros, e intentaron expandir la
soberania tolteca; otros estuvieron mas interesados en la fe. En la segunda mitad del siglo x d.C, el soberano era
Ce Acatl Topiltzin-Quetzalcéatl; su nombre y su época son seguros debido a que un retrato suyo, que lleva una
fecha equivalente al 968 d.C, aln se puede ver grabado en una roca que domina la ciudad.

Fue en esta época cuando estalld6 un conflicto religioso entre los toltecas; parece que tuvo que ver con la
exigencia de parte del sacerdocio de introducir sacrificios humanos con el fin de pacificar al dios de la guerra. En
el 987 d.C, Topiltzin-Quetzalcoatl y sus seguidores dejaron Tollan y emigraron hacia el este, emulando la
legendaria partida del divino Quetzalcdatl, y se asentaron en Yucatan.

Dos siglos después, las catastrofes naturales y los ataques de otros pueblos consiguieron someter a los
toltecas. Las catastrofes se tuvieron por sefiales de la ira divina, que profetizaban la caida de la ciudad. El
cronista Sahagin comenta que, al final, el soberano, que muchos creen que se llamaba Huemac pero que
también llevaba el patronimico de Quetzalcoatl, convencio a los toltecas para abandonar Tollan. «Y asi, por orden
suya, se fueron, aunque habian vivido alli muchos afios y habian construido grandes y hermosas casa y templos y
palacios... Al final, tenian que partir, dejar sus casas, sus tierras, su ciudad y sus riquezas, y dado que no podian
llevar con ellos toda su riqueza, enterraron muchas cosas, y aun hoy algunos de ellos las estdn sacando de
debajo del suelo, y no sin admiracién por su belleza y artesania.»

Y asi fue que en 1168 d.C, o en sus alrededores, Tollan se convirtié6 en una ciudad desolada, abandonada a la
podredumbre y la destruccion. Se dice que cuando el primer jefe azteca puso sus ojos sobre las ruinas de la
ciudad, llor6 amargamente. Las fuerzas destructoras de la naturaleza habian recibido la ayuda de diversos
invasores, merodeadores y ladrones que profanaron los templos, derruyeron los monumentos y destrozaron todo
lo que aun quedaba en pie. Y asi, Tollan, arrasada y olvidada, se convirtié6 en no mas que una leyenda.

Lo que se sabe de Tollan ocho siglos después da prueba de lo adecuado de su nombre, que significa «lugar de
muchos barrios»; pues parece que estaba compuesta de muchos barrios y recintos que ocupaban alrededor de
18 kilébmetros cuadrados. Como en Teotihuacan (ala que intentaron emular sus arquitectos), el corazén de Tollan
era un recinto sagrado que se extendia a lo largo de un eje norte-sur de alrededor de un kilometro y medio de
longitud; estaba flanqueado por unos grupos ceremoniales con una orientacion este-oeste, perpendicular al eje
norte-sur. Como ya hemos dicho, la orientacién la daba la «inclinacién sagrada» de Teotihuacan, aunque en
aquella épocay en la ubicacion geografica de Tollan ya no tenia sentido en términos astronémicos.

En lo que pudo haber sido el limite norte del recinto sagrado, se encontraron los restos de una estructura
extrafia. Por delante, era algo parecido a una piramide escalonada regular, con su escalinata; pero en la parte de
detras, la estructura era circular, y estaba coronada probablemente por una torre. Este edificio pudo servir de
observatorio; y, ciertamente, pudo servir de modelo para el posterior templo azteca de Quetzalcéatl en
Tenochtitlan, asi como para otras piramides observatorio circulares de otros lugares de México.

El principal recinto ceremonial, a algo mas de un kilbmetro hacia el sur, se ubic6 alrededor de una gran plaza
cuadrada central, en medio de la cual se levantaba el Gran Altar. El templo principal se elevaba en la cuspide de
una gran piramide de cinco niveles en el lado oriental de la plaza. En la parte norte, una pirdmide mas pequefia,
también de cinco niveles, servia de plataforma elevada para otro templo; estaba flanqueada por edificios de
multiples camaras que muestran sefiales de fuego y que podrian haber servido para algun proposito industrial.
Cerrando el lado sur de la plaza, habia unos edificios o vestibulos alargados cuyos techos descansaban sobre
hileras de pilares. Una cancha para el sagrado juego de pelota del tlachtli completaba el cuadrado de la plaza por
el oeste (Fig. 17, reconstruccion de un dibujante sugerida por el arquedlogo P. Salazar Ortegon).

Figura 17

Entre este complejo principal de Tula Grande y el limite norte del recinto sagrado, existian como es natural
varias estructuras y grupos de edificios; también se excav0 otra cancha. En los complejos particulares y por todo
el recinto, se encontraron muchas estatuas de piedra. Entre éstas, no sélo habia estatuas de animales, como la
del familiar coyote y la del no tan familiar tigre, sino también las de un semidiés reclinado llamado Chacmool (Fig.
18). Los toltecas también esculpian estatuas de sus jefes, a los que solian representar como hombres de baja
estatura. A otros, ataviados como guerreros y con el arma atl-atl (una espada curva o lanzadera de flechas) en la
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mano izquierda, se les represent6 en relieve sobre columnas cuadradas (Fig. 19a), tanto de perfil como vistos
desde detras (Fig. 19b).

Figura 18

Cuando se comenzé con el trabajo arqueolégico metédico y sostenido en la década de 1940 bajo la direccion
de Jorge R. Acosta, se dirigid la atencion a la Gran Piramide, que, frente al Gran Altar, tenia un obvio objetivo
astronomico. Con el tiempo, los arqueblogos comenzaron a preguntarse por qué los indigenas de la zona se
referian al desolado monticulo como El Tesoro; pero cuando, tras comenzar las excavaciones, se encontraron con
varios objetos de oro, los trabajadores insistieron en que la piramide se elevaba sobre un «campo de oro» y se
negaron a proseguir con el trabajo. «Sea realidad o supersticion -escribié Acosta-, lo cierto es que el trabajo se
detuvo y ya nunca se volvio a retomar.»

Entonces, el trabajo se concentrd en la piramide mas pequefa, a la que en un principio se le llam6 Piramide de
la Luna, después Pirdmide «B» vy, por ultimo, Piramide de Quetzalcéatl. La designacion proviene principalmente
del largo nombre con que los nativos identificaban al monticulo, que significa «Sefior de la Estrella de la Mafiana»,
supuestamente, uno de los epitetos de Quetzalcdatl, y de los restos de enyesados de colores y bajorrelieves que
adornaban los niveles de la pirdmide, evidenciando que sus ricas decoraciones estaban dominadas por el motivo
de la Serpiente Emplumada. Los arquedlogos creian también que habia dos columnas redondas de piedra, de las
gue se habian encontrado varios fragmentos, que estaban talladas con la imagen de la Serpiente Emplumada, y
gue se elevaban como pilares del pdrtico de la entrada del templo que habia en la clspide de la piramide.

Figura 19

El mayor tesoro arqueoldgico oculto se encontré cuando los equipos de Acosta se dieron cuenta de que el lado
norte de esta piramide habia sido alterado en época prehispénica. Algo parecido a una rampa parecia haberse
agregado en mitad de este lado en lugar de la pendiente escalonada. Excavando alli, los arquedlogos se
encontraron con que habia una zanja en este lado de la piramide, que alcanzaba bastante profundidad en su
interior; y resulté que la zanja, que era tan alta como la piramide, se habia utilizado para enterrar en ella gran
namero de esculturas de piedra. Cuando se sacaron, se pusieron de pie y se encajaron, se hizo evidente que
eran partes de las dos columnas redondas del pértico, de cuatro columnas cuadradas que se creia que habian
sostenido el techo del templo de la piramide, y de cuatro colosales estatuas de aspecto humano de mas de cuatro
metros y medio de altura, que acabarian siendo conocidas como los Atlantes (Fig. 20). Estas imagenes, que se
cree que también hicieron las veces de cariatides (esculturas utilizadas como pilastras para sostener el techo o
sus vigas), fueron reerigidas por los arquedlogos en la cima de la piramide cuando terminaron las obras de
restauracion. Cada uno de los Atlantes (como se ve en la Fig. 21) consta de cuatro secciones, que se tallaron de
forma que encajaran. La seccién superior conforma la cabeza de la estatua, que lleva un tocado de plumas,
sujetas con una banda decorada con simbolos de estrellas; dos objetos alargados cubren las orejas. Los rasgos
faciales no son facilmente identificables y, hasta ahora, han hecho initil la comparacién con cualquier grupo racial
conocido; pero, aunque las cuatro caras tienen la misma expresion facial remota, un examen de cerca demuestra
gue son ligeramente diferentes e individuales.

Figura 20
Figura 21

El torso estd compuesto por dos secciones. El principal rasgo de la seccion superior o del pecho es una gruesa
coraza cuya forma se ha comparado con la de una mariposa. La parte inferior del torso tiene su rasgo principal en
la zona posterior; es un disco con un rostro humano en el centro, rodeado por simbolos ain no descifrados y, en
opinién de algunos, una «corona» de dos serpientes entrelazadas. La seccion de abajo del todo otorga muslos,
piernas y pies -con sandalias- a los gigantes. Una cinta sostiene en su lugar estos aditamentos; bandas en los
brazos, ajorcas y taparrabos completan el elaborado atuendo (véase Fig. 21).

¢ A quiénes representan estas estatuas gigantes? Sus descubridores las llamaron «idolos», convencidos de que
representaban a las deidades. Autores populares les llamaron Atlantes, lo cual suponia que pudieran haber sido
los descendientes de la Diosa Atlatona, «la que brilla en el agua», o que pudieran haber venido de la legendaria
Atlantida. Los expertos, menos imaginativos, los ven simplemente como guerreros toltecas, que sostienen en la
mano izquierda un manojo de flechas, y un atl-atl en la mano derecha. Pero esta interpretaciéon posiblemente no
es correcta, pues las «flechas» de la mano izquierda no son rectas, sino curvas; y hemos visto que el arma de la
mano izquierda era el atl-atl. Al mismo tiempo, el arma que tienen en la mano derecha (Fig. 22 a) no es curva,
como deberia ser el atl-atl; ¢,qué es, entonces?

Este instrumento mas bien parece una pistola en su funda, sostenida con dos dedos. Una interesante teoria
sugiere que no se trataba de un arma, sino de una herramienta, una «pistola de plasma», segun propuso Gerardo
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Levet (Misién fatal). Levet descubrié que una de las pilastras cuadradas que representaban a jefes toltecas tenia,
grabada en la esquina superior izquierda (Fig. 22b), la imagen de una persona con un zurrén a la espalda y con la
herramienta en cuestién en la mano; ésta la usa como un lanzallamas para dar forma a la piedra (Fig. 22c). Esta
herramienta es, incuestionablemente, el mismo instrumento que sostienen los gigantes en su mano derecha.
Levet sugiere que era una «pistola» de alta energia que se utilizaba para tallar y grabar las piedras, e indica que
estas antorchas termorreacto-ras se utilizaron en nuestros tiempos para esculpir el gigantesco monumento de la
Montafia de Piedra de Georgia.

La importancia del descubrimiento de Levet puede ir mas alld de su propia teoria. No hace falta buscar
herramientas de alta tecnologia para explicar las tallas de piedra, dado que por toda América Central se han
encontrado tallas y estelas de piedra, creaciones de los artistas nativos. Por otra parte, la herramienta
representada puede explicar otro enigmatico aspecto de Tollan.

Los arquedlogos, después de examinar las profundidades de la piramide, tras haber quitado el suelo de la
rampa, descubrieron que la piramide externa y visible estaba construida sobre otra piramide oculta, mas antigua,
cuyos escalonados niveles se encontraban a alrededor de dos metros y medio de distancia de cada lado.
También descubrieron las ruinas de unos muros verticales que sugerian la existencia de cdmaras interiores y
pasadizos dentro de la piramide mas antigua (pero no se profundiz6 en estas pistas). Se encontraron con un
detalle extraordinario -una tuberia de piedra hecha de secciones tubulares que encajaban a la perfeccion (Fig.
23), con un diametro interior de 45 centimetros. Aquella larga tuberia estaba instalada en el interior de la piramide,
en el mismo angulo de la pendiente original, y discurria a través de toda su altura.

Figura 22

Acosta y su equipo supusieron que la tuberia habria servido para drenar el agua de lluvia; pero esto se podria
haber hecho sin una instalacion interna tan complicada, y con sencillas tuberias de arcilla, en lugar de con
aquellas secciones de piedra esculpidas con tanta precision. La posicion y la pendiente del extrafio, si no Unico,
artilugio tubular era obviamente parte del plano original de la pirdmide, y se integraba en el objetivo de la
estructura. El hecho de que las ruinas de los edificios adyacentes, con muchas camaras y plantas, sugieran algun
proceso industrial, y el hecho también de que, en la antigiiedad el agua del rio Tula se canalizara para que
discurriera por estos edificios aumenta las posibilidades de que en este lugar, al igual que en Teotihuacan,
hubiera tenido lugar algun tipo de proceso de purificaciéon o refinado en un periodo ciertamente primitivo.

Lo que viene nos viene a la cabeza ahora es esto : ¢no seria esta enigmatica herramienta un artilugio para
romper piedras en busca de mineral, en lugar de un aparato para tallar la piedra? ¢No seria, en otras palabras,
una sofisticada herramienta de mineria?

¢Y no seria oro el mineral que se buscaba?

Que los talantes estuvieran en posesion de herramientas de alta tecnologia hace mas de mil afios en el centro
de México, plantea la cuestion de quienes eran. Ciertamente, a juzgar por sus easgos faciales, no eran de
America Central; y probablemente eran «dioses», y no hombres mortales, si el tamafio de las estatuas es un
indicio de veneracion, pues junto a estas figuras gigantes se erigieron las columnas cuadradas en las cuales
aparecian, a tamafio natural, las imagenes de los gobernantes toltecas. El hecho de que, en algin momento de la
época prehispénica, las colosales imagenes fueran desmontadas, bajadas cuidadosamente a las entrafias de la
piramide y enterradas alli, supone cierto grado de santidad. De hecho, todo viene a confirmar la afirmacion de
Sahagun, citado antes, de que, cuando los toltecas abandonaron Tollan, «enterraron muchas cosas», algunas de
las cuales, aun en la época de Sahagun, «se sacaron de debajo de tierra y no sin admiracién por su belleza y
artesania».

Figura 23

Los arquedlogos creen que los cuatro Atlantes se erigian en la cima de la PirAmide de Quetzalcéatl, dando
soporte al techo del tempio que habia alli, como si estuvieran sosteniendo un dosel celestial. Este es el papel que
jugaban en las creencias egipcias los cuatro hijos de Horus, que sostenian el cielo en los cuatro puntos
cardinales. Segun El Libro de los Muertos egipcio, eran estos cuatro dioses, que conectaban Cielo y Tierra, los
gue acompafiaban al faradn fallecido hasta una escalera sagrada desde donde ascenderia al cielo para la otra
vida eterna. Esta «escalera al cielo» se represent6 jeroglificamente como una escalera sencilla o doble,
representando la Ultima una piramide escalonada (Fig. 24a). ¢Era solo una coincidencia que el simbolo de la
escalera decorara las paredes alrededor de la piramide de Tollan y se convirtiera en el principal simbolo
iconogréafico azteca (Fig. 24b)?

Figura 24
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En el centro de todo este simbolismo y estas creencias religiosas de los pueblos nahuatlacas estaba su dios-
héroe, dador de todos sus conocimientos, Quetzalcéatl -«la Serpiente Emplumada». Pero se podria preguntar:
«¢ qué era una serpiente «emplumada», si no fuera una serpiente que, a semejanza de un pajaro, tuviera alas y
pudiera volar?

Y si esto es asi, la idea de Quetzalcoatl como «Serpiente Emplumada» no seria otra que la idea egipcia de la
Serpiente Alada (Fig. 25) que facilitaba la transfiguracion del faraén fallecido para el reino de los dioses
imperecederos.

Ademas de Quetzalcdatl, el pantedn nahuatl estaba lleno de deidades asociadas a las serpientes. Cihuacoatl
era la «Serpiente Hembra». Coatlicue era «la de la falda de serpientes». Chicomecoatl era «Siete Serpiente».
Ehecacoamixtli era «<Nube de serpientes del viento», etc. Al gran dios Tlaloc se le representé frecuentemente con
la mascara de una serpiente doble.

Y asi, inaceptable como sélo esto podria ser para los expertos pragmaticos, la mitologia, la arqueologia y el
simbolismo llevan a la inevitable conclusion de que el centro de México, si no toda América Central, fue el reino
de los dioses Serpiente -los dioses del antiguo Egipto.

Figura 25
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4 OTEADORES DEL CIELO EN LAS SELVAS

Los mayas.

Este nombre evoca el misterio, el enigma, la aventura. Una civilizacion que existi6 y desaparecio, se
desvanecid, aunque sus gentes quedaran. Ciudades increibles que se abandonaron intactas, engullidas por el
verde dosel de la selva; piramides que llegan hasta el cielo, concebidas para tocar a los dioses; y monumentos,
cuidadosamente esculpidos y decorados, que se expresan con artisticos jeroglificos cuyo significado sigue
perdido en su mayor parte entre las nieblas del tiempo.

El misterio de los mayas capté la imaginacién y la curiosidad de los europeos desde el mismo momento en que
los espafioles pusieron el pie en la peninsula de Yucatan y vieron los vestigios de sus ciudades perdidas en la
selva. Era todo tan increible; y, sin embargo, ahi estaba: piramides escalonadas, templos con plataformas,
palacios decorados, pilares de piedra grabados; y mientras contemplaban aquellos sorprendentes restos,
escuchaban los relatos de los nativos acerca de monarquias, de ciudades-estado y de glorias que una vez
existieron. Uno de los sacerdotes espafioles mas conocidos que escribiera de Yucatan y de los mayas durante la
Conquista, fray (después obispo) Diego de Landa (Relacion de las cosas de Yucatan), decia que «existen en el
Yucatan muchos edificios de gran belleza, siendo esto lo mas sobresaliente de todo lo descubierto en las Indias;
estan todos construidos de piedra y finamente ornamentados, aunque no se ha encontrado metal en el pais con
que tallarla».

Con otros intereses en mente, como el de la blsqueda de riquezas y la conversion de los nativos al
cristianismo, a los espafioles les llevé cerca de dos siglos prestar atencién a aquellas ruinas. Fue ya en 1785,
cuando una comision real inspecciond las ruinas de Palenque, para entonces ya descubiertas. Afortunadamente,
una copia del informe ilustrado de la comisién fue a parar a Londres; su posterior publicacién atrajo al enigma
maya a un noble rico, Lord Kingsbo-rough. Creyendo fervientemente que los habitantes de América Central eran
descendientes de las Diez Tribus Perdidas de Israel, Kingsborough se paso el resto de su vida, y se gasto toda su
fortuna, en la exploracion y descripcion de los antiguos monumentos y escritos de México. Su Antiquities of
México (1830-1848), junto con la Relacién de Landa, se han convertido en una valiosisima fuente de informacion
sobre el pasado maya.

Pero en la memoria popular, el honor de la publicaciéon del descubrimiento arqueoldgico de la civilizacion maya
pertenece a un norteamericano de Nueva Jersey, John L. Stephens. Designado como enviado de los Estados
Unidos a la Federacién Centroamericana, fue a las tierras de los mayas con su amigo Frederick Catherwood, que
era un consumado dibujante. Los dos libros que escribié Stephens e ilustré6 Catherwood, Incidents of Travel in
Central America, Chiapas and Yucatan, e Incidents of Travel in Yucatan, siguen siendo de lectura recomendada
siglo y medio después de su publicacién original (1841 y 1843). Y el propio libro de Catherwood, Views of Ancient
Monuments of Central America, Chiapas and Yucatan, aln suscitd con posterioridad mas interés en el tema.
Cuando los dibujos de Catherwood se ponen junto a las actuales fotografias, uno se sorprende al ver la
minuciosidad de su trabajo (y se entristece al darse cuenta de la erosién que ha tenido lugar desde entonces). Los
informes del equipo eran especialmente detallados en lo referente a los grandes sitios de Palenque, Uxmal,
Chichén Itza y Copan; estando este Ultimo, por encima de todos, asociado a Stephens pues, con el fin de
investigarlo sin interferencias, le compré el lugar a su propietario local por cincuenta ddlares. En total, juntos
exploraron casi cincuenta ciudades mayas; tal profusion no sélo fue mas alld de todo lo imaginable, sino que
también estableci6 méas alla de toda duda que el dosel esmeralda de la selva no habia ocultado unos cuantos
asentamientos perdidos, sino toda una civilizacién perdida. Particularmente importante fue la constatacién de que
algunos de los simbolos y glifos grabados en los monumentos daban unas fechas, de modo que la civilizacion
maya se podia situar en un marco temporal. Aunque la escritura jeroglifica maya sigue estando todavia por
descifrar en su totalidad, los expertos han conseguido leer las inscripciones de fechas y determinar las fechas
paralelas del calendario cristiano.

Podriamos haber sabido mucho méas acerca de los mayas a partir de su amplia literatura -libros que se
escribieron sobre un papel hecho con tres cortezas de arbol y laminado con cal blanca para crear una base para
los glifos entintados. Pero estos libros, que los hubo a centenares, fueron destruidos de forma sistematica por los
sacerdotes espafioles -curiosamente por el mismo obispo Landa, que terminé siendo el que preservé gran parte
de la informacién «pagana» en sus propios escritos.

Sélo quedaron tres (0 cuatro, si el cuarto es auténtico) codices («libros-dibujo»). Las secciones que parecen
mas interesante a los expertos son las que tratan de astronomia. También hay disponibles otras dos importantes
obras literarias debido a que fueron reescritas, bien de los libros de dibujos originales o bien a partir de la tradicion
oral, en las lenguas nativas pero utilizando escritura latina.
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Una de estas obras es la compuesta por los libros de Chilam Balam, que significa los Oraculos o
Pronunciamientos de Balam el sacerdote. Muchos pueblos del Yucatan tenian copias de este libro; el mejor
conservado y traducido de ellos es el Libro de Chilam Balam de Chumayel. Parece ser que Balam era una
especie de «Edgar Cayce» maya: los libros recogen informacién referente al pasado mitico y al futuro profético,
sobre ritos y rituales, astrologia y consejo médico.

La palabra balam significa «jaguar» en la lengua nativa, y ha provocado mucha consternacion entre los
expertos, pues no parece tener una relacion aparente con los oraculos. Sin embargo, a nosotros nos resulta muy
intrigante que en el antiguo Egipto hubiera una clase sacerdotal llamada sacerdotes Shem, que pronunciaban
oraculos durante ciertas ceremonias reales, asi como formulas secretas dirigidas a «abrir la boca» del faradn
fallecido con el fin de que pudiera reunirse con los dioses en la Otra Vida, que se vestian con pieles de leopardo
(Fig. 26a).

Se han encontrado representaciones mayas con sacerdotes vestidos de forma parecida (Fig. 26b); y dado que
en las Américas lo légico habria sido llevar una piel de jaguar, en lugar de una de leopardo africano, eso
explicaria el significado de «jaguar» del nombre de Balam. Una vez mas, nos podriamos estar encontrando con
un indicio de influencia ritual egipcia.

Pero aun nos intriga mas la similitud de este nombre del sacerdote oracular maya con el del adivino Balaam,
que, segun la Biblia, quedo retenido por el rey de Moab durante el Exodo para que lanzara una maldicién sobre
los israelitas, pero que termind por pronunciar un oraculo favorable. ¢ Es s6lo una coincidencia?

Figura 26

El otro libro es el Popol Vuh, el «Libro del Consejo» del altiplano maya. Hace un relato de los origenes divinos y
humanos y de las genealogias reales; su cosmogonia y sus leyendas sobre la creacién son basicamente similares
a las de los pueblos nahuatlacas, indicando una fuente original comun. En lo referente a los origenes de los
mayas, el Popol Vuh afirma que sus antepasados llegaron «del otro lado del mar». Landa escribié que los
indigenas «han escuchado de sus antepasados que esta tierra fue ocupada por una raza de personas que
vinieron de Oriente, a quienes Dios habia liberado abriendo doce senderos a través del mar».

Estas afirmaciones concuerdan con el relato maya conocido como la leyenda de Votan. De ésta dan cuenta
diversos cronistas espafioles, en particular fray Ramon Ordoéfiez y Aguiar y el obispo Nufiez de la Vega. Mas
tarde, fue recogida de sus distintas fuentes por el sacerdote E. C. Brasseur de Bourbourg (Histoire de nations
civilisées du Mexique). La leyenda relata la llegada a Yucatan, hacia el 1000 a.C, segun los calculos de los
cronistas, del «primer hombre al que Dios envié a esta regién para poblar y distribuir la tierra que ahora se llama
América». Su nombre era Votan (se desconoce el significado); su emblema era la Serpiente. «Era descendiente
de los Guardianes, de la raza de Can. Su lugar de origen era una tierra que se llamaba Chivim.» Hizo cuatro
viajes en total. La primera vez que desembarcd, fundé una poblacion cerca de la costa. Después de “n tiempo,
avanzo tierra adentro y «en el afluente de un gran rio construy6 una ciudad que fue la cuna de esta civilizacion».
Llamé a la ciudad Nachan, «que significa lugar de serpientes». En su segunda visita, inspecciond el recién
fundado pais, examinando sus zonas y sus pasadizos subterrdneos; se decia que uno de estos pasadizos
cruzaba en linea recta una montafia cercana a Nachan. Cuando volvio a América por cuarta vez, se encontrd con
gue entre el pueblo habia surgido la discordia y la rivalidad, de manera que dividi6 el reino en cuatro dominios,
fundando una ciudad en cada uno para que les sirviera de capital. Una de las que se menciona es Palenque; otra
parece que estuvo cerca de la costa del Pacifico. Las demas se desconocen. Nufiez de la Vega estaba
convencido de que la tierra de la que habia llegado Votan era fronteriza con Babilonia. Ordéfiez llegé a la
conclusion de que Chivim era el pais de los heveos, a quienes la Biblia (Génesis 10) relaciona como hijos de
Canaéan, primos de los egipcios. Y recientemente, Zelia Nuttal, en Papers of the Peabody Museum, de la
Universidad de Harvard, indicé que la palabra maya que significa serpiente, Can, se correspondia con la hebrea,
Canaan. Si es asi, la leyenda maya, que dice que Votan era de la raza de Can y su simbolo era la serpiente,
podria estar utilizando un juego de palabras para afirmar que Votan provenia de Canaan. Esto justificaria,
ciertamente, nuestro asombro de que Nachan, «lugar de serpientes», sea virtualmente idéntico al hebreo
Nachash, que significa «serpiente».

Estas leyendas fortalecen la opinién de una escuela de expertos que considera la Costa del Golfo como el lugar
en donde se inicio la civilizacién yucateca -no sélo la de los mayas, sino también la de los primitivos olmecas.
Segun este punto de vista, hay que otorgarle una mayor consideracién a un lugar que es muy poco conocido por
los visitantes, y que pertenece a los verdaderos comienzos de la cultura maya, «entre el 2000 y el 1000 a.C, si no
antes», segun los arquedlogos que lo excavaron, de la Universidad de Tulane y de la sociedad National
Geographic. Este sitio, llamado Dzibilchaltin, esta situado cerca de la ciudad portuaria de Progreso, en la costa
noroccidental de Yucatan. Las ruinas, que se extienden por una superficie de mas de 50 kilbmetros cuadrados,
revelan que la ciudad estuvo ocupada desde los tiempos mas primitivos y a lo largo de la época hispanica,
habiendo sido construidos y reconstruidos sus edificios una y otra vez, y habiéndose llevado sus piedras aqui y
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alla tanto para construcciones hispanicas como modernas. Ademas de sus inmensos templos y sus piramides, el
rasgo mas llamativo de la ciudad es el Gran Camino Blanco, una calzada pavimentada con piedras de caliza que
discurre recta a lo largo de casi dos kilémetros y medio, siguiendo el eje este-oeste de la ciudad.

Una sucesion de importantes ciudades mayas se extiende a lo largo del extremo septentrional de Yucatan, con
nombres bien conocidos no sélo para los arqueélogos, sino también para millones de visitantes: Uxmal, Izamal,
Mayapan, Chichén Itz4, Tulum, por mencionar sélo los lugares méas sobresalientes. Cada una de estas ciudades
jugd un papel importante en la historia maya; Mayapan fue el centro de una alianza de ciudades-estado, Chichén
Itz& se hizo grande gracias a los emigrantes toltecas. Cualquiera de ellas pudo ser la capital desde la cual, segun
el cronista espafiol Diego Garcia de Palacio, un gran sefior maya de Yucatan conquistara las tierras altas del sury
construyera el centro maya mas meridional, el de Copan. Segin Garcia de Palacio, todo esto estaba escrito en un
libro que los indigenas de Copan le habian mostrado cuando visité aquel lugar.

A pesar de todas estas evidencias legendarias y arqueolégicas, otra escuela de arquedlogos cree que la cultura
maya -0, al menos, los mismos mayas- tuvo su origen en las tierras altas del sur (la actual Guatemala),
extendiéndose desde alli hacia el norte. Los estudios de la lengua maya remontan sus origenes a «una
comunidad protomaya que, quizas alrededor del 2600 a.C, existi6 en lo que es ahora el departamento de
Huehuetenango, en el noroeste de Guatemala» (D. S. Morales, The Maya World). Sin embargo, dondequiera que
se desarrollara la civilizacion maya, los expertos consideran el segundo milenio a.C. como su fase «pre-clasica»,
y el comienzo de la fase «clasica» de maximo logro lo sitian hacia el 200 d.C; para el 900 d.G, el reino de los
mayas se extendia desde la costa del Pacifico hasta el golfo de México y el Caribe. Durante todos aquellos siglos,
los mayas construyeron multitud de ciudades cuyas pirdmides, templos, palacios, plazas, estelas, esculturas,
inscripciones y decoraciones abruman tanto a expertos como a visitantes por su profusion, variedad y belleza, por
no hablar del monumental tamafio de su imaginativa arquitectura. Excepto unas cuantas ciudades que estuvieron
amuralladas, las ciudades mayas eran en realidad centros ceremoniales abiertos, rodeados Por una poblacién de
administradores, artesanos y mercaderes, y respaldados por una extensa poblacion rural. En estos centros, cada
uno de sus soberanos iba afiadiendo nuevas estructuras o ampliando las antiguas mediante la construccién de
edificios méas grandes sobre los previos, como afiadiendo nuevas capas de piel sobre una cebolla.

Y entonces, cinco siglos antes de la llegada de los espafioles, por razones desconocidas, los mayas
abandonaron sus ciudades sagradas y dejaron que la selva las cubriera.

Palenque, una de las mas primitivas ciudades mayas, esta situada cerca de la frontera entre México y
Guatemala, y se puede llegar a ella desde la moderna ciudad de Villahermosa. En el siglo vn d.C, Palenque
marcé el limite occidental de la expansion maya. Los europeos saben de su existencia desde 1773; se han
descubierto las ruinas de sus templos y sus palacios, y sus ricas decoraciones de estuco y sus inscripciones
jeroglificas vienen siendo estudiadas por los arqueélogos desde la década de 1920. Sin embargo, su fama y su
atractivo descollaron tras el descubrimiento (de Alberto Ruiz-Lhuillier), en 1949, de que, en una piramide
escalonada llamada el Templo de las Inscripciones, habia una escalera secreta interior que llevaba hacia abajo.
Varios afios de excavaciones y de extraccion de la tierra y los escombros que cubrian y ocultaban la estructura
interna rindieron al fin un descubrimiento de lo mas excitante: una camara mortuoria (Fig. 27). En el fondo de la
sinuosa escalera, un bloque de piedra triangular enmascaraba una entrada a través de una pared lisa que aln
estaba custodiada por los esqueletos de unos guerreros mayas. Al otro lado, habia una cripta abovedada con
murales en las paredes. Dentro, habia un sarcéfago de piedra, cubierto con una gran losa de piedra rectangular
gue pesa alrededor de 5 toneladas y tiene mas de 3 metros y medio de longitud. Cuando se quité esta tapa de
piedra, aparecieron los restos 6seos de un hombre alto, engalanado adn con joyas de jade y perlas. Su rostro
estaba cubierto con una mascara de mosaico de jade; un pequefio colgante de jade, con la imagen de una
deidad, se encontraba entre las cuentas de lo que una vez fue un collar de jade.

Figura 27
Figura 28

El descubrimiento era sorprendente, pues hasta entonces no se habia encontrado ninguna otra piramide ni
templo alguno en México que sirviera de tumba. Pero el enigma de la tumba y de su ocupante tomé mayores
dimensiones por las imagenes grabadas sobre la losa de piedra: era la imagen de un maya descalzo, sentado
sobre un trono emplumado o llameante, que parecia manipular unos instrumentos mecanicos dentro de una
elaborada camara (Fig. 28). La Ancient Astronaut Society y su patrocinador, Erich von Daniken, han querido ver
en esta imagen a un astronauta dentro de una nave espacial Propulsada por unos llameantes reactores, y
sugieren gue es un extraterrestre el que se enterré aqui.

Los arquedlogos y otros expertos ridiculizan la idea. Las inscripciones de las paredes de este edificio funerario y
las estructuras adyacentes les hacen pensar de que la persona aqui enterrada es un soberano llamado Pacal
(«Escudo»), que reind en Palenque entre 615-683 d.C. Algunos ven en la escena la representacion del fallecido
Pacal en el momento de ser llevado por el Dragén del Mundo Inferior al reino de los muertos; tienen en cuenta el

34



hecho de que, en el solsticio de invierno, el Sol se pone exactamente por detras del Templo de las Inscripciones,
como simbolo afadido de la partida del rey con la puesta del Dios Sol. Otros, inducidos por interpretaciones
modificadas por el hecho de que la imagen estd enmarcada por una Banda Celeste, una serie de glifos que
representan los cuerpos celestes y las constelaciones zodiacales, contemplan la escena como el rey siendo
llevado por la Serpiente Celeste hasta el celestial reino de los dioses. El objeto parecido a una cruz que el
fallecido esta enfrentando se reconoce ahora como un estilizado Arbol de la Vida, sugiriendo que el rey esta
siendo llevado a una vida eterna.

De hecho, se descubrié una tumba similar, conocida como Enterramiento 116, en la Gran Plaza de Tikal, a los
pies de una de sus principales piramides. A algo mas de seis metros de profundidad, se encontr6 el esqueleto de
un hombre extraordinariamente alto. Su cuerpo estaba ubicado sobre una plataforma de silleria, engalanado con
alhajas de jade, y rodeado (como en Palenque) de perlas, objetos de jade y ceramica. También se han
encontrado en diversos lugares mayas imagenes de personas llevadas en las fauces de serpientes de fuego (a
las que los expertos llaman Dioses Celestes), como ésta de Chichén Itza (Fig. 29).

Figura 29

Figura 30

Teniendo en cuenta todo esto, los expertos admiten que «uno no puede evitar una comparaciéon implicita con
las criptas de los faraones egipcios. Las similitudes entre la tumba de Pacal y las de aquellos que reinaron
previamente a orillas del Nilo son sorprendentes» (H. La Fay, «The Maya, Children of Time», en National
Geographic Magazine). De hecho, la escena del sarcéfago de Pacal transmite la misma imagen que la de un
faradn transportado por la Serpiente Alada hasta una vida eterna entre los dioses que vinieron de los cielos. El
faradn, que no era un astronauta, se habia convertido en uno de ellos tras su muerte; y eso, en nuestra opinién,
es lo que la escena grabada sugiere acerca de Pacal.

No sélo se han descubierto tumbas en las selvas de América Central y en las regiones ecuatoriales de
Sudameérica. Una y otra vez, una colina cubierta de vegetacion tropical resulta ser una pirdmide; y grupos de
piramides resultan ser las cUspides de una ciudad perdida. Hasta que comenzaron las excavaciones en El
Mirador, un lugar de la selva a caballo entre México y Guatemala, en 1978, mostrando una importante ciudad
maya de alrededor del 400 a.C, que ocupa unos 15 kilbmetros cuadrados, la escuela de los inicios meridionales
de los mayas (cf. S. G. Morley, The Ancient Maya) creia que Tikal no era solo la ciudad maya mas grande, sino
también la mas antigua. Situada en la parte nororiental de la provincia guatemalteca de Peten, Tikal ain eleva sus
altas piramides por encima del mar verde de la selva. Es tan grande que sus limites parecen extenderse
constantemente a medida que se van encontrando ruinas. Tan solo su principal centro ceremonial ocupa mas de
2,5 kilometros cuadrados; y el espacio para esto no se le arrebat6 a la selva a golpe de machete, sino que se cre6
fisicamente en la cima de una cresta montafiosa que fue laboriosamente alisada. Los barrancos que la flanquean
fueron convertidos en embalses de agua conectados a través de una serie de calzadas.

Las piramides de Tikal, estrechamente agrupadas en varias secciones, son una maravilla de la construccién.
Altas y estrechas, son verdaderos rascacielos, elevandose vertiginosamente hasta alturas cercanas e incluso
superiores a los 60 metros. Ascendiendo en escarpados niveles, las piramides servian como plataformas
elevadas de los templos que se erguian en sus cimas. Los templos, rectangulares, en donde no hay mas que un
par de estrechas habitaciones, estaban coronados a su vez por unas enormes superestructuras ornamentales que
aun aumentaban mas la altura de las piramides (Fig. 30). El resultado arquitecténico lleva a que el santuario
aparezca como suspendido entre la Tierra y el Cielo, alcanzable a través de empinados escalones que se
convertian en una verdadera Escalera al Cielo simbdlica. En el interior de cada templo, una serie de portales
llevaba desde fuera adentro, cada portal un escalén mas alto que el anterior. Los dinteles estaban hechos de
maderas poco comunes, y estaban exquisitamente grabados. Como norma general habia cinco portales
exteriores y siete interiores, totalizando doce -un simbolismo cuyo significado no ha llamado demasiado la
atencion.

La construccion de una pista de aterrizaje cerca de las ruinas de Tikal aceleré su exploracion con posterioridad
a 1950, y los equipos del Museo de la Universidad de Pennsylvania han estado realizando alli trabajos
arqueoldgicos exhaustivos. Estos descubrieron que las grandes plazas de Tikal hicieron las veces de necrdpolis,
en donde los soberanos y los nobles eran enterrados; también encontraron que muchas de las estructuras
menores eran, de hecho, templos funerarios que no se habian construido sobre las tumbas, sino junto a ellas, y
gue hacian el papel de cenotafios. Sacaron a la luz también alrededor de ciento cincuenta estelas, losas de piedra
grabadas erigidas en su mayor parte de cara al este o al oeste. Segin se determind, también hacian retratos de
los mismos soberanos, y conmemoraban los principales acontecimientos de sus vidas y sus reinados. En las
inscripciones jeroglificas grabadas sobre estas estelas (Fig. 31) se registraron las fechas exactas de estos
acontecimientos, citando al soberano a través de su jeroglifico (aqui «Crdneo Garra Jaguar», 488 d.C), y se
identificé el acontecimiento; los expertos dicen hasta el momento que los jeroglificos textuales no eran meramente
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pictéricos o ideograficos, «sino que también se escribian fonéticamente en silabas, de forma similar a como lo
hacian los sumerios, los babilonios y los egipcios» (A. G. Miller, Maya Rulers of Time).

Figura 31

Con la ayuda de estas estelas, los arquedlogos pudieron identificar una secuencia de catorce reyes de Tikal que
habian reinado desde el 317 hasta el 869 d.C. Pero se sabe con certeza que Tikal fue centro real maya desde
mucho antes: la datacion por radiocarbono de los restos de algunas de las tumbas reales ofrece fechas que se
remontan hasta el 600 a.C.

A unos 240 kilometros al sudeste de Tikal estda Copan, la ciudad que Stephen compro. Estaba situada en el
extremo suroriental del reino maya, en la actual Honduras. Aunque carece de rascacielos escalonados como los
de Tikal, Copan quizas resultara la mas tipica de las ciudades mayas por su proyeccion y por su disefio. Su
inmenso centro ceremonial ocupaba mas de treinta hectareas, y estaba compuesto por templos-piramides
agrupados alrededor de varias grandes Plazas (Fig. 32). Las piramides, de ancha base, pero de sélo algo mas de
veinte metros de altura, se distinguian por sus amplias y monumentales escalinatas, decoradas con trabajadas
esculturas e inscripciones jeroglificas. Las plazas estaban salpicadas de santuarios, altares y -lo mas importante
para los historiadores- estelas de piedra grabadas que ofrecian retratos de sus reyes al tiempo que daban sus
fechas. Por las estelas se supo que la principal de las piramides se termin6 en el 756 d.C, y que Copan alcanzé
su momento mas glorioso durante el siglo ix d.C, justo antes del repentino colapso de la civilizacion maya.

Pero, tal como han demostrado los descubrimientos y las excavaciones en curso, todos los lugares
arqueoldgicos en Guatemala, Honduras y Belize indican la existencia de monumentos y estelas fechadas en
época tan temprana como el 600 a.C, evidenciando un desarrollado sistema de escritura que -todos los expertos
coinciden- debio de tener una fase de desarrollo previo o una fuente mas antigua.

Copan, como pronto veremos, jugé un papel muy especial en la vida y la cultura mayas.
Figura 32

Los estudiosos de la civilizacion maya se han quedado particularmente impresionados con la precisién, la
ingenuidad y la diversidad que los mayas tenian en el recuento del tiempo, y lo atribuyen a lo avanzado de su
astronomia.

Los mayas tenian, de hecho, no uno, sino tres calendarios; pero uno de ellos -el mas significativo, segun
nuestra opinién- no tiene nada que ver con la astronomia. Es la llamada Cuenta Larga, y establecia la fecha
contando el nimero de dias que habian pasado desde determinado dia de comienzo hasta el dia del
acontecimiento que los mayas habian registrado en la estela o monumento. Ese enigmatico Dia Uno, segun dice
la mayoria de los expertos, fue el 13 de agosto del 3113 a.C, segun el actual calendario cristiano -un momento y
un acontecimiento que, claro esta, es anterior al nacimiento de la civilizacién maya.

La Cuenta Larga, al igual que los otros dos sistemas de recuento del tiempo, estaba basada en el sistema
numérico vigesimal (con base 20) de los mayas; y, al igual que en el antiguo Sumer, empleaban el concepto de
«lugar», de donde un 1 en la primera columna seria uno, en la segunda seria un veinte, después cuatrocientos, y
asi sucesivamente. En la Cuenta Larga maya, en la que se utilizaban columnas verticales en donde los valores
mas bajos se encontraban abajo del todo, se le puso nombre a todos estos multiplos y se les identificd con glifos
(Fig. 33). Comenzando con kin para los unos, uinal para los veintes, etc., los mltiplos llegaban al glifo alau-tun,
ique identificaba el increible nimero de 23.040.000.000 dias -un periodo de 63.080.082 afios!

Figura 33

Pero, tal como se ha dicho, en la verdadera datacién de sus monumentos, los mayas no retrocedian hasta la
época de los dinosaurios, sino hasta un dia especifico, un acontecimiento tan crucial para ellos como es la fecha
del nacimiento de Cristo para los seguidores del calendario cristiano. Asi pues, la Estela 29 de Tikal (Fig. 34), que
lleva la fecha méas antigua que se haya encontrado alli sobre un monumento real (292 d.C), da la fecha de la
Cuenta Larga de 8.12.14.8.15, utilizando puntos para el numeral uno y barras para el cinco:

Figura 34

8 bak-tun (8 x 400 x 360) = 1.152.000 dias
12 ka-tun (12 x 20 x 360) = 86.400 dias
14tun (14 x 360) = 5.040 dias
8 uinal (8 x 20) = 160 dias
15kin (15x1) = 15 dias

1.243.615 dias
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Dividiendo los 1.243.615 dias por el nimero de dias de un afio solar, 365,25, la fecha de la estela indica que
ésta, o0 el acontecimiento que tuvo lugar en ella, sucedié 3.404 afios y 304 dias después del misterioso Dia Uno;
i.e., después del 13 de Agosto de 3113 a.C. Por tanto, segun la correlacién reconocida por todos en la actualidad,
la fecha de la estela seria la del 292 d.C. (3.405 - 3113 = 292). Algunos expertos ven evidencias de que los
mayas comenzaron a utilizar la Cuenta Larga en la era de Baktun 7, que se corresponde con el siglo iv a.C; otros
no desechan que empezara a utilizarse incluso antes.

Junto a este calendario ininterrumpido, habia dos calendarios ciclicos. Uno era el Haab o afio solar de 365 dias,
que se dividia en 18 meses de 20 dias, mas 5 dias que se afadian a final de afio. El otro era el Tzolkin o
calendario del afio sagrado, en el cual los 20 dias basicos se rotaban 13 veces, dando como resultado un afio
sagrado de 260 dias. Después, los dos calendarios ciclicos se encajaron, como si fueran dos engranajes que
interactuaran, para crear la gran Rueda Sagrada de 52 afios solares; pues la combinacion de 13,20 y 365 no se
podia repetir salvo una vez cada 18.980 dias, que equivalen a 52 afios. Esta Rueda Calendarica de 52 afios fue
sagrada para todos los pueblos de la antigua América Central, y conectaban a ella tanto los acontecimientos
pasados como los futuros -como el de la expectativa mesianica del retorno de Quetzalcoatl.

La fecha mas antigua de la Rueda Sagrada se encontr6 en el valle de Oaxaca, en México, y se remonta al 500
a.C. Ambos sistemas de recuento del tiempo, el ininterrumpido y la Rueda Sagrada, son bastante antiguos. Uno
es histarico, contando el paso del tiempo (en dias) desde un acontecimiento remoto cuya importancia y naturaleza
son todavia un misterio. El otro es ciclico, engranado con un periodo peculiar de 260 dias; los expertos ain estan
intentando averiguar lo que sucedia, si es que sucedia algo, o si alin sucede una vez cada 260 dias.

Algunos creen que este ciclo es puramente matematico: dado que cinco ciclos de 52 afios son 260 afios, por
algin motivo se adopté una cuenta mas corta de 260 dias. Pero esta explicacion del 260 lo Unico que hace es
derivar el problema a la necesidad de explicar el 52: ¢ donde, entonces, esta el origen y el motivo del 527

Otros sugieren que el periodo de 260 dias tenia que ver con la agricultura, como podia ser la duracion de la
estacion lluviosa o de los intervalos de sequia. A la vista de la propensién de los mayas por la astronomia, otros
intentan calcular de algin modo una relacion entre 260 dias y los movimientos de Venus o Marte. Y habria que
preguntarse por qué la solucidn ofrecida por Zelia Nuttal en el vige-simosegundo Congreso Internacional de
Americanistas (Roma, 1926) no se gand el pleno reconocimiento que se merece. Ella indicé que la forma més
facil que los pueblos del Nuevo Mundo encontraron para aplicar los movimientos estacionales del Sol a su propia
localidad era determinar los dias cénit, los dias en que el Sol pasaba exactamente sobre sus cabezas a mediodia.
Esto sucede dos veces al afio, cuando el Sol parece viajar hacia el norte y después hacia el sur. Nuttal sugirié que
los indigenas median el intervalo entre los dos dias cénit, y el nUmero resultante de dias se convirtié en la base
de la rueda calendérica.

Este intervalo es de medio afio solar en el ecuador; pero se alar- a medida que uno se aleja de éste, hacia el
norte y hacia el sur. En los 15 grados norte, por ejemplo, es de 263 dias (desde el 12 de agosto hasta el siguiente
1 de mayo). Esta es la estacion lluviosa, y hasta el dia de hoy los descendientes de los mayas empiezan a plantar
el 3 de mayo (convenientemente, es también el dia de la Santa Cruz en México). Y el intervalo era exactamente
de 260 dias en la latitud de 14° 42' norte -la latitud de Copan.

Y que Nuttal diera con la explicacion correcta de la forma en la cual se fij6 el afio ritual en esos 260 dias viene
corroborado por el hecho de que Copan fuera considerada la capital astronémica de los mayas. Ademas de la
habitual orientacion celeste de los edificios, se ha descubierto que algunas de sus estelas estan alineadas con
determinadas fechas clave del calendario. En otro caso, una estela («Estela A») que lleva una fecha de Cuenta
Larga equivalente a un dia del 733 d.C, también lleva otras dos fechas de Cuenta Larga, una posterior en 200
dias y otra anterior en 60 dias (formando un ciclo de 260 dias). A. Aveni (Skywatchers ofAncient México) supone
gue con esto se intentaba realinear la Cuenta Larga (que calculaba los verdaderos 365,25 dias al afio) con el
Haab ciclico de 365 dias. La necesidad de reajustar o reformar los calendarios pudo ser el motivo de un cdnclave
de astronomos que se celebré en Copan en el 763 d.C. Se conmemord con un monumento cuadrado conocido
como Altar Q, sobre el cual se retraté a los 16 astrbnomos que tomaron parte en el conclave, cuatro en cada lado
(Fig. 35). Como se puede observar, el glifo de «lagrima» que hay delante de sus narices -como ya se hiciera en la
imagen de Pacal- los identifica como Guardianes Celestes. La fecha grabada en este monumento aparece en
otros monumentos de otros lugares mayas, dando a entender que la decisién tomada en Copan se aplico en todo
el reino.

Figura 35

La reputacion de los mayas como astronomos consumados se ha visto potenciada por el hecho de que en sus
diversos codices se han encontrado secciones astrondmicas que tratan de eclipses solares y lunares, asi como
del planeta Venus. Sin embargo, un estudio mas profundo de los datos ha demostrado que éstos no eran
registros de observaciones de los astrbnomos mayas, sino anuarios copiados de alguna otra fuente mas antigua
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que proporcioné a los mayas datos ya hechos con los cuales ellos tenian que confrontar los fenémenos aplicables
al ciclo de 260 dias. Tal como propuso E. Hadingham (Early Man and the Cosmos), estos anuarios mostraban
«una curiosa mezcla de exactitud a largo plazo y de imprecisiones a corto plazo».

La principal tarea de los astronomos locales consistia, segin parece, en ir verificando o ajustando el afio
sagrado de 260 dias con los datos de épocas precedentes que trataban de los movimientos de los cuerpos
celestes. De hecho, el observatorio mas famoso de Yucatan que aun se mantiene en pie, el Caracol de Chichén
Itz& (Fig. 36), ha venido frustrando uno tras otro a todos los investigadores que han intentado, vanamente,
encontrar en su orientacion y apertura lineas de visién a los solsticios o los equinoccios. Sin embargo, existen
lineas de visidn que parecen estar relacionadas con el ciclo Tzolkin (260 dias).

Figura 36

Pero, ¢ por qué el nimero 2607 ¢ Simplemente, porque era igual al nUmero de dias entre cénits en Copan? ¢ Por
qué no, por ejemplo, un numero mas facil, el 300, si se hubiera elegido un lugar cercano a la latitud 20° norte,
como hubiera sido el caso de Teotihuacdn?

El nimero 260 parece haber sido una decisién arbitraria, deliberada; la explicacion que resulta de multiplicar un
namero natural, 20 (el nimero de los dedos de manos y pies), por 13, no hace mas que llevar el problema a la
pregunta de: ¢por qué y de donde el 13? La Cuenta Larga contiene también un numero arbitrario, el 360:
inexplicablemente, abandona la pura progresion vigesimal y, después del kin (1) y el uinal (20), introduce el tun
(360) en el sistema. El calendario Haab considera también los 360 como su duracién basica, dividiendo este
namero en 18 «meses» de 20 dias; y redondea el afio afiadiendo 5 «dias malos» para completar el ciclo solar de
365 dias.

Asi pues, los tres calendarios estan basados en ndmeros que no son naturales, nUmeros deliberadamente
seleccionados. Y demostraremos que tanto el 260 como el 360 llegaron a América Central desde Mesopotamia -a
través de Egipto.

Todos estamos familiarizados con el numero 360: es el nimero de grados de un circulo. Pero pocos saben que
debemos este nimero a los sumerios, y que proviene de su propio sistema matematico sexagesimal (con base
60). El primer calendario conocido fue el calendario sumerio de Nippur; se disefié dividiendo el circulo de 360 en
12 partes, siendo el 12 el nimero sagrado celestial del cual provienen los doce meses del afio, las doce casas del
Zodiaco, los doce dioses del Olimpo, etc. El problema del déficit de 5,25 dias se resolvié intercalando un
decimotercer mes después de cada cierto nimero de afios.

Aunque el sistema aritmético egipcio no era sexagesimal, adoptaron el sistema sumerio de 12 x 30 = 360. Pero,
incapaces de seguir los complejos calculos implicitos en la intercalacion de ese decimotercer mes, simplificaron el
asunto redondeando cada afio con un «mes» corto de cinco dias a final de afio. Y fue este mismo sistema el que
se adoptd en Centroamérica. El calendario Haab no sélo era similar al egipcio, era idéntico. Ademas, del mismo
modo que los centroamericanos tenian un afio ritual a lo largo del afio solar, los egipcios tenian un afio ritual
relacionado con la aparicion de la estrella Sirio y la elevacion, al mismo tiempo, de las aguas del Nilo.

La huella sumeria en el calendario egipcio y, por tanto, en el centroamericano, no se limit6 al namero
sexagesimal 360. Diversos estudios, principalmente de B. P. Reko, en los antiguos nimeros de El México antiguo,
dejan pocas dudas de que los trece meses del calendario Tzolkin eran ciertamente un reflejo del sistema de doce
meses de los sumerios mas el decimotercer mes intercalado, salvo que en Egipto (y por tanto en Centroamérica)
el decimotercer mes se redujo hasta los cinco dias anuales. El término tun aplicado al 360 significaba en el idioma
maya «celestial», una estrella o planeta dentro de la franja zodiacal. Curiosamente, un «montén de estrellas» -una
constelacion- se decia Mool, virtualmente el mismo término, MUL, que los sumerios utilizaban para decir «cuerpo
celeste».

La relacién del calendario centroamericano con el Viejo Mundo se hara ain mas evidente cuando veamos el
namero mas sagrado, el 52, en el cual se engranaban todos los grandes acontecimientos de América Central. Los
multiples intentos que se han hecho por explicarlo (como el de que es 13 veces 4) ignoran su fuente mas obvia:
las 52 semanas del calendario de Oriente Préximo (y, posteriormente, del europeo). Sin embargo, a este nimero
de semanas solo se puede llegar si se adopta la semana de siete dias. Pero éste no era siempre el caso.

El origen de la semana de siete dias ha sido objeto de estudio durante casi dos siglos, y la mejor teoria es la
que la hace derivar de las cuatro fases de la Luna. Lo que si que es seguro es que emergié como un periodo de
tiempo decretado desde las alturas en tiempos biblicos, cuando Dios ordend a los israelitas durante su éxodo de
Egipto que observaran el séptimo dia como el Shabat.
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Entonces, ¢fue el ciclo de 52 el mas sagrado debido a que acabd siendo el comin denominador de los
calendarios centroamericanos, o se adopté el ciclo sagrado de 260 debido a que éste (en vez de, digamos, el
300) era un multiplo de 52 (52 x 5 = 260)?

Aunque una deidad cuyo epiteto era «Siete» fue un importante dios sumerio, se le honré con lugares teofénicos
(p. €j. Beer-Sheba, ElI Manantial de Siete) o nombres personales (Elisheva, Mi Dios es Siete), principalmente en
las tierras de Canadan. El nimero 7 tan solo aparece como numero venerado en los relatos de los patriarcas
hebreos después de que Abraham fuera a Egipto y se quedara en la corte del faradén. El nimero 7 impregna el
relato biblico de José, el suefio del faradn y los posteriores acontecimientos en Egipto. Y, en la medida en que el
52 surge de la consideracion del 7 como unidad calendéarica basica, demostraremos que el mas sagrado de los
ciclos centroamericanos tuvo un origen egipcio.

Concretamente: el 52 era un nimero magico que estaba asociado al dios egipcio Thot, dios de la ciencia, de la
escritura, las matematicas y el calendario.

Un antiguo cuento egipcio conocido como «Las aventuras de Satni-Khamois con las momias» -un relato de
magia, misterio y aventuras que no tiene nada que envidiar a los modernos relatos de suspense- emplea la
asociacion del nUmero magico 52 con Thot y con los secretos del calendario como escena clave de la trama. Se
escribid sobre un papiro (Cairo 30646) descubierto en una tumba de Tebas fechada en el siglo m a.C. También se
han encontrado fragmentos de otros papiros con el mismo relato, lo que indica que fue un libro conocido en la
antigua literatura egipcia, perteneciente al ciclo de relatos de dioses y hombres.

El héroe del cuento, hijo de un faradn, «estaba bien instruido en todas las cosas». Era dado a deambular por la
necrépolis de Menfis (por entonces, la capital), estudiando las escrituras sagradas en las paredes y estelas del
templo, e investigando en antiguos libros de magia. Con el tiempo, se convirti6 en «un mago sin igual en las
tierras de Egipto». Un dia, un misterioso anciano le hablé de una tumba «donde est& depositado el libro que el
dios Thot escribié de su propia mano», en el cual se revelaban los misterios de la Tierra y los secretos de los
Cielos, entre los que estaban los conocimientos divinos concernientes a «las salidas del Sol y las apariciones de
la Luna, y los movimientos de los dioses [planetas] que se encuentran en el ciclo del Sol» -los secretos de la
astronomia y el calendario.

La tumba era la de Nenoferkheptah, hijo de un antiguo faraén (que, segun los expertos, reind hacia el 1250
a.C). Cuando Satni, como seria de esperar, se mostré interesado en la ubicacion de la tumba, el anciano le
advirtio que, aunque momificado, Nenoferkheptah no estaba muerto, y podia fulminar a cualquiera que se
atreviera a tomar el libro, que estaba a sus pies. Impertérrito, Satni partié en busca de la tumba, que no era facil
de encontrar porque estaba bajo el suelo. Pero, tras llegar al lugar correcto, Satni «recitd una férmula sobre él y
se abrié un hueco en el suelo; y Satni bajé al lugar en donde se encontraba el libro».

En el interior de la tumba, Satni vio las momias de Nenoferkheptah, de su esposa-hermana, y del hijo de ambos.
El libro, que estaba, cdmo no, a los pies de Nenoferkheptah, «desprendia una luz como si el sol brillara alli».
Cuando Satni se adelanto, la momia de la esposa habld, advirtiéndole que no fuera mas alla. Le conto a Satni las
aventuras que habia arrostrado Nenoferkheptah cuando fue en busca del libro, pues Thot lo habia ocultado en un
lugar secreto, en el interior de una caja de oro que estaba dentro de una caja de plata que, a su vez, estaba
dentro de una serie de cajas mas, siendo las Ultimas de bronce y de hierro. Ignorando todas las advertencias y
superando todos los obstaculos, Nenoferkheptah encontré el libro y se hizo con él, tras lo cual fueron condenados
por Thot a la animacién suspendida: aunque vivos, fueron enterrados, y aunque momificados, podian ver, oir y
hablar. La mujer le advirti6 a Satni que la maldicién de Thot caeria también sobre él si osaba tocar siquiera el
libro.

Pero, después de ir tan lejos, Satni estaba determinado a hacerse con el libro, y en el momento de dar un paso
mas en direccion a éste, la momia de Nenoferkheptah le dijo que habia una forma de poseer el libro sin incurrir en
la ira de Thot: consistia en jugar y ganar en el Juego del Cincuenta y Dos, el nUmero magico de Thot.

Satni aceptd de buen grado. Perdi6 la primera partida, y se encontré de pronto medio hundido en el suelo.
Perdio la segunda y la tercera, hundiéndose cada vez mas. Sobre como se las ingenié para hacerse con el libro,
sobre las calamidades que cayeron sobre él como consecuencia de ello y sobre cdmo lo devolvid al final a su
lugar secreto, componen el resto de esta antigua version de En busca del Arca perdida.

La moraleja del cuento era que ningn hombre, por entendido que pueda ser, podria aprender los misterios de
la Tierra, el Sol, la Luna y los planetas sin el permiso divino; desautorizado por Thot, el hombre perdera en el
juego del Cincuenta y Dos. Y también lo perderia si intentara descubrir los secretos abriendo las capas
protectoras de los minerales y los metales de la Tierra.
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Creemos que fue el mismo Thot, alias Quetzalcéatl, el que otorg6 el Calendario del Cincuenta y Dos, y el resto
de conocimientos, a los pueblos de América Central. En Yucatan, los mayas lo llamaron Kukulcan; en las regiones
del Pacifico de Guatemala y El Salvador se le llamé Xiuhtecuhtli; todos estos nombres significan lo mismo:
Serpiente Emplumada o Alada.

La arquitectura, las inscripciones, la iconografia y los monumentos de las ciudades perdidas de los mayas no
s6lo han permitido a los expertos describirlas y reconstruirlas, asi como reconstruir las historias de sus reyes, sino
también las de sus cambiantes conceptos religiosos. En un principio, los templos se elevaban en las cimas de las
piramides escalonadas para adorar al Dios Serpiente, y se observaban los cielos para controlar los ciclos celestes
clave. Pero llegé un momento en que el dios -0 todos los dioses celestiales- partidé. Al no verlo mas, supusieron
gue se lo habia tragado el soberano de la noche, el jaguar; y la imagen del gran dios se cubrié a partir de
entonces con una mascara de jaguar (Fig. 37) a través de la cual seguian saliendo las serpientes, su antiguo
simbolo.

Pero, Quetzalcéatl, ¢no prometié que volveria? Con fervor, los oteadores del cielo de las selvas consultaban los
antiguos anuarios. Los sacerdotes propusieron la idea de que las deidades que se habian desvanecido volverian
si se les ofrecian los corazones palpitantes de victimas humanas.

Pero en una fecha calendarica crucial del siglo ix d.C, un acontecimiento que habia sido profetizado no tuvo
lugar. Se juntaron todos los ciclos, y se sumaron al fracaso. Y asi se abandonaron los centros ceremoniales y las
ciudades dedicadas a los dioses, y la selva extendid su verde manto sobre los dominios de los Dioses Serpiente.

Figura 37
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5 FORASTEROS ALLENDE LOS MARES

Los toltecas dejaron Tollan en el 987 d.C. bajo el liderazgo de To-piltzin-Quetzalcéatl, molestos con las
abominaciones religiosas y buscando un lugar donde poder dar culto como en los dias de antafio. Asi fue como
llegaron a Yucatan. Seguramente, podrian haber encontrado un lugar mas cercano, haciendo asi su viaje menos
arduo, teniendo que pasar por menos territorios de tribus hostiles. Sin embargo, decidieron llevar a cabo una larga
caminata de mas de mil quinientos kilbmetros hasta una tierra diferente en todos los aspectos -llana, sin rios,
tropical- de la suya propia. No se detuvieron hasta llegar a Chi-chén Itza. ¢ Por qué? ¢ Cudl era el imperativo para
llegar a la ciudad sagrada que los mayas ya habian abandonado? Tan s6lo podemos buscar una respuesta en
sus ruinas.

De facil acceso desde Mérida, la capital administrativa de Yucatan, se ha comparado a Chichén Itz4 con la
italiana Pompeya, en donde, después de quitar las cenizas volcanicas bajo las cuales yacia enterrada, salid a la
luz una ciudad romana, con sus calles, sus casas y sus murales, con sus pintadas callejeras y todo. Aqui, lo que
habia que quitar era la cubierta selvatica, recompensando al visitante con un doble regalo: una visita a una ciudad
maya del «Imperio Antiguo», y una imagen especular de Tollan, tal como sus emigrantes la habian visto por
Ultima vez; pues cuando los toltecas llegaron, reconstruyeron y construyeron Chichén Itz a imagen de su antigua
capital.

Los arqueodlogos creen que en este lugar hubo una importante poblacién incluso en el primer milenio a.C. Las
Cronicas de Chilam Balam dan fe de que hacia el 450 d.C, Chichén lItza era la principal ciudad sagrada de
Yucatan. Entonces, se le llamaba Chichén, «la boca del pozo», pues su rasgo mas sagrado era un cenote o0 pozo
sagrado al cual llegaban peregrinos de todas partes. La mayor parte de los restos visibles de aquella era de
dominacion maya estan situados en la parte sur, o que han dado en llamar el «Viejo Chichén». Es aqui donde
estan ubicados la mayor parte de los edificios descritos y dibujados por Stephens y Catherwood, y llevan nombres
tan romanticos como Akab-Dzib («lugar de la escritura oculta»), la Casa de las Monjas, el Templo de los
Umbrales, etc.

Figura 38

Los ultimos en ocupar (0, mas bien, reocupar) Chichén Itza antes de la llegada de los toltecas fueron los itzaes,
tribu que algunos consideran parientes de los toltecas y otros ven como emigrantes del sur. Fueron ellos los que
le dieron al lugar su actual nombre, que significa «La boca del pozo de los itzaes», y construyeron su propio
centro ceremonial al norte de las ruinas mayas; los edificios mas famosos del lugar, la gran piramide central («el
Castillo») y el observatorio (el Caracol) los construyeron ellos -luego se apoderarian de éstos los toltecas, que los
reconstruirian cuando recrearon Tollan en Chichén Itza. El descubrimiento fortuito de una entrada permite al
visitante de hoy pasar por el espacio que queda entre la piramide de los itzaes y la de los toltecas, que cubre a la
anterior, y ascender por la antigua escalinata hasta el santuario itza, en donde los toltecas instalaron una imagen
de Chacmool y de un jaguar. Desde el exterior, s6lo se puede ver la estructura tolteca, una piramide que se eleva
en nueve niveles (Fig. 38) hasta una altura de unos 56 metros. Consagrada al dios de la Serpiente Emplumada,
Quetzalcbatl-Kukulcan, no sélo se le venera con ornamentos de serpientes emplumadas, sino también
incorporando en la estructura diversos aspectos calendéaricos, como la construcciéon en cada uno de los cuatro
lados de la piramide de una escalinata con 91 peldafios que, junto con el Gltimo «peldafio» o plataforma superior
suman los dias del afio solar (91 x 4 + 1 = 365). Otra estructura, llamada el Templo de los Guerreros, duplica
literalmente la piramide de los Atlantes de Tula, tanto por su ubicaciéon y orientacion como por su escalinata, las
serpientes emplumadas de piedra que la flanquean, su decoracion y sus esculturas.

Figura 39

Al igual que en Tula (Tollan), frente a esta piramide-templo, al otro lado de la gran plaza, esta el principal juego
de pelota. Es una inmensa cancha rectangular de casi 190 metros de larga -la mas grande de América Central.
Altos muros se elevan a lo largo de sus costados, y en el centro de cada uno de ellos, a algo mas de diez metros
del suelo, sobresale un anillo de piedra decorado con tallas de serpientes entrelazadas. Para vencer en el juego,
los jugadores tenian que lanzar una pelota maciza de caucho a través de los anillos. Cada equipo lo componian
siete jugadores; el equipo que perdia pagaba un alto precio: su lider era decapitado. Unos paneles de piedra,
decorados con bajorrelieves que representaban escenas del juego, se instalaban en toda la longitud de estas
largas paredes. El panel central de la pared oriental (Fig. 39) muestra todavia al lider del equipo ganador (a la
izquierda) sosteniendo la cabeza cortada del lider del equipo perdedor.

Tan severo fin sugiere que en este juego de pelota habia algo mas que juego y entretenimiento. En Chichén
Itza4, como en Tula, habia varias canchas para el juego de pelota, quiza para entrenarse o0 para juegos menos
importantes. La cancha principal era Gnica por su tamafio y esplendor, y la importancia de lo que pudo acaecer en
ella viene subrayado por el hecho de que estuviera acompafiada por tres templos ricamente decorados con
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escenas de guerreros, de enfrenta-mientos mitolégicos, el Arbol de la Vida y una deidad alada y con barba
provista de dos cuernos (Fig. 40).

Figura 40

Todo esto, junto con la diversidad y la vestimenta de los jugadores, nos habla de un acontecimiento intertribal, si
no internacional, de gran importancia politica y religiosa. El nimero de los jugadores (siete), la decapitacion del
lider del equipo perdedor y el uso de una pelota de caucho parecen remedar un relato mitolégico del Popol Vuh
en el que se da un combate entre dioses que adopta la forma de una competicién con una pelota de caucho. En
ésta, se enfrentaban el dios Siete-Macaw y sus dos hijos contra varios dioses celestes, incluidos el Sol, la Luna y
Venus. El hijo Siete-Huanaphu, derrotado, era decapitado: «Se le separ6 la cabeza del cuerpo y cayé rodando, se
le saco el corazon del pecho.» Pero, siendo un dios, se le resucitd y se convirtié en un planeta.

Esta representacién de acontecimientos divinos convertiria esta costumbre tolteca en algo parecido a las
representaciones religiosas del antiguo Oriente Proximo. En Egipto, la desmembracién y la resurreccién de Osiris
se representaba anualmente en una obra de misterios en la cual los actores, entre los que estaba el faraén,
hacian los papeles de diversos dioses; y en Asiria, en una compleja representaciéon que también se llevaba a
cabo todos los afios, se ponia en escena una batalla entre dos dioses en la cual el perdedor era ejecutado, para
ser perdonado y resucitado mas tarde por el dios del Cielo. En Babilonia, se leia todos los afios el Enuma elish, la
epopeya que describia la creacidn del Sistema Solar, como parte de las celebraciones de Afio Nuevo; en ésta, se
representaba la colision celeste que llevé a la creacion de la Tierra (el Séptimo Planeta) como la muerte y
decapitacion de la monstruosa Tiamat a manos del supremo dios babilénico Marduk.

Figura 41

El mito maya y su representacion, haciéndose eco de los «mitos» de Oriente Proximo y sus representaciones,
parecen haber conservado los elementos celestiales del relato y el simbolismo del nimero siete, en su relacion
con el planeta Tierra. Es significativo que en las imagenes mayas y toltecas que hay a lo largo de las paredes del
juego de pelota, algunos jugadores lleven como emblema un disco solar, mientras que otros llevan el de la estrella
de siete puntas (Fig. 41). Es éste un simbolo celeste y no un emblema casual, confirmado, segiin nuestra opinién,
por el hecho de que por todas partes en Chichén Itza se puede ver la imagen de una estrella de cuatro puntas en
combinacion con el simbolo del «ocho» para el planeta Venus (Fig. 42a), y que en otros lugares del noroeste de
Yucatan, las paredes de los templos se decoraban con simbolos de estrellas de seis puntas (Fig. 42b).

El representar a los planetas como estrellas con diferente nimero de puntas es tan comun que solemos olvidar
cémo surgié esta costumbre: como otras tantas cosas, tuvo su origen en Sumer. Basandose en lo que habian
aprendido de los nefilim, los sumerios no contaban los planetas tal como lo hacemos nosotros, desde el Sol hacia
fuera, sino desde el exterior hacia el centro. Asi, Plutdén era el primer planeta, Neptuno era el segundo, Urano el
tercero, Saturno el cuarto, Jupiter el quinto. Marte, asi pues, era el sexto, la Tierra el séptimo y Venus el octavo.
La explicacion de los expertos de por qué tanto los mayas como los toltecas consideraban a Venus el octavo es
porque lleva ocho afios terrestres (8 x 365 = 2.920 dias) repetir un alineamiento sinédico con Venus por sélo cinco
orbitas de Venus (5 x 584 = 2.920 dias). Pero, si esto es asi, Venus deberia ser el «Cinco» y la Tierra el «Ocho».

Figura 42

El método sumerio nos parece mucho mas elegante y preciso, y sugiere que las representaciones
mayas/toltecas seguian la iconografia de Oriente Proximo; pues, como se puede ver, los simbolos encontrados en
Chichén lItza y en otros muchos lugares de Yucatan son casi idénticos a aquellos mediante los que se
representaba a los distintos planetas en Mesopotamia (Fig. 42c).

De hecho, el empleo de simbolos de estrellas con puntas a la manera de Oriente Préximo se hace mas
insistente a medida que uno se mueve hacia el noroeste de Yucatan y su costa. Alli, en un lugar llamado
Tzekelna, se encontr6 una notabilisima escultura, que se exhibe en la actualidad en el museo de Mérida.
Esculpida a partir de un gran bloque de piedra, al cual la estatua alin esta unida por su parte trasera, representa a
un hombre de marcados rasgos faciales, posiblemente tocado con un casco. Tiene el cuerpo cubierto con un traje
cefiido, con escamas o costillas. Bajo el brazo doblado, sostiene un objeto que el museo identifica como «la forma
geométrica de una estrella de cinco puntas» (Fig. 43). Sobre el vientre, sujeto con correas, lleva un extrafio
dispositivo circular; los expertos creen que, por algin motivo, identificaba a los que lo portaban como dioses de
las aguas.

En un lugar cercano llamado Oxkintok, se encontraron grandes esculturas de deidades que formaban parte de
enormes bloques de piedra. Los arquedlogos suponen que habrian servido como columnas de apoyo
estructurales en los templos. Una de ellas (Fig. 44) parece la homologa femenina del dios arriba descrito. Su
escamado atuendo aparece también en varias estatuas y estatuillas de Jaina, una isla que se extiende cerca de la
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costa de esta parte noroccidental de Yucatan, en la cual se levanté un templo de lo mas inusual. La isla habria
servido como necrépolis sagrada porque, segun las leyendas, era el lugar del Gltimo descanso de ltzamna, el dios
de los itzaes -un gran dios de antafio que habria llegado sobre las aguas para desembarcar alli, y cuyo nombre
significaba «aquel cuyo hogar es el agua».

Figura 43
Figura 44

Los textos, las leyendas y las creencias religiosas se combinan, de este modo, para sefalar la costa del golfo
de Yucatan como el lugar en donde un ser divino o deificado habria desembarcado para crear poblaciones y una
civilizaciéon en aquellas tierras. Esta potente combinacion, estos recuerdos colectivos, debieron de ser el motivo
gue impulsé a los toltecas a emprender el camino hasta este rincén de Yucatan, y concretamente hasta Chichén
Itza, cuando emigraron en busca de una reactivacion y una purificacion de sus creencias originales; un regreso al
lugar en donde todo habia comenzado, y en donde tendria que desembarcar de nuevo aquel dios que habia dicho
gue volveria desde el otro lado del mar.

El punto focal del culto de ltzamna y de Quetzalcéatl, y quizd también de los recuerdos de Votan, era el cenote
sagrado de Chichén Itza -el enorme pozo que le habia dado su nombre a Chichén Itza.

Situado directamente al norte de la piramide principal y conectado con la plaza ceremonial por medio de una
larga avenida procesional, el pozo tiene en la actualidad algo mas de 20 metros de profundidad entre la superficie
y el nivel del agua, con otros treinta metros mas o menos de agua y cieno mas abajo. La boca del cenote, de
forma oval, mide alrededor de 87 metros de larga y 52 de ancha. Existen evidencias de que el pozo se agrandé
artificialmente y de que, en otro tiempo, hubo una escalinata que llevaba hacia abajo. Aln se pueden ver los
restos de una plataforma y un santuario en la boca del pozo; alli, segun escribe el obispo Landa, se llevaban a
cabo ritos para honrar al dios del agua y las lluvias, se arrojaba a doncellas en sacrificio y los fieles que se
apifiaban alrededor echaban ofrendas preciosas, preferiblemente de oro.

En 1885, Edward H. Thompson, que se habia ganado una gran reputacion por ser el autor del tratado titulado
Atlantis Not a Myth, consiguié que se le asignara un consulado de los Estados Unidos en México. No pasé mucho
tiempo antes de que comprara, por 75 ddélares, mas de 250 kilometros cuadrados de selva, en donde se
encontraban las ruinas de Chichén ltza. Haciendo de aquellas ruinas su hogar, Thompson organiz6 para el Museo
Peabody de la Universidad de Harvard una serie de inmersiones sistematicas en el pozo con el objetivo de
recuperar sus sagradas ofrendas.

Figura 45

Sélo se encontraron alrededor de cuarenta esqueletos humanos; pero los buzos sacaron miles de ricos objetos
artisticos. Mas de 3.400 estaban hechos de jade, una piedra semipreciosa que era la mas apreciada por mayas y
aztecas. Entre los objetos habia cuentas, varillas nasales, tapones para los oido, botones, anillos, pendientes,
globos, discos, efigies, figurines... Mas de 500 objetos llevaban grabados en los que se representaba tanto a
animales como a personas. Entre estos Ultimos, algunos llevaban una visible barba (Fig. 45 a, b), con un aspecto
muy parecido al de las paredes del templo del juego de pelota (Fig. 45c).

Aun mas significativos eran los objetos de metal que sacaron los buzos. Centenares de ellos estaban hechos de
oro, y algunos de plata y de cobre -descubrimientos muy llamativos, dada la escasez de metales en la peninsula.
Algunos de los objetos estaban hechos de cobre dorado o de aleaciones de cobre, incluido el bronce, lo que
indica una sofisticacion metallrgica desconocida en tierras mayas, y evidencia que los objetos se habian traido
desde tierras distantes.

Pero lo mas desconcertante de todo fue el descubrimiento de discos de estafio puro, un metal que no se
encuentra en su estado nativo y que sélo se puede conseguir a través de un complejo refinado de minerales -
minerales que estan completamente ausentes en Ameérica Central.

Entre los objetos de metal, exquisitamente trabajados, habia numerosas campanas asi como objetos rituales
(copas, lavamanos), anillos, tiaras, mascaras; ornamentos y joyas; cetros; objetos de propdsito desconocido; v, lo
mas importante de todo, discos grabados o estampados con escenas de enfrentamientos. En éstas, personas con
diferentes atuendos y de rasgos diferentes se enfrentaban entre si, quizas en combate, en presencia de
serpientes terrestres o celestes, o de dioses celestes. El dominante o héroe victorioso se representaba siempre
con barba (Fig. 46a, b).

Es evidente que éstos no eran dioses, pues a los dioses celestes 0 serpiente se les mostraba por separado. Su
aspecto, diferente del dios celeste alado y con barba (Fig. 40), aparece en relieves grabados en paredes y
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columnas de Chichén Itza junto con otros héroes y guerreros, como éste, con su larga y fina barba (Fig. 47), que
alguien apodo «El Tio Sam».

Figura 46
Figura 47

La identidad de esta gente con barba es un enigma; lo que es seguro es que no eran indigenas nativos, puesto
gue no les crecia el vello facial y, por lo tanto, no podian tener barba. Entonces, ¢ quiénes eran estos forasteros?
Sus rasgos «semitas», 0 mas bien mediterraneo orientales (ain mas destacados en los objetos de arcilla que
llevan imagenes faciales), han llevado a varios investigadores a identificarlos como fenicios o «marinos judios»,
gue quizas perdieron el rumbo y fueron llevados por las corrientes atlanticas hasta las costas de Yucatan, cuando
el rey Salomén vy el rey fenicio Hiram juntaron sus fuerzas para enviar expediciones maritimas a circundar Africa
en busca de oro (hacia el 1000 a.C); o unos cuantos siglos después, cuando los fenicios fueron ahuyentados de
sus ciudades portuarias en el Mediterraneo oriental, fundaron Cartago y navegaron hasta Africa occidental.

A despecho de quiénes pudieran haber sido esos marinos y el momento propuesto de la travesia, los
investigadores académicos mas conservadores desechan radicalmente cualquier idea de una travesia deliberada.
Explican las innegables barbas como barbas postizas, que los indigenas se pegaban en la barbilla, o bien dicen
gue se trata de supervivientes ocasionales de algun naufragio. Claro esta que el primer argumento (propuesto con
toda seriedad por famosos expertos) no hace mas que llevar a esta pregunta: si los indigenas imitaban a alguna
persona barbada, ¢ de quién o quiénes se trataba?

Figura 48

Tampoco parece valida la explicacion que afirma que se trata de unos cuantos supervivientes de naufragios.
Las tradiciones nativas, al igual que la leyenda de Votan, nos hablan de viajes repetidos de exploracion seguidos
por asentamientos (la fundacion de ciudades). Las evidencias arqueolégicas contradicen la idea de unos cuantos
supervivientes ocasionales arrojados a una playa singular. A los Barbados, a los que se les ve en diversas
actividades y circunstancias, se les ha representado a lo largo de toda la costa del golfo de México, en localidades
del interior y hasta en la costa del Pacifico. Y no se les representa estilizados, ni mitificados, sino retratados como
gente real.

Algunos de los mas sorprendentes ejemplos se han encontrado en Veracruz (Fig. 48a, b). La gente a la que
inmortalizaron eran claramente idénticos a los dignatarios semitas occidentales a los que tomaban como
prisioneros los faraones egipcios durante sus campafias asiaticas, tal como los representaron los vencedores en
sus inscripciones conmemorativas de las paredes de los templos (Fig. 49).

Figura 49

¢Por qué, y cuando, estos marinos mediterraneos llegaron a América? Las pistas arqueolbgicas son
desconcertantes, pues llevan a un enigma aln mayor: los olmecas, y sus aparentes origenes negros africanos;
pues, como se ve en muchas representaciones -como ésta, de Alvarado, Veracruz (Fig. 50)-, los barbados y los
olmecas se encontraron, cara a cara, en los mismos dominios y en la misma época.

De todas las civilizaciones perdidas de América Central, la de los olmecas es la mas antigua y la mas
desconcertante. A todos los efectos, fue la civilizacién madre, la que todos copiaron y adaptaron. Aparecié a lo
largo de la costa del golfo de México a comienzos del segundo milenio a.C., estaba en pleno florecimiento en
alrededor de cuarenta lugares hacia el 1200 a.C. (algunos sostienen que hacia el 1500 a.C.) y, difundiéndose en
todas direcciones, pero principalmente hacia el sur, dejé su huella por toda América Central hacia el 800 a.C.

Figura 50

La primera escritura en glifos de Centroamérica aparece en el reino de los olmecas; y lo mismo se puede decir
del sistema numérico de puntos y barras. Las primeras inscripciones del calendario de la Cuenta Larga, con la
enigmatica fecha de comienzo en 3113 a.C; las primeras obras de arte escultorico grandiosas y monumentales; la
primera utilizacion del jade; las primeras representaciones de armas o herramientas manuales; los primeros
centros ceremoniales; las primeras orientaciones celestes -todo fueron consecuciones de los olmecas. No es de
sorprender que con tantos «primeros», algunos (como J- Soustelle, The Olmecs) hayan comparado la civilizacién
olmeca en Centroamérica con la de los sumerios en Mesopotamia, que tienen todos los «primeros» del antiguo
Oriente Préximo. Y, al igual que la civilizacién sumeria, los olmecas también aparecieron de repente, sin ningln
precedente o periodo previo de avance gradual. En sus textos, los sumerios describian su civilizacidn como un
regalo de los dioses, los visitantes a la Tierra que surcaban los cielos y, de ahi, que se les representara como
seres alados (Fig. 51a). Los olmecas expresaron sus «mitos» en el arte escultérico, como en esta estela de Izapa
(Fig. 51b) en la que un dios alado decapita a otro. Este relato en piedra es notablemente similar a otra
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representacion sumeria (Fig. 51c). ¢Quiénes eran estas gentes que habian logrado tales hazafias? Apodados
olmecas («pueblo del caucho»), debido a que su regién en la costa del golfo era conocida por sus arboles de
caucho, en realidad eran un enigma -forasteros en tierra extrafia, forasteros de allende los mares, un pueblo que
no sélo pertenecia a otra tierra, sino a otro continente. En una zona de costas pantanosas en donde la piedra es
rara, ellos crearon y dejaron tras de si monumentos de piedra que asombran hasta en nuestros dias; de éstos, los
mas desconcertantes son los que retratan a los propios olmecas.

Figura 51

Unicos en todos los aspectos, se trata de gigantescas cabezas de piedra esculpidas con una increible habilidad
y con herramientas desconocidas. El primero en ver una de estas gigantescas cabezas fue J. M. Melgar y
Serrano, en Tres Zapotes, en el estado de Veracruz. La describidé en el Boletin de la Sociedad Geogréfica y
Estadistica Mexicana (en 1869) como «una obra de arte... una magnifica escultura que lo que mas sorprende es
gue parece representar a un etiope». Unos dibujos anexos reproducian fielmente los rasgos negroides de la
cabeza (Fig. 52).

Pero hasta 1925 los expertos occidentales no confirmaron la existencia de tan colosales cabezas de piedra,
cuando un equipo arqueolégico de la Universidad de Tulane, encabezado por Frans Blom, encontré «la parte
superior de una colosal cabeza que estaba Profundamente hundida en la tierra», en La Venta, un lugar cercano ?
la costa del golfo, en el estado de Tabasco. Cuando se desenterré la cabeza (Fig. 53), media casi 2°5 metros de
alta y 6°4 de circunferencia, y pesaba alrededor de 24 toneladas. No cabe duda de que representa a un negroide
africano con un visible casco. Con el tiempo, en La Venta se encontrarian mas cabezas, cada una con sus
diferencias individuales y con cascos diferentes, pero con los mismos rasgos faciales.

Figura 52
Figura 53

Otras cinco de estas colosales cabezas se encontraron en la decada de 1940 en San lorenzo, un asentamiento
olmeca a casi 100 kilometros de La Venta. El descubrimientos lo hicieron las expediciones arqueologicas dirigidas
por Matthew Stirling y Philip Drucker. Y los equipos de la Universidad de Yale que les siguieron, liderados por
Michael D. Coe, descubrieron mas cabezas e hicieron lecturas de radiocarbono que dieron fechas en torno al
1200 a.C. Esto significa que la materia organica (en su mayor parte, carbon) encontrada en aquel lugar, tenia
aquella antigliedad; pero el lugar mismo y sus monumentos bien podrian ser mas antiguos. De hecho, el
arquedlogo mexicano Ignacio Bernal, que descubrié otra cabeza en Tres Zapotes, data estas colosales esculturas
hacia el 1500 a.C.

Hasta ahora se han encontrado dieciséis de estas enormes cabezas, que miden entre metro y medio y tres
metros de altura, y llegan a pesar hasta 25 toneladas. Quienquiera que las esculpiera estuvo a punto de esculpir
algunas mas, pues, junto a las cabezas terminadas, se ha encontrado gran cantidad de «material crudo» -grandes
piedras que se habian extraido ya de la cantera y se habian redondeado hasta darle la forma de una pelota. Las
piedras de basalto, terminadas y sin terminar, se llevaron desde su origen hasta lugares en donde no existe la
piedra, recorriendo distancias de 100 kilémetros o mas, a través de selvas y pantanos. COmo se extrajeron estos
colosales bloques de piedra, cdmo se transportaron y, por Ultimo, como se esculpieron y se erigieron en su
destino, sigue siendo un misterio. Sin embargo, esta claro que para los olmecas era muy importante conmemorar
a sus lideres de esta manera. Viendo una galeria de retratos de estas cabezas, se puede ver con claridad que se
trataba de personas, todas ellas de la misma estirpe negroide africana, pero con sus propias personalidades y con
diferentes tocados (Fig. 54).

Las escenas de enfrentamientos grabadas en las estelas de piedra (Fig. 55a) y otros monumentos (Fig. 55b)
nos ofrecen una clara imagen de los olmecas como gente alta, de constitucién fuerte, con cuerpos musculosos -
«gigantes» en estatura, sin duda, a los ojos de la poblacién indigena. Pero, para que no supongamos que se trata
s6lo de unos cuantos lideres y no de la verdadera poblacion de etnia negroide africana -hombres, mujeres y
nifios-, los olmecas dejaron tras ellos, esparcidas por una inmensa regién de Centroamérica que a desde el golfo
hasta la costa del Pacifico, centenares si no miles de representaciones de si mismos. En esculturas, en grabados
en piedra, en bajorrelieves, estatuillas, siempre vemos las mismas caras de negro africano, como en los jades del
cenote sagrado de Chichén ltza o en las efigies de oro encontradas alli; en numerosas terracotas enconadas
desde la isla de Jaina (una pareja de enamorados) hasta el cen-" y el norte de México, e incluso como jugadores
de pelota (relieves de El Tajin); en la Fig. 56, se muestran unas cuantas. En algunas terracotas (Fig. 57a), y aln
mas en las esculturas de piedra (Fig. 57b), se retrata a los olmecas sosteniendo bebés -un acto que debi6 de
tener un significado especial para ellos.

Figura 54
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Pero no son menos intrigantes los asentamientos en donde se encontraron las colosales cabezas y otras
representaciones de los olmecas; su tamafio, magnitud y estructuras dejan ver la obra de unos colonizadores
organizados, no la de unos cuantos naufragos fortuitos.

Figura 55
Figura 56

La Venta era en realidad una pequefia isla en una pantanosa region costera, que fue artificialmente
conformada, rellenada de tierra y construida segun un plan preconcebido. Los principales edificios, entre los que
se incluye una inusual «piramide» conica, monticulos alargados y circulares, estructuras, patios pavimentados,
altares, estelas y otros elementos de factura humana, se dispusieron con una gran precision geométrica a lo largo
de un eje norte-sur que se extendia casi cinco kilébmetros. En un lugar carente de piedra, se utilizé una
sorprendente variedad de ésta -cada una elegida por sus cualidades especiales- en la construccion de
estructuras, monumentos y estelas, a pesar de que hubo que trasladarlas desde grandes distancias. Sélo la
pirdmide cénica precis6é de 28.300 metros cubicos de tierra. Todo esto supondria un tremendo esfuerzo fisico.
También precisaba de un alto nivel de experiencia en arquitectura y mamposteria, de lo cual no habia precedente
en Centroamérica. Obviamente, todos estos conocimientos debieron aprenderlos en algin otro lugar. Entre los
extraordinarios descubrimientos de La Venta habia un recinto rectangular que estaba circundado o vallado con
columnas de basalto (el mismo material con el que se esculpieron las enormes cabezas). El recinto protegia un
sarcéfago de piedra y una cdmara funeraria rectangular que también estaba techada y rodeada de columnas de
basalto. En el interior, varios esqueletos yacian sobre una plataforma baja. En conjunto, este descubrimiento
Unico, con su sarcofago de piedra, parece haber sido el modelo para la igualmente inusual cripta de Pacal en
Palenque. Al menos, la insistencia en el empleo de grandes bloques de piedra, aun cuando tuvieran que ser
traidos desde tan lejos, para monumentos, esculturas conmemorativas y enterramientos, deberia servir de pista
sobre el enigmatico origen de los olmecas.

Figura 57

No menos desconcertante fue el descubrimiento en La Venta de centenares de objetos artisticamente tallados
del poco comun jade, incluidas unas extrafias hachas elaboradas con esta piedra semipre-ciosa, que no se puede
encontrar en la zona. Después, para hacer aun mayor el misterio, todos estos objetos fueron enterrados
deliberadamente en largas y profundas zanjas. Estas, a su vez, se cubrieron con diferentes capas de arcilla, de
diferentes clases y colores -miles de toneladas de tierra traida desde varios lugares distantes. Increiblemente, las
zanjas tenian el fondo cubierto de miles de baldosas de serpentina, otra piedra semipreciosa verde azulada. La
mayoria de los expertos supone que las zanjas se cavaron para enterrar en ellas estos preciosos objetos de jade,
pero los suelos de serpentina también podrian estar sugiriendo que las zanjas se construyeron mucho antes, con
un propdsito completamente distinto; pero se utilizaron para enterrar unos objetos muy apreciados, como esas
extrafias hachas, una vez dejaron de necesitarlos (y de necesitar las zanjas). No existen dudas de que los
olmecas abandonaron sus asentamientos hacia los comienzos de la era cristiana, y que incluso intentaron
enterrar algunas de sus colosales cabezas. Quienquiera que llegara a sus poblados después, lo hizo con ansias
de venganza: algunas de las cabezas fueron derribadas de sus bases, para después hacerlas rodar hasta los
pantanos; otras muestran marcas que denotan haber sido golpeadas.

Como otro de los muchos enigmas de La Venta, permitasenos hablar del descubrimiento en las zanjas de unos
espejos concavos de mineral de hierro (magnetita y hematites) cristalizado, moldeados y pulidos a la perfeccion.
Después de estudiarlos y de hacer algunos experimentos, los expertos del Instituto Smithsoniano de Washington
D.C. llegaron a la conclusion de que los espejos pudieron ser utilizados para enfocar los rayos del sol, para
encender fuego o con «propdsitos rituales» (ésa es la forma que tienen los expertos de decir que no saben para
qué servia un objeto).

El enigma final en La Venta es el lugar en si mismo, pues esta exactamente orientado segln un eje norte-sur,
con 8° de inclinacién al oeste del verdadero norte. En diversos estudios se ha demostrado que esta orientacion
fue premeditada, con el objetivo de permitir la observacién astronémica, quiza desde la clspide de la «piramide»
coénica, cuyas prominencias podrian haber servido como indicadores direccionales. En un estudio especial, de M.
Popenoe-Hatch (Papers on Olmec and Maya Archeology N° 13, University of California), se llegd a la conclusion
de que «el patrén de observacion hecho en La Venta hacia el 1000 a.C. habria que remontarlo a un cuerpo de
conocimientos desarrollado un milenio antes... El asentamiento de La Venta y su arte del 1000 a.C. parecen
reflejar una tradicién basada en gran parte en los transitos de estrellas sobre el meridiano que tuvieron lugar en
los solsticios y los equinoccios de alrededor del 2000 a.C.»

Unos inicios en el 2000 a.C. harian de La Venta el «centro sagrado» mas antiguo de Centroamérica,

precediendo a Teotihuacan salvo por la época legendaria en que sélo los dioses moraban alli. Aun asi, puede que
no sea ésa la verdadera fecha en que los olmecas llegaron alli tras cruzar los mares, pues su Cuenta Larga
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comienza en el 3113 a.C; pero si indica en qué medida se adelantaron a civilizaciones mas famosas, como los
mayas o los aztecas.

En Tres Zapotes, cuya fase previa sitlan los arque6logos entre 1500 y 1200 a.C, se pueden ver, esparcidas por
el lugar, construcciones de piedra (aunque la piedra es rara aqui), terrazas, escalinatas y monticulos. Se han
localizado al menos otros ocho lugares en un radio de 24 kildbmetros desde Tres Zapotes, lo que nos sugiere que
debi6 de ser un gran centro rodeado de poblaciones satélites. Ademas de las cabezas y de otros monumentos
escultéricos, también se desenterraron gran cantidad de estelas; una de ellas («Estela C») lleva la fecha de
Cuenta Larga del 7.16.6.16.18, que equivale al 31 a.C, confirmando la presencia de los olmecas en este lugar en
aquella época.

En San Lorenzo, las ruinas olmecas estan compuestas por estructuras, monticulos y terraplenes,
entremezclados con estanques artificiales. La parte central de este lugar se construyé sobre una plataforma de
factura humana de alrededor de 2 kildmetros cuadrados, que fue elevada unos 56 metros por encima del terreno
circundante -una Proeza que empequefiece muchas obras modernas. Los arquedélogos descubrieron que los
estanques estaban interconectados a través de un sistema de conductos subterrdneos «cuyo significado o funcién
resultan aln desconocidos».

Figura 58

Podriamos proseguir largamente con la descripcidn de lugares olmecas -hasta el momento, se han descubierto
alrededor de cuarenta. En todas partes, ademas del arte monumental y de los edificios de piedra, hay monticulos
por docenas y otras evidencias de movimientos de tierra deliberados.

Sin embargo, las obras de silleria, los terraplenes, las zanjas, los estanques, los conductos y los espejos deben
tener algin sentido, aun cuando los expertos modernos no alcancen a comprenderlo, asi como la simple
presencia de los olmecas en América Central -a menos que uno suscriba la teoria de los supervivientes de un
naufragio, cosa que nosotros no vamos a hacer. Los historiadores aztecas describieron a los olmecas como los
remanentes de un antiguo pueblo -no unas cuantas personas- de habla no nahuatl, que crearon la civilizacion
mas antigua de México. Las evidencias arqueologicas apoyan la idea y demuestran que, desde una base o «area
metropolitana» que lindaria con el golfo de México, en donde La Venta, Tres Zapotes y San Lorenzo conformarian
un triangulo pivotal, la zona de asentamientos e influencia olmecas cruza por el sur hacia la costa del Pacifico de
México y Guatemala.

Expertos en terraplenes, maestros de la silleria, excavadores de zanjas, canalizadores de aguas, fabricantes de
espejos... Asi dotados, ¢qué estaban haciendo los olmecas en Centroamérica? Las estelas los muestran
emergiendo de «altares» que representan entradas a las profundidades de la tierra (Fig. 58), 0 en el interior de
cuevas, con un desconcertante surtido de herramientas, como en esta estela de La Venta (Fig. 59), en la que es
posible discernir los enigméaticos espejos, que estan sujetos a los cascos de los que llevan las herramientas.

Figura 61

En conjunto, las capacidades, las escenas, las herramientas, parece que nos llevan a una conclusién: los
olmecas eran mineros, venidos al Nuevo Mundo para extraer algunos metales preciosos -probablemente oro,
quiza también algun otro mineral extrafio.

Las leyendas de Votan, que hablan de tlneles a través de las montafias, apoyan esta conclusion. También el
hecho de que, entre los dioses de Antafio, cuyo culto adoptaron los pueblos nahuatlaca-s de los olmecas,
estuviera el dios Tepeyolloti, que significa «corazon de la montafia». Era un dios de las cuevas con barba; su
templo tenia que ser de piedra, y debia de estar construido preferiblemente en el interior de una montafia. Su
simbolo jeroglifico era una montafa perforada; se le representaba (Fig. 60a) con una herramienta parecida a un
lanzallamas, jlo mismo que habiamos visto en Tula!

Nuestra impresién es que el lanzallamas que se ve aqui (el mismo que sostenian los atlantes y que se
representaba en una columna) se utilizaba probablemente para cortar la piedra, no sélo para tallarla. Esto resulta
manifiesto en un relieve conocido como Daizu N° 40, que se descubrio en el Valle de Oaxaca. En él, se muestra a
una persona en un lugar estrecho, utilizando el lanzallamas contra la pared que tiene delante (Fig. 60b). El
simbolo del «diamante» que hay en la pared significa un mineral, pero ain no se ha descifrado cual.

Tal como atestiguan gran cantidad de representaciones, el enigma de los «olmecas» africanos se entremezcla
con el enigma de los barbados del Mediterraneo oriental. Se les plasmé en multitud de monumentos de todos los
asentamientos olmecas, en retratos individuales o en escenas de enfrentamientos. Curiosamente, algunos de los
enfrentamientos se representan como si hubieran tenido lugar en el interior de cavernas; en uno de Tres Zapotes
(Fig. 61), aparece incluso un ayudante que lleva un dispositivo luminoso (en un tiempo en que, supuestamente,
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sélo se utilizaban antorchas). No menos sorprendente es una estela de Chalcatzingo (Fig. 62) en donde aparece
una mujer «caucasica» manipulando lo que parece un sofisticado equipo técnico; en la base de la estela hay un
revelador signo de «diamante». Todo parece establecer una relacién con los minerales.

Figura 62

¢Acaso los barbados del Mediterraneo llegaron a América Central al mismo tiempo que los africanos olmecas?
¢Eran aliados, se ayudaban entre si, o competian por los mismos minerales o metales preciosos? Nadie puede
decirlo con certeza, pero creemos que los africanos olmecas llegaron alli primero, y que las raices de su llegada
hay que buscarlas en esa misteriosa fecha de comienzo de la Cuenta Larga: el 3113 a.C.

No importa cuando y por qué comenzé la relacién, pero parece que terminé con una convulsion.

Los expertos se preguntan por qué en muchos asentamientos olmecas existen evidencias de una destruccién
deliberada -monumentos deformados (incluidas las colosales cabezas), objetos rotos, monumentos derribados-,
todo ello con vehemencia, como si de una venganza se tratara. Y no parece que toda esta destruccién tuviera
lugar de una vez; parece como si los poblados olmecas se hubieran ido abandonando gradualmente, primero el
«centro metropolitano» mas antiguo, cercano al Golfo, hacia el 300 a.C, para mas tarde ir abandonando los
lugares mas al sur. Hemos visto la evidencia de una fecha equivalente al 31 a.C. en Tres Zapotes, que sugiere
qgue el proceso de abandono de los centros olmecas, seguido por la vengativa destruccion, pudo durar varios
siglos, a medida que los olmecas iban cediendo terreno y retirandose hacia el sur.

Las imagenes de este turbulento periodo y de esa zona meridional de los dominios olmecas los muestran cada
vez mas como guerreros, con mascaras aterradoras de aguila o de jaguar. En uno de estos grabados en la roca
de las regiones meridionales se ve a tres guerreros olmecas (dos de ellos con mascaras de aguila) con lanzas en
las manos. En la escena se puede ver también a un cautivo desnudo y con barba. Lo que no queda claro es si los
guerreros estan amenazando al cautivo, o lo estan salvando. Lo cual deja sin aclarar esta intrigante pregunta:
¢estaban en el mismo bando los negroides olmecas y los barbados del Mediterraneo oriental cuando aquellos
tiempos turbulentos hicieron afiicos la primera civilizacion de América Central?

Figura 63
Figura 64

Al menos, parece que compartieron el mismo destino.

En uno de los asentamientos mas interesantes que hay cerca de la costa del Pacifico, en Monte Alban -
levantado sobre un inmenso surtido de plataformas de factura humana y con extrafias estructuras construidas con
fines astronémicos-, existen docenas de losas, erigidas en un muro conmemorativo, que llevan las imagenes
grabadas de estos negroides africanos en posiciones un tanto retorcidas (Fig. 63) Durante mucho tiempo, se les
llamé Danzantes, pero los expertos coinciden ahora en que representan los cuerpos mutilados y desnudos de
olmecas, supuestamente muertos durante alguna sublevacion violenta de los indigenas de la zona. Entre estos
cuerpos, se puede ver tambien el de un hombre con barba y una nariz semita (Fig. 64), que, como es obvio,
compartio el mismo destino de los olmecas.

Se cree que Monte Alban sepoblo hacia el 1500 a.C., y que fue un centro importante desde el 500 a.C. Asi, en
unos cuantos siglos de grandeza, sus constructores terminaron como cuerpos mutilados, honrados en las piedras,
victimas de aquellos a los que habian ensefiado.

Y asi sucedié con los milenios, la edad de oro de los forasteros de allende los mares, que se convirtio poco
menos que en una leyenda.
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6 EL REINO DE LA VARITA MAGICA DE ORO

La historia de la civilizacion en los Andes esta envuelta en el misterio, un misterio alin mas profundo por la
ausencia de registros escritos o de estelas con relatos jeroglificos; pero los mitos y las leyendas cubren el hueco
con historias de dioses y de gigantes, y de los reyes que descendieron de ellos.

Los pueblos costeros recordaban las leyendas de unos dioses que guiaron a sus antepasados a las tierras
prometidas y de unos gigantes que les robaron las cosechas y violaron a sus mujeres. Los pueblos del altiplano,
de los cuales los incas eran los dominantes en la época de la Conquista, reconocian la guia divina en todo tipo de
actividades y oficios, en el crecimiento de las cosechas, en la construccién de las ciudades. Contaban los Relatos
del Comienzo -los relatos de la creacién, de los dias turbulentos, de un arrasador Diluvio. Y atribuian el inicio de
su realeza y la fundacion de su capital a los poderes de una varita magica de oro.

Los cronistas espafioles, asi como los nativos que habian aprendido espafiol, dejaron constancia de que el
padre de los dos reyes incas de la época de la Conquista, Huayna Capac, era el duodécimo Inca (titulo que
significaba sefior, soberano) de una dinastia que habia tenido sus origenes en Cuzco, la capital, hacia el 1020
d.C. Tan solo un par de siglos antes de la Conquista, los incas habian entrado sorpresivamente desde sus
fortalezas del altiplano en las zonas costeras, donde otros reinos habian existido desde tiempos antiguos. Al
extender sus dominios por el norte hasta el actual Ecuador y por el sur hasta el Chile de hoy con la ayuda de la
famosa Calzada del Sol, los incas superpusieron esencialmente su gobierno y su administracion a culturas y
sociedades organizadas que habian prosperado en aquellas tierras durante milenios. La Ultima en caer bajo el
dominio inca fue un verdadero imperio, el del pueblo chimd; su capital, Chanchan, era una metrépolis cuyos
recintos sagrados, sus piramides escalonadas y sus complejos residenciales se extendian por una superficie de
mas de 20 kilémetros cuadrados.

Situada cerca de la actual ciudad de Trujillo, donde el rio Moche desemboca en el Océano Pacifico, la antigua
capital recordd a los exploradores a Egipto y Mesopotamia. El explorador del siglo xix E. G. Squier (Peru
lllustrated: Incidents of Travel and Explorations in the Land ofthe Incas), se asombrd con tan inmensas ruinas, a
pesar de su lamentable estado. Vio «largas hileras de imponentes muros, gigantescas piramides o huacas, restos
de palacios, moradas, acueductos, embalses, graneros... y tumbas, extendiéndose a lo largo de kilémetros, en
todas direcciones». Ciertamente, en las fotografias aéreas, se ve una inmensa ciudad que se extiende a lo largo
de kildmetros en la llanura costera, y traen a la mente las vistas aéreas del Los Angeles del siglo xx.

Las regiones costeras que se encuentran entre las estribaciones occidentales de los Andes y el Océano
Pacifico son zonas de muy escasa pluviosidad, y aquella regiéon pudo habitarse y dar origen a una civilizacion
gracias a los cursos de agua que, desde las montafias, discurren hasta el océano en forma de rios, grandes y
pequefios, que cruzan la llanura costera cada 80,100 6o 150 kildmetros. Estos rios crean zonas fértiles y feraces
gue separan una extension desértica de otra. Las poblaciones, por tanto, surgieron en las riberas y en las
desembocaduras de estos rios; y las evidencias arqueol6gicas demuestran que los chimis aumentaban su
suministro de agua con acueductos que venian desde las montafias. También conectaron las sucesivas areas
fértiles y habitadas por medio de un camino de 4,5 metros de anchura de promedio -el precursor de la famosa
Calzada del Sol de los incas.

Al filo de la zona construida, alla donde el fértil valle termina y comienza el arido desierto, surgen unas grandes
piramides del suelo desértico, unas frente a otras, a ambos lados del rio Moche. Se hicieron con ladrillos de barro
cocido al sol, recordando a exploradores como V. W. von Hagen (Highway ofthe Sun y otros libros) los altos zi-
gurats de Mesopotamia, que también se construyeron con ladrillos de barro y, al igual que los de las riberas del
Moche, con una ligera forma convexa.

Los cuatro siglos de expansion chim(, mas o menos entre el 1000 y el 1400 d.C, fueron también tiempos de
desarrollo de la orfebreri-a, hasta un punto nunca alcanzado por los incas. Los conquistadores espafioles
describieron con términos superlativos las riquezas de oro de lo que habian sido, de hecho, centros chimu
(aunque bajo el gobierno inca); el recinto de oro de una ciudad llamada Tumbes, en donde se habian hecho
imitaciones de oro tanto de plantas como de animales, parece que fue el modelo que siguieron los incas al
disefiar el recinto de oro del santuario principal en Cuzco. En las inmediaciones de otra ciudad, Tucume, se
encontrd la mayor parte de los objetos de oro que se encontraron en Perl en los siglos que siguieron a la
Conquista (objetos que estaban enterrados en las tumbas, junto con los muertos). De hecho, la cantidad de oro
que poseian los chimds asombrd a los propios incas cuando invadieron sus dominios costeros. Aquellas
legendarias riquezas, y los descubrimientos reales posteriores, aun desconciertan a los expertos; pues las fuentes
de oro de Perl no se encuentran en las regiones costeras, sino en las tierras altas.

La cultura-estado chimu fue, a su vez, la sucesora de otras culturas o sociedades organizadas anteriores. Pero,
como en el caso de los chimuUs, nadie sabe cédmo se llamaban a si mismos aquellos pueblos; los nombres que se
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les aplican en la actualidad son, realmente, los nombres de los lugares arqueoldgicos en los que estas
sociedades y sus culturas tuvieron su centro. En la regién costera norte y central, los mochicas se remontan en
las nieblas de la historia hasta los alrededores del 400 a.C. Se les conoce por su artistica ceramica y sus
elegantes tejidos; pero como y cuando adquirieron estas habilidades sigue siendo un misterio. La decoracion de
sus ceramicas esta repleta de imagenes de dioses alados y de amenazadores gigantes, y sugiere una religién con
un panteén de dioses encabezado por el Dios Luna, cuyo simbolo era el Creciente, y su nombre Si 0 Si-An.

Los restos dejados por los mochicas demuestran claramente que, siglos antes que los chimis, aquéllos habian
dominado el arte de la fundicidn del oro, de la construccion con ladrillos de barro y del disefio de complejos
religiosos repletos de zigurats. En un lugar llamado Pacatnamu, un equipo arqueoldgico aleman (H.
Ubbelohde-Doering, Auf den Doenigsstrassen der Inka) excavé en la década de 1930 una ciudad sagrada
enterrada con no menos de 31 piramides. Llegaron a la conclusién de que muchas de las piramides mas
pequefias eran alrededor de mil afios mas viejas que las otras, mucho mas grandes, que tenian lados de 61
metros de largo y mas de 12 metros de altura.

La frontera meridional del imperio chimu la formaba el rio Rimac, de cuyo nombre los espafioles derivaron Lima
como nombre de su capital. Mas alld de esta frontera, las zonas costeras estaban habitadas en tiempos
preincaicos por el pueblo chincha, mientras las tierras altas estaban ocupadas por los pueblos de lengua aymara.
Ahora se sabe que los incas habian obtenido sus nociones de un pantedn de dioses de los primeros, y los relatos
de la Creacion y el Comienzo de los Ultimos.

La region del Rimac era un punto focal en la antigiiedad, al igual que hoy. Fue alli, justo al sur de Lima, donde
estuvo el mayor de los templos dedicados a una deidad peruana. Todavia se pueden ver sus ruinas, de la época
en que fue reconstruido y ampliado por los incas. Estaba dedicado a Pacha-Camac, que significa «Creador del
Mundo», un dios que encabezaba un pante6n en donde estaban las divinas parejas Vis y Mama-Pacha («Sefior
Tierra» y «Dama Tierra») y M y Mama-Cocha («Sefior Agua» y «Dama Agua»), el Dios Luna Si, el Dios Sol llla-
Ra, y el Dios Héroe Kon o Con, conocido también como Ira-Ya -nombres que evocan una hueste de epitetos
divinos de Oriente Préximo.

El templo de Pachacamac era una «Meca» para los antiguos pueblos de las costas meridionales. Alli iban
peregrinos de todas partes, y el hecho de peregrinar se tenia en tan alta estima que, incluso cuando las tribus
estaban en guerra, a los peregrinos enemigos se les concedia un salvoconducto. Los peregrinos llegaban
portando ofrendas de oro, pues ése era el metal que se tenia por perteneciente a los dioses. Solo los sacerdotes
elegidos podian entrar en el Santo de los Santos, en donde, en determinadas fiestas, la imagen del dios
pronunciaba oraculos que, mas tarde, los sacerdotes explicaban al pueblo. Pero el recinto del templo en su
totalidad era tan reverenciado que los peregrinos tenian que quitarse las sandalias para entrar alli -lo mismo que
se le ordendé a Moisés que hiciera en el Sinai, y lo mismo que los musulmanes hacen aun hoy al entrar en la
mezquita.

El oro que se habia acumulado en el templo era demasiado fabuloso para escapar a la atencion de los
conquistadores espafioles. Francisco Pizarro envid a su hermano Hernan para que lo saqueara, pero éste sélo
encontro algo de oro, plata y piedras preciosas, no el grueso de las riquezas, que los sacerdotes habian ocultado.
No hubo amenaza ni tortura que pudiera hacer que los sacerdotes revelaran el lugar en donde lo habian
escondido (que aun hoy se rumorea que esta en algun lugar entre Lima y Lurin). Entonces, Hernando hizo
pedazos la estatua de oro del dios para aprovechar su metal, y sacé los clavos de plata que sostenian las laminas
de oro y plata que cubrian las paredes del templo. jSélo los clavos pesaban 907 kilos!

Las leyendas locales atribuyen la fundacion de este templo a los «gigantes». Lo que si se sabe es que los
incas, adoptando el culto a Pachacamac de las tribus a las que habian invadido, agrandaron y embellecieron el
templo. En la ladera de una montafia, con el Océano Pacifico casi a sus pies, el templo se elevaba por encima de
cuatro plataformas que daban soporte a una terraza a 152 metros por encima del nivel del suelo; las cuatro
plataformas se crearon levantando unos muros de contencién con inmensos bloques de roca. La terraza superior
ocupaba varias hectareas. Las estructuras mas elevadas del complejo del templo permitian una vision
panoramica del vasto océano. No sélo los vivos venian aqui a rezar y a dar culto. A los muertos también se les
llevaba al valle del Rimac y a las llanuras costeras del sur, para que pasaran su otra vida a la sombra de los
dioses; quizas incluso ante la posibilidad de una eventual resurreccion, pues se creia que el Rimac podia
resucitar a los muertos. En los lugares que hoy se conocen como Lurin, Pisco, Nazca, Paracas, Ancon e lea, los
arqueodlogos han encontrado en las «ciudades de los muertos» innumerables tumbas y criptas en donde se
enterraron los cuerpos momificados de nobles y sacerdotes. Las momias, en posicién sentada y con los brazos y
las piernas encogidos, estaban atadas y metidas en bolsas parecidas a sacos; pero dentro de la bolsa, el fallecido
estaba totalmente vestido con su atuendo mas lujoso. El clima seco y la bolsa han protegido magnificamente los
tejidos de prendas, chales, turbantes y ponchos, asi como sus increibles colores. Los tejidos, de tal factura que
hicieron recordar a los arquedlogos los mas finos tapices gobelinos, estaban bordados con simbolos religiosos y
cosmolégicos.
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La figura central, tanto en los tejidos como en las ceramicas, era siempre la de un dios que sostenia una varita
magica en una mano y un rayo en la otra, y llevaba una corona con cuernos o rayos (Fig. 65); los indigenas le
llamaban Rimac, al igual que el rio.

¢Serian Rimac y Pachacamac una y la misma deidad, o dos diferentes? Los expertos discrepan, pues las
evidencias no son conclu-yentes. Si coinciden en que las estribaciones montafiosas cercanas estaban
consagradas exclusivamente a Rimac, que significa «El Atronador», siendo por tanto semejante, tanto en
significado como fonéticamente, al apodo de Raman por el cual se conocia a Adad entre los pueblos semitas -un
epiteto que proviene del verbo que significa «tronars.

Segun el cronista Garcilaso, fue en estas montafias donde se veneraba «un idolo, con forma de hombre», en un
santuario dedicado a Rimac. Quizas se refiriera a cualquiera de los distintos lugares de las montafias que
bordean el valle del Rimac. Alli, hasta el dia de hoy se pueden ver las ruinas de lo que los arquedlogos creen que
fueron piramides escalonadas (segun el concepto de un artista, Fig. 66), muy semejantes a los zigurats de siete
niveles de la antigua Me-sopotamia.

Figura 65

¢Seria Rimac ese dios al que a veces llamaban «Kon» o «lra-Ya», el Viracocha de la tradicién popular inca?
Aungue nadie puede darlo por seguro, lo que si estd mas alla de toda duda es que a Viracocha se le representd
exactamente como a la deidad pintada en la ceramica costera, con un arma de varias puntas en una mano y una
varita magica en la otra.

Es con esta varita -una varita de oro- con la que todas las leyendas andinas inician los Comienzos; en las
costas del Lago Titicaca, en un lugar llamado Tiahuanacu.

Figura 66

Cuando llegaron los esparioles, las tierras de los Andes eran las tierras del imperio inca, gobernadas desde la
capital del altiplano, Cuzco. Y Cuzco, segun cuentan los relatos incas, fue fundada por los Hijos del Sol, que
habian sido creados e instruidos en el Lago Titicaca por el Dios Creador, Viracocha.

Viracocha, segun las leyendas andinas, era un gran dios del Cielo que habia llegado a la Tierra en tiempos
remotos y eligio los Andes como campo para su creacion. Como dijo un cronista espafiol, el padre Cristébal de
Molina, «ellos dicen que el Creador estaba en Tia-huanacu y que alli estaba su morada principal. De ahi, los
magnificos edificios, dignos de admiracién, de aquel lugar».

Uno de los primeros padres en registrar los relatos nativos acerca de su historia y prehistoria fue Blas Valera;
desgraciadamente, s6lo se conocen algunos fragmentos de sus escritos a partir de menciones de otros, pues el
manuscrito original se quemd en el saqueo de Céadiz por parte de los ingleses en 1587. El registré la version inca
de que su primer monarca, Manco Capac, salié del lago Titicaca por medio de un camino subterraneo. Era hijo del
Sol, y el Sol le dio una varita de oro para que encontrara Cuzco. Cuando su madre se puso de parto, el mundo
estaba sumido en la oscuridad. Y, cuando nacié, se hizo la luz y sonaron las trompetas, y el dios Pachacamac
declaré: «El hermoso dia de Manco Capac ha llegado.»

Pero Blas Valera registré también otras versiones que sugieren que los incas se apropiaron de la persona y el
relato de Manco Capac para su dinastia, y que sus verdaderos antepasados eran inmigrantes de algun otro lugar
gue habian llegado a Perd por mar. Segun esto, el monarca al que los incas llamaban «Manco Capac» era hijo de
un rey llamado Atau, que habia llegado a las costas de Perl con doscientos hombres y mujeres, desembarcando
en Rimac. De alli fueron a lea, y después marcharon hasta el lago Titicaca, lugar desde el cual los Hijos del Sol
habian gobernado la Tierra.

Manco Capac envio a sus seguidores en dos direcciones para encontrar a aquellos legendarios Hijos del Sol. El
mismo deambulé durante muchos dias hasta que llegé a un lugar en donde habia una cueva sagrada. Era una
cueva artificial, y estaba adornada con oro y plata. Manco Capac dej6 la cueva sagrada y fue hasta una ventana
llamada Capac Toco, que significa «Ventana Real». Cuando salid, iba vestido con unas prendas doradas que
habia obtenido en la cueva; y, al ponerse estas prendas reales, se le invistid con la realeza de Peru.

Por éstas y otras cronicas, se sabe que los pueblos andinos memo-rizaban distintas versiones de sus relatos.
Recordaban un Comienzo creador en el Lago Titicaca, y el inicio de la realeza en un sitio donde habia una cueva
sagrada y una ventana real; y, tal como sostenian los incas, estos acontecimientos eran coincidentes y formaban
la base de su dinastia. Sin embargo, otras versiones separaban los acontecimientos y los periodos.
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Una de las versiones relativas al Comienzo dice que el gran dios Creador de Todo, Viracocha, hizo que cuatro
hermanos y cuatro hermanas recorrieran las tierras y llevaran la civilizacién a sus primitivos pueblos; y una de
estas parejas hermano-hermana/marido-mujer establecid la realeza en Cuzco. Otra version dice que el Gran Dios,
en su base del Lago Titicaca, cred a esta primera pareja real como hijos suyos y les dio un objeto de oro. Les dijo
que fueran al norte y construyeran una ciudad donde el objeto de oro se hundiera en la tierra; el lugar donde
sucedio6 el milagro fue Cuzco. Y ésta es la razén por la que los reyes incas -al afirmar que eran los descendientes
de una dinastia de parejas reales de hermano y hermana- podian proclamarse descendientes directos del dios
Sol.

Los recuerdos del Diluvio son los protagonistas de casi todas las versiones del Comienzo. Segun el padre
Molina (Relacién de las fabulas y ritos de los yngas), ya «en tiempos de Manco Capac, que fue el primer ynca y
de quien comenzaron a llamarse Hijos del Sol... éstos tenian un relato completo del Diluvio. Dicen que todas las
personas y todos los seres creados perecieron en él, habiéndose elevado las aguas por encima de las montafas
mas altas del mundo. Ningun ser vivo sobrevivio, excepto un hombre y una mujer que se quedaron en una caja; y
cuando las aguas descendieron, el viento los llevé a Huanaco, que estar4 como a setenta leguas de Cuzco, poco
mas o menos. El Creador de Todas las Cosas les ordend que se quedaran alli como Mitimas, y alli, en
Tiahuanacu, el Creador hizo crecer a la gente y a las naciones que hay en la regién». ElI Creador comenzé a
repoblar la Tierra modelando con arcilla la imagen de una persona de cada nacion; «después les dio vida 'y alma a
cada uno, tanto a los hombres como a las mujeres, y los dirigié hasta los lugares designados en la Tierra». Y los
gue no obedecieron los mandatos relativos al culto y a la conducta, fueron transformados en piedras.

El Creador también tenia con él en la isla del Titicaca al Sol y a la Luna, que estaban bajo sus 6rdenes. Cuando
se llevé a cabo todo lo necesario para reaprovisionar la Tierra, la Luna y el Sol se elevaron en el cielo.

Los dos divinos ayudantes del Creador de Todo se nos presentan en otra versidn como sus dos hijos.
«Después de crear a las tribus y a las naciones, y de asignarles vestidos y lenguas», dice el padre Molina, «el
Creador ordend a sus dos hijos que fueran en distintas direcciones y dieran comienzo a la civilizacién». El hijo
mayor, Ymaymana Viracocha (que significa «en cuyo poder todas las cosas se sitlan»), fue a darles la civilizacion
a los pueblos de las montafias; al hijo menor, Topaco Viracocha («hacedor de cosas»), se le ordeno que fuera por
las llanuras costeras. Cuando los dos hermanos terminaron su trabajo, se encontraron a la orilla del mar, «desde
donde ascendieron al cielo».

Garcilaso de la Vega, que nacié en Cuzco de padre espafiol y madre inca poco después de la Conquista,
transcribié dos leyendas. Segun una de ellas, el Gran Dios bajé de los cielos a la Tierra para instruir a la
humanidad, dandole leyes y preceptos. «Puso a sus dos hijos en el lago Titicaca», dandoles una «porcion de
oro», e indicandoles que se instalaran alli donde se hundiera en el suelo, lo que tuvo lugar en Cuzco. La otra
leyenda cuenta que «cuando las aguas del Diluvio descendieron, un hombre apareci6 en el pais de Tiahuanacu,
que esta al sur de Cuzco. Era un hombre tan poderoso que dividié el mundo en cuatro partes, y se las dio a los
cuatro hombres que le honraron con el titulo de rey». Uno de ellos, cuyo epiteto era Manco Capac («rey y sefior»
en el idioma quechua de los incas), dio inicio a la realeza en Cuzco.

Las distintas versiones hablan de dos fases en la creacidn que llevara a cabo Viracocha. Juan de Betanzos
(Suma y narracion de los incas) registro un relato quechua en donde el dios Creador, «a la primera ocasion, hizo
los cielos y la tierra»; también cre6 a la gente -la humanidad. Pero «esta gente cometié algin error que hizo que
Viracocha se enfureciera... y convirti6 en piedra a aquel primer pueblo y su jefe como castigo». Mas tarde,
después de un periodo de oscuridad, hizo hombres y mujeres nuevos en Tiahuanacu, a partir de las piedras. Les
dio tareas y habilidades, y les dijo donde ir. Quedandose con sélo dos ayudantes, envié a uno hacia el sur y al
otro hacia el norte, mientras que él mismo se iba en direccion a Cuzco. Alli designé a un jefe y, estableciendo asi
la realeza en Cuzco, Viracocha prosiguid su viaje «hasta la costa del Ecuador, en donde se le unieron sus dos
compafieros. Alli, todos juntos, se echaron a andar sobre las aguas del mar y desaparecieron».

Algunos de los relatos de los pueblos del altiplano se centran en cémo se fundd Cuzco, y como se convirtié en
la capital por mandato divino. Segun una version, lo que se le dio a Manco Capac (con el fin de que encontrara el
sitio de la ciudad) fue un baculo o una varilla de oro puro; se le llamé Tupac-yauri, que significa «cetro
esplendoroso». Manco Capac salié en busca del lugar sefialado en compariia de sus hermanos y sus hermanas.
Al llegar a determinada piedra, sus acompafantes se vieron aquejados de cierta debilidad. Y cuando Manco
Capac golped la piedra con el baculo magico, éste habld y le dijo que habia sido elegido soberano de un reino. El
descendiente de un jefe indigena que se habia convertido al cristianismo tras el desembarco de los espafioles
decia en sus memorias que a los indigenas aun se les mostraba aquella roca sagrada. «El Ynca Manco Capac se
cas6 con una de sus propias hermanas, llamada Mama Ocllo... y se pusieron a promulgar buenas leyes para el
gobierno de su pueblo.»

Este relato, que a veces recibe el hombre de la leyenda de los cuatro hermanos Ayar, cuenta, como lo hacen el
resto de versiones de la fundacion de Cuzco, que el objeto méagico con el cual se designé al monarca y a la capital
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estaba hecho de oro macizo. Es una pista que consideramos vital y clave para desenmarafiar los enigmas de
todas las civilizaciones de América.

Cuando los espafioles entraron en Cuzco, la capital de los incas, se encontraron con una metrépolis de mas de
100.000 casas habitadas, que rodeaban un centro religioso-real de magnificos templos, palacios, jardines, plazas
y mercados. Situada entre dos rios (el Tullumayo y el Rodadero), a mas de 3.500 metros de altitud, Cuzco se
encuentra a los pies del promontorio de Sacsahuaman. La ciudad estaba dividida en doce distritos -un niimero
gue desconcertaba a los espafioles- dispuestos en un 6valo. El primer distrito y el mas antiguo, la Terraza de la
Arrodillada, estaba situado en la pendiente del promontorio, en el noroeste. Alli habian construido sus palacios los
primeros incas (y se supone que también el legendario Manco Capac). Todos los distritos llevaban nombres
pintorescos (el Locutorio, la Terraza de las Flores, la Puerta Sagrada), con lo que en realidad se describian sus
principales rasgos.

Uno de los mas destacados expertos de este siglo sobre el tema de Cuzco, Stansbury Hagar (Cuzco, the
Celestial City), remarcoé la creencia de que Cuzco se fundé y disefié segun un plan trazado por Manco Capac en
el prehistérico lugar sagrado donde habia comenzado la emigracién de los Fundadores, en Tiahuanacu, junto al
lago Titicaca. En su nombre, «ombligo de la Tierra», y en su divisidn en cuatro partes, simulando los cuatro
rincones de la Tierra, tanto él como otros investigadores vieron una expresion de los conceptos terrestres. Sin
embargo, en otros detalles del plano de la ciudad vio aspectos de conocimientos celestes (de ahi el titulo de su
libro). A los rios que flanqueaban el centro de la ciudad se les hizo discurrir por canales artificiales que imitaban la
Via Lactea; y los doce distritos imitaban la division de los cielos en doce casas zodiacales. Significativamente para
nuestros estudios de los acontecimientos en la Tierra y su datacion, Hagar llegé a la conclusion de que el primer
distrito y el mas antiguo representaba a Aries.

Squier y otros exploradores del siglo xix describieron un Cuzco hispanico, pero construido sobre los restos de la
antigua Ciudad Inca. Asi pues, para una descripcién de Cuzco tal como la encontraron los conquistadores
espafioles, habria que leer los escritos de cronistas anteriores. Pedro Cieza de Ledn (Chronicles of Perd, en la
traduccion inglesa) describié la capital de los incas, sus edificios, plazas y puentes en los mas entusiastas
términos, «una ciudad noblemente adornada», de cuyo centro cuatro caminos reales llevaban hasta las regiones
mas remotas del imperio, y atribuia sus riquezas no sélo a la costumbre de conservar intactos los palacios de los
reyes fallecidos, sino también a la ley que obligaba a llevar oro y plata a la ciudad como homenaje y como
ofrendas, aunque prohibia tomarlos bajo pena de muerte. «Cuzco -escribié en su alabanza-, era grande y
majestuosa, y la debid fundar un pueblo de gran inteligencia. Tenia hermosas calles, salvo que eran muy
estrechas, y las casas estaban construidas con macizas piedras, bellamente encajadas. Estas piedras eran muy
grandes y bien talladas. Las otras partes de las casas eran de madera y paja; no quedan restos de tejas, ladrillos
o cal entre ellos.»

Garcilaso de la Vega (que llevaba el nombre de su padre espafiol, pero también el titulo real de «Inca», pues su
madre era de la dinastia real inca), después de describir los doce distritos, decia que, a excepcidn del palacio del
primer Inca en el primer distrito, en las pendientes de Sacsahuaman, los palacios del resto de incas se agrupaban
alrededor del centro de la ciudad, cerca del gran templo. En su época alin existian los palacios del segundo, el
sexto, el noveno, el décimo, undécimo y duodécimo Incas. Algunos de ellos daban a la plaza principal de la
capital, llamada Huacay-Pata. Alli, el Inca gobernante, sentado sobre un gran estrado, su familia, la corte y los
sacerdotes presenciaban y dirigian las festividades y las ceremonias religiosas, cuatro de las cuales estaban
relacionadas con los solsticios de verano e invierno y los equinoccios de primavera y otofio.

Tal como afirman los antiguos cronistas, la estructura mas famosa y soberbia del Cuzco prehispanico era la
Coricancha («recinto dorado»), el templo mas importante de la ciudad y del imperio. Los espafioles le llamaron el
Templo del Sol, por creer que el Sol era la deidad suprema de los incas. Los que vieron el templo antes de que
fuera destrozado, y demolido, antes de que los espafioles construyeran sobre él, dicen que estaba compuesto de
varias partea El templo principal estaba dedicado a Viracocha; las capillas adyacentes o auxiliares estaban
dedicadas a la Luna (Quilla), Venus (Chasca), a una misteriosa estrela llamada Coyllor, y a llla-pa, el dios del
Trueno y el Rayo. También habia un santuario dedicado al Arcoiris. Fue alli, en la Coricancha, de donde
saquearon los espafoles tan grandes riquezas de oro.

Junto a la Coricancha estaba el recinto llamado Aclla-Huasi -«la casa de las mujeres elegidas». Consistente en
una serie de viviendas rodeadas de jardines y huertos, asi como talleres de hilado, tejido y costura de los
atuendos reales y sacerdotales, era un lugar apartado en donde unas virgenes se consagraban al Gran Dios vivo;
una de sus tareas era preservar el Fuego Eterno atribuido al dios.

Los conquistadores espafioles, después de saquear la ciudad, se dispusieron a quedarse para ellos la ciudad
misma, repartiéndose a suertes sus distintos edificios. La mayoria fueron desmantelados para utilizar sus piedras;
aqui y alli, un pértico o parte de un muro se aprovecharon en los nuevos edificios espafioles. Los principales
santuarios fueron convertidos en iglesias y monasterios. Los dominicos, los primeros en entrar en escena, se
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hicieron con el Templo del Sol: demolieron su estructura externa, pero aprovecharon su antigua disposicién y
algunas partes de muros en su iglesia-monasterio. Una de las secciones mas interesantes que se mantuvieron y
que, por tanto, sigue intacta, es un muro externo semicircular de lo que debié ser el recinto del Gran Altar del
templo inca (Fig. 67). Fue alli donde los espafioles encontraron un gran disco de oro que representaba, segun
supusieron, al Sol; cay6 en el lote del conquistador Leguizano, que se lo apostoé a la noche siguiente. El que gané
el venerado objeto lo fundié y lo convirtié en lingotes.

Después de los dominicos, llegaron los franciscanos, los agustinos, los mercedarios, los jesuitas; todos ellos
construyeron sus santuarios, incluso la gran catedral de Cuzco, en donde se habian levantado los santuarios
incas. Después de los frailes llegaron las monjas; no es de sorprender que su convento se estableciera en el
convento inca de la Casa de las Mujeres Elegidas. Gobernadores y dignatarios espafioles siguieron el ejemplo,
construyendo sus edificios y hogares sobre y con partes de las casas de piedra incas.

Figura 67

Algunos creen que Cuzco, que significa «ombligo, 6nfalo», se llamaba asi porque era la capital, un lugar elegido
como puesto de mando. Otra teoria que muchos sostienen es que el nombre significa «lugar de las piedras
erigidas». Si es asi, el nombre le encaja a la principal atraccién de Cuzco: sus sorprendentes piedras megaliticas.

Mientras que la mayoria de las viviendas del Cuzco inca se construyeron con piedras desnudas del campo
Sujetas con argamasa, o bien con piedras burdamente talladas para simular ladrillos o sillares, algunos de los
edificios mas antiguos se construyeron con piedras perfectamente talladas, labradas y moldeadas («sillares»),
como las encontradas en lo que queda del muro semicircular de la Coricancha. La belleza y la maestria que se
observa en este muro, y en algunos otros contemporaneos suyos, asombraron y entusiasmaron a multitud de
viajeros. Sir Clemens Markham escribid: «Al contemplar esta obra inigualable de la construccion, uno se llena de
admiracién por la increible belleza de su creacién... y, por encima de todo, por la incansable perseverancia y
habilidad que hacia falta para dar forma a cada piedra con tan infalible precisién.»

Squier, menos arquitecto y mas anticuario, estaba mas impresionado con las otras piedras de Cuzco, las de
gran tamafio y las de formas mas extrafias, con angulos que encajan entre si con sorprendente precision, y sin
argamasa. Siendo de traquita marron Andahuay'lillas, se supone que se debieron seleccionar especificamente por
su grano, el cual «al ser tosco, genera una mayor adherencia entre los bloques que el que podria ofrecer
cualquier otro tipo de piedra». Squier confirmé las apreciaciones de los cronistas espafioles de que las piedras
poligonales (de muchos lados) se habian encajado con tal precision «que era imposible introducir entre ellas ni la
mas fina hoja de una navaja, ni la mas delgada aguja» (Fig. 68a). Una de estas piedras, la favorita de los turistas,
tiene doce lados y doce angulos (Fig. 68b).

Figura 68

Todos estos pesados bloques de la mas dura piedra los llevaron a Cuzco y los tallaron unos canteros
desconocidos con aparente facilidad, como si estuvieran moldeando masilla. La cara de cada piedra se trabajo
hasta conseguir una superficie lisa y ligeramente céncava; como, nadie lo sabe, pues no existen ranuras, ni
rugosidades, ni marcas de maza visibles. También es un misterio el modo en que se levantaron estas pesadas
piedras y se colocaron unas sobre otras, orientadas para encajar con los extrafios angulos de debajo y de los
lados. Y, para acabar de magnificar el misterio, todas estas piedras estan estrechamente unidas, sin argamasa, y
no solo han soportado la destructividad humana, sino también los frecuentes terremotos de la regién.

Hasta el momento, todos coinciden en afirmar que, mientras los hermosos sillares pertenecen a una fase inca
«clasica», los muros ciclopeos pertenecen a una época anterior. A falta de respuestas mas claras, los expertos
hablan de una época megalitica.

Es un enigma que aun busca solucidon. También es un misterio que se hace méas acuciante cuando se asciende
al promontorio de Sacsahuaman. Alli, lo que se supone que fue una fortaleza inca conlleva un enigma adin mayor
para el visitante.

El nombre del promontorio significa Lugar del Halcén. Tiene forma triangular, con la base hacia el noroeste, y su
cumbre se eleva casi a 250 metros por encima de la ciudad. Sus costados estan formados por gargantas que lo
separan de la cadena montafiosa a la que pertenece y a la que se une por la base.

El promontorio se puede dividir en tres partes. Su ancha base estd dominada por unos enormes afloramientos
rocosos que alguien tall6 y modelé como escalones gigantes o plataformas, en donde se perforaron tdneles,
hornacinas y surcos. La parte media del promontorio estd ocupada por una zona allanada de grandes
dimensiones. Y en el borde méas estrecho, que se eleva por encima del resto del promontorio, existen evidencias
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de estructuras circulares y rectangulares, bajo las cuales discurren pasadizos, tineles y otras aberturas, en un
desconcertante laberinto cortado en la roca natural.

Separando o protegiendo del resto del promontorio esta zona «desarrollada», hay tres imponentes murallas que
discurren paralelas entre si y zigzagueando (Fig. 69).

Las tres lineas de murallas zigzagueantes se construyeron con piedras gigantescas, y se levantaron una detras
de otra, cada una un poco mas alta que la que tiene delante, hasta lograr una altura combinada de algo mas de
18 metros. El relleno de tierra que hay por detras de cada muralla formaba como terrazas que, se supone, debian
servir de parapetos a los defensores del promontorio. De las tres murallas, la mas baja (la primera) es la que esta
construida con las rocas mas colosales, cuyo peso oscila entre las 10 y las 20 toneladas. Una de ellas tiene 8,23
metros de altura, y pesa mas de 300 toneladas (Fig. 70). Muchas piedras tienen alrededor de 4,5 metros de
altura, y tienen entre 3 y 4,20 metros de anchura y de profundidad. Al igual que en la ciudad, las caras de estas
rocas se desbastaron artificialmente hasta hacerlas perfectamente lisas, y tienen los bordes biselados, lo que
significa que no eran rocas del campo que se habian encontrado por ahi y se habian utilizado, sino obra de
canteros expertos.

Figura 69
Figura 70

Los enormes bloques de piedra descansan unos sobre otros, a veces separados por una delgada losa de piedra
a causa de algun motivo estructural desconocido. Por todas partes hay piedras de forma poligonal, de extrafios
lados y angulos que encajan sin argamasa en las extrafias formas de los bloques de piedra adyacentes. El estilo y
el periodo son, evidentemente, los mismos que los de la construccion ciclopea de la época megalitica de Cuzco,
pero aqui son blogques sustancialmente mas enormes.

Por todas partes, en las zonas allanadas que hay entre las murallas, existen restos de estructuras que se
construyeron con piedras normalmente modeladas al «estilo inca». Tal como muestran las fotografias aéreas y los
trabajos de desescombro sobre el terreno, existieron diversas estructuras en la cima del promontorio. Todas
cayeron o fueron destruidas en las guerras que hubo entre los incas y los espafioles después de la Conquista.
Solo han quedado ilesas las colosales murallas, testigos mudos que nos hablan de una época enigmatica y de
unos constructores misteriosos; pues, como demuestran todos los estudios, los gigantescos bloques de piedra se
extrajeron a muchos kilometros de distancia, y tuvieron que ser transportados hasta el lugar a través de
montafas, valles, gargantas y rios. ¢ Cémo y quién lo hizo, y por qué?

Tanto los cronistas de la época de la Conquista de América como los viajeros de los dltimos siglos y los
investigadores contemporaneos llegan a la misma conclusién: no fueron los incas, sino unos enigmaticos
predecesores con algunos poderes sobrenaturales... Pero nadie tiene una teoria acerca del por qué.

Garcilaso de la Vega dijo de estas fortificaciones que uno no podia por menos que creer que habian sido
«erigidas magicamente, por demonios y no por hombres, dado el nimero y el tamafio de las piedras colocadas en
las tres murallas... que es imposible de creer que fueran extraidas de canteras, puesto que los indios no tienen ni
hierro ni acero con el cual extraerlas y darles forma. Y el cémo se trajeron es una cosa igualmente asombrosa,
dado que los indios no tienen carros ni bueyes ni sogas con las que arrastrarlas a fuerza de brazos. Ni hay
tampoco alli caminos nivelados sobre los cuales transportarlas; al contrario, o que hay son montafias empinadas
y abruptos declives que superar.

«Muchas de las piedras -decia Garcilaso-, se trajeron desde 10 a 15 leguas, y concretamente la piedra, 0 mas
bien la roca a la que llaman Saycusa o la Piedra Cansada, porque nunca llegé hasta la estructura, y que, segun
se sabe, se trajo desde una distancia de quince leguas, desde mas all4 del rio Yucay... Las piedras que se
consiguieron mas cerca las trajeron desde Muyna, a cinco leguas de Cuzco. Es un desafio para la imaginacion el
concebir como tantas y tan grandes piedras se pudieron encajar con tanta precision que apenas admite la
insercion de la punta de un cuchillo entre ellas. Muchas de las piedras estan tan bien encajadas que dificilmente
se puede descubrir la junta. Y lo mas asombroso es que no tienen cuadrados ni niveles para poner sobre las
piedras y asegurarse de si encajaran.... Ni disponen de gruas "i de poleas, ni de maquinaria alguna.» Después,
Garcilaso pasaba a citar a unos cuantos sacerdotes catélicos que sugerian que «no se puede concebir de qué
forma se tallaron, se llevaron y se pusieron en su lugar las piedras... a menos que fuera por arte diabdlicas».

Squier, que decia de las piedras que componen las tres murallas que representaban «sin duda la muestra mas
grandiosa del estilo ciclopeo existente en América», se quedé cautivado y desconcertado con otros muchos
detalles de estos colosos de piedra y de otras fachadas de piedra de la regién. Uno de estos detalles era el de los
tres pérticos que cruzan las filas de las murallas, uno de los cuales fue llamado la Puerta de Viracocha. Esta
puerta era una maravilla de la sofisticacion en la ingenieria: mas o menos en el centro de la muralla frontal, los
blogues de piedra estaban situados de tal forma que creaban una zona rectangular que llevaba a una abertura de
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alrededor de 1,20 metros en la muralla. Después, unos escalones llevaban a una terraza entre la primera y la
segunda muralla, desde donde se abria un intrincado pasadizo contra un muro transverso en angulo recto,
llevando a una segunda terraza. Alli, dos entradas, haciendo angulo entre si, pasaban a través de la tercera
muralla.

Todos los cronistas decian que esta puerta central, asi como las otras dos de los extremos de las murallas, se
podian bloquear haciendo descender unos grandes bloques de piedra que encajaban exactamente en las
aberturas. Estos blocantes pétreos y los mecanismos para elevarlos y bajarlos (para abrir o bloguear las puertas)
se quitaron en algin momento del pasado, pero los canales y los surcos por los que se deslizaban se pueden
percibir aun. Sobre la meseta cercana, en donde las rocas se tallaron con precisas formas geométricas que no
tienen sentido para el visitante actual (Fig. 71a), nos encontramos con otro caso (Fig. 71b) en donde la roca
tallada parece haber sido conformada para soportar algin artilugio mecanico. H. Ubbe-lohde-Doering (Kunst im
Reiche der Inca) decia de estas enigméaticas rocas esculpidas que eran «como un modelo en el cual cada esquina
tiene su importancia».

Por detrds de la linea de las murallas se aglomeraban las estructuras en el promontorio, algunas de ellas
construidas indudablemente en tiempos de los incas. Es probable que fueran construidas con los restos de
estructuras mas antiguas, pero lo que es seguro es que no tenian nada que ver con un laberinto de tlneles
subterrdneos. Los pasadizos subterraneos, que siguen un patrén laberintico, comienzan y terminan
abruptamente. Uno de ellos lleva a una caverna que se encuentra a 12 metros de profundidad; otros terminan en
paredes de roca, tallada y desbastada para dar el aspecto de escalones que no parecen llevar a ninguna parte.

Figura 71

Frente a las murallas cicloépeas, al otro lado de una amplia zona abierta, existen unos afloramientos rocosos que
llevan nombres descriptivos: el Rodadero, por cuya parte trasera se deslizan los nifios como en un tobogan; la
Piedra Lisa, de la que Squier dijo que estaba «surcada como si la roca hubiera sido comprimida en estado
plastico» -como arcilla de modelar- «y después endurecida con forma, con una superficie lisa y lustrosa»; y cerca
de ellos, la Chingana, un risco cuyas fisuras naturales se ampliaron artificialmente hasta conformar pasadizos,
corredores bajos, pequefias camaras, hornacinas y otros espacios huecos. De hecho, por todas partes detras de
estos riscos se pueden encontrar rocas desbastadas y modeladas en caras horizontales, verticales e inclinadas,
aberturas, surcos, y hornacinas, todos tallados con angulos precisos y formas geométricas.

El visitante de hoy en dia no puede describir la escena mejor de lo que lo hizo Squier en el siglo pasado: «Las
rocas que hay por toda la meseta que hay detras de la fortaleza, en su mayor parte de caliza, estan cortadas y
talladas con miles de formas. Aqui hay una hornacina, o una serie de hornacinas; luego, un ancho asiento, como
un sofa, o una serie de pequefios asientos; después, un tramo de escalones; alla un grupo de cubetas cuadradas,
redondas u octogonales; largas hileras de ranuras; algin que otro agujero taladrado... fisuras de la roca
artificialmente ensanchadas hasta convertirlas en cdmaras -y todo esto con el corte preciso y el acabado del mas
habilidoso artesano».

Es un hecho historico que los incas utilizaron el promontorio como Ultimo baluarte contra los espafioles.
También es evidente, por los restos de albafiileria, que levantaron estructuras en su cima. Pero esta claro que no
fueron los constructores originales de aquel lugar, dado que existe constancia histérica de su incapacidad para
transportar siquiera una de aquellas piedras megaliticas.

Ese intento fallido lo relata Garcilaso al hablar de la Piedra Cansada. Segun él, uno de los maestros canteros
incas, que deseaba ganar notoriedad, decidi6 arrastrarla desde donde los constructores originales la habian
dejado y utilizarla en su estructura defensiva. «Mas de 20.000 indios levantaron la piedra, tirando de ella con
grandes cables. Su avance era muy lento, pues el camino por el que iban era de firme desigual, y tenia muchas
pendientes empinadas que subir y bajar... En una de aquellas pendientes, a consecuencia de la falta de cuidado
por parte de los tiradores, que no estiraron de modo uniforme, el peso de la roca supero la fuerza de aquéllos que
la controlaban, y cayé rodando pendiente abajo, matando a tres o cuatro mil indios.»

Asi pues, segln este relato, la Unica vez que los incas intentaron arrastrar y poner en su lugar una piedra
ciclépea, fracasaron. Obviamente, por tanto, no fueron ellos los que llevaron, tallaron, modelaron y pusieron en su
lugar, sin argamasa, aquellos otros centenares de piedras ciclopeas.

No es de sorprender que Erich von Daniken, que popularizé la teoria de los antiguos astronautas, escribiera
después de su visita a este lugar en 1980 (Reise Nach Kiribati, o Pathways to the Gods, en la traduccion inglesa)
que ni la «madre naturaleza» ni los incas -sino Unicamente unos antiguos astronautas- podrian ser los
responsables de estas monumentales estructuras y riscos de extrafias formas. Un viajero anterior a él, W. Bryford
Jones (Four Faces of Per(, 1967), decia sorprendido acerca de los enormes bloques de piedra: «Creo que sélo
pudieron moverlos una raza de gigantes de otro mundo.» Y varios afios antes de esto, Hans Helfritz (Die alten
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Kulturen der Neuen Welt) decia de las increibles murallas de Sacsahuaman: «Da la impresion de que estan ahi
desde el comienzo del mundo.»

Mucho antes que ellos, Hiram Bingham (Across South America) tomaba nota de una de las especulaciones
nativas respecto a la forma en la cual se habrian podido crear estas increibles esculturas y murallas de roca.
«Una de las historias favoritas -escribié-, es la que dice que los incas conocian una planta cuyos jugos hacian tan
blanda la superficie de la piedra que lograban tan maravilloso encaje frotando las piedras entre si, por unos
momentos, con este magico jugo vegetal.» Pero, ¢quién pudo haber levantado y sostenido tan colosales piedras
para frotarlas entre si?

Como es obvio, Bingham no acepté las explicaciones de los nativos, y el enigma continué corroyéndole. «He
visitado Sacsahuaman repetidas veces -escribid en Inca Land-. Y cada vez, me abruma y me asombra. Para un
indio supersticioso que viera estas murallas por vez primera, le debieron parecer construidas por los dioses.»

¢Por qué hizo Bingham esta afirmacion, si no fue para expresar una «supersticibn» encubierta en su propio
pecho?

Y asi cerramos el circulo de las leyendas andinas; solo ellas hablan de los constructores megaliticos, afirmando

gue habian existido dioses y gigantes en estas tierras, y un Antiguo Imperio, y una realeza que comenzé con una
varita de oro divina.
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7 EL DIA EN QUE EL SOL SE DETUVO

La avaricia inicial de los espafioles por el oro y los tesoros oscurecié su asombro por encontrar en Perl, esa
tierra desconocida de los confines del mundo, una avanzada civilizaciéon con ciudades y caminos, palacios y
templos, reyes y sacerdotes -y religiones. La primera oleada de sacerdotes que acompafaron a los
conquistadores se inclinaron por destruir todo lo que tuviera que ver con la «idolatria» de los indigenas. Pero los
sacerdotes que les siguieron -que, en aquella época, eran los eruditos de su pais- se vieron expuestos a las
explicaciones de los ritos y creencias nativas a través de los nobles indigenas que se habian convertido al
cristianismo.

La curiosidad de los sacerdotes cristianos se agudizé al darse cuenta de que los indigenas andinos creian en
un Creador Supremo y que sus leyendas daban cuenta de un Diluvio. Y resultd que muchos detalles de aquellos
relatos locales eran extrafiamente similares a los relatos biblicos del Génesis. De ahi que fuera inevitable que,
entre las primeras teorias referentes al origen de los «indios» y sus creencias, emergiera como idea principal una
relacién con las tierras y el pueblo de la Biblia.

Al igual que en México, tras tomar en consideracién a diversos pueblos de la antigliedad, la teoria de las Diez
Tribus Perdidas de Israel parecié la mas plausible, no sélo por la similitud de las leyendas nativas con los relatos
biblicos, sino también por algunas costumbres de los indigenas peruanos, como la de la ofrenda de los primeros
frutos, una Fiesta de Expiacién a finales de septiembre, que se corresponde por su naturaleza y fechas con el Dia
de la Expiacion judio, y otros mandatos biblicos, como el del rito de la circuncision, la abstencion de la sangre en
la carne de los animales y la prohibicién de comer peces sin escamas. En la Festividad de los Primeros Frutos,
los indigenas entonaban las misticas palabras Yo Meshica, He Meshica, Va Meshica; y algunos de los sabios
espafioles discernieron en el término Meshica la palabra hebrea «Mashi'ach» -el Mesias.

(En la actualidad, los expertos creen que el componente Ira en los nombres divinos andinos es comparable al
mesopotamico Ira/llla, del cual proviene el biblico El; que el nombre Malquis, por el cual los incas veneraban a su
idolo, es el equivalente de la deidad cananea Molekh («Sefor»); y que, del mismo modo, el titulo real inca Manco
se deriva de la misma raiz semita que significa «rey».)

A la vista de tales teorias sobre el origen biblico israelita, la jerarquia catélica en Perud, después de aquella
primera ola de destruccién, se puso en marcha para registrar y preservar el legado indigena. A clérigos locales,
como el padre Blas Valera (hijo de un espafiol y de una indigena), se les animé a plasmar por escrito lo que
sabian y habian escuchado. Antes de que finalizara el siglo xvi, se hizo un esfuerzo concertado y patrocinado por
el obispo de Quito para compilar historias locales, evaluar todos los lugares antiguos conocidos y reunir en una
biblioteca todos los manuscritos relevantes. Gran parte de lo que se ha sabido desde entonces se basa en lo que
se aprendié en aquel momento.

Intrigado por estas teorias, y aprovechandose de los manuscritos reunidos, un espafiol llamado Fernando
Montesinos llegd a Perd en 1628 y consagrd el resto de su vida a la recopilacion de una amplia historia
cronoldgica de los peruanos. Alrededor de veinte afios mas tarde, finalizé una obra maestra titulada Memorias
antiguas historiales del Perq, y la deposité en la biblioteca del convento de San José de Sevilla. Alli estuvo,
olvidada y sin publicar durante dos siglos, hasta que se incluyeron fragmentos de ella en una historia francesa de
las Américas. El texto espafiol integro vio la luz ya en 1882 (P. A. Means lo tradujo al inglés en 1920, y fue
publicada por Hakluyt Society en Londres, Inglaterra).

Tomando un punto de partida comin tanto de los recuerdos biblicos como de los andinos -el relato del Diluvio-,
Montesinos siguio la repoblacién de la Tierra en linea con los registros biblicos, desde el Monte Ararat en Armenia
pasando por la Tabla de los Pueblos del capitulo 10 del Génesis. En el nombre de Perl (o Pirud Pirua en lengua
indigena), vio una interpretacién fonética del nombre biblico Ophir, nieto de Héber, antepasado de los hebreos,
que a su vez fue biznieto de Sem. Ofir también era el nombre de la famosa Tierra del Oro de la cual los fenicios
trajeron oro para el templo de Jerusalén que el rey Salomén estaba construyendo. EI nombre de Ofir en la Tabla
de los Pueblos estéa justo delante del de su hermano Javila, que le dio nombre a la famosa tierra del oro de la que
se habla en el relato biblico de los cuatro rios del Paraiso:

Y el nombre de uno era Pison;
es el rio que rodea toda
la tierra de Javila, donde hay oro.

Montesinos sostenia que fue mucho antes de la época de los reinos de Juda e Israel, mucho antes del exilio de
las Diez Tribus a manos de los asirios, que este pueblo biblico habia llegado a los Andes. Y sugeria que no era
otro que el mismo Ofir el que habia lide-rado a los primeros colonos en el Perd, cuando la humanidad comenzé a
extenderse por la Tierra después del Diluvio.
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Los relatos incas que reunié Montesinos atestiguaban que, mucho antes que la mas antigua dinastia inca, habia
existido un antiguo imperio. Tras un periodo de crecimiento y prosperidad, unos fenédmenos repentinos asolaron el
pais: aparecieron cometas en los cielos, la tierra tembl6 con los terremotos, se iniciaron las guerras. El soberano
gue reinaba en aquel momento abandond Cuzco y llevé a sus seguidores a un lugar apartado, a un refugio en
unas montafias llamadas Tampu-Tocco; s6lo unos cuantos sacerdotes se quedaron en Cuzco para mantener su
santuario. Y fue durante esta calamitosa época cuando se perdi6 el arte de la escritura.

Pasaron los siglos. Los reyes iban peri6dicamente desde Tampu-Tocco a Cuzco para consultar los oraculos
divinos. Pero un dia, una mujer de noble linaje anuncié que a su hijo, Rocca, se lo habia llevado el dios Sol. Dias
después, el muchacho volvié a aparecer vestido con prendas doradas. Dijo que habia llegado el momento del
perddn, pero que el pueblo debia observar determinados mandatos: la sucesion real se estableceria sobre un hijo
del rey nacido de una hermanastra suya, aun cuando no fuera el primogénito; y no se debia retomar la escritura.
El pueblo acaté las 6rdenes y volvio a Cuzco, con Rocca como nuevo rey; a él se le dio el titulo de Inca -
soberano.

Al darle el nombre de Manco Capac a este primer Inca, los historiadores incas lo asimilaron al legendario
fundador de Cuzco, Manco Capac, el de los cuatro hermanos Ayar. Montesinos separ6 y distancié correctamente
a la dinastia inca contemporanea de los espafioles (que comenzé a reinar ya en el siglo XI d.C.) de la de sus
predecesores. Su conclusion, de que la dinastia inca estaba compuesta de catorce reyes, incluidos Huayna
Capac, que murié cuando llegaron los espafioles, y sus dos belicosos hijos, ha sido confirmada por todos los
expertos.

Concluyé que Cuzco habia sido realmente abandonada antes de que la dinastia inca reinstaurara la realeza en
la capital. Montesinos creia que, durante el tiempo de abandono de Cuzco, habian reinado 28 reyes desde un
refugio secreto en las montafias llamado Tampu-Tocco. Y, antes de aquello, habia existido de hecho un antiguo
imperio que tuvo a Cuzco por capital. Alli se sentaron en el trono 62 reyes; de ellos, 46 fueron reyes-sacerdotes y
16 fueron soberanos se-midivinos, hijos del dios Sol. Y, antes de todo aquello, los mismos dioses habian
gobernado el pais.

Se cree que Montesinos habia encontrado una copia del manuscrito de Blas Valera en La Paz, y que los
sacerdotes jesuitas le permitieron hacer una copia. También se bas6 en gran medida en los escritos del padre
Miguel Cabello de Balboa, cuya version relataba que el primer soberano, Manco Capac, no habia llegado a Cuzco
directamente desde el lago Titicaca, sino desde un lugar secreto llamado Tampo-Toco («lugar de descanso de las
ventanas»). Fue alli donde Manco Capac «abusé de su hermana Mama Occllo» y tuvo un hijo de ella.

Montesinos, tras confirmar esto en el resto de fuentes de las que disponia, acepté la informaciéon como basada
en hechos reales. Asi, comenzdé las crénicas de la realeza en Peru con el viaje de los cuatro hermanos Ayar y de
sus cuatro hermanas, que fueron enviados a encontrar Cuzco con la ayuda de un objeto de oro. Pero él registré
una versién en la que el primero en ser elegido jefe fue un hermano que llevaba el nombre de un antepasado que
habia llevado al pueblo hasta los Andes, Pirua Manco (y de ahi el nombre de Peru). El fue quien, al llegar al lugar
elegido, anuncié su decisién de construir alli una ciudad. Llegdé acompafado de esposas y hermanas (o esposas-
hermanas), una de las cuales le dio un hijo al que se llam6 Manco Capac. Fue éste el que construy6 en Cuzco el
Templo del Gran Dios, Viracocha; y, por tanto, fue éste el momento que se dio para la fundacién del antiguo
imperio y el del comienzo de las crénicas de las dinastias. Manco Capac fue aclamado como Hijo del Sol, y fue el
primero de 16 reyes asi considerados. En su época, se veneraban otras deidades, una de las cuales fue la Madre
Tierra, y otra un dios cuyo nombre significaba Fuego; se le representaba con una piedra que Pronunciaba
oraculos.

La ciencia principal de aquella época, segun Montesinos, era la astrologia; y se conocia el arte de escribir,
sobre hojas procesadas de llantén o sobre piedras. El quinto Capac «renové el célculo del tiempo» y comenzé a
registrar el paso del tiempo y los reinados de sus antepasados. Fue él quien introdujo la cuenta de un millar de
aflos como un Gran Periodo, y de siglos y periodos de cincuenta afios, equivalentes al biblico Jubileo. EI Capac
gue instaur6 este calendario y esta cronologia, Inti Capac Yupanqui, fue el que terminé el templo e instauro en él
el culto del gran dios llla Tici Vira Cocha, que significa «brillante iniciador, creador de las aguas».

En el reinado del duodécimo Capac, llegaron a Cuzco las noticias del desembarco en la costa de «unos
hombres de gran estatura... gigantes que poblaron toda la costa», que disponian de herramienta-s de metal y
estaban arrasando la tierra. Después de un tiempo, comenzaron a entrar en las montafas; afortunadamente,
provocaron la ira del Gran Dios y éste los destruyé con un fuego celeste.

Liberado de los peligros, el pueblo se olvidé de los mandatos y los ritos del culto. Se abandonaron «buenas

leyes y costumbres», pero esto no pasé desapercibido para el Creador. Como castigo, oculté el sol a aquella
tierra; «no hubo amanecer durante veinte horas». Hubo un gran lamento entre el pueblo y se ofrecieron oraciones
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y sacrificios en el templo, hasta que (después de veinte horas) el sol volvié a aparecer. Inmediatamente después
de aquello, el rey reinstauré las leyes de conducta y los ritos del culto.

El cuadragésimo Capac en el trono de Cuzco funddé una academia para el estudio de la astronomia y la
astrologia, y determiné los equinoccios. El quinto afio de su reinado, segun calcul6 Montesinos, fue el que hacia
2.500 desde el Punto Cero que, supuso él, marcaba el Diluvio. También fue el 2.000 desde que comenzara la
realeza en Cuzco; para celebrarlo, se le concedié al rey un nuevo titulo, Pacha-cuti (Reformador). Sus sucesores
promoverian también el estudio de la astronomia; uno de ellos introdujo un afio con un dia de mas cada cuatro
afios, y un afio extra cada cuatrocientos afios.

Durante el reinado del quincuagésimo octavo monarca, «cuando se completo6 el Cuarto Sol», se llevaban 2.900
afios desde el «Diluvio». Montesinos calcul6 que fue el afio en que nacié Jesucristo.

Aquel primer imperio de Cuzco, comenzado con los Hijos del Sol y continuado con unos reyes-sacerdotes, tuvo
un amargo final durante el reinado del sexagésimo segundo monarca. En su tiempo, ocurrieron «maravillas y
portentos». La tierra temblé con terremotos interminables, los cielos se llenaron de cometas, augurio de una
inminente destruccidn. Tribus y pueblos comenzaron a correr de un lado a otro, entrando en conflicto con sus
vecinos. Llegaron invasores desde la costa, incluso desde més alla de los Andes. Hubo grandes batallas; en una
de ellas, el rey cayé bajo una flecha, y su ejército huyd presa del panico; s6lo sobrevivieron a las batallas
quinientos guerreros.

«Asi se perdid y se destruyd el gobierno de la monarquia de Perd -dice Montesinos-, y se perdid el
conocimiento de las letras.»

Los pocos que quedaron abandonaron Cuzco, dejando tras de si tan sélo a un pufiado de sacerdotes para que
cuidaran del templo. Se llevaron con ellos al joven hijo del rey muerto, aliin un nifio, y encontraron refugio en un
escondrijo de las montafias llamado Tampu-Tocco; aquél era el lugar donde, desde una cueva, partié la primera
pareja semidivina para fundar el imperio andino. Cuando el muchacho alcanzé la edad adecuada, se le proclamé
como primer monarca de la dinastia de Tampu-Tocco, dinastia que se prolongaria durante casi mil afios, desde el
comienzo del siglo n hasta el xi d.C.

Durante todos aquellos siglos de exilio, los conocimientos fueron disminuyendo y la escritura se olvidé. En el
reinado del septuagésimo octavo monarca, cuando se alcanzo el hito de los 3.500 afios desde el Comienzo,
alguien comenzd a revivir el arte de la escritura. Entonces, el rey recibid una advertencia de los sacerdotes
referente a la invencion de las letras. En su mensaje explicaban que habia sido el conocimiento de la escritura el
que habia causado las pestes y las maldiciones que habian llevado a su fin la monarquia de Cuzco. El deseo del
dios era «que nadie se atreva a utilizar las letras o a resucitarlas, pues de su empleo vendrian grandes males [de
nuevo]». Por tanto, el rey ordend «por ley, bajo pena de muerte, que nadie traficara en quilcas, que eran los
pergaminos y las hojas de arboles sobre los que se solia escribir, ni utilizara ningan tipo de letras». En su lugar,
introdujo el uso de quipos, los ramales de cuerdas de colores que se utilizaron a partir de entonces con fines
cronologicos.

En el reinado del nonagésimo monarca se culmind el cuarto milenio desde el Punto Cero. Para entonces, la
monarquia en Tampu-Tocco era débil e ineficaz. Las tribus leales a ella eran objeto de incursiones e invasiones
de sus vecinos. Los jefes de las tribus dejaron de pagar tributo a la autoridad central. Las costumbres se
corrompieron, proliferaron las abominaciones. En tales circunstancias, aparecio una princesa de la sangre original
de los Hijos del Sol, una tal Mama Ciboca. Anunci6 que su joven hijo, que era tan hermoso que sus admiradores
le apodaron Inca, estaba destinado a reconquistar el trono de la antigua capital, Cuzco. De forma milagrosa,
desaparecié y volvié vestido con ropajes dorados, afirmando que el dios Sol se lo habia llevado a lo alto,
instruyéndole en los conocimientos secretos y diciéndole que llevara al pueblo de vuelta a Cuzco. Su nombre era
Rocca; él fue el primero de la dinastia Inca, dinastia que llegé a tan ignominioso fin a manos de los espafioles.

Intentando situar estos acontecimientos en un marco temporal ordenado, Montesinos afirmaba cada cierto
intervalo que un periodo llamado «Sol» habia pasado o comenzado. Aunque no se sabe con seguridad cual
consideraba él que era la longitud de un periodo (en afos), parece ser que tenia en mente las leyendas andinas
de varios «soles» en el pasado del pueblo.

Si bien los expertos sostenian -no tanto en nuestros dias- que no habia habido contacto de ningdn tipo entre las
civilizaciones de Centroamérica y de América del Sur, las de estos Ultimos sonaban bastante diferentes de las
nociones azteca y maya de los cinco soles. De hecho, todas las civilizaciones del Viejo Mundo tenian recuerdos
de épocas pasadas, de eras en las que los dioses reinaban solos, seguidos por semidioses y héroes y, mas tarde,
sélo por mortales. Los textos sumerios llamados las Listas de los Reyes registraban un linaje de sefiores divinos
seguido por semidioses, que remaron un total de 432.000 afios antes del Diluvio; después, hacian una relaciéon de
reyes que reinaron a partir de entonces a través de tiempos que consideramos histéricos, y cuyos datos se han
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podido verificar, resultando ser exactos. En las listas de los reyes egipcios, tal como las plasmoé el historiador y
sacerdote Manetén, se habla de una dinastia de doce dioses que comenz6 unos 10.000 afios antes del Diluvio;
fue seguida por dioses y semidioses hasta los alrededores del 3100 a.C, en que los faraones ascendieron al trono
de Egipto. Una vez mas, hasta donde sus datos se pueden contrastar con los registros histéricos, todo ha
resultado ser exacto.

Montesinos se encontrd con estas ideas en la tradicién popular colectiva de Perd, confirmando los informes de
otros cronistas de que los incas creian que la suya era la Quinta Era o Sol. La Primera Era fue la de los
viracochas, unos dioses que eran blancos y con barba. La Segunda Era fue la de los gigantes; algunos de ellos
no eran benévolos, y hubo conflictos entre los dioses y los gigantes. Después vino la Era del hombre primitivo, de
los seres humanos aculturizados. La Cuarta Era fue la era de los héroes, hombres que eran semidioses. Y
después lleg6 la Quinta Era, la era de los reyes humanos, de los cuales los incas fueron los ultimos del linaje.

Montesinos ubicé también la cronologia andina en el marco europeo relacionandola con determinado Punto
Cero (él pensaba que debia tratarse del Diluvio) y, mas concretamente, con el nacimiento de Cristo. Comenté que
las dos secuencias temporales coincidian en el reinado del quincuagésimo octavo monarca: 2.900 afios después
del Punto Cero fue el «primer afio de Jesucristo». Las monarquias peruanas comenzaron, segun él, 500 afios
después del Punto Cero, es decir, en el 2400 a.C.

El problema que tienen los expertos con la historia y la cronologia de Montesinos no es, por tanto, el de la
escasez de claridad, sino su conclusién de que la realeza y la civilizacién urbana comenzaran -en Cuzco- casi
3.500 afios antes de los incas. Aquella civilizacion, segun la informacion que amasara Montesinos y aquellos
sobre los que basoé su trabajo, disponia de escritura, incluyé la astronomia entre sus ciencias y tuvo un calendario
lo suficientemente largo como para requerir unas reformas periodicas. De todo esto (y mucho mas) disponia
también la civilizaciéon sumeria, que florecié hacia el 3800 a.C, y la civilizacién egipcia, que le siguié hacia el 3100
a.C. Otro vastago de la civilizacién sumeria, la del valle del Indo, llegé hacia el 2900 a.C.

¢Por qué no iba a ser posible que este triple despliegue no tuviera una cuarta ocurrencia en los Andes?
Imposible, si no hubiera habido contactos entre el Viejo y el Nuevo Mundo. Posible, si los que habian concedido
todos los conocimientos, los dioses, fueran los mismos y estuvieran presentes por toda la Tierra.

Afortunadamente, por increibles que puedan sonar, nuestras conclusiones se pueden demostrar.

La primera prueba de la veracidad de los acontecimientos y las cronologias recopiladas por Montesinos ya se
ha dado.

Un elemento clave en la presentacion de Montesinos es la existencia de un antiguo imperio, de un linaje de
reyes en Cuzco que finalmente se vieron obligados a dejar la capital y a buscar refugio en Un apartado lugar de
las montafias llamado Tampu-Tocco. Este interregno duré un millar de afios; por fin, se eligié a un joven de noble
estirpe para que llevara al pueblo de vuelta a Cuzco y fundara la dinastia inca.

¢Existi6 un Tampu-Tocco, y seria un lugar identificable a partir de las sefiales que diera Montesinos? Esta
pregunta ha intrigado a muchos. En 1911, Hiram Bingham, de la Universidad de Yale, buscando las ciudades
perdidas de los incas, encontré el lugar; en la actualidad, se le llama Machu Picchu.

Bingham no estaba buscando Tampu-Tocco cuando puso en marcha ésta su primera expedicion; pero después
de volver una y otra vez y de las exhaustivas excavaciones que se realizaron durante mas de dos décadas, llegd
a la conclusion de que Machu Picchu era en realidad la perdida capital provisional del Antiguo Imperio. Sus
descripciones del lugar, que siguen siendo las mas completas, se encuentran en sus libros Machu Picchu, a
Citadel of the Incas y The Lost City of the Incas.

La razon principal para creer que Machu Picchu es la legendaria Tampu-Tocco es la pista de las Tres Ventanas.
Montesinos anot6 que «en el lugar de su nacimiento, el Inca Rocca ordend que se hicieran unas obras
consistentes en un muro de albafiileria con tres ventanas, que eran el emblema de la casa de sus padres, de los
cuales descendia». El nombre del lugar al cual la casa real habia ido desde la afligida capital, Cuzco, significaba
«refugio de las tres ventanas».

No deberia de sorprender que un lugar se llegara a reconocer por sus ventanas, dado que ninguna casa en
Cuzco, desde la mas humilde hasta la mas grandiosa, tenia ventanas. Que un lugar se reconociera por un
namero concreto de ventanas -tres- sélo podia ser como consecuencia de su singularidad, antigiiedad o santidad
de tal construccion. Esto es lo que sucedia con Tampu-Tocco, en donde, segun las leyendas, habia una
construccion con tres ventanas que jugd un importante papel en la aparicion de las tribus y en el inicio del antiguo
imperio en Per(, una construccién que debia de ser, por tanto, «el emblema de la casa de sus padres, de los que
[el Inca Rocca] descendiax.
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La leyenda y el legendario lugar aparecen en el relato de los hermanos Ayar. Segun lo cuenta Pedro Sarmiento
de Gamboa (Historia general llamada yndica) y otros de los primeros cronistas, los cuatro hermanos Ayar y sus
cuatro hermanas, después de que los creara el dios Viracocha en el lago Titicaca, llegaron o fueron llevados por
el dios a Tampu-Tocco, en donde «salieron de dicha ventana por orden de Tici-Viracocha, declarando que
Viracocha los cred para que fueran sefiores».

El mayor de los hermanos, Manco Capac, llevaba un emblema sagrado con la imagen de un halcén, y llevaba
también una varilla de oro que el dios le habia dado para que localizara el lugar exacto de la futura capital, Cuzco.
El viaje de las cuatro parejas de hermanos-hermanas comenzo pacificamente; pero no tardaron en aparecer los
celos. Con el pretexto de haber olvidado ciertos tesoros en una cueva en Tampu-Tocco, se envié al segundo
hermano, Ayar Cachi, para que los recuperara. Sin embargo, esto no fue mas que un ardid de los otros tres
hermanos para encerrarlo en la cueva, en donde se convirtié en piedra.

Por tanto, segun estos relatos, Tampu-Tocco data de tiempos muy antiguos; «EI mito de los Ayar -escribia H. B.
Alexander en Latin American Mythology-, nos remonta a la época megalitica y a las cosmogonias relacionadas
con el Titicaca». Cuando los exiliados abandonaron Cuzco, fueron a un lugar que ya existia, un lugar en donde
una construccién con tres ventanas habia jugado ya un importante papel en acontecimientos alin mas antiguos.
Sabiendo esto es como podemos pasar ahora a hablar de Machu Picchu, pues es alli donde se encontré una
construccion con tres ventanas en una de sus paredes, detalle que no se ha visto en ninguna otra parte del
antiguo Peru.

«Machu Picchu, o Gran Picchu, es el nombre quechua de un agudo pico que se eleva a mas de tres mil metros
sobre el nivel del mar y a mas de mil doscientos metros sobre los rugientes rapidos del rio Uru-bamba, cerca de la
sierra de San Miguel, a dos dias de duro viaje hacia el norte de Cuzco -escribié Bingham-. Al noroeste del Machu
Picchu existe otro hermoso pico, rodeado de magnificos precipicios, llamado Huayna Picchu, o Pequefio Picchu.
En la estrecha cresta que se extiende entre los dos picos se encuentran las ruinas de una ciudad inca cuyo
nombre se ha perdido entre las sombras del pasado... Es posible que representen a dos antiguos lugares, Tampu-
Tocco, el lugar de nacimiento del primer Inca, y Vilcabamba Viejo.»

En la actualidad, el viaje de Cuzco a Machu Picchu, que se encuentra a una distancia de 120 kildbmetros en
linea recta, no precisa de dos dias de duro viaje, como necesité Bingham para llegar aqui. Un tren que traquetea
montafas arriba y abajo, atravesando tlneles y cruzando puentes, y cifiéndose a las laderas que flanquean el rio
Urubamba, llega alli en menos de cuatro horas. En otra media hora, un aterrador autobus lleva desde la estacion
del tren hasta la ciudad. La sobrecogedora panoramica es tal como la describié Bingham. En la ensilladura que
hay entre los dos picos se levantan casas, palacios y templos -ya todos sin techo-, rodeados de bancales que
cuelgan sobre las laderas, dispuestos para el cultivo. El pico del Huayna Picchu se eleva en el noroeste como un
centinela (Fig. 72); mas alla de él y a su alrededor, los picos compiten entre si hasta donde alcanza la vista. En el
fondo, el rio Urubamba forma una garganta en forma de herradura que circunda en parte la alta posicién de la
ciudad, recortando sus abundantes aguas un sendero blanquecino en el verde esmeralda de la selva.

Como le corresponde a una ciudad que, segun creemos, sirvié al principio como modelo para Cuzco y después
la imité, Machu Picchu estaba compuesta también por doce distritos o grupos de construcciones. Las
agrupaciones reales y sacerdotales estan al oeste, y las residenciales y funcionales (ocupadas en su mayor parte
por las virgenes y las jerarquias del clan) al este, separadas por una serie de amplias terrazas. El pueblo llano,
gue trabajaba y cultivaba las laderas abancaladas, vivia fuera de la ciudad y en los campos de los alrededores
(muchas de estas aldeas se han encontrado desde que Bingham llegara a Machu Picchu).

Figura 72

Los diferentes estilos de construccion, al igual que en Cuzco y en otros emplazamientos arqueolégicos,
sugieren diferentes fases de ocupacion. Las viviendas estan construidas en su mayor parte con piedras del
campo sujetas con argamasa. Las residencias reales estan construidas con sillares colocados en hileras, tan
finamente tallados y desbastados como en Cuzco. Después, hay una construccion en donde la obra es tan
perfecta que no tiene igual; y también estan los bloques megaliticos poligonales. En muchos casos, los restos de
la primitiva época megalitica y de los tiempos del Antiguo Imperio han permanecido como estaban; en otros, es
obvio que se construy6 con posterioridad sobre las primitivas hiladas.

Mientras que los distritos orientales ocupaban cada metro cuadrado disponible de la cima de la montafia y se
extendian desde la muralla de la ciudad por el sur hasta el norte, en la medida en que el terreno lo permitia, y
hacia el este en bancales agricolas y de enterramientos, el grupo de distritos occidental, que también comenzaba
en la muralla, se extendia hacia el norte s6lo hasta los limites de una plaza sagrada, como si una linea invisible
demarcara el terreno sagrado que no podia ser invadido.
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Mas alla de esa linea invisible de demarcacioén, y frente a la gran plaza aterrazada que hay al este, estan las
ruinas de lo que Bingham identificé como la Plaza Sagrada, principalmente «porque en dos de sus lados estan los
templos mas grandes», uno de los cuales muestra las tres ventanas cruciales. Es aqui, en la construccion de lo
gue Bingham llamoé el Templo de las Tres Ventanas vy, junto a él, en la Plaza Sagrada, el Templo Principal, donde
los blogues megaliticos poligonales se utilizaron en Machu Picchu. La forma en la que se tallaron, se modelaron,
se desbastaron y se encajaron, sin argamasa, los sitla junto con los bloques ciclopeos de piedra y las
construcciones megaliticas de Sacsahuaman; y, sobrepasando cualquier poligo-nalidad vista en Cuzco, uno de
los bloques de piedra de Machu Picchu tiene 32 angulos.

El Templo de las Tres Ventanas se levanta en el extremo oriental de la Plaza Sagrada; los ciclopeos bloques de
piedra de su muro oriental se elevan muy por encima del nivel de la terraza que hay al oeste (Fig. 73), permitiendo
una amplia visién en esta direccién a través de las tres ventanas (Fig. 74). De forma trapezoidal, sus alféizares se
recortan en las piedras ciclopeas que forman la pared misma. Al igual que en Sacsahuaman y en Cuzco, el
tallado, el modelado y la angula-cion de las duras piedras de granito se hizo como si se tratara de suave masilla;
también aqui, los bloques de piedra de granito blanco tuvieron que ser traidos desde grandes distancias, a través
de terreno escabroso y rios, bajando valles y subiendo montafias.

Figura 73

El Templo de las Tres Ventanas sélo tiene tres paredes, estando su lado occidental completamente abierto; hay
alli un pilar de piedra de algo mas de dos metros de alto (véase Fig. 74). Bingham supuso que podria haber
soportado un techo, pero admitié también que habria sido «un dispositivo que no se habia encontrado en ningun
otro edificio». Segun nuestra opinién, aquel pilar, junto con las tres ventanas, cumplia algun fin de orientacién
astronémica.

Figura 74
Figura 75

Frente a la Plaza Sagrada, por el norte, se encuentra la construccion que Bingham llamé el Templo Principal;
tiene también sélo tres paredes, de algo mas de 3,5 metros de altura. Descansan sobre bloques de piedra
ciclépeos o estan construidas con ellos; la pared occidental, por ejemplo, esta construida con sélo dos bloques de
piedra gigantes, sujetos con una piedra en forma de T. Un enorme monolito, que mide 4,2 por 1,5 por 1 metros,
descansa contra la pared central norte, en la cual hay siete hornacinas que imitan ventanas trapezoidales, aunque
no lo son (Fig. 75).

Una sinuosa escalinata lleva desde el limite septentrional de la Plaza Sagrada hasta una colina cuya cima se
allané para que sirviera como plataforma del Intihuatana, una piedra tallada con gran precisién para observar y
medir los movimientos del Sol (Fig. 76). El nombre significa «lo que ata al sol», y se supone que ayudaba a
determinar los solsticios, cuando el Sol se mueve muy al norte o al sur, momento en el cual se celebraban ritos
para «atar al Sol» y hacerlo volver, no fuera que siguiera yéndose y desapareciera, devolviendo a la Tierra a una
oscuridad que ya habia sufrido en una ocasién anterior, segun las leyendas.

Figura 76

En el extremo opuesto de esta parte -sagrada y real- occidental de Machu Picchu, justo al sur del distrito real,
se eleva otro magnifico (e inusual) edificio de la ciudad. Llamado el Torre6n por su forma semicircular; esta
construido con sillares -piedras talladas, modeladas y desbastadas- de una perfeccion nunca vista, sélo pareja a
la de los sillares del muro semicircular que rodeaba el Santo de los Santos de Cuzco. El muro semicircular, que se
alcanza a través de siete escalones (Fig. 77), crea su propio recinto sagrado, en cuyo centro hay una roca tallada
y modelada con incisiones de ranuras. Bingham encontr6 evidencias de que esta roca y las paredes cercanas
sufrian los efectos de fuegos periédicos, y llegd a la conclusién de que tanto la roca como el recinto se utilizaban
para sacrificios y otros rituales relacionados con la veneracion de la roca.

Figura 77

(Esta roca sagrada en el interior de una construccion especial nos trae a la cabeza la roca sagrada que forma el
corazén del Monte del Templo en Jerusalén, asi como la Kaaba, la piedra negra oculta en el interior de la
mezquita de La Meca.)

La santidad de la roca de Machu Picchu no proviene de su protuberante extremo superior, sino de lo que se
encuentra debajo. Es una enorme roca natural en cuyo interior existe una cueva, ampliada y modelada
artificialmente con formas geométricas precisas que, aunque no lo son, parecen escaleras, asientos y antepechos
(Fig. 78). Ademas, el interior se mejor6 con sillares de granito blanco del color y el grano mas puros. Bingham

63



supuso que la cueva natural original se amplié y se realzd para conservar momias reales, traidas alli por la
sacralidad del lugar. Pero, ¢ por qué era sagrado, y tan importante como para albergar a los reyes fallecidos?

Figura 78

Esta pregunta nos lleva de vuelta a la leyenda de los hermanos Ayar, uno de los cuales fue encerrado en una
cueva en el Refugio de las Tres Ventanas. Si el Templo de las Tres Ventanas era aquel lugar legendario, y la
cueva también lo era, las leyendas confirmarian el lugar como la legendaria Tampu-Tocco.

Sarmiento, uno de los cronistas espafioles que a su vez fue también un conquistador, daba cuenta en su
Historia de los incas de una leyenda local segun la cual el noveno Inca (hacia el 1340 d.C), «teniendo curiosidad
por las cosas de la antigliedad y deseando perpetuar su nombre, fue personalmente hasta la montafia de Tampu-
Tocco... y entré en la cueva en la que se tiene por cierto que Manco Capac y sus hermanos entraron cuando iban
hacia Cuzco por vez primera... Después de hacer una inspeccién minuciosa, venerd el lugar con rituales y
sacrificios, y puso puertas de oro en la ventana de Capac Tocco, y ordend que, de entonces en adelante, aquel
sitio deberia ser venerado por todos, convirtiéndolo en un lugar sagrado de oracién para sacrificios y oraculos.
Después de esto, volvié a Cuzco.»

El sujeto de esta historia, al noveno Inca, se llamaba Titu Manco Capac; se le dio el titulo adicional de
Pachacutec («reformador») porque, tras su regreso de Tampu-Tocco, reformé el calendario. Asi es como las Tres
Ventanas y el Intihuatana, la Roca Sagrada y el Torredn confirman la existencia de Tampu-Tocco, el relato de los
hermanos Ayar, los reinados preincaicos del antiguo imperio y los conocimientos de astronomia y calendaricos,
elementos clave en la historia y cronologia que compilé6 Montesinos.

La veracidad de los datos de Montesinos puede recibir un apoyo adicional si se demuestra que tenia razén en lo
referente a la existencia de escritura en los tiempos del imperio antiguo. Y nos encontramos con que Cieza de
Ledn sostiene el mismo punto de vista, afirmando que «en la época precedente a los emperadores incas existio
escritura en Peru... sobre hojas, pieles, tejidos y piedras».

Muchos expertos sudamericanos se unen ahora a los antiguos cronistas en la creencia de que los nativos de
aquellas tierras tenian una o més formas de escritura en la antigiiedad.

En numerosos estudios se habla de petroglifos («escritos en la piedra»), que se han encontrado por todas
partes, en donde se observan diversos grados de escritura pictogréafica o jeroglifica. Rafael Larco Hoyle, por
ejemplo (La escritura peruana preincaica), sugeria, con la ayuda de imagenes, que el pueblo de la costa hasta
Paracas estaba en posesion de una escritura jeroglifica similar a la de los mayas. Arthur Posnansky, el destacado
explorador de Tiahuanacu, presentdé voluminosos estudios en los que demostraba que los grabados que
aparecian en los monumentos eran de una escritura picto-grafica-ideografica -un paso anterior a la escritura
fonética. Y un famoso descubrimiento, la Piedra de Calango, que se exhibe actualmente en el Museo de Lima
(Fig. 79), sugiere una combinacién de pictogramas con una escritura fonética, quizas incluso alfabética.

Uno de los mayores exploradores de América del Sur, Alexander von Humboldt, trat6 de este tema en su
principal obra, Vues des cor-dilléres et monuments des peuples indigenes de I'Amerique (1824). «Recientemente,
se ha puesto en duda -escribid-, que los peruanos tuvieran, ademas de Quippus, conocimientos de una escritura
de signos. Hay un pasaje en El origen de los indios del Nuevo Mundo (Valencia, 1610), pagina 91, que no deja
lugar a dudas a este respecto». Después de hablar de los jeroglificos mexicanos, el padre Garcia afiade: «Al
principio de la Conquista, los indios de Perl se confesaban pintando caracteres que hacian una relacion de los
Diez Mandamientos y de las transgresiones cometidas contra ellos». Es posible concluir que los peruanos
estaban en posesion de una escritura de imagenes, pero que sus simbolos eran mas burdos que los jeroglificos
mexicanos, y que, en términos generales, la gente hacia uso de los quippus.

Humboldt también cont6é que, estando en Lima, oyé hablar de un misionero llamado Narcisse Gilbar que habia
encontrado, entre los indios panos del rio Ucayale, al norte de Lima, un libro de hojas plegadas, similar a los que
habian utilizado los aztecas en México; pero nadie en Lima podia leerlo. «Se decia que los indigenas le contaron
al misionero que el libro hablaba de antiguas guerras y viajes.»

En 1855, Ribero y Von Tschudi dieron cuenta de otros descubrimientos y concluyeron que en realidad habia
existido otro método de escritura en Perl ademas de los quipos. En una obra que Von Tschudi hizo por separado
hablando de sus propios viajes (en Reisen durch Sidamerika), éste habla de la emocion que sintié cuando le
ensefiaron una fotografia de un pergamino de piel con marcas jeroglificas. El pergamino real lo encontr6 en el
museo de La Paz, en Bolivia, e hizo una copia de la escritura que figuraba en él (Fig. 80 a). «Estos simbolos me
provocaron el mayor de los asombros -escribié-y estuve durante horas delante de este pergamino de piel»,
intentando descifrar «el laberinto» de su escritura. Determind que la escritura comenzaba por la izquierda,
después continuaba en la segunda linea desde la derecha, en la tercera linea volvia a comenzar desde la
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izquierda, y asi sucesivamente, serpenteando. Concluyd también que estaba escrito en la época en que se
adoraba al Sol; pero no pudo ir mas lejos.

Localiz6 el lugar de origen de la inscripcion en las costas del Lago Titicaca. El padre de la misién eclesiastica
del pueblo lacustre de Copacabana confirmé que aquélla era una escritura conocida en la zona, pero la atribuy6 al
periodo posterior a la Conquista. Claro esta que la explicacion no resultaba satisfactoria, dado que, si los
indigenas no hubieran tenido su propia escritura, habrian adoptado la escritura latina de los espafioles para
expresarse. Aun cuando esta escritura jeroglifica evolucionara después de la Conquista, dice Jorge Cornejo
Bouroncle (La idolatria en el antiguo Peru), «su origen debe de haber sido mucho més remoto».

Arthur Posnansky (Guia general ilustrada de Tiahuanaco) descubrid mas inscripciones sobre las rocas de dos
islas sagradas del lago Titicaca, y sefialé que eran muy similares a las enigmaticas inscripciones descubiertas en
la isla de Pascua (Fig. 80b), conclusién con la que, en la actualidad, suelen coincidir los expertos. Pero se sabe
gue la escritura de la isla de Pascua pertenece a la familia de las escrituras indoeuropeas del Valle del Indo y de
los hititas. Un rasgo comun a todas ellas (incluidas las inscripciones del Lago Titicaca) es su sistema «como de
arado de buey»: la escritura de la primera linea comienza por la izquierda y termina por la derecha; en la segunda
linea es al revés, terminando por la izquierda; en la tercera es igual que en la primera, y asi sucesivamente.

Sin querer entrar ahora en la cuestion de cémo llego al lago Titicaca una escritura que imita a la de los hititas
(Fig. 80c), parece que queda confirmada la existencia de una o mas formas de escritura en el antiguo Perd. Asi
pues, también a este respecto, la informacidn proporcionada por Montesinos demuestra ser correcta. Si, a pesar
de todo esto, al lector le resulta todavia dificil de aceptar la inevitable conclusién de que hubo una civilizacion del
tipo del Viejo Mundo en los Andes hacia el 2400 a.C, entonces aportaremos algunas evidencias mas.

Los expertos han ignorado por completo como pista valida la reiterada afirmacion de las leyendas andinas de
gue hubo una terrorifica oscuridad en tiempos remotos. Nadie se ha preguntado si no seria ésta la misma
oscuridad -la no aparicién del sol en el momento en que deberia de haberlo hecho- de la cual hablan las leyendas
mexicanas en el relato de Teotihuacan y sus piramides. Pues, si de verdad sucedié este fenémeno, que el sol no
salio y la noche se hizo interminable, debié de ser algo que se pudo observar en todo el continente americano.

Los recuerdos colectivos mexicanos y los andinos parecen corroborarse entre si en este punto, apoyando asi la
veracidad de ambos, como dos testigos ante un mismo acontecimiento.

Pero, por si esto no fuera lo suficientemente convincente, podemos recurrir a la Biblia en busca de evidencias, y
podemos recurrir nada menos que a Josué como testigo.

Segun Montesinos y otros cronistas, un acontecimiento de lo mas inusual tuvo lugar durante el reinado de Titu
Yupanqui Pachacuti I, decimoquinto monarca del Imperio Antiguo. Fue en el tercer afio de su reinado, en que
«las buenas costumbres se olvidaron y la gente se entregd a todo tipo de vicios», cuando «no hubo amanecer
durante veinte horas». Es decir, la noche no termind cuando tendria que haberlo hecho, y la salida del Sol se
retrasé durante veinte horas. Después de un gran lamento, de confesiones de los pecados, sacrificios y
oraciones, el Sol aparecié finalmente.

Esto no pudo ser un eclipse: no fue que el Sol se viera oscurecido por una sombra. Ademas, ningun eclipse
dura tanto, y los peruanos eran conocedores de estos eventos periddicos. El relato no dice que el Sol
desapareciera; dice que no salié -«no hubo amanecer»-durante veinte horas.

Fue como si el Sol, dondequiera que estuviera escondido, se hubiera parado de pronto.

Si los recuerdos andinos son ciertos, en algin otro lugar -en la otra parte del mundo-, el DIA tuvo que ser igual
de largo, y no debi6 terminar cuando deberia de haber terminado, por ser un dia veinte horas mas largo.

Increiblemente, este acontecimiento esta registrado, y en ningln sitio mejor que en la misma Biblia. Fue cuando
los israelitas, bajo el liderazgo de Josué, acababan de cruzar el rio Jordan y de entrar en la Tierra Prometida,
después de tomar las ciudades fortificadas de Jericd y Ay. Fue cuando todos los reyes amorreos formaron una
alianza para crear una fuerza combinada contra los israelitas. Una gran batalla tuvo lugar en el valle de Ayyaldn,
cerca de la ciudad de Gabadn. Comenz0 con un ataque nocturno de los israelitas, que puso a los cananeos en
fuga. Al amanecer, cuando las fuerzas cananeas se 'eagruparon cerca de Bet Jordn, el Sefior Dios «arrojo
grandes piedras desde el cielo sobre ellos... y murieron; hubo mas de ellos que murieron por las piedras, que los
gue murieron por la espada de los israelitas».

Entonces Josué le hablé a Yahveh,
el dia en que Yahveh entregé
a los amorreos a los Hijos de Israel, diciendo:
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«A la vista de los israelitas,
que el Sol se detenga en Gabaon
y la Luna en el valle de Ayyalén.»

Y el Sol se detuvo, y la Luna se paré,

hasta que el pueblo se vengd de sus enemigos.

Cierto es, pues todo esto esta escrito en el Libro de Jashar:
el Sol se detuvo en mitad de los cielos

y no se apresuré en bajar

en casi un dia entero.

Los expertos han estado pugnando durante generaciones con este relato del capitulo 10 del Libro de Josué.
Algunos lo han descartado como mera ficcion; otros ven en él los ecos de un mito; y otros mas intentan explicarlo
en términos de un eclipse de Sol inusualmente prolongado. Pero no sé6lo es que estos eclipses de Sol son
desconocidos, sino que, ademas, el relato no habla de la desaparicion del Sol. Al contrario, relata un
acontecimiento en el cual el Sol continué viéndose, colgado en los cielos, durante «casi un dia entero»

-¢ digamos veinte horas?

El incidente, cuya singularidad se reconoce en la Biblia («no hubo un dia como aquél, ni antes ni después»), al
tener lugar en el lado opuesto de la Tierra con respecto a los Andes, describiria por tanto un fendmeno que seria
el inverso al sucedido en América. En Canaan, el Sol no se puso durante unas veinte horas; en los Andes, el Sol
no salié durante el mismo lapso de tiempo.

¢Acaso no describen los dos relatos el mismo acontecimiento y, por provenir desde dos lados diferentes de la
Tierra, atestiguan su veracidad?

Lo que pudo suceder todavia es un enigma. La Unica pista biblica es la mencién de las grandes piedras que
cayeron del cielo. Dado que sabemos que lo que los relatos describen no es la detencion del Sol (y la Luna), sino
una alteracidn en la rotacion de la Tierra sobre su eje, una explicacion posible seria la de que un cometa hubiera
pasado demasiado cerca de la Tierra, desintegrandose en el proceso. Y, dado que algunos cometas orbitan el Sol
en direccion opuesta a las manecillas del reloj, que es la inversa a la direccién orbital de la Tierra y el resto de
planetas, su fuerza cinética podria haber contrarrestado temporalmente la rotacién de la Tierra, provocando una
ralentizacion.

Sea cual sea la causa exacta del fendbmeno, lo que nos interesa ahora es su ubicacién temporal. La fecha
generalmente aceptada para el Exodo es la del siglo xm a.C. (hacia el 1230 a.G), y los expertos que propugnan
una fecha anterior en unos dos siglos se encuentran en franca minoria. Sin embargo, en nuestras obras
anteriores (véase Las guerras de los dioses y los hombres), nosotros hemos llegado a la conclusion de que el afio
1433 a.C. encajaria a la perfeccion este acontecimiento, asi como los relatos biblicos de los patriarcas hebreos,
con los acontecimientos contemporaneos conocidos y las cronologias de Mesopotamia y Egipto. Después de la
publicacién de nuestras conclusiones (en 1985), dos eminentes arquedlogos y expertos biblicos, John J. Bimson y
David Livingstone, llegaron, tras un exhaustivo estudio (Biblical Archeology Review, Septiembre/Octubre 1987) a
la conclusion de que el Exodo tuvo lugar hacia el 1460 a.C. Ademéas de sus propios descubrimientos
arqueologicos y de un analisis de los periodos de la Edad del Bronce en el Oriente Proximo de la antigiiedad, los
datos hiblicos y el proceso de célculo que emplearon fue el mismo que utilizamos nosotros dos afios antes.
(También explicamos entonces por qué habiamos decidido reconciliar las dos lineas de datos biblicos fechando el
Exodo en el 1433 a.C. en vez de en el 1460 a.C).

Dado que los israelitas erraron por los desiertos del Sinai durante cuarenta afios, la entrada en Canaan tuvo
lugar en 1393 a.C; y el acontecimiento observado por Josué tuvo que ocurrir poco después.

La pregunta ahora es la siguiente: el fenébmeno opuesto, la noche interminable, ¢,ocurrié en los Andes al mismo
tiempo?

Desgraciadamente, la forma en que los escritos de Montesinos han llegado hasta los expertos actuales deja
algunas lagunas en los datos relativos a la duracion del reinado de cada monarca, y esto nos obligara a obtener la
respuesta dando un rodeo. El acontecimiento, segin nos informa Montesinos, tuvo lugar en el tercer afio del
reinado de Titu Yupanqui Pachacuti Il. Para determinar este momento, tendremos que calcular desde ambos
extremos. Se nos dice que los primeros 1.000 afios desde el Punto Cero se cumplieron durante el reinado del
cuarto monarca, es decir, en el 1900 a.C; y que el trigesimose gundo rey reind 2.070 afios después del Punto
Cero, es decir, en el 830 a.C.
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¢ Cuando reind el decimoquinto monarca? Los datos de los que disponemos sugieren que los nueve reyes que
separan al cuarto del decimoquinto monarca remaron un total de unos 500 afios, colocando a Titu Yupanqui
Pachacuti Il en los alrededores del 1400 a.C. Y calculando hacia atras desde el trigesimosegundo monarca (830
a.C), llegamos al 564 como numero de afios transcurridos, dandonos la fecha de 1394 a.C. para Titu Yupanqui
Pachacuti Il.

De ambos modos llegamos a una fecha para el acontecimiento andino que coincide con la fecha biblica y la
fecha del acontecimiento en Teotihuacan.

La impactante conclusion es evidente:
EL DIA EN QUE EL SOL SE DETUVO EN CANAAN FUE LA NOCHE SIN AMANECER EN LAS AMERICAS.
El acontecimiento, asi verificado, se levanta como una prueba irrefutable de la veracidad de los recuerdos

andinos de un Imperio Antiguo que comenzé cuando los dioses concedieron a la humanida-d la varita de oro en el
lago Titicaca.
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8 LOS CAMINOS DEL CIELO

Los cielos manifiestan la gloria del Sefior

y la béveda del cielo revela la obra de sus manos.
Un dia anuncia a otro,

una noche imparte conocimientos a otra

sin palabras, sin hablar,

sin que sus voces se escuchen.

Por toda la Tierra ha ido su linea,

hasta en los confines del mundo esta su mensaje;
en ellos El ha hecho que el Sol ponga su tienda.

Asi describio el salmista biblico las maravillas de los cielos y el milagro de los dias y las noches que se siguen,
mientras la Tierra rota sobre su eje (la biblica «linea» que va a través de la Tierra) y oOrbita al Sol, que se asienta
en el centro de todo (como un potentado en su tienda). «El dia es tuyo y la noche también; ti has establecido la
luminaria y el Sol... Verano e invierno por ti fueron creados.»

Durante milenios, desde que el hombre alcanzo la civilizacién, sacerdotes-astrénomos observaron los cielos en
busca de guia para el hombre en la Tierra -desde los zigurats de Sumer y Babilonia, los templos de Egipto, el
circulo de piedras de Stonehenge o el Caracol de Chichén Itza. Se observaron, se calcularon y se registraron los
complejos movimientos celestes de estrellas y planetas; y, para poder hacer esto, zigurats, templos y
observatorios se alinearon con exactas orientaciones celestes y se dotaron de aberturas y de otros detalles de
construccidn que permitieran entrar la luz del Sol o de otra estrella en los momentos de los equinoccios o de los
solsticios.

¢Para qué llegé el hombre hasta estos extremos? ¢ Para ver qué, Para determinar qué?

Entre los expertos, es habitual atribuir los esfuerzos astronémicos del hombre antiguo a la necesidad de un
calendario para una sociedad agricola que precisaba saber cuando sembrar y cuando cosechar. Esta explicacion
se ha dado por supuesta durante mucho tiempo. Sin embargo, un agricultor que labre la tierra afio tras afio puede
estimar el cambio de las estaciones y la llegada de las lluvias mucho mejor que cualquier astrénomo, y alin podria
contarle un par de cosas mas. Lo cierto es que, dondequiera que se han encontrado sociedades primitivas (que
subsisten de la agricultura) en los lugares mas remotos del mundo, sus miembros han vivido y se han alimentado
durante generaciones sin necesidad de astronomos ni de un calendario preciso. Y también es un hecho fundado
gue el calendario fue disefiado en la antigiiedad dentro de una sociedad urbana, y no agricola.

Un simple reloj de sol, un gnomon, puede proporcionar suficiente informacion diaria y estacional como para no
poder sobrevivir sin él. Sin embargo, el hombre antiguo estudiaba los cielos y alineaba sus templos con las
estrellas y los planetas, y no relacionaba su calendario y sus festividades con el suelo sobre el que se erguia, sino
sobre los caminos del cielo ¢Por qué? Porque el calendario no se disefid con fines agricolas, sino con fines
religiosos. No para beneficio de la humanidad, sino para venerar a los dioses. Y los dioses, segun la primera de
todas las religiones y segun el pueblo que nos dio el calendario, vinieron de los cielos.

Habria que leer y releer los versos del salmista para darse cuenta de que la observacion de las maravillas de
los fendbmenos celestes no tiene nada que ver con labrar la tierra o pastorear el ganado; tiene que ver con la
veneracion al Sefior de Todo. Y no hay mejor forma de comprenderlo que volviendo a Sumer, pues fue alli, hace
unos 6.000 afios, donde la astronomia, el calendario y la religién enlazaron a la Tierra con los Cielos. Aquéllos
eran los conocimientos que, segun los simenos, les habian dado los anunnaki («aquéllos que del Cielo a la Tierra
vinieron»), los que habian venido a la Tierra desde su planeta, Nibiru. Segun ellos, Nibiru era el duodécimo
miembro del Sistema Solar, y ésa es la razén por la que la franja celeste se dividid en doce casas y el afio en
doce meses. La Tierra era el séptimo planeta (contando desde el exterior hacia el interior), y de ahi que, dado que
el doce era el nimero sagrado celeste, el siete fuera el nimero sagrado terrestre.

Los sumerios dejaron constancia en numerosas tablillas de arcilla de que los anunnaki habian llegado a la
Tierra mucho antes del Diluvio. En El 12° planeta determinamos que debié de suceder unos 432.000 afios antes
del Diluvio -periodo equivalente a 120 6rbitas de Nibiru, 6rbitas que, aunque para los anunnaki no representan
mas que un afio de los suyos, equivalen a 3.600 afios terrestres. Estos iban y venian entre Nibiru y la Tierra cada
vez que su planeta se acercaba al Sol (y a la Tierra), mientras pasaba entre Jupiter y Marte; y no cabe duda de
que, fuera lo que fuera lo que los sumerios se pusieron a observar en los cielos, no pretendian saber cuando
tenian que sembrar, sino ver y celebrar el regreso del Sefior celeste.

Creemos que éste es el motivo por el cual el hombre se hizo astronomo; que ésta es la razon por la cual, a
medida que el tiempo pasaba y Nibiru dejaba de verse, el hombre buscé signos y augurios en los fenomenos que
se podian contemplar, y la astronomia dio origen a la astrologia. Y si las orientaciones astrondmicas y los
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alineamientos y divisones celestes que tuvieron su origen en Sumer se pudieran encontrar también en los Andes,
se demostraria que entre estas dos culturas tuvo que haber una conexion irrefutable.

En algin momento de principios del cuarto milenio a.G, segun los textos sumerios, el soberano de Nibiru, Anu, y
su esposa, Antu, visitaron la Tierra. En su honor, se construyé un flamante recinto sagrado con una torre-templo,
en un lugar que, posteriormente, se conoceria como Uruk (la biblica Erek). Se ha conservado un texto sobre
tablillas de arcilla en donde se cuenta la noche que pasaron alli. Al anochecer, se dio inicio a una comida
ceremonial con un lavatorio de manos ritual sobre una sefial celeste -la aparicion de Japiter, Venus, Mercurio,
Saturno, Marte y la Luna. Después, se sirvié la primera parte de la comida, seguida por un pausa. Mientras un
grupo de sacerdotes se ponia a cantar el himno Kakkab Anu Etellu Shamame («El planeta de Anu se eleva en los
cielos»), un sacerdote-astrénomo, «en el piso mas alto de la torre del templo» esperaba la aparicion del planeta
de Anu, Nibiru. Cuando se avist6 el planeta, los sacerdotes rompieron a cantar «A aquél que crece en brillo, el
planeta celestial del Sefior Anu», y el salmo «Ha aparecido la imagen del Creador». Se encendié una hoguera
para sefialar el momento y para transmitir la noticia a las poblaciones vecinas y, antes de que acabara la noche,
todo el pais resplandecia con el fuego de las hogueras; finalmente, por la mafiana, se recitaron oraciones de
agradecimiento.

El esmero y los grandes conocimientos astronémicos que se requerian para la construccion de templos en
Sumer se hacen evidentes a partir de las inscripciones del rey sumerio Gudea (hacia el 2200 a.C). El primero que
se le presento fue «un hombre que brillaba como el cielo», que estaba de pie, junto a un «pajaro divino». Este ser,
«que por la corona sobre su cabeza era, obviamente, un dios», afirma Gudea, resultd ser el dios Ningirsu. Le
acompafiaba una diosa que «sostenia la tablilla de su estrella favorable de los cielos». En la otra mano, tenia «un
estilo sagrado», con el cual le indicaba al rey «el planeta favorable». Un tercer dios de aspecto humano tenia en
las manos una tablilla de piedra preciosa, sobre la cual estaba dibujando el plano del templo. En una de las
estatuas de Gudea se le puede ver sentado con esta tablilla sobre las rodillas. El dibujo divino se puede ver con
toda claridad; ofrece la planta del templo, y una escala para erigir los siete pisos, cada vez mas pequefios a
medida que se asciende. Y no era, lo indica el texto, un Templo Solar, sino un Templo Estrella + Planeta.

Los sofisticados conocimientos astronémicos de los que hicieron gala los sumerios no se limitaban a la
construccion de templos. Tal como explicamos en nuestros libros anteriores, y tal como se reconoce actualmente
en general, fue en Sumer donde se establecieron todos los conceptos y principios de la moderna astronomia
esférica. La lista puede comenzar con la divisién del circulo en 360°, la concepcidn de cénit, el horizonte y otras
nociones y términos astronémicos, y puede acabar con la agrupacion de estrellas en constelaciones, el disefio,
nominaciéon y representacion grafica del Zodiaco y sus doce casas, y el reconocimiento del fendmeno de la
Precesién -el retraso en el movimiento de la Tierra alrededor del Sol en alrededor de un grado cada 72 afios.

Mientras que el planeta de los dioses, Nibiru, aparecia y desaparecia en el curso de sus 3.600 afios terrestres
de 6rbita, la humanida-d en la Tierra tan solo podia contar el paso del tiempo en términos de su propia 6rbita
alrededor del Sol. Tras el fenédmeno del dia y la noche, el mas facil de reconocer era el de las estaciones. Como
atestiguan los circulos de piedras, tan sencillos como abundantes, era facil establecer hitos que marcaran los
cuatro puntos de la relacion Tierra/Sol: la elevacion aparente del Sol en los cielos y su lento aumento de duracion
con el paso del invierno a la primavera; un punto cuando el dia y la noche parecen iguales; después, el gradual
distanciamiento del Sol a medida que los dias se hacen mas cortos y la temperatura comienza a bajar. Mientras el
frio y la oscuridad aumentan y parece que el Sol se vaya a desvanecer por completo, vacila, se detiene y
comienza su regreso; y todo el ciclo se repite -ha comenzado un nuevo afo. Asi se establecieron los cuatro
acontecimientos del ciclo Tierra/Sol: los solsticios de verano e invierno («las detenciones solares»), cuando el Sol
alcanza sus posiciones mas lejanas al norte y al sur, y los equinoccios de primavera y otofio, cuando el dia y la
noche son iguales.

Para relacionar este movimiento aparente del Sol con respecto a la Tierra, cuando en realidad es la Tierra la
gue 6rbita alrededor del Sol -hecho que los sumerios conocian y representaban-, era necesario proporcionar un
punto de referencia celeste al observador en la Tierra. Esto se lograba dividiendo los cielos, el gran circulo
formado por la Tierra alrededor del Sol, en doce partes -las doce casas del Zodiaco, cada una con su propio
grupo discernible de estrellas (las constelaciones). Se eligié un punto -el equinoccio de primavera-, y la casa del
Zodiaco en la que el Sol se veia en ese momento se declaré como primer dia del primer mes del nuevo afio. Y
esto, todas las investigaciones sobre los registros antiguos lo demuestran, ocurrié en la casa zodiacal o Era de
Tauro.

Pero entonces llego la precesién para arruinar el arreglo. Porque el eje de la Tierra esta inclinado en relacién
con el plano orbital alrededor del Sol (23'5° en la actualidad), y esto hace que cabecee como una peonza. El eje
apunta a un lugar celeste cambiante, formando un gran circulo imaginario en los cielos que precisa de 25.920
afos para recorrerlo. Eso significa que el «punto fijo» elegido cambia un grado cada 72 afios, y cambia
completamente de una casa zodiacal a otra cada 2.160 afios. Alrededor de dos milenios después de que se
estableciera el calendario en Sumer, se hizo necesario reformarlo y seleccionar como punto fijo la Casa de Aries.
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Los astrélogos aun levantan sus hordscopos basandose en el primer punto de Aries, aunque los astronomos
saben que llevamos casi dos mil afios en la Era de Piscis, y estamos a punto de entrar en la Era de Acuario.

La divisién del gran circulo celeste en doce partes, en honor a los doce miembros del Sistema Solar y al
pantedn de doce dioses olimpicos, llevd también al afio solar a una estrecha correlacion con la periodicidad de la
Luna. Pero, dado que el mes lunar se queda corto para recorrer el afio solar doce veces, se disefiaron unos
complejos métodos de intercalacion mediante los cuales afiadir dias cada cierto tiempo para alinear los doce
meses lunares con el afio solar.

En tiempos babilénicos, en el segundo milenio a.C, habia que alinear los templos en funcion de tres cosas: el
nuevo Zodiaco (Aries), los cuatro punto solares (el mas importante de los cuales, en Babilonia, era el equinoccio
de primavera) y el periodo lunar. El templo mas importante de Babilonia, que honraba a su dios nacional, Marduk,
y cuyas ruinas se han encontrado en un relativo buen estado de conservacién, ejemplifica todos estos principios
astrondmicos. También se han encontrado textos que describen en términos arquitecténicos sus doce puertas y
sus siete niveles, permitiendo a los expertos reconstruir su funcionalidad como un sofisticado observatorio solar,
lunar, planetario y estelar (Fig. 81).

Solo en los Ultimos afios se ha llegado a reconocer que la astronomia, combinada con la arqueologia, puede
ayudar a fechar monumentos, a explicar acontecimientos histéricos y a definir los origenes celestes de las
creencias religiosas. Y llevé casi un siglo que esta idea alcanzara el nivel de una disciplina llamada
arqueoastronomia, pues fue en 1894 cuando Sir Norman Lockyer (The Dawn of Astronomy) demostré de forma
convincente que, en todos los tiempos y casi en todas partes, los templos -desde los mas antiguos santuarios
hasta las mayores catedrales- se habian orientado astron6micamente. Vale la pena mencionar que la idea se le
ocurrio debido a «algo remarcable: en Babilonia, desde el principio de los tiempos, el signo de Dios era una
estrella»; del mismo modo, en Egipto, «en los textos jeroglificos, tres estrellas representaban el plural 'dioses'»
También observé que, en el pantedn hindd, los dioses mas venerados del templo eran Indra («el dia traido por el
Sol») y Ushas («amanecer»), dioses relacionados con la salida del Sol.

Figura 81

Centrandose en Egipto, en donde todavia hay en pie antiguos templos y se puede estudiar en detalle su
arquitectura y su orientacion, Lockyer reconocié que los templos de la antigiiedad eran o bien templos solares, o
bien templos estelares. Los primeros eran los templos cuyo eje y ritual o funciones calendaricas se alineaban bien
con los solsticios, o bien con los equinoccios; los Ultimos eran templos que no estaban conectados con ninguno
de los cuatro puntos solares, sino que estaban disefiados para observar y venerar la aparicion de determinada
estrella, en determinado dia, en determinado punto del horizonte. A Lockyer le result6 asombroso que, cuanto
mas antiguos eran los templos, mas sofisticada era su astronomia. Asi, en los inicios de su civilizacién, los
egipcios eran capaces de combinar un aspecto estelar (la estrella mas brillante entonces, Sirio) con un
acontecimiento solar (el solsticio de verano) y con el desbordamiento anual del Nilo. Lockyer calculé que esta
triple coincidencia sélo podia suceder una vez cada 1.460 afios, y que el Punto Cero egipcio, momento en el que
comenzo su cuenta calendarica, fue hacia el 3200 a.C.

Pero la principal contribucién de Lockyer a lo que (jdespués de casi un siglo!) se ha convertido en la
arqueoastronomia fue la constatacion de que la orientacion de los templos antiguos podia ser una pista para
determinar el momento exacto de su construccién. Su ejemplo mas importante fue el complejo de templos de
Tebas, en el Alto Egipto (Karnak). Alli, la orientacion, mas antigua y sofisticada, de las ciudades sagradas mas
antiguas (a los equinoccios) dio paso a la mas sencilla orientacion a los solsticios. En Karnak, el Gran Templo de
Amoén-Ra constaba de dos construcciones rectangulares construidas espalda contra espalda sobre un eje este-
oeste, con una pequefia desviacion hacia el sur (Fig. 82). La orientacion era tal que, en el momento del solsticio,
un rayo de luz solar cruzaba un corredor en toda su longitud (alrededor de 152 metros de largo), pasando de una
parte del templo a la otra por entre dos obeliscos. Y, durante un par de minutos, el rayo de sol alcanzaba el Santo
de los Santos, en el extremo del corredor, con un destello de luz, sefialando asi el momento de comienzo del afio
nuevo, con el primer dia del primer mes.

Pero aquel preciso momento no era constante; seguia cambiando, dando como consecuencia que los
posteriores templos se construyeran con pequefias modificaciones en la orientacion. Cuando la orientacion se
basé en los equinoccios, lo que variaba era el cambiante fondo estelar contra el cual se veia el Sol -el cambio de
«eras» zodiacales se debe a la precesién. Pero parecia haber otro cambio mas profundo que afectaba a los
solsticios: jel angulo entre los extremos de la zona por la que se movia el Sol seguia disminuyendo! Con el tiem-
Po, los movimientos del Sol parecian estar sujetos a otro fendbmeno ma en su relacién con la Tierra. Y los
astronomos descubrieron que la oblicuidad de la Tierra, la desviacion de su eje contra su sendero orbital
alrededor del Sol, no siempre habia sido la de entonces (algo por debajo de los 23,5°). El cabeceo de la Tierra
cambia esta desviacion en alrededor de 1° cada 7.000 afios mas o menos, decreciendo hasta quizas 21° antes de
volver a aumentar hasta méas de 24°. Rolf Muller, que aplicé este hecho a la arqueologia andina (Der Himmel tGber
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dem Menschen der Steinzeit y otros estudios), calculé que, si los restos arqueoldgicos estaban orientados con
una desviacion de 24°, significaba que se habian construido hace, al menos, 4.000 afios.

Figura 82

La aplicacién de este sofisticado e independiente método de datacion es tan importante como la innovacion de
la datacion por radiocarbono -quizas incluso mas, puesto que las pruebas de radio-carbono s6lo se pueden
aplicar a materiales organicos (como la madera o el carbon) que se puedan encontrar en los edificios o cerca de
ellos, lo cual no excluye que la construccion pueda ser de una época mas antigua; pero la arqueoastronomia
puede datar al edificio en si mismo, e incluso las épocas en las que se construyeron sus diferentes partes.

El profesor Miller, cuyo trabajo examinaremos con mas detenimiento, llegé a la conclusion de que las perfectas
construcciones de sillares de Machu Picchu y Cuzco (tan remotas como las megaliticas poligonales) tenian mas
de 4.000 afos, confirmando asi la cronologia de Montesinos. Como veremos, la aplicacién de la
arqueoastronomia a las ruinas andinas ha dado al traste con muchas ideas referentes a la antigliedad de la
civilizacién en las Américas.

Los astrénomos modernos tardaron en llegar a Machu Picchu, pero al final lo hicieron. Fue en la década de
1930 cuando Rolf Miiller, profesor de astronomia de la Universidad de Potsdam, publicé sus primeros estudios
sobre los aspectos astrondmicos de las ruinas de Tiahuanacu, Cuzco y Machu Picchu. Sus conclusiones, en las
gue establecia la gran antigliedad de estas ruinas, y en especial de los monumentos de Tiahuanacu, a punto
estuvieron de arruinar su carrera.

En Machu Picchu, Miller centré su atencién en el Intihuatana, en la cumbre de la colina que se eleva al
noroeste de la ciudad, y en la estructura que hay encima de la roca sagrada, pues en ambos lugares vio los
detalles precisos que le pudieran permitir averiguar sus fines y usos (Die Intiwatana [Sonnenwarten] im Alten Peru
y otros escritos).

Miller se dio cuenta de que el Intihuatana estaba en la cima del punto mas alto de la ciudad. Desde alli, se
podia ver el horizonte en todas direcciones; pero las paredes de sillares megaliticos impedian la visién en
determinadas direcciones, las que estaban en la mente de los constructores. Tanto el Intihuatana como su base
se tallaron a partir de una Unica roca natural, elevando el pilar o el cabo del artefacto hasta la altura deseada. Y
tanto el pilar como la base se tallaron y orientaron de un modo preciso (véase Fig. 76). Miiller concluyé que las
distintas superficies inclinadas y los lados angulados se disefiaron para determinar la puesta del Sol en el solsticio
de verano y el amanecer en el solsticio de invierno y en los equinoccios de primavera y otofio.

Antes de sus investigaciones en Machu Picchu, Miller habia investigado a fondo los aspectos
arqueoastronémicos de Tiahuanacu y de Cuzco. Un antiguo grabado en madera espafiol (Fig. 83a) le sugirié que
el gran Templo del Sol de Cuzco se construy6 asi para permitir que los rayos del Sol brillaran directamente en el
Santo de los Santos en el amanecer del dia del solsticio de invierno. Aplicando las teorias de Lockyer al
Coricancha, Miller fue capaz de calcular y demostrar que los muros precolombinos, junto con aquel circular Santo
de los Santos, podian haber servido a los mismos fines que los templos en Egipto (Fig. 83b).

Figura 83

El primer aspecto de la estructura de encima de la roca sagrada de Machu Picchu que resulta obvio es su forma
semicircular y los perfectos sillares con los que esta construida. Su parecido con el semicircular Santo de los
Santos de Cuzco es obvio (ya hemos expresado nuestra opinién de que el de Machu Picchu fue anterior al de
Cuzco); y también lo fue para Miiller, que sugirié6 inmediatamente una funcién similar -la de determinar el solsticio
de invierno. Despues de comprobar que los arquitectos habian orientado las paredes rectas de esta estructura en
funcion de la ubicacion geografica y la elevacién por encima del nivel del mar de Machu Picchu, Miller determiné
gue las dos ventanas trapezoidales de la porcion circular (Fig. 84) habrian permitido a un observador contemplar
a través de ellas el amanecer de los solsticios de verano e invierno jde hace 4.000 afios!

Figura 84

En la década de 1980, dos astronomos del Observatorio Steward de la Universidad de Arizona, D. S. Dearborn
y R. E. White (Archeo-astronomy at Machu Picchu) examinaron el mismo emplazamiento con instrumentos mas
modernos. Dearborn y White confirmaron las orientaciones astronémicas del Intihuatana y de las dos ventanas del
Torredn (en donde el visionado se debe hacer desde la sobresaliente roca sagrada, a lo largo de sus ranuras y
bordes). Sin embargo, no se unieron a Miller en la discusién sobre la edad de la construccion. Y ni ellos ni Miller
intentaron trazar, milenios atras, las lineas de observacién a través de la mas antigua de las construcciones
megali-ticas, la legendaria de las Tres Ventanas. Creemos que, alli, los resultados habrian sido ain mas
sorprendentes.
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Sin embargo, Miller si estudi6 la orientacion de las murallas me-galiticas de Cuzco. Sus conclusiones, de las
que se han ignorado las implicaciones de largo alcance, fueron que «estaban situadas para la época que va del
4000 a.C. al 2000 a.C.» (Sonne, Mond und Sterne Uber dem Reich der Inka). Esto sitla la dataciéon de las
construcciones megaliticas (al menos, en Cuzco, Sacsahuaman y Machu Picchu) °n el periodo de 2.000 afios que
precede al 2000 a.C. del Torredn y el Intihuatana de Machu Picchu. En otras palabras, Miller concluy6 que las
estructuras del periodo preincaico abarcaban dos eras zodiacales: las megaliticas, pertenecientes a la Era de
Tauro, y las del Imperio Antiguo y la pausa de Tampu-Tocco, pertenecientes a la Era de Aries.

En el Oriente Proximo de la antigiiedad, el cambio provocado por la precesion requeria de periédicas reformas
en el calendario original sumerio. El cambio mas importante, que estuvo acompafiado por importantes revueltas
religiosas, tuvo lugar hacia el 2000 a.C, con la transicién del Zodiaco del Toro al del Carnero. Para sorpresa de
algunos (no para nosotros), estos cambios y reformas se evidencian también en los Andes.

La idea de que los antiguos pueblos andinos tenian un calendario deberia de ser una conclusién evidente por
los escritos de Montesinos y otros cronistas que se refirieron a las reiteradas reformas del calendario que llevaron
a cabo varios monarcas. Sin embargo, hicie-, ron falta varios estudios, a comienzos de la década de 1930, para
confirmar que los pueblos andinos no sélo tenian un calendario, sino que también tomaban nota de él (a pesar de
gue se suponia que no tenian escritura). Un pionero en este campo, Fritz Buck (Inscripciones calendarias del
PerG preincaico y otros escritos) obtuvo suficientes evidencias arqueolégicas como para apoyar tales
conclusiones, como la de un laberinto, que era un instrumento para el recuento del tiempo, y un jarron,
encontrado en las ruinas del templo de Pachacamac, en donde se marcaban cuatro periodos de doce con la
ayuda de lineas y puntos semejantes a los de los mayas y los olmecas.

Segun el padre Molina, los incas «comenzaban a contar el afio a mediados de mayo, pocos dias mas o0 menos,
en el primero de la luna. Iban al Coricancha por la mafiana, a mediodia y por la noche, llevando la oveja que tenia
gue ser sacrificada ese dia». Durante los sacrificios, los sacerdotes entonaban himnos, diciendo «Oh Creador, Oh
Sol, Oh Trueno, sé joven para siempre y no envejezcas; que todo esté en paz; que la gente se multiplique, que
sus alimentos y todas sus cosas contintien siendo abundantes».

Debido a que el calendario gregoriano se introdujo en Cuzco después de la época de Molina, el dia de Afio
Nuevo del que hablaba se corresponderia con el 25 de mayo mas o menos. Los astronomos de las universidades
de Texas e lllinois han descubierto en los Ultimos afios unas torres de observacion de las que ya hablaba
Garcilaso; y descubrieron que las lineas de vision eran las adecuadas para el 25 de mayo. Segun los cronistas,
los incas consideraban que su afio comenzaba con el solsticio de invierno (equivalente al solsticio de verano en el
hemisferio norte). Pero este acontecimiento no tiene lugar en Mayo, sino el 21 de Junio... jtodo un mes de
diferencia!

La Unica explicacidn posible para esto puede provenir del reconocimiento de que el calendario y el sistema de
observacion en el cual se basaba les fue legado a los incas en una época mas antigua: el retardo de un mes
viene como consecuencia de un cambio prece-sional que dura 2.160 afios por casa zodiacal.

Como ya hemos dicho, el Intihuatana de Machu Picchu no sélo servia para determinar los solsticios, sino
también los equinoccios (cuando el dia y la noche son iguales, cuando el Sol esta sobre el ecuador, en marzo y
en septiembre). Tanto los cronistas como los investigadores modernos (como L. E. Valcarcel, The Andean
Calendar) dicen que los incas hacian lo imposible por determinar los dias precisos de los equinoccios, y que los
veneraban. Esta costumbre debia de provenir de épocas mas antiguas, pues leemos que los monarcas del
Imperio Antiguo estaban preocupados por la necesidad de determinar los equinoccios.

Montesinos nos dice que el cuadragésimo monarca del Imperio Antiguo fundé una academia para el estudio de
la astronomia y la astrologia, y determind los equinoccios. El hecho de que se le diera el titulo de Pachacutec
indica que el calendario estaba, en aquella época, poco sincronizado con los fendmenos celestes, por lo que su
reforma se hizo imperativa. Es ésta una informacion de lo mas interesante; y, sin embargo, se ha pasado por alto.
Segun Montesinos, en el quinto afio del reinado de este monarca se llegé a los 2.500 afios desde el Punto Cero -y
a los 2.000 afios desde el comienzo del Imperio Antiguo.

¢ Qué estaba sucediendo hacia el 400 a.C, que motivé una reforma en el calendario? Este lapso de tiempo,
2.000 afios, es paralelo al lapso de tiempo de los cambios zodiacales debidos a la precesion. En el Oriente
Préximo de la antigiedad, cuando se inici6 el calendario en Nippur, hacia el 4000 a.C, el equinoccio de primavera
tuvo lugar en la Casa de la Era de Tauro. Se retrasé a la de Aries hacia el 2000 a.C. y a la de Piscis para cuando
nacio Cristo.

La reforma andina de los alrededores del 400 a.C. confirma que el Imperio Antiguo y su calendario debieron de
comenzar hacia el 2500 a.C. También sugiere que aquellos monarcas estaban familiarizados con el Zodiaco; pero
el Zodiaco no era mas que una division artificial y arbitraria de doce partes en la franja celeste alrededor del Sol;
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una invencion sumeria que habia sido adoptada por todos los pueblos del Viejo Mundo que les sucedieron (hasta
el dia de hoy). ¢ Acaso era posible esto? La respuesta es si.

Uno de los pioneros en este campo, S. Hagar, en una conferencia pronunciada ante el decimocuarto Congreso
de Americanistas en 1904, titulada The Peruvian Asterisms and their Relation to the Ritual, demostré que los
incas no solo estaban familiarizados con las casas zodiacales (y sus meses paralelos), sino que también les
daban distintos nhombres. Los nombres, para sorpresa de los expertos pero no para nosotros, tienen un extrafio
parecido con aquellos con los que estamos familiarizados y que tuvieron su origen en Sumer. Asi, enero, el mes
de Acuario, se le consagré a Mama Cocha y Capac Cocha, Madre Agua y Sefior Agua. A marzo, el mes de Aries
cuando la primera luna significaba en la antigliedad la vispera del Afio Nuevo, se le llamaba Katu Quilla, Luna
Mercado. Abril, Tauro, se llamaba Tupa Taruca, Ciervo Pastador (no habia toros en Sud-américa). Virgo era Sara
Mama (Madre Maiz) y su simbolo era una muijer; etc.

En realidad, la propia Cuzco era un testimonio en piedra tanto de esa familiaridad con el Zodiaco de doce casas
como de la antigliedad de esos conocimientos. Ya hemos mencionado la divisién de Cuzco en doce distritos y su
relacién con las casas del Zodiaco. Y resulta significativo que el primer distrito, en las laderas de Sacsahua-man,
estuviera relacionado con Aries, pues, como ya hemos demostrado, para buscar la relacién de Aries con el
equinoccio de primavera nos tendriamos que remontar mas de 4.000 afios.

Habria que preguntarse si los conocimientos requeridos para toda esta informacion astronémica y estas
reformas de calendario se pudieron retener y transmitir a lo largo de tantos milenios sin algin tipo de sistema para
conservar los datos, sin plasmarlo por escrito de algin modo. Como ya vimos, en los cédices mayas habia datos
astronémicos que se habian copiado de fuentes mas antiguas. Los arqueélogos han llegado a la conclusién de
gue las barras rectangulares que llevaban los reyes mayas (tal como se les representa en las estela-s) eran en
realidad «barras celestes» en donde estaban representados los jeroglificos de determinadas constelaciones del
Zodiaco (como la serie de jeroglificos que enmarcan la imagen de Pacal en la losa de su sarcéfago, en Palenque).
¢No se habrian copiado estas artisticas representaciones del periodo clasico de calendarios mas antiguos v,
quiz4, menos refinados artisticamente? Esto es lo que sugiere una piedra redonda encontrada en Tikal (Fig. 85a)
sobre la cual se ve la imagen del Dios Sol (con barba y con la lengua fuera) rodeado de jeroglificos celestes.

Estos «primitivos» Zodiaco-calendarios en piedras circulares debieron de preceder a los perfeccionados
calendarios de piedra de los aztecas, de los cuales se han encontrado varios; o como el de oro, el mas sagrado
de todos, que Moctezuma le regal6é a Cortés cuando éste creyd que lo Unico que hacia era devolver lo que era
suyo al Dios de la Serpiente Emplumada.

Figura 85

¢ Existieron registros de éstos -en oro- en el antiguo Per(? A pesar del trato que los espafioles le dieron a todo
lo que tuviera que ver con «idolos», y especialmente si el objeto estaba hecho de oro (que rdpidamente se fundia,
como sucedio6 con la Imagen del Sol del Coricancha), al menos ha quedado una de estas reliquias.

Es un disco de oro, de alrededor de 14 centimetros de diametro (Fig. 85b), que fue descubierto en Cuzco y se
encuentra ahora en el Museo de los Indigenas Americanos de Nueva York, y que fue descrito hace mas de un
siglo por Sir Clemens Markham (Cuzco and Lima; The Incas of Pert). Este llegé a la conclusion de que el disco
representaba al Sol, en el centro, y tenia veinte simbolos diferentes a su alrededor, que tomd por simbolos de los
meses, como en el calendario maya, también de veinte meses. W. Bollaert, en una conferencia que impartié ante
la Sociedad Real de Anticuarios en 1860 y en posteriores escritos, consideré que aquel disco era «un calendario
lunar o un Zodiaco». M. H. Saville (A Golden Breastplate from Cuzco, en la publicacién de 1921 del Museo)
sefialé que seis de los signos circundantes se repetian dos veces, y dos de ellos se repetian cuatro veces (los
marcé de la A a la H), de ahi que dudara de la validez de la teoria de los veinte meses de Markham.

El simple detalle de que dos por seis sean doce nos lleva a concordar con Bollaert y a sugerir que el objeto sea
una tablilla zodiacal mas que un calendario mensual. Todos los expertos coinciden en que este objeto es de
tiempos preincaicos. Sin embargo, nadie ha hecho notar lo mucho que se parece al calendario de piedra
descubierto en Tikal -quiza porque seria poner otro clavo al ataid en donde habria que dejar descansar la idea de
gue no hubo contacto, no hubo «difusién» entre América Central y América del Sur. Fue a principios de 1533
cuando un pequefio grupo de soldados de la partida de desembarco de Pizarro entr6 en Cuzco, la capital inca. El
principal cuerpo del ejército de Pizarro estaba todavia en Cajamarca, en donde tenian prisionero al pretendiente,
Atahualpa; y la misién del grupo enviado a Cuzco era recoger la contribucién de la capital al rescate de oro que
los espafioles exigian a cambio de la libertad de Atahualpa.

En Cuzco, un general de Atahualpa, Quizquiz, les permitié entrar y examinar varios edificios importantes,
incluido el Templo del Sol; los incas le llamaban el Coricancha, el Recinto Dorado, pues sus paredes estaban
cubiertas con placas de oro, y entre sus muros habia maravillosos objetos de oro, plata y piedras preciosas. Los
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pocos espafioles que entraron en Cuzco sacaron setecientas placas de oro y, después de servirse otros tesoros,
volvieron a Cajamarca.

El grueso de las fuerzas espafiolas entré en Cuzco a finales de afio; y ya hemos relatado el destino de la
ciudad, de sus edificios y sus santuarios, incluidos la profanacion del Santo de los Santos y el saqueo y la
fundicion del Emblema Dorado del Sol que colgaba sobre el Altar Mayor.

Pero aquella destruccion fisica no pudo erradicar lo que los incas conservaban en sus recuerdos. Los incas
recordaban que el Coricancha lo habia construido el primer monarca; comenzo siendo una cabana con techo de
paja. Los monarcas que vinieron después lo agrandaron y lo mejoraron, hasta tomar las dimensiones y la forma
gue tenia cuando llegaron los espafioles. Los incas decian que, en el Santo de los Santos, las paredes estaban
cubiertas, desde el suelo hasta el techo, con placas de oro. «Sobre lo que llamaban el Altar Mayor -escribié
Garcilaso-, estaba la imagen del Sol sobre una placa de oro dos veces mas gruesa que las que cubrian las
paredes. La imagen lo mostraba con un rostro redondo, y rayos y llamas de fuego, todo en una pieza.»

Aquél fue, ciertamente, el objeto de oro que los espafioles vieron y se llevaron. Pero no era la imagen original
que habia dominado el muro, dando la cara al rayo de Sol del amanecer del dia indicado.

La descripcién mas detallada de la pieza central y de las imagenes que la acompafaban la proporcioné Don
Juan de Santa Cruz Pacha-cuti-Yumqui Salcamayhua, hijo de una princesa real inca y un noble espafiol (que es
la razon por la cual a veces se le llama Santa Cruz y a veces Salcamayhua). El relato se incluy6 en su Relacion,
en la cual comenzo glorificando a la familia real inca ante los ojos de los espafioles. Salcamayhua decia que fue
el primer rey de la dinastia inca el que «ordené a los herreros que hicieran una placa de oro que significara que
habia un creador del Cielo y la Tierra». Salcamayhua ilustré su texto con un dibujo: era la poco usual y extrafia
forma de un 6valo.

Esta primera imagen fue reemplazada por una placa redonda cuando un monarca posterior declaré el Sol
supremo. Otro Inca posterior volvié a poner la imagen oval; «era un gran enemigo de los idolos; y orden6 a su
pueblo que no rindiera tributo al Sol y a la Luna», sino al cuerpo celeste representado por la forma oval; fue él
quien «hizo que se pusieran imagenes alrededor de la placa». Refiriéndose a la forma oval como «el Creador»,
Salcamayhua dejé claro que no se trataba del Sol, pues las imagenes del Sol y la Luna flanqueaban el 6valo.
Para ilustrar lo que queria decir, Salcamayhua dibujé un largo évalo flanqueado por dos circulos mas pequefios.

La pieza central quedo asi, con el dvalo como imagen superior, hasta la época del Inca Huascar, uno de los dos
hermanastros involucrados en la lucha por el trono cuando llegaron los espafioles. Este quitd la imagen oval y la
sustituyd «por una placa redonda, como el Sol con rayos». «El Inca Huascar habia puesto una imagen del Sol en
el lugar en donde el Creador habia estado.» De este modo, la alternancia de principios religiosos volvié a un
pantedn en el cual el Sol, y no Viracocha, era el supremo. Para dar a entender que él era el verdadero sucesor al
trono, Huascar afiadié a su nombre el epiteto Inti («Sol»), dando a entender que era él, y no su hermanastro, el
verdadero descendiente de los Hijos del Sol.

Tras explicar que el hastial, con el 6évalo como imagen principal, representaba «lo que los paganos creian»
respecto a los cielos y la Tierra, Salcamayhua hizo un esbozo grande en donde mostraba el aspecto del muro
antes de que Huascar sustituyera el 6valo por la imagen del Sol. Este esbozo se conservo porque Francisco de
Avila, que le pregunté a Salcamayhua y a otros sobre el significado de las representaciones, lo guardé entre sus
papeles. También garabated sobre el esbozo y alrededor de éste anotaciones en donde explicaba las imagenes,
utilizando los términos quechuas y aymaras que les daban los nativos y sus propios términos en castellano. Si se
quitan todas estas anotaciones (Fig. 86), se consigue una imagen clara de lo que se representaba encima del
altar (el largo objeto cuadriculado de abajo): simbolos terrestres (gente, un animal, un rio, montafas, un lago, etc.)
en la parte inferior; imagenes celestes (el Sol, la Luna, las estrellas, el enigmético 6valo, etc.) en la parte superior.

Los expertos coinciden y discrepan en cuanto a la interpretacién de los simbolos individuales, pero no en cuanto
al significado general del muro sagrado. Markham veia en la parte superior «un mapa estelar que es una
verdadera clave para la astronomia y la cosmogonia simbélica del antiguo Peri(», y estaba seguro de que la punta
triangular del hastial era un jeroglifico del «Cielo». S. K. Lothrop {Inca Trea-sure) decia que las imagenes de
arriba del Altar Mayor «formaban un relato cosmogonico de la creacion del cielo y la tierra, el Sol y la Luna, el
primer hombre y la primera mujer». Todos estan de acuerdo en que, tal como dijo Salcamayhua, representaba «lo
que los paganos creian» -la suma total de sus creencias religiosas y relatos legendarios; una saga del Cielo y la
Tierra y de los lazos que los unen.

En la asamblea celeste de imagenes se ve claramente al Sol y a la Luna flanqueando a la placa de oro ovalada,
y grupos de cuerpos celestes por encima y por debajo del évalo. Que los dos objetos que estan a los lados del
ovalo sean el Sol y la Luna queda claro por los rostros convencionales que se les dibujaron, ademas de por las
anotaciones en lengua nativa, Inti (Sol) y Quilla (Luna).
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Figura 86

Si el Sol estaba representado asi, ¢qué representaba la imagen central, el gran 6valo? Las crénicas dicen que
este simbolo se alternaba con el del Sol para recibir culto y veneracién en tiempos de los incas. Y su identidad
gueda explicada en una anotacién que dice: «llla Ticci Uuiracocha, Pachac Acachi. Quiere decir imagen del
Hacedor del cielo y de la tierrax».

Pero, ¢ por qué se representaba a Viracocha como un évalo? Uno de los principales investigadores del tema, R.
Lehmann-Nitsche (Coricancha - El Templo del Sol en el Cuzco y las imagenes de su altar mayor), propuso la tesis
de que el 6valo representaba el «Huevo Césmicox», una idea teogonica que se repite en las leyendas griegas, en
las religiones hindles, «incluso en el Génesis». Es «la teogonia mas antigua, cuyos detalles no han sido
comprendidos por los autores blancos». Se le representd en los santuarios de la deidad indoeuropea Mitra como
un huevo circundado por las constelacione-s del Zodiaco. «Quizas, algun dia, los estudiosos de las culturas
indigenas veran las similitudes en los detalles y el culto de Viracocha, Brahma con los siete ojos y el israelita
Yahveh... En la antigliedad clasica y en el culto 6rfico existian imagenes sagradas del Huevo Mistico; ¢por qué no
podria haber sucedido lo mismo en el gran santuario de Cuzco?

Lehmann-Nitsche creia que el Huevo Césmico era la Unica explicacién de aquel extrafio 6valo, pues, aparte de
su similitud con el contorno de un huevo, la forma eliptica (que es dificil de dibujar o trazar con precision) no se
encuentra de forma natural en la Tierra. Pero, tanto él como los demas, parecian ignorar el hecho de que la forma
eliptica tiene superimpuesto (abajo) el simbolo de una estrella. Si, tal como parece, la elipse u évalo tiene que ver
con otro cuerpo celeste (ademas de los cinco de arriba y los cuatro de abajo), nos estaria hablando de un «évalo»
gue se encuentra en la naturaleza -no en la Tierra, sino en los cielos: la curva natural de la 6rbita de un planeta
alrededor del Sol. De ahi que sugiramos que se trata del curso orbital de un planeta en nuestro Sistema Solar.

Asi pues, debemos concluir que, lo que se representaba en el muro sagrado, no eran unas distantes y
misteriosas constelaciones, sino nuestro propio Sistema Solar, con el Sol, la Luna y diez planetas, que sumarian
un total de doce. Los planetas del Sistema Solar los vemos divididos en dos grupos. A nuestro parecer, arriba
estarian los cinco planetas exteriores -Plutén, Neptuno, Urano, Saturno y Japiter (contando de fuera adentro).
Abajo, estarian los cuatro planetas interiores -Marte, Tierra, Venus y Mercurio. Y ambos grupos estarian divididos
por la enorme Orbita eliptica del duodécimo miembro del Sistema Solar. Para los incas, representaba al celestial
Viracocha. ¢Deberia sorprendernos encontrarnos con que ésta es exactamente la vision sumeria de nuestro
Sistema Solar?

A medida que las imagenes descienden de los cielos a la Tierra, se nos muestra un cielo estrellado en la parte
derecha del muro y nubes en la izquierda. Los expertos coinciden con las anotaciones originales, «verano» (un
brillante cielo estrellado) y «nubes invernales». Al considerar las estaciones como parte del acto creador, la
representacién inca vuelve a seguir el modelo de Oriente Proximo. En Sumer, la inclinacion de la Tierra (la causa
de las estaciones) se atribuia a Nibiru; y en Babilonia, a Marduk. La idea se repite cuando el salmista dice del
Sefior biblico: «TU has hecho el verano y el invierno.»

Por debajo de «verano», se ve una estrella; un animal fiero se ve por debajo de «invierno». En general, se
acepta que estas imagenes representan a las constelaciones relacionadas con estas estaciones (en el hemisferio
sur), representando la del invierno a Leo (el Ledn).

Pero esto resulta sorprendente en mas de un aspecto. En primer lugar, porque no hay leones en América del
Sur. En segundo lugar, porque, cuando el calendario se inici6 en Sumer en el cuarto milenio a.G, el solsticio de
verano tenia lugar cuando el Sol se veia sobre la constelacion zodiacal de Leo (UR.GULA en sumerio). Pero, en
el hemisferio sur, esta época del afio tendria que haber sido invierno. jPor lo que la representacién inca no sélo
estaria copiando la idea de las doce constelaciones zodiacales, sino también el orden estacional de Mesopotamia!

Llegamos ahora a los simbolos que -como en el Enuma Elish y en el Libro del Génesis- transfieren los relatos
de la creacion desde los cielos a la Tierra: el primer hombre y la primera mujer, Edén, un gran rio, una serpiente,
montafas, un lago sagrado. El «panorama del mundo» de los incas, segun Lehmann-Nitsche. Seria mas correcto
decir: la Biblia Pictérica de los Andes.

La analogia es real, no sélo figurativa. Los elementos de esta parte de la composicion pictérica bien podrian
servir para ilustrar los relatos biblico-mesopotamicos de Adan y Eva en el Jardin del Edén, hasta con la serpiente
(a la derecha del muro) y el Arbol de la Vida (a la izquierda). El sumerio E.DIN (del cual proviene Edén) era el
valle del gran rio Eufrates, que nacia en las altas montafias del norte. Este marco geografico se representa
claramente en la parte derecha del muro, en donde un globo, que representa a la Tierra, lleva la anotacién
«Pacha Mama» -Madre Tierra. Incluso el Arco Iris, que en Oriente Préximo aparece en los relatos del Diluvio, se
nos muestra aqui.
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(Mientras todo el mundo acepta que el globo o circulo marcado con Pacha Mama representa a la Tierra, nadie
se ha parado a pensar cémo sabian los incas que la Tierra era redonda. Los sumerios, sin embargo, eran
conscientes del hecho y representaban a la Tierra y al resto de planetas correctamente.)

El grupo de siete puntos por debajo de la Tierra ha dado multitud de problemas a los expertos. Adhiriéndose a
la idea errénea de que los antiguos creian que las Pléyades tenian siete estrellas, algunos han sugerido que este
simbolo representa a esa porcion de la constelacion de Tauro. Pero, si fuera asi, el simbolo perteneceria a la
parte superior o celeste del panel, no a la inferior. Lehmann-Nitsche y otros interpretaron este simbolo séptuple
como «los siete ojos del dios supremo». Pero ya hemos demostrado que los siete puntos, el nimero siete, era la
designacion de la mismisima Tierra en la enumeracidn sumeria de los planetas. Asi pues, el simbolo «siete»
estaria exactamente donde debe estar, como leyenda del globo de la Tierra.

La dltima imagen del muro sagrado es la de un gran lago conectado a través de un curso de agua con una
masa de agua mas pequefia. La anotacion dice: «Mama Cocha», Madre Agua. Todos estan de acuerdo en que
representa al lago sagrado de los Andes, el lago Titicaca. Al representarlo, los incas llevaban la historia de la
Creacion desde los cielos hasta la Tierra, y desde el Jardin de Edén hasta los Andes.

Lehmann-Nitsche resumio el significado y el mensaje del conjunto de imagenes del muro que se elevaba tras el

Altar Mayor diciendo: «Lleva al hombre desde el suelo hasta las estrellas.» Y resulta doblemente sorprendente
gue lleve también a los incas desde América hasta el otro extremo de la Tierra.
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9 CIUDADES PERDIDAS Y ENCONTRADAS

Encontrarse el relato del Génesis, en su versién original mesopota-mica, representado en el Santo de los
Santos del templo inca, genera, necesariamente, una serie de preguntas. La primera, y mas obvia, es cémo.
¢,Coémo llegaron a conocer tales relatos los incas, no solo de la manera general en la que se han dado a conocer
universalmente (la creacién de la primera pareja, el Diluvio), sino de una manera que sigue la Epopeya de la
Creacion, en donde se incluyen los conocimientos de todo el Sistema Solar y de la érbita de Nibiru?

Una respuesta posible seria que los incas estuvieran en posesion de este conocimiento desde tiempos
inmemoriales, trayéndolos con ellos hasta los Andes. La otra posibilidad es que hubieran oido hablar de ello a
otros con los que se hubieran encontrado en estas tierras.

Ante la ausencia de registros escritos, como los que se puede encontrar uno en Oriente Proximo, la eleccion de
una respuesta depende en cierta medida de como se haga adn otra pregunta: ¢quiénes fueron en realidad los
incas?

La Relacion de Salcamayhua es un buen ejemplo del empefio de los incas por perpetuar el ejercicio de la
propaganda de estado: atribuir al primer monarca inca, el Inca Rocca, el reverenciado nombre de Manco Capac,
para hacer que el pueblo al que habian sometido creyera que el primer Inca habia sido el «Hijo del Sol» original,
salido del sagrado lago Titicaca. De hecho, la dinastia inca comenzd 3.500 afios después de aquel sagrado inicio.
Por otra parte, la lengua que hablaban los incas era el quechua, la lengua del pueblo del norte y el centro de los
Andes, mientras que en el altiplano del lago Titicaca la gente hablaba aymara. Estas, y otras consideraciones,
llevaron a los expertos a especular que los incas habian llegado mas tarde, que se habian desplazado desde el
este, estableciéndose en el valle de Cuzco, que limita con la gran cuenca del Amazonas.

Esto, en si mismo, no descarta un origen o un vinculo de los incas con Oriente Préximo. Mientras centraban su
atencién en las imagenes del muro del Altar Mayor, nadie se pregunt6 por qué, en medio de pueblos que hacian
imagenes de sus dioses y que ubicaban sus idolos en santuarios y templos, no habia idolo de ningun tipo en el
gran templo inca, ni en ningln otro santuario inca.

Los cronistas cuentan que, en algunas celebraciones, se llevaba un «idolo»; pero se trataba de la imagen de
Manco Capac, no la de un dios. También cuentan que, en determinado dia sagrado, un sacerdote iba hasta una
montafia distante en la cual estaba el gran idolo de un dios, y que alli sacrificaba una llama. Pero tanto la
montafia como su idolo eran de tiempos preincaicos, y bien pudiera ser que se estuvieran refiriendo al templo de
Pachacamac, en la costa (respecto al cual ya hemos escrito).

Curiosamente, ambas costumbres estan en la linea de los mandatos biblicos de la época del Exodo. La
prohibicién de forjar y adorar idolos se incluia en los Diez Mandamientos. Y, en la vispera del Dia de la Expiacién,
un sacerdote tenia que sacrificar una cabra, como «victima propiciatoria», en el desierto. Nadie ha sefalado
nunca que los quipos que utilizaban los incas para recordar acontecimientos -cuerdas de diferentes colores que
tenian que ser de lana, con nudos en diferentes posiciones- eran, tanto en factura como en propésito, semejantes
a los tzitzit, «flecos en el extremo de un hilo azul», que los israelita-s tenian mandado sujetar a sus prendas para
gue recordaran los mandamientos de Dios. También esté la cuestion de las normas de sucesion, por las cuales el
heredero legal era el hijo tenido con una hermanastra -una costumbre sumeria seguida por los patriarcas hebreos.
Y también estaba la costumbre de la circuncision en la familia real inca. Los arqueodlogos peruanos han dado
cuenta de intrigantes descubrimientos en las provincias amazoénicas de Perd, entre los que se encuentran los
restos aparentes de ciudades construidas con piedra, concretamente en los valles de los rios Utcubamba y
Marafion. Sin duda, existen «ciudades perdidas» en las zonas tropicales; pero, en algunos casos, los
descubrimientos anunciados son en realidad expediciones a lugares ya conocidos; como ocurrié en el caso de un
titular de periédico acerca del Gran Patajen en 1985 -lugar visitado por el arquedlogo peruano F. Kauffmann-Doig
y el norteamericano Gene Savoy veinte afios antes. Se han dado informes de avistamien-tos aéreos de
«piramides» en el lado brasilefio de la frontera, de ciudades perdidas como Akakor, y de relatos indigenas de
ruinas en donde hay tesoros indecibles. Un documento de los archivos nacionales de Rio de Janeiro es,
supuestamente, un informe del siglo xvm sobre una ciudad perdida en la selva amazodnica, vista por unos
europeos en 1591; este documento transcribe incluso la escritura descubierta alli. Fue el motivo principal de la
expediciéon que llevara a cabo el coronel Percy Fawcett, cuya misteriosa desaparicién en la selva constituy6 el
tema de unos articulos de divulgacion cientifica.

Todo esto no quiere decir que no existan ruinas antiguas en la cuenca del Amazonas, restos de un sendero que
cruzara el continente sudamericano desde la Guayana/Venezuela hasta Ecuador/Perd. Humboldt, en las crénicas
de sus viajes a través del continente, menciona una leyenda segun la cual gente de mas alla del mar desembarcé
en Venezuela y se introdujo tierra adentro; y el principal rio del valle de Cuzco, el Urubamba, no es sino un
afluente del Amazonas. Equipos oficiales de arquedlogos brasilefios han visitado muchos lugares (sin llegar a
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realizar excavaciones, sin embargo). En un lugar cercano a la desembocadura del Amazonas, se han encontrado
urnas de ceramica decoradas con incisiones que recuerdan alguno de los disefios de las vasijas de barro de Ur
(lugar de nacimiento de Abra-ham, en Sumer). Y, por otra parte, el islote de Paco val parece ser una isla artificial
que sirvi6 de base a gran cantidad de monticulos (que no fueron excavados). Segun L. Netto, Investigacioes
sobre a Archaeo-logia Braziliera, Amazonas arriba, se han encontrado urnas y vasijas «de calidad superior»
decoradas de forma similar. Y creemos que otra ruta igualmente importante conectaba, mas hacia el sur, el
Océano Atlantico con los Andes.

Aun asi, no esta claro que los incas llegaran de esta forma. Una de sus versiones mas ancestrales dice que
desembarcaron en la costa peruana. Su idioma, el quechua, tiene semejanzas extremo orientales tanto en el
significado de las palabras como en los dialectos. Y pertenecen claramente al linaje amerindio -la cuarta rama de
la humanidad que, ya nos aventuramos a sugerir, surgié del linaje de Cain. (Un guia en Cuzco, al darse cuenta de
nuestra competencia biblica, pregunté si In-ca podria haber surgido de Ca-in por inversion de silabas. jVaya
sorpresal)

Creemos que las evidencias de las que disponemos indican que los relatos y las creencias de Oriente Proximo,
asi como la historia de Nibiru y de los anunnaki que vinieron desde alli hasta la Tierra -el Pante6n de doce- les
llegaron a los antepasados de los incas de allende los mares. Debi6é de suceder en los dias del Imperio Antiguo; y
los portadores de estos relatos y creencias también eran forasteros de allende los mares, pero no necesariamente
los mismos que trajeron similares relatos, creencias y civilizacion a América Central.

Ademas de todos los hechos y evidencias que hemos aportado ya, permitasenos volver a lzapa, un lugar
cercano a la costa del Pacifico, en la frontera entre México y Guatemala, en donde olmecas y mayas convivieron.
Tardiamente reconocido como el yacimiento arqueoldgico mas grande de la costa del Pacifico de América del
Norte y del Centro, Izapa abarca 2.500 afios de ocupacion continua, desde el 1500 a.C. (fecha confirmada con la
datacién por radiocarbono) hasta el 1000 d.C. Dispuso de las acostumbradas pirdmides y de los juegos de pelota,
pero lo que mas entusiasmé a los arquedlogos fueron los grabados de sus monumentos de piedra. El estilo, la
imaginacion, el contenido mitico y la perfeccion artistica de estas tallas han llevado a hablar de un «estilo 1zapa»,
y en la actualidad se reconoce que fue el origen de donde se difundid este estilo a otros lugares de las vertientes
del Pacifico de México y Guatemala. Fue un arte perteneciente al periodo preclasico olmeca primitivo y medio,
adoptado por los mayas cuando el lugar cambio de manos.

Figura 87
Figura 88

Los arquedlogos de la Fundacion Arqueolégica del Nuevo Mundo de la Universidad Bringham Young, que han
dedicado décadas a la excavacion y el estudio de este lugar, no tienen duda de que estaba orientado hacia los
solsticios en el momento de su fundacion, y que, incluso, los distintos monumentos estaban «alineados
deliberadamente con movimientos planetarios» (V. G. Norman, lzapa Sculpture). Los temas religiosos,
cosmolégicos y mitoldgicos se entremezclan con temas histdricos en las tallas de piedra. Ya hemos visto (Fig.
51b) una de las muchas y variadas representaciones de deidades aladas. Particularmente interesante aqui es una
gran piedra grabada cuyo frontal ocupa 2,78 metros cuadrados, designada por los arqueélogos como Estela 5 de
Izapa, encontrada juntamente con un importante altar de piedra. Varios expertos han reconocido su complicada
escena (Fig. 87) como un «fantastico mito visual» relativo a la «génesis de la humanidad» en un Arbol de la Vida
que crece junto a un rio. Un anciano con barba sentado a la izquierda es el que cuenta este relato mitico-historico,
mientras un hombre de as-pecto maya lo vuelve a contar desde la derecha (del observador de la estela).

La escena esta llena de vegetacion, pajaros y peces, asi como de figuras humanas. Curiosamente, dos de las
figuras centrales representan a hombres que tienen el rostro y los pies de elefante -un animal completamente
desconocido en América. El de la izquierda inte-ractGa con un olmeca con casco, lo cual refuerza nuestra opinién
de que las colosales cabezas de piedra y los olmecas representados en ellas eran africanos.

Cuando se amplia la parte izquierda de la talla (Fig. 88a), se nos revelan detalles que consideramos que
pueden ser pistas enormemente importantes. El hombre de la barba cuenta su historia sobre un altar que lleva el
simbolo de la cuchilla umbilical; éste era el simbolo (Fig. 88b) por el cual se identificaba a Ninti (la diosa sumeria
gue ayuddé a Enki a crear al hombre) en los sellos cilindricos y en los monumentos. Cuando los dioses se
repartieron la Tierra, a ella se le dio el dominio sobre la peninsula del Sinai, fuente de las apreciadas turquesas de
los egipcios; éstos la llamaban Hathor y la representaban con cuernos de vaca, como en esta escena de la
Creacion del hombre (Fig. 88c). Estas «coincidencias» refuerzan la conclusion de que la estela de Izapa no ilustra
otra cosa que los relatos del Viejo Mundo acerca de la Creacién del hombre y del Jardin de Edén.
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Y, por ultimo, estan las representaciones de las piramides, de lados lisos, como las de Gizeh, en el Nilo, que
aparecen aqui en la base de la talla, junto al rio. Ciertamente, cuanto mas se examina este milenario grabado,
mas se convence uno de que merece mil palabras.

Las leyendas y las evidencias arqueoldgicas indican que los olmecas y los hombres barbados no se detuvieron
a orillas del océano, sino que se introdujeron hacia el sur en América Central y las tierras septentrionales de
América del Sur. Posiblemente, se adentraron en el continente, pues es cierto que dejaron vestigios de su
presencia en lugares del interior. Con toda probabilidad, viajaron hacia el sur de la manera mas facil, con
embarcaciones.

Las leyendas de las zonas ecuatoriales y septentrionales de los Andes no so6lo recuerdan la llegada por mar de
sus propios antepasados (como los naymlap), sino también otras dos de «gigantes». Una tuvo lugar en tiempos
del Imperio Antiguo, la otra en tiempos mo-chicas. Cieza de Le6n describié asi esta Ultima: «Llegaron por la costa,
en embarcaciones de juncos tan grandes como barcos, un grupo de hombres de tal tamafio que, desde la rodilla
hacia abajo, eran de altos como un hombre normal.» Llevaban herramientas de metal con las cuales cavaban
pozos en la roca viva; pero, para alimentarse, hacian incursiones en busca de las provisiones de los nativos.
También violaban a las mujeres nativas, pues no habia mujeres entre los gigantes que habian desembarcado.
Los mochicas representaron en su ceramica a los gigantes que los esclavizaron, pintando sus rostros de negro
(Fig. 89), mientras que los de los mochicas los pintaban en blanco. Entre los restos mochicas también se han
encontrado representaciones en arcilla de ancianos con barbas blancas.

Sospechamos que estos visitantes no deseados eran los olmecas y sus compafieros barbados de Oriente
Préximo, que huian de las sublevaciones en América Central hacia el 400 a.C. Tras ellos, dejaron un reguero de
pavorosa veneracion, a medida que cruzaban América Central y se introducian en Sudamérica hasta las zonas
ecuatoriales. Las expediciones arqueoldgicas a las regiones ecuatoriales de la costa del Pacifico han descubierto
unos enigmaticos monolitos que pertenecen a aquel terrorifico periodo. La expedicion de George C. Heye
descubrié en Ecuador unas cabezas de piedra gigantes con rasgos humanos, pero con colmillos, como si fueran
jaguares. Otra expedicion descubrié en San Agustin, lugar cercano a la frontera con Colombia, estatuas de piedra
gue representaban a gigantes, a veces con herramientas o armas en las manos; sus rasgos faciales son los de
los africanos olmecas (Fig. 90a, b).

Es posible que estos invasores fueran el origen de las leyendas en curso también en estas tierras sobre como
fue creado el hombre, sobre el Diluvio y sobre un dios serpiente que exigia un tributo anual de oro. Una de las
ceremonias de la que dieron cuenta los cronistas espafioles consistia en una danza ritual llevada a cabo por doce
hombres vestidos de rojo; se realizaba en las costas de un lago relacionado con la leyenda de El Dorado.

Figura 89

Los nativos de la zona ecuatorial adoraban a un pantedén de doce dioses, nUmero sumamente significativo,
ademas de ser una pista importante. El pante6n estaba encabezado por una triada compuesta por el dios de la
Creacion, el dios del Mal y la diosa Madre; e incluia a los dioses de la Luna, del Sol y del Trueno-Lluvia.
Curiosamente, también el dios de la Luna tenia un rango superior al dios del Sol. Los nombres de las deidades
cambiaban de localidad en localidad, conservando, no obstante, la afinidad celestial. Aunque los hombres suenan
extrafios, hay dos que destacan. Al jefe del pantedn se le llamaba, en el dialecto chibcha, Abira -notablemente
similar al epiteto divino mesopotamico Abir, que significa «fuerte, poderoso»; y el dios de la Luna, como ya hemos
dicho, recibia el nombre de Si o Sian, que se parece mucho al nombre mesopotamico de esta misma deidad, Sin.

Asi pues, el pantedn de estos nativos sudamericanos nos trae inevitablemente a la cabeza el pantedn del
Oriente Proximo y del Mediterraneo oriental de la antigledad -de griegos y egipcios, de hitita-s, cananeos y
fenicios, de asirios y babilonios- remontandonos hasta el lugar donde todo comenzé: hasta los simenos del sur
de Mesopotamia, de quienes todos los demas obtuvieron sus dioses y sus mitologias.

El panteén sumerio estaba encabezado por un «Circulo Olimpico» de doce, pues cada uno de estos dioses
supremos debia tener una contrapartida celeste, uno de los doce miembros del Sistema Solar. En realidad, los
nombres de los dioses y sus planetas eran uno y el mismo (salvo que se utilizara una variedad de epitetos para
describir el planeta o los atributos del dios). Encabezando el panteén, estaba el soberano de Nibiru, ANU, cuyo
nombre era sindnimo de «Cielo», pues residia en Nibiru. Su esposa, miembro también de los Doce, se llamaba
ANTU. En este grupo estaban los dos hijos mas importantes de ANU: E.A («cuya casa es agua»), el primogénito
de Anu, pero no de Antu; y EN.LIL («Sefior del mandato»), que era el heredero legitimo porque su madre era
Antu, hermanastra de Anu. A Ea se le llamaba también en los textos sumerios EN.KI («Sefior Tierra»), pues habia
liderado la primera mision de los anunnaki desde Nibiru a la Tierra, y habia fundado en la Tierra sus primeras
colonias en el E.DIN («hogar de los justos») -el biblico Edén.

Figura 90
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Su misién era obtener oro, para lo cual la Tierra era una fuente Unica. No por motivos ornamentales o por
vanidad, sino para salvar la atmésfera de Nibiru, suspendiendo oro en polvo en la estratosfera del planeta. Tal
como se explica en los textos sumerios (y como lo contamos en El 12° planeta y en posteriores libros de la serie
Crénicas de la Tierra), se envi6 a Enlil a la Tierra para que asumiera el mando cuando los métodos de extraccién
inicial utilizados por Enki se demostraron insatisfactorios. Con esto, se sembro6 el terreno para una desavenencia
continua entre los dos hermanastros y sus descendientes, una desavenencia que llevo a las guerras de los dioses
y termin6 con un tratado de paz elaborado por la hermana de ambos, Ninti (a partir de entonces, llamada
Ninharsag). La Tierra habitada se dividi6 entre los clanes contendientes. A los tres hijos de Enlil -Ninurta, Sin y
Adad- junto con los hijos gemelos de Sin, Shamash (el Sol) e Ishtar (Venus), se les dieron las tierras de Sem y de
Jafet, las tierras de los semitas y de los indoeuropeos: Sin (la Luna), las tierras bajas de Mesopotamia; Ninurta (el
«guerrero de Enlil», Marte), las tierras altas de Elam y Asiria; Adad («El atronador», Mercurio), Asia Menor (el pais
de los hititas) y Libano. A Ishtar se le concedié el dominio como diosa de la civilizacién del Valle del Indo; y a
Shamash se le dio el mando del espaciopuerto en la peninsula del Sinai.

Esta division, que no se gand sin oposicion, daba a Enki y a sus hijos las tierras de Cam -la gente
marron/negra- de Africa: la civilizacion del Valle del Nilo y las minas de oro del sur y el oeste de Africa -un premio
vital y codiciado. Enki, gran cientifico y metallrgico, recibié en Egipto el nombre de Ptah («el constructor»; un
titulo que se tradujo en Hefesto para los griegos y en Vulcano para los romanos). Este compartia el continente
con sus hijos; entre ellos estaba el primogénito MAR.DUK («hijo del monticulo brillante»), al cual los egipcios
llamaron Ra, y NIN.GISH.ZI.DA («Sefior del Arbol de la Vida»), al cual los egipcios llamaron Thot (el Hermes de
los griegos) -dios de los conocimientos secretos, entre los que estaban la astronomia, las matematicas y la
construccion de piramides.

Los conocimientos impartidos por este panteén, las necesidades de los dioses que habian llegado a la Tierra 'y
el liderazgo de Thot fueron los que llevaron a los olmecas africanos y a los barbados de Oriente Proximo hasta el
otro lado del mundo.

Y, después de llegar a Mesoamérica por la costa del Golfo de México -del mismo modo que los espafioles,
ayudados por las mismas corrientes, pero milenios antes- cruzaron el istmo de Mesoamérica y su cuello de botella
y, del mismo modo que los espafioles, al ser la misma geografia, fueron hasta las tierras de América Central y
mas alla.

Pues alli era donde estaba el oro, en tiempos de los espafioles y mucho antes.

* * *

Antes que los incas, los chimls y los mochicas, una cultura que los expertos llaman chavin florecié en las
montafias que hay al norte de Perq, entre la costa y la cuenca del Amazonas. Uno de los primeros exploradores,
Julio C. Tello (Chavin y otros trabajos) la llamé6 «matriz de la civilizacion andina». Nos remonta, al menos, hasta el
1500 a.G, y, al igual que la civilizacién olmeca en México, y por la misma época, surgié de repente y sin desarrollo
previo gradual aparente.

Figura 91

La cultura chavin, que abarcaba una vasta region cuyas dimensiones se siguen expandiendo a medida que se
hacen nuevos descubrimientos, parecia estar centrada en un lugar llamado Chavin de Huantar, cerca del pueblo
de Chavin (de ahi, el nombre de esta cultura). Esta situado a 3.000 metros de altitud, en la Cordillera Blanca del
noroeste de los Andes. Alli, en un valle de montafia donde los afluentes del rio Marafion forman un triangulo, se
allané y abancalé una extensién de casi 30.000 metros cuadrados, y se adecud para la construccién de
estructuras complejas, cuidadosa y precisamente disefiadas segun un plan preconcebido que tomaba en
consideracion los contornos y los rasgos del lugar (Fig. 91a). Los edificios y las plazas no sélo forman rectangulos
y cuadrados, sino que también se les alineé de forma precisa con los puntos cardinales, con un eje principal este-
oeste. Los tres edificios principales se yerguen sobre terrazas que los elevan y los apoyan contra la muralla
externa occidental, que discurre a lo largo de 150 metros. La muralla, que al parecer rodeaba el complejo por tres
de sus lados, quedando abierta al rio que discurre por el este, se elevaba algo mas de doce metros de altura.

El edificio mas grande era el de la esquina sudoeste, que media 73 por 76 metros, y constaba de tres pisos al
menos (véase la reconstruccion del artista a vista de pdjaro, Fig. 91b). Estaba construido con bloques de piedra
de albafiileria, bien moldeados pero no desbastados, dispuestos en hileras regulares y niveladas. Por lo que nos
indican algunas losas que aln quedan, las paredes estaban recubiertas en la parte exterior con losas de piedra,
lisas, parecidas al marmol; algunas aun conservan las incisiones de sus motivos decorativos. Desde una terraza
de la parte este, una monumental escalinata llevaba a través de un pértico imponente hacia arriba, hacia el
edificio principal; el portico estaba flanqueado por dos columnas cilindricas -algo de lo mas inusual en América del
Sur-, que, junto con unos bloques de piedra verticales adyacentes, daban soporte a un dintel horizontal de mas de
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9 metros, hecho con una sola piedra. Mas arriba, una monumental escalinata doble llevaba a la parte superior del
edificio. Estaba construida con piedras perfectamente talladas y moldeadas, que recuerdan a las de las grandes
pirdmides de Egipto. Las dos escalinatas llevaban a la parte superior del edificio, donde los arqued6logos han
descubierto los restos de dos torres; el resto de la plataforma superior quedé sin construir.

La terraza oriental, que forma parte de la plataforma sobre la que se construyo este edificio, llevaba a una plaza
hundida a la que se accedia a través de unos escalones ceremoniales, y que estaba rodeada en tres de sus lados
por plazas o plataformas rectangulares. Justo por la parte externa de la esquina sudoccidental de esta plaza
hundida, y perfectamente alineado con las escalinatas del edificio principal y su terraza, habia un gran pefasco
plano, con siete agujeros y una hornacina rectangular.

Pero la precisién de la parte externa quedaba sobrepasada por la complejidad del interior. Por dentro de las tres
estructuras discurrian pasillos y pasadizos laberinticos, entremezclados con galerias, habitaciones y escaleras.
Algunos de los pasadizos no tenian salida, lo que acrecentaba la sensacion laberintica, y algunas de las paredes
de las galerias se recubrieron con losas lisas, delicadamente decoradas aqui y alli; todos los pasadizos estan
techados con losas de piedra cuidadosamente elegidas, que se colocaron con tan gran ingenio que han soportado
el paso de los milenios. Hay hornacinas y salientes sin propdsito aparente, y conductos verticales o en pendiente
gue los arquedlogos creen que podrian haber servido para la aireacion.

Figura 92

¢Para qué se construyé Chavin de Huantar? Lo Unico que se les pudo ocurrir a sus descubridores es que fuera
un centro religioso, una especie de «Meca» de la antigliedad. Esta idea se vio potenciada por el descubrimiento
de tres fascinantes y enigmaticas reliquias. Una de ellas, que desconcierta por sus complejas imagenes, la
descubrié Tello en el edificio principal, y se le ha dado en llamar el Obelisco de Tello (Fig. 92a, b muestra la parte
frontal y la trasera). En sus grabados se puede observar una gran aglomeracién de cuerpos y rostros humanos,
pero con garras felinas o alas. Hay animales, pajaros, arboles, dioses que emiten rayos que parecen cohetes y
gran variedad de disefios geométricos. ¢Seria un tétem que servia para el culto, o la tentativa de un antiguo
«Picasso» por transmitir todos lo mitos y leyendas en una sola columna? Nadie ha podido dar hasta el momento
una respuesta plausible.

Figura 93

Hay una segunda piedra tallada a la que se ha dado en llamar el Monolito de Raimondi (Fig. 93), por el
arquedlogo que lo descubrié en un terreno cercano. Se cree que en un principio se elevaba en la parte superior
del pefiasco del extremo suroccidental de la plaza hundida, en linea con la monumental escalinata. En la
actualidad, se exhibe en Lima.

El artista grab6 sobre esta columna de granito de casi dos metros y medio de altura la imagen de una deidad
gue sostiene un arma -algunos creen que es un rayo- en cada mano. Aunque el cuerpo y las extremidades de
esta deidad son esencialmente, aunque no por completo, antropomérficos, el rostro no lo es. El rostro
desconcierta a los expertos porque no representa ni estiliza a ninguna criatura de la regién (como el jaguar), sino
gue parece ser la idea del artista de lo que los expertos han dado en llamar «un animal mitoldgico», es decir, un
animal del cual el artista habia oido hablar, pero que en realidad no habia visto.

A nuestro parecer, sin embargo, el rostro de la deidad es el de un toro -un animal completamente desconocido
en Sudameérica, pero que aparece mucho en la tradicién y en la iconografia del Oriente Préximo de la antigliedad.
Curiosamente (en nuestra opinion), era el «animal de culto» de Adad, y la cordillera que atraviesa sus dominios
en Asia Menor todavia recibe el nombre de Montes del Tauro.

El tercer descubrimiento consiste en una extrafia y enigmatica columna de piedra grabada de Chavin de
Huantar que recibe el nombre de El Lanzén, a causa de su forma lanceolada (Fig. 94). Se descubrio en el edificio
del medio, y ha permanecido alli porque su altura (mas de 3,5 metros) excede los tres metros de altura de la
galeria en donde se eleva; asi, el extremo superior del monolito sobresale del suelo en el nivel superior a través
de una abertura cuadrada cuidadosamente tallada. La imagen que aparece en este monolito ha sido objeto de
muchas especulaciones; para nosotros, una vez mas, parece representar el rostro antropomorfizado de un toro.
¢Quiere esto decir, asi pues, que quienquiera que erigid este monumento -obviamente, antes de que se
construyera el edificio, pues éste se hizo en funcién de la estatua- adoraba al dios Toro?

Figura 94

En general, fue el alto nivel artistico de los objetos, mas que las complejas y extrafias construcciones, lo que
impresiond a los expertos y les llevé a considerar la cultura chavin como la «cultura matriz» del Perd norte y
central, y a creer que aquel lugar era un centro religioso. Pero recientes descubrimientos en Chavin de Huantar
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hacen pensar que su fin no era religioso, sino funcional. En las Ultimas excavaciones aparecié toda una red de
tineles subterraneos tallados en la roca viva; formaban una especie de panal por todo el emplazamiento, tanto
debajo de las zonas construidas como de las no construidas, y servia para conectar varias series de
compartimientos subterraneos dispuestos en cadena (Fig. 95).

Las aberturas de los tuneles dejaron perplejos a sus descubridores, pues parecian conectar los dos rios que
discurren por los lados de este yacimiento arqueoldgico; uno (debido al terreno montafioso) por encima de él, y el
otro en el valle de abajo. Algunos exploradores han sugerido que estos tineles se construyeron asi con el fin de
controlar los desbordamientos, para canalizar las riadas de las montafias en la época del deshielo y hacer correr
el agua por debajo en vez de entre los edificios. Pero, si hubiera un peligro de inundacion (sobre todo tras unas
fuertes lluvias, mas que por el deshielo), ¢,por qué motivo levantaron sus edificios tan ingeniosos constructores en
tan vulnerable lugar?

Nosotros sostenemos que lo hicieron a propésito; que, ingeniosamente, utilizaron los diferentes niveles de los
dos rios para crear un flujo potente y controlado de agua, con el fin de utilizarla en los procesos que se llevaban a
cabo en Chavin de Huantar. Pues alli, como en otros muchos lugares, estos dispositivos de flujo de agua se
utilizaban para la criba de oro.

Nos encontraremos con mas de estas ingeniosas obras hidraulica-s en los Andes; ya las vimos, de forma mas
rudimentaria, en los asentamientos olmecas. En México, habia lugares con complejos terraplenes; y en los Andes,
obras maestras en piedra -a veces, grandes emplazamientos, como el de Chavin de Huantar; a veces, solitarias
ruinas de rocas talladas y modeladas con increible precisién, como éstas que viera Squier en la zona de Chavin
(Fig. 96), que parecian estar pensadas para algun tipo de maquinaria ultramoderna desaparecida hace mucho
tiempo.

De hecho, fue el trabajo con la piedra -no de los edificios, sino de los objetos artisticos- el que parece
proporcionar una respuesta a la pregunta de quiénes fueron los que estaban en Chavin de Huantar. Las
habilidades artisticas y los estilos escultéricos de la piedra recuerdan sorprendentemente el arte olmeca de
México. Entre otros fascinantes objetos se encuentra un receptaculo con forma de jaguar-gato, un toro-felino, un
céndor-aguila, un cuenco con forma de tortuga, gran cantidad de vasijas y otros objetos decorados con jeroglificos
hechos con colmillos entrelazados -un motivo que decora tanto las losas de las paredes como los objetos (Fig.
97a). Sin embargo, también habia losas de piedra decoradas con motivos egipcios -serpientes, piramides, el
sagrado Ojo de Ra (Fig. 97b). Y, como si esto no fuera suficiente, habia fragmentos de bloques de piedra
grabados que mostraban motivos mesopotamicos, como las deidades dentro de los discos alados (Fig. 97¢) o
(grabadas en huesos) imagenes de dioses que llevan tocados cénicos, tocados que identificaban a los dioses en
Mesopotamia (Fig. 97d).

Figura 97
Figura 98

Las deidades que portan tocados cénicos tienen rasgos faciales de aspecto «africano», y el hecho de haber
sido grabados en huesos indicaria que se trata de las mas antiguas representaciones artisticas de este lugar. ¢ Es
posible que en época tan temprana hubiera africanos -negroides, egipcios-nubios- en este lugar de Sudamérica?
La sorprendente respuesta es si. Si que hubo negros africanos aqui y en lugares cercanos (concretamente, en un
lugar llamado Sechin), y dejaron tras de si sus retratos. En todos estos lugares, hay docenas de piedras grabadas
que llevan imagenes de esta gente; en la mayoria de los casos, se les puede ver sosteniendo algun tipo de
herramienta; en muchos casos, se representa al «ingeniero» relacionado con un simbolo de obras hidraulicas
(Fig. 98).

En los lugares costeros que llevan a los emplazamientos chavin en las montafias, los arquedlogos han
encontrado cabezas esculpidas de arcilla, no de piedra, que debieron de representar a los visitantes semitas (Fig.
99); una de ellas era tan iicreiblemente similar a las esculturas asirias que su descubridor, H. Ubbelohde-Doering
(On the Royal Highway ofthe Incas), la apodé el «Rey de Asiria». Pero no esta claro que estos visitantes hubieran
llegado a los emplazamientos de las montafias -al menos, no con vida: se han encontrado cabezas de piedra
esculpidas con rasgos semitas en Chavin de Huantar, pero la mayor parte de ellas muestran muecas grotescas o
mutilaciones, clavadas como trofeos en las murallas que rodean el lugar.

Figura 99

La edad de Chavin sugiere que la primera oleada de estos emigrantes del Viejo Mundo, tanto olmecas como
semitas, llegé alli hacia el 1500 a.C. De hecho, fue durante el reinado del duodécimo monarca del Imperio Antiguo
cuando, segun cuenta Montesinos, «llegaron a Cuzco noticias del desembarco en la costa de unos hombres de
gran estatura... gigantes que se estaban asentando por toda la costa» y que tenian herramientas de metal.
Después de un tiempo, se trasladaron hacia el interior, hacia las montafias. EI monarca envi6 corredores para que
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investigaran y le proporcionaran informacién del avance de los gigantes, no fuera que se acercaran demasiado a
la capital. Pero los gigantes provocaron la ira del Gran Dios, y éste los destruyd. Estos acontecimientos tuvieron
lugar casi un siglo antes de la detencion del Sol que acaecié hacia el 1400 a.C. -es decir, hacia el 1500 a.C,
momento en el que se construyeron las instalaciones hidraulicas de Chavin.

Hay que sefialar que no se trata aqui del mismo incidente del que habla Garcilaso, de gigantes que saqueaban
el pais y violaban a las mujeres -algo que sucedié en tiempos de los mochicas, hacia el 400 a.C. De hecho, fue
entonces, como ya hemos visto, cuando los dos grupos, olmecas y semitas, entremezclados, huian de
Mesoameérica. Sin embargo, su destino no fue diferente en el norte de los Andes. Ademas de las grotescas
cabezas de piedra semitas encontradas en Chavin de Huantar, también se han hallado imagenes de cuerpos de
negroides mutilados por toda la region, y en especial en Sechin.

Figura 100

Y asi fue como, después de unos 1.000 afios en el norte de los Andes y casi 2.000 en Mesoamérica, la
presencia africana-semita llegé a su tragico final.

Aunque algunos africanos pudieron llegar mas al sur, como atestiguan los descubrimientos de Tiahuanacu, la
expansion africano-semita en los Andes proveniente de Mesoamérica no parece que fuera mas alla de la region
de la cultura chavin. Los relatos de gigantes destruidos por la mano divina son algo mas que una leyenda, pues
es bastante posible que alli, en el norte de los Andes, se encontraran los reinos de dos dioses, con una frontera
invisible entre jurisdicciones y subordinados humanos.

Decimos esto porque, en aquel lugar, ya habian estado presentes otros hombres blancos. Se les retraté en
bustos de piedra (Fig. 100) -generosamente vestidos, con turbantes o tocados con simbolos de autoridad, y
decorados con lo que los expertos llaman «animales mitol6gicos».

Estos bustos se han encontrado en su mayor parte en un lugar cercano a Chavin llamado Aija. Sus rasgos
faciales, en especial sus rectas narices, los identifican como indoeuropeos. S6lo podian ser originarios de Asia
Menor y Elam, en el sureste, y, con el tiempo, del valle del Indo, en el lejano oriente.

Figura 101

¢Es posible que gente de tan distantes tierras cruzara el Pacifico y llegara a los Andes en tiempos
prehistéricos? El nexo, que evidentemente existio, se confirma en unas representaciones que ilustran las hazanas
de un antiguo héroe de Oriente Préximo cuyos relatos se contaban una y otra vez. Se trata de Gilgamesh, rey de
Uruk (la biblica Erek), que reiné hacia el 2900 a.C.; partié en busca del héroe del Diluvio, al cual, segin la version
mesopotamica, los dioses le habian concedido la inmortalidad. Sus aventuras se contaron en la Epopeya de
Gilgamesh, que se tradujo en la antigiedad del sumerio al resto de lenguas de Oriente Préximo. Una de sus
heroicas hazafas, en la que lucha y vence a dos leones con las manos desnudas, era una de las
representaciones favoritas de los artistas antiguos, como la que se muestra aqui, perteneciente a un monumento
hitita (Fig. 101a).

iSorprendentemente, nos encontramos con la misma imagen en una tablillas de piedra de Aija (Fig. 101b) y de
un lugar cercano, Callején de Huaylus (Fig. 101c), en el norte de los Andes!

No existen huellas de estos indoeuropeos ni en Mesoamérica ni en América Central, por lo que tendremos que
suponer que llegaron a través del Pacifico, directamente, hasta Sudamérica. Si las leyendas fueran la guia,
precedieron a las dos oleadas de «gigantes» africanos y de mediterraneos barbados, y pudieron ser los
pobladores méas antiguos de los que habla el relato de Naymlap. Segun la leyenda, el lugar de desembarco fue la
peninsula de Santa Elena (ahora en Ecuador) que, junto con la cercana isla de La Plata, se introduce en el
Pacifico. Las excavaciones arqueolédgicas han confirmado unos asentamientos muy antiguos alli, comenzando
con lo que se llama la Fase Valdiviana, hacia el 2500 a.C. Entre los descubrimientos de los que da cuenta el
reconocido arquedlogo ecuatoriano Emilio Estrada (Ultimas civilizaciones prehistéricas), existen estatuillas de
piedra con el mismo rasgo de la nariz recta (Fig. 120a), asi como un simbolo en ceramica (Fig. 120b), que era el
jeroglifico hitita de «dioses» (Fig. 102c).

Figura 102

Hay que destacar que las construcciones megaliticas de los Andes, como las que vimos en Cuzco,
Sacsahuaman y Machu Picchu, se encuentran al sur de una linea invisible de demarcacién entre dos reinos
divinos. La obra de los constructores megaliticos -¢indoeuropeos dirigidos por sus dioses?- que comienza al sur
de Chavin (Fig. 96), dejé su marca hacia el sur hasta el valle del rio Urubamba V mas alla -de hecho, en todas
partes donde se extrajera o cerniera oro. Por todas partes se moldearon las rocas como si fueran de blanda
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masilla, haciendo canales, compartimientos, hornacinas y plataformas que, desde la distancia, parecen escaleras
gue no llevan a ninguna parte; tineles excavados en las laderas; fisuras que se agrandaron hasta convertirlas en
corredores cuyas paredes se alisaron o se modelaron con angulos precisos. Por todas partes, incluso en lugares
donde sus habitantes podian satisfacer sus necesidades de agua del rio cercano, se crearon elaboradas
canalizaciones de agua para hacer que ésta fluyera en la direccién deseada desde los manantiales, los rios o las
rieras de lluvia.

Al oeste-sudoeste de Cuzco, en el camino que lleva a la poblacion de Abancay, se encuentran las ruinas de
Sayhuiti-Rumihuasi. Al igual que otros de estos lugares, se encuentra situada cerca de la confluencia de un rio y
un torrente mas pequefio. Hay restos de un muro de contencidn, y los remanentes de unas construcciones de
gran tamafio que en otro tiempo se levantaron alli; como sefialé Luis A. Pardo en un estudio dedicado a este lugar
(Los grandes monolitos de Sayhuiti), el nombre significa, en lengua nativa, «piramide truncadax.

Este lugar es conocido por sus monolitos, especialmente, por uno de ellos al que llaman el Gran Monolito. Y el
nombre es adecuado, ya que esta enorme roca, que desde la distancia parece un inmenso huevo brillante
apoyado en la ladera, mide 4,2 por 3 por 2,7 metros. Mientras que la parte de abajo se modelé cuidadosamente
con la forma de medio ovoide, la parte superior se labré para que representara, con toda probabilidad, un modelo
a escala de alguna zona desconocida. Se pueden discernir muros, plataformas, escaleras, canales, tineles y rios
en miniatura; construcciones diversas, algunas que parecen edificios con hornacinas y escalones entre ellos;
imagenes de diversos animales indigenas de Per(; y figuras humanas de lo que parecen guerreros y, algunos
dirian, dioses.

Hay quien ve en este modelo a escala un objeto religioso en el que se honra a las deidades que se disciernen
sobre él. Otros creen que representa una parte de Perl que abarca tres distritos, extendiéndose por el sur hasta
el lago Titicaca (que identifican con un lago labrado en la piedra) y el antiquisimo emplazamiento de Tiahuanacu.
¢ Seria esto, entonces, un mapa tallado en la piedra, o quizds un modelo a escala de un gran constructor que
planed la disposicion y las estructuras que habia que erigir?

Figura 103

La respuesta puede estar en el hecho de que, serpenteando a través de este modelo a escala, hay surcos de
entre 2,5 y 5 centimetros de anchura. Todos tienen su origen en un «plato» ubicado en el punto mas alto del
monolito, y descienden zigzagueando hasta el borde inferior del modelo esculpido, desembocando en unos
agujeros de desagle redondos. Algunos creen que estos surcos debian de servir para desaguar las pociones
(jugos de coca) que los sacerdotes ofrendaban a los dioses representados en la roca. Pero, si los arquitectos eran
los propios dioses, ¢,cual era su proposito?

Los reveladores surcos también aparecen en otro inmenso afloramiento rocoso, que también se tall6 y modelé
con una precision geométrica (Fig. 103), con peldafios, plataformas y hornacinas en cascada por toda su
superficie. Uno de sus costados se tall6 para hacer pequefios «platos» sobre el nivel superior; estan conectados a
un receptaculo mas grande del cual baja un profundo canal, que se separa a mitad de camino en dos surcos.
Fuera cual fuera el liquido que llevaran, se vertia en la roca, que habia sido vaciada y en la que se podia entrar a
través de una abertura en la parte de detras.

Otros restos del lugar, probablemente trozos de losas mas grandes, generan cierto desconcierto por los
complejos surcos y agujeros, geométricamente precisos, que tallaron en ellos; mas bien parecen troqueles o
matrices de algun tipo de instrumental ultramoderno.

Uno de los emplazamientos mejor conocidos, y que se encuentra justo al este de Sacsahuaman, recibe el
nombre de Kenko -nombre lUe, en lengua nativa, significa «canales sinuosos». La principal atraccion turistica aqui
es un enorme monolito que se eleva sobre un podio, y que da la impresién de un ledn u otro animal grande que se
levanta sobre sus patas traseras. Rodeando al monolito, hay un muro de 1,8 metros de altura, construido con
hermosos sillares. El monolito se yergue frente a una inmensa roca natural, y el muro circular comienza y termina
en esta roca, como si se tratara de una pinza. En la parte de atrds, la roca se tallg, se labré y se model6 en varios
niveles, conectados a través de plataformas escalonadas. En los costados de la roca, artificialmente inclinados, se
tallaron canales zigzagueantes, y el interior de la roca se vacid para crear tuneles laberinticos y camaras. Cerca,
una grieta en la roca lleva a una abertura parecida a una cueva, vaciada con precision geométrica para crear lo
que algunos describen como tronos y altares.

Existen mas de estos sitios alrededor de Cuzco-Sacsahuaman, a lo largo del Valle Sagrado y hacia el sureste,
donde hay un lago que lleva el nombre de lago Dorado. En un lugar llamado Torontoy, entre sus megaliticos
blogues de piedra precisamente tallados, existe uno que tiene 32 angulos. A unos 80 kilémetros de Cuzco, cerca
de Torontoy, se hizo un curso de agua artificial para que cayera como una cascada entre dos muros y sobre 54
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«peldafios», cortados todos en la roca viva; curiosamente, este lugar recibe el nombre de Cori-Huairachina,
«donde se purifica el oro».

Cuzco significa «el ombligo», y lo cierto es que Sacsahuaman parece haber sido el mayor, mas colosal y mas
importante de todos estos lugares. Un aspecto de su importancia se evidencia en un lugar llamado Pampa de
Anta, a unos 15 kildmetros al este de Sacsahuaman. Alli, se labré en la roca viva una serie de escalones que
conforman un gran creciente (de ahi el nombre de la roca, Quilarumi, «piedra Luna»). Dado que no hay nada que
ver alli, salvo los cielos orientales, Rolf Miller (Sonne, Mond una Steiner Gber dem Reich der Inka) lleg6 a la
conclusion de que debia de ser algun tipo de observatorio, situado de manera que reflejara los datos
astronomicos en el promontorio de Sacsahuaman.

Pero, ¢,qué era en realidad Sacsahuaman, ahora que la idea de haber sido construida por los incas como una
fortaleza ha quedado desacreditada? Los desconcertantes canales laberinticos y otros recortes aparentemente
caéticos con los que se dio forma a las rocas naturales comienzan a tomar sentido como resultado de unas
excavaciones arqueoldgicas iniciadas hace pocos afios. Aunque lejos de descubrir mas que una pequefia parte
de las extensas estructuras de piedra de la meseta que se extiende por detras de la roca Usa del Rodadero, estas
excavaciones ya han revelado dos aspectos fundamentales del emplazamiento. Uno es el hecho de que murallas,
conductos, receptaculos, canales y demas se crearon tanto a partir de la roca viva como con la ayuda de grandes
sillares perfectamente modelados, muchos de ellos del tipo poligonal de la época megaliti-ca, para formar una
serie de estructuras de canalizacion de agua, unas por encima de otras; de este modo, se hacian fluir las aguas
de la lluvia o del deshielo de forma regulada, de nivel en nivel.

El otro aspecto es el descubrimiento de una inmensa zona circular, cerrada con sillares megaliticos, que, segun
la opinién de todos, hacia las funciones de embalse. También se descubri6 una camara-esclusa subterranea
construida con sillares megaliticos, ubicada en un nivel que permitia la salida de agua del embalse circular. Como
han demostrado los nifios que van a jugar alli, el canal que sale de esta cAmara-esclusa va a parar al Chingana o
«Laberinto», excavado en la roca natural por detras y por debajo de esta zona circular.

Aun sin haberse descubierto la totalidad del complejo que se construyd en este promontorio, por el momento
gueda claro que algun tipo de mineral o de compuesto quimico se vertia desde el Rodadero, para otorgar a su lisa
cara posterior la decoloracién resultante de tal uso; fuera lo que fuera -¢ tierras ricas en oro?- lo que se vertia en el
gran embalse circular, -desde el otro lado, el agua se hacia discurrir con fuerza. Tiene todo el aspecto de unas
instalaciones de criba de oro a gran escala. Por ultimo, el agua salia a través de la camara-esclusa y se dejaba ir
a través del laberinto. Lo que quedaba en las cubas de piedra era el oro.

Entonces, ¢ qué papel tenian las colosales y zigzagueantes murallas megaliticas de los limites del promontorio,
proteger o dar soporte? Para esto todavia no hay una respuesta clara, salvo la suposicién de que hacia falta
algun tipo de plataforma maciza para los vehiculos -suponemos que aéreos- que se utilizaban para transportar el
mineral y llevarse las pepitas.

Un lugar que podria haber servido, o que se pensO que sirviera para funciones similares de transporte es
Ollantaytambo, situado a casi cien kilometros al noroeste de Sacsahuaman. Los restos arqueoldgicos se
encuentran en la cima de una empinada estribacion montafiosa, y dominan una abertura entre las montafias que
se elevan donde confluyen los rios Urubamba-Vilcanota y Patcancha. A los pies de la montafia, hay un pueblo
gue da su nombre a las ruinas; el nombre, que significa «lugar de descanso de Oliantay», proviene de la época en
gue un héroe inca se hizo fuerte alli para resistir a los espafioles.

Varios centenares de escalones de piedra de tosca construccién conectan una serie de terrazas de factura inca
y llevan hasta las ruinas principales, que estan en la cima. Alli, en lo que se supone que hizo las veces de
fortaleza, hay en realidad restos de estructuras incas construidas con piedras del terreno. Parecen primitivas y
feas, al lado de las estructuras preincaicas de la época megalitica.

Las estructuras megaliticas comienzan con un muro de contencion construido a base de piedras poligonales de
bello disefio, como las que se pueden encontrar en los restos megaliticos descritos anteriormente. Después de
pasar por un portico tallado en un Unico bloque de piedra, se llega a una plataforma que se apoya en un segundo
muro de contencion, construido también con piedras poligonales, pero de mayor tamafo. En uno de los lados, la
prolongacion de este muro se convierte en un recinto con doce aberturas trapezoidales -dos sirven como puertas
y las otras diez son falsas ventanas; quizas sea éste el motivo por el cual Luis Pardo (Ollamtaitampu, Una ciudad
megalitica) le llamoé a esta estructura «el templo central». En el otro lado del muro se eleva una enorme puerta
modelada a la perfeccion (Fig. 104), que en su época (aunque no ahora) sirvid de entrada a las principales
estructuras.

Figura 104
Figura 105
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El misterio mas grande de Ollantaytambo esta alli: una hilera de seis colosales monolitos que se elevan en la
terraza mas alta. Los gigantescos bloques de piedra tienen entre 3,3 y 4 metros de altura, con una media de 1,8
de anchura y un grosor de entre 0,9 y 1,8 metros (Fig. 105). Se yerguen todos juntos, sin argamasa ni ningin otro
tipo de material adherente, con la ayuda de largas piedras desbastadas que se insertaron entre los colosales
blogues. Alld donde el grosor de los bloques no alcanza el maximo (de cerca de dos metros), se encajaron unas
grandes piedras poligonales, como en Cuzco y en Sacsa-huaman, para darle un grosor mayor. Sin embargo, en la
parte frontal, los megalitos se yerguen como una Unica pared, orientada exactamente al sudeste, con las
superficies cuidadosamente alisadas hasta obtener una ligera curvatura. Al menos, dos de los monolitos llevan los
restos deteriorados de relieves decorativos; sobre el cuarto (comenzando desde la izquierda), se observa el dibujo
de una escalera; todos los arquedlogos coinciden en que este simbolo, que tiene su origen en Tiahuanacu, en el
lago Titicaca, significaba el ascenso desde la Tierra al Cielo o, al revés, el descenso desde el Cielo a la Tierra.

Las jambas y los salientes de los lados y de la parte frontal de los Monolitos, y los cortes escalonados de la
parte superior del sexto de °llos, sugieren que esta obra quedé inacabada. De hecho, hay bloques de piedra de
distintos tamafios y formas que estan esparcidos  su alrededor. Algunos de ellos se tallaron, se modelaron y se
les dieron esquinas, surcos y angulos perfectos. Uno de ellos ofrece una pista sumamente significativa, pues en él
se tallé una profunda T (Fig. 106). Todos los expertos, tras encontrar otras incisiones como ésta en los
gigantescos bloques de piedra de Tiahuanacu, coinciden en afirmar que esto se hacia para mantener juntos dos
bloques de piedra por medio de una especie de grapa de metal, como precaucién ante los terremotos.

Figura 106

Y uno se pregunta entonces coOmo los expertos siguen atribuyendo estos restos a los incas, que no disponian
de metal alguno salvo de oro, que es demasiado blando y, por tanto, totalmente inadecuado para mantener juntos
unos colosales bloques de piedra en medio de un terremoto. También resulta ingenua la explicacién de que los
soberanos incas hicieran en este colosal lugar unos gigantescos bafios, pues bafarse era uno de sus mas
preciados placeres. Con dos rios que corren justo a los pies de las colinas, ¢ para qué transportar tan inmensos
blogues -algunos pueden pesar hasta 250 toneladas? ¢ Para hacerse una bafera en la cima de una colina? Y
todo eso, ¢ sin herramientas de hierro?

Mas seria resulta la explicacidon que se da a la hilera de seis monolitos de que formaban parte de un muro de
contencion planificado, probablemente, para soportar una gran plataforma en la cima de la montafia. Si es asi, el
tamafio y la robustez de los bloques de piedra recuerdan a los colosales bloques de piedra utilizados para
construir la singular plataforma de Baalbek, en las montafias del Libano. En Escalera al Cielo, describimos y
examinamos con detalle esta plataforma megalitica, y llegamos a la conclusién de que era el «lugar de aterrizaje»
adonde habia ido Gilgamesh -un lugar de aterrizaje para las «naves aéreas» de los anunnaki.

Entre las muchas similitudes que encontramos entre Ollantaytambo y Baalbek se encuentra la del origen de los
megalitos. Los colosales bloques de piedra de Baalbek se extrajeron a muchos kildmetros de distancia, en un
valle; y después, increiblemente, se levantaron, se transportaron y se pusieron en su lugar, junto con otras
piedras de la plataforma. En Ollantaytambo, los gigantescos bloques de piedra se extrajeron de una ladera en el
lado opuesto del valle. Los pesados bloques de granito rojo, después de ser extraidos, tallados y modelados,
fueron transportados desde la ladera, a través de dos rios, y se subieron hasta su emplazamiento; mas tarde, se
izaron cuidadosamente y se pusieron en su lugar para, finalmente, encajarlos entre si.

¢Quién hizo Ollantaytambo? Garcilaso de la Vega escribié que era «de la primera época, antes de los incas».
Blas Valera afirmé, «de una era que precedidé a la época de los incas... la era del pantedn de los dioses de
tiempos preincaicos». Ya es hora de que los expertos modernos lo acepten.

También es hora de darse cuenta de que estos dioses eran los mismos a los que se les atribuy6 la construccion
de Baalbek en las leyendas de Oriente Proximo.

¢Acaso Ollantaytambo pretendia ser una fortaleza, como Sacsahuaman podria haber sido, o un lugar de
aterrizaje, como habia sido Baalbek?

En nuestros libros anteriores hemos demostrado que, para determinar el lugar de su espaciopuerto y los
«lugares de aterrizaje», los anunnaki establecieron primero un corredor de aterrizaje a partir de un rasgo
geografico sobresaliente (como el Monte Ararat). La ruta de vuelo en este corredor se inclin6 después con un
angulo exacto de 45° con respecto al ecuador. En tiempos postdiluvianos, cuando el espaciopuerto se instalé en
la peninsula del Sinai y el lugar de aterrizaje para vehiculos aéreos se ubicé en Baalbek, la rejilla siguié el mismo
patrén.

El Torredbn de Machu Picchu tiene, ademas de dos ventanas de observacion en la parte semicircular, otra
enigmatica ventana (Fig. 107) que tiene en su base una abertura con forma de escalera invertida, y una hendidura
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con forma de cufia en la parte superior. Nuestros propios estudios demuestran que, si se traza una linea desde la
Ro-% Sagrada que, pasando por la hendidura, llegue hasta el Intihuatana, ésta discurriria en un angulo exacto de
45° con respecto ? los puntos cardinales, dando asi a Machu Picchu su principal orientacion.

Figura 107

Estos 45° de orientacion no soélo determinaron el trazado de Machu Picchu, sino también la ubicacion de los
principales emplazamientos antiguos. Si, sobre un mapa de la region, se traza una linea que conecte los
legendarios altos de Viracocha desde la Isla del Sol en el Lago Titicaca, la linea pasara por Cuzco y continuara
hasta Ollantaytambo -jprecisamente, en un angulo de 45° con respecto al ecuador!

En una serie de estudios y conferencias de Maria Schulten de D'Ebneth, resumidos en su libro La Ruta de
Wiracocha, se demostré que la linea de 45° sobre la que se ubicé Machu Picchu encaja con una rejilla patrén a lo
largo de los lados de un cuadrado inclinado 45° (de manera que las esquinas, y no los lados, sefialan hacia los
puntos cardinales). Maria confesé que, para buscar esta antigua rejilla, se habia inspirado en la Relacién de
Salcamayhua. Después de relatar la leyenda de las tres ventanas, éste dibujé un esbozo (Fig. 108a) para ilustrar
la narracién, y le dio a cada ventana un nombre: Tampu-Tocco, Maras-Tocco y Sutic-Tocco. Maria Schulten se
dio cuenta de que se trataba de nombres de lugares. Cuando aplico el cuadrado inclinado a un mapa de la regién
Cuzco-Urubamba, con su esquina noroccidental en Machu Picchu (alias Tampu-Tocco), descubrio que el resto de
lugares caia en las posiciones correctas. Y, por ultimo, trazé las lineas que demostraban que una linea de 45° que
partiera de Tiahuanacu, combinada con cuadrados y circulos de medidas concretas, abarcaba a todos los
antiguos lugares clave entre Tiahuanacu, Cuzco y Quito, en Ecuador, incluido el importantisimo emplazamiento
de Ollantaytambo (Fig. 108b).

Figura 108

No menos importante es otro de sus descubrimientos. Los suban-gulos que ella habia calculado entre la linea
central de 45° y los lugares ubicados a partir de ella, como el templo de Pachacamac, le indicaron que la
inclinacion («oblicuidad») de la Tierra en el momento °n que se trazé la rejilla estaba cerca de los 24° 08', lo que
significaria que la rejilla se disefid (segun ella) 5.125 afios antes de que se tomaran las medidas, en 1953; en
otras palabras, en el 3172 a.C.

Y esto confirmaria nuestras propias conclusiones de que las estructuras megaliticas pertenecen a la Era de

Tauro, la época que va del 4000 al 2000 a.C. Y al combinarse los estudios modernos con los datos aportados por
los cronistas, se confirma lo que las leyendas seguian reiterando: que todo comenzo6 en el lago Titicaca.
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10 «LA BAALBEK DEL NUEVO MUNDO»

Cada version de cada leyenda de los Andes apunta al lago Titicaca cuando habla del Comienzo -el lugar donde
el gran dios Viracocha realiz6 sus hazafas creadoras, donde la humanidad reaparecié después del Diluvio, donde
a los antepasados de los incas se les concedio la varita magica de oro con la que fundarian la civilizacién andina.
Si esto fuera ficcion, no vendria apoyado por los hechos; pues a orillas del lago Titicaca se encuentra la primera y
mas grande de las ciudades que en todas las Américas se hubieran levantado.

Su extension, el tamafio de sus monolitos, las intrincadas tallas en sus monumentos y sus estatuas han
sorprendido a todos los que han visto Tiahuanacu (que es como se le llamo a este lugar), desde que el primer
cronista se lo describié a los europeos. Todos se han preguntado también quién construy6 esta singular ciudad y
cémo, y se han quedado anonadados ante su incalculable antigliedad. Y, sin embargo, el mayor de todos sus
enigmas es su misma ubicacidn: un lugar arido, casi sin vida, a casi 4.000 metros -jcuatro kilbmetros!- de altitud,
entre los picos andinos mas altos, que estan permanentemente cubiertos de nieve. ¢Quién hubiera hecho tan
increible esfuerzo por erigir unos colosales edificios, con una piedra que hubo que extraer y transportar desde
varios kilometros de distancia, en este lugar sin arboles y desolado, barrido por el viento?

Al pensar esto, Ephraim George Squier se sintié impactado, cuando llegé al lago hace un siglo. «Las islas y los
promontorios del lago Titicaca -escribi6é (Peru lllustrated)-, son estériles en su mayor parte. En las aguas se oculta
cierta variedad de extrafios peces, que contribuyen a nutrir a una poblacion necesariamente escasa en una region
en donde la cebada no maduraria salvo en las mejores circunstancias, y en donde un maiz diminuto se desarrolla
de la forma mas precaria; en donde la patata, encogida hasta la minima expresién, es amarga; en donde el Gnico
cereal es la quinoa; y en donde los Unicos animales de la zona que pueden servir de alimento son las alpacas, las
llamas y las vicufias.» Sin embargo, en este mundo sin arboles, Squier afiadié «Si nos hemos de fiar de las
leyendas, el germen de la civilizacién inca se desarrollo a partir de una antigua civilizacion original que grabé sus
recuerdos en enormes piedras y las dejo en la llanura de Tiahuanacu, y de las cuales no quedan leyendas, salvo
que fue la obra de los gigantes de la antigliedad, que las pusieron en pie en una sola noche.»

Sin embargo, otros fueron los pensamientos que le impactaron cuando trep6 hasta un promontorio desde donde
se veia el lago y la antigua ciudad. ¢No seria, quiza, por su aislamiento, por los picos circundantes, por la
perspectiva entre los picos, por lo que se habria elegido aquel lugar? Desde una cresta que hay en el extremo
sudoccidental de la llanura en la cual esta ubicado el lago, cerca de donde las aguas de éste corren hacia el sur a
través del rio Desaguadero, Squier no sdélo podia ver el lago con sus peninsulas e islas mas meridionales, sino
también los picos nevados del este.

Junto a un esbozo que él mismo dibujo, escribié: «Aqui, la gran cordillera nevada de los Andes se eleva ante
nuestra mirada con toda su majestad. Dominando el lago, se encuentra la mole maciza del lllampu, o Sorata, la
corona del continente, la montafia mas alta de América, rivalizando, si no igualando en altura, a los monarcas de
los Himalayas; los observadores varian en sus estimaciones y calculos acerca de su altitud, entre los 7.600 y los
8.200 metros.» Al sur de este destacado hito, la ininterrumpida cadena de montafias y picos «termina en la gran
montafia de lllimani, de 7.400 metros de altitud». Entre la cordillera occidental, en cuyas estribaciones habia
estado Squier, y las gigantescas montafas del este, se encuentra la depresién en la que se extiende el lago y sus
costas meridionales. «Posiblemente, no haya otro sitio en el mundo -prosiguioé Squier-, en donde, desde un Gnico
punto de vista, se tenga un panorama tan diverso y grandioso. La totalidad del gran altiplano de Pera y Bolivia, en
su parte mas ancha, con su propio sistema fluvial, sus propios rios y lagos, sus llanuras y sus montafias, todo,
enmarcado por las sierras de la cordillera de los Andes, se nos ofrece como si fuera un mapa» (Fig. 109).

¢No serian estos rasgos geograficos y topograficos los verdaderos responsables de la eleccién de este lugar,
en el extremo de una gran llanura, con dos picos que se destacan no so6lo desde el suelo, sino también desde los
cielos, igual que los picos gemelos del Ararat

(5.100 y 3.900 metros) y las dos piramides de Gizeh habian servido para marcar las rutas de aterrizaje de los
anunnaki?

Sin saberlo, Squier habia planteado la analogia, pues titulo el capitulo en donde describia estas antiguas ruinas
como «Tiahuanacu, la Baalbek del Nuevo Mundo»; pues ésa era la Unica comparacion que se le pudo ocurrir -la
de un emplazamiento que hemos identificado como el lugar de aterrizaje de los anunnaki al cual Gilgamesh se
encamind hace cinco mil afios.

El mayor explorador de este siglo de Tiahuanacu y sus ruinas ha sido, sin lugar a dudas, Arthur Posnansky, un
ingeniero europeo que se mudd a Bolivia y dedicé toda su vida a desvelar los misterios de estas ruinas. Ya en
1910, Posnansky se quejaba de que, de una visita a otra, veia cada vez menos elementos, pues los nativos de la
zona los constructores de la capital, La Paz, e incluso el mismo gobierno, para la construccion del ferrocarril, se
llevaban sistematicamente bloques de piedra, no por su valor artistico o arqueoldgico, sino como material de

88



construccion de libre disposicion. Medio siglo antes, Squier se quejaba de lo mismo y manifestaba que en la
poblacién mas cercana, en la peninsula de Copacabana, la iglesia, asi como las viviendas de sus habitantes, se
habian construido con piedras arrebatadas a las antiguas ruinas como si de una cantera se tratara. Y descubrio
gue hasta la catedral de La Paz se habia levantado con piedras de Tiahuanacu. Sin embargo, lo poco que quedo -
principalmente porque era demasiado grande para moverlo- le llevé a pensar que se trataba de los restos de una
civilizacién que habia desaparecido antes de que los incas exitieran, una civilizacion contemporanea de la de
Egipto y Oriente Préximo. Las ruinas indican que las estructuras y los monumentos fueron obra de un pueblo
capaz de una arquitectura singular, perfecta y armoniosa -y, sin embargo, «no tuvo infancia, y no pasé a través de
un periodo de crecimiento». No es de sorprender, por tanto, que, los indigenas a los que se les pregunto, les
dijeran a los espafioles que todo aquello lo habian levantado en una noche los gigantes.

Figura 109

Pedro Cieza de Ledn, que viaj6 por todo lo que es ahora Perl y Bolivia entre los afios 1532 y 1550, comenté en
sus Crénicas que, sin lugar a dudas, las ruinas de Tiahuanacu eran «el lugar més antiguo de todos los que yo
haya descrito». Entre los edificios que le asombraron habia una «colina hecha por manos de hombres, sobre una
gran base de piedra» que media mas de 270 por 120 metros, y se elevaba unos 36 metros. Mas allg, vio «dos
idolos de piedra, de aspecto y forma humanos, los rasgos habilmente tallados, de manera que parecen hechos
por mano de algin gran maestro. Son tan grandes que parecen pequefios gigantes, y esta claro que llevan un tipo
de ropa diferente del que llevan ahora los nativos de estas partes; parecen llevar algin ornamento en la cabezax».

Cerca, vio los restos de otro edificio, y de un muro «muy bien construido». Todo parecia muy antiguo y
erosionado. En otra parte de las ruinas vio «piedras de tan enorme tamafio que causa admiracion pensar en ellas,
y reflexionar qué fuerza humana pudo moverlas hasta el lugar en donde las vemos, siendo tan grandes. Muchas
de estas piedras estan talladas de diferentes formas, algunas de ellas tienen la forma de un cuerpo humano, por
lo que debieron ser sus idolos».

Se dio cuenta de que cerca del muro y de los grandes bloques de piedra habia «muchos agujeros y huecos en
el suelo» que le desconcertaron. Mas al oeste, vio otras ruinas antiguas, «entre ellas, muchos pérticos, con sus
jambas, dinteles y umbrales, todo de una sola piedra». Concretamente, se asombrd de que «de estos grandes
poérticos salen piedras alin mas grandes sobre las cuales se han formado los porticos, algunas de ellas de 9
metros de anchas, 4 6 5 de largas y casi dos metros de grosor. Todo esto -decia Cieza de Ledn totalmente
anonadado- el portal, las jambas y el dintel, es de una sola piedra. Y afiadié6 que «la obra es grandiosa y
magnificente, cuando se la considera en su conjunto», y que «no alcanzo a comprender con qué instrumentos o
herramientas se puede haber hecho, pues es bien cierto que, para que estas grandes piedras se pudieran llevar a
la perfeccién y dejarlas como las vemos, las herramientas tuvieron que ser mucho mejores que las que utilizan
ahora los indios».

De todo lo visto por los primeros espafioles al llegar a la escena, tan sinceramente descrita por Cieza de Leén,
estos colosales pérticos de una sola pieza siguen estando donde cayeron. El lugar, a alrededor de un kilémetro y
medio al sudoeste de las ruinas principales de Tiahuanacu, recibié el nombre indio de Puma-Punku, como si se
tratara de un sitio aparte; pero ahora sabemos que formaba parte de la gran metrépolis de Tiahuanacu, que
media un kildbmetro y medio de ancho por casi tres de largo.

Figura 110

Figura 111

Estas ruinas han sorprendido a todos los viajeros que las han visto durante los dos dltimos siglos, pero los
primeros en describirlas cientificamente fueron A. Stilbel y Max Uhle (Die Ruinenstaette von Tiahuanaco im
Hochland des Alten Peru, 1892). Las fotografias y los dibujos que acompafiaban su informe demostraban que los
gigantescos bloques de piedra caidos habian formado parte de varias estructuras de sorprendente complejidad
gue podian haber formado el edificio oriental del lugar (la Fig. 110 se basa en los Ultimos estudios). Las cuatro
partes del edificio, que se derrumbd (o fue derribado), parecen enormes plataformas, con o sin las partes que las
unian en una sola pieza, verticalmente o en otros angulos (Fig. 111). Las porciones individuales, rotas, pesan
alrededor de cien toneladas cada una; estan hechas de arenisca roja, y Posnansky (Tiahuanacu - The Cradle of
American Man) demostré concluyentcmente que la cantera de estos bloques, que pesaban tres o cuatro veces
mas cuando eran una unidad, estaba en la costa occidental del lago, a unos quince kilbmetros de distancia. Estos
blogues de piedra, de los que algunos miden mas de 3,5 por 3 metros, y casi 60 centimetros de grosor, estaban
llenos de muescas, surcos, angulos precisos y superficies en diversos niveles. En determinados puntos, los
blogues tienen unas muescas (Fig. 112) cuya finalidad parece que fue albergar grapas metélicas, para sujetar
cada seccion vertical a las adyacentes -un «artilugio» técnico que ya vimos en Ollantaytambo. Pero, mientras alli
las hipétesis indicaban que las grapas pudieran ser de oro (el Gnico metal que conocian los incas) -una hipotesis
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insostenible a causa de la blandura del oro-, aqui las grapas estaban hechas de bronce. Y se sabe que era asi
porque se han encontrado algunas de ellas. Y es éste un descubrimiento de considerable importancia, pues el
bronce es una aleacién muy dificil de producir que requiere la combinacién de ciertas proporciones de cobre
(alrededor del 85-90 por cien) y de estafo; y, mientras que el cobre se puede encontrar en estado natural, el
estafio sélo se puede extraer a través de unos dificiles procesos metallrgicos a partir del mineral en donde se
encuentra.

Figura 112

¢Como se obtendria este bronce, de modo que su disponibilidad no fuera una parte mas del enigma, sino
también una pista para las respuestas?

Dejando a un lado la explicacién acostumbrada de que las colosales e intrincadas estructuras de Puma-Punku
eran «un templo», ¢qué fin practico tenia? ¢Cual era la funcion para la cual se habian puesto en juego un
esfuerzo tan inmenso y unas tecnologias tan sofisticadas? El arquitecto aleman Edmund Kiss, cuya visualizacién
del aspecto que pudieron tener en su origen las estructuras inspir6 sus planos para los monumentales edificios de
la Alemania nazi, creia que los monticulos y las ruinas que hay a los costados y enfrente de la seccion de cuatro
partes derrumbada eran elementos de un puerto, puesto que, en la antigliedad, el lago se habia extendido hasta
alli. Pero esto deja abierta la pregunta e, incluso, la refuerza: ¢ qué pasaba en Puma-Punku? ¢Qué se importaba y
gue productos se embarcaban en esta estéril altitud?

En excavaciones recientes en Puma-Punku se ha descubierto una serie de recintos semisubterraneos
construidos con bloques de piedra perfectamente modelados. Recuerdan los de la plaza hundida de Chavin de
Huantar, y plantean la posibilidad de que fueran elementos -embalses, estanques, camaras-esclusa- de un
sistema hidraulico similar.

Mas respuestas se pueden encontrar en los mas desconcertantes (si ello es aun posible) descubrimientos del
lugar: bloques de piedra, completos en si mismos o indudablemente partidos por bloques mas grandes, que se
modelaron, se angularon, se cortaron y grabaron de un modo asombroso, con una sorprendente precision y con
herramientas que son dificiles de encontrar aun en nuestros dias. La mejor manera de describir estos milagros
tecnoldgicos es mostrar algunos de ellos (Fig. 113).

No existe absolutamente ninguna explicacién plausible para estos artefactos, salvo sugerir -basandonos en la
tecnologia actual- que se tratase de matrices, troqueles para la fabricacion de intrincados elementos metdlicos;
elementos de algun equipo complejo y sofisticado que el hombre de los Andes, o, para el caso, cualquier otro, era
absolutamente incapaz de tener en tiempos preincaicos.

Diversos arqueélogos e investigadores han llegado a Tiahuanacu desde la década de 1930, para breves o
prolongados trabajos -Wen-dell C. Bennett, Thor Heyerdahl y Carlos Ponce Sanginés son nombres plenamente
reconocidos; pero, en general, todos ellos solo utilizaron, construyeron sobre, aceptaron o discutieron a partir de
las conclusiones de Arthur Posnansky, que fue el primero en ofrecer su extraordinario trabajo y sus ideas en los
amplios volimenes de 1914 de Una metrépoli prehistorica en la América del Sur y, después de otras tres décadas
de dedicacion, en los cuatro volimenes de Tia-huanaco - Cuna del hombre de las Américas, combinados con la
traduccion al inglés (en 1945). Esta edicion fue honrada con un prologo oficial del gobierno de Bolivia (el
emplazamiento terminé en la parte boliviana del lago, tras su particién con Peru), y celebraba «el afio 12.000 de
Tiahuanacu».

Pues ésta, después de haberse dicho y hecho todo, era la conclusion mas asombrosa (y controvertida) de
Posnansky. que Tiahuanacu tenia milenios de antigliedad; que la primera fase se construy6 cuando el nivel de las
aguas del lago estaba treinta metros mas alto y antes de que toda la region fuera arrasada por una avalancha de
agua -quizas el famoso Diluvio, miles de afios antes de la era cristiana. Combinando los descubrimientos
arqueologicos con los estudios geologicos, el estudio de flora y fauna, las medidas de los craneos encontrados en
las tumbas y retratados en cabezas de piedra, y trayendo a colacién cada faceta de su experiencia tecnolégica e
ingeniera, Posnansky concluyd que habia habido tres fases en la historia de Tiahuanacu; que fue poblada por dos
razas -primero, de gente mongoloide; después, de caucasicos medio orientales- y en ningin momento por gente
negroide; y que el lugar habia soportado dos catastrofes; la primera, natural, por avalancha de agua; y después
un repentino trastorno de naturaleza desconocida.

Figura 113

Sin aceptar necesariamente estas conclusiones tan duras de tragar o su cronologia, los datos geolégicos,
topogréficos, climéticos y el resto de datos cientificos recopilados por Posnansky, y, cémo no, todos los
descubrimientos arqueolégicos que hizo, han sido aceptados y utilizados por todos los que le siguieron en el
medio siglo siguiente a su monumental esfuerzo. Su mapa del lugar (Fig. 114) sigue siendo el plano basico del
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emplazamiento, de sus medidas, orientaciones y edificios principales. Aunque algunas de sus secciones, que
indic6 como potencialmente ricas en restos y objetos, se llegaron a excavar y a aprovechar, el principal interés
estaba y sigue estando en los tres principales componentes del lugar.

Figura 114

El de la parte sudoriental de las ruinas es una colina conocida como el Akapana. Es probable que, en sus
origenes, tuviera la forma de una piramide escalonada, y se supone que era la fortaleza que defendia el lugar;
siendo el motivo principal para esta suposicion el hecho de que, en el centro de la cima de esta colina-piramide,
se excavara un ovalo, forrado con sillares, que hacia las veces de estanque de agua. Asi, si la fortaleza se veia
asediada, los defensores tendrian suficiente suministro con el agua de lluvia que se acumulara alli. Sin embargo,
seguian habiendo rumores de que era un lugar en donde habia oculto oro, y en el siglo xvm, se le dio una
concesion minera para el Akapana a un espafiol llamado Oyaldeburu. Este corté el lado oriental de la colina para
drenar el agua, busco en el fondo del estanque, echd abajo estructuras hechas con hermosos sillares y cavé
profundamente en la colina, alla donde encontraran canales o conductos.

Aquella destruccion reveld, no obstante, que el Akapana no era una colina natural, sino una construccion
sumamente compleja. Las excavaciones en curso, que todavia no hacen mas que rascar la superficie, siguen el
trabajo de Posnansky, que demostré que el estanque forrado de sillares fue dotado con magistrales canales de
desagiie con los que se podia regular el flujo de agua que descendia a través de unos canales, construidos con
sillares de gran precision. Parece ser que los complejos mecanismos internos del Akapana se construyeron para
llevar el agua desde un nivel interno de éste hasta otro inferior en secciones alternas verticales y horizontales, con
un desnivel de 15 metros, pero recorriendo una distancia mayor debido al sinuoso curso. Al final, unos cuantos
metros por debajo del fondo del Akapana, el agua salia a través de un desagiie de piedra y se dirigia a un canal
artificial (o foso) de unos 30 metros de ancho, que circundaba todo el lugar. lba de alli a los muelles, en el norte
del emplazamiento, y desde alli al lago. Ahora bien, si la intencion era, simplemente, drenar el exceso de agua
para evitar que se desbordara después de unas fuertes lluvias, habria bastado con una sencilla tuberia recta e
inclinada (como la que se encontrdé en Tula). Pero aqui tenemos canales en angulo, construidos con piedras
desbastadas, encajadas con gran ingenio para regular el flujo de agua desde un nivel interior a otro. Y esto nos
estaria indicando una técnica de procesado -¢ quiza la utilizacion de una corriente de agua para lavar el mineral?

Pero hay otra cosa que sugiere que en el Akapana se pudiera haber llevado a cabo algin tipo de proceso, el
descubrimiento, en la superficie y en la tierra sacada del «estanque», de grandes cantidades de «guijarros»
redondos de color verde oscuro que oscilan entre los dos y los cinco centimetros de tamafio. Posnansky
determind que eran de constitucion cristalina, pero ni él ni los demas (por lo que sabemos) realizaron pruebas
posteriores para determinar la naturaleza y origen de estos objetos globulares.

Otra estructura més en el centro del lugar («K» en el mapa de Posnansky) tenia tantos elementos subterraneos
y semisubterraneos que Posnansky pensd que podria tratarse de una zona separada para tumbas. Por todas
partes habia trozos de bloques de piedra tallados para que sirvieran como conductos de agua; estaban en tal
estado de abandono que Posnansky se quejé no sélo de los cazadores de tesoros, sino también de un equipo de
exploradores anterior, el del conde Crequi de Montfort, que durante sus excavaciones de 1903 desenterrd restos
sin motivo aparente, destrozando todo lo que se encontraba en su camino (segun Posnansky), y llevandose
muchos elementos. El informe de los descubrimientos y las conclusiones de esta expedicion francesa los ofrecio
George Courty en un libro y en una conferencia en el Congreso Internacional de Americanistas de 1908, a través
de Manuel Gonzéalez de la Rosa. La esencia de sus descubrimientos consistia en que «hubo dos Tiahuanacos»,
el de las ruinas visibles y el subterraneo e invisible.

Figura 115

El mismo Posnansky hizo una descripcion de los conductos, los canales y un desaglie (como en la cima del
Akapana) que encontré entre las desordenadas porciones hundidas de esta estructura, y determind que los
conductos discurrian en diversos niveles, que quiza llevaban al Akapana y que tenian conexiones con otras
estructuras subterraneas en el oeste (en direccion al lago). Hizo una descripcién verbal y grafica, con un dibujo
(Fig. 115a, b), de algunos de los compartimientos subterraneos y semisubterraneos, incapaz de reprimir su
asombro por la precisién de la obra, por el hecho de que los sillares estuvieran hechos de dura andesita y porque
estos compartimientos estuvieran completamente impermeabilizados: todas las juntas, y especialmente en las
grandes losas del techo, se habian untado con una capa de cal de cinco centimetros de grosor, que convertia
estos lugares en camaras «absolutamente impermeables. Esta -indico-, es la primera y Gnica vez que nos
encontramos con la utilizacién de cal en una construccion prehistérica americana».

Lo que se hiciera en esas camaras subterraneas y por qué se construian de un modo tan especifico, no podia
decirlo. Quiza guardaban un tesoro; pero eso, sefiald, habria desaparecido hace tiempo en manos de los
buscadores de tesoros. De hecho, tan pronto se descubrieron estas camaras, «el lugar fue asaltado y despojado
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a manos de los mestizos iconoclastas del moderno Tiahuanacu». Aparte de lo que él mismo excavé o vio
esparcido por el lugar, se podian ver grandes cantidades de conductos de piedra -trozos de todas las formas,
tamafios y diametros- en la iglesia cercana y en los puentes y desagies del moderno ferrocarril, e incluso en La
Paz. Todo indicaba unas extensas obras hidraulicas a nivel del suelo y bajo el suelo en Tiahuanacu; y Posnansky
les dedico todo un capitulo de su ultimo trabajo, titulado Hydraulic Works in Tiahuanacu.

Unas excavaciones recientes han descubierto mas conductos de piedra y canales de agua, confirmando las
conclusiones de Posnansky.

Figura 116

La segunda construccién destacada en Tiahuanacu es la que menos excavaciones necesitaba, pues se eleva
alli, majestuosamente, a la vista de todos: un colosal portico de piedra que se levanta como un arco de Triunfo sin
nadie que desfile a través de él, nadie que lo custodie y ni lo aclame (Fig. 116, vista de frente y trasera).

Conocido como la Puerta del Sol, Posnansky la describié como «la obra méas perfecta e importante... un legado
y un importante testimonio de un pueblo culto y de los conocimientos y civilizacién de sus lideres». Todos los que
la han visto coinciden con él, pues no sélo es asombrosa por haber sido tallada y modelada a partir de un Gnico
bloque de piedra (que mide alrededor de tres por seis metros y pesa mas de cien toneladas), sino también por los
intrincados e impresionantes grabados que hay en ella.

Tanto en la parte inferior de la fachada como en la parte trasera de la puerta, existen hornacinas, aberturas y
superficies talladas geométricamente, pero lo mas maravilloso es la seccién grabada de la parte superior de la
fachada (Fig. 117). Alli, hay una figura central, casi tridimensional, aunque sélo tallada en relieve, a cuyos lados
se pueden ver tres hileras de asistentes alados; la composicién se completa con una hilera inferior de imagenes
que representan solo el rostro de la figura central, enmarcado por una linea sinuosa.

Existe acuerdo general en que la figura central y dominante es la de Viracocha, que sostiene un cetro o arma en
la mano derecha y un rayo en la otra (Fig. 118). Esta imagen aparece en vasijas, tejidos y objetos del sur de Per
y en tierras adyacentes, dando un atisbo de la extensién que alcanzo lo que los expertos llaman la cultura de Tia-
huanacu. A los lados de esta imagen hay unas figuras menores aladas, dispuestas en tres filas horizontales, ocho
por fila a cada lado de la figura central. Posnansky sefialé que sélo las cinco primeras de cada lado en cada fila
estan grabadas con el mismo relieve pronunciado de la deidad; las otras de los extremos estan grabadas
ligeramente, como si se tratara de un afiadido.

Figura 117
Figura 118

Posnansky dibujé la figura central, la linea sinuosa de debajo y los quince espacios originales de cada lado (Fig.
119) y concluy6é que era un calendario de un afio de veinte meses, que comenzaba con el equinoccio de
primavera (septiembre en el hemisferio sur); y que la gran figura central, que mostraba a la deidad de cuerpo
entero, representaba ese mes y su equinoccio. Dado que el «equinoccio» es ese momento del afio en que el diay
la noche son iguales, Posnansky supuso que el segmento que hay justo por debajo de la figura central, que esta
en el centro de la hilera de la linea sinuosa, representaba el otro mes equinoccial, marzo. Después asignoé los
meses restantes en sucesion a los otros segmentos dentro de la franja sinuosa de abajo.

Figura 119

Sefialando que en los dos segmentos finales se veian dos figuras haciendo sonar un cuerno junto con la cabeza
de la deidad, propuso que aquéllos eran los dos meses extremos en que el Sol se aleja mas, los meses
solsticiales de junio y diciembre, que era cuando los sacerdotes hacian sonar el cuerno para que regresara el Sol.
Es decir, segun él, la Puerta del Sol era un calendario de piedra.

Y, segun supuso Posnansky, debia tratarse de un calendario solar. No solo estaba encaminado hacia el
equinoccio de primavera, cuando comenzaba, sino que también marcaba el otro equinoccio y los solsticios. Era
un calendario de once meses de treinta dias cada uno (el nUmero de asistentes alados por encima de la franja
inferior) mas un «gran mes» de 35 dias, el mes de Viracocha, componiendo un afio solar de 365 dias.

Pero lo que deberia haber mencionado Posnansky es que un afio solar de veinte meses con el inicio en el
equinoccio de primavera era un calendario de Oriente Proximo que tuvo sus inicios en Sumer, en Nippur, hacia el
3.800 a.C.

La imagen de la deidad, asi como las de los asistentes alados y las caras-meses, representadas con un
realismo natural, estan hechas en realidad con muchos componentes, cada uno de los cuales tiene su propia
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forma, normalmente geométrica. Estos componentes aparecen también en otros monumentos y esculturas de
piedra, asi como en objetos de ceramica. Posnansky los clasificdé pictograficamente en funcién del objeto que
representaban (animal, pez, ojo, ala, estrella, j etc.) o la idea que representaban (Tierra, Cielo, movimiento, etc.).!
Lleg6 a la conclusion de que los circulos y los 6valos, plasmados con | gran variedad de formas y colores,
representaban al Sol, la Luna, los planetas, los cometas y otros objetos celestes (Fig. 120a); que el vinculo entre
la Tierra y el Cielo (Fig. 120b) se expresaba frecuentemente, y que los simbolos dominantes eran la cruz y la
escalera (Fig. 120c, d). En la Ultima, en la escalera, vio la «marca de fabrica» de Tiahuanacu, de sus monumentos
y, en definitiva, de su civilizacién -origen a partir del cual se difundié este simbolo, segun creemos, por toda
América. Posnansky reconocié que era un jeroglifico basado en los zigura-ts mesopotamicos, pero dejé claro que
no pensaba que hubiera habido sumerios en Tiahuanacu.

Figura 120

Todo esto reforzé la idea que tenia de que la Puerta del Sol formaba parte de un gran complejo estructural en
Tiahuanacu, cuya finalidad y funcién era servir de observatorio; y esto le llevé a las conclusiones mas importantes
y, con el tiempo, a su mas controvertido trabajo.

Los informes oficiales de la Comision para la Destruccion y Expiacion de la Idolatria, que los espafioles
establecieron con una clara finalidad (aunque algunos sospechan que fue también una tapadera para la captura
de tesoros), atestiguan que los hombres de la comision llegaron a Tiahuanacu en 1625. En un informe de 1621
del padre José de Arriaga, se hacia una relacién de mas de 5.000 «objetos de idolatria» que fueron destruidos,
destrozados, fundidos o quemados. No se sabe lo que hicieron en Tiahuanacu. La Puerta del Sol, como se puede
ver en fotografias antiguas, se encontré en el siglo xix ya rota en dos por la parte de arriba, con la parte de la
derecha peligrosamente apoyada contra la otra mitad.

Cuéndo y por quién fue reforzada y recompuesta es un misterio. Tampoco se sabe cémo se partié en dos.
Posnansky no creia que hubiera sido obra de la Comisién; mas bien, pensaba que esta puerta habia escapado de
su ira porque se habia derrumbado y estaba cubierta de tierra, oculta asi a la vista de los zelotes de la Comisién
cuando llegaron. Dado que, al parecer, se volvié a levantar, algunos se preguntan si se puso en su lugar original,
al darse cuenta de que la puerta no era, en su origen, un edificio solitario en la gran llanura, sino parte de una
enorme estructura que habia mas al este. La forma y el tamafio de esa estructura, llamada el Kalasasaya, venian
delineados por una serie de pilares de piedra (que es lo que el nombre significa, «los pilares erguidos») que
revelan una especie de recinto rectangular de 137 por 122 metros. Y, dado que el eje de esta estructura Parecia
ser este-oeste, algunos se preguntaron si la puerta no se habria levantado en el centro, mas que en el extremo
norte del muro occidental del recinto (que es como esta ahora).

Mientras que, con anterioridad, sélo el enorme peso de la monolitica puerta desafiaba la hipétesis de que se
hubiera movido mas de 60 metros, ahora las evidencias arqueoldgicas han demostrado que este monumento se
encuentra en el lugar en el que se ubicd en su origen, pues el centro del muro occidental fue ocupado por una
terraza cuyo propio centro estaba en linea con el eje este-oeste del Kalasasaya. Poshansky descubrié a lo largo
de este eje varias piedras con tallas especificas para las observaciones astronémicas; y su conclusion de que el
Kalasasaya era un ingenioso observatorio celeste, se acepta en la actualidad sin discusion.

Los restos arqueolégicos mas obvios del Kalasasaya fueron esos pilares, que formaban un recinto ligeramente
rectangular. Aunque ya no estén ahi todos los pilares que, en su momento, sirvieron de sujecidbn a un muro
ininterrumpido, su ndmero insinda una relacion con el nimero de dias del afio solar y del mes lunar.
Particularmente interesantes para Posnansky resultaron once pilares (Fig. 121) erigidos junto a la terraza y que
sobresalen del centro del muro occidental. Las medidas que hizo de las lineas de vision a lo largo de las piedras
de observacién especificamente situadas, la orientacion de la estructura y las ligeras e intencionadas
desviaciones con respecto a los puntos cardinales, le convencieron de que el Kalasasaya lo construyé un pueblo
con conocimientos astronémicos ultramodernos, para fijar con precisién los equinoccios y los solsticios.

Figura 121

Los dibujos arquitectonicos de Edmund Kiss (Das Sonnentor von Tihuanaku), basados en el trabajo de
Posnansky, asi como en sus propias medidas y evaluaciones, nos ofrecen una vision, probablemente correcta, de
la estructura que habia dentro del recinto: una piramide escalonada hueca, una estructura cuyos muros externos
se elevan por niveles, pero sélo para circundar un patio cuadrado central abierto al aire libre. La principal
escalinata estaba en el centro del muro oriental; los principales puntos de observacién se encontraban en los
centros de las dos terrazas mas amplias, que completaban la «piramide» por el oeste (Fig. 122).

Fue en este punto donde Posnansky hizo su mas asombroso descubrimiento, un descubrimiento que
conllevaria unas explosivas ramificaciones. Al medir la distancia y los angulos entre los dos puntos solsticiales, se
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dio cuenta de que la inclinacion de la Tierra con respecto al Sol, en la cual se basaban los aspectos astronémicos
del Kalasasaya, no se conformaba a los 23,5° de nuestra era actual.

Descubrié que la inclinacion de la ecliptica, que es el término cientifico, para la orientacién de las lineas de
vision astrondmicas del Kalasasaya era de 23° 8' 48". Basandose en las férmulas determinadas por los
astronomos de la Conferencia Internacional de Efemérides en Paris, en 1911, que tiene en cuenta la posicion
geografica y la elevacion del lugar, jsignificaba que el Kalasasaya se habia construido hacia el 15.000 a.C!

Al anunciar que Tiahuanacu era la ciudad méas antigua del mundo, una ciudad que habia sido «construida antes
del Diluvio», Posnansky se gano las iras de la comunidad cientifica de su tiempo; pues entonces se sostenia,
basandose en la teorias de Max Uhle, que Tiahuanacu se habia fundado en algiin momento de los inicios de la
era cristiana.

No hay que confundir la inclinacién de la ecliptica (como hicieron algunos criticos de Posnansky) con el
fenémeno de la precesion. Este Ultimo cambia el fondo estelar (las constelaciones de estrellas) contra el cual el
Sol asciende y actla en un momento determinado, como el del equinoccio de primavera; el cambio, aunque
pequefio, supone un grado cada 72 afos, y 30° (todo un signo zodiacal) cada 2.160 afios. Sin embargo, los
cambios en la inclinaciéon vienen como consecuencia del casi imperceptible balanceo de la Tierra, como el
balanceo de un barco, que hace subir y bajar el horizonte. Este cambio en el angulo de inclinacion de la Tierra
con respecto al Sol puede ser de un grado cada 7.000 afos.

Figura 122

Intrigados por los descubrimientos de Posnansky, la Comision Astronémica Alemana envidé una expediciéon a
Pert y Bolivia; sus miembros eran el profesor Dr. Hans Ludendorff, director del Observatorio Astrondmico y
Astrofisico de Potsdam, el profesor Dr. Arnold Kohlschiitter, director del Observatorio Astronémico de Bonn y
astronomo honorario del Vaticano, y el Dr. Rolf Muller, astrénomo del Observatorio de Potsdam. Ellos tomaron
medidas e hicieron observaciones en Tiahuanacu entre noviembre de 1926 y junio de 1928.

Sus investigaciones, mediciones y observaciones visuales confirmaron, en primer lugar, que el Kalasasaya era,
ciertamente, un observatorio astronémico-calendéarico. Descubrieron, por ejemplo, que en la terraza occidental,
gracias a la anchura de sus once pilares, a las distancias entre ellos y a sus posiciones, se podian hacer
mediciones precisas de los movimientos estacionales del Sol, mediciones que tenian en cuenta las pequefas
diferencias en el nUmero de dias del solsticio al equinoccio, de éste al solsticio y vuelta.

Sus estudios confirmaron ademas que el punto mas controvertido de Posnansky era esencialmente correcto: la
inclinacion en la cual se basaban los rasgos astronémicos del Kalasasaya diferia sustancial-mente del angulo de
inclinacion de nuestra época. Basandose en datos que se supone arrojan luz sobre la inclinacion observada en la
antigua China y en la antigua Grecia, los astrénomos s6lo pueden estar seguros de la aplicabilidad de la curva de
movimientos de ascenso y descenso para unos pocos de miles de afios atras. Por lo que el equipo astronémico
concluyé que los resultados podian indicar, ciertamente, una fecha cercana al 15000 a.C, pero también otra
cercana al 9300 a.C, en funcion de la curva utilizada.

No hace falta decir que esta ultima fecha resultaba también inaceptable para la comunidad cientifica. Cediendo
a las criticas, Rolf Miiller llevé a cabo posteriores estudios en Perd y Bolivia, formando equipo con Posnansky en
Tiahuanacu. Descubrieron que los resultados podian cambiar si se tenian en consideracion determinadas
variables. En primer lugar, vieron que, si la observacion de los puntos solsticiales se hubiera hecho no desde
donde Posnansky supuso, sino desde otro punto posible diferente, el angulo entre los extremos solsticiales (y, por
tanto, la inclinacién) seria ligeramente diferente; por otra parte, tampoco se puede decir con seguridad si aquellos
antiguos astrénomos habian fijado el momento del solsticio cuando el Sol estaba por encima de la linea del
horizonte, cuando estaba a medias o justo en el momento en que desaparecia. Con todas estas variables, Miiller
publicé un informe definitivo en la importante revista cientifica Baesseler Archiv (vol. 14) en el cual planteaba
todas las alternativas y concluia diciendo que, si se acepta el angulo de 24° 6' como el mas preciso, la curva de
inclinacion cruzaria esta lectura bien en el 10000 a.C. o en el 4000 a.C.

Posnansky fue invitado a dar una conferencia sobre el tema en el XXIlI Congreso Internacional de
Americanistas. Acept6é que el angulo correcto de inclinacion fuera de 24° 6' 52,8", que dejaba una eleccion entre
el 10,150 y el 4050 a.C. Y, aceptando que se trataba de «material espinoso», dej6 el tema en el aire, concediendo
que hacian falta mas estudios.

Y, ciertamente, estos estudios se han llevado a cabo, aunque no directamente en Tiahuanacu. Ya hemos
mencionado que el calendario de los incas indicaba un Comienzo en la Era del Toro, no de Aries (el Carnero). El
mismo Miiller, como ya comentamos, llegé al 4000 a.C. como edad aproximada de los restos megaliticos de
Cuzco y de Machu Picchu. Y también nos hemos referido al trabajo, a lo largo de lineas de investigacion
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totalmente diferentes, de Maria Schulten de D'Ebneth, que la llevé a concluir que la rejilla de Viracocha se
ajustaba a una inclinacion de 24° 8'y, por tanto, a la fecha del 3172 a.C. (segun sus célculos).

A medida que se fueron descubriendo objetos con la imagen de Viracocha -sobre tejidos, envoltorios de
momias, ceramica- en el sur de Per(, incluso mas al norte y al sur, se pudieron ir haciendo comparaciones con
otros datos que no fueran de Tiahuanacu. Basandose en esto, hasta los arquedlogos mas testarudos, como
Wendell C. Bennett, retrasaron la edad de Tiahuanacu, desde mediados del primer milenio d.C. hasta casi el
comienzo del primer milenio a.C.

Sin embargo, las dataciones por radiocarbono llevan cada vez mas atras las fechas generalmente aceptadas. A
comienzos de la década de 1960, el boliviano Centro de Investigaciones Arqueoldgicas en Tiahuanacu (CIAT)
llevd a cabo unas excavaciones sistematicas y un serio trabajo de conservacion sobre el lugar. Su mayor empresa
era la excavacion completa y la restauracion del «templete» hundido al este del Kalasasaya, en donde se habia
encontrado cierto nimero de estatuas de piedra y de cabezas de piedra. Se descubrié un patio semi-subterraneo,
quiz& para ofrendas rituales, rodeado por un muro de piedra en el cual habia cabezas de piedra clavadas -a la
manera de Chavin de Huantar. El informe oficial de 1981, hecho por Carlos Ponce Sanginés, director del Instituto
Arqueolégico Nacional de Bolivia (Descripcion sumaria del templete semisubterraneo de Tiwanaku), afirma
gue las muestras de materia organica encontradas en este lugar daban lecturas de radiocarbono cercanas al
1580 a.C; como consecuencia de esto, Ponce Sanginés, en su amplio estudio Panorama de la Arqueologia
Boliviana, consideré esta fecha como la del comienzo de la Fase Antigua de Tiahuanacu.

Las fechas del radiocarbono indican la edad de los restos organicos encontrados en los lugares, pero no
excluyen que las estructuras de piedra de ese mismo lugar puedan tener una edad mayor. De hecho, el mismo
Ponce Sanginés revelé en un estudio posterior (Tiwanaku: Space, Time and Culture) que las nuevas técnicas de
data-cion -las de hidratacion de obsidiana- daban la fecha de 2134 a.C. para los objetos de obsidiana encontrados
en el Kalasasaya.

En relacién con esto, resulta intrigante leer en los escritos de Juan de Betanzos (Suma y narracion de los incas,
1551) que, cuando se pobl6 Tiahuanacu bajo la direccion del jefe Con-Tici Viracocha, «éste llevaba con él cierto
ndamero de personas... Y después de salir de la laguna, fue a un lugar cercano, en donde se levanta hoy un
pueblo llamado Tiaguanaco. Decian -prosigue Betanzos-, que, en cierta ocasion, cuando la gente de Con-Tici
Viracocha ya estaban asentados alli, hubo oscuridad en la tierra». Pero Viracocha «orden6 al Sol que se moviera
en el curso en el cual se mueve ahora, y de repente hizo que el Sol comenzara el dia».

La oscuridad resultante de la detencién del Sol, y el «comienzo del dia» cuando se reanudé el movimiento, es,
indudablemente, un recuerdo del mismo acontecimiento que hemos situado, en ambos lados de la Tierra, hacia el
1400 a.C. Dioses y hombres, segun la crénica de Betanzos sobre las leyendas de la zona, ya estaban en
Tiahuanacu desde tiempos primitivos -¢no estarian alli desde las fechas que indican los datos
arqueoastronémicos?

Pero, ¢por qué se establecié Tiahuanacu en este lugar y en época tan primitiva?

En los dltimos afios, los arquedlogos han encontrado detalles arquitecténicos similares entre Teotihuacan, en
México, y Tiahuanacu, en Bolivia. José de Mesa y Teresa Gisbert (Akapana, la piramide de Tiwanacu) han
sefialado que el Akapana tenia un plano de planta (cuadrado, de donde sobresale la via de acceso) como el de la
Pira-i mide de la Luna de Teotihuacan, con casi las mismas medidas en la base que esta piramide, y la misma
altura (alrededor de 15 metros) que el primer nivel de la Piramide del Sol y su relacién altura-anchura. A la vista
de nuestras propias conclusiones, de que la finalidad original (y funcional) de Teotihuacan y sus edificios se
manifestaba °n las obras hidraulicas del lugar, en el interior de las dos piramides, y junto a ellas los canales de
agua en el interior del Akapana y por todo Tiahuanacu asumen asi un papel central. (No se construiria
Tiahuanacu donde se construyd por ser una instalacion de procesamiento? Y, si fuera asi, ¢qué es lo que se
procesaba?

Dick Ibarra Grasso (The Ruins of Tiahuanaco y otros trabajos) coincide con la vision del gran Tiahuanacu, que
abarcaria la zona de Puma-Punku, extendiéndose en varios kilometros a lo largo del eje principal este-oeste, no
muy diferente a como lo hace la «Calzada de los Muertos» de Teotihuacan, con varias arterias principales norte-
sur.

A orillas del lago, donde Kiss visualizé un muelle, existen evidencias arqueoldgicas de unos inmensos muros de
contencion que, construidos en forma de meandro, crearian verdaderos muelles de aguas profundas en donde
podrian amarrar barcos de carga. Pero, si esto es asi, ¢qué iba a importar o a exportar Tiahuanacu?

Ibarra Grasso da cuenta del descubrimiento, por todas partes en Tiahuanacu, de los mismos «guijarritos
verdes» que Posnansky encontrara en el Akapana: en las ruinas de la pequefia piramide del sur, donde las rocas
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que lo contenian se volvieron verdes; en la zona de las estructuras subterraneas, al oeste del Kalasasaya; y en
grandes cantidades en las ruinas de Puma-Punku.

Curiosamente, las rocas de los muros de contencion de los muelles de Puma-Punku también se volvieron
verdes. Esto sélo puede significar una cosa: exposicién al cobre, pues es el cobre oxidado el que le da a la piedra
y al terreno ese color verdoso (del mismo modo que la presencia de hierro oxidado deja un tono marrén rojizo).

Asi pues, ¢ seria cobre lo que se procesaba en Tiahuanacu?

Probablemente; pero, entonces, ¢por qué no se hizo en un lugar mas razonable, menos prohibitivo, y mas
cercano a las fuentes del cobre? Al parecer, el cobre se traia a Tiahuanacu, no se sacaba de alli.

Pero lo que podia ofrecer Tiahuanacu deberia quedar claro por el significado del nombre de su ubicacién:
Titicaca. El nombre del lago proviene del de una de las dos islas que se encuentran justo enfrente de la peninsula
de Copacabana. Segun cuenta la leyenda, fue alli, en la isla llamada Titicaca, donde los rayos del Sol iluminaron
la Titikalla, la roca sagrada, cuando aparecio el Sol después del Diluvio. (De ahi que se la conozca también como
Isla del Sol.) Fue alli, en la roca sagrada, donde Viracocha le dio la varita divina a Manco Capac.

¢Y qué significan todos estos nombres? Titi, en aymara, era el nombre de un metal. Segun los linguistas, o
plomo o estafio.

Titikalla, sugerimos, significaba la «Roca de Estafio». Titicaca significaria «Piedra de Estafio». Y el lago Titicaca
era la fuente de estafio.

El estafio, y el bronce eran los productos por los que se construyd Tiahuanacu -justo donde sus ruinas nos
siguen sorprendiendo.
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11 LA TIERRA DE LA QUE VIENEN LOS LINGOTES

«Hubo un hombre en la tierra de Hus cuyo nombre era Job; y ese hombre era perfecto y recto, y temia a Dios y
evitaba el mal.» Se le bendijo con una gran familia y miles de ovejas y bueyes. Era «el hombre mas grande de
Oriente».

«Entonces, un dia, los hijos de los dioses fueron a presentarse ante Yahvé, y Satan estaba entre ellos. Y
Yahveh le pregunté a Satan dénde habia estado; y Satan respondié: Recorriendo la Tierra, paseandome por
ella.»

Asi comienza el relato biblico de Job, el hombre justo al que Satan puso a prueba para ver los limites de la fe
del hombre en Dios. Cuando las calamidades comenzaron a caer sobre Job, y éste empezé a cuestionarse los
caminos del Sefior, tres de sus amigos acudieron a él desde tierras distantes para llevarle su simpatia y su carifio.
Mientras Job expresaba en voz alta sus quejas y sus dudas acerca de la sabiduria divina, sus amigos le hablaban
de las muchas maravillas de los cielos y la tierra que solo Dios conocia; entre ellas estaban las maravillas de los
metales y sus veneros, y el ingenio para encontrarlos y extraerlos de las profundidades de la tierra:

Sin duda, hay para la plata un venero y un lugar donde se refina el oro; donde se obtiene hierro de los minerales
y de las piedras fundidas sale el cobre.

El pone fin a la oscuridad,

explora lo que hay de valor

de las piedras en las profundidades y en la oscuridad.
Abre el arroyo lejos del poblado,

donde se mueven los hombres olvidados y extrafios.
Hay una tierra de la que vienen los lingotes,

cuyas entrafias estan agitadas como con fuego;

un lugar donde las piedras son verde azuladas,

que tiene las vetas de oro.

Ni siquiera el buitre conoce el camino,

ni el ojo del halcén lo discierne...

Alli pone Su mano sobre el granito,

derrumba de raiz las montafias.

Abre galerias a través de las rocas,

y todo lo que es precioso Sus 0jos han visto,
represa las fuentes de los rios,

y saca a la luz lo que estaba escondido.

¢,Conoce el hombre todos estos lugares?, preguntd Job ¢acaso ei hombre descubrié por si mismo todos estos
procesos tecnologicos? Y, desafiando a sus tres amigos, les pregunta: ¢,de dénde provienen este conocimiento de
minerales y metales?

&Y donde se encontrara el Conocimiento?

¢,De donde vendra la Comprension?

Ningan hombre conoce su camino;

su origen no esta donde moran los mortales...
Con oro sdlido no se puede comprar,

ni se paga a precio de plata.

No se valora con el oro rojo de Ofir,

ni con la preciosa cornarina ni con el lapislazuli.
No se le compara el oro ni el cristal,

ni su valor en vasijas de oro.

El coral negro y el alabastro no merecen ni mencion;
el Conocimiento vale mas que las perlas

Esta claro que Job lo reconocid, todo este Conocimiento proviene de Dios -el que lo habia enriquecido y
empobrecido, y el que podia restablecerle:

Solo Dios conoce su camino

y sabe como se establece.

Pues El puede explorar los confines de la Tierra
y ver todo lo que esta bajo los cielos.
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Es posible que la incorporacion de las maravillas de la mineria en el discurso de Job con sus tres amigos no
fuera accidental. Aunque nada se sabe de la identidad de Job o de la tierra en donde vivio, los nombres de los
tres amigos nos proporcionan algunas pistas. El primero era Elifaz de Teman, del sur de Arabia; su nhombre
significa «Dios es mi oro puro». El segundo era Bildad de Suaj, un pais que se cree que estuvo situado en el sur
de Karkemish, la ciudad hitita; el nombre de la tierra significa «lugar de los fosos profundos». El tercero era Sofar
de Naama, lugar asi llamado por la hermana de Tubal Cain «sefior de todos los herreros», segun la Biblia. Asi
pues, los tres provenian de tierras relacionadas con la mineria.

Al hacer estas detalladas preguntas, Job (o el autor del Libro de Job) demostré un considerable conocimiento
en mineralogia, mineria y procesos metallirgicos. Su época es, ciertamente, lejana; después de que el hombre
utilizara por primera vez el cobre machacando terrones de cobre natural en formas Utiles y ya dentro del periodo
en que los metales se obtenian extrayendo minerales que tenian que ser fundidos, refinados y moldeados. En la
Grecia clasica del primer milenio a.C, el arte de la mineria y los metales se consideraba también un sistema para
descubrir los secretos de la naturaleza; la palabra metal proviene del griego matallao, que significa «buscar,
encontrar cosas ocultas».

Los poetas y los filésofos griegos, seguidos por los romanos, perpetuaron la division de la historia humana de
Platén en cuatro eras de metales: Oro, Plata, Bronce (cobre) y Hierro, en la que el oro representaria la era ideal,
aquella en la que el hombre habia estado mas cerca de sus dioses. Hay también una divisién biblica, incluida en
la vision de Daniel, que comienza con la arcilla, antes de hacer una relacion de metales, y es una versién mas
certera de los avances del hombre. Después de un largo periodo paleolitico, el mesolitico comenzé en Oriente
Proximo hacia el 11000 a.C. -justo después del Diluvio. Unos 3.600 afios después, el hombre de Oriente Proximo
baj6 de las cadenas montafiosas a los fértiles valles, dando comienzo a la agricultura, la domesticacion de
animales y el uso de metales naturales (metales encontrados en lechos de rios, como las pepitas de oro, que no
requerian ni de mineria ni de refinado). Los expertos le han llamado a esta fase periodo neolitico (Nueva Edad de
Piedra), pero en realidad fue la época en la que la arcilla -en la ceramica y en otros muchos usos- sustituyé a la
piedra, exactamente lo que sostiene la secuencia del Libro de Daniel.

La primitiva utilizacion del cobre fue, por tanto, de piedras de cobre, y por este motivo muchos expertos
prefieren no llamar a ese tiempo de transicion entre las edades de piedra y las de los metales Edad del Cobre,
sino Calcolitico, la Edad de la Piedra-Cobre. El cobre se procesaba machacandolo hasta darle la forma deseada,
0 a través de un proceso llamado templado, si la piedra de cobre se ablandaba primero con fuego. Se cree que
esta metalurgia del cobre (y, con el tiempo, del oro) tuvo su inicio en las tierras altas que rodean el Fértil Creciente
de Oriente Proximo, y esto se debid posiblemente a las circunstancias particulares de la zona.

El oro y el cobre se encuentran en la naturaleza en «estado natural», no s6lo como filones en las profundidades
de la tierra, sino también en forma de pepitas y terrones (incluso como polvo en el caso del oro) que las fuerzas
de la naturaleza -tormentas, inundaciones o la persistente corriente de arroyos y rios- han ido soltando de las
rocas en las que estaban expuestos. Los terrones naturales de estos metales se encontrarian, por tanto, cerca o
en los lechos fluviales; luego, habria que separar el metal del lodo o de la grava lavandolo con agua («cribado») o
cerniéndolo con tamices. Aunque esto no implica la perforacion de tlneles, este método recibe el nombre de
mineria de placer. La mayoria de los expertos cree que este tipo de mineria se practicaba en las tierras altas que
circundan el Fértil Creciente de Mesopotamia y las costas orientales del Mediterraneo, ya en el quinto milenio a.C,
y con seguridad antes del 4000 a.C.

(Es éste un proceso que se ha venido usando a lo largo de los tiempos; pocos son los que saben que los
«mineros del oro» de las famosas fiebres del oro del siglo xix no eran en realidad mineros que se introducian en
las profundidades de la tierra en busca del metal, como en el caso, por ejemplo, de la mineria del oro del sur de
Africa. En realidad, realizaban mineria de placer, cerniendo la grava lavada en los lechos fluviales en busca de
pepitas o polvo de oro. Durante la fiebre del oro del Yukén en Canada, por ejemplo, los «mineros», utilizando un
minimo de herramientas, dijeron haber recogido mas de 28 toneladas de oro al afio en sus mejores momentos,
hace un siglo; la produccion verdadera fue, probablemente, el doble. Y es curioso que, aun en nuestros dias,
estos mineros de placer sigan encontrando varias toneladas de oro al afio en los lechos de los rios Yukon y
Klondike, y en sus afluentes.)

Hay que resefiar que, aunque tanto el oro como el cobre se podian conseguir en estado natural, y el oro era
incluso mas adecuado para su utilizacion porque, a diferencia del cobre, no se oxida, el hombre de Oriente
Préximo de aquellos primeros milenios no utilizaba el oro, sino que se limitaba a usar el cobre. Este fenémeno se
relata sin mas explicacién; pero, segun nuestra opinion, la explicacion habria que encontrarla en ideas que
resultaban familiares en el Nuevo Mundo -que el oro era un metal que pertenecia a los dioses. Cuando empezé a
usarse el oro, a comienzos del tercer milenio a.C. o algunos siglos antes, fue para realzar los templos
(literalmente, «Casa de Dios») y para hacer vasijas con las que servir a los dioses que habia en ellos. Fue ya
hacia el 2500 a.C. cuando el oro se convirti6 en metal de uso regio, indicando un cambio de actitudes cuyos
motivos estan aun por explorar.
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La civilizacion sumeria floreci6 hacia el 3800 a.C, y es evidente, por los descubrimientos arqueoldgicos, que sus
comienzos tuvieron lugar hacia el 4000 a.C, tanto en el norte como en el sur de Meso-potamia; también es éste el
momento en que aparece en escena la mineria verdadera, el procesamiento de los metales y la sofisticacion
metallrgica -un avanzado y complejo cuerpo de conocimientos que, como en el caso del resto de ciencias, los
pueblos de la antigiiedad decian haber recibido de los anunnaki, los dioses que habian venido a la Tierra desde
Nibiru. Revisando las etapas del hombre en el uso de los metales, L. Aitchison (A History of Metals) observaba
con asombro que, hacia el 3700 a.C, «todas las culturas de Mesopotamia se basaban en la metalisteria», y
concluyé con obvia admiracion que las cimas metallrgicas entonces alcanzadas «se deben atribuir
inevitablemente al genio técnico de los sumerios».

No sélo se obtenian, procesaban y usaban el cobre y el oro, que se podia obtener de pepitas naturales, sino
también otros metales que, evidentemente, requerian su extraccién de filones rocosos (como es el caso de la
plata) o su fundido y refinado a partir del mineral (como es el caso del plomo). El arte de la aleacion -la
combinaciéon quimica en un horno de dos o mas metales- se desarroll6 también. El primitivo martilleo de los
metales dejé paso al arte de la fundicién, y se invent6 -en Sumer- el complejo proceso conocido como Cire perdue
(«cera perdida»), que permitia la fundicion y la factura de objetos Utiles y hermosos (como estatuillas de dioses o
animales, o utensilios para el templo). Los avances realizados alli se difundieron por todo el mundo. Segin R. J.
Forbes, en Studies in Ancient Technology, «hacia el 3500 a.C, la metalurgia habia sido absorbida por la
civilizacién en Mesopotamia» (que habia tenido sus inicios hacia el 3800 a.C). «A este nivel se llegdé en Egipto
unos trescientos afios mas tarde, y hacia el 2500 a.C toda la regién entre las cataratas del Nilo y el Indo estaba
versada en el metal. Por esta época, parece que se inici6 la metalurgia en China, pero los chinos no se
convirtieron en verdaderos metallrgicos hasta el periodo Long-shan, entre el 1800 y el 1500 a.C. En Europa, los
objetos de metal mas antiguos dificilmente aparecen antes del 2000 a.C.»

Antes del Diluvio, cuando los anunnaki estuvieron extrayendo oro en el sur de Africa para sus propias
necesidades en Nibiru, los minerales fundidos se embarcaban en naves sumergibles hasta su E.DIN. Navegando
a través de lo que es ahora el Mar de Arabia y, luego, el Golfo Pérsico, entregaban sus cargas para el
procesamiento y refinado final en BAD.TIBIRA, una especie de «Pitts-burgh» antediluviana. Este nombre significa
«lugar fundado para la metalurgia». En ocasiones, se deletre6 BAD.TIBILA, en honor a Ti-bil, el dios de los
metallrgicos o herreros; y existen pocas dudas de que el nombre del artesano metallrgico del linaje de Cain,
Tudbal, proviene de la terminologia sumeria.

Después del Diluvio, la gran llanura del Tigris-Eufrates donde el Edin habia estado, quedd enterrada bajo un
lodo impenetrable; le llevé casi siete milenios secarse lo suficiente como para poder albergar a una poblacion y
lanzar la civilizaciéon sumeria. Aunque en esta llanura de lodo seco no habia ni recursos pétreos ni minerales, las
leyendas dicen que la civilizacion sumeria y sus centros urbanos siguieron «los planos de antafio», y el centro
metallrgico sumerio se establecié en donde una vez estuvo Bad-Tibira. EI hecho de que el resto de pueblos del
Oriente Préximo de la antigiedad no sélo empleara las tecnologias sumerias, sino también las terminologias
sumerias, es buena prueba de la importancia de Sumer en la metalurgia antigua. En ninguna otra lengua de la
antigliedad se han encontrado términos tan numerosos y precisos en relacién con la metalurgia. En los textos
sumerios se han encontrado no menos de treinta términos para variedades de cobre (URU.DU), sea procesado o
sin procesar. Tenian numerosos términos con el prefijo ZAG (a veces, reducido a ZA) para denotar el brillo de los
metales, y KU para la pureza del metal o de su mineral. Disponian de términos para variedades y aleaciones de
oro, plata y cobre -incluso para el hierro, que, supuestamente, no se empez6 a utilizar hasta casi un milenio
después de la supremacia de Sumer; recibiendo el nombre de AN.BAR, tenia también mas de una docena de
términos, en funcion de la calidad de sus minerales. Algunos textos sumerios eran léxicos ‘irtuales en donde se
hacia una relacion de términos para «piedras blancas», minerales de colores, sales que se obtenian a través de la
mineria y sustancias bituminosas. Se sabe por los archivos y por descubrimientos, que los comerciantes sumerios
llegaron a costas muy distantes en busca de metales, ofreciendo a cambio no sélo productos de primera
necesidad propios -cereales y prendas de lana-, sino también productos metélicos acabados.

Aunque todo esto se pueda atribuir al saber hacer y a la iniciativa de los sumerios, lo que todavia precisa
explicacion es el hecho de que tanto la terminologia como los simbolos escritos (en un principio, pictogramas)
relacionados con la mineria fueran suyos también, cuando ésta era una actividad que se llevaba a cabo en tierras
distantes, y no en Sumer. Asi, se mencionan los peligros del trabajo minero en Africa en un texto titulado «El
descenso de Inanna al mundo inferior»; y en la epopeya de Gilgamesh se describe el calvario de los que eran
castigados a trabajar en las minas de la peninsula del Sinai, cuando el compafiero de Gilgamesh, Enkidu, es
sentenciado por los dioses a finalizar alli sus dias. En la escritura pictografica sumeria habia un impresionante
surtido de simbolos (Fig. 123) pertenecientes a la mineria, muchos de los cuales mostraban la diversidad de
pozos mineros en funcién de sus estructuras o de los minerales extraidos.

¢,Donde estaban estas minas? -en Sumer, seguro que no; y no siempre esta claro, pues muchos lugares siguen
sin identificar. Pero algunas inscripciones reales indican que se trataba de tierras lejanas y distantes. Un buen
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ejemplo es esta cita del Cilindro A, columna XVI de Gudea, rey de Lagash (tercer milenio a.C), en el cual se
registraron los extrafios materiales utilizados en la construccion del E.NINNU, el templo de su dios:

Figura 123

Gudea construy6 un templo brillante, con metal,

lo hizo brillante, con metal.

Construy6 el E.ninnu de piedra,

lo hizo brillante, con joyas;

con cobre mezclado con estafio lo construyo.

Un herrero, un sacerdote de la divina dama de la tierra,
trabaj6 en su fachada,;

con dos palmos menores de piedra brillante

cubrio el enladrillado,

con un palmo menor de diorita de piedra brillante.

Uno de los pasajes clave de este texto (que Gudea repiti6 en el Cilindro B, para asegurarse de que la
posterioridad recordara sus piadosos logros) es la utilizacién de «cobre mezclado con estafio» para construir el
templo. La escasez de piedra en Sumer llevé a la invencion del ladrillo de arcilla, con el cual se podian construir
altos e imponentes edificios. Pero, segin nos informa Gudea, en este caso se utilizaron piedras especialmente
importadas, e incluso el enladrillado se cubrié con «un palmo menor de diorita» y dos palmos menores de otra
piedra menos extrafia. Para esto, las herramientas de cobre no eran lo suficientemente buenas; eran necesarias
herramientas mas duras, herramientas hechas con el «acero» del mundo antiguo, el bronce.

Como muy bien afirmaba Gudea, el bronce era una «mezcla» de cobre y estafio, no un elemento natural; era el
resultado de alear cobre y estafio en un horno y, de ahi, un producto totalmente artificial. La medida sumeria para
la aleacién era 1:6, es decir, alrededor de un 85 por ciento de cobre y un 15 por ciento de estafio, que es, de
hecho, una excelente proporcién. Sin embargo, el bronce también era un logro tecnolégico en otros aspectos.
Solo se podia modelar fundiéndolo, ni con martillo ni a través del templado; y el estafio habia que sacarlo del
mineral a través de un proceso denominado fusion y recuperacion, pues es dificil encontrarlo en la naturaleza en
estado natural. Hay que extraerlo de un mineral llamado casiterita, que suele encontrarse en depésitos aluviales
gue se crean como resultado del lavado en sus rocas de filones o vetas de estafio por medio de fuerzas naturales,
como lluvias fuertes, inundaciones o avalanchas. El estafio se extrae fundiendo la casiterita, normalmente en
combinacion con piedra caliza en la primera fase de la recuperacion. Incluso esta descripcion sobresimplificada
de los procesos metallrgicos implicados sera suficiente para aclarar que el bronce era un metal que precisaba de
avanzados conocimientos metalargicos en cada etapa de su procesado.

Pero, para afiadir mas problemas, hay que decir que también era un metal dificil de encontrar. Fueran cuales
fueran los filones disponibles -que no son seguros- cerca de Sumer, se agotaron con rapidez. Algunos textos
sumerios mencionan dos «montafias de estafio» en una tierra distante cuya identidad no queda clara; hay
expertos, como B. Landesberger en el Journal ofNear Eastern Studies, vol. XXI, que no rehuyen la idea de
lugares muy lejanos, como los del cinturon del estafio de Extremo Oriente (Birmania, Tailandia y Malasia), que es
en la actualidad una de las principales fuentes de estafio en el mundo. Se afirma que, en su blUsqueda de este
metal tan vital, los comerciantes sumerios alcanzaron, a través de intermediarios de Asia Menor, los veneros de
mineral de estafio de la cuenca del Danubio, concretamente en las provincias que conocemos en la actualidad
como Bohemia y Sajonia (donde ya hace tiempo que se agoté el mineral). Forbes observé que «los
descubrimientos del Cementerio Real de Ur (2500 a.C.) demostraron que los herreros de Ur... conocian la
metalurgia del bronce y el cobre a la perfeccion. Lo que todavia es un misterio es de dénde venia el mineral de
estafio que utilizaban». Misterio que, de hecho, aun persiste.

No sélo Gudea y otros reyes sumerios en cuyas inscripciones se menciona el estafio tuvieron que ir tan lejos
para obtenerlo (probablemente, ya en su estado recuperado). Hasta una diosa, la famosa Ishtar, tuvo que recorrer
montafias para encontrarlo. En un texto conocido como Inanna y Ebih (siendo Inanna el nombre sumerio de Ishtar
y Ebih el nombre de una cordillera distante y sin identificar), Inanna pidi6 permiso a los dioses superiores
diciéndoles:

Dejad que me ponga en camino hacia las vetas de estafio, dejadme aprender de esas minas.

Por todas estas razones, y quizas porque los dioses -los anunnaki-tuvieron que ensefiarle al hombre antiguo
cémo recuperar el estafio del mineral fundiéndolo, este metal se tuvo por «divino» entre los sumerios. El término
gue utilizaban para designarlo era AN.NA, literalmente «piedra celestial». (Del mismo modo, cuando comenz6 a
usarse el hierro, que precisaba de la fundicién del mineral, se le llamé AN.BAR, «metal celestial».) Al bronce, la
aleacion del cobre y el estafio, se le llamo6 ZA.BAR, «doble cetal reluciente».
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Los hititas incorporaron el término del estafio, Anna, sin cambiarlo demasiado. Pero en lengua acadia, la lengua
de babilonios, asirios y otros pueblos de habla semita, el término sufrié un ligero cambio hasta convertirse en
Anaku. Este término solia significar «estafio puro» (Anak-ku); pero nos preguntamos si el cambio pudo reflejar
una relacién mas estrecha e intima del metal con los dioses anunnaki, pues también se ha encontrado escrita
como Annakum, que significa aquello que pertenece o proviene de los anunnaki.

Este término aparece en la Biblia en varias ocasiones. Finalizando con una suave kh, identificaba una plomada
de estafio, como en la profecia en la que Amos visualiza al Sefior sosteniendo una Anakh para ilustrar su
promesa de no apartarse mas de su pueblo de Israel. Como Anak, el término significaba «collar», reflejando con
ello el alto valor que se le daba a este brillante metal por su escasez, que lo hizo tan precioso como la plata. Y
también significaba «gigante» -una interpretacion hebrea (tal como sugerimos en un libro anterior) del
mesopotamico «anunnaki». Es una interpretacién que evoca sospechosas relaciones tanto con las leyendas del
Viejo Mundo como con las del Nuevo Mundo, al atribuir a los «gigantes» esta o aquella hazafia.

Todas estas relaciones del estafio con los anunnaki pudieron surgir por su papel original al concederle a la
humanidad este metal, asi como los conocimientos requeridos para su extraccion. De hecho, la pequefia pero
significativa modificacion desde el sumerio AN.NA hasta el acadio Anaku sugiere determinado marco temporal.
Esta bien documentado, tanto por los descubrimientos arqueol6gicos como por los textos, que la gran expansion
de la Edad del Bronce se ralentizo hacia el 2500 a.C. El fundador de la dinastia acadia, Sargén de Acad, valoraba
tanto este metal que lo prefirié antes que el oro o la plata para conmemorarse asi mismo (Fig. 124), hacia el 2300
a.C.

Los historiadores de la metalurgia han confirmado que hubo un declive en el suministro de estafio debido a que
el porcentaje de estafio en el bronce siguié bajando, y debido también al descubrimiento en diversos textos de
gue la mayor parte de los objetos de bronce nuevos se elaboraba con bronce viejo, fundiendo objetos mas
antiguos y mezclandolos con la aleacién fundida con méas cobre, reduciendo a veces el contenido de estafio hasta
un 2 por ciento. Después, por razones desconocidas, la situacién cambié subitamente. Forbes decia que, «sélo
desde la Edad Media del Bronce en adelante, desde alrededor del 2200 a.C, se utilizaron verdaderas formas de
bronce, y aparecen con mas regularidad unos altos porcentajes de estafio, y no sélo para formas intrincadas,
como en el periodo mas antiguo».

Figura 124

Tras darle a la humanidad el bronce, que impulsé las grandes civilizaciones del cuarto milenio a.C, parece que
los anunnaki llegaron de nuevo al rescate mas de un milenio después. Pero mientras que, en el primer caso, las
desconocidas fuentes de estafio parece que estaban en el Viejo Mundo, la del segundo caso es un completo
misterio.

Asi pues, ésta es nuestra atrevida hipétesis: la nueva fuente de estafio estaba en el Nuevo Mundo.

Si, como creemos, el estafio del Nuevo Mundo llegé a los centros de civilizacion del Viejo Mundo, sélo pudo
hacerlo desde un sitio: el lago Titicaca.

Y esto, no por su nombre, que, como ya hemos visto, significa lago de «las piedras de estafio», sino porque
esta parte de Bolivia sigue siendo, milenios después, la principal fuente de estafio del mundo. El estafio, aunque
no excepcional, si que se considera un mineral escaso, que solo se encuentra en cantidades industriales en unos
pocos lugares. En la actualidad, el 90 por ciento de la produccién mundial proviene de Malasia, Tailandia,
Indonesia, Bolivia, Congo-Brazzaville, Nigeria y China (en orden descendente). Las fuentes mas antiguas, como
las de Oriente Proximo o Europa, se agotaron. En todas partes, la fuente de estafio es la casiterita aluvial, el
mineral de estafio oxidado que las fuerzas de la naturaleza lavaron de sus filones. Sélo en dos lugares se han
encontrado los filones originales de mineral de estafio: en Cornualles, Gran Bretafia, y en Bolivia. El primero se
agoto; el ultimo sigue abasteciendo al mundo desde montafas que parecen ser en verdad «montafias de estafio»,
tal como las describia el texto sumerio de Inanna.

Estos ricos pero dificiles recursos mineros, en alturas que exceden los 3.500 metros, se concentran
principalmente al sudeste de La Paz, la capital de Bolivia, y al este del Lago Poopd. La casiterita fluvial mas facil
de obtener en lechos de rios ha sido la de la costa oriental del lago Titicaca. Era alli donde el hombre antiguo
recolectaba el mineral por su muy apreciado contenido, y en donde este tipo de produccion continlia todavia.

Una de las mas fidedignas investigaciones llevadas a cabo en lo referente a la antigua mineria del estafio en
Bolivia y en el Titicaca es la de David Forbes (Researches on the Mineralogy of South America); realizada hace
mas de un siglo, nos ofrece la imagen mas cercana posible a los tiempos de la Conquista de América, antes de
gue las operaciones mecanizadas de gran envergadura del siglo xx transformaran el paisaje y oscurecieran las
antiguas evidencias. Dado que el estafio puro es sumamente raro en la naturaleza, Forbes se quedé asombrado
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cuando le ensefiaron una muestra de estafio puro con una roca incrustada -no el estafio incrustado en la roca,
sino la roca incrustada dentro del estafio. Las investigaciones demostraron que aquella muestra no provenia del
interior de una mina en Oruro, sino de los ricos depoésitos aluviales de casiterita. Forbes rechazaba
categoricamente la explicacién ofrecida de que el estafio metalico era el resultado de los incendios forestales
provocados por un rayo que «fundiera» el mineral de casiterita, ya que el proceso de recuperacion del estafio a
partir del mineral supone algo mas que el mero calentamiento del mineral: una combinacién en primer lugar con el
carbono (para convertir el mineral, SnO, + C en CO, + Sn), y luego, tantas veces como sea posible, con caliza,
para purificar la escoria.

Después le ensefiaron a Forbes algunos ejemplares de estafio metalico proveniente de lavados de oro de la
ribera del Tipuani, un afluente del rio Beni que discurre hacia el este desde las estribaciones cercanas al lago.
Para su asombro -segun sus propias palabras-, descubrié que la fuente era rica en pepitas de oro, casiterita y en
pepitas de estafio metalico; esto significaba, sin ninguna duda, que quienquiera que hubiera trabajado en aquella
zona para obtener oro, conocia también como procesar el mineral de estafio para obtener estafio. Explorando la
region que hay al este del lago Titicaca, Forbes se quedé impresionado -son sus palabras- por la gran proporcion
de estafio reducido (es decir, recuperado) y fundido, y afirmé que el «misterio» de la aparicién de estafio metalico
en estos lugares «no se podia explicar por simples causas naturales». Cerca de Sorata, encontré una maza de
bronce que, al ser analizada, mostré una aleacién del 88 por ciento de cobre y sélo un 11 por ciento de estafio,
«que es casi idéntico a muchos de los bronces de la antigiedad» de Europa y Oriente Proximo. Los
emplazamientos parecian ser «de periodos sumamente antiguos».

Forbes también se sorprendioé al darse cuenta de que los indigenas que vivian alrededor del lago Titicaca,
descendientes de las tribus aymara, parecian saber donde encontrar todos estos lugares tan enigmaticos. De
hecho, el cronista espafiol Barba (1640) afirmaba que los espafioles habian encontrado tanto estafio como cobre
en las minas en las que trabajaban los indigenas; las minas de estafio estaban «cerca del lago Titicaca».
Posnansky encontré6 estas minas preincaicas a 9,5 kilémetros de Tiahuanacu. El y otros después de él
confirmaron la sorprendente presencia de objetos de bronce en Tiahuanacu y sus inmediaciones, y ofrecié el
convincente argumento de que la parte trasera de las hornacinas de la Puerta del Sol habian estado cubiertas con
paneles de oro que giraban sobre unas bisagras o «puntas giratorias» que tenian que ser de bronce para soportar
el peso. Encontré en Tiahuanacu bloques de piedra con entalladuras para albergar cerrojos de bronce, asi como
en Puma-Punku. En este lugar, vio una pieza de metal, indudablemente de bronce, que «con sus puntas
dentiformes parecia un aparejo o mecanismo para levantar pesos». El mismo vio y dibujo esta pieza en 1905,
pero en su siguiente visita ya no estaba; alguien se la habia llevado. A la vista del saqueo sistematico de
Tiahuanacu, tanto en tiempos de los incas como en tiempos modernos, las herramientas de bronce encontradas
en las islas sagradas de Titicaca y Coati nos pueden dar una idea de lo que debi6 de haber en Tiahuanacu. Entre
estos descubrimientos hay barras, palancas, cinceles, cuchillos y hachas de bronce; herramientas todas ellas que
podrian haber servido para el trabajo de construccién, si no lo hicieron también en operaciones mineras.

De hecho, Posnansky comenzé el cuarto volumen de su tratado con una introduccién acerca de la mineria en
tiempos prehistéricos en el altiplano boliviano en general y en las inmediaciones del lago Titicaca en particular.
«En las estribaciones montafiosas del Altiplano, se han encontrado cavernas o tdneles abiertos por sus antiguos
pobladores con el objeto de proveerse de metales Utiles. Hay que diferenciar estas cuevas de las que abrieron los
espafioles en su blsqueda de metales preciosos, y que los restos de estos antiguos trabajos metallrgicos
preceden en mucho a los de los espafioles [...] en los tiempos mas remotos, una raza inteligente y emprendedora
[...] se proveyé de metales Utiles, si no preciosos, en las profundidades de estas montafas.

«¢,Qué clase de metal buscaba el hombre prehistérico de los Andes en las profundidades de las montafias en
una época tan remota? -preguntaba Posnansky-. ¢ Seria oro o plata? jIndudablemente, no! Un metal mucho mas
util le llevé a ascender hasta los picos mas altos de la cordillera de los Andes: el estafio.» Y el estafio, explicaba,
se necesitaba para alearlo con el cobre con el fin de crear «el noble bronce». Y terminaba afirmando que el
descubrimiento de muchas minas de estafio en un radio de treinta leguas de Tiahuanacu confirmaba que éste era
el objetivo de aquellos hombres.

Pero, ¢acaso el hombre andino necesitaba aquel estafio para hacerse sus propias herramientas de bronce? Al
parecer, no. En un magnifico estudio del importante metaltrgico Erland Nordenskiold (The Copper and Bronze
Ages in South America), éste establecia que ningun tipo de edad habia tenido lugar alli: no habia rastros en
Sudamérica del desarrollo de edad alguna del bronce, ni siquiera del cobre; y la conclusién a la que, reacio,
llegaba era que todas las herramientas de bronce que se habian encontrado se basaban, de hecho, en las formas
del Viejo Mundo y en las tecnologias del Viejo Mundo. «Al examinar todo este material de armas y herramientas
de bronce y cobre de Sudamérica -escribié Nordenskiold- tenemos que confesar que no hay mucho que sea
completamente original, y que, en la mayoria de los tipos fundamentales, hay algo que se corresponde con el
Viejo Mundox». Mostrandose todavia reacio a suscribir esta conclusion, acabé admitiendo de nuevo que «hay que
confesar que existe una considerable similitud entre la técnica metalica del Nuevo Mundo y la del Viejo Mundo
durante la Edad del Bronce». Curiosamente, algunas de las herramientas incluidas en estos ejemplos tenian
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mangos modelados con la cabeza de la diosa sumeria Ninti, con las cuchillas umbilicales gemelas que tenia por
simbolo, la que seria también Sefiora de las minas del Sinali.

La historia del bronce en el Nuevo Mundo esta, asi pues, vinculada con el Viejo Mundo, y la historia del estafio
en los Andes, donde tuvo su origen el bronce del Nuevo Mundo, esta inexorablemente unida al lago Titicaca. Y,
en ello, Tiahuanacu jugé un papel fundamental, vinculada con los minerales que la rodeaban; si no, ¢por qué se
construyo alli?

Los tres centros civilizados del Viejo Mundo surgieron en fértiles valles riberefios: la civilizacion sumeria, en la
llanura entre el Tigris y el Eufrates; la egipcia-africana, a lo largo del Nilo; la de la India, a lo largo del rio Indo. Su
base fue la agricultura; el comercio, posible gracias a los rios, aportaba las materias primas y permitia la
exportacién de cereales y productos acabados. Brotaron las ciudade-s a lo largo de los rios, el comercio precisé
de registros escritos, y florecié cuando la sociedad estuvo organizada y las relaciones internacionales se hubieron
desarrollado.

Tiahuanacu no se ajusta a este modelo. Da la apariencia de estar, como dice el refran, «compuesta y sin
novio». Una gran metropolis cuya cultura y formas artisticas influyeron en la casi totalidad de la regién andina;
construida en medio de la nada, a orillas de un lago inhéspito en la cima del mundo. E, incluso, si fue por los
minerales, ¢,por qué alli? La geografia nos puede dar una respuesta.

Todas las descripciones que se hacen del lago Titicaca suelen comenzar diciendo que es la masa de agua
navegable mas alta del mundo, a 4.224 metros de altitud. Es un enorme lago, con una superficie de 8.217
kilbmetros cuadrados. Su profundidad varia entre los 30 y los 300 metros. De forma alargada, tiene una longitud
maxima de 192 kildmetros y una anchura maxima de 70. Sus recortadas orillas, consecuencia de las montafas
gue lo rodean, forman numerosos cabos, peninsulas, istmos y estrechos, y el lago tiene casi cuarenta islas. La
disposicion noroeste-sudeste del lago (Fig. 109) viene marcada por las cadenas montafiosas que lo bordean. Al
este, se extiende la Cordillera Real de los Andes bolivianos, donde se eleva el impresionante Monte lllampu, con
su doble pico, en el grupo del Sora-ta, y el imponente lllimani, justo al sudeste de La Paz. Excepto unos cuantos
rios pequefios, que discurren entre esta cadena montafiosa y el lago, la mayoria de los rios corren hacia el este,
hacia la inmensa llanura brasilefia y el Océano Atlantico, 3.200 kilémetros mas alla. Es aqui donde se encontraron
los depositos de casiterita, en las costas orientales del lago y en los lechos de los rios y arroyos que fluyen en
ambas direcciones.

No menos imponentes son las montafias que bordean el lago por el norte. Alli, las aguas de las lluvias corren en
su mayor parte hacia el norte, alimentando rios como el Vilcanota, que algunos consideran el verdadero origen del
Amazonas, para, reuniendo afluentes y fundiéndose en el Urubamba, ir bajando hacia el norte y después hacia el
nordeste, hasta la gran cuenca del Amazonas. Alli, entre las montafias que bordean el lago y Cuzco, es donde se
encontré la mayor parte del oro del que dispusieron los incas.

La orilla occidental del lago Titicaca, aunque sombria y triste, es la mas poblada. Alli, entre montafias y bahias,
en costas y peninsulas, pueblos y poblaciones actuales comparten su sitio con antiguos emplazamientos; como
Puno, la mayor ciudad y el mayor puerto del lago, cerca de las enigmaticas ruinas de Sillustani. Desde ese punto,
como descubrieron los ingenieros del moderno ferrocarril, una carretera o una linea férrea no sélo puede llevar
hacia el norte, sino también, a través de una de las pocas vias de acceso de los Andes, hasta las llanuras
costeras y el Océano Pacifico, tan sélo a 320 kildbmetros de distancia.

La geografia y la topografia maritima y terrestre cambian considerablemente cuando se ve la parte sur del lago
(que, como la mayor parte de la costa este, no pertenece a Peru, sino a Bolivia). Alli, dos de las peninsulas mas
grandes, la de Copacabana, en el oeste, y la de Hachacache, en el este, casi se juntan (Fig. 125), dejando s6lo
un angosto estrecho entre la parte norte del lago, mucho méas grande, y la parte sur. Esa parte sur se convierte
asi en una especie de laguna (y asi la denominaron los cronistas espafioles), una masa de aguas tranquilas, si se
la compara con la ventosa parte norte. Las dos islas principales de la leyenda nativa, la Isla del Sol (en la
actualidad, la isla de Titicaca) y la Isla de la Luna (ahora, Coati), se encuentran frente a la costa norte de
Copacabana.

Fue en estas islas donde el Creador ocultd a sus hijos, la Luna y el Sol, durante el Diluvio. Fue desde Titi-kala,
una roca sagrada de la isla de Titicaca, desde donde el Sol se elevo al cielo después del Diluvio, segin una
version; segun otra, fue sobre esta roca sagrada sobre la que cay6 el primer rayo de Sol cuando terminé el
Diluvio. Y fue desde una cueva bajo la roca sagrada, desde donde la primera pareja fue enviada a repoblar las
tierras -donde se le dio la varita de oro a Manco Capac, con la cual encontr6 Cuzco y comenzé la civilizacién
andina.

El principal rio que se lleva aguas del Titicaca es el Desaguadero, que inicia su curso en la esquina
sudoccidental del lago. Lleva las aguas desde el lago Titicaca hasta otro lago satélite, el Poop6, 416 kilémetros
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mas al sur, en la provincia boliviana de Oruro; hay cobre y plata a lo largo de todo su recorrido, y a lo largo de su
recorrido hasta la costa del Pacifico, en la frontera entre Bolivia y Chile.

Figura 125

Es en la costa meridional del lago donde la cuenca llena de agua que forman estas cadenas montafiosas se
convierte en tierra firme, formando un valle 0 meseta en la que se encuentra Tiahuanacu. En ninguna otra parte
del lago hay una meseta llana. En ninguna otra parte hay una laguna cerca que conecte con el resto del lago,
haciendo factible el transporte por agua. En ninguna otra parte alrededor del lago hay un lugar como éste, con
pasos montafiosos en las tres direcciones terrestres, y por el agua hacia el norte.

Y en ninguna otra parte estaban tan a mano los preciados metale-s -oro y plata, cobre y estafio. Tiahuanacu
estaba alli porque era el mejor lugar para ser lo que fue: la capital metalirgica de Sudamérica, del Nuevo Mundo.

Las diversos modos en que se ha deletreado su nombre -Tiahuanacu, Tiahuanaco, Tiwanaku, Tianaku- no son
mas que esfuerzos por capturar la pronunciacion del nombre que conservaron y transmitieron los indigenas de la
zona. Sugerimos que el nombre original fue TI. ANAKU: el lugar de Titi y Anaku -CIUDAD ESTANO.

Nuestra hipotesis de que el Anaku en el nombre del lugar proviene del término mesopotamico que identificaba
al estafio como metal concedido por los anunnaki evoca un vinculo directo entre Tiahuanacu y el lago Titicaca por
un lado y el Oriente Préximo de la antigiiedad por otro. Existen evidencias que apoyan esta hipétesis.

El bronce acompafié la aparicion de civilizaciones en Oriente Préximo y llegé a su plena utilizacion metalirgica
alla por el 3500 a.C. Pero hacia el 2600 a.C. mas o menos, los suministros de estafio, tras una fase de
disminucién, estuvieron a punto de agotarse. Después, siUbitamente, hacia el 2200 a.C, aparecieron nuevos
suministros; de algun modo, los anunnaki intervinieron para dar fin a la crisis del estafio y salvar las civilizaciones
gue habian dado a la humanidad. ¢ Cémo lo lograron? Echemos un vistazo a algunos hechos conocidos.

Hacia el 2200 a.C, cuando los suministros de estafio en Oriente Proximo aumentaron abruptamente, un
enigmatico pueblo aparecié en aquel escenario. Sus vecinos les llamaron Casitas. No existe explicacion para este
nombre; al menos, los expertos no la conocen. Pero se nos antoja que pudiera ser el posible origen del término
casiterita, por el cual se ha conocido desde la antigliedad al mineral del cual se extrae el estafio; esto supondria
reconocer a los casitas como el pueblo que pudo suministrar el mineral o como el pueblo que venia de donde se
encontraba el mineral.

Plinio, el erudito romano del primer siglo d.C, decia que el estafio, que los griegos llamaban «cassiteros», era
mas valioso que el plomo. Afirmaba que los griegos lo valoraban desde la guerra de Troya (y, de hecho, Hornero
lo menciona por el término cassiteros). La guerra de Troya tuvo lugar en el siglo xii a.C, en el extremo occi dental
de Asia Menor, donde los antiguos griegos entraron en contacto con los hititas (o, quiza, con los indoeuropeos,
primos suyos). «Las leyendas dicen que los hombres buscan este cassiteros en las islas del Atlantico -escribi6
Plinio en su Historia Naturalis-, y que lo transportan en barcos hechos de mimbre» -una planta ramosa, como el
sauce- «cubiertos con pieles cosidas». Las islas que los griegos llaman Cassiteritas, «debido a su abundante
estafio -escribid, estan ya dentro del Atlantico, frente al cabo que llaman el Fin de la Tierra-; son las seis Islas de
los Dioses, que algunos llaman las Islas de la Dicha.» Es una enigmatica aseveracion, pues si los hititas, de
quienes los griegos aprendieron todo eso, hablaban de los dioses en términos de anunnaki, tendriamos aqui el
término con todas las connotaciones de Anaku.

Sin embargo, en esta referencia se suele identificar a las Islas

Scilly, frente a Cornualles, en especial desde que se sabe que los fenicios iban hasta aquella parte de las Islas
BritAnicas en busca de estafio, durante el primer milenio a.C; el profeta Ezequiel, contemporaneo de ellos,
menciona concretamente al estafio como uno de los metales que los fenicios de Tiro importaban en sus naves de
alta mar. Las referencias de Plinio y de Ezequiel son las mas llamativas, aunque no son los Unicos pilares sobre
los que gran nimero de autores modernos han propuesto teorias acerca de los desembarcos fenicios en América
durante aquella época. El esquema en el que se basan consiste en que, después de que los asirios dieran fin a la
independencia de las ciudades-estado fenicias en el Mediterrdneo oriental durante el siglo ix a.C, los fenicios
fundaron un nuevo centro, Car-tago (Keret-Hadasha, «Ciudad Nueva») en el Mediterraneo occidental, en el Norte
de Africa. Desde esta nueva base, continuaron con su comercio de metales, pero también comenzaron a hacer
incursiones en busca de esclavos entre los nativos africanos. En el 600 a.C, los fenicios circunnavegaron Africa
en busca de oro para el faradn egipcio Neké (emulando asi la hazafa realizada por el rey Salomén cuatro siglos
antes); y en el 425 a.C, bajo el liderazgo de Hannén, recorrieron la costa occidental de Africa, estableciendo
puestos de suministro de oro y esclavos. La expedicion de Hanndén volvié a salvo a Cartago, pues vivié para
contar el relato de su viaje. Pero otros antes o después que él, eso dice la teoria, perdieron el rumbo a causa de
las corrientes del Atlantico y naufragaron en las costas de América.
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Dejando a un lado los mucho mas que especulativos descubrimientos de objetos que apuntan a la presencia
mediterranea en Norteamérica, las evidencias de esta presencia en América del Centro y del Sur son mas
convincentes. Uno de los pocos académicos que ha vuelto la cabeza en esta direccion es el profesor Cyrus H.
Gordon (Before Columbus y Riddles in History). Recordando a sus lectores una mencioén anterior acerca de la
identidad del nombre de Brasil con el término semita Barzel, hierro, reconocia mas tarde el crédito que le merecia
la llamada Inscripcion de Paraiba, que aparecid en este lugar del norte de Brasil en 1872. Su desaparicion poco
después, y las vagas circunstancias de su descubrimiento, llevaron a la mayoria de los expertos a considerarla un
fraude, especialmente porque, si se aceptaba como auténtica, hubiera socavado la idea de que no habia habido
contactos entre el Viejo y el Nuevo Mundo. Pero Gordon, con gran erudicion, defendié que se aceptara como
auténtica la inscripcion, que era un mensaje que habia dejado el capitan de un barco fenicio, separado de los
otros barcos que le acompafaban a causa de una tormenta, que habia partido de Oriente Proximo hacia el 534
a.C.

La norma en estos estudios es que, en primer lugar, el «descubrimiento» de América fue accidental,
consecuencia de un naufragio o de haber perdido el rumbo por causa de las corrientes oceanicas; y en segundo
lugar, que sucedio6 en el primer milenio a.C, siendo mas probable la segunda mitad de ese milenio.

Pero nosotros estamos proponiendo una época muy anterior, casi dos mil afios antes; y estamos afirmando que
el intercambio de bienes y de personas entre el Viejo y el Nuevo Mundo no fue accidental, sino consecuencia de
la intervencién deliberada de los «dioses», los anunnaki.

Es seguro que los casitas no eran britanicos disfrazados. Las cronicas de Oriente Proximo los sitlan al este de
Sumer, en lo que es ahora Iran. Se les relacion6 con los hititas de Asia Menor, asi como con los hurritas (los
biblicos horitas o joritas, «pueblo de los pozos»), que sirvieron de vinculo cultural y geografico entre Sumer, el sur
de Mesopotamia, y los pueblos indoeuropeos del norte. Ellos y sus predecesores, incluidos los sumerios, pudieron
haber alcanzado América del Sur navegando hacia el oeste, llegando al extremo de Africa y cruzando el Atlantico
hasta Brasil; 0 navegando hacia el este, rodeando el extremo de Indochina y el archipiélago de islas y cruzando el
Pacifico hasta llegar a Ecuador o Perd. Ambas rutas hubieran precisado de mapas de rutas marinas y de grandes
hazafias.

Pero hemos de concluir que estos mapas si que existian.

La sospecha de que algunos navegantes europeos tuvieron acceso a mapas antiguos comienza con el
mismisimo Colén. En la actualidad, la mayoria de los expertos supone que éste sabia adonde estaba yendo,
porque a través de Paolo del Pozzo Toscanelli, astrbnomo, matematico y geégrafo de Florencia, habia obtenido
unas copias de cartas y mapas que Toscanelli habia enviado a la Iglesia y a la Corte de Lishoa en 1474, urgiendo
a los portugueses para que intentaran la ruta occidental a la India, en lugar de circunnavegar Africa. Tras
abandonar siglos de un petrificado dogma geografico basado en las obras de Ptolomeo de Alejandria (siglo u
a.C), Toscanelli recogio las ideas de los eruditos griegos precristianos, como Hiparco y Eudo-xo, de que la Tierra
era una esfera, y tomé sus medidas y su tamafio de los sabios griegos de siglos atras. La confirmacion de estas
ideas la encontré en la misma Biblia, en el profético libro de Esdras Il, que formaba parte de la Biblia en su
primera traduccion latina, en el que claramente se habla de un «mundo redondo». Toscanelli acept6 todo esto,
pero calculé mal la anchura del Atlantico; también creia que las tierras que se extendian a unos 6.200 kilometros
al oeste de las Islas Canarias eran las de Asia. Ahi fue donde Col6n encontr6 tierra, las islas que él creia que eran
las «Indias Occidentales» -un término equivocado que ha perdurado hasta el dia de hoy.

Los investigadores modernos estan convencidos de que el rey de Portugal llegé a tener mapas que trazaban las
costas atlanticas de América del Sur, pero unos mil seiscientos kildmetros mas al este de las islas que
descubriera Colén. Encontraron la confirmacién de esta creencia en el compromiso que ordenara el Papa en
mayo de 1493, que trazaba una linea de demarcacion entre las tierras descubiertas por los espafioles al oeste de
esa linea y las tierras desconocidas, si las hubiera, al este de la linea. Esta linea norte-sur exigida por los
portugueses, 370 leguas al oeste de las Islas de Cabo Verde, les dio Brasil y la mayor parte de América del Sur,
para sorpresa de los espafioles tiempo después, pero no de los portugueses, que se cree que conocian de
antemano este continente.

De hecho, hasta el momento, se ha encontrado un nimero sorprendentemente grande de mapas de tiempos
precolombinos; en algunos (como el mapa de los Médici de 1351, el Pizingi de 1367, y otros) aparece Japon
como una gran isla en el Atlantico occidental y, curiosamente, una isla llamada «Brasil» a mitad de camino. En
otros, aparecen contornos de las Américas, asi como de la Antartida -un continente cuyos rasgos estan velados
por la capa de hielo, sugiriendo por tanto que, por increible que parezca, estos mapas se dibujaron basandose en
datos a los que se pudo tener acceso cuando la capa de hielo desaparecid, es decir, justo después del Diluvio,
hacia el 11000 a.C. y poco después.
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El mas conocido de estos improbables, aunque existentes, mapas es el de Piri Re'is, un almirante turco, que
lleva una fecha islamica equivalente al 1513 d.C. Las anotaciones del almirante que aparecen en el mapa dicen
gue se basaba parcialmente en los mapas utilizados por Colén. Durante mucho tiempo, se supuso que los mapas
europeos de la Edad Media, asi como los mapas arabes, se basaban en la geografia de Ptolomeo; pero en
diversos estudios de principios de siglo se demostré que los mapas europeos mas precisos del siglo xiv se
basaban en la cartografia fenicia, y especialmente en la de Marino de Tiro (siglo n d.C). Pero, ¢ dénde obtuvo sus
datos? C. H. Hap-good, en uno de los mejores estudios sobre el mapa de Piri Re'is y sus antecedentes (Maps
ofthe Ancient Sea Kings), concluyé que «las evidencias que ofrecen los mapas antiguos parecen sugerir la
existencia en tiempos remotos... de una verdadera civilizacién, una civilizacion de un tipo avanzado»; mas
avanzado que Grecia 0 Roma, y en ciencias nauticas por delante de la Europa del siglo xvm. Hapgood reconocio
gue, antes que éstos, todo lo que hubo fue la civilizaciébn meso-potamica, remontandose al menos 6.000 afios;
pero determinados detalles de los mapas, como el de la Antartida, le hacian preguntarse si no habrian precedido
a los mesopotamicos.

Aunque la mayoria de los estudios sobre estos mapas se centran en sus rasgos atlanticos, los estudios de
Hapgood y su equipo determinaron que el mapa de Piri Re'is representa también correctamente la cordillera
andina; los rios, incluido el Amazonas, que discurre a partir de aquéllas hacia el este; y la costa sudamericana del
Pacifico, desde mas o menos 4° sur hasta los 40° sur -es decir, desde Ecuador, pasando por Perd, hasta la mitad
de Chile. Sorprendentemente, el equipo descubrié que «el dibujo de las montafias indica que se observaron
desde el mar, navegando por la costa, y que no se imaginaron». Las costas se dibujaron con tal detalle que se
llega a discernir la peninsula de Paracas.

Stuart Piggott (Aux portes de I'histoire) fue uno de los primeros en observar que el trecho de la costa del
Pacifico de América del Sur también aparecia en las copias europeas del Mapa del Mundo de Ptolomeo. Sin
embargo, no se mostraba como un continente mas alla del inmenso océano, sino como una Tierra Mitica, que se
extendia desde el extremo sur de China, méas alla de una peninsula llamada Quersoneso de Oro, la Peninsula de
Oro, hacia el sur, hasta un continente que ahora llamamos Antartida.

Esta observacién impulsé al notorio arqueélogo sudamericano D. E. lbarra Grasso a poner en marcha un
extenso estudio de mapas antiguos; publicé sus conclusiones en su obra La representacion de América en mapas
romanos de tiempos de Cristo. Al igual que otros investigadores, llegd a la conclusion de que los mapas europeos
gue llevaron a la Era de los Descubrimientos se basaban en el trabajo de Ptolomeo, que a su vez se baso6 en la
cartografia y la geografia de Marino de Tiro y en informaciones aun mas antiguas.

El estudio de lbarra Grasso demuestra convincentemente que el contorno de la costa occidental de este
«apéndice» llamado Tierra Mitica se adecla a la forma de la costa occidental de América del Sur que se introduce
en el Pacifico. jY ahi es donde las leyendas situaron siempre los desembarcos prehistoricos!

En las copias europeas de los mapas de Ptolomeo habia un nombre que denominaba a un lugar en medio de
aquella tierra mitica, Cattigara; Ibarra Grasso comentd que esto se encuentra «donde esta situado Lambayeque,
el principal centro metallrgico de oro en todo el continente americano». Nada sorprendentemente, se encuentra
donde se fund6 Chavin de Huantar, el prehistérico centro de procesamiento de oro, donde los olmecas africanos,
los barbados semitas y los indoeuropeos se habian encontrado.

Figura 126

¢&Acaso los casitas también estuvieron alli, o en la bahia de Paracas, mas cerca de Tiahuanacu?

Los casitas han dejado un rico legado de artesania metallrgica que va del tercer al segundo milenio a.C. Entre
sus objetos, hay numerosas piezas de oro, plata e, incluso, hierro; pero su metal preferido era el bronce, siendo
los artifices de los «bronces de Luristan», renombrados entre los historiadores del arte y los arquedlogos. Los
casitas decoraban con frecuencia sus objetos con imagenes de sus dioses (Fig. 126a) y de sus héroes
legendarios, entre los cuales tenian como favorito el tema de Gilgamesh luchando con los leones (Fig. 126b).

Increiblemente, nos encontramos con los mismos temas y formas artisticas en los Andes. En un estudio titulado
La religiéon en el antiguo Pera, Rebecca Carnon-Cachet de Girard ilustro a los dioses que los peruanos adoraban
a partir de representaciones en vasijas de barro encontradas en las regiones costeras del centro y del norte; la
similitud con los bronces casitas es asombrosa (Fig. 127a). Se recordard que en Chavin de Huantar, donde las
estatuas representaban tipologias hititas, vimos también representaciones de la escena de Gilgamesh con los
leones. Quienquiera que llegara desde el Viejo Mundo para contar y representar este relato alli, también lo hizo en
Tiahuanacu: jentre los objetos de bronce encontrados alli habia una placa, como en el Luristan de los casitas, en
donde se representaba claramente la misma escena de Oriente Préximo (Fig. 127b)!

Figura 127
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En todos los pueblos de la antigiiedad aparecen representaciones de «angeles», los alados «dioses
mensajeros» (los biblicos MaVachim, literalmente «emisarios»); las de los hititas (Fig. 128a) se parecen mucho a
los mensajeros alados que flanquean a la deidad principal de la Puerta del Sol (Fig. 128b). Es significativo que, al
reconstruir los acontecimientos de la América de la antigliedad, las caracteristicas olmecas sustituyeran a las
mesopotamicas en los paneles de dioses alados de Chavin de Huantar (Fig. 128c), donde creemos que se
encontraron los reinos de los dioses de Teotihuacéan y Tiahuanacu.

Figura 128

En Chavin de Huantar, la deidad indoeuropea era el Dios Toro, un animal mitico para los escultores de alli.
Pero, aunque no habia toros en Sudamérica hasta que los llevaron los espafioles, los expertos se han quedado
sorprendidos al descubrir que, en algunas comunidades indigenas cercanas a Puno, en el lago Titicaca, e incluso
en Pucara (uno de los legendarios altos en la ruta de Viracocha desde el lago hasta Cuzco), se daba culto al toro
en ceremonias que tuvieron su origen en tiempos prehispanicos (véase J. C. Spahni, «Lieux de cuite
precolombiens», en Zeitschrift fur Ethnologie, 1971). En Tiahuanacu y en el sur de los Andes se represento a este
dios armado con un rayo ahorquillado y sosteniendo una varita de metal -una imagen tallada en la piedra,
representada en objetos de ceramica o en tejidos. Es una combinacién de simbolos bien conocidos en el Oriente
Préximo de la antigiedad, donde al dios llamado Ramman («el atronador») por babilonios y asirlos, Hadad («eco
ondulante») por semitas occidentales y Teshub («soplador del viento») por hititas y casitas, se le representaba de
pie sobre un toro, su animal de culto, sosteniendo la herramienta metalica en una mano y el rayo ahorquillado en
la otra (Fig. 129a).

Figura 129

En Sumer, que es donde tuvieron su origen los panteones del Viejo Mundo, se le llamaba a este dios Adad o
ISH.KUR («el de las montafias lejanas»), y se le representaba con la herramienta de metal y un rayo ahorquillado
(Fig. 129b). Uno de sus epitetos era ZABAR DIB.BA -«el que obtiene y reparte el bronce»- una esclarecedora
pista.

¢No seria el Rimac de las costas meridionales de Perq, el Viracocha del altiplano andino, cuya imagen, con la
herramienta de metal y el rayo ahorquillado, aparecia por todas partes y cuyo simbolo del rayo esta presente en
muchos monumentos? Quiza incluso se le mostrara de pie sobre un toro en un grabado de piedra que
encontraron Ribero y von Tschudi al sudoeste del lago Titicaca (Fig. 129c). Los expertos que han estudiado el
nombre de Viracocha en sus diversas variantes coinciden en que sus componentes significan «Sefior/ Supremo»
gue de la/el «Lluvia/Tormenta/Rayo» es «Hacedor/Creador». Un himno inca lo describe como el dios «que viene
en el trueno y en las nubes tormentosas». Y ésta es, palabra por palabra, la forma en la que se loaba en
Mesopotamia a esta deidad, el dios de las tormentas; y el disco dorado de Cuzco (Fig. 85b) representa a una
deidad con el revelador simbolo del rayo ahorquillado.

Figura 130

En aquellos remotos dias, Ishkur/Teshub/Viracocha puso su simbolo del rayo ahorquillado, para que todos lo
vieran, desde el aire y desde el océano, en la ladera de una montafa de la Bahia de Paracas (Fig. 130), la misma
bahia que el equipo de Hapgood identificara en el mapa de Piri Re'is; la bahia en la que, probablemente,
anclaban los barcos que se llevaban el estafio y el bronce de Tiahua-nacu hacia el Viejo Mundo. Era un simbolo
gue decia, tanto a dioses como a hombres:

iESTE ES EL REINO DEL DIOS DE LA TORMENTA!
Pues, como se dice en el Libro de Job, si que hubo una tierra de la que venian los lingotes, cuyas entrafias
estaban agitadas como con fuego... Un lugar tan alto entre las montafias que «ni siquiera el buitre conoce el

camino, ni el ojo del halcén lo discierne». Era alli donde el dios que proporcionaba los metales vitales ponia «su
mano sobre el granito... derrumba de raiz las montafias... abre galerias a través de las rocas».
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12 LOS DIOSES DE LAS LAGRIMAS DE ORO

Algun tiempo después del 4000 a.C, el gran Anu, soberano de Nibiru, vino a la Tierra en visita de estado.

No era la primera vez que hacia tan arduo viaje espacial. Unos 440.000 afios terrestres antes -s6lo 122 afios de
Nibiru-, su hijo primogénito, Enki, habia liderado el primer grupo de 50 anunnaki que llegaron a la Tierra. Su
objetivo era obtener oro, con el cual habia sido bendecido este séptimo planeta. En Nibiru, la naturaleza y la
tecnologia se habian combinado para enrarecer y dafar la atmésfera del planeta, una atmdsfera que no sélo
necesitaba respirar, sino también cubrir al planeta como un invernadero, para evitar que se disipara el calor
interno. Y sus cientificos concluyeron que, para evitar que Nibiru se convirtiera en un globo helado y sin vida,
habria que suspender particulas de oro en las partes altas de la atmdsfera.

Enki, el brillante cientifico, amerizé en el Golfo Pérsico y establecié su base, Eridd, en sus costas. Su plan
consistia en extraer el oro de las aguas del golfo; pero no consiguieron suficiente de esta manera, y la crisis en
Nibiru se agudiz6. Cansado de las promesas de Enki de que su proyecto seria un éxito, Anu llegé a la Tierra para
ver las cosas con sus propios 0jos. Con él, venia su heredero legal, Enlil, que, aunque no era el primogénito, tenia
el derecho de sucesién porque su madre, Antu, era hermanastra de Anu. El carecia de la brillantez cientifica de
Enki, pero era un excelente administrador; no le fascinaban los misterios de la naturaleza, pero creia que podia
hacerse cargo y conseguir que las cosas funcionaran. Y lo que habia que hacer, todos los estudios lo indicaban,
era extraer el oro alli donde era abundante: en el sur de Africa.

Se desencadenaron las mas airadas discusiones, no solo en lo referente al proyecto en si, sino también entre
los dos hermanastros rivales. Anu llegé incluso a pensar en quedarse en la Tierra y dejar a uno de sus hijos como
regente en Nibiru; pero la idea aun provocé més discordias. Al final, lo echaron a suertes. Enki se iria a Africa y
organizaria las labores de extraccion, mientras que Enlil se quedaria en el E.DIN (Mesopotamia) y construiria las
instalaciones necesarias para refinar los minerales y embarcar el oro en direccion a Nibiru. Y Anu volvié al planeta
de los anunnaki. Aquélla fue su primera visita.

Y, después, vino la segunda visita, provocada por otra emergencia. Cuarenta afios de Nibiru después del primer
aterrizaje, los anunnaki que habian sido destinados para trabajar en las minas de oro se amotinaron. En qué
medida tuvo lugar por el arduo trabajo en las profundas minas y en qué medida reflejaba la envidia y las fricciones
entre los dos hermanastros y sus contingentes, es algo que sélo se puede adivinar. Lo cierto es que los anunnaki
supervisados por Enki en el sur de Africa se amotinaron, se negaron a seguir trabajando, y tomaron a Enlil como
rehén cuando fue alli para neutralizar la crisis.

Todos estos acontecimientos quedaron registrados; se los contaron a los terrestres milenios después, para que
supieran como habia comenzado todo. Se convocé un Consejo de Dioses. Enlil insistia en que Anu viniera a la
Tierra a presidirlo, para que pronunciara sentencia contra Enki. En presencia de los lideres reunidos, Enlil detallé
la cadena de acontecimientos y acus6 a Enki de haber dirigido el motin. Pero, cuando los amotinados relataron su
historia, Anu sintid simpatia por ellos. Eran astronautas, no mineros; y su trabajo habia terminado por hacerse
insoportable.

Pero, ¢,es que no era necesario hacer este trabajo? ¢Como iban a sobrevivir en Nibiru si no se extraia el oro?
Enki tenia una solucion: jcrearemos unos trabajadores primitivos, dijo, que se haran cargo de los trabajos duros!
Ante la asombrada asamblea explicé que habia estado llevando a cabo experimentos con la ayuda de la oficial
médico jefe, Ninti/Ninharsag. En la Tierra, en el este de Africa, existe un ser primitivo -un hombre-simio. Este ser
debiod de evolucionar en la Tierra a partir de la propia Simiente de Vida de Nibiru, que pas6 de Nibiru a la Tierra
durante la ancestral colision celeste con Tiamat. Existe compatibilidad genética; lo que hace falta es implementar
mejoras en este ser, dandole algunos de los genes de los anunnaki. Entonces, se convertira en una criatura a
imagen y semejanza de los anunnaki, capaz de utilizar herramientas, lo suficientemente inteligente como para
obedecer érdenes.

Y asi fue como se cred el LULU AMELU, el «trabajador mezclado», por medio de la manipulacién genética y la
fertilizacion del évulo de una mujer-simio en una probeta de laboratorio. Pero los hibridos no podian procrear; las
hembras anunnaki tenian que hacer de diosas del nacimiento en cada ocasion, por lo que Enki y Nin-harsag
perfeccionaron a los hibridos por medio de un sistema de ensayo-error, hasta que lograron el modelo perfecto. Le
llamaron Adam, «el de la Tierra» -terrestre. Con estos siervos fértiles, se produjo oro en abundancia. Los siete
asentamientos se convirtieron en ciudades, y los anunnaki -600 en la Tierra y 300 en las estaciones orbitales- se
acostumbraron a una vida relajada. Algunos, incluso, y a pesar de las objeciones de Enlil, tomaron por esposas a
las Hijas del hombre, y tuvieron hijos con ellas. Para los anunnaki, la tarea de extraer oro ya no era una tarea con
lagrimas; pero, a Enlil, todo aquello se le empezaba a antojar una mision pervertida.
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Todo termind con el Diluvio. Durante mucho tiempo, las observaciones cientificas venian advirtiendo que la
capa de hielo que estaba creciendo en el continente antartico se estaba haciendo inestable; la proxima vez que
pasara Nibiru por las cercanias de la Tierra, entre Marte y JUpiter, su atraccién gravitatoria podria hacer que esa
tremenda masa de hielo se deslizara fuera del continente, generando una marea de proporciones globales,
cambiando abruptamente los océanos y las temperaturas de la Tierra, provocando tormentas sin precedentes.
Después de consultar con Anu, Enlil dio la orden: jdisponed las naves espaciales, estad preparados para
abandonar la Tierra!

Pero, ¢qué iba a pasar con la humanidad?, se preguntaban sus creadores, Enki y Ninharsag. Dejad que
perezcan, dijo Enlil, e hizo jurar a todos los anunnaki que guardarian el secreto, para que los desesperados
terrestres no interfirieran en los preparativos de partida de los anunnaki. Enki, aunque reacio, juré también; pero,
simulando que hablaba con una pared, dio instrucciones a su fiel seguidor, Ziusudra, para que construyera un
Tibatu, una nave sumergible, en la cual él, su familia y bastantes animales podrian sobrevivir a la avalancha de
agua, para que la vida en la Tierra no pereciera. Y le proporcion6 a Ziusudra un navegante, para que llevara la
nave hasta el Monte Ararat, la montafia mas visible de Oriente Proximo.

Los textos de la Creacién y del Diluvio que los anunnaki les dictaron a los sumerios ofrecen relatos mucho mas
detallados y concretos que las versiones biblicas, mas concisas, con las que estamos familiarizados. Llegado el
momento, tuvo lugar la catastrofe. Pero en la Tierra no sélo habia semidioses; algunas de las principales
deidades, miembros del circulo sagrado de Doce, eran también, de alguna forma, terrestres: Nannar/Sin e
Ishkur/Adad, los hijos mas jévenes de Enlil, habian nacido en la Tierra; lo mismo ocurria con los hijos gemelos de
Sin, Utu/Shamash e Inanna/lshtar. Enki y Ninharsag (con la cual él pudo compartir su secreta «Operacion Noé»)
se unieron a los demas para sugerir que los anunnaki no dejaran la Tierra por las buenas, sino que
permanecieran en orbita terrestre durante un tiempo para ver lo que ocurria. Y asi, después de que la inmensa ola
hubiera ido y venido, y de que cesaran las lluvias, las cumbres de la Tierra comenzaron a verse, y los rayos del
Sol, brillando a través de las nubes, pintaron arco iris en los cielos.

Enlil, al descubrir que la humanidad habia sobrevivido, se enfurecié en un principio, pero después se ablanda.
Se dio cuenta de que los anunnaki adn podrian vivir en la Tierra; pero, si tenian que reconstruir sus centros y
reanudar la produccion de oro, al hombre habria que permitirle proliferar y prosperar, y habria que dejar de tratarlo
como a un esclavo para empezar a hacerlo como a un compafiero.

En los tiempos antediluvianos, el espaciopuerto para la ida y venida de los anunnaki y de los suministros, asi
como para el embarque del oro, estaba en Mesopotamia, en Sippar. Pero todo aquel fértil valle entre el Eufrates y
el Tigris tenia ahora encima miles de millones de toneladas de lodo. Utilizando todavia la doble cumbre del Ararat
como punto focal sobre el cual anclar el apice del Corredor de Aterrizaje, erigieron dos montafas artificiales
gemelas en el paralelo 30, a orillas del Nilo -las dos grandes piramides de Gizeh-, para que hicieran de balizas de
aterrizaje del espaciopuerto postdiluviano de la peninsula del Sinai. Estaba tan cerca, incluso mas, de las fuentes
de oro africanas de lo que habia estado el espaciopuerto de Mesopotamia.

Para que los terrestres pudieran sobrevivir, multiplicarse y ser (tiles a los anunnaki, se les concedi6 la
civilizacién en tres estadios. Se trajeron de Nibiru semillas para cultivos vitales, se domesticaron variedades
silvestres de cereales y animales, se les ensefiaron las tecnologias de la arcilla y el metal. Esta tltima fue de gran
importancia, pues tenia que ver con el propio éxito de los anunnaki a la hora de reanudar el suministro de oro,
ahora que las viejas minas estaban atascadas de lodo y agua.

La primera vez que Nibiru paso por las cercanias de la Tierra después del Diluvio se recibieron materiales
vitales de alli, pero poco de valor se pudo enviar de vuelta. En las fuentes de oro de antafio habia que encontrar
filones nuevos, hacer tlineles en las laderas, excavar pozos en la tierra, perforar las rocas. Habia que dotar de
herramientas a la humanidad -herramientas duras- para que pudieran extraer lo que los anunnaki podian localizar
y perforar con sus pistolas de rayos. Afortunadamente, la avalancha de agua también habia hecho algo bueno,
pues habia expuesto filones, los habia lavado y habia llenado los lechos fluviales de pepitas de oro, mezcladas
entre el lodo y la grava. Hacerse con este oro podria abrir nuevas fuentes, mas faciles de trabajar, pero de mas
dificil acceso y transporte, pues el lugar en donde habia pepitas de oro en grandes cantidades estaba al otro lado
de la Tierra: alli, a lo largo de unas cadenas montafiosas frente al gran océano, habian quedado expuestas
riquezas indecibles. Y estaban alli para hacerse con ellas, si los anunnaki iban alli; si se podia encontrar un modo
de embarcar aquel oro.

Y ahora que Nibiru se habia acercado de nuevo a la Tierra, el gran Anu, con su esposa Antu, venia a la Tierra
en visita de estado, para ver con sus propios 0jos cémo iban las cosas. ¢ Qué se habia conseguido al conceder a
la humanidad los dos metales divinos, AN.NA y AN.BAR, con los cuales hacer herramientas duras? ¢Qué se
habia conseguido al extender las operaciones al otro lado del mundo? ¢Estaban los almacenes llenos de oro,
como se habia dicho, listo para ser embarcado hacia Nibiru?
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«Después de que el Diluvio barriera la Tierra, cuando se trajo la Realeza desde el Cielo, la Realeza estuvo
primero en Kis». Asi comienza la relacién, en las Listas de los Reyes Sumerios, de las distintas dinastias y
capitales de la primera civilizacion en Oriente Préximo. Y lo cierto es que la arqueologia ha confirmado la
preeminente antigliedad de esta ciudad sumeria. De sus 23 soberanos, uno lleva un nombre-epiteto que podria
indicar que fue metallrgico; se dice con toda claridad que el vigésimo segundo soberano, Enmen-baragsi, fue el
«que se llevd como botin el arma fundida de Elam». Elam, en las montafias al este y al sudeste de Sumer, era
uno de los lugares en donde comenzé la metalurgia; y la mencion del preciado botin, un arma fundida, confirma
las evidencias arqueoldgicas de una metalurgia totalmente desarrollada en Oriente Proximo poco después del
4000 a.C.

Pero «Kis fue herida por las armas», quizas por los mismos elami-tas cuya tierra habia sido invadida; y la
realeza, la capital, se transfiri6 a una flamante ciudad llamada Uruk (la biblica Erek). De sus doce reyes, el mas
conocido fue Gilgamesh, de heroico renombre. Su nombre significaba «a Gibil, dios de la Fundicién
[consagrado]». Parece ser que la metalisteria fue importante para los reyes de Uruk. Uno de ellos que tenia la
palabra herrero, describe el motivo por el cual era famoso. El primer soberano, cuyo reinado comenzd cuando
Uruk no era mas que un recinto sagrado, tenia el prefijo MES -«Maestro fundidor»- como parte de su nombre. La
inscripcién de este rey resulta ser inusualmente larga:

Mes-kiag-gasher, hijo del divino Utu,

se convirtid en sumo sacerdote del Eanna asi como en rey...
Meskiaggasher entré en el Mar Occidental

y partio hacia las Montafias.

Esta informacion, en la que se registra una hazafia renombrada, es muy importante, habida cuenta de la
longitud de la inscripciéon, cuando lo normal es que se pusiera solamente el nombre del rey y la duracién de su
reinado. Qué mar cruzé Meskiaggasher, el Maestro Fundidor, y a qué montafias llegé, nunca lo sabremos seguro;
pero los términos parecen sugerir el otro lado del mundo.

Podemos comprender la urgencia por traer la metalurgia a Uruk: tenia que ver con la inminente visita de estado
de Anu. Quizas para hacerle ver que todo iba bien, que la ciudad, Uruk, se habia construido en su honor, y
presumir de logros metalirgicos. En el centro del recinto sagrado se construydé un templo de muchos niveles, con
las esquinas hechas de metal fundido. Su nombre, E.ANNA, se suele interpretar como «casa de Anu»; pero
también podia significar «casa de estafio». Los textos en los que se detalla el protocolo y el programa de la visita
real a Uruk nos muestran un lugar prodigo en oro.

Las tablillas encontradas en los archivos de Uruk, que, segun lo que anot6 el escriba, eran copias de textos
sumerios anteriores, se pueden leer sélo a partir de la mitad. Anu y Antu ya estan sentados en el patio del templo,
contemplando una procesion de dioses que lleva el cetro dorado. Mientras tanto, unas diosas preparan los
dormitorios de los visitantes en la E.NIR -«casa de la Brillantez»- que estaba cubierta con la «hechura de oro del
Mundo Inferior». Al oscurecer el dia, un sacerdote ascendid hasta el nivel mas alto del zigurat para observar la
esperada aparicién de Nibiru, el «gran planeta de Anu del Cielo». Después de que se recitaran los himnos
correspondientes, los visitantes se lavaron las manos en sendas jofainas de oro y se les sirvi6 la cena en siete
bandejas de oro; cerveza y vino les escanciaron en recipientes de oro. Y, después de algunos himnos mas
ensalzando «al planeta del Creador, el planeta que es el héroe del Cielo», una procesion de antorchas portadas
por dioses acompafi6 a los visitantes hasta su «recinto dorado» para pasar alli la noche.

A la mafana siguiente, los sacerdotes llenaron los incensarios de oro durante los sacrificios, mientras se
despertaba a los dioses para servirles un elaborado desayuno servido en fuentes de oro. Cuando llegé el
momento de partir, una procesion de dioses llevd a los visitantes hasta el muelle en donde estaba amarrado su
barco, acompafiados por los cantos de los sacerdotes. Dejaron la ciudad a través de la Puerta Elevada, bajaron
por la avenida de los dioses y llegaron a «el muelle sagrado, el dique del barco de Anu», que tenia que llevarlos
por «el sendero de los dioses». En una capilla lamada Casa de Akitu, Anu y Antu se unieron a los dioses de la
Tierra en sus oraciones, recitando las bendiciones siete veces. Y después, «agarrandose las manos», los dioses
partieron.

Si, en la época de esta visita de estado, los anunnaki ya habian estado buscando oro en el Nuevo Mundo, ¢Anu
y Antu habrian incluido en su itinerario una visita a las nuevas tierras del oro? Y los anunnaki de la Tierra, ¢no
habrian intentado impresionarles con sus nuevos logros, con sus nuevas perspectivas, con la promesa de
suministrar a Nibiru el vital metal en cantidades suficientes, de una vez por todas?

Si la respuesta es si, entonces se podria explicar la existencia de Tiahuanacu y de otras muchas cosas mas;
pues si en Sumer se fundd una nueva ciudad con un flamante recinto sagrado, con un recinto de oro y una
avenida de los dioses y unos muelles sagrados para la visita de Anu a la Tierra de Antafio, seria de suponer que
se fundara también una nueva ciudad con un flamante recinto de oro y una avenida sagrada y muelles sagrados
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en el corazén de las Nuevas Tierras. Y, como en Uruk, seria de esperar encontrarse con un observatorio para
determinar el momento de la aparicién de Nibiru en los cielos nocturnos, seguida por la elevacion del resto de los
planetas.

Creemos que un paralelismo asi podria explicar la necesidad de un observatorio como el Kalasasaya, por su
precision y por su fecha: hacia el 4000 a.C. Sugerimos que soélo una visita de estado de estas caracteristicas
podria explicar la elaborada arquitectura de Puma-Punku, sus regios muelles y, si, su recinto chapado en oro.
Pues eso es exactamente lo que los arquedlogos han encontrado en Puma-Punku: evidencias incontrovertibles de
gue no solo se cubrié con placas de oro parte de los poérticos (como los paneles traseros de la Puerta del Sol en
Tiahuanacu), sino que se chapé en oro la totalidad de las paredes, entradas y cornisas. En muchos bloques de
piedra pulidos, Posnansky encontré y fotografié hileras de pequefios agujeros redondos que «servian para sujetar
las placas de oro que los cubrian, a través de clavos, también de oro». Y, cuando en 1943, pronuncié una
conferencia sobre el tema en la Sociedad Geografica, presentd uno de estos bloques con cinco clavos de oro
todavia clavados en él (los otros clavos se los habian llevado los buscadores de oro cuando arrancaron las
placas).

La posibilidad de que en Puma-Punku se hubiera erigido en la época mas remota un edificio con las paredes, el
techo y las cornisas recubiertas de oro, tal como lo habia sido la E.NIR en Uruk, se hace mas significativa cuando
descubrimos que los bajorrelieves que decoran las puertas ceremoniales en Puma-Punku, asi como algunas de
las gigantescas estatuas del Gran Dios en Tiahuanacu, tenian incrustaciones de oro.

Posnansky descubrio y fotografio los agujeros de sujecion, «algunos de dos milimetros de diametro, alrededor
de los relieves». Una importante puerta de Puma-Punku, llamada la Puerta de la Luna, tenia «incrustado en oro»
tanto el relieve de Viracocha como el rostro del dios en la franja inferior, «lo cual hacia que los jeroglificos
principales resaltaran con gran brillantez».

No menos importante fue el descubrimiento de Posnansky de que, en el lugar de los ojos del dios, el oro
incrustado y los clavos «sujetaban unos redondeles de turquesa en las hendiduras de los ojos. Hemos
descubierto -proseguia Posnansky-, muchas de estas piezas de turquesa perforadas en el centro, en los estratos
culturales de Tiahuanacu», detalle que le llevé a creer que, no sélo los relieves de las puertas, sino también las
gigantescas estatuas de piedra de los dioses que se encontraron en Tiahuanacu, tenian el rostro incrustado en
oro y los ojos en turquesa.

Este descubrimiento es de lo mas significativo, pues no existen turquesas -ni piedras semipreciosas azules
verdosas- en ningun lugar de Sudamérica. Es un mineral cuya mas antigua extraccion se sitda a finales del quinto
milenio a.C, en la peninsula del Sinai y en Iran. Ademas de esto, las técnicas de incrustacion eran puramente de
Oriente Préximo, y no se encuentran en ningun otro lugar de las Américas -ciertamente, no en aquéllas épocas.

Figura 131

Virtualmente, la totalidad de las estatuas que se han encontrado en Tiahuanacu muestran a los dioses con tres
lagrimas en cada ojo. Las lagrimas estaban incrustadas en oro, como se puede ver todavia en algunas de las
estatuas que se exhiben hoy en el Museo del Oro de La Paz. Hay una famosa estatua, que recibio el apodo de «el
Fraile» (Fig. 131a), y que tiene alrededor de tres metros de altura, que se tallé, como el resto de estatuas gigantes
de Tiahuanacu, en arenisca; esto sugiere que todas ellas pertenecen al periodo mas antiguo de Tiahuanacu. La
deidad sostiene una herramienta serrada en la mano derecha; las tres estilizadas lagrimas de cada ojo, que
indudablemente estuvieron incrustadas en oro, se pueden ver con toda claridad (como en el dibujo, Fig. 131b).
Esas tres lagrimas también se pueden ver en el rostro de la Cabeza Gigante (Fig. 131c), que los buscadores de
tesoros desgajaron de una colosal estatua a causa de la creencia local de que los constructores de Tiahuanacu
«poseian el secreto de hacer piedra», y que las estatuas no se tallaron de la piedra, sino que se fundieron a
través de un proceso magico que les permitia ocultar oro en el interior de las estatuas.

Esta creencia quizé se sustentara por las incrustaciones de oro de las lagrimas de los dioses, un practica que
podria explicar por qué el pueblo andino (al igual que los aztecas) llamaba a las pepitas de oro «lagrimas de los
dioses». Debido a que todas estas estatuas estaban representando a la misma deidad de la Puerta del Sol, en
donde también se le muestra derramando lagrimas, a este dios se le terminé llamando «El dios llorén». Con estas
evidencias, creemos que estaria justificado llamarle el «dios de las lagrimas de oro». En un gigantesco monolito
grabado que se encontré en un lugar cercano (Wancai), se representa a este dios con un tocado conico y con
cuernos -el tipico tocado de los dioses mesopotamicos- y con rayos en el lugar de las lagrimas (Fig. 132), con lo
gue se identifica claramente al dios de la tormenta.

Figura 132
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Uno de los blogues de piedra de Puma-Punku chapados en oro, con «misteriosas cavidades» y un profundo
surco en su interior, tenia una esquina cortada a modo de embudo, y Posnansky supuso que formaria parte de un
altar de sacrificios. Sin embargo, hay uno de esos lugares satélites de Tiahuanacu, cuyos restos de piedra lo
convierten en un pequefio Puma-Punku y en donde se han encontrado objetos de oro, que se llama Chuqui-
Pajcha, que en aymara significa «donde el oro liquido pasa por el embudo», y que sugiere que, mas que
libaciones sacrificiales, lo que habia alli era un proceso de produccion de oro.

La disponibilidad y la abundancia de este oro en Tiahuanacu y sus satélites no sélo es evidente en sus
leyendas, relatos o nombres de lugares, sino también en los restos arqueolégicos. Muchos objetos de oro
clasificados por los expertos como Tiahuanacu clasico, a causa de sus formas u ornamentaciones (imagenes
estilizadas del dios de las lagrimas de oro, escaleras, cruces), se encontraron en lugares cercanos e islas en el
transcurso de las excavaciones de las décadas de 1930, 1940 y 1950. Dignas de mencién fueron las misiones
arqueoldgicas patrocinadas por el Museo Americano de Historia Natural (liderada por William C. Bennett), el
Museo Peabody de Arqueologia y Etnologia Americana (liderada por Alfred Kidder Il) y el Museo Etnolégico de
Suecia (liderada por Stig Rydén, junto con Max Portugal, entonces conservador del Museo Arqueoldgico de La
Paz.

Entre los objetos habia copas, vasos, discos, tubos y alfileres (uno de éstos, de unos 15 cm de longitud, tenia
una cabeza con la forma de un penacho de tres brazos). Los objetos de oro encontrados durante excavaciones
mas antiguas en las dos islas sagradas, Titicaca (Isla del Sol) y Coati (Isla de la Luna), los describié Pos-nansky
en su Guia General de Tiahuanacu y su entorno, y también A. F. Bandelier (The Islands of Titicaca and Koati).
Los descubrimientos de Titicaca tuvieron lugar en su mayor parte en unas ruinas inidentificables cercanas a la
Roca Sagrada y su cueva; los expertos no se ponen de acuerdo acerca de si los objetos pertenecen a los
periodos primitivos de Tiahuanacu o, como algunos sostienen, provienen de tiempos incas, pues se sabe que los
incas iban a la isla para dar culto y erigir santuarios durante el reinado de Mayta Capac, el cuarto soberano inca.

Los descubrimientos de objetos de oro y bronce en Tiahuanacu y sus alrededores no dejan lugar a dudas de
que el oro precedio al bronce (es decir, al estafio) en esta regién. Posnansky fue muy enfatico al relegar el bronce
al tercer periodo de Tiahuanacu, y mostré casos en los que se habian utilizado grapas de bronce para reparar
estructuras de la época del oro. Dado que en las montafias cercanas existen evidencias claras de que el mineral
de estafio y el oro se obtenian en los mismos lugares, es probable que el descubrimiento del oro, seguido por su
mineria de placer en la regidn de Titicaca, fuera el que revelara la existencia de la casiterita: ambos se encuentran
mezclados en los mismos lechos de rios y arroyos. En un informe oficial boliviano (titulado Bolivia y la apertura del
canal de Panama4, 1912), se afirmaba que, tanto el rio Tipuani como el rio que baja del Monte Illlampu, ademas de
tener mineral de estafio, «son famosos por la presencia de gravas en donde hay inmensas cantidades de oro»; a
profundidades de mas de 90 metros, no se puede encontrar el fondo rocoso. Y «la proporcién de oro se
incrementa con la profundidad de la grava». El informe sefialaba que el oro del rio Tipuani era de entre 22 y 23,5
quilates, es decir, oro casi puro. La lista de lugares en donde hay oro en Bolivia es casi interminable, aun después
de tantos siglos de explotacién desde la conquista de América. Solo los espafioles, entre 1540 y 1750, extrajeron
de las fuentes bolivianas méas de 100 toneladas de oro.

Antes de que en el siglo xix se hiciera independiente lo que ahora llamamos «Bolivia», se le conocia como Alto
Pert y formaba parte de los dominios peruanos de los espafioles. Los recursos minerales no sabian, ciertamente,
de fronteras politicas, y ya hemos hablado en anteriores capitulos de las riquezas de oro, plata y cobre que los
espafioles encontraron en Perd, y de la creencia europea de que «el filon madre» de todo el oro del oeste de las
Américas, norte y sur, se encontraba en los Andes peruanos.

Si echamos un vistazo a un mapa de los recursos minerales de América del Sur, tendremos una imagen clara.
Hay tres bandas de diversa amplitud de filones de oro, plata y cobre que serpentean a lo largo de la cordillera
andina con una inclinacién noroeste-sudeste, desde Colombia, en el norte, hasta Chile y Argentina, en el sur.
Punteados a lo largo de estas bandas, estan algunos de los veneros de estos metales mas famosos del mundo,
algunos de ellos considerados como montafias casi puras de mineral. Las lentas fuerzas de la naturaleza, y sin
duda la inmensa avalancha de agua del Diluvio, sacaron los metales y sus minerales de los filones incrustados en
la roca, exponiéndolos y lavandolos por las laderas y los lechos fluviales. Y dado que los rios mas grandes de
América del Sur nacen en las estribaciones orientales de los Andes y discurren por las inmensas llanuras de
Brasil hasta el Océano Atlantico, no debe sorprender que también hubiera oro y cobre en grandes cantidades en
esta parte del continente.

Pero, en dltima instancia, el origen de todos los metales ornamentales y de extraccion minera estuvo siempre
en los filones de la cordillera andina; y, si se observan estas bandas de filones que se entrecruzan, y se delimitan
con colores diferentes en el mapa, la imagen que queda se parece mucho a la de la estructura helicoidal doble del
ADN, entrelazada en si misma y con su homdlogo el ARN, las cadenas genéticas de vida y herencia de todo lo
gue vive en la Tierra.
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En el interior de estas bandas, se encuentran dispersos otros valiosos minerales, algunos de ellos raros -platino,
bismuto, manganeso, wolframio, hierro, mercurio, azufre, antimonio, asbesto, cobalto, arsénico, plomo, zinc v,
muy importantes para la fundicion y el refinado, tanto antiguos como modernos, carbén y petréleo.

Algunos de los filones mas ricos de oro, en parte lavados en los lechos fluviales, se encuentran al este y al norte
del lago Titicaca. Alli, en la Cordillera Real, que rodea el lago desde el nordeste al sudeste, una cuarta banda de
filones se une a las demas: una banda de estafio en forma de casiterita. Esta banda se halla presente en la costa
oriental del lago, gira hacia el oeste a lo largo de la cuenca del Titicaca para, después, correr hacia el sur casi en
paralelo al rio Desaguadero. Se une a otras tres bandas de filones cerca de Oruro y del lago Poopé, y alli
desaparece.

Cuando Anu y su esposa llegaron para ver las riguezas minerales, la zona sagrada de Tiahuanacu, su recinto
sagrado y sus muelles, todo estaba preparado. ¢A quiénes enrolaron y llevaron alli los anunnaki, hacia el 4000
a.C, para construir todo aquello? Para entonces, los pueblos de las montafias que rodeaban Sumer tenian ya una
rudimentaria tradicién en trabajos metalargicos y de canteria, y pudieron estar entre los artesanos que se llevaron
alli. Pero la verdadera tecnologia metallrgica, incluida la fundicién, la tecnologia de construccion a partir de
planos arquitectonicos y la de seguimiento de orientaciones estelares, estuvo en manos de los sumerios.

La efigie central del semisubterraneo recinto sagrado es la de un hombre barbado, como lo son muchas de las
cabezas de piedra que se sujetaron al muro del recinto y que retratan a dignatarios desconocidos. Muchas de
ellas llevan turbante como los que llevaban los dignatarios sumerios (Fig. 133).

Figura 133
Figura 134

Habria que preguntarse dénde y cémo asimilaron los incas, continuando con la costumbre del Imperio Antiguo,
las normas de sucesién de los sumerios (0, lo que es lo mismo, las de los anunnaki). ¢Por qué, en sus conjuros,
los sacerdotes incas invocaban al Cielo pronunciando las palabras magicas Zi-Ana, y a la Tierra, con las palabras
Zi-ki-a, términos absolutamente sin significado en quechua o en aymara (segun S. A. Lafone Quevedo, Ensayo
mitoldgico), pero que en su-merio significaban «vida celeste» (ZI. ANA) y «vida de tierra y agua» (ZI.KI.A)? ¢Y por
qué los incas conservaron de la época del Imperio Antiguo el término Anta para los metales en general y para el
cobre en particular -un término que es sumerio, AN.TA, se habria clasificado junto con AN.NA (estafio) y AN.BAR
(hierro)?

A estas reliquias linglisticas de la metalurgia sumeria (que las tomaron prestadas sus sucesores) se les sumo
el descubrimiento de pictogramas sumerios de la mineria. Los arqueélogos alemanes dirigidos por A. Bastian se
encontraron con estos simbolos grabados en las rocas de las riberas del rio Manizales, en la region aurifera
central de Colombia (Fig. 134a); y una mision del gobierno francés, bajo la direccién de E. André, se encontro,
mientras exploraban los lechos fluviales de la regién oriental, con simbolos similares (Fig. 134b) grabados en las
rocas que habia por encima de unas cuevas que se habian profundizado artificialmente. Muchos petroglifos de los
centros auriferos andinos, las rutas que llevan hasta éstos o a los lugares en donde aparece el término Uru como
componente del nombre, disponen de simbolos que tienen todo el aspecto de pictogramas o de escritura
cuneiforme, como los de la cruz radiante (Fig. 134c) encontrada entre unos petroglifos al noroeste del lago
Titicaca -un simbolo que los sumerios utilizaban para representar al planeta Nibiru.

Y afiadamos a todo esto la posibilidad de que algunos de los sumerios llevados al lago Titicaca pudieran haber
dejado descendientes hasta nuestros dias. En la actualidad, s6lo quedarian unos cuantos centenares de ellos;
viven en algunas de las islas del lago, navegando con sus botes de juncos. Los aymaras y los kollas, que
componen la mayor parte de los habitantes de la region, los consideran los remanentes de los mas antiguos
pobladores de la zona, forasteros de otra tierra a la que llaman Uru. Dicen que significa «Los de antafio»; pero,
¢ho se llamaran asi porque vinieron de la capital sumeria, Ur?

Segun Posnansky, los urus hablan de cinco deidades o Samptni: Pacani-Malku, que significa Sefior de Antafio o
Grande; Malku, que significa Sefior; y los dioses de la Tierra, de las Aguas y el Sol. El término malku tiene un
obvio origen en Oriente Proximo, donde significaba (y sigue haciéndolo en hebreo y arabe) «rey». W. La Barre, en
uno de los pocos estudios que se han hecho sobre los urus (American Anthropologist, vol. 43), dice que los
«Mmitos» uru cuentan que «nosotros, la gente del lago, somos los mas antiguos en la Tierra. Estamos aqui desde
hace mucho tiempo, desde antes de que el Sol se escondiera... Antes de que el Sol se ocultara, nosotros ya
llevabamos mucho tiempo aqui. Después vinieron los kollas... Ellos utilizaban nuestros cuerpos para los sacrificios
cuando hacian los cimientos de sus templos... Tiahuanaco se construy6 antes del tiempo de la oscuridad».

Hemos determinado ya que el Dia de la Oscuridad, «cuando el Sol se escondié», tuvo lugar hacia el 1400 a.C.
Ya hemos explicado que fue un acontecimiento global que dejé su huella en las escrituras y en la memoria de los
pueblos de ambos lados del mundo. Esta leyenda uru, o su memoria colectiva, afirma que Tiahuanacu se
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construyé antes de este suceso, y que los urus ya estaban alli desde mucho antes. Hasta el dia de hoy, los
aymaras navegan en canoas de juncos que, segun dicen, aprendieron a construirlas de los urus. La notable
similitud de estos botes con los botes de juncos sumerios llevaron a Thor Heyerdahl a hacer una réplica de estos
y embarcarse en los viajes de la Kon-Tiki (un epiteto de Viracocha), para demostrar que los antiguos sumerios
pudieron haber cruzado los océanos.

La extension de la presencia sumeria/uru en los Andes se puede percibir en otros detalles, como el hecho de
gue uru signifique «dia» en todas las lenguas andinas, tanto en aymara como en quechua, el mismo significado
(«luz del dia») que tuvo en Mesopotamia. Otros términos andinos, como uma/mayu, que es agua, khun, que es
rojo, kap, que es mano, enu/ienu, que es ojo, makai, que es golpe, tienen un origen mesopotamico tan evidente
gue Pablo Patron (Nouvelles études sur les langues americaines) concluyé que «esta claramente demostrado que
las lenguas quechua y aymara de los indigenas de Peru tuvieron un origen sumerio-asirio».

El término uru aparece como componente de muchos nombres geograficos bolivianos y peruanos, como en el
del importante centro minero Oruru, el Valle Sagrado de los Incas de Urubamba («Llanura/valle de los Urus») y su
conocido rio, y otros muchos. De hecho, en unas cuevas que hay en el centro del Valle Sagrado, aun viven los
remanentes de una tribu que se considera descendiente de los urus del lago Titicaca; y se niegan a abandonar las
cuevas para ir a vivir en casas porque, segln dicen, las montafias se derrumbaran si ellos dejan de vivir en su
interior, provocando con ello el fin del mundo.

Existen otros vinculos aparentes entre la civilizacién de Mesopotamia y la de los Andes. ¢Como explicar, por
ejemplo, el hecho de que, como en el caso de Tiahuanacu, la capital sumeria, Ur, estuviera circundada por un
canal con un puerto en el norte y otro en el suroeste (un canal que llevaba al Eufrates)? ¢Y como explicar que el
Recinto Dorado del templo de Cuzco tuviera las paredes cubiertas con placas de oro, al igual que los de Puma-
Punku y Uruk? ¢Y cémo la «Biblia en Imagenes» del Coricancha, en donde se representa a Nibiru y su érbita?

También estaban las muchas costumbres que llevaron a los recién llegados espafioles a ver en los indigenas a
los descendientes de las Diez Tribus de Israel. Estaban las ciudades costeras y sus templos, que recordaron a los
exploradores los recintos sagrados y los zigura-ts de Sumer. ¢Y cémo explicar los tejidos, increiblemente
adornados, de los pueblos costeros cercanos a Tiahuanacu, Unicos en las Amé-ricas, salvo si se comparan con
los tejidos sumerios, concretamente con los de Ur, que fueron famosos en la antigliedad por sus colores y sus
exquisitos disefios? ¢ Por qué se representaba a los dioses con tocados conicos, y a una diosa con la cuchilla
umbilical de Ninti? ¢Por qué un calendario como el mesopotamico, y un Zodiaco como en Sumer, con la
precesion de los equinoccios y doce casas?

Sin la intencién de hacer un refrito de todas las evidencias que llenan los capitulos anteriores, se nos antoja que
todas las piezas del rompecabezas de los comienzos andinos encajan en su sitio, si reconocemos la mano de los
anunnaki y la presencia en esta regién de los sumerios (solos 0 con sus vecinos) hacia el 4000 a.C. Las leyendas
de la ascension a los cielos del Creador y sus dos hijos, la Luna y el Sol, desde la roca sagrada de la Isla del Sol
(la Isla Titicaca) bien pueden ser recuerdos de la partida de Anu, de su hijo Sin y de su nieto Shamash: después
de hacer un corto viaje en barco desde Puma-Punku hasta un vehiculo aéreo de los anunnaki que esperaba en la
isla.

En aquella memorable noche en Uruk, en cuanto se divisé Nibiru, los sacerdotes encendieron las antorchas
como sefal para las poblaciones cercanas. Y, asi, se fueron encendiendo hogueras, hasta que todo Sumer
resplandecid, celebrando la presencia de Anu y Antu, y el avistamiento del Planeta de los Dioses.

Tanto si la gente era consciente como si no de que estaban presenciando un avistamiento celeste que sélo
ocurria una vez cada 3.600 afios terrestres, lo que si que debian saber era que se trataba de un fenémeno que
sélo tendrian ocasién de verlo una vez en sus vidas. La humanidad no ha dejado de anhelar el regreso de aquel
planeta, y simplemente recuerda aquella era como una Era de Oro: no s6lo en términos fisicos, sino también
porgue culminé un periodo de paz y de progresos sin precedentes para la humanidad.

Pero tan pronto (en términos anunnaki) Anu y Antu regresaron a Nibiru, la pacifica divisién de la Tierra entre los
clanes anunnaki se vio alterada. Fue hacia el 3450 a.C, segun nuestros calculos, cuando tuvo lugar el incidente
de la Torre de Babel: una intentona de Mar-duk/Ra por conseguir la supremacia de su ciudad, Babilonia, en
Mesopotamia. Aunque frustrada por Enlil y Ninurta, aquel intento por involucrar a la humanidad en la construccion
de una torre de lanzamiento trajo la decision de los dioses de dispersar a la humanidad y confundir sus lenguas.
Aquella civilizacion y aquella lengua Unicas se dividieron, y tras un periodo cadtico que durdé unos 350 afios, se
formé la civilizacion del Nilo, con su propia lengua y su propia escritura, aunque rudimentaria. Esto sucedi6, segun
nos dicen los egiptdlogos, hacia el 3100 a.C.

Frustrado en sus esfuerzos por hacerse con la supremacia en el civilizado Sumer, Marduk/Ra se valié de que
se hubiera concedido la civilizacién a los egipcios para volver a aquella tierra y reclamar su soberania a su
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hermano Thot, con lo que éste quedé como un dios sin pueblo; y nuestra hipétesis es que, acompafiado por
algunos fieles seguidores, eligié una morada en los Nuevos Reinos -en Meso-américa.

Y sugerimos también que no sélo sucedid «hacia el 3100 a.C», sino exactamente en el 3113 a.C. -la época, el
afio e, incluso, el dia en que los mesoamericanos comenzaron su Cuenta Larga.

Contar el paso del tiempo tomando como punto de arranque del calendario un acontecimiento importante no es
nada extrafio. El calendario occidental cristiano cuenta los afios a partir del nacimiento de Cristo. El calendario
musulman comienza con la Hégira, la huida de Mahoma desde La Meca a Medina. Echando un vistazo a los
muchos ejemplos de tierras y monarquias precedentes, mencionaremos el calendario judio, que es, en efecto, el
antiguo calendario (el mas antiguo de todos) de Nippur, la ciudad sumeria consagrada a Enlil. En contra de la idea
generalizada de que los judios cuentan los afios (5.748 en 1988) desde el «principio del mundo», el calendario
judio cuenta realmente los afios desde el comienzo del calendario nippuriano, en el 3760 a.C. -momento,
suponemaos, en que tuvo lugar la visita de estado de Anu a la Tierra.

¢ Por qué no aceptar entonces nuestra hipétesis de que la llegada de Quetzalcdatl, es decir, la Serpiente Alada,
a su nuevo reino se tomara como punto de arranque de la Cuenta Larga del calendario mesoamericano,
especialmente por ser el dios que introdujo el calendario en estas tierras?

Figura 135

Tras ser derrocado por su propio hermano, Thot (conocido en los textos sumerios como Ningishzidda -Sefior del
Arbol de la Vida) se convirtié en el aliado natural de los adversarios de su hermano, los dioses enlilitas y su
Guerrero Jefe, Ninurta. En los registros sumerios se dice que, cuando Ninurta le pidié a Gudea que le hiciera un
templo-zigurat, fue Ningishzidda/Thot el que disefid los planos de construccion; también especificd los extrafios
materiales necesarios para ello, y se ocupé de suministrarlos. Como amigo de los enlilitas, tuvo que mantener
buenas relaciones con Ishkur/Adad, y con el reino andino que se puso bajo su control en la regién del Titicaca; v,
probablemente, seria bien recibido alli como invitado.

De hecho, podemos discernir evidencias de que un dios Serpiente y sus seguidores africanos echaron
probablemente una mano en el desarrollo de algunos de los emplazamientos satélites de procesamiento de
metales de los alrededores de Tiahuanacu. Existen algunas estelas y esculturas de piedra de la época entre los
Periodos | y Il de Tiahuanacu que estan decoradas con simbolos de serpientes -un simbolo que, por otra parte, es
extrafio y desconocido en Tiahuanacu; y algunas de las esculturas de personas encontradas en lugares cercanos
(Fig. 135), asi como dos colosales bustos que los nativos se llevaron al pueblo de Tiahuanacu para decorar la
entrada de la iglesia (Fig. 136), muestran, aln en tan erosionado estado, rasgos negroides.

Posnansky, herido por las criticas de su «fantastica» antigiiedad, no intentdé fechar la transicion desde el
Periodo I, cuando se utilizé la arenisca para la construccién y el santuario, hasta el Periodo Il, mas sofisticado,
cuando se empezd a utilizar una piedra mas dura, la andesita. Pero el hecho de que este cambio marcara
también un giro en el centro de atencion de Tiahuanacu desde el oro al estafio, nos sugiere la época del 2500
a.C. Si, como suponemos, los dioses enlilitas a cargo de los dominios montafiosos de Oriente Préoximo (Adad,
Ninurta), se encontraban entonces en el Nuevo Reino, ocupados con la fundacion de la colonia casita, esto
explicaria por qué, mas o menos en la misma época, Inanna/lshtar usurpé el poder en Oriente Préximo y lanz6
una sangrienta ofensiva contra Marduk/Ra para vengar la muerte de su amado esposo Dumuzi (provocada, segun
ella, por Marduk).

Figura 136

Fue en aquella época, y probablemente como consecuencia de la inestabilidad de los Viejos Reinos, cuando los
dioses involucrados se decidieron a crear una nueva civilizacién lejos de todas las demas:

Figura 137
en los Andes. Mientras Tiahuanacu era el centro del suministro de estafio, los suministros de oro eran casi
inagotables a lo largo de las vertientes andinas. Todo lo que habia que hacer era darle al hombre andino los

conocimientos y las herramientas necesarias para hacerse con el oro.

Y asi fue como, hacia el 2400 a.C. -justo como dijo Montesinos-, se le dio a Manco Capac la varita de oro en
Titicaca y se le envid a la region del oro de Cuzco.

¢, Qué forma tenia y para qué servia esta varita magica? Uno de los mas concienzudos estudios sobre el tema
es Corona incaica, de Juan Larrea. Analizando objetos, leyendas y representaciones pictdricas de los soberanos
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incas, llegé a la conclusién de que era un hacha, un objeto llamado Yuari, que, cuando se le entregé a Manco
Capac, se le dio el nombre de Tupa-Yuari, Hacha Real (Fig. 137a). Pero, ¢,era un arma o una herramienta?

Para encontrar la respuesta, tendremos que ir al antiguo Egipto. El término egipcio para «dioses, divino» era
Neteru, «Guardianes», que, no obstante, era el término que se utilizaba para designar a Sumer (en realidad,
Shumer) -«tierra de los guardianes»; y en las primeras traducciones de los textos biblicos y pseudobiblicos al
griego, el término Nefilim (alias Anunnaki) se tradujo por «guardianes». El jeroglifico de esta palabra era un hacha
(Fig. 137b); E. A. Wallis Budge (The Gods ofthe Egyptians), en un capitulo especial titulado «El hacha como
simbolo de Dios», lleg6é a la conclusion de que estaba hecha de metal, y mencion6 que el simbolo (como el
término Neter) se habia tomado prestado de los sumerios. Y eso es, precisamente, lo que se puede vislumbrar en
la Fig. 133 (pag. 298).

Asi se puso en marcha la civilizacién andina: dandole al hombre andino un hacha con la cual extraer el oro de
los dioses.

Los relatos de Manco Capac y de los hermanos Ayar marcan también, con toda probabilidad, el fin de las fases
mesopotamica y del oro en Tiahuanacu. A continuacion, hubo una pausa, que se prolongé hasta que el lugar
volvid a la vida como capital mundial del estafio. Llegaron los casitas y empezaron a enviar estafio, o bronce ya
hecho, a través de la ruta del Pacifico. Con el tiempo, se pusieron en marcha otras rutas. La existencia de
poblaciones con una abundancia sorprendente de objetos de bronce apunta a una posible ruta por el rio Beni, en
direccidn este, hasta la costa atlantica de Brasil, para desde ahi, con la ayuda de las corrientes oceanicas,
alcanzar el Mar de Arabia y llegar a Egipto a través del Mar Rojo, o a Meso-potamia a través del Golfo Pérsico.
Pudo haber, y probablemente hubo, una ruta a través del Imperio Antiguo y el rio Urubamba, como sugieren los
emplazamientos megaliticos y el descubrimiento de un trozo de estafio puro en Machu Picchu. Esta ruta llevaba al
Amazonas y al extremo nororiental de Sudamérica, para cruzar después el Atlantico y llegar a Africa Occidental, y
por ultimo al Mediterraneo.

Y después, en el momento en que Mesoamérica alcanzé un minimo de poblaciones civilizadas, se ofrecié una
tercera alternativa mas rapida, a través del estrecho cuello de botella que establecia un puente de tierra virtual
entre el Océano Pacifico y el Atlantico cruzando el Caribe -ruta que seguirian mas tarde, pero al revés, los
conquistadores.

Esta tercera ruta, la de la civilizacion olmeca, debidé convertirse en la preferida a partir del 2000 a.C, como se
evidencia por la presencia de mediterrdneos, pues, en el 2024 a.C, los anunnaki, dirigidos por Ninurta,
destruyeron con armas nucleares el espaciopuerto del Sinai, por temor a que cayera en manos de los seguidores
de Marduk.

La mortifera nube nuclear avanzé imparable hacia el este por todo el sur de Mesopotamia, devastando Sumer y
su ultima capital, Ur. Y, como si el destino lo hubiese decretado, la nube se desvio hacia el sur perdonando a
Babilonia; y Marduk, sin perder el tiempo, marché con un ejército de seguidores cananeos y amorreos, declarando
la realeza en Babilonia.

Creemos que fue entonces cuando se tomd la decision de conceder la civilizacion a los seguidores africanos de
Thot/Quetzalcéatl en su reino centroamericano.

Uno de los extrafios estudios académicos que admiten que los olmecas eran negroides africanos fue Africa and
the Discovery of America, de Leo Wiener, profesor de eslavo y otras lenguas en la Universidad de Harvard.
Basandose en los rasgos raciales y en otras consideraciones, pero principalmente en el analisis linglistico,
concluyé que la lengua olmeca pertenecia al grupo de lenguas mande, que tuvieron su origen en el oeste de
Africa, entre los rios Niger y Congo. Pero este estudio lo realizé en 1920, antes de que se conocieran los restos
de la verdadera época olmeca, por lo que atribuyd su presencia en Mesoamérica a los marinos y los traficantes de
esclavos arabes de la Edad Media.

Més de medio siglo tendria que pasar hasta que se abordara este tema en otro importante estudio académico,
Unexpected Faces in Ancient America, de Alexander von Wuthenau. Con una gran aportacion de fotografias de
rostros de semitas y negroides del legado artistico de Mesoamérica, Wuthenau supuso que los primeros vinculos
entre el Viejo y el Nuevo Mundo se desarrollaron durante el reinado del faraén egipcio Ramsés Ill (siglo xn a.C), y
que los olmecas eran cusitas de Nubia (la principal fuente de oro de Egipto). Pens6 que algunos otros negros
africanos pudieron llegar a América a bordo de «barcos fenicios y judios», entre el 500 y el 200 a.C. Ivan van
Sertima, cuyo estudio They Carne Before Columbus establecié un puente sobre el vacio de medio siglo entre los
dos trabajos académicos anteriores, se inclind por la solucién cusita: fue cuando los reyes negros de Kush
ascendieron al trono de Egipto en el siglo vm a.C, conformando la vigesimoquinta dinastia, y comerciando con
plata y bronce que, probablemente como consecuencia de los naufragios, dominaban en Mesoamérica.
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Esta conclusion vino propiciada por la idea de que las gigantes cabezas olmecas eran, mas o menos, de
aquella época; pero ahora sabemos que los comienzos de los olmecas se remontan al 2000 a.C. Entonces,
¢ quiénes fueron estos africanos?

Sostenemos que los estudios linglisticos de Leo Wiener son correctos, pero no asi su marco temporal. Cuando
uno compara los rostros de las colosales cabezas olmecas (Fig. 138a) con las de los africanos occidentales
(como éste del lider nigeriano, General I. B. Banagida -Fig. 138b), un puente de obvia similitud cruza el abismo de
los milenios. Es de esta parte de Africa de la que Thot pudo llevarse a sus seguidores expertos en mineria, pues
es alli donde son abundantes el oro, y el estafio y el cobre con los cuales alear el bronce.

Figura 138

Nigeria es famosa por sus figurillas de bronce -fundidas con el mencionado proceso de Cera Perdida- desde
hace milenios; en unas investigaciones recientes, en las que se ha hecho dataciones con radiocarbono, se ha
comprobado que las méas antiguas pueden ser de alrededor del 2100 a.C.

También alli, en Africa Occidental, lo que hoy se conoce como Ghana, recibié durante siglos el nombre de
Costa de Oro, pues eso es lo que era, una fuente de oro conocida incluso por los fenicios. Y después tenemos la
region del pueblo ashanti, famosa en todo el continente por su orfebreria; entre sus trabajos se suelen ver objetos
de oro con la forma de piramides escalonadas en miniatura (Fig. 139), en unos paises en donde no han existido
nunca estas construcciones.

Creemos que, cuando el orden en el Viejo Mundo quedé trastocado, Thot se llevé consigo a sus seguidores
expertos: para comenzar una nueva vida, una nueva civilizaciéon y unas nuevas operaciones mineras.

Con el tiempo, como hemos demostrado, estas operaciones y esos mineros, los olmecas, se trasladaron hacia
el sur, primero a las costas mexicanas del Pacifico, y luego, a través del istmo, a la parte norte de América del
Sur. Su destino final seria la regién de Chavin, donde se encontrarian con los mineros del oro de Adad, el pueblo
de la varita de oro.

Figura 139

La edad de oro de los Nuevos Reinos no duraria para siempre. Los emplazamientos olmecas de México fueron
destruidos; los mismos olmecas y sus barbados comparfieros tuvieron un fin brutal. La ceramica mochica nos
muestra a unos esclavizados gigantes y a unos diose-s alados combatiendo con hojas de metal. El Imperio
Antiguo presencié choques tribales e invasiones, y en las alturas del Titicaca, las leyendas aymara recordarian a
unos invasores que subieron a las montafias desde la costa y mataron a los hombres blancos que aln quedaban
alli.

¢ Seria esto el reflejo de los conflictos entre los anunnaki, conflictos en los cuales fueron involucrando cada vez
mas a la humanidad? ¢O todo esto comenzé a suceder después de que los dioses se fueran -navegando por el
mar, ascendiendo al cielo?

Fuese lo que fuese que sucediera, lo que es cierto es que, con el tiempo, los vinculos entre los Viejos y los
Nuevos Reinos se rompieron. En el Viejo Mundo, las Américas se convirtieron en no mas que un borroso
recuerdo -insinuado por este o aquel autor clasico, de los relatos de la Atlantida escuchados a los sacerdotes
egipcios, incluso de asombrosos mapas que dibujaban continentes desconocidos. ¢Acaso era todo un mito, que
hubiera tierras de oro y estafio mas alla de las Columnas de Hércules? Con el tiempo, los Nuevos Reinos se
convertirian en los Reinos Perdidos, al menos para los occidentales. Alli, en los Nuevos Reinos, el pasado de oro
se convirtié sélo en un recuerdo legendario con el transcurso de los siglos. Pero los recuerdos no moririan, y los
relatos persistirian; los relatos de cémo y donde comenzé todo, de Quetzalcéatl y Viracocha, de cdmo volverian
algun dia.

Cuando nos encontramos ahora con cabezas colosales, muros megaliticos, emplazamientos abandonados, una
solitaria puerta con un dios llorén, nos debemos preguntar: ¢ no tendrian razén los pueblos de América al decirnos
gue aquellos dioses estuvieron entre ellos, al esperar su regreso?

Figura 140

Pues, hasta que el hombre blanco lleg6 otra vez, trayendo con él el caos, los pueblos de los Andes, donde todo

comenzé, sélo podian mirar en los vacios recintos dorados y conservar la esperanza de ver de nuevo, alguna vez,
a su alado dios de las lagrimas de oro.
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FUENTES
Ademas de las referencias concretas que aparecen en el texto, también se han consultado las siguientes
revistas, estudios de expertos y trabajos individuales:

|. ESTUDIOS, ARTICULOS E INFORMES DE REVISTAS ESPECIALIZADAS
Academia Colombiana de Historia: Biblioteca de Antropologia

(Bogota)

Acta Antropolégica (México D.F.)

American Anthropological Association, Memoirs (Menasha, Wisc.)

American Anthropologist (Menasha, Wisc.)

American Antiquity (Salt Lake City)

American Journal of Anthropology (Baltimore)

American Museum of Natural History: Anthropological Papers (Nueva York)

American Philosophical Society: Transactions (Filadelfia)

Anales del Instituto Nacional de Antropologia e Historia (México D.F.)

Anales del Museo Nacional de Arqueologia, Historia y Etnologia (México D.F.)

Annals of the New York Academy of Sciences (Nueva York)

Anthropological Journal of Canada (Ottawa)

Anthropology (Berkeley) Archaeoastronomy (College Park)

Archaeology (Nueva York) Arqueologia Mexicana (México D.F.)

Arqueologicas (Lima)

Atlantis (Berlin y Zurich)

Baessler Archiv (Berlin y Leipzig)

Biblical Archaeology Review (Washington D.C.)

Biblioteca Boliviana (La Paz)

Bureau of American Ethnology: Bulletin (Washington D.C.)

California University, Archaeological Research Facility: Contribu-tions (Berkeley)
Carnegie Institution of Washington, Publications: Contributions to American Archaeology (Washington D.C.)
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