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Machu Picchu: el centro sagrado

]ohan Reinhard?

La geografia sagrada y la arquitectura de
Machu Picchu

Dado que no existen registros historicos ni tradicio-
nes orales que aborden directamente el tema de la
arquitectura de Machu Picchu, toda interpretacion
se basa necesariamente en comparaciones con otras
estructuras incas, en nuestros conocimientos de las
creencias y tradiciones, en datos etnograficos y en
deducciones logicas a partir de examenes efectuados
sobre sus caracteristicas en el marco natural en el
que se encuentra. Si bien es cierto que los motivos
de la ubicacion y las funciones primarias de Machu
Picchu se relacionaban con la geografia sagrada, ast
como con las orientaciones celestiales y el ciclo hi-
droldgico, seria obvio esperar que estos factores se
reflejaran en algunas de las caracteristicas arquitec-

tonicas prominentes del 1ugar (ﬁgura 1).

1 Machu Picchu. El centro sagrado es el titulo del libro que incluye
los textos aqui publicados y que forman el capitulo dos (pp. 55-
86), las conclusiones (pp. 101-103) y las notas finales (pp. 114-116).
Este libro fue editado en 2002 por el Instituto Machu Picchu en
el Cusco. La edicion original en inglés es del ano 1991; fue reedi-
tada por la UCLA en 2007.

2 Antropologo y explorador; National Geographic Society (jr@
johanreinhard.net).

No obstante que se trata de hipotesis especulati-
vas, la presentacién de las mismas para explicar ;ﬂgu—
nas estructuras deberia contribuir a que se examinara
mas de cerca sus funciones y a que se les colocara en
un contexto mas amplio del cual formen parte. Esto
puede ser prematuro, considerando la falta de material
disponible sobre Machu Picchu, pero evitar el proble-
ma no contribuye con la ciencia y mas bien deja un
vacio que conduce a muchas interpretaciones impro-
bables, como las que escuchan a diario quienes visitan
el 1ugar4 Es posiblc encontrar Cxplicacioncs alternativas
alas que presento aqui en algunas de las principales pu-
blicaciones que se mencionan en el texto, comenzando
por el tmbajo principal de Hiram Bingham (1979); cllas

no sc¢ trnmrﬂn dCt:lH:ld:lmCl’l[C aqul/.

Templos en la Plaza Sagrada

Una de las estructuras mas impresionantes de Machu Pic-
chu fue nombrada como Templo Principal por Bingham
(1979: 58) (figura 2). El conjunto mira hacia el sur y tiene
lo que parece ser un altar en el lado norte. Bingham no
encontro artefactos en el piso de la estructura, pero st

noto que habia una capa de arena blanca en ella.
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Johan Reinhard

Figura 1. La Plaza Sagrada de Machu Picchu —en la parte inferior central izquierda de la foto— fue denominada

ast por Bingham debido a la naturaleza religiosa de las estructuras que la rodean. El templo principal es visi-
ble con sus escalones finamente esculpidos que ascienden desde este a la piedra del Incihuatana —detras de la
estructura en la parte superior central izquierda—. El Huayna Picchu es la montafia que aparece en el fondo

de la derechas.

3 Todas las fotografias son de Johan Reinhard.
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Machu Picchu: el centro sagrado

Figura 2. Hiram Bingham nombro a esta estructura el Tcmplo Principal debido a la importante funcion
ceremonial que tenia Machu Picchu.

Aunque la arena se utiliza de vez en cuando en
otras estructuras incaicas?, el uso de arena blanca en
este escenario trae a la memoria la hallada en las pla-
zas de Huacaypata y Cusipata en Cusco (Sherbondy
1982: 139). En dichos lugares, la arena se trajo de la
costa del Pacifico (presumiblemente por ordenes del
emperador Pachacuti cuando hizo reconstruir Cusco)
y se dice que fue ofrecida en un gesto de reverencia
a la deidad creadora Ticsi Viracocha (Polo de On-
degardo 1916: 110). Se le dio este nombre cuando se
le asocio al océano (Polo de Ondegardo 1916: 110)
y tres idolos de Viracocha fueron colocados no le-
jos de Machu Picchu. Colocar arena en la plaza era
como poner ritualmente al océ¢ano (madre de todas
las aguas) en el centro religioso del Cusco (Sher-
bondy 1982: 139). Teniendo en mente la informacion
presentada en las lineas anteriores y recordando que

Machu Picchu fue un centro probablemente cons-

4 John Hyslop, comunicacion personal (1989).

truido por Pachacuti, parecia razonable suponer que
este tambicn fue el caso del Templo Principal.

Mientras el océano se considera como el origen
de todas las aguas, las montanas son vistas como sus
administradores (cf: Reinhard 1985a: 307; Valderrama
y Escalante 1988: 104). Por este motivo, con frecuencia
se emplean el agua del mar y conchas marinas en los
rituales para invocar la venida de las lluvias realizados
en las cimas de las montafias en los Andes (cf. Mar-
tinez 1976: 301, nota 25; Reinhard 1985a: 306). Por lo
tanto, podriamos considerar que el uso de arena en el
piso del Templo Principal, abierto en direccion a las
cumbres de Machu Picchu y al Salcantay (y asociado a
fenomenos celestes), representaba un papel en el culto
de las montanias o del agua.

El Templo Principal mira a una pequefia area
abierta, que Bingham [lamé la Plaza Sagrada (ﬁgura
1). En el lado oriental de esta plaza hay una escructura

primorosamente construida, a la cual Bingham (1979
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Figura 3. Ventanas hermosamente esculpidas que dieron lugar al nombre de Templo de las Tres Ventanas.
La estructura limita con el lado oriental de la Plaza Sagrada.

Figura 4. Una vista hacia el oeste desde el frente del Templo de las Tres Ventanas. La flecha sefiala la cumbre
del Pumasillo. El Templo Principal se encuentra a la derecha.
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63) llamé Templo de las Tres Ventanas (figura 3). El
observo el caracter Unico de tan grandes ventanas
en una construccion incaica y la naturaleza obvia-
mente ceremonial de la estructura (Bingham 1979:
66). Las ventanas miran hacia las montanas y el rio
Urubamba hacia el este, mientras que la estructura
esta orientada al oeste, permitiendo una clara vision
de la cadena del Pumasillo (figura 4).

Las excavaciones realizadas debajo del Templo
de las Tres Ventanas y en otros lugares cerca de la
Plaza Sagrada permitieron encontrar fragmentos
de 66 vasijas; 56 de cllas eran para portar liquidos
(Bingham 1979: 66). Se podria sostener que esta pro-
porcioén podria corresponder a la ceramica hallada
en cualquicr 1ug:1r ceremonial, indcpcndicntcmcntc
de su propésito. Sin embargo, el descubrimiento de
las vasijas para llevar agua tan cerca del area de la are-
na en el centro de un lugar que probablemente estaba
asociado a las ceremonias de culto al agua o al clima
indicaria que las vasijas se utilizaban en esos ritos. Los
numerosos trozos encontrados debajo de las ventanas
sefalarian que posiblemente se procedio a romper las
vasijas con fines rituales, una préctica conocida en
tiempos preincaicos y que en la actualidad sigue sien-
do comun en los Andes (cf. Girault 1988: 55, Menzel
1977: 54). Esta hipotesis se ve reforzada cuando coloca-
mos los hallazgos y las estructuras ceremoniales en el
contexto del escenario geografico sagrado de Machu
Picchu y a la vista de mi interpretacion de la piedra
del Intihuatana (véase mas adelante), ubicada sobre
una colina que domina la Plaza Sagrada y conectada a
ella por la escalinata mas cuidadosamente construida

de Machu Picchu (1)s.

Piedras Sagradas
Algunas de las piedras de Machu Picchu han sido

esculpidas o realzadas de un modo tal que es evi-

5 Los nimeros entre paréntesis corresponden a las notas finales
del libro de Reinhard (ver en este volumen las paginas 299-301).

Machu Picchu: el centro sagrado

dente que eran objeto de culto o se utilizaban como
lugares de culto. No sera posible examinar la mayo-
ria de tales piedras en esta obra, pero es menester
hacer algunos comentarios acerca de como encajan
en una interpretacion de Machu Picchu en funcion
a la geografia sagrada. Antes de examinar algunas de
las piedras de Machu Picchu, deberiamos dar una
mirada a las creencias existentes en torno a las mis-
mas en la religion andina tradicional.

En esta breve vista g(—:neral, me interesan
de manera particu]ar las picdras que no pucdcn
trasladarse, aunque ello no significa que estas no
compartan caracteristicas con las que se colocan
artificialmente. Al examinar la literatura, nos en-
contramos con la creencia de que las piedras son la
residencia de espiritus y de que, en algunos casos,
estos pertenecen a los ancestros (cf. Cobo 1964: 181;
Gow y Condori 1982: 61). Cuando se les halla cerca
de campos o pucblos, frecuentemente se les conside-
ra como espiritus protectores, capaces de aumentar
la productividad. Este es el caso de algunas zonas
cercanas a Cusco en nuestros dias (Gow y Condori
1982: 7). Creencias similares existian en tiempos pre-
hispanicos en gran parte del Perti (cf. Cobo 1964: 161;
Duviols 1974-1976: 280; Tschopik 1951: 195).

En los Andes esta muy difundida la creencia de
que las picdras representan a los dioses de las mon-
tafias (cf. Agustinos 1918: 22; Avila 1975: 62; Duviols
1974-1976: 280; Tschopik 1951: 195). Cerca del Cusco,
las piedras eran adoradas en montanas como el cerro
Huanacauri (Cieza 1977: 105) y sabemos que una pie-
dra con la forma de esta montafia era objeto de culto
fuera de Cusco (Rowe 1979: 35). Atun hoy se adoran
rocas en algunas aldeas debido a que se asocian con
montafias importantes del area, como el Ausangate
(Gow y Condori 1982: 13). Considerando lo anterior,
es facil comprender por qué Cobo, al escribir a me-

diados del siglo XVII, hizo una relacion de piedras
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e e =

Figura 5. Vista al este del Intihuatana, que ;&parece en primer plano. La flecha de la izquierda marca el punto
c

de salida del sol en el solsticio de junio; la
derecha, el punto de salida del soi

que llegaban a conformar hasta el 29% de los objetos
sagrados del Cusco.

Considerando ahora de manera especifica a
algunas piedras de Machu Picchu, en primer lugar,
debemos establecer qué prucbas se pueden utilizar
para determinar la posible funcion que cumplia una
piedra en términos de la geografia sagrada. Puesto
que no existen pruebas historicas directas y los moti-
vos por los que se adoraban las rocas no siempre eran
los mismos, debemos observar cada una de ellas en
relacion con su ubicacion dentro del lugar y ver si
su forma, la manera en que la percibieron (segun el
enfoque que adoptaron los incas para su construc-
cion) y los articulos cercanos ayudan a determinar su
funcion; por ejemplo, si se repetian las caracteristicas
geograficas. Conozco solo algunos pocos casos donde

parecen reunirse estos factores, pero son signiﬁcativos.
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| centro, el punto de salida del sol en los equinoccios; y ladela
en el solsticio de diciembre (sobre el caiion del rio Urubamba).

El Intihuatana
La piedra del Intihuatana es la pieza central de un
prominente lugar de ritos en Machu Picchu. Bingham
lo llam¢ Intihuatana (1979: 52) por su semejanza con
similares picdms cinceladas cerca del Cusco a las
que anteriormente se les habia dado este nombre.
El término significa: “El lugar al cual se amarraba
al sol” (Bingham 1979: 52). Segtiin John Rowe (1946:
328, nota 39), este nombre no aparece en la literatura
sino hasta 1856, cuando fue aplicado a un “enorme
bloque” que se hallaba encima del complejo arqueo-
logico de Ollantaytambo (Markham 1856: 181).
Muchos estudios sobre el Intihuatana lo han
interpretado como un reloj solar, pero ya en 1910 se
expresaban dudas al respecto (Uhle 1910: 330). Re-
cientes estudios astronomicos no han podido deter-

minar la forma en que el Intihuatana CumpHa esa



funcion (ver Dearborn y Schreiber 1986: 34-35; Haw-
kins 1973: 164). Incluso si se llegara a demostrar que
los angulos esculpidos en la piedra desempenaron
algiin papel en las observaciones astronomicas® (cf.
Muller 1982: 31-32), ello no excluiria el hecho de que
jugaron un importante papel en la adoracion de las
montafas, como veremos mas adelante.

Vistas desde el Intihuatana en Machu Picchu,
es signiﬁcativo el hecho de que las montanas sagra-
das estén alineadas con las direcciones cardinales. La
cadena Veronica se encuentra al este y el sol sale por
detras de su cima mas alta en los equinoccios (figura
5). El Huayna Picchu se sitta al norte (ﬁgura 6). Una
linea de picos nevados de la cordillera Pumasillo se
ubica al oeste, mientras el sol se pone por detras de
la cumbre mas elevada (246°) en el solsticio de di-

ciembre v la linea de equinoccio cruza su extremo
y q

6 David Dearborn, comunicacion personal (1989).

Figura 6. La piedra del Intihuatana parece duplicar la forma del Huay-nﬂ-Picchu, al f

Machu Picchu: el centro sagrado

N

OﬂdO, ZlSll como 61

juego de sombras proyectadas sobre este. Incluso la base de la piedra parece esculpida para representar
de manera abstracta Ia forma de la montana.

norte (figura 7). El macizo del Salcantay yace al sur y
su cima mas alta se encuentra en un azimut de pre-
cisamente 180°. El Salcantay no es visible desde el
Intihuatana, pero puede verse desde las cimas del
Huayna Picchu o desde la cumbre de Machu Picchu.
Por consiguiente, el Intihuatana estaba en un punto
central desde el cual las montafias sagradas se alinea-
ban con las direcciones cardinales y ademas era un
lugar donde se realizaban importantes actividades
relativas al cielo.

El Intihuatana estd extraordinariamente bien
situado para otras observaciones astronomicas. La
puesta del sol en los equinoccios ocurre detras de
la cumbre mas alta del cerro San Miguel (272°) (fi-
gura 7); se puede ver como el sol sale por detras del
cerro San Gabriel en el solsticio de junio a 61°7

(figura 5) y CO/mO s¢ ponc por dCtrI’lS dC 121 cum-

7 David Dearborn, comunicacién personal (1989).
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Figura 7. Una vista hacia el oeste desde el Intihuatana. La flecha a la izquierda apunta a la cumbre del
Pumasillo, detras del cual se pone el sol durante el solsticio de diciembre; la flecha a la derecha indica el
punto —en la cumbre del cerro San Miguel- donde el sol se pone en los equinoccios.

bre del San Miguel a 297%; ¢l sol en el solsticio de
diciembre parece emerger del valle del rio Urubamba
a 112° (figura 5); y se habria visto moverse a la Cruz
del Sur alrededor del cerro Machu Picchu?. Por ello,
la ubicacion del Intihuatana en el punto alto de una
cumbre tiene un lugar excepcional desde el cual se
podian hacer observaciones astrondmicas en conjun-
cion con caracteristicas geograficas excepcionales, lo
que contribuy6 a que Machu Picchu se convirtiera en
un centro especial de poderes sobrenaturales.

La forma del Intihuatana parece reproducir la
de la montana. Esto es particularmente impactante
cuando sc la yuxtapone con el Huayna Picchu. Las
sombras arrojadas sobre el Intihuatana también se

repiten en el Huayna Picchu (figura 6). Incluso la

8 Debido a la altura mayor en el horizonte de los picos mds cer-
canos, hay una leve desviacién de los azimuts tomados cuando
se observan las salidas y las puestas del sol a través de un plano
abierto horizontal.

9 Robert Randall, comunicacion personal (1989).
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base de la piedra vertical parece imitar la forma de
la parte inferior del Huayna Picchu. Esta alineacion
ocurre cuando uno ingresa al recinto de la cumbre
por su entrada principal, asciende los escalones del
lado izquierdo hasta el Intihuatana y mira hacia ¢l.
Existe solo otro grupo de escalones que conduce al
Intihuatana desde el area del templo, el cual se halla
en un plano inferior. Estos escalones son mas an-
chos y estan a la derecha del primer grupo. Quizas
estaban destinados a ser utilizados por personas que
no tomaban parte del culto realizado ante la roca a
la izquierda (véase la ﬁgura 8). Grabada en la roca,
cerca de donde terminan los escalones, hay una de-
presion en forma de V que parece apuntar hacia el
sur, la misma, dada su ubicacion, probablemente se
utilizaba como lugar de ofrendas.

Un grabado similar se halla en la cumbre del

Huayna Picchu. Este “apunta” al sur, en direccion del



Intihuatana y el Salcantay. La colocacion de un grupo
de escalones y la depresion en forma de V parecerian
intencionales, estableciendo un 1ugnr desde el cual
una persona podia ver el Intihuatana en alineacion
con el Huayna Picchu. Esto indicaria que el Intihua-
tana se esculpio como una replica de la montana.

En cuanto al hecho de que el Intihuatana fue-
ra utilizado como una especie de observatorio so-
lar, ello es posible, pero de una forma diferente a la
que postula la teoria del reloj solar. Los pobladores
tradicionales de la rcgién del Cusco siguen utilizan-
do los movimientos de las sombras a medida que se
proyectan sobre la montana para indicar el tiempo;
y, en el pasado, observaban las sombras proyectadas
sobre piedras verticales con el mismo propésito (Sil-
verman-Proust 1988: 228). De este modo, es posible
que se haya observado los movimientos del sol con
el Intihuatana (que era réplica de una montana sa-
grada), mientras tales movimientos se daban en la

montafia misma, es decir, en el Huayna Picchu. Esto
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diferiria de simplemente observar la sombra proyec-
tada sobre una superficie plana con la columna de
un rcloj solar a fin de determinar la hora y seria tam-
bién una combinacion mas poderosa de los simbolos
nacurales.

Las evidencias apuntan a que Rowe (1946: 328,
nota 39) estuvo en lo correcto cuando afirmé que
el Intihuatana pudo haber simbolizado el “espiritu
de la montafia” donde esta ubicado. Mencioné ante-
riormente que una piedra con la forma de la mon-
tana Sagrada de Huanacauri habia sido adorada por
los incas y este es solo uno de los varios cjemplos de
como los antiguos habitantes del Cusco hactan repli-
cas como las indicadas aqui (cf. Guchte 1990) (2). Un
dibujo realizado en 1613 de objctos sagrados ¢ idolos
apoya adicionalmente esta afirmacion. En ¢l aparece
el inca Topa inquiriendo a algunos de los idolos que
presentan la forma del Intihuatana (Guaman Poma
1956: v. 1, 185) cual de ellos era el responsable del

mal tiempo, un papel frecuentemente atribuido a

S

Figura 8. La entrada al Intihuatana, mostrando los dos juegos de escalones que conducen a ¢l
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Figura 9. Se describe a Topa Inca ordenando a los idolos
que le digan quién es el responsable de las malas condi-
ciones climaticas. La montana sagrada Huanacauri apare-
ce en el fondo (ilustracion de Guaman Poma, 1613).

las deidades de las montafias (ﬁgura 9). Es indudable
que, si Machu Picchu hubiera sido construido tenien-
do como factor principal su ubicacion en relacion con
las caracteristicas geograficas sagradas, entonces seria
légico que uno de sus hitos sobresalientes, una promi-
nente piedra esculpida, sirviera como la representa-

cion simbolica de una montana sagrada.

La Roca Sagrada

Existe otra roca que algunos investigadores conside-
ran que reproduce la forma de una montana (e. g,
Angles 1988: v. 3, 117). Se trata de una roca especial-
mente prominente que s¢ encuentra en el extremo
norte del lugar. Algunos autores la han Illamado
Roca Sagrada, si bien como es natural existen mu-

chas otras en Machu Picchu. Esta es singular por sus
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grandes dimensiones, su demarcacién por una pla-
taforma de piedra a un lado de un cuadrado abierto,
su similitud de forma con los contornos de una de
las montanas que aparece de fondo y su ubicacion
entre dos construcciones de piedra con el tercer lado
abierto.

El ingreso principal al complejo de la Roca Sa-
grada se hace a traves de este tercer lado, el mismo
que parece haber sido disefiado con la intencion de
mostrar la piedra con las montafias como telon de
fondo. Sin Cmbargo, es dificil discernir el encaje
perfecto con una de estas montanias, de las cuales
la llamada Yanantin es la que se encuentra en la po-
sision mas cercana (ﬁgura 10). Al parecer, existen
otras pruebas de que Yanantin era importante para
los pobladores de Machu Picchu; se encontrd una
estructura debajo del Templo de la Luna (veéase mas
adelante) con dos nichos donde se habia esculpido
dos huecos pequenos que miran solamente hacia esa
montafia (Astete y Orellana 1988). Al otro lado del
rio, en Mandorpampa, una rampa larga y elevada
conduce en direccion de Yanantin, aunque no esta
claro su propésito.

El ancropdlogo Robert Randall® observo que
si una persona se voltea a mirar el lado abierto del
complejo de la Roca Sagrada, se encuentra de frente
con el Pumasillo, cuya forma definitivamente re-
produce (figura 10). Si bien no se ha demostrado
fehacientemente que se rindiera culto a la Roca
Sagrada porque representaba a una montafia, con-
siderando lo antes expuesto y mi interpretacion
de Machu Picchu en su conjunto, esta explicacion

parece ser razonable.

El Torreon
Otras piedras evidentemente destinadas a fines ricuales

son aquellas grandes rocas en las que se ha esculpidos

10 Robert Randall, comunicacién personal (1989).
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Figura 10. Llamada por algunos Piedra Sagrada, esta roca fue especialmente demarcada por una pared
de piedra en su base. Pudo haber sido emplazada con el fin de reproducir la forma de la montana Ya-
nantin, que aparece en el fondo (el cerro San Gabriel se encuentra a la derecha). Sin embargo, por su
forma se asemeja mas al Pumasillo, visible en la direccién opuesta, el tnico lado abierto del complejo.

plataformas o altares. Uno de los mejores ejemplos es
una roca esculpida encontrada dentro de la estruc-
tura a la que Bingham dio el nombre de Templo Se-
micircular (Bingham 1979: 87) y que ahora se llama
comunmente el Torredn (Dearborn y Schreiber 1986:
22) (véase la figura 11). Las paredes construidas alrede-
dor de esta roca contienen algunos de los trabajos en
piedra mas finos conocidos de la época incaica.

Al parecer, la parte alta de la roca dentro del
Torredn se utilizd como alear. Por el uso del escul-
pido en su superficie, es posible que tambien haya
servido como un medio para hacer observaciones del
solsticio de junio (ver Dearborn y Schreiber 1986:
22-24). Ya que la posicion desde donde las Pléyades
se elevan esta cerca de la posicion del sol en el solsticio
de junio (Dearborn y Schreiber 1986: 24), una venta-
na orientada hacia una incluia a la otra. Las Pléyades
estaban (lo estan todavia) estrechamente asociadas

con la fertilidad de la tierra y el pronéstico del clima

(Gow y Condori 1982: 15; Urton 1981: 119) (3). Dado
que ellas se hallan al norte cuando alcanzan su pun-
to mas alto en el firmamento, también se posicionan
sobre el cerro Huayna Picchu y, con ello, presentan
un paralelo con la Cruz del Sur y el Salcantay al sur.

Cuando la luz del sol ingresa a traves de la ven-
tana e ilumina el esculpido de 1a roca en el solsti-
cio de junio, también aparece por detras de la cima
del pico que algunos habitantes locales conocen con
el nombre de San Gabriel". Si bien se trata de una
de las montanas mas bajas del macizo Verdnica, es
con todo notable cuando se le mira desde Machu
Picchu. Tal pareciera que, en este caso, existe un vin-
culo directo entre las observaciones astronémicas y
las montanas, vinculo en el cual el cuerpo celeste (y
el lugar desde donde se le observa, en este caso una

roca esculpida) adquiere importancia debido a su

11 John Carlson, comunicacién personal (1989).
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Figura 11. El Torredn es una de las estructuras mejor construidas en Machu Picchu. La roca en el interior
puede haber sido esculpida parcialmente para servir como un altar y también para observar la salida del
sol y las P]éyadcs en el solsticio de junio a través de la ventana orientada en esa direccion.

Figura 12. Bingham llamé a la cueva bajo la roca del Torreon el Mausoleo Real (aunque no se encontra-
ron articulos funerarios). El fino trabajo de picdra del interior indica que tuvo funciones ceremoniales.
Desde aqul’ sc puedc ver la roca cscu]pida escalonada en la entrada.
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asociacion con un pico prominente en el horizonte.

La gran roca dentro del Torreon también forma
el techo de una cueva, hecho que probablemente po-
dria haber contribuido a darle un caracter sagrado
a la edificacion. La cueva contiene piedras y nichos
finamente esculpidos, lo cual condujo a Bingham
(1979: 89) a creer que se le utilizaba como mausoleo
real. Desde el ingreso de la cueva, se puede mirar
hacia el cerro San Gabriel y las montanas circun-
dantes. En la entrada existe una roca esculpida de
modo escalonado, la misma que, en opinion de al-
gunos autores, sc solia utilizar para simbolizar una
montana (cf. Bastien 1978: 157; Grieder 1982: 133;
Guchte 1990: 194) (figura 12), interpretacion que es-
taria de acuerdo con la del Torreon antes expresada
(4). Existen otras prucbas relacionadas a las creencias
acerca de las cuevas en el pensamiento incaico que apo-
yan la hipotesis de que esta cueva estaba asociada al

culto de las montafias, lo que examinaré mas adelante.
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El Templo de la Luna
El Templo de la Luna es, en realidad, una cueva situa-
daenla escarpada ladera norte del cerro Huayna Pic-
chu, a unos 390 m por debajo de la cumbre. Contiene
algunos trabajos en piedra muy finos de la ¢poca
incaica (figura 13). Al parecer, la cueva recibio este
nombre de personas que observaron que durante las
noches de luna llena el interior de la cueva se ilumi-
naba (Waisbard 1979: 235). Probablemente es de ma-
yor importancia el hecho de que mire hacia el punto
en que se pone ¢l sol en el equinoccio en la cumbre
del cerro San Miguel, lo que coincide con el lugar en
el horizonte donde el sol se pone en el solsticio de
junio visto desde el Intihuatana.

Ya que no todas las cuevas recibian tan espe-
cial tratamiento, debemos examinar qué elementos
podrian haber intervenido para dar al Templo de la

Luna esta categoria. Es posible que el agua, bastante

escasa en la zona, proviniera de un manantial ubicado

P ¢ il g, o

Figura 13. El Templo de la Luna, una cueva situada en las laderas del Huayna Picchu, posee en su interior
muestras de algunos de los mds finos trabajos en piedra realizados por los incas.

301



Johan Reinhard

en las inmediaciones de la cueva o incluso del inte-
rior de la misma (MacLean 1986: 40; Waisbard 1979:
235). La ubicacion de la cueva en la parte alea de la
montafia sagrada Huayna Picchu pudo haber sido
también un factor relevante.

Cuando examinamos las creencias sobre
cuevas en los Andes, encontramos caracteristicas
compartidas que podrian ayudar a explicar la aten-
cion especial que estas recibieron. Las fuentes histo-
ricas indican que, con frecuencia, se consideraba a
las cuevas como entradas a las montanas en las cuales
se originaban los primeros antepasados. Asimismo,
era frecuente que se guardasen en ellas los cuerpos
de los antepasados fallecidos. Estas creencias y prac-
ticas se vinculaban, en muchos casos, al concepto
de que la gente provenia de las montanas a traves
de las cuevas (Reinhard 1985a: 309) y de que las
almas mismas volvian a residir alli.

En muchos lugarcs del Pert, las cuevas se
consideran como las entradas que permiten acceder
a las montanas donde viven las deidades tutelares
(Ansion 1982: 245; Palomino 1984: 86). Esta creencia
era conocida en el pcriodo incaico (Duviols 1986: 55)
y sigue existiendo en el area del Cusco actualmente
(Paz 1988: 221)*. Similares creencias existen incluso
en Bolivia (Bastien 1978: Xix) yen Chile (Reinhard y
Sanhueza 1982: 23). Las cuevas tambicn se podian ver
como entradas hacia las montafias que podian usar
los animales, pues, segun las creencias, estos perte-
necian a los dioses de las cumbres. Ademas, las cuevas
eran ]ugarcs c]cgidos tradicionalmente para dcj ar las
ofrendas a estas deidades (cf. Paz 1988: 219-221).

Los arqueologos han hecho descubrimientos
recientes debajo del Templo de la Luna, los mismos
que parecen respaldar la interpretacion de que este se
relacionaba con el culto a las montanas. Hallaron una

estructura que tenia dos agujeros pequenos en dos ni-

12 Jean Jacques Decoster comunicacion personal (1988).
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chos. Lo tnico que se podia ver al mirar a traves de
los orificios era una montana prominente a través del
rio Yanantin (Astete y Orellana 1988). Los arqucélo—
gos creen que los agujeros formaban parte de practicas
realizadas en el culto de esta montana sagrada. El Ya-
nantin es la misma montana que puede haber sido
1'cproducida por la Roca Sagrada

Considerandolas en su conjunto, las pruebas in-
dican que el Templo de la Luna adquirié importancia,
al menos en parte, debido a su asociacion con el culto
a las montaias. Tal vez, y aunque solo de manera ge-
neral, su abertura orientada hacia la puesta del sol en
los equinoccios (los que a su vez ocurren en el mismo
lugar donde el solsticio de junio se pone visto desde
el Intihuatana) fue también un factor que contribu-

yo a darle este caracter sagrado.

Intimachay

Intimachay es una cueva pequenia que tambicn pre-
senta algunos finos trabajos en piedra que indican
que tenia especial importancia para los incas. Se
ubica en la ladera oriental del cerro Machu Picchu,
justo debajo de lo que se ha denominado el Barrio
Industrial en algunos planos del lugar (5). Se han
presentado argumentos convincentes segun los cua-
les Intimachay se construyé con la funcion primaria
de usarse como lugar de observacion de la puesta
de sol en el solsticio de diciembre (Dearborn et al.
1987). Visto desde Machu Picchu, durante el solsti-
cio de diciembre el sol no surge por detras de ninguna
caracteristica importante del horizonte. Sin embar-
go, debajo del horizonte inmediato, el sol sale justo
desde el despenadero angosto esculpido por el rio Vil-
canota, el cual esta vinculado al Ausangate (el solsticio
de diciembre surge por detras de este), a la Via Lactea,
a la trayectoria del sol y, finalmente, a las creencias re-

lacionadas con el agua y la fertilidad en general.



Terrazas, irrigacion y manantiales

Machu Picchu es famoso por sus terrazas o andenes
(figura 14). Se ha demostrado que estos ayudan a evi-
tar la erosion, aumentan la cantidad de terreno llano
y suavizan los efectos de la variacion climatica (Ma-
cLean 1986: 113). Esto significa que la produccion agri-
cola se incrementa, especialmente porque las terrazas
permiten efectuar procesos de irrigacion, lo que en
consecuencia reduce el tiempo para las cosechas.

El producto que mas probablemente se cultivaba
en Machu Picchu debe haber sido el maiz, tal vez con
algunas clases de papa (MacLean 1986: 115). El maiz
jugd un papel importante en las ceremonias religio-
sas y, considerando la importancia de Machu Picchu
COmo centro rc]igioso, todo cultivo en la zona proba—
blemente se consideraria como especialmente sagrado.

Las deidades de la montana estaban (y siguen
estando) estrechamente vinculadas a las terrazas

de cultivo ya los sistemas de irrigacién (Avila 1975:
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46; Isbell 1978: 139, 143) y ast sucedia tambi¢n en la
region del Cusco (Sherbondy 1982: 143; Dumezil y
Duviols 1974-1976: 174). Esto es comprensible, dado
su papel en el suministro de agua y el control del ci-
clo hidroldgico (Reinhard 1985a: 307-308), en el uso
dado a sus pendientes (cf. Favre 1967: 132) y por su
intervencion en los derrumbes y los terremotos (Nach-
tigall 1966: 278; Szeminski y Ansion 1982: 198). Por lo
tanto, es dificil imaginar a los incas sin hacer ofrendas a
las montaias sobre las que construyeron terrazas.
Bingham (1913: 473) observo la escasez de agua
en Machu Picchu e, incluso, sugirio que esta pudo
haber sido la razén del abandono del lugar. Hemos
observado de qué¢ forma el agua pudo haber sido
considerada sagrada. Siendo poco comutn encontrar
un gran nimero de fuentes adecuadamente cons-
truidas en los emplazamientos incas, probablemente
aquellas existentes en Machu Picchu fueron utiliza-

d.ZlS7 ¢n su mayor{a, para b?lﬁOS y ablucioncs I'itll:l]CS

Figura 14. La construccion de terrazas en cerros empinados es uno de los aspectos mas impresionantes
de Machu Picchu. Aqui en una vista hacia el este desde el cerro San Miguel.
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(cf. Cobo 1964: 169-186; MacLean 1986: 123; Valcarcel
1979: 27). Ademas, esto es un indicador del papel que
jugo el agua en la naturaleza sagrada del lugar.

La gran cantidad de terrazas y la posicion
dominante de Machu Picchu sobre una escarpada
ladera han llevado a algunas personas a apuntar ha-
cia lo que consideran como la excelente naturaleza
defensiva de Machu Picchu (cf: Bingham 1913: 473).
Aunque en efecto Machu Picchu se encuentra en
una ubicacion impresionante, no existe evidencia de
que hubiera alguna amenaza de caricter serio pro-
veniente del area de selva (MacLean 1986: 85). Por
otro lado, tal como hemos podido apreciar, los incas
podian haber conquistado el area, especialmente
alrededor de Vitcos, al oeste de Machu Picchu. Ello
hubicra permitido utilizar el lugar, por lo menos en
parte, como una base para atacar a sus enemigos tra-
dicionales, los chancas, en las colinas hacia el oeste
(Lyon 1984: 4, Rowe 1987: 16).

No obstante, Machu Picchu parece haber sido
construido basicamente con fines religiosos (Rowe
1987: 20). Algunos eruditos han recalcado el hecho
de que los muros y recintos Unicamente obstaculiza-
ban el acceso, antes que brindar un sélido sistema de
defensa (Gasparini y Margolies 1980: 87-88; MacLean
1986: 85-86). Estos muros y recintos pueden haber
sido construidos mas para brindar aislamiento a
un lugar religioso que para la defensa propiamente
dicha. La idea de que Machu Picchu fuera elegido
obedeciendo a razones defensivas parece, incluso,
menos probable cuando observamos que otros im-
portantes centros incaicos en el drea no eran de na-

turaleza defensiva (cf. Fejos 1944: 60).

Conclusiones
El centro sagrado
Es claro que un gran conjunto de complejos factores

han contribuido a la importancia econdmica, poh’ti—
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cay religiosa de Machu Picchu, emplazamiento que
pudo haber sido un retiro real construido en parte
para conmemorar la exitosa campana de Pachacuti
en contra de los chancas (MacLean 1986: 129; Rowe
1987: 16). Por su parte, algunos estudiosos consideran
que Machu Picchu fue un lugar importante debido a
su situacion econdmica y poh’tico—cstratc’gica entre
las tierras bajas tropicales y el Cusco (MacLean 1986:
129-130). Esto habria ayudado a controlar el comer-
cio y proporcionado seguridad a los agricultores en
los férciles valles cercanos (cf. Gnsparini y Margo]ics
1980: 89). Quizas Machu Picchu fue, en si mismo,
un centro para comunidades que cultivaban produc-
tos de climas calidos, como hojas de coca, maiz, ete.
(cf. Bingham 1916: 471). Sin embargo, y aunque estos
factores habrian afectado el crecimiento y la impor-
tancia de Machu Picchu, atin no permiten explicar
su inaccesible ubicacion o su importancia religiosa.
Un hecho que sobresale al observar cuidadosa-
mente la ubicacion geografica de Machu Picchu es
que no solo se trata de un centro ecologico entre las
altas llanuras y las tierras bajas tropicales, sino que
tambi¢n estd ubicado entre las mas sagradas montafias
de la region. Ademas, esta virtualmente circundado
por el rio sagrado Urubamba, que fluye generalmen-
te en direccion sureste a noreste, reproduciendo el
paso del sol. En riempos claves del calendario inca,
cl sol sale y se pone detras de ciertos picos nevados,
los cuales atn en la actualidad son considerados dei-
dades poderosas. La Cruz del Sur, centro de la Via
Lactea y el rio celestial en el pensamiento inca, yace
en yuxtaposicion con el Salcantay, una de las mon-
tanas mas sagradas de los incas y relacionada direc-
tamente con Machu Picchu. Las montanas sagradas
se ubican, ademas, alineadas en torno a los cuatro
puntos cardinales tomados desde el lugar. Esta ubi-
cacion central de Machu Picchu, construido en la

cima de una montana, recuerda la discusion de Mir-



cea Eliade (1963: 99-100; cf. Valcarcel 1979: 51) sobre
la importancia de un axis mundi en las religiones del
mundo. El axis mundi se convierte en un centro sa-
grado uniendo conceptualmente la tierra con el cie-
lo. Cualquiera que haya sido la creencia de los incas,
estos habrian estado al tanto de la posicion central
de Machu Picchu en relacion con las montanas, y las
principales ceremonias realizadas en el lugar segura-
mente habrian involucrado el culto a las montanas.
Sabemos que este culto precedio a los incas
(Agustinos 1918; Avila 1975; Duviols 1967; cf. Rein-
hard 1985b, 1988, 1990a). Tambi¢n existe evidencia
que indica que el concepto de un centro circunda-
do por cuatro montafias sagradas era un concepto
preincaico: tanto la cultura Wari (Huari) como la
Tiahuanaco (que surgicron durante el primer mile-
nio despues de Cristo) parecen haber desarrollado
este esquema fisico-conceptual (cf. Anders 1986;
Reinhard 1990a). Dada nuestra comprension de
las razones por las cuales las montafias fueron
tan importantes para los incas, es claro que se les
habia visto como entes protectores y proveedores de
estabilidad econdmica. Cuando las montanas reales
coincidian estrechamente con importantes feno-
menos celestes y con los puntos cardinales, lo sa-
grado del 1ug:1r aumentaba de manera Signiﬁcativa.
La rcgién de Machu Picchu parece haber sido
parte de un sistema mayor cuyo origen se encontra-
ba en el Cusco. Me he referido con anterioridad a la
asociacion, tanto fisica como conceptual, entre las
principales montanas de la gran region del Cusco: el
Salcantay y el Ausangate. Se encuentra fuera de los
alcances de este libro entrar en detalles sobre la geo-
grafia sagrada del valle del Cusco y del sistema del
valle del Vilcanota (con el cual esta estrechamente
conectado), pero algunas referencias podrian ayudar
a ubicar a Machu Picchu dentro del gran sistema cos-

mologico y geografico sagrado percibido por los incas.

Machu Picchu: el centro sagrado

Hemos visto el importante papel jugado por el
Salcantay en Machu Picchu. EI Cusco yace cerca del
punto medio entre el Salcantay y el Ausangate, a lo
largo de una linea que corre de sudeste a noroeste y
que corresponde al curso del rio Vilcanota, la ruta
de la deidad Viracocha, coincidentemente con el
recorrido del sol durante una importante parte del
afio —la estacion de lluvias y del erecimiento de las
cosechas y los rebafios—.

El Cusco se ubica tambi¢n cerca de una impor-
tante divisoria de aguas: en el nacimiento de un rio
que corre hacia el sudeste y desemboca en el rio Vilea-
nota, que corre a su vez con rumbo noreste. El Cusco
esta situado en el lado oriental de la divisoria de aguas
con vista directa al Ausangate, que atin es el centro del
culto a las montarias en la region oriental del depar-
tamento. El Cusco esta localizado justo debajo de un
paso que permite ver el Salcantay. Dado que se creia
que el Senga, una de las montafias situadas en el extre-
mo noroeste del valle, constituia el origen de las aguas
que pasaban a traves de la ciudad y que ademas se con-
sideraba responsable de traer lluvias del cielo (Randall
1987: 82; Sherbondy 1982: 144), el Cusco se ubicaba en
el centro simbdlico de una importante circulacion de
aguas (Randall 1987), ademas de ser el centro de las
montafias sagradas mas poderosas de la region.

Machu Picchu, construido por Pachacuti (el
emperador responsable de convertir al Cusco en el
centro simbolico del mundo andino), seguramente
habria sido considerado como un prominente cen-
tro sagrado. La ciudadela se encontraba dentro de
un subsistema geografico divino, el mismo que tie-
ne en el Salcantay uno de sus extremos y, al mismo
tiempo, su foco principal. Es claro que, a pesar de su
lcjam’a, el drea fue de gran importancia econdmica,
religiosa y politica para el Imperio incaico.

Por todo lo anterior, un examen de la geografia

sagrada de otros lugares ceremoniales incas se convier-
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te en una herramienta esencial para comprender mejor
las razones de la ubicacion de Machu Picchu y sus fun-
ciones. Este cnfoquc ya ha demostrado ser de gran utili-
dad en la interpretacion de los complejos ceremoniales
preincaicos (Reinhard 1985b, 1988, 1990a).

Lo que he intentado hacer en esta obra es
demostrar las formas en las cuales Machu Picchu
encaja con el modelo de asentamiento geografi-
co sagrado. Entenderlo como tal puede ayudar a
interpretar la importancia de su ubicacion y sus
funciones primarias. La distribucion y tipos de
rocas sagradas, los alinecamientos astronomicos de
varias de las estructuras, las formas en que los ele-
mentos simbolicos y funcionales del Cusco pue-
den haberse rcpctido en el 1ugar y la interrelacion
de los lugares de la region son solo algunos de los
campos mads obvios que necesitan investigarse con
mayor profundidad.

Sin Cmbnrgo, confio en que mayores investiga-
ciones no cambiaran el concepto basico de que Machu
Picchu fue construido en esa ubicacion en gran parte
por sus caracteristicas sagradas circundantes. Se ha
descubierto que estas caracteristicas estan estrecha-
mente asociadas con algunos de los aspectos mas im-
portantes de la vida inca: la fertilidad de la tierra y los
animales, el control politico, los poderes de los espe-
cialistas en rituales, el comercio y el ciclo hidro]égico,
en la medida en que interactta con la esfera celestial.

Dado nuestro conocimiento de la religion in-
caica, podemos afirmar que Machu Picchu fue esce-
nario del culto a las deidades mayores como Viracocha,
Mlapa ¢ Inti (el Sol). Sin embargo, las razones de su ubi-
cacion y la clave de gran parte de su significado parecen
asociarse claramente con la geografia sagrada de la
rcgién. En Machu Picchu encontramos una combina-
cion Unica de paisajes y creencias cosmologicas que,
en conjunto, forman un poderoso centro sagrado que

vinculaba la religién, la economia y la poh’tica. La in-
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teraccion de estos factores fue clave para la construccion
de uno de los lugares ceremoniales mas impresionantes

del mundo antiguo.

Notas finales
(1) Bingham (1975: 170) senalo la existencia de otra
4drea con un porcentaje similar de vasijas para Hqui—
dos, la Puerta de la Ciudad, y penso que esto se debia
al ofrecimiento de bebidas que se hacia a las perso-
nas que ingresaban a Machu Picchu por este punto.
Senald el contraste con los hallazgos realizados en
el sector sur oriental, donde resultaban comunes
tanto vasijas para liquidos como platos de comida.
Aparentemente, Bingham crefa que la ofrenda de
Hquidos en esta pucrta solo tenia por objcto aliviar
la sed. Sin embargo, dada la naturaleza sagrada del
camino inca y de los lugares a lo largo de ¢l (por
no mencionar a Machu Picchu mismo), parece mas
probnblc que este haya sido utilizado para el ofreci-
miento y consumo ritual de liquidos.
(2) Algunos especialistas han pensado que el Inti-
huatana representaba un usnu (ushnu u osno) (Brun-
dage 1967: 405; Dearborn y Schreiber 1986: 34-35). El
término usnu no ha sido facil de definir, pero usual-
mente se emplea para referirse a una piramide esca-
lonada, un tumulo de piedras o una gran roca, todos
los cuales tenfan un uso ritual y frecuentemente se
asociaban con el agua (Zuidema 1978: 157-162). Los
usnu mas famosos fueron las piramides escalonadas
en sitios como Huanuco Viejo, Vilcashuaman y Cus-
co (como lo ilustra Guaman Poma 1956: v. 2, 30), en
los cuales el inca podia sentarse; pero otros usnu han
sido senalados como rocas talladas en las que se co-
locaban objetos sagrados y ofrendas. En este senti-
do, el término Intihuatana podrl’a ser intcrprcmdo
como un tipo de usnu.

Resulta sugerente que cuando el usnu era fa-

bricado con piedras dentro de un centro ceremonial



tenia la forma de una piramide que algunos especia-
listas en temas andinos consideran la representacion
simbdlica de una montafia (Benson 1972: 34, 94-95;
Grieder 1982: 133; Zuidema y Quispe 1968: 30, 32;
cf. Meddens 1997: 11-12). La asociacion con el agua
estaria en concordancia con esto, asi como el uso
del término usnu para designar cumulos de piedras.
Se cree que estos timulos, formados en un contex-
to ritual, eran utilizados para realizar ofrendas a las
deidades de las montanias, a las cuales representaban
simbolicamente (Ramos 1976: 68; cf. Middendorf
1974: v. 3, 71-72; Reinhard 1988: 60-61; Squier 1877:
399; Zuidema y Quispe 1968: 30, 32). Tambi¢n se ha
sugerido que el usnu era utilizado como un punto
desde el cual se podia observar la puesta del sol urili-
zando referencias en el horizonte (Zuidema 1980: 326).
El Intihuatana se abre hacia el oeste, y hemos visto
como las montafias (observadas desde €l) se alinean en
relacion a puestas del sol de especial importancia.

Por lo tanto, la interpretacion del Intihuata-
na como representacion de una montana estaria de
acuerdo con una de las acepciones del término usnu
y al mismo tiempo sugicre que las plataformas de
piramides escalonadas usadas por los incas tenian
como intencion la representacion simbolica de las
montafias. Si esta hipotesis fuese correcta, ejemplifi-
caria el uso de una potente imagineria para expresar
el poder politico, econémico y religioso de los incas.
(3) La otra ventana en el Torredn ofrece una vista del
cielo que incluye la cola de la constelacion del Es-
corpion, la misma que esta incluida en una constela-
cion incaica llamada Collea (almacén) (Dearborn y
Schreiber 1896: 33). Esta constelacion se asocia con
el almacenamiento de cosechas y en la actualidad to-
davia se vincula con creencias vigentes acerca de la
temporada de siembra (cf: Urton 1981: 125).

(4) Con frecuencia se escucha que las piedras para

construir las estructuras de Machu Picchu vinieron
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de alguna otra parte. Dado que estas piedras serian
extremadamente dificiles, cuando no imposibles, de
transportar, incluso con maquinaria moderna, hay
quienes concluyen que algin tipo de tecnologia avan-
zada tendria que haberse utilizado en el proceso.

Sin embargo, el risco sobre el cual Machu Pic-
chu se asienta consiste en una parte importante de
granito, bastante comin en la region de Machu Pic-
chu (Kalafatovich 1963: 218-220). Las tnicas rocas
consideradas ajenas al sitio son unas pequenas pie-
dras que aparentemente vienen de la parte alta del
valle del Urubamba, quizas de Ollantaytambo (Ka-
lafatovich 1963: 222). Sabemos por los cronistas que
el acto de extraer la piedra requeria realizar ofrendas

a la montana (cf. Cobo 1964: 166, 176).

Figura 15. En la parte inferior de la foto se ve la Piedra
Condor. Las ruinas en la parte superior integran lo que
Bingham denomind “el grupo de nichos inusuales”.
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(5) Existe una extraordinaria talla en piedra cerca de  (ver la figura 15). Aun considerando que esta identifi-
la cueva de Intimachay que con frecuencia ha sido cacion no es, de ninguna manera, una certeza, podrl’a—
considerada la representacion de un condor debidoa  mos recordar como en gran parte de los Andes existe
las similitudes que presenta con la cabeza de esta ave  la creencia de que los condores son representantes o

(cf: Angles 1988: v. 3, 115, 159; Hemming 1982: 156,158)  manifestaciones de las deidades de las montaias.
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