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12. Календарь и Система секе в контексте аналитических и оккультных познаний инков

12.0. Предыстория написания данной главы
На следующий день после того, как сенситив #33 предала мне воспринятые ею в тонком Плане слова инка {( 11.2.3} о том, что в проект лабиринта заложены те же принципы, что использовались и Инками, я обратился к Википедии, и практически сразу нашел то, о чем не знал, и о чем говорила сенситив. Мне стало понятно, что стояло за словами инка: во всяком случае – в отношении системы маркеров, использовавшихся в лабиринте {( 10.3.3} для задания геодезических направлений на ряд сакральных объектов мировой значимости. 
Известно, и это описано в первой части работы, что в различных частях мира маркеры использовались для задания направлений на точки горизонта с целью получения определенных географических и астрономических настроек. В этом случае речь шла о прямых линиях, указывающих направление на объекты, видимые с места расположения артефакта. Однако о том, чтобы использовать маркеры аналогичным образом, но уже для задания в кромлехах или пирамидах геодезических направлений на сакральные объекты, расположенные вне поля зрения, я не слышал, хотя и нельзя отрицать того, что в Мезоамерике и Евразии такие настройки также имели место.   
А именно, оказалось, что этот принцип лежал в основе широко распространенной практики Инков (понимаемых в широком смысле – как группы народов Западной части Южной Америки) по созданию системы секе, которая использовалась для организации различных аспектов жизни – от задания административных границ до указания направлений на святилища – ваки.
Но чтобы объяснить эту систему, неординарную саму по себе, необходимо предварительно пояснить базовые аналитические и оккультные представления Инков, которые хотя по сути и совпадают с мировыми аналогами, но по форме представления вербальной и числовой информации – кардинально отличаются от того, что было принято у других развитых цивилизаций. 
Вместе с тем, поскольку в конечном счете нас интересует оккультная сторона системы секе, мы не ставим целью обзор всех сторон и деталей жизни Инков, но прежде всего тех аспектов, которые позволяют осветить данный вопрос. 
Отметим также, что представленный ниже обзор основных аспектов культуры Инков опирается на статьи Википедии, которые выделены электронными ссылками; во многом они основаны на цитируемых работах испанских авторов 16 – 17 веков, а также нескольких современных публикациях, перечень которых приведен в конце данной главы. Эти ссылки, в отличие от ссылок на источники самой книги “Каменные Порталы”, даются номером с предшествующей буквой I; например, [I3].  
12.1. Современные представления о культуре Инков
12.1.1. Империя Инков – Тауантинсуйу
* Инки

* Инка, Инка Капак (кечуа Inka Qhapaq) – титул связанной узами кровного родства высшей знати в Империи Инков, носившей название Тауантинсуйю, представлявшей собой особую этнокультурную общность. Полноценным инкой мог считаться только прямой потомок Манко Капака и Мамы Окльо как по мужской, так и по женской линиям. 
Помимо инков по крови, существовал слой так называемых «инков по привилегии» – людей более низкого происхождения, получавших право называть себя инками и носить одежду инков за те или иные личные заслуги. 
* Происхождение. О происхождении инков нет достоверных данных, хотя существует множество легенд. Однако все эти легенды указывают на окрестности озера Титикака, что может быть расценено как аргумент в пользу того, что прародиной инков действительно был этот район. 
* Язык. Хотя все инки, безусловно, в совершенстве владели кечуа, между собой, по свидетельству многих хронистов, они говорили на особом языке капак сими (кечуа Qhapaq Simi – «язык царей»), о котором, к сожалению, известно крайне мало. 
* Социальная структура. Возглавлял инков (и все государство в целом) Сапа Инка (кечуа Sapa Inka), букв. «Единственный Инка». Его главная жена по обычаям должна была доводиться ему родной сестрой, она носила титул Койя (кечуа Quya).

Инки делились на так называемые айлью (от кечуа Ayllu – община). Каждая айлью вела свое начало по мужской линии от того или иного Сапа Инки; все сыновья очередного Сапа Инки (кроме наследника престола) образовывали новую айлью, носившую его имя.

Наследование престола происходило по мужской линии, но Сапа Инка мог выбрать наследником любого из сыновей, не обязательно старшего. Кроме того, есть смутные указания на то, что Сапа Инка мог быть смещён с престола волей других инков в случае, если его деятельность была неудачной.

Численность инков по крови (мужчин), по сообщениям хронистов, была примерно 200 человек.

* Империя Инков
* Империя Инков (кечуа Tawantin Suyu, Tawantinsuyu, Тауантинсуйу, Тавантинсуйю) – крупнейшее по площади и численности населения индейское государство в Южной Америке в XI–XVI вв. 
* Название Империи на кечуа, Тауантинсуйу, можно перевести как четыре объединённых    провинции. Такое название связано с тем, что страна делилась на четыре провинции: Кунтинсуйу (кечуа Kunti Suyu) , Кольясуйу (кечуа Qulla Suyu), Антисуйу (кечуа Anti Suyu) и Чинчасуйу (кечуа Chinchay suyu). Кроме того, из Куско (кечуа Qusqu) в четыре стороны выходили четыре дороги, и каждая из них именовалась по названию той части империи, в которую она вела.

* Возникновение и рост империи. В Андской области и прилегающем к ней побережье в 1-м тыс. до н.э. – 1-м тыс. н.э. возникли развитые земледельческие цивилизации Чавин, Паракас, Наска, Мочика, Тиауанако и др. 
В XII веке на берегах озера Титикака появляется народ, которым руководит Инка – верховный правитель. При этом создание государства приписывается легендарному Инке Манко Капаку, он же основал столицу – город Куско, на высоте 3416 м. над уровнем моря.

После создания территория страны постоянно расширялась. В особенности после того, как Инка Яуар Уакак создал в империи регулярную армию. Большие завоевания осуществил Инка Пачакути. Он создал настоящую империю, ведь до этого инки были всего лишь одним из многочисленных индейских племен, а Куско – обычным городком. 
В итоге, к XV–XVI вв. империя Инков включало в себя полностью территории нынешних Перу, Боливии и Эквадора (за исключением части равнинных восточных районов, поросших непроходимой сельвой), частично Чили, Аргентины и Колумбии. 
При покорении соседних племен инки с одной стороны использовали свою сильную и многочисленную армию, а с другой стороны – привлекали к себе элиту покоряемых регионов и интегрировали их культы. Прежде, чем предпринимать военные действия, инки трижды предлагали правителям покоряемого региона добровольно присоединиться к империи. Они заставляли покоренные племена изучать язык кечуа, устанавливали свои обычаи и законы. Местная знать и жречество покоренных народов сохраняли своё положение, а отправление местных религий не возбранялось при условии обязательного поклонения общеимперскому богу Солнца Инти. Инки уделяли большое значение сохранению местных народных промыслов и костюма, дабы по платью любого жителя Тауантинсуйу было легко определить его происхождение и социальный статус.

Для инков было характерным разделение власти и общества на воинов и не-воинов. Главными полководцами и военачальниками были либо правители Империи, либо назначенные ими люди из правящего этноса – инков. При этом, похоже, всё-таки существовало некое двоевластие – полноценный дуумвират, поскольку хозяйственной деятельностью Империи, снабжением и обеспечением войск занимался правитель (губернатор) города Куско.

На пике своего существования империя Инков являлась одним из крупнейших государств на Земле. Число ее подданных достигало, по разным источникам, от 5-6 до 12 млн. человек.
* О собирательном значении терминов “инки” и “Империя Инков”
Археологические исследования показывают, что большое количество достижений было унаследовано инками от предшествующих цивилизаций, а также от подчинённых ими народов. К моменту появления на исторической арене инков в Южной Америке существовал ряд цивилизаций: Моче (культура Мочика, известная цветной керамикой и ирригационными системами), Уари (это государство явилось прообразом Империи инков), Чиму, Наска (известные тем, что создали так называемые линии Наска, а также своими системами подземных водопроводов, керамикой), Пукина (цивилизация города Тиауанако с населением около 40 тысяч человек, находившаяся к востоку от озера Титикака), Чачапояс («Воины Туч», известные своей грозной крепостью Куэлап, которую ещё называют «Мачу-Пикчу севера»).
При этом Поло де Ондегардо отмечает, что:

«После того, как районы приводились к покорности, мощная сила присущая сему краю способствовала его же безопасности… Если у других народов есть что-либо хорошее, всему этому Инки у них обучались.» [I6]
При этом ввиду малоизученности культурного наследия этих народов и нерасшифрованности их информационного наследия в настоящее время практически невозможно идентифицировать вклад каждого из них в культуру империи Тауантинсуйу. Поэтому, а также потому, что по историческим меркам эта империя просуществовала сравнительно недолго – около четырех веков, имеющиеся сведения о ее культуре по сути представляют данные не только об этих народах, но и о предшествующих цивилизациях Южной Америки, а не о самих инках. 
Тем не менее, за империей Тауантинсуйу закрепилось неформальное название “Империя Инков”, а слово “инки” стало использоваться для именования всех этих народов в собирательном смысле; в узком смысле это слово продолжает означать династическую принадлежность.

12.1.2. Общие особенности организации жизни в Империи Инков
* Административное деление
Империя делилась на 4 части (рис. 12.1): Чинчайсуйу – ей соответствовал красный цвет, Кольасуйу – синий цвет, Антисуйу – зелёный цвет, и Кунтисуйу – жёлтый цвет, в свою очередь каждая часть состояла из провинций. 




Рис. 12.1. Основные части империи инков
В каждой провинции имелась своя столица, куда стекался сбор податей, где находился храм Солнца, литейни и ювелирные мастерские, гарнизон, крупные постоялые дворы, склады, а также представитель Двора – губернатор. 
При этом империя разделялась на провинции, а те – на уезды “линиями” секе, которые выполняли роль не только административную, но и календарную {( 12.5}, и оккультную {( 12.7}. 
* Результаты труда и их распределение  [I6]
Одежда. В каждом селении у них были работники, называвшиеся кумпико [cumpicos], ткавшие роскошную одежду, а делали они её в большом количестве. Хранилища были изрядно заполнены одеждой, когда пришли испанцы, равно как и всеми другими необходимыми вещами, как для поддержания жизни, так и для войны. 
Следует здесь упомянуть об одной вещи, а именно: когда они раздавали одежду каждому человеку, сообразно количеству нуждающихся в обновке одеяний в его семье, не принимая по внимания того, что собиралось из того, чем такой человек мог владеть как своей собственной, потому что он был обязан пользоваться этим без нанесения вреда своим использованием своей доли остальным, даже если семья владела большим количеством.
Охота. Порядок, учрежденный Инкой в вопросах, касающихся охоты, был таков, что никто не смел охотиться за пределами границ его собственной провинции; и цель этого была такова, что дичь, несмотря на то, что ей оказывалось надлежащее применение, следовало бы охранять. После того, как подать Инке и культу была уплачена, отдавалось разрешение снабдить людей всем необходимым. Кроме того, дичь размножалась по причине наличия правил её сохранения, отчего она увеличивалось быстрее, чем её потребляли, как то видно по реестрам, какие они составляли, несмотря на то, что требуемое для услуг Инки и культа количество было огромным. Постоянный учёт всех ловлей – вещь для меня такая, что трудно мне в неё поверить, если бы я сам того не видел. 
Животноводство. Требуемые для Куско животные отсылались в том же месяце, в количестве, какое было приказано, при этом только самцы, ибо самки никогда не убивались ни для жертвоприношений, ни для еды (Существовал закон, что самок нельзя было убивать). Пачаячачику, который у них считался всемирным Творцом, и Солнцу, Грому, называемого Чукилья, Пачамаме, и несчетному количеству других объектов поклонения, - всем были предназначены свои стада, а шерсть с них отдавалась в город Куско в качестве жертвоприношений, и для облачения людей, служивших вакам.
Земельное право. После смерти собственника земли, наследники и потомки владели ею сообща, без права делить её; но у лица, представлявшего Айлью, была опека над землёй, а все остальные обладали плодами сообща, которые делились среди них следующим образом: если у сына первого владельца было шесть детей, а у другого сына было двое, то у каждого были равные доли, и было столько долей, сколько было лиц. Во время сева они все должны были присутствовать при разделе посева; и ко времени сбора урожая, если кто-либо, будь он даже потомком, не присутствовал во время сева, он не мог ни взять свою долю, ни отдать её другому.
Налоги. Сначала Инки изымали требуемую по закону часть, а затем снабжали индейцев теми видами изделий, в которых у них была необходимость.

… подать культа и Инки взималась со всей общины для государственной службы, в то время как частное имущество каждого человека поддерживалось покровительством Инки, и, согласно их законам, у них не было иного правового основания для этого. С этого частного имущества никакая подать не вымогалась, даже когда оно было значительным по величине

Когда люди шли работать на землях за пределами своих собственных округов, это делалось также и для Инки и культа, и земля, которая разделялась для этого, называлась суйу.
После прихода испанцев индейцы продолжали долгое время возделывать земли Инки и культа, и сберегать урожаи, следуя старому обычаю, и сжигать часть в виде жертвоприношений, веря, что придёт время, когда они обязаны подать отчёт Инке
Одной из основных статей подати была одежда, которую давали для обслуживания Инки и культа. Огромные количества этой одежды раздавалось Инкой солдатам, и дарилось его родственникам и слугам. Оставшееся хранилось на складах, и обнаружилось там в несметных количествах, когда испанцы прибыли в эти королевства. Эта одежда была из различных видов ткани, соответственно традициям её изготовления. Большие количества были изготовлены из очень дорогой кумпи, вытканной с обеих сторон. Наиболее простая была сделана для жертвоприношений, ибо во все празднества приносилось в жертву много одежды. Для этих запасов животные остригались в нужное время, потом это всё собиралось и отправлялось в Куско, с другой податью, в Феврале месяце, сверх того, что откладывалось на хранение на вещевых складах, в соответствии с выдаваемыми каждый год указаниями. 
Другая часть продукции сберегалась для Инки. Сиё хранилось в амбарах, или отсылалось в Куско, сообразно правительственным нуждам. Потому что распоряжения отдавались не всегда одни и те же. Инка снабжал провизией все свои гарнизоны, своих слуг, своих родственников, и начальников, прислуживавших ему, из этой доли подати, приносившейся в Куско со всех краёв страны. 
Во время войны провизия из некоторых краёв отсылалась в другие, вдобавок к обычным издержкам, и такой был порядок в этих мероприятиях, что ошибки никогда не совершались. Иногда запасы высылались из хранилищ в горах на побережье, и сиё совершалось с никогда не прекращаемой регулярностью и точностью. Когда не было запросов, запасы оставались в хранилищах, и порой там накапливалось достаточно всего на десять лет.
* Строительство [I6]
Ещё одной податью и взыском во времена Инков было обложение тяжелыми работами, и сиё было требованием к индейцам работать на сооружениях Куско. Эта работа была очень тяжелой, поскольку все их строения состояли из каменной кладки, и у них не было железных и стальных инструментов, а также, чтобы вырезать камень из каменоломен или придавать ему форму впоследствии. Всё это делалось с помощью других камней, что было делом чрезвычайной сложности. {как это делалось – вопрос открытый; во-первых полигональный тип кладки существовал до Инков. Во-вторых, неизвестно, как можно было округлым камнем вырезать острые внутренние углы;       вопросов больше, чем ответов}.
Они не использовали известь и песок, а подгоняли один камень к другому с такой точностью, что место стыка едва заметно. Если мы подумаем о времени, за какое они должны были подготовить и вытащить камень, прежде чем эта точность была бы достигнута, на мысль приходит тяжкий труд и множество необходимых рабочих. К этому прибавлялась перевозка камней с очень большого расстояния силою людских рук. Кто-либо, видевший их сооружения, не станет сомневаться в их утверждениях, что было занято при тех работах тридцать тысяч людей. Ибо не только о сиих работах над землей идёт речь, как например, в городе и крепости, но также и отлично отделанная каменная кладка под землёй, так отменно высеченная, как любая из тех, что могут быть найдены в Испании. Так как имелись только каменные инструменты, то мне кажется, что сотня индейцев не могла бы сделать и обработать один-единственный камень в месяц, и тому, кому нравиться смотреть на них, несомненно, подумает о том же. Эти строения находятся не только в Куско, а и во многих других краях, где работа намного труднее и потяжелее, по причине того, что камни находятся на более удалённом расстоянии.
* Дороги и почта
* Дороги. В империи Инков существовала развитая транспортная и ирригационная сети. 
«Этими означенными королевскими дорогами с их ответвлениями были: … {перечисляются 6 дорог по горам, побережью Тихого океана и в др. местах}. Они были проложены Инками*). 

[Измерены] в их лигах и имели знаки – указатели, каждая дорога была в ширину четыре вары {примерно 330 см}, а по ее обочине с двух сторон стояли камни [в виде бордюра]. Они были прямыми, и никто во всем мире кроме королей – Инков не построил таких дорог. У каждой из них имелся свой гуамани – начальник, а вдоль дорог стояли тамбо – дома, в которых путники находили приют; и каждая провинция обеспечивала их камарико – снабжением всем необходимым и организацией отдыха, чтобы там могли отдохнуть принципалы и капитаны. При каждом имелись часки – курьеры и много запасов, а сами дороги были весьма ухожены и вычищены. В болотистых местах клали каменные дороги и строили мосты» [I11]
*) Прим. перев.: Дороги существовали уже задолго до инков – в этом убеждены все археологи, занимающиеся исследованиями в Андах. Инки, как и в других случаях, использовали, расширили и усовершенствовали то, что уже было создано до них. ([I11], Комм. – 67)
В подготовке подати мужчины также распределялись для сооружения общественных строений, таких как мосты и дороги [I6]. Они прокладывали пути сообщения, в том числе через горные тропы, по которым имперская армия могла беспрепятственно передвигаться. 
Общая протяжённость дорог составляла порядка 25 тыс. км. При передвижении по дорогам в качестве вьючного животного использовалась лама, так как лошадей в Америке не было. По дорогам также была налажена передача посыльными информации (см. ниже).
{Ввиду наличия у Инков разносторонних и глубоких знаний в различных областях – от астрономии до механики, а также использования ими ритуальных объектов круглой формы, очень сложно поверить в то, что они, во всяком случае – ученые амаута и жрецы – не знали колеса. Остается предположить, что они не допускали его использования по каким-то практическим, а скорее – по религиозным соображениям; возможно, вследствие того, что круг (с соответствующими символами на нем) использовался как символ главного божества – Инти}  

* Почта. 
«На всех королевских дорогах от Кито до Чили, и ещё дальше, на границах губернаторства Беналькасара, и в ответвлении, по дороге к Бракаморас, были размещены часки [chasquis] в конце каждого тупу [tupu] {~ 7.2 км}, на обеих дорогах: как на побережье, так и в горах. Тупу размером – то же, что и полторы лиги {1 лига = 3 милям = 4828,032 метра}… 
В этих местах были приспособлены домики для содержания двух индейцев {в которых были кровать и очаг}, служивших в качестве почтальонов, и они освобождались один раз в месяц, а находились они там и днём и ночью. Их обязанностью было передавать сообщения Инки {устные или в записи {( 12.2}} из Куско в любое другое место, и получать такие же от губернаторов, так что все дела и события империи ведомы были. Когда же Инка желал передать что-нибудь губернатору, он говорил это первому часки, бежавшему на полной скорости полторы лиги без остановки, и передавал сообщение следующему, как только тот был в пределах слышимости, так что когда он достигал почтового дома, другой человек уже [оттуда] отправился. Они говорят, что из Куско в Кито, на расстояние 500 лиг, сообщение туда и обратно шло 20 дней. Я могу этому поверить, ибо в наших войнах мы иногда использовали этих часки, а так как это древнее заведение, они быстро осуществляли сиё дело. Этим путём письма приносились из Куско в Лиму за три дня, на расстояние 130 лиг {около 600 км}, и всё по очень неудобной дороге. Инки также использовали этих часки для доставки свежей рыбы с моря; и они проделывали за два дня расстояние в сотню лиг. У них были записи в ихних кипу, о рыбе приносимой иногда из Тумбеса, с расстояния более чем 300 лиг. Пищею часков снабжали из хранилищ Инки; ибо те, кто работал на службе Инки или культа никогда не ели за свой собственный счет.» [I6]
По некоторым оценкам с учетом протяжённости дорог в Тавантинсуйу, численность людей, задействованных в 5-7 тысячах почтовых станциях (домиках, которые в зависимости от направления устанавливались на расстоянии от 2 до 7 км, по 2 служащих на каждую станцию) могла составлять от 10 до  20 тысяч человек, которые обеспечивали высокую скорость доставки сообщений исключительной важности. Курьеры, которые занимались доставкой почты, делились в зависимости от выполняемых ими обязанностей на чуро-часки и атун-часки. Первые занимались обыкновенными передачами  посылок и сообщений, вторые – служили Инке и выполняли его поручения, а потому были вынуждены работать на пределе сил.
Основная стратегическая дорога, которую обслуживали часки, вела из Кито к Куско и далее до Чили. По этой дороге были расставлены посты, на которых стояли перенимающие эстафету бегуны. Путь по главной дороге Инки – из Кито в Куско – составлял 2 – 2,5 тысячи километров по скалистой местности с крутым наклоном. Таким образом, скорость пробега составляла около полутысячи километров в сутки (всё расстояние преодолевалось за пять дней).
* Примечание {CC}. Заметим однако, что эта и иные сходные оценки ([I11] – Комм. 207), указывающие на очень высокую скорость перемещения часки, противоречат указанным выше фактам, сообщаемых современниками [I6], а также вызывает сомнения, что информация могла передаваться столь быстро, поскольку каждый часки должен был бежать дистанцию до 7 км по дорогам с крутым наклоном, причем со средней скоростью 17 км/час; кроме того, они еще должны были передавать устное сообщение и вызывать следующего часки на эстафету.
Действительно, мировой рекорд по бегу (на горизонтальной поверхности!) на дистанцию 5 (10) км соответствует средней скорости движения в 22 (20) км/час, что для дистанции в 7 км соответствует примерно 21 км/час. Но поскольку часка бежит без предварительной разминки, в высокогорье, и по склонам гор, фактически он должен показывать результат на уровне рекордов мира; такие способности могли быть у отдельных часки, но трудно поверить, что без постоянных тренировок (а они должны были находиться в своих домиках) столь выдающимися способностями обладали все 20 тысяч часки. 

В экстренных случаях – войны, бедствий, восстаний – использовалась сигнальная система. В свете дня это был дым, ночью – огонь. Цвет огня говорил о том, что именно произошло. 
* Примечание {CC}. Если допустить, что часки в горной местности располагались в зоне прямой видимости, и что время для регистрации света костра от соседней часки и разжигания собственного костра от тлеющих углей составляет 5 минут, а число часок от Куско до Лимы составляет примерно 2500 (км) / 7 (км) 
[image: image3.wmf]»

 360, то для передачи простейшего “сообщения” в виде светового сигнала потребуется примерно 30 часов. Даже если допустить, что время возгорания костра составляет одну минуту, время передачи сигнала составит порядка 6 часов. Но по некоторым данным часки располагались и на вдвое меньшем расстоянии, а значит время передачи возрастает вдвое. Если взять средние значения, то это будет от 9 до 45 часов. 
Более того, если речь идет о передаче сообщения, то должна была использоваться некая система типа азбуки Морзе (например – посредством последовательного экранирования пламени); в этом случае требовалось дополнительное время для приема и передачи сообщения, а возможно – и для подтверждения приема сообщения от предыдущей часки. 
В итоге, время передачи одиночного светового сигнала из Лимы в Куско по порядку величины должно было составлять от 9 до 45 часов. Если же речь идет о передаче сообщения, то несложно подсчитать, что это время возрастает во много раз, для объемных сообщений приближаясь к времени перемещения часок. 

Мы уделяем внимание этому расчету в связи с тем, что по сообщениям испанцев {( 12.6.5} иногда сообщения доставлялись почти сразу, причем и с больших расстояний, а значит для этого использовалась еще более скоростная система передачи информации, чем световой телеграф.

* Художественная сфера
* Музыка. В Тауантинсуйу существовала богатейшая музыкальная культура. Народы империи использовали многочисленные духовые и ударные инструменты: продольные и поперечные флейты (кена, тарка, пинкулью и др.) различные по размеру, высоте и строю флейты Пана (сику – ч'ули, мальта, санка, туйу; а также антара и чириуано), большой барабан (уанкар) и малый барабан (тинья), а также разнообразные идеофоны. Строй музыки народов Тауантинсуйу был по преимуществу пентатоническим {что связывает его с Золотым сечением ( Time As Periods}, с ведением мелодии параллельными октавами и квинтами, с чёткими каденциями и законами мелодики. 
Флейты Пана сику составлялись из двух частей – «ира» и «арка», в каждой из которых трубки были настроены с интервалом в терцию так, чтобы ноты диатонического звукоряда при движении мелодии брались попеременно то на одной, то на другой части. При исполнении один музыкант (или одна группа музыкантов) играет на «ира», а другой – на «арка», что придаёт музыке характерное стереофоническое звучание.

Музыка инков имела много жанров, большинство из которых были привязаны к духовным практикам и ритуалам, сопровождающим сельскохозяйственный цикл. Некоторые инструменты звучали лишь раз в году на тот или иной праздник.

Музыкальная культура Тауантинсуйу сохранила свои важнейшие черты до наших дней в традиционной музыке андских народов. Хотя часть её жанров в той или иной степени испытала испанское влияние, но многие из них остались практически нетронутыми и по сей день звучат так же, как и столетия назад.
* Скульптура была весьма популярна и выступала как аналог современной портретной живописи {что, возможно, сохранилось как наследие Атлантов {( 7.9.4}}.

* Ткачество. О художественной стороне одежды сказано выше и отмечается ниже {( 12.2.3} и др.
* Письменность и календарь
Более подробно свидетельства о наличии у Инков своеобразной, но до сих пор до конца не понятой письменности и календаря, рассматривается далее {( 12.2, 12.3, 12.5}. Отметим следующее. 
 «Мы обнаружили, что эти войны записаны в реестрах Инков, но у каждой провинции также были свои реестры войн, так что, если то было необходимо, мы могли очень просто установить время, когда каждая провинция была подчинена Инками. [I6]
12.1.3. Причины искаженности современных представлений о культуре Инков 
* Испанское завоевание инков
* Первым европейцем, проникшим в Империю инков, был португалец Алежу Гарсия в 1525 г.        В 1533 г. испанские конкистадоры установили контроль над большей частью империи, а в 1572 г. государство инков прекратило своё существование, а покоренные инки вошли в состав народности кечуа.
* Результат испанского завоевания чётко описал хронист Сьеса де Леон:

«Я не одобряю свержения [существующей] власти никоим образом, но всё же оплакиваю     вымогательства и  дурное обращение, учиненные испанцами над индейцами, порабощенных жестокостью, не взирая на их знатность и столь высокое достоинство их народа. Из-за этого все эти долины сейчас уже почти пустынны, в прошлом бывшие густонаселёнными, как многим то ведомо».

Но было ли спровоцировано такое отношение к инкам ими самими? Ответ очевиден:
«И в те времена, как было сказано, также имелись [инкские] жрецы, и губернаторы, и судьи, и, будучи хозяевами этого королевства, они, когда шли по дорогам и в королевских Тамбо – хранилищах запасов провианта и местах для отдыха, отдыхали, не причиняли столько ущерба, сколько сегодня причиняют испанцы. Мне кажется, что среди них имелось много [истинных по духу]  христиан. И если бы не их ваки – идолы, а их самих крестили, они стали бы святыми. Сейчас же все стали Инками [как представителями династии] и королями, а испанцы – даже больше, чем Инки, однако в действительности они хуже Инков, ибо приносят так много вреда, что земли этого королевства становятся безлюдными, а индейцы превращены в налогоплательщиков или рабов» ([I11] – с. 230)
{Как говорится, начал – за здравие, кончил – за упокой. И метис Гуаман Пома, обратившийся в “доброго католика”, и написавшего “разоблачительную” книгу о “дьявольских” культах Инков, в конце концов подводит итог того, к чему привело это насаждение католицизма}
В данных условиях возникает естественный вопрос о том, насколько можно доверять записям о культуре инков тем, кто эту культуру систематически уничтожал.
* Уничтожение культуры инков
* Задачи церкви по искоренению культуры Инков. Но самому сокрушительному удару подверглась культурное наследие Инков. После покорения Империи Инков, католическая церковь и    испанская администрация приложили все силы к уничтожению не только религии Инков, но и большей части их культурного наследия – письменности, математики, астрономии и др.:

«… Текст [I4] тематически совпадает с некоторыми другими рукописями Поло де Ондегардо, написанными в различные годы, что может говорить как о постоянной заинтересованности автора в индейском вопросе, так и о некоторой стабильности существования    ряда обычаев и обрядов у индейцев Перу на протяжении нескольких десятилетий      после испанского завоевания Империи Инков. 
Тотальное искоренение «язычества» будет проведено только в начале XVII века     такими церковными деятелями как Франсиско де Авила, Пабло Хосе де Ариага и другими, после чего будет окончательно утрачена связующая нить с давней историей Перу: будут «забыты» наработанные веками и тысячелетиями технологии жителей Анд, «утрачены» инструменты и орудия производства, системы кодирования информации (кипу, токапу, келька) и многие другие культурные достижения. 
Одним из первых и активных участников этого «искоренения язычества» и был Хуан Поло де Ондегардо» (Прим. перев. в [I4]) – т.е. тот [I3] из нескольких “хронистов”, на чьих “свидетельствах” и основано каноническое представление о культуре Инков. 
* Инки и Майя. В отношении сохранности наследия Инков и Майя имеется два важных отличия.

Прежде всего, следует отметить, что народ Майя представляет культурно и этнически однородное сообщество с многотысячелетней историей, тогда как империя Инков (точнее – империя Тауантинсуйу, которую возглавлял представитель рода Инков) – полиэтническое объединение  нескольких культурных сообществ, а сами Инки – лишь династию, слишком малочисленную и непродолжительную (просуществовавшую в течение нескольких сот лет), чтобы можно было говорить о ее собственном культурном или ином наследии; просто термин “инки” приобрел собирательное значение для группы народов, входивших в эту империю, культурное наследие которых и стали называть инкским; даже официальные данные говорят о том, что это наследие – итог как минимум нескольких тысячелетий, а по эзотерическим источникам [21] – это такие же наследники переселенцев из Атлантиды, как и другие народы Америк. 
Но главное и принципиальное отличие состоит в отношении полноты наших знаний о культурах Майя и Инков. 
Также как и культура Майя {( 6.7, 7.7 }, наследие Инков подвергалось уничтожению католической церковью и колониальной администрацией. 
Однако мы не ошибемся, если скажем, что в отличие от Майя, культурное наследие Инков не просто пострадало, но оказалось практически утраченным, во многом потому, что письменность Майя была по большей части расшифрована, что позволило в достаточно полной мере восстановить их аналитические знания, в частности – в отношении календарей, а также их экзотерические представления о космологии и других аспектах мировоззрения {( 3.6}; кроме того, имеются современные носители их эзотерических знаний [27], которые позволяют не только уяснить суть их оккультных концепций, но и показать их единство с Тайной Доктриной Востока.

Что же касается Инков, то ни их система счета, ни письменность, ни календари, ни культы фактически не поняты до наших дней; имеющиеся о них данные позволяют составить лишь поверхностное представление об аналитических и оккультных познаниях Инков. 
Тем не менее, даже отдельные заметки испанских авторов, которые сами по себе не описывают оккультные доктрины Инков, при соотнесении их с концепциями Тайной Доктрины позволяют говорить о том, что у Инков существовала в целом та же система оккультных знаний, которой, были присущи некоторые особенности, актуальные в отношении использования спирков.

* “Хроники” и “Хронисты”. Между тем, чтобы доверять заметкам испанцев об инках, а тем более – в отношении вопросов эзотерического характера, необходимо рассмотреть, кто, с какой целью и что писал об Инках в эпоху, когда их культурное наследие еще не было уничтожено. 
По традиции, принятой в западной литературе, этих авторов именуют хронистами, а их работы – хрониками. Но ввиду неясности происхождения многих из этих текстов и их очевидной тенденциозности, а во многих случаях – и просто ошибочности в отношении аналитических знаний и культов инков, рука не поднимается писать “хроники” и “хронисты” без кавычек. Тем не менее, по печальной иронии судьбы единственными историческими источниками информации об инках в настоящее время являются лишь записи нескольких испанских иезуитов и чиновников.

Но эта информация была двуликой: 

( достаточно объективной в отношении описания земель и ресурсов, земельного права, налогов и принципов управления – всего того, что испанцам было необходимо для организации эффективно функционирующей системы колониального режима. И если внешние аспекты культов Инков нужно было просто выявить, то эти данные должны были быть точными, поскольку отражали прямые интересы колонизаторов:
«Особенно подробно Поло де Ондегардо останавливается на податях и законах, связанных с ними. Особенно тщательно, хоть и кратко, он анализирует вопросы землевладения и землепользования у Инков, права и обязанности, систему подчинённости в сфере управления. Во многом его сведения единственные в своём роде, поскольку известны были ему благодаря собственным инспекционным поездкам по Перу. Однако ценность их всё же иногда может быть поставлена под сомнение, так как он не владел местными языками, и мог допускать ошибки в интерпретации значений слов, целых событий или каких-либо явлений, которых сам не видел, особенно касающихся далёкого прошлого Инков… 

( поверхностной, ошибочной и искаженной в плане аналитических и культовых воззрений инков, поскольку точные представления в этих сферах с одной стороны были для испанских функционеров попросту недоступны (вследствие их сокрытия инками и необразованности монахов), а с другой стороны – не нужны, поскольку они представляли угрозу для насаждения католицизма.

Поэтому эти знания, как и все, сопряженное с ними (обсерватории, архивы и т.д. и т.п.), должно было быть уничтожено. А то, что невозможно уничтожить физически (например, – Культы) – следовало не просто запретить, но и оболгать и осквернить.  Характерным в этом отношении   является введение в “хроники” разного рода инсинуаций, большинство из которых не так просто выявить; начатая выше цитата продолжает:  
К тому же, известно, что он участвовал, как коррехидор Куско, в составлении, в присутствии нотариуса и переводчика, особых докладов вице-короля Франсиско де Толедо, куда вошли сведения об истории Инков, собранные у знатных индейцев-кечуа в Куско; так вот несколько позже переводчик заявил, что его принудили искажать смысл, как при задавании вопросов индейцам, так и переводя их ответы. Довольно скоро после такого заявления    испанец переводчик погиб  при невыясненных обстоятельствах.» ([I6] – Прим. перев.)
Сейчас вряд ли возможно выяснить все искажения и просто ошибки в испанских рукописях. Но обращает на себя внимание то, что Поло де Ондегардо по поводу и без повода упоминает о жертвоприношениях людей и даже детей [I4 – I6], не приводя ни одного факта – даже в отношении эпохи, предшествующей массовому насаждению католицизма: 

 «Также, чичу, и другие различные кушанья, коку, или корзинки для неё, жир, волосы, собственную кровь, или [кровь] животных и другие вещи, и наконец всё, что они сеяли и выращивали, начиная от порождённых детей до самой последней вещи, выращиваемой ими, если им казалось, что это целесообразно принести в жертву. То, что касается детей, кажется, уже оставлено, по крайней мере, среди уже известных Индейцев» [I4]
Тем не менее, 

«Доклад Поло де Ондегардо очень часто использовался другими историками; вокруг его версии жертвоприношений даже образовалось два лагеря: сторонники, признающие, как и Поло де Ондегардо, жертвоприношения людей у Инков, так и сторонники, отрицавшие   наличие подобных церемоний… Ответ на этот вопрос: были ли человеческие жертвоприношения, может дать единственно правильный ответ только археология.» ([I6] – Прим. перев.)
Однако, насколько известно, археология такими данными, не обладает; тем более – проявленными на систематической основе.  

Другое яркое свидетельство необузданных фантазий “хронистов” в утверждении чего угодно, лишь бы оно способствовало величию католической церкви, находим в следующем. 

«102. Среди хронистов того времени не было единства в том, кто именно из апостолов посетил Перу – св. Варфоломей или св. Фома […].

103. По мнению Дж. Мурры и Р. Адорно, Пома неоднократно подгонял свои датировки под европейское летоисчисление. Так, исправление в тексте «1570» относится к годам, прошедшим со времени прибытия св. Варфоломея в Перу до года написания хроники Помой (1612 или 1613). Таким образом, приход св. Варфоломея в Перу относится к 40-м годам I в. христианской эры. Автор подтверждает это в другом месте, говоря, что св. Варфоломей был «первым испанцем из Кастилии , из Иерусалима… (который) пришел в эту землю и вернулся во времена, когда правил Инка Синчи Рока. Описывая эпизоды во времена конкисты, он пишет, что «была уже установлена святая церковь в этом королевстве»  […]
104. Чудеса, приписываемые святому, составляют важную часть легенды. Салькамайгуа относительно чудес св. Фомы утверждал, что святой излечивал людей одним прикосновением, говорил на всех языках лучше {!} самих аборигенов, затопил в наказание {?} одно селение, превратив его в озеро, обращал людей в камни {?}[…].» ([I11] – Комм. 102-104)
Остается только сожалеть, что почти полторы тысячи лет народы Южной Америки исповедовали католицизм, не зная этого… Но исповедовали неправильно, поскольку за тысячу лет церковные доктрины изменились настолько, что во многом перестали отражать Учение Христа {( 7.11 – 7.18}, в связи с чем испанцам и Ватикану и пришлось мечом снова наставлять их на путь истинный. И даже говорили они на своем языке, хуже, чем св. Фома; но что не отморозишь от любви к родной церкви! И зачем христианскому “святому” обращать людей в камни?  Но, шутки – в сторону. Этот лишь один из очевидных фактов произвольных инсинуаций, направленных на прославление католической церкви, которые, в совокупности с недоказанными, но сомнительными утверждениями и   поверхностными и явно ошибочными утверждениями слегка грамотных иезуитов и колониальных чиновников о календарях и вере Инков, оставляют мало доверия к подобным “хроникам”, во всяком случае – в отношении описания аналитических и оккультных знаний Инков.

Но даже эти источники столетиями были секретными или неизвестными.

В частности, приводимые ими данные о календарях, системах секе, кипу и др., представляют собой не более чем поверхностное и путаное объяснение этих объектов, которые не позволяют понять принцип их работы.  
Также следует понимать, что в отношение объектов аналитического и культового характера, которые в мировоззрении Инков были взаимосвязаны (например, столбы для определения солнцестояний, которые рассматривались как сакральные объекты – ваки), эти представители светской и “духовной” власти занимались их изучением лишь в отношении установления их общего предназначения, т.е. внешних аспектов их принадлежности к культам Инков.

И верхом лицемерия является то, что эти записи, а в особенности – когда дело касалось культов, служили своего рода “расстрельными списками” (например, [I5]) – перечнями объектов, подлежащих уничтожению; в частности – святилища-ваки, входившие в систему секе {(12.7} а также храмы, которые разрушались, а на их фундаменте возводились католические церкви.

То же, что касается самих культов, их интересовало лишь в экзотерическом аспекте – как      перечень колдовских и суеверных знаний и практик, подлежащих запрету [I4, I5]. 
Таким образом, “свидетельства” этих иезуитских “хронистов” в отношении аналитических знаний и культов Инков в избытке наполнены поверхностными, разрозненными, часто противоречивыми и даже ложными сведениями, а потому без критического анализа принимать за истину все то, что сказано в их “хрониках”, как в плане общих концепций, так и деталей, недопустимо.
Поэтому о сути аналитических и оккультных познаний и практик коренных народов западных регионов Южной Америки, которых в собирательном смысле сейчас именуют инками, в настоящее время известно крайне мало, а в полном виде – почти ничего.

И вряд ли тем, кто составлял эти “расстрельные списки” можно выразить благодарность за эту их деятельность, поскольку они не предназначались для опубликования (или для истории), а были секретными документами иезуитов, церкви или властей и попросту скрывались, пока не оказались случайно найдены столетия спустя после их написания. Говоря современным языком, о них можно говорить как об “утечках” из секретных фондов испанских властей и ордена иезуитов.  
* Экзотерические культы и оккультное учение Инков. Некоторые сведения, находимых у “хронистов” позволяют сделать вывод о том, что у Инков, как и у других развитых культур мира,     существовала как народная религия, одним из аспектов которой были многие суеверия, так и оккультная Доктрина, носителями которой были Посвященные, и истины которой, как и в других частях света,  передавались в рамках устной традиции.

Внешние, поверхностные аспекты этой религии, и прежде всего – суеверия, в определенной   мере отражены в работах “хронистов”, и мы их рассмотрим ниже. В то же время, очевидно, что оккультные истины и практики  испанцам не раскрывались, хотя в их работах де факто           говорится об их наличии и действенности. 
Но объективный анализ этого вопроса ожидать было бы просто немыслимо – ведь сбором      информации о культуре Инков занимались иезуиты (что уже говорит само за себя {( 3.4.2, 7.13 – 7.18, }) [I2, I1, I7], основной целью которых было уничтожение местных культов и насаждение католицизма (см. само название работы [I5]), а также глава испанской колониальной администрации в Куско – один из первых и активных участников «искоренения язычества» в Перу [I3]. 
Поэтому не приходится удивляться, что, если уже они не разобрались даже с календарями и системами регистрации информации Инков, то тем более не приходится надеяться на то, что в оставленных ими “хрониках” мы сможем найти более или менее адекватное описание космологических и эзотерических представлений Инков, кроме отдельных сообщений о внешне проявленных аспектах этих культов и знаний, оценить значимость которых, тем не менее, мы можем, опираясь на известные нам положения Оккультной Доктрины и знаний естественнонаучного характера. 
В этом отношении показательны не только приводимые “хронистами” отдельные факты оккультных действий и концепций, но и слова о существовании у Инков касты философов –   амаута – которые также были астрологами (т.е. оккультистами) и традиции, как у Майя и народов Евразии, устной передачи сокровенных знаний, тогда как видимыми для масс были, как и в других частях мира, лишь упрощенные экзотерические ритуалы и верования. Однако, как обычно случается в таких случаях, эти народные культы и экзотерические верования и были провозглашены “религией” Инков. 
Поэтому оккультные аспекты (как описано выше {( 3, 7}, без знания ключей к ним, остались вне поля зрения, а видимыми оказались лишь ритуалы и культы экзотерической стороны – религии масс, которая во все времена и во всех частях света являлась лишь отражением Экзотерической Доктрины {( 7}. 
 12.2. Инкские принципы и средства регистрации аналитической и вербальной информации

12.2.1. Кипу 
С древних времен – как минимум с III-IV тыс. до н.э. – все аспекты жизни инков отражались в специфической системе регистрации, именуемой кипу, которая позволяла не только “записывать” информацию вербального и числового характера, но и в сочетании с другими системами       применялась для счета.
* Кипу (кечуа khipu, исп. quipu – «узел», «завязывать узлы», «счёт») – древняя мнемоническая и счётная система (часто – в связке со счётным устройством юпаной – см. ниже) Инков и их предшественников в Андах, своеобразная письменность: представляет собой сложные верёвочные сплетения и узелки, изготовленные из шерсти южноамериканских верблюдовых (альпаки и ламы) либо из хлопка. В кипу может быть от нескольких свисающих нитей до 2000. Она использовалась для передачи сообщений посыльными часки по специально проложенным имперским дорогам {( 12.1.2}, а также в самых разных аспектах общественной жизни – в качестве календаря, топографической системы, для фиксации налогов и законов, и др. Один из испанских хронистов (Хосе де Акоста) – писал, что «вся империя инков управлялась посредством кипу» и никто не мог избежать тех, кто проводил подсчёты с помощью узлов.
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Рис. 12.2. Примеры Кипу
Наиболее древнее прото-кипу (состоящее из 12 свисающих нитей, некоторые с узелками, и обмотанные вокруг палочек) обнаружено при раскопках герметичной комнаты одной из крупных пирамид на археологическом объекте Караль (долина Супе) археологом Рут Марта Шейди Солис (Ruth Martha Shady Solís), датируется по постратиграфическому слою приблизительно 3000 г. до н.э., в связи с чем может считаться одним из древнейших видов письменности человечества наряду с шумерской клинописью и египетскими иероглифами. 
Первое упоминание о кипу в письменных источниках находится в Письме Эрнандо Писарро    Королевской Аудиенции в Санто-Доминго(ноябрь 1533 год), где конкистадор пишет, что «они считали с помощью узлов на нескольких верёвках» и что «есть у индейцев хранилища дров и кукурузы, и всего остального, и подсчитывают они с помощью узлов на своих верёвках то, что каждый касик принёс», и он же первым заметил, что кипу использовалось для учёта расходов и доходов.
В 1923 г. американский историк Лесли Леланд Локк в своей книге «The ancient quipu» сумел  доказать, что узелковые сплетения инков – действительно письменность. 
В 2006 г. американский исследователь Гэри Эртон (Gary Urton) обнаружил также, что в узелках заложен некий код, более всего похожий на двоичную систему – 128 вариаций или 27.

Кипу впервые в истории человечества использовалось для применения такого способа ведения бухгалтерского учёта как двойная запись.
* Кипукамайоки (кечуа khipu kamayuq, «чиновник, ведающий кипу», «тот, кому поручено кипу»), счетоводы Тауантинсуйу, создавали и расшифровывали узлы в кипу. Размещались кипукамайоки в отдельных домах-«архивах» каждого селения, где хранились кипу, содержавшие сведения о текущих событиях, данных или статистике, так и кипу давних времён. 
О наличии школ, где обучали кипу говорили Монтесинос, Муруа и другие историки. Так Муруа писал, что «сыновья 105 знатных господ посещали эти школы, обучаясь 4 года».
Хронисты различали два вида кипукамайоков:

– тех, кто ведал  учётом и статистикой; было несколько подвидов:

ведавшие демографическими кипу,
ведавшие податями,
ведавшие другими видами учёта;
– тех, кто были историками, подразделявшихся по принципу принадлежности к какой-либо провинции (кипу из Куско, Кахамарки, Кито, Гуаманги, Пакаритамбо), и юристами.





Рис. 12.3. Кипукамайок из книги Гуамана Пома де Айяла “Первая Новая Хроника и
Доброе Правление” (El primer nueva corónica y buen gobierno)
Слева у ног кипукамайока – юпана, содержащая вычисления священного числа для песни 
«Сумак Ньюста»  (в оригинале рукописи рисунок чёрно-белый; раскраска – современная)
Хронисты упоминали, что должность кипукамайока-историка передавалась по наследству от отца к сыну, поскольку именно эта специализация была наиболее сложной (такого обычая не было среди кипукамайоков, ведавших учётом и статистикой), в виду чего образовывалась каста учёных-историков, закрытая для проникновения в неё посторонних лиц. 
Кипукамайоки-историки получали полное обеспечение продуктами на каждый месяц года, им предоставляли жён и слуг. Это была привилегия, но за неё они должны были чётко исполнять свои обязанности, поскольку за неправдивые или ошибочные сведения их карали смертью. 
В обязанности таких кипукамайоков входило обучение населения Империи с помощью театральных постановок о жизни давних правителей, когда кипукамайоки или певцы сообщали о прошлом каждого из них.

* О разнообразии видов кипу
Блас Валера ([I1]) перечисляет такие виды колониального кипу (в частности – для молитв и похорон, созданных под церковные цели):

* Учебные кипу – азбука для младших детей, обучаемых азам с помощью игрушечных кипу.

* Школьное и королевское слоговое кипу – для учащихся детей знати в школах Ячайваси, где уклон в обучении делался на философию, теологию, специфическую нелинейную математику (аналогов в Старом свете не имеет, не подчинялась стандартной логике), вычисление священных чисел с помощью мифов, легенд, абстрактных конструкций.

* Похоронное ритуальное кипу – для погребений. В виде молитв. Главное отличие – со шнура свисали деревянные разрисованные дощечки.

* Астрономические-календарные кипу – учёт времени по календарю; в том числе: лунных и    солнечных затмений, фаз Луны, появления звёзд и тёмных участков неба (андских «созвездий»), зенитных прохождений Солнца, солнцестояний.

* Математические числовые позиционные счётные кипу – для самых сложных вычислений мудрецами-математиками. Подсобный необходимый инструмент – калькулятор юпана.

* Кипу для повседневного счёта – упрощённая разновидность предыдущей. Использовались пастухами и др. для учёта доступного пространственному осмотру единиц учёта (ламы, скот и пр.)
* Кипу географические – на основе линий секе. Нечто типа системы географических координат. Тесно связано с астрономическими наблюдениями и измерениями времени.

* Кипу как система учета и административного управления в Империи инков
Статистика, налогообложение, демография. Отдельно в административном делении, как столица, выделялся город Куско. Он обозначался жёлтым цветом. 
Каждая столица провинции имела свою цифру, причем в письменности кипу каждая провинция имела свою смесь цветных нитей. 
В частности, цвета нитей для провинций Империи встречалось в кипу, связанных со статистикой и налогообложением. Эта же система распространялась на отчёты о географическом и экономическом описании Империи:
«… у них очень прелестный способ считать с помощью шерстяных верёвок и узлов, шерсть же различных цветов. Они называют их кипу, они могут понимать так много по ним значения, что они могут давать отчет обо всех событиях, которые случились в их земле более чем в 500 лет. У них имеются знатоки-индейцы, являвшиеся мастерами в искусстве читать кипу, и знание передавалось по наследству из поколения в поколение, да так что наименьшая вещь не терялась.» – Кристобаль де Молина. Доклад о Сказаниях и Обрядах Инков, 1575
Педро де Сьеса де Леон в «Хронике Перу» пишет о небывалой точности учёта с помощью кипу: 
«В каждой столице провинции были счетоводы, называемые кипукамайоки, и с помощью этих узлов они вели исчисление и учёт необходимых податей, уплачиваемых жителями того района, начиная с серебра, золота, одежды и скота, и заканчивая дровами, и другими куда более незначительными вещами; и с помощью этих самых кипу по истечении одного года, или десяти, или двадцати, извещали того, кому было поручено собирать отчет[ы]; и столь хорошо это делалось, что и пару альпаргат нельзя было утаить».

Он также приводит сведения о количестве должностей кипукамайоков в отдельно взятой территориальной единице: 
«и в каждой долине этот учёт имеется и сегодня, и всегда в постоялых дворах столько счетоводов, сколько в ней [долине] управителей, и каждые четыре месяца они предоставляют свои отчеты вышеупомянутым способом». Для провинций устанавливался срок подачи отчётности – 1 год, поскольку «в конце года каждая провинция приказывала внести в кипу по количеству его узлов всех людей, как умерших там в тот год, так и, соответственно, тех, кто родился. И к началу года, в который вступали, они приходили в Куско с кипу, по которым становилось понятно, сколько в тот год родилось, и сколько умерло».
Для передачи экономико-статистических данных в кипу использовалась двойная запись, а при передаче сведений о производстве тех или иных продуктов труда учитывали не только фактическую, но и наличную и потенциальную производительность труда. Вот что пишет известный исследователь андских цивилизаций В.А. Кузьмищев:

«Кипу «знали», сколько человек проживало в любом из селений и во всём царстве, сколько из них было мужского и женского пола, как они были разбиты по возрасту и по состоянию здоровья, сколько среди них было женатых и вдовых, сколько ушло на войну и на общественные работы, сколько людей и какой работой занимались сегодня и сколько они могли произвести того или иного продукта и так далее и тому подобнее. Но не только люди и результаты их труда, а сама природа и её потенциальные возможности были зафиксированы в кипу.»
– В. А. Кузьмищев. Царство сынов Солнца (7.09.2011). Архивировано из первоисточника 
В первые годы после испанского завоевания Перу испанские чиновники часто полагались на кипу, чтобы улаживать споры о взимании местной подати или в вопросах производства       товаров. Кипукамайоки могли быть вызваны в суд, где их отчёты считались юридическим        документом о произведённых в прошлом платежах.

* Использование кипу для счета и записи вербальной информации
* Большая часть информации, хранящаяся в кипу – числа в десятичной системе счисления. Но    кипу использовались не только для хранения чисел, но и для выполнения  расчетов {(12.3}. Так, 

«Об арифметике они знали много и восхитительным образом, ибо узелками, завязанными на нитях различных цветов, они вели счет всему тому, что имелось в королевстве инков по обложению и освобождению от налогов и контрибуций. Они суммировали, вычитали и умножали теми узелками, а чтобы знать, что приходится на каждое селения, они осуществляли деление зернами маиса и камушками, и таким образом у них получался точный счет. И, поскольку по каждому делу в мире и на войне, по вассалам, налогам, скоту, законам, церемониям и всему остальному, что требовало счета, у них имелись самостоятельные счетчики, и они занимались в своих министерствах и со своими счетами, они с легкостью вели счет, потому что счет каждого из тех предметов (cosa) находился в самостоятельных нитях и связках [нитей], словно в        отдельных тетрадях, и, если даже один индеец отвечал бы (как старший счетчик) за два, или три, или более предметов, счет по каждому предмету велся бы отдельно. Дальше мы дадим более подробное сообщение о способе счета, и как они понимали друг друга с помощью кипу.»
– Инка Гарсиласо де ла Вега. «История государства Инков», – Л., 1974, книга Вторая, Глава XXVI, стр. 129

* Некоторые из узлов, так же как другие особенности, такие как цвет, полагают, представляют нечисловую информацию, которая до сих пор ещё не была расшифрована. Используемые при этом ключи (цвет, фактура, тип узла, и др.) чрезвычайно разнообразны и указывают на суть кипы – идет ли речь о времени, Инке, урожае кукурузы и др. 
В настоящее время существует теория, выдвинутая Гэри Эртоном, что кипу представляли      собой двоичную систему счисления, способную к регистрации фонологических или логографических данных. Об использовании кипу как средства для регистрации вербальной информации говорят и записи испанских хронистов, которые установили, что кипу использовались как мнемонические устройства для регистрации и не числовой информации.
* Во всяком случае имеются прямые свидетельства того, что кипу использовалась для записи также и вербальной информации. Так, одно из наиболее пространных сообщений о кипу находится в книге «Подлинные комментарии» Инка Гарсиласо де ла Вега (1609): приводя пример песни Сумак Ньюста, выписанного из рукописей Бласа Валера, он сообщает:
«Отец Блас Валера говорит, что сказку и стихи он обнаружил в узлах и отчетах одних древних анналов, и они были заключены в нитях разного цвета, а что о традиции стихов и легенд ему рассказали индейцы-счетчики, которым были поручены узлы и исторические отчеты».

Один из наиболее авторитетных авторов по истории Инков, Бернабе Кобо [I7], сообщал о кипу:

«Вместо письма они использовали нити или тонкие шнуры из шерсти, наподобие тех, что мы нанизываем четки, которые называют Киппо, и с помощью этих памяток и списков они сберегают память о своих делах, и отчитываются о приходе и расходе министры двора и учётчики Инки. Книгой или тетрадью им служит пучок этих кипо.»
– Бернабе Кобо «История Нового Света», Севилья, 1892, том 3, стр. 295
* Современные исследования кипу и предшествующей ему письменности 
Карлос Радикати ди Примельо (1964) ввёл в научный оборот все основные сведения о физических параметрах кипу, о ключах-определителях, о типах кручения нитей, расположении       узлов, толщине нитей, их цвете. Также он внедрил термин «архивы» кипу, исследовав археологические находки в захоронениях, что подтвердило письменные источники о наличии у инков государственных реестров записей с многочисленными копиями кипу. 
Ещё одним существенным его вкладом в изучение кипу стало определения способа кодификации в кипу, получившее название «seriación» – образование серий, в тех случаях, когда речь шла о  не числовых данных в кипу, и не о десятичной и иерархической структуре. Радикати считал эти кипу нарративными. 
Ещё одним важным открытием Радикати стали кипу «кануто», в которых на главном шнуре размещались свисающие верёвки, обычно, но не всегда, не имевшие узлов, но самые крайние верёвки были крепко обвёрнуты очень тонкими и красочными нитями; сами узлы на таких кипу расположены в случайном порядке, без иерархии и не содержат десятичной системы. 
Радикати выдвинул гипотезу о существовании связи между кипу и пиктографической «келька» (термин, в первых словарях кечуа означавший «буква», «книга», «бумага» {( 12.2.4}), то есть  записи на двумерных плоских материалах. Исследования хроник показывали, что данная       система письменности существовала до появления кипу. Запись велась различными красками на деревянных жезлах или прутьях. Этой письменностью владели немногие лица, владевшие знаниями знаков. 
Радикати ди Примельо также установил степень распространения навыкам составления кипу среди населения Инкской империи:

– знание кипу статистического – было всеобщим.

– знание простого идеографического кипу – было доступно определённому кругу обученных этому занятию лиц.

– знание наиболее совершенного, изысканного идеографического кипу – было доступно         узкому кругу учёных (амаута) и кипукамайокам (профессиональным составителям кипу).
Фернандо де Монтесинос оставил сведения о хронологическом и календарно-астрономическом использовании инками кипу. Он также сообщил о том, что до кипу существовала пиктографическая письменность, но она была запрещена:
«Тогда царь скрыл свои чувства, и совершил великие жертвоприношения и спрашивал Ильятиси Виракочу. Ответ был, что причиной заразной болезни были буквы, и чтобы никто их не использовал и вновь к ним не возвращался, ибо от их использования они должны будут претерпеть наибольший ущерб. Из-за этого Топа Каури установил законом, чтобы под    страхом смерти никто не имел бы дела с келькой [quilca], которая была пергаментами и листьями определенных деревьев, на которых они писали, и чтобы никоим образом не пользовались письмом. Этот оракул, его они соблюдали с такой тщательностью, что после этой утраты перуанцы никогда не пользовались буквами, так что когда некоторое время спустя один мудрый амаута изобрел некие знаки, его сожгли живьем, и так с тех пор использовали нить и кипо с различиями, как мы увидим.
Он также устроил в Пакаритамбо [Pacaritambo] подобие университета, где знатные заботились об упражнениях в военном деле и о мальчиках. Их обучали способу считать при помощи кипо, добавляя разные цвета, которые служили буквами, из-за чего было облагорожено их маленькое государство.» – Ф. де Монтесинос. «Древние исторические и политические памятные сведения о Перу», (1642–1644) Гл. 15, С. 64
Кроме того, имеются указания хронистов о ведении инками летописи на золотых табличках. 

* Искоренение и уничтожение кипу
Фернандо Мурильо де ла Серда спустя 50 с лишним лет после конкисты, подчёркивал, что      испанцы так и не смогли понять системы кипу и системы вычисления по ней, в то время как для индейцев арабские цифры европейцев были чем-то вроде забавы для ума, и к ним они не относились серьёзно. 
Конкистадоры также пытались обратить коренных жителей в католицизм, а всё что относилось к религии Инков, они считали идолопоклонством и стремлением избежать обращения в католицизм. Многие конкистадоры полагали, что кипу было проявлением язычества и потому многие из них уничтожили. 
III Лимский Собор 1583 г. постановил сжечь в провинциальных ваках кипу, поскольку оно, по мнению испанцев, было магическим инструментом.

Тотальное уничтожение кипу было осуществлено миссионером-иезуитом Пабло Хосе де Арриага в 1621 г. Также как и Диего де Ланда, уничтоживший книги индейцев Майя, Арриага написал любопытный и важный с научной точки зрения доклад «Искоренение язычества в Перу» (1621), где привёл многочисленные сведения о религии индейцев Перу, их быте и нравах, но секрет составления кипу так и не был раскрыт.

В начале XVIII в. кипу всё ещё продолжало использоваться местными жителями. В архиве Архиепископства Лимы существовал документ (17 марта 1725 г.), касавшийся искоренения язычества, в котором сообщалось о том, что

«ходил этот индеец всегда с грузом верёвочного кипо, из которого знал всех из своей панаки, и знал по тому кипо особ, которые должны были [исполнять] миты, их имена, состояния, и скот, и имущество, какое у каждого было, хотя неизвестно, благодаря какой же науке [умению] он это знал». 
Это свидетельство католических священников показывает их неспособность или нежелание познать, даже спустя 200 лет после завоевания Перу, систему составления кипу.

Всё же использование кипу продолжалось в качестве отчёта о податях и повинностях вплоть до XIX и даже в XX веке (исследователи Тельо и Миранда в горном Перу заметили, что кипу составлялось для «указания напротив имени каждого отдельного рабочего его характеристик».

12.2.2. Юпана
Юпана (кечуа yupana «счётное устройство») – разновидность абака, которая использовалась в математике инков государства Тауантинсуйу, часто в сочетании с кипу (рис. 12.4). 
Время и место изобретения юпаны в точности неизвестны.

Существовало несколько разновидностей юпаны.
* Типы юпан
Понятие «юпана» относится к двум различным типам объектов: 
– рельефная юпана (table-yupana), иначе – юпана археологическая (archaeological yupana):        система лотков различного размера и материала, на верхней поверхности которой вырезаны      многоугольные полости, в которые могли помещаться семена или галька (иногда – разных цветов) для выполнения сложных арифметических расчетов. Встречаются в виде столов и камней с расчерченной поверхностью или поверхностью с отделениями разной геометрической формы. 
Первые юпаны этого типа были найдены в 1869 г. в провинции Cuenca (Эквадор), что и положило начало их систематическому изучению. При этом следует отметить, что объекты этого типа сильно отличаются друг от друга; одна из них представлена на рис. 12.4.    



Рис. 12.4. Рельефная юпана
– юпана Пома де Айяла (yupana of Poma de Ayala) взята с рисунка на стр. 360 книги Первая Новая Хроника и Доброе Правление” индейского хроникера Пома де Айяла (Felipe Guaman Poma de Ayala – обнаружена в 1916 г. в библиотеке Копенгагена), которая представляет собой аналог шахматной доски размером 5х4 (рис. 12.3). Хотя она во многом сходна с юпаной первого типа, ее отличие состоит в использовании равных прямоугольников, тогда как в рельефных юпанах используется сочетание многоугольников различной формы. 
И хотя они заметно отличаются, большинство исследователей, изучающих рельефные юпаны, затем пытаются распространить свои заключения на юпану Пома де Айяла, и наоборот, чтобы выявить общий принцип их использования.   
* Системы счисления в юпанах

* Десятичная система счисления. Испанские хроники времен конкисты указывают, что Инки    использовали десятичную систему счисления. Это находит свое отражение и в ряде моделей, объясняющих применение юпан. Например, для юпана Пома де Айяла  Генри Вассен (Henry Wassen) предложил реализацию десятичной системы счисления, представленной на рис. 12.5.
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Рис. 12.5. Представление числа 13457 в юпане Пома де Айяла 
* Фибоначчиева система счисления. В то же время, Эмилио Мендизабал (Emilio Mendizabal) был первым, кто предположил, что наряду с десятичной системой Инки использовали и систему счисления, основанную на последовательности чисел 1, 2, 3, 5, … Он также отметил, что эта последовательность чисел на рисунке Пома де Айяла представляет начало ряда Фибоначчи {1, 2, 3, 5, 8, 13, …}, а также акцентировал внимание на магической значимости числа 5 для цивилизаций к Северу от Перу, и числа 8 – для цивилизаций к Югу от Перу. 
Косвенно об этом говорит и работа с юпаном, описанная Хосе де Акостой (José de Acosta): 
«… они берут зерно и кладут одно сюда, три – туда, а восемь – из другой части; затем они берут из полости и обменивают местами три других зерна, и получают безошибочный результат.»

В итоге, ряд исследователей склоняется к тому, что в юпане могла использовалась и фибоначчиева система счисления, чтобы минимизировать необходимое для вычислений число зёрен, а можно сказать – и операций. В этом отношении многие годы Алексей Петрович Стахов проводит исследования в отношении создания «компьютеров Фибоначчи». 
Также эта система счисления представляет собой дискретный аналог ряда Золотого сечения, определяющего Аурическую шкалу времени как в отношении периодов, так и эволюционного и внутреннего времени человека [37, Time as Periods, Evolutional Time]. 
В этом отношении можно считать, что расчеты Инков могли производиться и на основе    алгебры Золотого сечения. 
* Юпана как калькулятор и устройство для представления вербальной информации
* Калькулятор. Историк и хронист Акоста (1590) наиболее подробно останавливается и на юпане, которую описывает как род кипу, сделанных:

«…из зёрен маиса, – дело это восхитительное; поскольку это очень сложное вычисление, в котором хорошему счетоводу с пером и чернилами будет трудно определить, сколько каждый должен получить, взяв столько-то оттуда и добавив столько-то отсюда, и с сотнями других повторяющихся слов [действий]. Эти индейцы возьмут свои зёрна и положат одно здесь, три там, восемь, не знаю где; они переместят одно зерно отсюда, обменяют три оттуда, и, в сущности, завершат свой подсчёт точно, без малейшей ошибки, и они знают гораздо лучше, как вести учёт, и отчитываться за то, что каждый должен заплатить, чем мы можем сделать это с помощью пера и чернил.» – Acosta, Joseph de. Historia natural y moral de las Indias, 1590

* Устройство для записи и обработки вербальной информации. Также Акоста говорит о том, что тексты христианских молитв у индейцев выкладывались на земле в виде «колёс», которые можно было «читать» для освежения памяти: 
«Окромя этих кипу с нитями, у них есть другие [кипу-юпана] с камешками, по которым они точно выучивают слова, которые хотят достать из памяти». 
– Acosta, Joseph de. Historia natural y moral de las Indian, 1590

В оригинале идёт речь о другом виде кипу, и именно по нему идёт сочетание с вербальным/«записанным» материалом. Но, как видно,«другим видом кипу» Акоста называл юпану. Дальше у него речь идёт о немощных стариках с колесом, выполненном из камушков (как выглядел этот круг/колесо камушков, не ясно). Эти «колёса камушков», как это ни парадоксально,    содержат «текст» молитв, разнообразных молитв. Дальше сказано:
«И что примечательно, так это видеть, как они устраняют ошибки, когда ошибаются, и      внесение исправления состоит всего-то из поглядывания на свои камушки… Таких обычно немало на церковных кладбищах для этой цели [то есть для составления молитв]».

12.2.3. Токапу  как символы и знаки письменности
Токапу или Тукапу (кечуа tukapu, исп. tocapu) – наиболее роскошное одеяние инков, великолепной отделки; полотно ручной выделки; цветная накидка женщины; а также – геометрические фигуры, вставленные в рамку внутри квадратов, как расположенные отдельно, так и соединенные полосами вертикально или горизонтально в виде пояса. В словарях кечуа, составленных первыми миссионерами, обозначалось как «tucapu» – роскошные одежды либо полотна. Так у Сьеса де Леона: «Сказывают, что вышли эти люди (первопредки братья и сестры с Манко Капаком) в длинных накидках и роскошных одеяниях из шерсти, наподобие рубах, только без воротника и рукавов, раскрашенных множеством разнообразных рисунков, называемых токабо, что по нашему значит „одеяние королей“…Женщины были одеты так же роскошно, и с большим количеством золотых украшений».
Встречаются также токапу на керамике, дереве и металле.  



Рис. 12.6. Пример одного из многих Токапу на ткани
Предметом многочисленных дискуссий является принадлежность токапу к письменности    народов Южной Америки. До сих пор в явном виде ответа на этот вопрос нет, но свидетельства историков XVI и XVII вв. указывают на содержательный письменный характер знаков токапу. 
* Хронисты о токапу

В письме Губернатора Перу Франсиско де Толедо в Совет Индий, Куско, 1572 г.: «Собранные вместе (индейцы, нотариус, коррехидор Поло де Ондегардо, переводчик и пр.), алькальд Двора, через переводчика получил и принял от них клятву … что они будут говорить правду, о чем знают и о том, что их будут спрашивать… вышеупомянутым индейцем было прочитано всё то, что было записано и нарисовано на тех четырёх полотнах, как об идолах Инков, так и об ожерельях у их женщин или родов, и история из каёмок о том, что случилось во времена каждого Инки, и легенда о нём, размещенные на первом полотне … и легенды о деяниях Виракочи, идущие на каёмке первого полотна по основанию и начало Истории, каждое по отдельности…»

Блас Валера указывает даже общее количество знаков токапу, существовавших при инках: «Кипу, которые я переписал, насчитывают 65 тиксисими (ключевые знаки токапу). Мудрецы сказали мне, что в общем количестве их 200… один очень старый вильякуму [священник] сказал мне, что их сделал … знаменитый quellcacamayoc [учитель пиктографий]. В том капак-кипу были все большие символы на раскрашенной древесине, и которых я раньше никогда не видел».

Он же: «Если, на что я надеюсь, ты, мой народ, увидишь эту Новую Хронику, то ты должен знать, что: рисунки, выполненные не моей рукой, также говорят тебе … [что] токапу [идеографические рисунки] …говорили нашим предкам о тайнах и символических числах, то, что я установил, сблизив токапу к западным [арабским] цифрам. Властители стараются, чтобы мы вошли в историю как необразованный народ, не имеющий письма, то есть, не имеющий культуры. Напротив, тиксисими и символы королевских кипу … были подлинным тайным письмом, способным передавать фразы, мысли, вдохновение и тайнопись. Я возвратил их тебе, нарушая их секреты».

12.2.4. Келька
Не подлежит сомнению тот факт, что в кечуа доиспанского периода был корень «келька» (или «килька» – кечуа qillqa) со значением «письмо, письменность», а слово келька или килька означало «письменность» или «рисунок». Этим видом письма, как заметил Хосе де Акоста, один индеец записал свою исповедь в виде грехов, нарушающих десять заповедей. Такая письменность возможно представлена в керамике и тканях инков – в сосудах керо и знаках токапу на одежде. О связи знаков токапу и келька в хронике «Копакабана Инков» (1628)  говорил Бальтасар де Салас:

«В нашем языке, говорят они, всегда были и есть свои знаки и символы и собственные и природные кипу… Наши Интис передали нам свои идеи и приказы с помощью простой и    понятной устной традиции наших отцов…; и в качестве вспомогательных средств для    памяти они обучили нас использованию кипос, в ручное составление которого входят    прямые и изогнутые линии; и эти самые линии, выграиврованные в камнях и металлах, мы называем келькас [относящиеся к] Инти; 
составленные из золотых и серебряных линий (проволок или иголок) они являются культовыми святынями; 
и наконец, простонародные и всеобщего использования [кипу] составляются из разноцветных нитей и с узелками или соединённые как бы в звенья цепи, и сделанные из любого гибкого материала, таких как нить из конопли или шерсти или верёвки из превосходной кожи. 
С их помощью, как и с помощью ранее упомянутых, идеи и факты одинаково сохраняем мы без какой-либо изменения и меньше опасаясь, чем за ваши тетради и пергаменты; вот у вас доказательства в этих нитях из белой шерсти наших карвас [лам], окрашенных в цвета радуги.»
Этот же автор сообщал о записанном в кипу слове «Тиауанако», что могло намекать на фонетическую запись.

О наличии знаков на посохах и палках упоминают многие хронисты. Так Пачакути Ямки Юпанки говорил о том, что у бога Тонапу Виракоча был посох, на котором «находились размышления, им проповедуемые» и «обозначенными и подчёркнутыми были каждая глава размышлений». На таких расчерченных посохах, согласно Бартоломе де Лас Касаса, посыльные часки передавали приказы, и сами посохи служили некой печатью или гербом Короля Инков. 
Кабельо Бальбоа сообщал о том, что Вайна Капак, будучи при смерти, приказал записать на    таком посохе своё завещание «нарисовав на нём разноцветные линии, по которым были бы известны его последние распоряжения; и он тотчас же доверил его кипукамайоку или секретарю…», после смерти и мумификации Вайна Капака его «душеприказчики и кипукамайоки         собрались и внимательно изучили то, что кипу и узлы обозначали. Хорошенько и основательно изучив истинное толкование, они объявили, что преемником и единственным и всеобщим          наследником Империи был сын, весьма любимый умершим королём, по имени Нинан Куйучик… Кипу говорили также о том, каким образом они должны были переправить тело короля в Куско и совершить торжественное вступление в город». 
То есть завещание Инки произносилось душеприказчиками именно согласно «записям» в кипу, а не только надписям на посохе. 
Вероятно, что запрещённые Инками знаки келька (согласно Монтесиносу у инков имелся закон, запрещавший применение письменности, дозволены были только кипу), были всё же известны самим правителям и только они сохраняли традицию её использования, после чего кипукамайоки осуществляли «перевод в кипу» его завещания.

Один анонимный автор в 1600 году писал, что индейцы шли на исповедь «со своими записями, называющимися кипос, одни в виде нити, другие – в виде письма, ещё одни – с помощью       линий, как только они могли». 
12.3.  Математика инков 
* Математика инков – система воззрений жителей Андского региона Южной Америки, проживавших в Империи Инков. Ведение подсчётов и вычислений осуществлялось на счётном        устройстве юпана {( 12.2.2}, хранение и воспроизведение – в кипу. Кипу также могло использоваться для более простых расчетов, но главное – служило для статистического сбора информации (как правило, это были большие объёмы числовых данных, представленные, как показано выше, в десятичной, двоичной или Фибоначчиевой системе счисления) и было равнозначно    европейскому нотариальному акту. Кипу сберегалось в хранилищах, с приставленным штатом государственных чиновников – кипукамайоков. 
Вычисления также осуществляли инкские учёные (философы, астрологи, астрономы) – амаута (кечуа amauta – «мудрец»), учителя – йачачик, и поэты – «аравеки». 
Обучение велось в школах для детей знати и чиновников – ячайваси («дом знания»). 
Подобием университета была главная школа в столице империи – Куско. 
Почётным именем у инков было – Юпанки, восходящее к слову «вычислять»; такое имя носили некоторые правители: например, Пачакутек Юпанки – великий реформатор, завоеватель и первый исторически достоверный правитель у инков. 
Математика инков вобрала в себя изобретения двух с половиной тысячелетий существования всех предшествующих цивилизаций Перу; среди известных – Чавин (праматерь южноамериканских культур – 800-200 до н.э.), Паракас (кипу, ткацкое дело – 800 до н.э.-200 н.э.), Тиауанако (500 до н.э.-1000 н.э.), Наска (300 до н.э. - 800 н.э.), Моче (100-700), Уари (знаки токапу – 500-800), Сикан  (700-1300), Чиму (1000-1500) и многих других. Основные сведения сохранились в книгах «Подлинные комментарии» (1609) Гарсиласо де ла Веги и «Exsul Immeritus» (1618) [I2].
* Десятичная и пятеричная системы счисления
В хрониках XVI–XVII вв. в основном говорится об использовании Инками десятичной системы. Эта система применялась не только в статистике, но и в структуризации общества:

«… как только Инки сделали себя правителями провинции, они заставили местных жителей, ранее живших разрозненно, жить в общинах, с чиновником над каждым десятком, другим – над каждой сотней, другим – над каждой тысячей, другим – над каждыми десятью тысячами*), а Инка правитель над всеми, отчитывавшихся администрации ежегодно, записывая рождения и смерти, как у людей, так и в стадах, сведения об урожае с полей, и все другие подробности, до самых мельчайших» [I6]]
*) Прим. перев.: Один миллион, а не 10 000, как переводит Поло де Ондегардо, поскольку Hunu – это десять раз по сто тысяч… Это подтверждает данные о том, что в Империи Инков проживало  несколько миллионов человек.
Десятичная система наглядно проявлена в Инкских календарях {( 12.5}, и наследуется в современном кусканском варианте языка кечуа: 
	Числа
	Кечуа
	Числа
	Кечуа
	Числа
	Кечуа

	1
	Huk
	11
	Chunka hukniyuq
	30
	Kimsa chunka

	2
	Iskay
	12
	Chunka iskayniyuq
	40
	Tawa chunka

	3
	Kimsa
	13
	Chunka kimsayuq
	50
	Pisqa chunka

	4
	Tawa
	14
	Chunka tawayuq
	60
	Suqta chunka

	5
	Pisqa
	15
	Chunka pisqayuq
	70
	Qanchis chunka

	6
	Suqta
	16
	Chunka suqtayuq
	80
	Pusaq chunka

	7
	Qanchis
	17
	Chunka qanchisniyuq
	90
	Isqun chunka

	8
	Pusaq
	18
	Chunka pusaqniyuq
	100
	Pachak

	9
	Isqun
	19
	Chunka isqunniyuq
	1000
	Waranqa

	10
	Chunka
	20
	Iskay chunka
	1 000 000
	Hunu


Однако ряд этноисторических источников говорит об объединении десятичной системы исчисления с пятеричной, и об использовании системы счисления, основанной на числах Фибоначчи {( 12.2.2}. Например, Сан Джеронимо говорит, что во времена Инков города рассматривались как организационные структуры типа “pichqa pachaca”, представляющие 5 
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 100 семей. [I8] 
* Ноль
В империи инков для записи числовой информации использовалась узелковая система кипу,     основанная на позиционной десятичной системе счисления. Цифры от 1 до 9 обозначались узелками определённого вида, ноль – пропуском узелка в нужной позиции. В современном языке ноль обозначается словом кечуа ch'usaq (букв. «отсутствующий», «пустой»), однако то, какое слово      использовалось инками для обозначения нуля при чтении кипу, пока неясно, поскольку, например, в одних из первых кечуа-испанских (Диего Гонсалес Ольгин, 1608) словарях и первом аймара-испанском (Лудовико Бертонио, 1612) не было соответствия для испанского «cero» – «ноль».
В Старом Свете (в Европе и Индии) отсутствие названия для нуля косвенно свидетельствовала об использовании счет, где пропуск числового значения или отсутствие числа не требовало применения для нуля особого названия. Поэтому предположить такую же ситуацию для Америки тоже возможно, к тому же у инков были счеты юпана.
В то же время, следует иметь в виду, что в доколумбовом мире, где время показано конкретно, понятие «нуля» не соотносится с понятием «ничто», как наш «нуль», а соотносится чем-то конкретным и предметным. Уже сам по себе символ «нуль» у инков и майя является чем-то осязаемым: это шнур без узла для инков, раковина для майя и кукурузный початок для ацтеков.     Иными словами – начало чего-либо.
Заметим, что в числовом отношении понятие о “нуле” в Европе появилось лишь в XIII веке.

   * Принципы счёта: сложение и умножение
О счете с помощью юпаны мы говорили выше {( 12.2.2}.
Производить такие арифметические операции как «сложение и вычитание с помощью кипу почти так же легко, как это делается арабскими цифрами на листе бумаги». Уже в первых словарях языка кечуа было зафиксировано слово quipuni – считать по узлам. Так, суммирование чисел 352, 223 и 324 производится завязыванием узлов на нитях в соответствующих местах и горизонтальным «прочтением» справа налево или наоборот.

	1-я нить
	2-я нить
	3-я нить
	4-я нить (сумма)

	3
	2
	3
	8

	5
	2
	2
	9

	2
	3
	4
	9


Аналогично с вычитанием. Если сложение даёт в одном горизонтальном ряду число большее, чем 9, например, 11, то десятка в виде 1-го узла переносится на верхний горизонтальный ряд. Данные операции, однако, производились на юпане, поскольку узлы в кипу делались так, что развязать их было непросто, то есть кипу – показывало и само вычисление и его результат, в то время как юпана – либо только исходные данные либо их результат.
* Сложение. Важное сведение о сложении также представлено Бласом Валера:

«Поскольку в прошлом для людей Тауантинсуйу вычисление было благородным искусством, помимо полезности своего назначения, я помню, что кипукамайок разработали мирайпакипу [кипу сложения], которое было лучше, чем юпана, ввиду его удобства для сложения и переноски. Не менее изобретательно, они, вновь и вновь испытывая его, вычислили, что, добавляя всегда одни и те же единицы, удавалось получить один и тот же результат. Следовательно, развивая изобретательность, они обнаружили метод быстро облегчить сложение: в полностью белом кипу, составленном из восьми тонких веревок, они осуществляли сложение от двух до девяти с помощью узлов двух разных цветов. Я воспроизвожу только тонкую верёвку, четвертую по порядку, чтобы показать как изобретательность, так и результат, выделявшийся только кипукамайоком, то есть: у положения узлов, здесь, не было привычного значения, поскольку значение определялось цветом: зеленые – это единицы, красные – это десятки.» [I2]
* Умножение. Об умножении в тетради Бласа Валера сохранилась следующая запись:

«Все упомянутые кипу рассказывают о сумме и вычитании, но мои предки знали умножение, которое выполнялась при помощи юпаны – она имеет форму глиняных, деревянных или из другого материала счет. Умножение осуществлялось с помощью окрашенных камушков, зерен киноа, и т.п. Юпаной осуществлять вычитание и сложение очень легко, потому что, сочтя её за основу, он похож на кипу со многими тонкими верёвками, в котором квадраты доски соответствуют свисающим тонким верёвкам и камушкам разнообразных цветов и форм в узлах; в самом деле, поскольку в кипу нуль – это тонкая верёвка без узлов, так же и в юпане квадрат остаётся пустым. Точно также легко обстоит дело с умножением, специалистами в котором были кипукамайоки [учетчики кипу] и чурапукен [хранители (кипу)], вносившие итоговые числа частично в кипу.» [I2]
* Геоюпана
В геометрическом отношении представляет интерес объект следующего рода. 

* Геоюпана представляла собой трёхмерную модель местности. Сведения о ней известны, как из археологических раскопок, так и из тетради Бласа Валера:
«Мудрецы знают, что юпана – это [про]образ Пачамамы, символически сплетённый uru [пауком] своими двумя раздвоенными лапками. О народ Тауантинсуйу, таким образом мудрец спускает с неба в юпану при помощи белых, черных и разноцветных камней, десятки, единицы, ключевые слова, слоги и украшения [оформление]. О народ Тауантинсуйу, после того, как мудрец вдохновился словами Божества, упорядочив и построив своё селение [построенное] из камней на юпане, он сообщает число камней, выстроенных в каждом ряду, и воспроизводит эти ряды в тонких свисающих верёвках [кипу], завязывая [их] снова. Следовательно: I) слоговое кипу – это музыка, нисходящая из Hananpacha (Ананпача – Верхний мир-время) через тростниковые [трубки] muncaynim [свирели]; II) юпана – это Пачамама со своими мужскими и женскими ваками, где мудрец должен словить amaru [змея], великого разрушителя; и III) превратить его [змея], в виде тонких свисающих веревок, в жизненный дух [дуновение, дыхание], исходящее из этих же тонких свисающих веревок, а они [в свою очередь] превращаются в звук Praequepa [то есть буцина – боевая труба у древних римлян]. Таким образом гармония природы поддерживает и свою силу, и своё равновесие.» [I2]
* Измерения
В испанской интерпретации меры Инков описаны в статье Система счёта, мер и весов инков. Остановимся на следующем.
У инков существовало универсальное «средство измерения любой вещи» – тупу. 
Термин тупу, ввиду своей универсальности, образовывал и философские, абстрактные понятия:

* Tupuyoc – измеряемый предел, конец (мира).

* Mana tupuyock или tupunnak – бесконечность, недостижимое, безмерное. 

Несомненно, исчисление времени также осуществлялось и регистрировалось при помощи кипу, как заметил американский исследователь Гари Уртон, и, похоже, в связке с юпаной.

* Обучение в школах и университете
* Школа. Одно из наиболее пространных сообщений об обучении в школах находится в книге «Подлинные комментарии» Инки Гарсиласо де ла Веги (1609):

 «[Валера] говорит, что [Инка Рока] был первым, кто создал школы в королевском городе Коско, чтобы амауты обучали достигнутым ими наукам принцев инки и других [юношей] королевской крови и знати его империи, [но] не с помощью письма (letras), которого у них не было {о том, что амауты, сочетавшие в себе знания философии, поэзии, математики, астрономии, астрологии и оккультизма, имели письменность, сказано выше. В этом утверждении видим некомпетентность, а точнее – наветы испанских “хронистов”}, а путём практики и ежедневных повторений и путём опыта, добиваясь, чтобы они знали ритуалы, заветы и церемонии своей ложной религии {т.е. путем устной традиции, характерной для оккультных систем всего мира}, чтобы они понимали смысл и обоснование своих законов и прав и знали бы их количество и подлинное толкование; чтобы они овладевали бы даром умения управлять и были бы более учтивыми и освоили бы самое высокое мастерство в военном искусстве; чтобы они познакомились с [понятием] времени и года и умели бы узнавать по узлам [кипу] истории и как их толковать; чтобы они умели говорить красиво и элегантно и умели бы воспитывать своих сыновей, управлять своими домами. Их обучали поэзии, музыке, философии и астрологии, во всем этом [тому] немногому, чего достигла каждая наука. Учителей они называли амаутами, что значит философ и ученый; они пользовались исключительным почтением.
– Инка Гарсиласо де ла Вега. «История государства Инков», - Л., 1974, кн.4, гл. XIX, С.231-232.
Как писал в своей тетради «Exsul Immeritus…» (1618) [I2] метис Блас Валера , обучение математике в школах производилось следующим образом:

В ячайваси, кроме ткачества и вышивки, королевским и знатным юношам преподавали изучение юпаны и кипу и их взаимосвязь; короче говоря, они устанавливали камушки и из камней составляли узлы, занимаясь и тем, и тем, и занося одно в другое и наоборот. Я изучил их в детстве и хотел напомнить это в рисунке, представленном в уже упомянутой «Новой Хронике».

Использование вышеупомянутой юпаны было обязательным и непременным условием образования учеников. Правда, Валера не раскрыл характер арифметической системы в юпане, раскрыв лишь секрет сакрального характера вычислений на юпане для смыслового стихотворного кипу с песней Сумак Ньюста (представленной также в книге Гарсиласо де ла Веги «Подлинные комментарии» (1609)):

«Я надеюсь, что эта моя работа когда-нибудь увидит свет и в ней можно заметить похожую доску; юпана показана [в «Новой Хронике» Гуамана Пома де Айяла)] под счетоводом. По некоторым причинам не удается письменно пояснить отличие арифметического приёма вышеупомянутых счет, так же, как и народной песни Sumac Ñusta, который спрятан в этой работе.»

Ученик, который уже выучил на память Sumac Ñusta, получал задание заняться составлением песни при помощи кипу, наблюдая за 23-мя ключевыми словами; это – знаки, которые он сам же и ткал. Все это было началом; потом он высчитывал на юпане тридцать два белых шара, это – узлы и дополнения, которые он был должен составить, чтобы получить [нужные] слоги; последние служили для спряжения и склонения, а также для полного составления песни, завязанной в кипу; таким образом в шнурах он читал то, что было нужно сделать, дабы подтвердить, что числовой ключ состоял из двадцати трёх и из тридцати двух; так он занимался; и, вычисляя, путём умственной деятельности, становился  аравеком [то есть поэтом]. 
Перья, вставленные в конечные кольца, определяли, какие линии были предназначены для осуществления операций; шнур, украшенный зелёным камушком, похожим на цилиндр указывает, что было нужно производить вычитание в горизонтальном порядке. 
Напротив, четвёртый и шестой шнур дважды определяют число ключевых слов. Такая операция была результатом нескольких лет обучения, поскольку в вышеуказанных счётах не может существовать позиции, а только классы единиц и десятков. Только в ячайваси так изучалась арифметика, стройность слогового кипу. Итак, вышеприведённое вычисление таково: 87+37=124; 46+46=92; 124-92=32.Как только было показано приемлемое числовое значение для составления Sumac Ñusta, ученик переходил к тому, чтобы завязывать её в королевском кипу.» [I2]
* Университет. О наличии у Инков подобия университета и разнообразия «письменности» имеются сведения у хрониста Фернандо де Монтесиноса {(12.2.1: Современные исследования кипу и предшествующей ему письменности}.
12.4. Экзотерические представления Инков о Космосе 
12.4.1. Об астрономии и эзотерике в культуре Инков и ее отражение в испанских хрониках 

К великому сожалению, о космогонических и астрономических познаниях инков сохранилось лишь обрывочные сведения. Это обусловлено многими причинами. 

Прежде всего тем, что все испанские “хроники” об инках написаны функционерами – иезуитами, понятие об истине и праведности которых, как известно, определялись только тем, насколько их действия или описание явления будут полезны для католической церкви и ее утверждению в     Старом и Новом Свете, а также колониальными чиновниками, которые по долгу своей службы должны были утверждать испанское владычество над завоеванными территориями. При этом их “хроники” писались как внутренние документы церкви и испанской администрации.

Поэтому католические миссионеры и чиновники, последовавшие за Писарро, уничтожали не только культуру Инков, включая архивы кипу, но в первую очередь – все, что было связано с их культами – от запрета ритуалов до разрушения объектов, приспособленных для регистрации астрономических явлений (солнцестояний и др.), поскольку их религия и космогония были связаны с Космосом и пронизывали все стороны жизни Инков, включая храмы и святилища-ваки {( 12.6}. 

При этом их не интересовала и суть космогонических и эзотерических представлений Инков,     которые сразу были объявлены “дьявольщиной” и “колдовством”, а описание их внешних проявлений была им необходима лишь для составления “расстрельных списков” в отношении подлежащих уничтожению сакральных объектов и записей (кипу и др.); для “обличения” же их “колдовской” сути им не требовалось изучение предмета, а было достаточно голословного обвинения.
Кроме того, как было сказано выше, ни иезуиты-“хронисты”, ни “хронисты” из числа колониальной администрации так и не разобрались с сутью астрономических знаний и основанных на них календарей {( 12.5}; прежде всего потому, что это требовало значительных усилий по их изучению, а потому ограничились поверхностным описанием астрономических познаний и календарей Инков.

Также следует иметь в виду, что испанцы имели возможность знакомиться лишь с экзотерическими аспектами знаний Инков и их религии, проявленной в виде народного культа и суеверий, тогда как амаута, которых по отрывочным данным испанских хронистов можно рассматривать как ученых-энциклопедистов и оккультистов, не следовавших распространенным суевериям {( 12.6}, передавали свои знания в рамках устной традиции и вряд ли хотели раскрыть свои тайны тем, кто уничтожал их культуру; во всяком случае – для этого требовался длительный процесс обучения, и невозможно себе представить, чтобы иезуиты-миссионеры или колониальные администраторы пошли к ним в учение.

Также испанцы не видели необходимости прикладывать значительные усилия, необходимые для изучения системы кодирования информации кипу, токапу и келька, а потому и не могли знакомиться с архивами Инков; наоборот, они их уничтожали.

Важно также понимать, что у Инков, как и у других древних народов, в современном ее понимании астрономия отсутствовала; космические тела в оккультном и экзотерическом отношении рассматривались в космогонии и религии, а астрология понималась в широком смысле – как система знаний о времени и факторах влияния космических явлений, для расчета которых и применялись знания, которые в настоящее время относят к астрономии. Поэтому и изучение “астрономии      инков” вне контекста их культов становится непродуктивным.   

Поэтому неудивительно, что до нас дошли только поверхностные и упрощенные представления о Космогонии и других областях знания Инков, а именно – те экзотерические концепции, которые имели распространение в народных массах. Обзор этих представлений, имеющих отношение к астрономии в плане того, какие объекты Космоса они рассматривали, приведен в данном разделе.

И тем не менее, у “хронистов” имеются свидетельства, указывающие на существование у Посвященных (амаута и жрецов высших ступеней) научных и эзотерических знаний астрономического характера {( 12.5, 12.6}, а также на использование ими оккультных методов {( 12.6, 12.7}.

12.4.2. Космические объекты, рассматривавшиеся Инками
Специалистами в астрономии были амаута – люди обширных познаний, но прежде всего –  философы и астрологи {т.е. оккультисты}. Во многом благодаря им испанцам и удалось собрать сведения по мифологии индейцев Андского региона. Так, Фернандо де Монтесинос заметил, что:

«Амаута говорят, что из этих времён происходят сведения, по древнейшему преданию, передаваемому из уст в уста, что когда царствовал этот князь [Синчи Коско], у них были буквы, и их знатоки, называемые амаута, и они учили читать и писать, и главной наукой была астрология» – Ф.Монтесинос. «Древние Исторические и Политические Памятные Сведения о Перу» 

Астрономия инков отличалась своеобразием: наблюдение велось не только за звёздами, но и за межзвёздными тёмными «созвездиями». 
Сохранилось немного сведений о познаниях как самих инков, так и подчинённых ими народов, ввиду игнорирования и незнания испанскими завоевателями местных систем кодирования     информации кипу, токапу, келька, до сих пор оставшихся не дешифрованными. Тем не менее, между современными представлениями народов кечуа и аймара и древней астрономией всё же сохранилось отношение преемственности.
* Пространство-Время и Масштабы Вселенной

Представления Инков о пространстве и времени глубоко эзотеричны и при этом соответствуют современной научной концепции об их единстве {( Время}, что, естественно, не находило понимания у догматически мыслящих испанцев. 

Для Инков время совмещалось с пространством, что выражается уже в самом слове на языке кечуа «pacha», которое означает время и пространство одновременно. Эта синонимия между временем и пространством обозначает, что первое показывалось конкретно и проецировалось на географическое пространство. Время Пача делилось на настоящее – пача, и прошлое-будущее – ньявпа-пача, которое показывается идущим по кругу как назад, так и вперёд.

По представлениям инков в XVI веке, время-пространство бесконечно: на вопросы историка Сьеса де Леона к индейцам, «постигли ли они, что Мир должен закончиться», они смеялись в ответ.
В доколумбовом мире понятие «нуля» не сводится лишь к математическому понятию “отсутствия чего-либо” {(12.3}, но соотносится и с чем-то конкретным и предметным. Уже сам по себе символ «нуль» у инков и майя является чем-то осязаемым: это шнур без узла для инков, раковина для майя и кукурузный початок для ацтеков. Иными словами – начало чего-либо.
* Млечный путь





Рис. 12.7. Млечный путь в космологии инков
Первостепенным небесным объектом считался Млечный Путь («Майю» – Река), на котором или вблизи которого расположены все более мелкие значимые объекты. Положения Майю в периоды, когда в резуль​тате вращения земли ось Млечного Пути максимально отклоняется в ту и в другую сторону от линии Север–Юг, отмечают границы, членящие мир на четыре сектора. На земле примерно под тем же углом пересекаются две центральные улицы селения (и продолжающие их дороги) и оросительные каналы. 

Небес​ная река отражается или продолжается на земле в виде Вильканоты (Урубамбы) – главной водной артерии области Куско, текущей с юго-востока на северо-запад. Счи​тается, что Солнце совершает свой ночной путь под дном Вильканоты и насыщается её водами. Зимой в сухой (и холодный) сезон Солнце пьёт мало и поэтому остывает.
{Этот миф отражает эзотерическую концепцию о том, что Солнце насыщается энергиями, идущими от Центра Галактики, которая принята как у Майя, так и в Тайной Доктрине {( 7} }

* Созвездия 

* Созвездия. Инкских сведений о звёздах сохранилось немного. Так, наибольший перечень звёзд привёл Поло де Ондегардо [I3] в работе «Заблуждения и суеверные обряды индейцев» [I4]:

«Из звёзд обычно все поклонялись той, которую они называют Колька, а мы называем Плеяды. И остальные звёзды почитались, особенно, когда им казалось, что они были необходимы для их защиты. Потому что различные звёзды они наделяли различными функциями. И потому Пастухи совершают преклонение и жертвоприношение одной звезде, которую они называют Уркучильай … и считается, что это то, что Астрологи называют Лира … И так у них обстояло дело с различными звёздами … и равным образом с другими.»
{Обратим внимание, что Плеяды видимы невооруженным глазом как группа близко расположенных звезд: по современной терминологии – это рассеянное звёздное скопление M45 (одно из ближайших к Земле и наиболее заметных для невооружённого глаза) в созвездии Тельца, но    никак не отдельная звезда. Плеяды широко отмечаемы в различных культурах мира: иногда также используется собственное имя Семь сестёр; старинное русское название – Стожары или Волосожары, в Библии и Торе – Кима.

Также и Лира – это созвездие,  самая яркая звезда которого – Вега (α Лиры) является второй по яркости звездой северного полушария, широко отмечаемая в мировых культах.

В этом отношении то, что  Поло де Ондегардо  путает  звезды и созвездия, причем в самом полном испанском перечне звезд, отмечаемых инками, тем более порождает сомнения в правильности передачи атрибутов, которые Инки соотносили с этими объектами.} 
* Межзвёздные тёмные участки

Инкам были известны следующие чёрные пятна на Млечном пути (многие из которых, как главные действующие лица, перечислены в мифе из рукописи Варочири, 1608): Лама, Детёныш Ламы, Пастух, Кондор, Куропатка, Жаба, Змея, Лиса. Интересно, что тёмным пылевым облакам Млечного Пути также придавали большое значение австралийские аборигены.

* Солнце 
Солнце называлось Инти (имя бога Солнца {( 12.7}). Различные его положения на небосклоне и движения имели собственные названия; в частности, для Солнца в зените, для востока и места, где оно восходит, для запада и места, где оно садится, для отклонения солнца от зенита вниз, для поднимающегося (к полудню) и опускающегося солнца, а также для различных типов затмений. 

На тропическом цикле Солнца был основан календарь Инков - Уата {( 12.5.5}

* Луна

Как и другие народы мира, инки отслеживали лунные месяцы {( 12.5.3}, но особым образом {( 12.5.6}, поскольку нет фактов наличия у них лунного календаря как принятой системы    назначения дат дням года. При этом та неразбериха с пониманием сути календаря инков, о котором часто, но неправильно, говорят как о лунном, берет начало с “хронистов” и с их подачи продолжается до наших дней. По-видимому это связано с тем, что названия для Луны и для   месяца на кечуа совпадают: Кильа (кечуа Killa). Название затмения луны – Quillap tutayayñin.
* Планеты
Из словарей кечуа XVII века известно такое наименование планет – Hatun ccoyllur (кечуа Hatun quyllur). Дословно «высшая, большая звезда». 
Инкам были известны такие планеты, как Венера, Юпитер и Сатурн.
Меркурий и Марс также наверняка наблюдались инками, но точной информации об этом до нас не дошло, их современные названия являются смысловыми кальками имён римских богов Меркурия и Марса.
Известно, что инки не только поклонялись божествам, соотносимым с планетами и звездами, но и имели храмы в честь некоторых из них (Солнца, Луны, Венеры и др.) {(12.6.2}.
Дошедшие до нас исконные названия планет позволяют сделать вывод о необычайно внимательном их наблюдении невооружённым глазом (вероятно, благодаря чистоте высокогорного воздуха), вплоть до различения подробностей, обычно наблюдаемых только в бинокль или телескоп. 

* Кометы

Из словаря Диего Гонсалеса Ольгина известно, что кометы обозначались и классифицировались следующим образом:

* Комета – Tapia coyllur.

* Рассеивающаяся комета – Acochinchay (почти также назывались кометы у ацтеков – «дымящиеся звёзды» или ситлалин попока, находившиеся в их представлении на пятом небе).

* Нерассеивающаяся комета – Chuqui chinchay (Chuqui означает «копьё».).

Фернандо Монтесинос в своей книге «Древние Исторические и Политические Памятные Сведения о Пиру» неоднократно упоминает о регистрации комет индейцами Анд {очевидно добавляя к ним свои интерпретации типа обращения амаута к “демонам” и т.п., часть из которых мы опустили за их очевидной католической тенденциозностью} и о привлечении амаута для их интерпретации:

 «… объявились две ужасные кометы, появившиеся в виде льва и змея. Царь [Манко Капак Йупанки] приказал собрать астрологов и амаута из-за того, что произошли достойные внимания затмения Солнца и Луны, и они советовались с идолами, и демон дал им понять, что Ильятиси хочет разрушить мир из-за их грехов, и для этого послал льва и змея, чтобы уничтожить Луну.»
«Во время этого царя [Ваман Такко Амаута] были видны многочисленные кометы и другие чудесные знамения, большие землетрясения, длившиеся многие месяцы. Они были столь примечательны, что обитатели пришли в смущение и совершили великие жертвоприношения Ильятиси Виракоча и матери-земле, которую называют Пачамама [Pachamama]... »
 «По истечении нескольких лет в небе появились две кометы, одна цвета крови и в форме копья, и длилось это более года, и она появлялась с полуночи почти до полудня. Вторая была размером и формой с большой круглый щит, и появлялась в то же время, что первая, и обе на западе. Инка [Инка Капак Йупанки] приказал устроить великие жертвоприношения … Собрали совет предсказателей и колдунов, для того, чтобы объявить значение комет…»

* Небесная сфера
Небо называлось Анакпача или Анан пача. Зенит – Т икну, а Небесный путь – Анак пачаньан.

12.4.3. О расчете Инками числа “Пи”, диаметра Луны и ее удаленности от Земли

В результате анализа и расшифровки ряда кипу, Альберто Саэз-Родригез обосновывает [I9]    гипотезы о том, что в них содержится число π, а также диаметр Луны и расстояние до нее. 

Учитывая, что в соответствующих пропорциях многие географические и астрономические данные зашифрованы в размерах и пропорциях Великой Пирамиды в Гизе, нельзя исключить того, что аналогичными сведениями обладали и инкские амаута. Однако, подробное рассмотрение данного вопроса выходит за рамки данной работы.
 12.5. К проблеме о том, какие типы календарей использовались Инками
12.5.1. Постановка проблемы

Упоминания “хронистов” о календаре Инков являются неопределенными в отношении того, использовали ли они солнечный, лунный или иной тип календаря. Нет ясности в этом вопросе и в наши дни; чаще предполагается, что календарь был лунно-солнечным и ритуальным. 

Во многом это обусловлено противоречивостью и неполнотой существующих данных, необходимых для точного описания календаря(ей) Инков в отношении того, когда начинались соответствующие им “годы”, как они разбивались на “месяцы”, и как вносились високосные поправки, что и послужило причиной для выдвижения ряда гипотез о типе и структуре календаря Инков, одни из которых содержит явные ошибки и противоречия, а другие – недостаточно обоснованы, либо опираются на сомнительные или неподтвержденные гипотезы. В этом отношении

представляет интерес прояснение вопроса о том, какой тип календаря использовался Инками, и как математически и астрономически в нем было задано календарное правило, определяющее начало календарного цикла, его длительность, даты и другие особенности.

Для этого прежде всего необходимо рассмотреть общие принципы, которые должны быть заложены в календарь, чтобы он отражал объективные циклы природы, а предполагать, что инки строили свои календари без следования им – просто неразумно, а также те инструменты, которые инки использовали для регистрации моментов солнцестояний и других кардинальных положений Солнца. Это позволит выделить определенные положения, в соответствии с которыми можно с одной      стороны – исключить неадекватные гипотезы, а с другой – уточнить существующие предположения о принципах устройства календаря инков.

Поэтому рассмотрим вначале общие принципы устройства солнечных и лунных календарей, а затем проанализируем, в какой мере они отражены, могли или должны были быть отражены в календарях инков. 

При этом следует помнить о том, что у инков имелось категория ученых-энциклопедистов, именуемых амаута, которые, как известно, помимо прочего занимались астрологией, а значит – и     астрономией в плане регистрации моментов возникновения астрономических явлений типа солнцестояний и др., а также их архивированием, поскольку абстрактной астрономии, оторванной от культов, в древнем мире не существовало. 

Совершенно очевидно, что при отсутствии часов отслеживание циклов небесных тел было бы невозможно без наличия достаточно точного календаря регулярного типа, основанного на истинном (т.е. астрономическом) времени, которое только и могло определяться по моментам возникновения соответствующих космических явлений. С учетом же того, что идея высокоточного счета пронизывала все аспекты жизни Инков, тем более невозможно допустить, что они строили обсерватории, которым придавался ранг сакральных мест (вак), и проводили в них наблюдения, а затем – бессистемно записывали все это в свои кипу. Идеальным средством для этого было Солнце, точнее – его положение на Эклиптике, которое однозначно отображалось моментами солнцестояний, равноденствий, зенитных прохождений и иными событиями, и тем самым позволяло определять положение иных космических тел на Эклиптике.  

С другой стороны, также очевидно, что обретение совокупности знаний, требовавшихся для проведения этой работы, требовало длительного обучения, которое широким массам было недоступно и эти знания не имели для них никакой практической ценности. В частности, из этого следует, что правила введения “добавочных дней” и иные нюансы ведения календарей массам были скорее всего неизвестны, и в общем то – и не нужны. 
Скорее всего, именно потому, что эти нюансы ведения календарей в широких массах были неизвестны, они и не попали в отчеты испанских “хронистов” (которые, кстати говоря, и не очень-то ими интересовались), опора на данные которых и стала причиной современных споров об особенностях построения календарей инков, включая вопрос о наличии у них лунного календаря.  

В общем понимании календарь – это система счисления больших промежутков времени, основанная на периодичности движения небесных тел: Солнца – в солнечных календарях, Луны – в лунных календарях и одновременно Солнца и Луны в лунно-солнечных календарях. 
Для формального задания календаря требуется задать календарное правило, определяющее способ отсчета периода, его начальную точку, момент смены дней и способ их датировки, и др. Это понятие календаря является первичным, и именно его мы рассматриваем далее.

Также календарём называется список дней года с разделением на недели и месяцы и обозначением праздников, и периодическое справочное издание с последовательным перечнем дней, недель, месяцев данного года, а также другими сведениями различного характера. Это понятие     календаря является вторичным в том смысле, что оно отражает способ представления календаря.

Вместе с тем, календарем также иногда называют расписание определенных событий, свойственных циклическим изменениям некоторого объекта, которые задаются в датах общепринятого григорианского (т.е. солнечного) календаря. Важнейшим примером являются такие лунные календари, которые, сами по себе, не задают даты лунных дней или месяцев, а представляют перечень лунных дней соответственно датам григорианского календаря, или фазы Луны, которые часто отмечают, например, в бумажных календарях. 

( В этом отношении следует различать  календарь в узком смысле, как правило, определяющего годы и даты его дней, и календарь в широком смысле – как расписание развития того или иного циклического процесса в некоем первичном календаре.  

Соответственно уровню развития культур и конкретным потребностям в календарях применялись различные базовые интервалы времени, точки отсчета и системы разбиения на месяцы, но как правило, даже в солнечных календарях, базовый период которого равен тропическому году, в различных частях света число месяцев выбиралось равным 12, что может объясняться:

– как прохождением Солнца по 12 знакам Зодиака, 

– так и тем, что длительность тропического года составляет примерно 12 лунных месяцев,    хотя эти месяцы и не совпадают с месяцами солнечного календаря – ни по длительности, ни по дню их начала.

Поскольку календарное правило может быть выбрано различными способами, даже календари одного типа (солнечные, или лунные) могут заметно отличаться как в датах, так и в исчислении лет. 

Так, в современном календаре сутки (календарный день) начинаются в полночь, а, например, в кельтском  и исламском календарях – с заходом Солнца. 

В лунных календарях началом месяца считается неомения, то есть тот день, когда серп луны можно видеть в вечерние сумерки впервые после новолуния. Обычно неомения наступает через 1–3 дня после новолуния; но этот момент в одних странах определяется визуально, а в других – по астрономическим данным.

Всем известный пример различия в датах дают юлианский (старый стиль) и григорианский (новый стиль) календари, отличающиеся способом задания високосных лет. Другой пример – Кельтский календарь {(7.26.6.3}, в котором тропический год разбивался на 4 сезона днями, когда Солнце проходило определенные точки Эклиптики, и эти дни считались первыми днями месяца.

( Таким образом, сказать, что в некой стране использовался солнечный (или лунный) календарь еще недостаточно, чтобы идентифицировать календарь как способ задания дат: необходимо выяснить, какое там использовалось календарное правило. В противном случае могут возникать существенные ошибки. Самой распространенной из них и влекущей серьезные   заблуждения является присвоение григорианских дат событиям, которые в древнем мире определялись по истинному Солнцу, что, в некоторых случаях ведет к искажению важных аналитических корреляций, присущих этим событиям {( 7.26.6.3}.

Поэтому следует вначале рассмотреть основные особенности солнечных и лунных календарей.

12.5.2.  Календари, основанные на периодах Солнца
* Солнечные календари
* Солнечный календарь, средняя длительность которого равна тропическому году, удобен тем, что отражает естественный цикл сезонных изменений в природе, что позволяет соотносить его даты с временами года и даже – в среднем с одними и теми же положениями Солнца на Эклиптике, а также вести счет годам как циклам сезонных изменений в природе. Однако, поскольку длина тропического года не равна целому числу, а составляет 365.24220 средних солнечных суток, никакой солнечный календарь не может иметь целое число дней, одно и то же от года к году. 

* Григорианский календарь. Примерами солнечных календарей являются григорианский и юлианский календари, число дней года в которых равно 365, а раз в 4 года (и на смене веков – но по-разному) вводится високосный день (29 февраля). При этом можно сказать, что для григорианского (и юлианского) календаря его календарное правило является математическим и ориентированным на среднее положение Солнца, поскольку при исторически предопределенном (1 января) и неизменном числе дней в месяцах задается формализованное правило введения високосных поправок (29 февраля каждый четвертый год, помимо вековых поправок), которое с высокой точностью приближает среднюю длительность григорианского года к длительности тропического года, причем – без какой-либо текущей синхронизации с  астрономическими явлениями.

Пояснение. Постепенное смещение по отношению к юлианскому календарю дня весеннего равноденствия, по которому определялась дата Пасхи, и рассогласование пасхальных полнолуний с астрономическими, привело к отказу от  юлианского и переходу к григорианскому календарю.

Однако, начальная дата этого календаря (1 января) условна, т.к. она не связана с астрономически значимыми положениями Солнца, а моменты солнцестояний и равноденствий не связаны с календарными датами (что часто ошибочно предполагают в статьях гуманитарного толка), а от года к году смещаются в пределах двух дней ввиду того, что длительность тропического года примерно на 6 часов превышает 365 суток, что за 4 года и дает примерно один день. За счет более малых величин в соседних столетиях расхождение может составить до 3 дней, пока не будет введена вековая поправка. Например, в 20-м и 21-м веках зимнее солнцестояние (ЗСС) приходится на 21-22 декабря, а весеннее равноденствие – на 20-21 марта в 20-м веке, и на 19-20 марта – в 21-м веке.

Для гражданской жизни эти вариации не значимы, и многие даже думают, что дни равноденствий и солнцестояний приходятся на фиксированные даты; но как сказано выше, эта ошибка становится существенной, когда она возникает в исследованиях, имеющих отношение к календарям. 

* Солнечный календарь может быть построен и по другому, например – по астрономическому правилу, в соответствии с которым начало года соотносится с одним из кардинальных положений Солнца на Эклиптике – с солнцестоянием или равноденствием; пусть с ЗСС. 

Этот поход естественным образом возникает в сообществах, где среднее солнечное время      отсчитывать невозможно или нет необходимости, но существует возможность опираться на  истинное солнечное время, которое каждый день можно уточнять по моменту кульминации Солнца, а для учета тропических лет – напрямую отсчитывать начало года от кардинального положения Солнца на Эклиптике (чаще всего – от солнцестояния или равноденствия), которые практически у всех древних культурах регистрировались с помощью нехитрых приспособлений. 

В этом случае число дней в году также не является постоянным, но если каждый год начинается с одного и того же кардинального положения Солнца, например, – с зимнего солнцестояния, то счет тропическим годам будет адекватным, а дополнительный (високосный) день будет набегать раз в 4 года автоматически.
Недостатком данного подхода является переменная длительность суток для различных дней года, но на величину (до нескольких минут), практически не регистрируемую без современных часов, а если их – нет, то нет и проблемы. Отметим попутно, что в предыдущей ситуации (с календарем, ориентированным на среднее положение Солнца) примерно та же величина проявляется в ином – в несовпадении истинного полдня с полднем по часам, что в быту нас впрочем совсем не беспокоит.  

Поскольку в этом случае начальный день года и его длительность определяются истинным положением Солнца в одной и той же точке Эклиптики – точке ЗСС, то длительность такого года будет автоматически совпадать с длительностью тропического года, а его начало – совпадать с особо  значимой оккультной точкой. Вопрос о том, как разбить год на месяцы и как нумеровать дни, т.е. как задавать даты года, может быть решен по разному; в частности, можно рассматривать 12 месяцев по 30 дней, а оставшиеся 5 дней рассматривать как “дополнительные”, что и делалось у Майя. 

Но и в этом случае за четыре года по той же причине автоматически набегает еще один – 366-ой, високосный, день, который следует включать в число обычных пяти “дополнительных”. 

Исходя из общих соображений, а также в соответствии с имеющимися данными о соотнесении начала солнечного календаря инков с днем зимнего солнцестояния, которое ими регистрировалось, естественно предположить, что именно этот принцип астрономического календаря и использовался инками. Кстати, это и объясняет “отсутствие” високосного дня этом календаре в том виде, как он вводится в григорианском календаре: по явному правилу и среди года; попадая в число “дополнительных” дней, эта високосная добавка просто не привлекает к себе особого внимания. 

Примечание. Заметим, что в солнечном календаре Кельтов начальные точки года и сезонов выбиралась также по эклиптическому положению Солнца, но иным образом {( 7.26.6.3}. 
* Современные солнечные и сопутствующие им календари высокой точности
Для гражданского счета времени григорианский календарь вполне точен, но для астрономических целей и ряда иных приложений его точность недостаточна. Поэтому в наше время наряду с этим календарем и согласованным с ним гражданским счетом времени используются и другие принципы счета дней и времени, например, следующие:

– юлианский день (дата), обозначается  JD, – астрономический способ измерения времени, при котором считается число дней (с долей суток), прошедших начиная с полудня 24 ноября 4714 года до н. э. григорианского календаря. 
– Земное время (Terrestrial Time, ТТ) – современный астрономический стандарт, разработанный Международным астрономическим союзом для определения времени астрономических наблюдений, сделанных с поверхности Земли. Земное время основано на стандарте цезиевых атомных часов и учете эффектов, определяемых теорией относительности. Поэтому оно отличается от шкалы времени, используемого для повседневного применения (UTC). 
– эпоха равноденствия J2000.0 – название эпохи в астрономии. Эпоха – определённый момент времени (в данном случае – равноденствие 2000 г.), в который точно определены астрономические координаты и элементы орбит, от которого вычислены другие орбитальные параметры, с целью предсказания положения того или иного объекта в будущем. С течением времени неточности и ошибки измерений накапливаются, создавая всё больше ошибок вычислений положения объекта. Поэтому стандартные эпохи периодически обновляются: ранее использовались эпохи J1950.0 и J1900.0.

( Таким образом, даже в наше время нет возможности выбрать единую единицу времени и единый календарь, который устраивал бы и астрономов, и гражданские нужды, и церковь.

Поэтому совершенно естественно, что у развитых цивилизаций, которые имели представление об указанных циклах Солнца и Луны, также использовалось несколько календарей,     ориентированных на соответствующие потребности – гражданские (преимущественно – сельскохозяйственные), астрономические и культовые, поправки в которые вносились исходя из точности, требуемой для этих потребностей, прежде всего – соответственно моментам регистрации равноденствий и/или солнцестояний, или фазам Луны. 

Например, у Майя, помимо 365-дневного солнечного (с поправками) и 260-дневного ритуального  календарей имелся и Длинный счет – календарь, использовавшийся для датировки подобно тому, как в настоящее время используется Юлианская дата.

Аналогичная ситуация могла существовать и у Инков, которые, судя по имеющимся данным, отслеживали положение и Солнца, и Луны. И хотя в явном виде не описано, какие циклы этих светил они положили в основу своего календаря, то, что у них имелись инструменты для регистрации кардинальных положений Солнца (равноденствий, солнцестояний и зенитных прохождений) и Луны (на Эклиптике и по фазам), а также то, что к счету времени они относились с большим почтением и соотносили время и пространство, дают основания считать, что их календарь был организован астрономически корректно и целесообразно – как в отношении счета времени, так и в плане использования этого календаря для астрономических наблюдений иных светил.  

12.5.3. Календари, основанные на периодах Луны
В различных частях света еще в древние времена установлено влияние Луны на разные аспекты жизни, в том числе – на биологические объекты. Поэтому, а также ввиду удобства наблюдения за фазами Луны и ее положением на Эклиптике, во всем мире использовались и до сих пор применяются лунные календари различных типов, но прежде всего – основанные на синодическом периоде.
* Основные лунные периоды

* Синодический месяц. Во всем мире распространены лунные календари, основанные на синодическом цикле смены  фаз Луны; обычно, начальной точкой такого цикла является новолуние.

Продолжительность синодического месяца непостоянна; среднее значение составляет
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 29.531 средних солнечных суток (29 суток 12 час. 44 мин. 2.8 с.),            (12.1)
действительная длительность синодического месяца отличается от среднего в пределах 13 часов, т.е. примерно на ½ суток.
* Начало месяца в синодических лунных, как и в лунно-солнечных календарях, обычно приходится на неомению, то есть на первое появление молодой Луны в лучах заходящего Солнца. Это событие легко наблюдаемо, в отличие от новолуния. Неомения отстоит от новолуния на 2–3 дня. Причем это время меняется в зависимости от времени года, широты наблюдателя и текущей продолжительности синодического месяца. Из-за этого невозможно вести один и тот же календарь, основанный на наблюдении Луны, в разных странах, так и пользоваться простым календарем из 29- и 30-дневных месяцев. Календарь, введенный для фиксированного места будет неизбежно расходиться с реальным положением Луны в другом месте.

* Сидерический месяц. Существуют календари и сидерического типа, цикл которых определяется временем между двумя последовательными возвращениями Луны в одно и то же (относительно звёзд) место небесной сферы (иначе говоря – периодом прохождения всей Эклиптики).

Но они весьма редки, и в этом случае обычно речь идет не столько о календаре, как способе счета дней, сколько о фиксации расположения Луны на Эклиптике. 
Продолжительность сидерического месяца составляет
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27.322 средних солнечных суток (27 сут. 7час. 43 мин. 11.51 с.)              (12.2)
* Особой формой “дней” сидерического месяца являются 27 участков Эклиптики длиной по 13°20’, именуемых Накшатра (“лунные стоянки”), которые Луна проходит примерно за сутки; но время вхождения Луны в накшатры может приходиться на любое время суток.  

Начальная точка накшатр (как и ведических зодиакальных знаков) определена не в Тропическом, а в Зодиакальном Зодиаке, т.е. занимает фиксированное положение на Эклиптике – прямо         напротив звезды Спика, называемой на санскрите Читра (существуют и другие определения);        с неё и начинается знак Овна Зодиакального Зодиака.

( Но главное это то, что начальные точки этих лунных циклов непрерывно смещаются относительно равноденствий,  в связи с чем  на постоянной основе соответствующие им месяцы не могут быть соотнесены с датами солнечного календаря. 
* Лунные календари

* Лунный календарь – разновидность календаря, в основе которого лежит период смены фаз   Луны, то есть синодический месяц. О сколько-нибудь широком распространении календарей, основанных на сидерическом лунном месяце, неизвестно.
Вместе с тем, существует большое разнообразие подобных календарей, отличающихся календарными правилами, которые задают конкретные реализации календаря – в отношении числа    месяцев в “лунном году”, его начальной точки и др.

При этом лунные календари можно разбить на  два класса:

( собственно лунные календари, которые не связаны с тропическим годом. 

Поскольку продолжительность синодического месяца в среднем составляет 29.53059 суток, то календарный месяц может состоять или из 29, или из 30 дней. 
Обычно , [лунный] год составляет 12 синодических  месяцев, что в среднем дает
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 354.372 средних солнечных суток.                                           (12.3)
Поэтому в лунном году может быть или 354 дня – простой год, или 355 дней – продолженный (високосный) год. Поэтому, чтобы средняя продолжительность календарного года была близка к продолжительности лунного года необходима  система вставки високосов. 
Например, исламский календарь, год в котором состоит из 12 синодических месяцев и содержит 354 или 355 дней. В разных странах используют различные циклы чередования обычных (содержащих 354 дня) и високосных (355 дней) лет. Необходимость введения високосных лет объясняется тем, что длительность 12 синодических месяцев не равна в точности 354 дням. «Арабский цикл» состоит из 30 лет: 19 обычных по 354 дня и 11 високосных по 355 дней. 

Продолжительность года в нем на 10 или 11 дней меньше солнечного, в связи с чем его месяцы довольно быстро смещаются относительно сезонов. Например, те месяцы которые в какое-то время приходятся на лето, через некоторое время будут приходиться на зиму и наоборот.

( лунно-солнечные календари, в основе которых лежит периодичность видимых движений Луны и Солнца; как правило, это лунные календари, длительность года которых приведена к длительности тропического года. 

Например, в китайском календаре Новый год наступает на второе новолуние после зимнего солнцестояния (как правило – в первое новолуние в знаке Водолея), что в григорианском календаре соответствует одному из дней между 21 января и 21 февраля. Поэтому в зависимости от года, такой лунный год может содержать и 12, и 13 полных синодических лунных месяцев.
В этом случае начало года (по григорианскому календарю) варьируется, но из-за привязки к ЗСС,  средняя продолжительность такого года  равна  длительности тропического года.

Имеются и другие типы лунно-солнечных календарей, например – буддийский, еврейский.

*  Под “лунным календарем” также понимают дни синодического месяца (или “лунные дни”), порядковый номер которых имеет собственное астрологическое значение. При этом первый день начинается в новолуние и продолжается до первого восхода Луны в данном месте. Второй и    последующие дни начинаются с восходом Луны. Поэтому в таком месяце может быть и 29 и 30 дней, причем на один солнечный день обычно приходится два лунных дня, разделяемых восходом Луны, а в день новолуния – даже три лунных дня, если восход Луны происходит в тот же календарный день, что и новолуние.
Также следует отметить, что начало лунного месяца и отдельных дней в таком календаре, как и в других типах лунных календарей, определяется местом наблюдения, поскольку это событие определяется временем восхода Луны; в результате может оказаться, что даже в соседних городах номера лунных дней отличаются.
Заметим, что поскольку Империя Инков в целом была вытянута вдоль меридиана, а по долготе – примерно на 15º, что соответствует примерно 1 часу в отношении вращения Земли и восхода Луны, то в первом приближении восход Луны наступал во всей империи с интервалом примерно в 
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 30 минут относительно Куско. Поэтому лунные дни наступали во всей империи практически синхронно, а потому могли использоваться и в календарных целях, хотя это – только допущение. 

*  Если под “сидерическим лунным годом” понимать продолжительность 12 сидерических      месяцев, то его продолжительность составит
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  327.864 средних солнечных суток, то есть 328 дней без 3 часов 16 минут.       (12.4)
Достоверные данные об использовании Инками календаря с циклом в  328 дней отсутствуют. Этот вопрос мы рассмотрим ниже. 

* Достоинства и недостатки лунных календарей  
* Достоинства. Лунные циклы, как синодические, так и сидерические, а также периоды меньшей длительности, когда Луна проходит определенные области Эклиптики (накшатры и знаки Зодиака), имеют собственное астрологическое и оккультное значение, а некоторые из них – даже признаются канонической наукой. Это объясняется специфическими влияниями, которые фаза Луны и ее положение в Зодиаке в частности оказывают на растения, животный мир и человека, причем фазы Луны и ее положение на Эклиптике являются одними из самых легко наблюдаемых небесных явлений. 
Поэтому неудивительно, что практически все народы древнего мира пользовались лунными   календарями различных типов.  

Вместе с тем, сельскохозяйственные работы и сам образ жизни, не говоря уже о культовых вопросах, были привязаны к смене сезонов, то есть движению Солнца, положение которого, как показывают артефакты, отслеживалось с древнейших времен. В связи с этим возникают следующие

* Недостатки. Для точного счета времени эти лунные циклы, и прежде всего – синодические периоды, неудобны или неприемлемы  по  нескольким причинам.
1. Продолжительность синодического месяца непрерывно меняется в пределах ½ суток в месяц: от 29д 6ч 15м  до 29д 19ч 12м.

2. Лунные месяцы не могут быть синхронизированы с сезонами, поскольку их начало непрерывно смещается по календарю, пока за 34 солнечных года не набежит один лишний лунный год. 

Также они не могут быть синхронизированы с тропическим годом, так как длительность лунного года составляет 354.372 средних солнечных суток, т.е. на 11 дней короче тропического года.                                           
3. Начало лунных месяцев зависит от места наблюдения восходящей Луны, а потому для достаточно обширного региона Лунный календарь может давать различные даты для одного и того же солнечного дня. 
( Таким образом, Лунный календарь важен в биологическом, сельскохозяйственном и оккультном отношении, но для точного счета времени он непригоден. Поэтому лунные календари в различных комбинациях сочетались с солнечными.
При этом чтобы определить календарь, соотносимый с некоторым циклом, необходимо задать календарное правило, которое, прежде всего, определяет: (1) цикл и его длительность, (2) правило выбора начального дня цикла и (3) правило введения високосных поправок.

 12.5.4. Инкская концепция Времени и принципы его измерения

12.5.4.1. Измерение промежутков времени малой длительности
* Истинное солнечное время. Инкам были известны солнечные часы (Хуан де Бетансос называет их Pacha Unan Changa или Pacha Unan Chac). Однако о способе их использования (в частности – о делении суток на часы) достоверных данных нет. 

Вместе с тем,  хотя очевидно, что для бытовых целей их применение нецелесообразно, идея этих часов использовалась на практике: пальцем указывали на то место в небе, где находилось Солнце, когда они начали какое-либо дело.
* Измерение времени по феноменам бытового характера:

– для домашнего применения единицей времени служила длительность варки картофеля;

– время также измерялось в единицах, называемых кокада (исп. cocada) или акули (кечуа akulli), означая время, которое требуется для пережёвывания полного рта листьев коки, за период до потери его аромата и действия. В этих единицах измерялось и расстояние, означая количество полных ртов листьев коки, которые можно было пережевать, идя из одного пункта в другой.
12.5.4.2. Измерение больших промежутков времени по астрономическим явлениям
Выше было сказано {( 12.4.2}, что у Инков время совмещалось с пространством, что выражается уже в самом слове на языке кечуа «pacha», которое означает время и пространство одновременно. Это концептуальное понимание пространства-времени находит свое отражение в том, что и в календарном отношении время соотносилось с пространством астрономически и географически – посредством отслеживания положения небесных тел (Солнца, Луны и др.) на небосводе (восходы, заходы, кульминации и др.) и Эклиптике с помощью инструментов (от гномонов до обсерваторий) и с учетом направлений на стороны света.
При этом ввиду своей регулярности и космологической значимости астрономические явления, и прежде всего – солнцестояния, имели не только культовое значение, но и составляли основу для построения календарей. В свою очередь, календари служили для организации всей жизни общества, в том числе – вследствие соотнесения праздников с солнечными месяцами, а также для архивирования результатов наблюдений и прогнозирования времени наступления очередных явлений.
Вместе с тем, календарь инков календарь использовался для вполне практических целей:

«А философы-астрологи {т.е. амаута} определяли время для посева и уборки урожая всего съестного, а также для других случаев и дел. И, благодаря их кипо {т.е. календарным записям} царили порядок и доброе руководство…»  ([I11] – с. 169])
«Философы и астрологи-индейцы {т.е. амаута} хорошо разбирались во всем этом {речь идет о наблюдениях за местами восхода и захода Солнца и Луны, об отслеживании их фаз роста и убыли и т.п.} и разбираются и сейчас, как старики, так и молодежь, хотя они не умеют ни читать, ни писать {в смысле европейской грамматики и счета}, но индейцы пользуются этими знаниями.» ([I11] – с. 52)
О проведении подобных наблюдений имеется достаточно данных, и мы рассмотрим их ниже, по месту использования. В то же время, хотя “хронисты” описывают календарь Инков часто многословно (может показаться – подробно), но на самом деле в их “хрониках” различные аспекты ведения календаря носят поверхностный, обрывочный и часто ошибочный характер. И они же, и их последователи, приложили все усилия к уничтожению информации о письменности и культуре Инков, включая и сведения об устройстве этих календарей.
В итоге, реальное правило построения календаря инков – Уата – остается неизвестным (см., например, ([I11] – Комм. 162), причем до сих пор существует большая путаница не только в отношении деталей этого календаря, но даже в том, какого рода календарь использовали инки: солнечный, лунный или иной. 

Дополнительные сложности в реконструкцию календаря инков вносит то, что с приходом испанцев инкский календарь стал изживаться не только под давлением властей, которые переводили весь уклад жизни на григорианский календарь, но и в силу того, что для его ведения календаря инков требовалось производить систематические наблюдения за Солнцем и другими небесными объектами с помощью инструментов, которые инками рассматривались как сакральные места (ваки), а церковью – как места поклонения дьяволу, а потому и уничтожались.   

Совершенно естественно, что в условиях перехода от солнечного календаря, синхронизировавшегося с истинным положением Солнца, к григорианскому календарю, настроенному на среднее Солнце и соответствовавшего его истинному положению лишь в среднем, месяцы которого начинались со смещением примерно на 10 дней относительно месяцев инкского календаря, не могло не внести путаницу в понимание календаря Инков. Поэтому, после того, как народы Перу стали жить по григорианскому календарю, примерно – с середины XVI в., а “охота на ведьм” привела к уничтожению амаута или их уходу в подполье, объяснить все эти особенности иезуитам и чиновникам было просто некому, или не возникало желания из-за отсутствия мотивации или попросту из опасения за свою жизнь. 

С другой стороны, монахов-иезуитов и администрацию, по их задачам насаждения католицизма и утверждение колониальной власти, аналитические особенности устройства инкского календаря интересовали в минимальной степени; но они и не смогли бы их понять в силу отсутствия у них элементарных астрономических знаний (что следует из самих их “хроник”). К тому же, церковные догматы рассматривались ими как “высшая мудрость”, и все, что в них не укладывалось, относилось к проискам дьявола, а потому требовало уничтожения.  
Типичным в этом отношении является интерпретация календаря, солнечного по своей структуре, как лунного, что связано как с опорой на ошибочные данные “хронистов”, так и с некомпетентностью современных авторов, не разобравшихся с тем, какие календари следует считать лунными. 

В отношении астрономических календарей Инков один из обзоров, содержащих минимальное число ошибок и необоснованных утверждений, говорит следующее. 

* Календарь Инков. О календаре Инков известно так мало, что какое бы утверждение мы о нем не сделали, найдется противоположное мнение. Некоторые даже утверждают, что у них не было формально описанного календаря, а только велся подсчет лунаций. При  этом ввиду того, что записи Инков (кипу и др.), в которых как многие считают содержатся сведения, относящиеся к календарям, не были расшифрованы, и тем не менее – по большей части уничтожены, сейчас невозможно проверить противоречивые утверждения колониальных “хронистов”. 
Вместе с тем, большинство историков согласны с тем, что Инки имели календарь, основанный на наблюдениях Солнца и Луны, включая их положение относительно звезд (т.е. относительно Эклиптики). В частности, зафиксированы названия 12 лунных*) месяцев, а также их связь с праздниками сельскохозяйственного годового цикла.

*) {Здесь, как и во многих местах далее, мы сталкиваемся с тем, что месяцы солнечного года именуются лунными. Одной из причин этой путаницы возможно является то, что понятие месяца у Инков было созвучно Луне. Но лунные месяцы, как мы показали выше, не сохраняют свое положение относительно солнечного (т.е. тропического) года, а непрерывно дрейфуют так, что в солнечном календаре каждый 12-ый лунный месяц заканчивается примерно на 11 дней раньше, чем предыдущий, в результате чего примерно за 33 года по солнечному календарю проходит 34 лунных года}    
Однако, высказываются сомнения о распространении численного счета времени*), хотя для иных целей использовалась десятичная и пятерично-десятичная системы счисления с названиями чисел по крайней мере до 10 000» {как показано в 12.3, это число следует понимать как 1 000 000}

*) {Сомнения на этот счет ни на чем не основаны. “Хронисты” особо отмечают (например, [I6]), что Инки точно считали все, причем достоверно известно, что они собирали статистические данные о населении, хозяйстве и налогах, и хранили эти данные в архивах. Поэтому трудно себе представить, чтобы они вели этот учет по годам, регистрируя годы по солнцестояниям, и при этом не вели счет хотя бы самим годам.

Кроме того, имеются прямые указания, что Инки таки вели счет времени. Как замечает историк Фернандо де Монтесинос: 

 «… Счёт времени, который угасал, он возобновил таким образом, что с этого царя время    считали общепринятыми годами в 365 дней, и часами, а затем декадами, определяя для       каждых десяти по сто лет, и каждых десяти декад по сто – тысячу лет, называя их капаквата [Capahuata] или интипватан [intiphuatan], что означает «Большой год Солнца», и таким образом считали века и царствования великими солнечными годами… 
Это обозначение «Большой год Солнца» иными словами составляет 10 обычных лет. Непонимание языка   кечуа в середине 16 века заставляло лиценциата Поло де Ондегардо [I3]  заявлять, что   инки не имеют древности более 450 лет, но по мнению того же Монтесиноса, это были не простые года, а Большие года – и значит, минуло 4500 лет после потопа …, а само же «правление собственно инков было 400 лет в этом крае», что близко к истине (1650 год (дата составления книги Монтесиносом) минус 400 лет = 1250 г.).

Также Великий год из 1000 лет именовался пачакути или Одно Солнце.

С приходом испанцев совершенно исчезли временные циклы длительностью более 15 лет» (они существовали у инков, хотя рядовые крестьяне могли быть с ними плохо знакомы)  

В одном из отчетов указывается, что Инка Виракоча установил год в 12 месяцев, каждый из которых начинался с новолуния, а его последователь, Пачакути, обнаружив несоответствие с {тропическим} годом, для отслеживания корректности календаря построил солнечные башни. Поскольку Пачакути правил менее чем за столетие до прихода испанцев, возможно, что противоречия и недостаточность информации относительно календаря Инков проистекали из-за того, что к моменту появления испанцев календарь все еще находился в процессе реформирования*).

*) {В данных о календарях Виракочи и Пачакути нет противоречия, если мы обратим внимание на то, что первый “установил” лунный календарь, а второй – солнечный, хотя точнее было бы говорить не о “введении” календаря того или иного типа, а об их законодательном изменении или коррекции, поскольку трудно допустить, что они “изобрели” календари этих типов. 

Это следует из того, что Виракочи в явном виде говорит о синодических лунных месяцах, соотнесение которых с тропическим годом “в среднем”, как показано выше, представляет непростую задачу, одно из решений которой было известно у соседнего Инкам народа Чибча (Chibcha), использовавшего високосные лунные годы и цикл 60-летний лунный цикл, подобный китайскому лунному календарю, описанный в цитируемой работе. 

С другой стороны, то, что Пачакути строил солнечные башни, говорит о наблюдениях Солнца, что в первую очередь связано с отслеживаем тропического, т.е. солнечного года, и лишь как следствие – с соотнесением лунного календаря с солнечным. 

Поскольку очевидно, что ведением календаря любого типа занимались ученые амаута, но никак не крестьяне или горожане, то нет ничего противоречивого в том, что они отслеживали оба календаря – и лунный, и солнечный, а то, что информация об этом в массах (а не в письменных источниках самих Инков) интерпретировалась без понимания сути вопроса, скорее всего и отразилась в том, что научно некомпетентные “хронисты” и отразили как “несоответствия” и т.п.

Также трудно представить, что инки, буквально фанатики точности и счета, сто лет продолжали вести календари, в которых имелись какие-то гипотетические противоречия; скорее принять, что эти “противоречия” порождены некомпетентностью “хронистов”, которые не удосужились разобраться с календарями инков, или которых просто не допустили до этой информации}

* Соотнесение дней года с сакральными местами (вака). О нетривиальности календарной системы Инков говорит и то, что следуя принятой у них эзотерической концепции о единстве пространства и времени, дни их календаря соотносились с сакральными местами (вака) расположенными в окрестности Куско на “линиях” системы секе {( 12.7}; также известно, что аналогичные структуры были и в провинциальных центрах, причем некоторые ваки ассоциировались с космическими объектами. 

С одной стороны, это усложняет расшифровку календарей Инков, но с другой стороны – позволяет лучше понять систему их представлений о пространстве и времени.   

* Ритуальный календарь Инков. Известно, что в соответствии со своим календарем Инки соотносили дни с ваками. Было высказано предположение, что эти дни определялись не по основному календарю Инков, а по некоему 328-дневному  ритуальному календарю, для реконструкции которого была выдвинута гипотеза о том, что этот календарь основывался на Лунном годе из 12 сидерических месяцев, составляющих почти точно 328 дней (12.4), соответственно 328 вакам, по преданию существовавшим в окрестностях Куско. И хотя многие считают эту гипотезу доказанной, существуют веские основания считать ее неадекватной {( 12.5.7} в плане календарного правила и его астрономической основы.

( Приведенные выше и рассматриваемые ниже данные говорят о том, что Инки ориентировались на  циклы различных объектов – Солнца, Луны, Плеяд и др. – порядка 50.  Но это не значит, что каждый из этих циклов использовался для создания отдельного календаря. Наоборот, для большей части из них, если не для всех, кроме одного, должны были использоваться расписания, ключевые события которых, задавались в датах основного календаря. 
12.5.4.3.  Объекты и инструменты для наблюдения: храмовые комплексы и монументы
Известно, что для регистрации моментов летнего и зимнего солнцестояний, осеннего и весеннего равноденствий, зенитных прохождений, а возможно – и иных кардинальных положений Солнца, использовались каменные маркеры: столбы, чаканы, гномоны и др. 
При этом регистрация моментов или дней соответствующих явлений в зависимости от конструкции маркера производилась по видимому положению Солнца или его тени в полдень, на восходе или заходе светила; причем важно обратить внимание на то, что наблюдения производились многократно (и на восходе, и на заходе), что необходимо для повышения точности определения положения Солнца на Эклиптике {( 12.5.5} (более подробно см. {( 2.6.5, 2.10.2.7}), и в чем нет никакой необходимости для определения даты начала тех или иных полевых работ.
«А чтобы не перепугать час и день при определении солнцестояния, они начинали наблюдать за одним ущельем и смотрели за появлением солнца, и куда утром упадут его лучи, в каком месте оно зайдет, завершая свой дневной круг. Это служило для них часами. Они [прекрасно] разбирались в этом и их часы не обманывали их ни на одно деление.» ([I11] – с. 169])
«И они следили за движением Солнца, за началом роста Солнца и Луны, {т.е. за солнцестояниями и равноденствиями, а также – за фазами Луны}, чтобы засевать свои пахотные земли. По утрам они следили за местом восхода, по вечерам – заката Солнца, чтобы своевременно собирать плоды, и взрыхлять землю, и орошать ее, и полоть, и делать другие полезные дела.» [I11]

При этом ряд маркеров мог использоваться и для Луны: например, для определения моментов ее вхождения в определенные области Эклиптики, отмеченные столбами. 

* Каменные столбы. Измерения велись по размещённым на холмах и пригорках возле Куско столбам. По определяемым ими направлениям восход или заход Солнца задавал начало месяцев; подробно, мы рассмотрим этот вопрос ниже {( 12.5.5}.
* Гномоны. Также были гномоны, по которым регистрировали и восходы/заходы, и зенитные прохождения Солнца. Интересным примером является символический гномон типа чакана: 

( Чакана – ступенчатый крест, с древнейших времен широко распространенный в Южной Америке. Термин применим также к фрагментам, то есть к одной или двум четвертям такого креста. Чаканы с тремя ступенями в каждой своей четверти, называют инкскими, с другим количеством ступеней – андскими. 
Верхняя светлая половина инкской чаканы (рис.12.8.а) – символ Матери-Земли (Пачамамы).
Испанцы, для облегчения христианизации инков ещё от времён Франсиско Писарро, чакану     назвали крестом. Поэтому сейчас применительно к ней в ходу также использование терминов – инкский или андский крест. Наибольшее количество образцов чаканы, из дошедших до нас, имеет три ступени, но встречаются и другие варианты.
В случае ее установки как монумента, чакану ориентировали так, чтобы в день летнего солнцестояния (21-22 июня) на восходе Солнца ее тень ложилась точно в подножие, образуя с символом Матери-Земли полную фигуру чаканы. Такие «действующие» чаканы до сих пор можно видеть в Храме Трёх Окон (рис.12.8.б) и в Храме Солнца в Писаке (Перу).
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Рис. 12.8. Инкская чакана (а) и ее артефакт в Храме Трех Окон в Мачу-Пикчу, Перу (б)
Некоторые храмы Инков, как и пирамиды Мезоамерики {( 2.6}, были построены в определенных местах с тем, чтобы их положение, как астрономических обсерваторий (рис. 12.9, слева), коррелировало с определенными положениями Солнца и Луны; соответственно ориентировались и астрономические маркеры.  
( Так, в Храме Солнца в Мачу-Пикчу имеется установленный на платформу мегалит (рис. 12.9, справа) под названием Интиватана (Intiwatana), четыре грани которого ориентированы на Север, Юг, Восток и Запад (заметим, что направление на Север и Юг дают ориентацию меридиана), который на солнцестояния и равноденствия – дни особой значимости для Инков –отбрасывает тени особой формы; в другом Храме, в Вилкамбамба (Vilcambamba), имеется отверстие в скале, ориентированное таким образом, что только на солнцестояние солнечный луч падает через него на определенное место внутри шахты.  

                         

Рис. 12.9. Обсерватория и маркер солнцестояний и равноденствий в Мачу-Пикчу
Слева – круглая башня использовалась как астрономическая обсерватория;

Справа – мегалит Интиватана, отбрасывающий особые тени на солнцестояния и равноденствия 
Как показывает анализ культовых объектов Инков, географические и астрономические настройки были присущи не только отдельным вакам, имевшим характер обсерваторий, но и представляли интегральную составляющую проектов их крупнейших сооружений и храмовых комплексов, в которых также была отражена их космология, понимание времени (например, в отношении календаря) и различных аспектов взаимодействия с богами и стихийными силами.

( Чокекирао (исп. Choquequirao, кечуа: Chuqi K’iraw, «золотая колыбель») – частично раскопанные руины города Инкской империи на юге Перу (13°23′21″ ю.ш. 72°52′57″ з.д.) в 100 км к Западу от Куско, на высоте 3085 м над уровнем моря на горном хребте Салкантай над долиной реки Апуримак. Комплекс занимает 1800 гектаров (центральная – 6 км2), из которых раскопано лишь 30-40 %.

Чокекирао присущи многие особенности, характерные для иных ритуальных центров и мест    паломничества Инков. В частности, его архитектура и планировка разительно напоминают Мачу-Пикчу, включая его расположение на вершине горы (рис. 12.10), и в литературе именуется его «сестрой». Но в отличие от Мачу-Пикчу, до Чокекирао невозможно добраться на поезде или автобусе. Единственная доступная дорога представляет 2-дневный пеший переход по горам из поселка Качора неподалеку от Куско.
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Рис. 12.10. Усеченная вершина и основные постройки Чокекирао

* Общая структура ритуального комплекса. Сооружения Чокекирао представляют собой здания и террасы, расположенные выше и ниже Сунку Пата (Sunch'u Pata) – усеченной вершины. 
Поверхность гор была значительно изменена: центральная часть была выровнена, а на окружающих склонах построено 80 террас для посадок и жилья. Большинство зданий хорошо сохранилось или реставрировано, другие продолжают восстанавливаться.
Ритуальный центр состоит из главной площадки и нижерасположенной площади. Вершина была усечена и огорожена по кругу камнями, что привело к формированию плоской площадки размером 30 м на 50 м. Имеется две необычные храмовые ваки, расположенные несколькими сотнями метров ниже двух основных площадей, а также – большое ушну (см. ниже).

Многие из ритуальных сооружений связаны с водой. По каменным водоводам ритуальная вода подавалась в святилища и купальни по всему комплексу. На нижней площади расположена группа строений, которые выглядят как водные святилища и купальни, о чем можно заключить из их подобия сектору II в Llaqtapata и того, что сюда ведут многие водоводы.
Многие другие культовые и служебные сооружения: храмы, ваки, элитные резиденции, помещения для жилья и хранения продуктов, а также система фонтанов и купален сконцентрированы у двух площадей вдоль гребня хребта, которые занимают территорию около 2 км2, повторяя планировку инкских городов. 

В целом, ситуация выглядит так, что это место, как и Мачу Пикчу, было выбрано по его сакральному географическому положению, а расположение объектов было спланировано так, чтобы способствовать ритуальной и культовой деятельности. 

* Археоастрономия. Важным компонентом центра является комплекс сооружений, которые     указывают направление на ряд кардинальных положений Солнца, а именно – на места восхода и захода Солнца в дни зимнего и летнего солнцестояний.

Расположенный на главной площадке, Большой лестничный марш указывает направление на восход Солнца в день зимнего (в декабре) солнцестояния. С размерами 25 м в длину и 4.4 м в ширину, по своей функции это сооружение представляется чисто ритуальным, в частности –      потому, что в нижнем направлении ступени внезапно заканчиваются, ведя в никуда. При этом    восходящее Солнце на декабрьское солнцестояние полностью освещает большие валуны,     покоящиеся на стояках лестничного марша. 

Гэри Зиглер (Gary R. Ziegler) и Мак-Ким Мэлвил (J. McKim Malville) обосновали положение о том, что освещение этих валунов влечет активацию этой ваки ее солнечным камакуэном {( 12.6.3} – аналогично тому, как освещается большой камень Торреон (Torreon) в Мачу Пикчу.   

(  Ушну (ushnu) – пирамидальная структура террасного типа, которая использовалась в Империи Инков (Тауантинсуйу) как своего рода трибуна для ритуалов особой значимости.   




Рис. 12.11. Ушну в Вилкашуаман (Vilcashuaman), Перу

Это слово на кечуа означает нечто вроде скопления камней, где фильтруется вода. В связи с этим предполагают, что ритуальная концепция, связанная с ушну, имеет в виду “место, где производится подношение жидкостей, или место для питья (воды или чичи)”. 

Это прямоугольная каменная пирамида, составленная из пяти платформ и установленная с определенной астрономической настройкой. По преданию, на верхней платформе располагался покрытый золотыми пластинами двухместный каменный трон, на котором сидел Инка и Койя (Coya – его жена) во время отправления актов правосудия, церемоний и ритуалов, проходивших на площади.

Исследования Зуйдема показывают, что ушну, расположенное в Куско было интегрировано в   систему секе и вак, имевших астрономические настройки, и также использовалось для астрономических наблюдений. Отражая единство пространства и времени, а также их проявление  в трех мирах (Ханан Пача, Кай Пача и Уку Пача), эти пять платформ символизировали связь ушну с Временем и всем Космосом, а также с тремя мирами, и то, что располагавшийся сверху Инка      находился в фокусе, где соединялись все эти священные аспекты пространства-времени.

12.5.4.3.  Архивирование астрономических данных 
Как установил американский исследователь Гари Уртон, исчисление времени также осуществлялось и регистрировалось при помощи кипу, и, похоже, в связке с юпаной (счётами). Если предположить, что как и в Мезоамериканских пирамидах {( 2.6} Инки производили свои наблюдения с использованием нескольких астрономических настроек, то становится понятной и необходимость расчетов, требуемых для уточнения времени суток астрономического явления.

Во всяком случае известно о существовании астрономически-календарных кипу, использовавшихся для учета времени по календарю, а также лунных и солнечных затмений, фаз луны, восхода звёзд и тёмных участков неба (андских «созвездий»), зенитных прохождений Солнца, солнцестояний и др.

Также известно кипу географические – на основе системы направлений секе {( 12.7}, представлявшей нечто вроде системы географических {и оккультных} координат, тесно связанной с астрономическими наблюдениями и измерениями времени, в частности – с календарем.
Направления секе и соотносимые с ними сакральные объекты “ваки” тесно связаны не только с географией и геометрией, но также и с астрономией и социумом, поскольку каждая вака соединялась в представлении андских народов также с небесными телами (черными туманностями, звёздами и планетами; а также с социальными группами): Время до такой степени являло собой единение с пространством, что линии секе, выходившие из центра Инкского мира, города Куско, позволяли определить не только социальные группы и 328 Вак {это число - ориентировочное ( 12.5.7}, но также некоторые из них кодифицировали астрономические обсерватории, указывая азимуты ряда кардинальных солнечных и лунных позиций {( 12.5.5}, причем и сами астрономические маркеры считались ваками.
( Очевидно, что формирование таких отчетов возможно только при использовании          регулярного (непрерывного) календаря, опорные точки которого связаны с регулярными явлениями астрономического характера (солнцестояния и др.). Для этого приемлем только солнечный календарь, привязанный к кардинальным положениям Солнца, но никак не лунный, опорные точки которого (новолуния, либо полнолуния) непрерывно и с переменной скоростью смещается по Эклиптике и который  имеет заметную вариацию длительности месяцев; тем более неприемлем для этой цели ритуальный календарь, который не привязан ни к Тропическому году, ни к кардинальным точкам Эклиптики. 
12.5.5. Реконструкция солнечного календаря Инков

“Хронисты” приводят много свидетельств о структуре Инкского календаря, но ввиду своей противоречивости и даже ошибочности они в принципе не могут быть логически совмещены в рамках одной модели; к этому добавляется ряд современных гипотез, основанных как на этих “свидетельствах”, так и на иных не вполне достоверных данных и явно ошибочных предположениях. 

В итоге, в настоящее время обычно говорят о лунно-солнечном календаре Инков, не указывая главного – его календарного правила.

Безусловно, в наше время вряд ли возможно дать исчерпывающее описание этого календаря, тем более, что он был связан и с системой секе, и с иными особенностями жизни Инков. Тем не менее, по нашему мнению существует достаточно много независимых свидетельств, которые хотя и разнятся в деталях, но по ряду объективных признаков позволяют сделать вполне определенное заключение о том, что у Инков существовал календарь, который представлял собой именно солнечный календарь, поскольку он сочетал аналитическое устройство с коррекцией дат по истинному эклиптическому положению Солнца и не имел видимой связи с положением Луны.

Существование у Инков солнечного календаря никак не исключает того, что они имели и лунные календари и синодического, и сидерического типа, хотя скорее всего, что они использовались не для датировки, а для прогнозирования фаз Луны и ее положения на Небесной сфере, т.е. использовались как лунные расписания {( 12.5.6}. Во всяком случае тот календарь (как способ задания дат), о котором в исторических хрониках говорится как об основном, является именно солнечным, а о датах, определяемых лунным календарем, явные свидетельства отсутствуют. 

В данных обстоятельствах мы полагаем целесообразным сразу определить модель календаря Инков, как мы ее понимаем, а затем – заняться ее обоснованием, основываясь на том, что Инки (точнее - ученые амаута) были людьми разумными, и если уже они умели регистрировать космические объекты и составлять архивы наблюдений, то при использовали этих знаний они не должны были поступать неразумным образом.

В частности, при анализе исторических данных мы основываемся на следующих принципах.

▪ Утверждения, ошибочные в отношении аналитических свойств календарей, следует отклонять.

▪ В отношении описаний деталей календаря следует принимать к рассмотрению те положения, которые не противоречат общим принципам устройства календарей; тем более, если они появляются в независимых источниках.

▪ Частота повторения утверждений об устройстве календаря не обязательно свидетельствует об их истинности, но скорее является индексом цитируемости. Поэтому те положения, которые противоречат общим принципам устройства календарей, следует перепроверять/отклонять, так как они могут отражать идеи, которые “хронистами” были неправильно поняты или записаны. 

12.5.5.1. Модель основного календаря Инков
Основной  календарь  Инков  –  это солнечный календарь,  основанный на сочетании анали-тической  модели и синхронизации дат по Солнцу, наблюдаемому в кардинальные дни года 
Календарное правило, определяющее принцип устройства основного календаря Инков, сформулируем в виде следующей модели, отдельные составляющие которой, чтобы пояснить их суть, мы прокомментируем, а в последующем – и обоснуем на исторических данных и астрономически.

Основные правила построения календаря для удобства последующего анализа мы пометили индексом М с номером, а вытекающие из них следствия – индексом С.

М1. Годичный цикл календаря определяется периодом между Зимними солнцестояниями (ЗСС). 

С1. Поэтому средняя длительность года равна длительности  Тропического года.

Заметим, что в Южном полушарии ЗСС, понимаемое в принятой международной классификации, происходит в летний сезон, а летнее солнцестояние (ЛСС) – в зимний период.

М2. Год разбит на 12 месяцев примерно равной длительности (см. М4). 

М3. Первый день 1-го месяца задается днем ЗСС, а первый день 7-го месяца – днем ЛСС. 

М4. Номинально, все месяцы имели равную длительность – по 30 дней. Но фактически, по мере необходимости вводились дополнительные дни, чтобы годовой цикл заканчивался к ЗСС. 

С2. По данным испанских историков, Инки оперировали и кварталами, которые, ввиду регистрации ими также равноденствий, можно рассматривать как вторую по величине часть года после полугодия, проходившего между солнцестояниями. При этом все эти разбиения синхронны с разбиением года на месяцы, как указано в С3.      
С3. Из М3 и М4 следует, что в среднем месяцы начинались в дни, когда эклиптическая    долгота  Солнца принимала значения 270º, 300º, 330º, 0º (=360º), 30º, 60º, … , 240º.           Как факт, это означает, что месяцы инкского года совпадали с прохождением Солнцем     соответствующих знаков Тропического Зодиака, но начиная не с Овна, а с Козерога: 1 месяц – Солнце в Козероге, 2-ой – в Водолее, 3-ий – в Рыбах, и т.д.       

С4. Более того, имеются основания считать, что месяцы Инков совпадали со знаками      Тропического Зодиака не только в среднем, но и настолько точно, насколько день отражает положение Солнца в соответствующем градусе Эклиптики. 

Выше было сказано, что первый и седьмой месяцы начинались в дни ЗСС и ЛСС, т.е. когда Солнце входило в знаки Козерога и Рака. Но поскольку инки, как и другие народы древнего мира, с помощью маркеров, гномонов и т.п. инструментов регистрировали также и дни весеннего (ВРД) и осеннего (ОРД) равноденствий, начинавших знаки Овна и Весов, то естественно считать, что и соответствующие им месяцы начинались в те же дни. Кроме того, поскольку дни начала месяцев у Инков определялись по столбам, определявшим азимут Солнца, также естественно допустить, что и первые числа остальных восьми месяцев были настроены на моменты, когда эклиптическая долгота Солнца принимала значения, кратные 30º. 

У нас нет данных о том, использовали ли Инки эти интервалы Эклиптики так же, как в Евразии понимали знаки Зодиака. Но как факт, и мы это дополнительно покажем ниже, при определении месяцев они ориентировались именно на эти интервалы.   

Только в декабре-январе Солнце проходит дугу Эклиптики длиной в 30º несколько быстрее, чем за 30 суток. В остальные месяцы это занимает 30 или 31 день. Поэтому при номинальной длительности месяцев в 30 дней инкам следовало периодически вводить дополнительный день, чтобы общая длительность их года совпадала с тропическим годом, точнее – с днями ЗСС. 

Поскольку известно, что они синхронизировали свой календарь с днями солнцестояний, а возможно – и равноденствий, естественно допустить (см. ниже), что подобным же образом они поступали и в остальные месяцы, тем более, что нам известно, что для каждого месяца у них имелся столб, по которому, как по солнечному маркеру, определялось начало месяца.

Поэтому мы полагаем, что

М5. Дополнительные дни к номинальным 30-дневным месяцам назначались по фактическому положению Солнца, а именно – тогда, когда после 30-го дня Солнце еще не выходило на   маркер первого дня следующего месяца. 

С5. То, что Инки могли регистрировать азимут Солнца относительно маркера месяца и на восходе, и на заходе {( 12.5.4.3}, позволяет определять положение Солнца на Эклиптике с      высокой точностью – в принципе, с точностью до минут дуги. В этом отношении солнечный календарь Инков обеспечивал не только счет дней, но и позволял с высокой точностью      отслеживать координаты Солнца на Эклиптике. И не только Солнца – но и Луны (а значит – и точно вести сидерический лунный календарь), и других объектов, поскольку для этого могли использоваться те же маркеры, по которым определялось начало месяца.

С6. Следование этому правилу введения дополнительных дней к 30-дневным месяцам автоматически синхронизирует дни года с положениями Солнца на Эклиптике и не требует введения високосных дней так, как это делается в григорианском календаре – вставкой одного дня среди года (29 февраля) раз в 4 года. Поэтому в данном календаре нет високосных годов в том смысле, как это понимается в европейском календаре, хотя фактически год мог состоять и из 365, и из 366 дней – в зависимости от того, на какое время суток выпадал момент ЗСС.

С7. Данный календарь по определению является солнечным и никоим образом не отслеживает лунные месяцы – ни синодические, ни сидерические. Хотя это утверждение очевидно, мы сформулировали его в связи с тем, что основной Календарь инков часто, но ошибочно     рассматривают как лунно-солнечный. 

12.5.5.2. Современные представления о календаре Инков
Считается, что «Календарь инков состоял из солнечного и лунного астрономических календарей, применявшихся цивилизацией инков в доколумбовой Америке. Календарный год – из 12 месяцев по 30 дней в каждом – назывался Уата или Вата (кечуа  wata) и мара (аймара mara) и состоял из 360 дней плюс дополнительные.»
{Как показано ниже, [основной] календарь Инков – Уата, о котором мы говорим ниже, – следует описанной выше модели солнечного календаря, и нет никаких данных, что в нем использовались лунные месяцы, кроме заявлений “хронистов”, что инки наблюдали за движением Луны. 

Более того, как таковой, никакой лунный календарь инков в явном виде не описан. Но это не исключает того, что Инки отслеживали синодические и сидерические периоды как в оккультных, так и в иных целях {( 12.5.6}. В этом отношении современные авторы часто, мягко говоря – некритично, повторяют заявления некомпетентных “хронистов”.

В этом отношении показательны слова известного современного исследователя культуры Инков – Р.Т. Зуйдема  [I8]: «Очевидно, что в своих сообщениях о календаре Инков, которые они всегда ассоциировали с самой столицей – Куско, испанские хронисты никогда толком не понимали, говорили ли они  о  солнечном, или о лунном календаре.»

Напомним, что путаницу могло вносить то, что, как и в русском, и в других языках, название календарного периода солнечного календаря (“месяц”) на кечуа (Кильа – Killa) также совпадало с названием Луны. Но в обоих случаях речь идет о солнечном месяце как 1/12 тропического года, а не о лунном цикле сидерического или синодического типа. }

«Месяцев было двенадцать. Считались они по Лунам. » 
{Как можно считать месяцы в 30-31 день, привязанные (физическими маркерами) к положению Солнца на Эклиптике, по Луне, начало каждого следующего цикла которой (сидерического, и синодического) смещается по Эклиптике на 1º – 3º  градуса? Бездумное повторение подобных ошибок и способствует распространению заблуждений о структуре календаря Инков}

«Также существовал ритуальный календарь из 328 дней.»

{Этот календарь в настоящее время часто утверждается как реальный; но на самом деле его следует рассматривать как гипотетический {( 12.5.7} и весьма спорный по своей сути}
12.5.5.3. Свидетельства испанских хронистов о календаре Инков
* Солнечный год и кварталы

Первым упоминает название года инков историк Сьеса де Леон, когда говорит о сборе податей: «А чтобы лучше знать, как и каким образом платились подати и собралась прочая дань, каждую гуата [guata] – а это название года – они отправляли некоторых орехонов в качестве судьи, рассматривающего дела определенной категории…», и в связи с обязательным ежегодным (и        поквартальным) учётом родившихся и умерших людей. 

Согласно словарю кечуа Диего Ольгина, целый год назывался Уата онтта, полугодие – чаупиватта или чектавата. Високосный год назывался алькаканкис (Allcacanquis) или укис (Huquiz).

{Обратим внимание, что существование годов в 366 дней не обязательно означает внесения поправок так, как это делается в григорианском календаре: вследствие того, что год Инков начинался с ЗСС, каждый четвертый год получал такую длительность автоматически:  ( С6}

* Внесение изменений в календарь относительно начала года и дополнительных дней.

Начало года. Обратим внимание, что модель календаря Инков {( 12.5.5.1} по своему построению инвариантна к выбору первого дня года, если он выбирается из первых чисел кварталов, т.е. совпадает с днем ЗСС, ЛСС, или же весеннего (ВРД) или осеннего (ОРД) равноденствия.        И некоторые данные говорят, что иногда такой перенос действительно производился, как это делалось и в Евразии, и наблюдается в наши дни, когда начало года относят то к ЗСС, то к ЛСС, то к осеннему равноденствию, то к весеннему равноденствию (Навруз {( 7.26.6.2}). Так, астролог Манко Капак Амаута «устроил собрание всех знатоков этой науки, и, посовещавшись с ними … установил порядок, чтобы начало общепринятого года приходилось на весну {т.е. на ВРД}». В другом месте указывается на перенос начала года у инков с ЛСС на ЗСС.
С эзотерической точки зрения дни ЗСС, ЛСС и ВРД почти эквивалентны, а с практической точки зрения – равно важны.

Месяцы. Указывается, что год делился на 12 месяцев по 30 дней в каждом; дополнительные 5 или 6 дней  распределялись по самим месяцам.

Даты начала месяцев Инков и разночтения в их соотнесении с григорианскими месяцами, а также причины этого явления мы рассмотрим ниже.
Даты. Согласно сведениям Монтесиноса, «изменения в календарь вносились неоднократно, в основном по причине обнаружения несоответствия между наблюдаемыми небесными объектами и установленными датами, из-за чего приходилось корректировать время и переносить даты солнцестояний или равноденствий.»

{Данное положение хотя и весьма корявым языком, но по сути точно подтверждает календарное правило в отношении пунктов М3 – М5. Собственно, иначе и не могло быть, поскольку номинальных дат было 360, а дней в тропическом году – 365 или 366; в отношении предложенной модели важно то, что изменение дат производилось на РД и СС.}

12.5.5.4. Календарь Инков по описанию Бернабе Кобо 

Более или менее общепринятое мнение о принципах, которым следовали инки для счета продолжительных промежутков времени, обобщается следующим образом. Для удобства дальнейшего анализа основные положения обозначены маркерами (#).

Как писал Бернабе Кобо в своей «Истории Нового Света»: 

{#1} учёт времени у народов Перу осуществлялся благодаря наблюдению за Солнцем и Луной, а также за планетами и звёздами. Движение Солнца вокруг Мира за день позволяло отличать день от ночи, а движение Солнца между обоими Тропиками – чтобы вести учёт годам. 

{#2} Солнечный год они определяли по солнцестояниям. 

{#3} А движения Луны – для вычисления месяцев. 
{#4} Началом года было зимнее солнцестояние – 23 декабря. 

{#5} Високосных лет, по Кобо, инки не знали, но Акоста замечает, что одни говорили, будто знали индейцы високосные года, другие – не знали. 
{#6} Наблюдениями за небесными явлениями занимались философы – амаута, они же были и астрологами. Для регистрации явлений использовались астрономические инструменты, а их результаты использовались для текущих целей и заносились в архивы.

Проанализируем эти положения.

( {#1} Таким образом, (i) счет лет Инки вели по тропическим годам, и при этом (ii) жили по истинному солнечному времени – не только в отношении времени суток, но и в отношении       выбора дня начала Нового года ({#2}) и сезонов. Поэтому естественно, что и календари у них, как у Кельтов и других древних развитых цивилизаций, были основаны на регистрации истинного положения Солнца и Луны (на небосклоне и Эклиптике), а не на среднем солнечном времени и основанном на нем календаре типа григорианского, привязанного к Солнцу не напрямую, но опосредованно – так, чтобы длительность календарного года совпадала с длительностью года    тропического; в итоге, в календаре типа григорианского начало года условно (т.е. не связано с каким-либо особым положением Солнца), а дни, когда Солнце проходит кардинальные точки    Эклиптики (солнцестояния, равноденствия и др.) не имеют постоянной календарной даты.         У Инков же, как и у Кельтов, начало года (и сезонов) связано с заданным положением Солнца на Эклиптике, которое регистрируется по азимуту его восхода или захода.

Заметим также, что эти и иные кардинальные положения Солнца важны не только в календарном, но и в астрологическом, и в оккультном отношении.

( {#2}, {#4} Совершенно определенно говорится о том, что Начало нового года определялось Зимним солнцестоянием (ЗСС), но продолжает тиражироваться ошибка, состоящая в соотнесении этого момента с календарной датой григорианского календаря, тем более – с ошибочной, поскольку в зависимости от года ЗСС приходится на 21 или 22 декабря.

( {#3} Месяцы солнечного года никак не связаны с Луной, и наоборот – лунный календарь (если он существовал) никоим образом не привязан к годичному движению Солнца, но Лунное расписание сидерических месяцев – привязано к солнечным датам и маркерам месяцев. 
В этом отношении ошибки, внесенные “хронистами”, которые не только не разобрались с календарями Инков, но и не потрудились разобраться с построением календарей вообще, продолжают повторяться в наши дни: если интервалы длительностью в 1/12 тропического года Инки (как и мы) и называли “месяцами” вследствие близости их средней длительности к лунному месяцу того или иного типа, это еще не значит, что они отсчитывали  месяцы солнечного года по положению Луны, поскольку новолуния и сидерические положения Луны, определяющие начало лунных месяцев, непрерывно смещаются по солнечному календарю. В итоге, ежегодно лунный календарь смещается относительно солнечного на 365.24222-354,36708 = 10.87514 дней. Примерно за 34 солнечных года набегает один лишний лунный год. 

Кроме того, это деление года на 12 месяцев, начиная с ЗСС,  адекватно прохождению Солнцем 12 знаков Тропического Зодиака.
( {#5} Несмотря на дискуссионность этого вопроса, следует признать, что високосные поправки в той или иной форме не могли не вноситься; это следует из того, что солнечный год Инков начинался с Зимнего солнцестояния а значит за 4 года дополнительный день накапливался автоматически, и это не могло остаться незамеченным, тем более – у Инков, которые, судя по имеющимся хроникам, считали и записывали все, что представляло значимый аспект их жизни. 

Разночтения в вопросе о високосных годах у Инков могли возникнуть из-за того, что испанцы могли фиксировать факт того, что в основном год Инков содержал 365 дней, но отдельные годы состояли из 366 дней.

В этом плане у Кобо возникает путаница с лунными месяцами и високосными поправками: 
«Они делили год на двенадцать месяцев по лунам {Прим. перев.: Все месяца имели равное количество дней – 30}, а остальные дни {5 или 6}, остававшиеся неиспользованными, они расходовали с самими же лунами {т.е. месяцами}» [I4]
Но главное здесь то, что это положение («остальные дни … расходовали с самими же лунами») по сути точно подтверждает календарное правило в отношении пунктов М4 – М5.

12.5.5.5. Общая структура солнечного календаря Инков соответственно

системе солнечных маркеров (столбов) в Куско

Далее, в [I4] сообщается, что 
«[Инки] делили год на двенадцать месяцев по лунам … И для каждой луны, или месяца, у них был поставлен свой межевой камень или столб в окрестностях Куско, где Солнце проходило в тот месяц [Z23]. И эти столбы были главными святилищами, которым приносили различные жертвы … 
тот [столб], что является началом Зимы [Z24]. – [это] Пункуй суканка [Puncuy sucanca - Врата или портал, прим. перев.], а начало лета – Чирао суканка [Chirao sucanca]… 
Луну и месяц они называют Кильа [Quilla]… 

… год начинался с Декабря [Z29]., т.е. когда Солнце достигает крайней отсюда черты на своём пути к Южному Полюсу {т.е. ЗСС}…»

К этому фрагменту в [I4] прилагаются следующие примечания переводчика: 

[Z23]: Выходит, что таких лунных столбов должно было быть ровно 12. Но известны различные количества этих столбов: 
1) у Хосе де Акосты ровно 12, он их называет Succanga.
2) У Антонио де ла Каланча – 8 с восточной стороны и 8 – с западной… Похоже, что уже в середине XVI века, после завоевания испанцами, эти столбы в Куско были заброшены и наблюдение за ними прекратилось или ослабевало.
[Z24]: У Бернабе Кобо: Измерения велись по размещенным на холмах и пригорках возле Куско столбам или камням: два на Восток от города, и два – на Запад. Через них выходило и садилось солнце, когда оно достигало Тропика Рака и Козерога. Два камня, по которым определялось начало зимы {солнцестояние в июне, ЛСС}, назывались Пукуй-Суканка; два других, обозначавших начало лета { солнцестояние в декабре, ЗСС}, назывались Чирав(?)-Суканка 
Из этого описания совершенно очевидно, что поскольку месяцы привязаны к положениям Солнца, то речь идет о солнечных, а не лунных месяцах; путаница во многом возникает из-за того, что «Луну и месяц они называют {одинаково – } Кильа» .

Поскольку эти столбы привязаны к положению Солнца, они определяют точки Эклиптики, которые соответствуют началу солнечных месяцев. Но как мы увидим далее, эти точки достаточно точно соответствуют начальным точкам знаков Тропического Зодиака. Поэтому, соотнесение      видимого положения Луны с этими же столбами позволяет определить, в каком знаке Зодиака она находится в данный момент, т.е. вести учет сидерическим месяцам. 

Но в отличие от Солнца, которое проходит каждый из этих знаков в течение примерно 30 дней, Луна проходит эти знаки каждый солнечный месяц , причем в течение примерно 2.5 суток. 

( Таким образом, указанные столбы могли использоваться для идентификации как      30/31-дневных солнечных месяцев, когда в качестве указателя используется Солнце, так и 27-дневных сидерических Лунных месяцев, около 12 раз повторяющихся в течение года, и ~2.5-дневных периодов пребывания Луны в отдельных знаках Тропического Зодиака, когда в качестве указателя используется Луна. 

При этом для идентификации синодических месяцев эти столбы не требуются, поскольку фаза Луны определяется визуально, соответственно ее положению относительно Солнца. 

Поэтому система столбов в Куско могла использоваться для отсчета как солнечных, так и лунных месяцев, сидерических – по столбам, и синодических – по фазам Луны; вместе с тем, для прогнозирования затмений требовалось соотносить фазы Луны с Эклиптикой, для чего также могли использоваться эти столбы, размечавшие на ней границы 30º дуг. 

Отмеченное “противоречие” с числом столбов-маркеров (12 и 16) не принципиально и скорее всего происходит от неадекватного описания ситуации (что мы рассмотрим ниже). 

Гораздо важнее следующее.

1. Столб, сам по себе, никакого направления не задает. Выражение «столб , где … Солнце проходило в тот месяц» означает азимут, по которому Солнце “восходило” либо заходило. Чтобы он определял направление, по которому ожидается восход или заход Солнца или Луны, должен иметься второй маркер, который, совместно со столбом, и задает визирную линию, по которой можно регистрировать то или иное явление.

В принципе, можно было бы предположить, что для этой цели столбы в окрестности Куско используются парами (один – на Востоке, другой – на Западе). Но при 12 столбах это невозможно, так как в указанных условиях для этого требуется (как показано ниже) минимум 14 столбов для наблюдения либо заходов, либо восходов Солнца, определяющих первые дни месяцев.

Вместе с тем, с учетом рельефа местности и значительности удаления восточных столбов от западных, более естественно предположить, что вблизи упоминаемых столбов располагались маркеры, которые в паре со столбами и указывали направления на места восхода или захода Солнца. Кроме того, и это принципиально важно, в этом случае столбы могут использоваться, как показано ниже, для отслеживания положения Луны, в частности – для отсчета сидерических месяцев. 

Отсутствие в литературе упоминаний об этих маркерах еще ничего не говорит, поскольку в случае их использования как точки “прицеливания” они могли иметь и небольшие размеры. Возможно также, что все эти столбы наблюдались из одной точки; например, откуда исходили линии секе – из храма Кориканча.  
Для обоснования этих положений рассмотрим, как должны были располагаться эти столбы, чтобы они могли определять азимуты восхода Солнца для каждого из 12 солярных месяцев. При этом мы предполагаем, что каждому столбу сопутствует такой дополнительный маркер; затем мы проанализируем, как изменится ситуации при отсутствии подобных маркеров. 

2. В современной литературе принято считать, что столбов было 12, что соответствует некоторым данным и указанию на то, что: «для каждой луны, или месяца, у них был поставлен свой межевой камень или столб в окрестностях Куско, где Солнце проходило в тот месяц».

Это можно понимать так, что столбов должно было быть 12 – по одному на месяц. Но этот подход неадекватен, поскольку выше [Z24] было указано, что для азимутов на зимнее и летнее солнцестояния приходилось по два столба, т.е. общее их число должно было составлять 14, которое не совпадает ни с 12, ни с упоминаемым числом в 16 столбов. Также это утверждение не следует понимать буквально, поскольку, как сейчас покажем, каждый из двух столбов, соотносимых с двумя месяцами, использовался для каждого из них, но один столб – для восхода, а второй – для захода. 

3. Восход и заход Солнца в один и тот же день происходит практически под одним и тем же углом относительно меридиана, т.е. относительно направления на Север (или на Юг), лишь угол восхода направлен к Востоку, а захода – к Западу. Отличие по азимуту составляет до десятков минут дуги, и его можно учитывать для повышения точности идентификации эклиптического положения Солнца, как это было описано ранее {( 2.6, 7.26} . 

4. Если начало месяцев отстоят симметрично относительно оси солнцестояний, то азимуты восхода и захода Солнца в эти дни совпадают. Как следует из сказанного, и дополнено ниже, именно так и обстояло дело в солнечном Календаре инков, поскольку год начинался с зимнего солнцестояния (ЗСС), а месяцы имели равную длительность; при этом первый месяц начинался с ЗСС, а седьмой – с летнего солнцестояния (ЛСС). 

Заметим, что в этих условиях каждому месяцу в среднем соответствует дуга Эклиптики в 30º, а поскольку год начинался с ЗСС, то начало месяца определялось ингрессией (вхождением) Солнца в очередной знак Тропического Зодиака; иначе говоря, первый месяц определялся периодом пребывания Солнца в знаке Козерога, второй – Водолея, и т.д.

В условиях (3) и (4) для идентификации 10 месяцев, кроме тех, что начинались с ЗСС и ЛСС, было достаточно 5 столбов, если регистрировать начало месяца только по восходу либо заходу Солнца, и 10 столбов – если для повышения точности измерений фиксировать и восход, и заход. Это объясняется тем, что для равных отклонений Солнца от солнцестояния азимуты восходов и заходов (без учета знака) совпадают с точностью до десятка минут дуги (см. п. 3); например, начало 6-го месяца солнечного Календаря инков, который начинается с 0º Близнецов (60º эклиптической долготы) отстоит на 30º от ЛСС (90º эклиптической долготы), а значит азимуты восхода и захода будут те же, что и в день начала 8-го месяца, который начинается с 0º Льва (120º эклиптической долготы), и также отстоит от ЛСС на 30º.  
5. В то же время, для регистрации ЗСС и ЛСС требуется по одному столбу, и по два, если       регистрировать и заход, и восход. 

6. Таким образом, минимальная потребность в столбах для регистрации первых дней 12 месяцев по азимутам требуется минимум 7 столбов, если регистрируется только восход, либо заход, и максимум – 14 столбов, если регистрируется и восход, и заход.  

7. То, что второе число превышает 12, можно было бы объяснить тем, что для некоторых месяцев регистрируются только восходы или заходы. Но здесь мы должны принять во внимание и то, что говорится о существовании 16 столбов. Зачем столько?

В первой части примечания [Z24] говорится о том, что на ЛСС Солнце восходило (на Востоке), а на ЗСС – заходило (на Западе), проходя между парой столбов. Это означает, что для ЛСС и ЗСС использовалось по одному дополнительному столбу, что в сумме и дает 16 столбов.

Причина, по которой именно восходу Солнца на ЛСС и его заходу на ЗСС придавалось особое внимание тем, что оно проходило между двумя столбами, помимо особой эзотерической значимости этих событий, можно объяснить тем, что в Южном полушарии ЛСС происходит зимой, знаменуя поворот к лету, а потому выделяется восход Солнца, а ЗСС – летом, знаменуя поворот к зиме, почему и подчеркивается “уход” Солнца в “Портал” (т.е. ЗСС – см. выше). 
8. В итоге, 16 столбов позволяли определять положение Солнца в дни, соответствующие началу месяцев, которые совпадали с началом знаков Тропического Зодиака (0º, 30º, 60º, … 330º Эклиптической долготы), причем с высокой точностью (до минут дуги эклиптики) – за счет наблюдения положения Солнца относительно маркеров и на восходе, и на заходе светила. Процедура оценки точности достаточно проста и сходна представленной ранее {( 2.6, 7.26} . 

9. Выше мы показали, что если месяцы не соотносится со знаками Зодиака, то для регистрации их начала либо по восходу, либо по заходу, в указанных условиях требуется 14 столбов, что не соотносится ни с 12, ни с 16. 

Также невозможно допустить, что начало года определялось отдельно от начала первого месяца и не совпадало с ним, так как это противоречило бы многочисленным данным о том, что первый месяц Инков начинался с ЗСС. 

10. Допустим теперь, что столбам не сопутствуют никакие дополнительные маркеры. Тогда для идентификации начала каждого месяца требуется минимум по два столба, плюс еще два – на точки ЗСС и ЛСС, всего – 26. Поскольку о таком числе столбов речи не идет, остается заключить, что каждому из типовых (12 или 16) столбов должен был сопутствовать дополнительный маркер.

( Таким образом, наиболее достоверным числом столбов, которые использовались в Куско для идентификации моментов начала очередного месяца, следует считать упоминаемое в хрониках число 16, а первые дни месяцев следует считать совпадающими с ингрессией Солнца в Знаки Тропического Зодиака.

Все вместе, это позволяло определять положение Солнца в дни, соответствующие началу месяцев, с высокой точностью (до минут дуги эклиптики) – за счет наблюдения положения Солнца относительно маркеров и на восходе, и на заходе. 

При этом чаще упоминаемое в современной литературе число столбов, равное 12, следует считать некорректным (ошибочным) и представляющем скорее интуитивное представление “хронистов” о том, что число столбов должно соответствовать числу месяцев, или как удобное подспорье для обоснования гипотезы о 328-дневном календаре. 

12.5.5.6. Первые числа месяцев совпадают с ингрессией Солнца в знаки Тропического Зодиака
* Первый месяц года. Как уже было сказано выше, с достаточной уверенностью можно утверждать, что первый месяц у Инков начинался с дня ЗСС. В некоторые эпохи год начинался с летнего солнцестояния, но как было сказано выше – календарь Инков инвариантен к подобному выбору, и мы этот случай рассматривать не будем, тем более, что имеющиеся данные относятся к эпохе, когда  год начинался с ЗСС:

«У испанских хронистов не было единой точки зрения на то, какой месяц считать началом года.
Им называли наш:

Декабрь – Хуан де Бетансос и Хуан де Веласко, а также Мариано Э. де Риверо и Диего Тчуди, Алонсо Рамос Гавилан.

Июнь – Диего Фернандес де Паленсия «История Перу»,

Май – отец Кристобаль де Молина «Сказания и обычаи Инков»,

Январь – у Хосе де Акосты с примечанием, что Пачакути реформировал календарь, начав год с декабря. Точно также у Каланчи, не согласного с Диего Фернандесом, хотя и допускающим, что июнь мог быть началом года в какой-нибудь соседней земле возле территории инков.»
Вместе с тем, хотя положение первого месяца Инков в григорианском календаре вполне      очевидно, “хронисты” соотносят его и с декабрем, и с январем:

«Первым праздником и главным месяцем из всех был тот, который называли Капакрайми [Z29], устраивавшийся в первый месяц Года, каким был декабрь, называющийся Райми.» [I4]
[Z29]: Кристобаль де Молина – так называется декабрь:

«Декабрю они дали имя Камайкильа». Камайкильа у Ондегардо – это январь. Все остальные месяцы до июня у Ондегардо и Молины смещены
По-видимому мы не ошибемся, если скажем, что эта путаница объясняется достаточно просто: первый месяц Инков начинался в григорианском декабре, занимая в нем около 10 дней, а заканчивался в январе, где он продолжался еще в течение примерно 20 дней. А потому не         блиставшие образованностью испанские иезуиты и чиновники относили его кто – к начальной фазе, т.е. к декабрю, кто к конечной, т.е. к январю. 

На то, что основной календарь Инков оперировал именно с солнечными месяцами, которые       соотносились со знаками Зодиака, имеются и прямые указания:

«…Риберо и Тчуди добавляют: "что инки считали месяцы с 20, 21 или 22 числа, согласно солнцестоянию, до того же дня следующего месяца; так что месяц, который мы называем Raymi, включает 21 январский день". Отсюда получается, что предыдущие упомянутые            авторы хроник размещают месяц инков в двух разных месяцах григорианского календаря; например: Collappoccóyquis - февраль для Бетансоса, и январь для Веласко и Отца Мосси (Словарь языка кичуа); Umaraymi, октябрь для Бетансоса и сентябрь для Молины; Aucay Cuxqui, Hatun Cosqui quillan , Haucay Llusqui или Cusqui, июнь для Бетансоса и Фернандеса де Паленсия, и май для Молины и Хуана де Веласко, и т.д.»

* Сходная ситуация возникает и при соотнесении других месяцев Инков с григорианскими: у каждого хрониста или историка встречаются свои, но некоторые всё же совпадают. Это объясняется как вышеуказанным обстоятельством, поскольку все месяцы Инков начинаются с 20-х чисел григорианских месяцев, что приводит к смещению названия на месяц; так, у Хуана де Бетансоса приведены совершенно другие названия для месяцев, по сравнению с другими хронистами, и они иногда смещены на месяц. Так и тем, что в различных местах империи инков придерживались своих давних наименований, и не всегда собственно инкских, либо же смешанных и заимствованных, на что указывали сами хронисты.
Также следует отметить, что в каждом году отмечались праздники, обычные и особые. Обычные справлялись каждый месяц, со своими обычаями и жертвоприношениями. По названию главных праздников часто давались имена самим месяцам.

* Календарь Инков отслеживает движение Солнца по знакам Тропического Зодиака. Особо      примечательно то, что не только по нашим подсчетам, но и из исторических данных следует, что первый день месяцев Инков выпадает на день ингрессии Солнца в знак Тропического Зодиака. Об этом говорит, например, следующее:

«Знание Инками астрономии позволяло создавать им сложные календари, но мы понимаем их суть лишь частично… В частности, у Инков был лунный календарь, с которым соотносились некоторые известные нам ритуалы … названия месяцев которого представлены ниже
{заметим, что по неизвестной нам причине, возможно – из-за устоявшихся заблуждений, автор называет эти месяцы “лунными”, хотя очевидно, что это – месяцы солнечного календаря,    поскольку месяцы лунного календаря на систематической основе не могут начинаться с      фиксированных дат солнечного календаря. К приводимому автором перечню мы добавили названия знаков Тропического Зодиака, в которые Солнце входит примерно в указанные дни (21 – 23 числа каждого месяца по григорианскому календарю)}
Таблица 12.2. Соответствие месяцев календаря Инков и знаков Зодиака
	Месяц
	Примерная дата начала месяца
	События и праздники
	Знак Зодиака

	Capac Raymi
	23 декабря
	ЗСС. Ритуал Capac Raymi 
	Козерог 

	пропуск в оригинале
	21 января
	
	Водолей

	Pacha Pocuy Quilla
	21 февраля
	Созревание урожая 
	Рыбы

	Inca Raymi
	23 марта
	ВРД
	Овен

	Atun Cusqui
	22 апреля
	Жатва священного поля 
	Телец

	Haucay Cusqui 
	23 мая
	
	Близнецы

	Chacra Conacuy Quilla 
	23 июня
	ЛСС. Ритуал Inti Raymi 
	Рак

	Chacra Yapuy 
	23 июля
	Жертвоприношения источникам 
	Лев

	Coya Raymi Quilla
	23 августа
	Посевная на священном поле
	Дева

	Uma Raymi Quilla 
	22 сентября
	ОРД. Ритуал Coya Raymi
	Весы

	Aya Marcay Quilla 
	22 октября
	Ритуал вызова дождя
	Скорпион

	Capac Inti Raymi 
	22 ноября
	Подготовка к Capac Raymi
	Стрелец


Примечание. Напомним, что в Южном полушарии ЗСС (“Зимнее” солнцестояние по международной классификации) происходит в летний период, а ЛСС – в зимний период. Заметим также, что средние даты ингрессии в некоторых случаях указаны с ошибками в 1-2 дня; но в данном случае это не имеет принципиального значения. 

* Сходство праздничных ритуалов Инков с европейскими на кардинальных положениях Солнца.
В [I4] перечисляются народные ритуалы, сходные с европейскими языческими, которые также соотносятся с равноденствиями и солнцестояниями. Отметим следующее.

«Седьмой месяц, соответствующий Июню {начинается с ЛСС}… и во время него устраивается праздник Интирайми;…  и они говорили, что это был  праздник Солнца. В этом месяце изготовлялось большое количество статуй из обработанного дерева, все одетые в роскошные одежды, и устраивался танец, называвшийся Кайо [Cayo]. На этом празднике разбрасывалось множество цветов по дороге, а Индейцы ходили раскрасившись киноварью; а господа – с несколькими золотыми приспособлениями на подбородках, и все пели. Следует обратить внимание, что этот праздник приходился почти на то же время, когда мы, Христиане,         устраиваем торжество Тела Господня, и что в некоторых вещах имеется определённое внешнее сходство (такое как в танцах, представлениях, или песнях), и что по этой причине оно было и ныне есть у Индейцев, которые, кажется, отмечают наш праздник Тела Господня, [а на самом деле] с большим суеверием отмечают свой древний [праздник] Интирайми.

Праздник Тела и Крови Христовых в католической церкви отмечается в четверг, на одиннадцатый день после Пятидесятницы –за  1 -2 недели (в зависимости от года) до ЛСС.

В Десятый месяц {начинается с ОРД}…устраивался праздник, называемый Ситуа [Citua]: все собирались прежде чем появлялась в первый день луна {неомения или новолуние}, и, глядя на неё, они громко кричали, держа в руках факелы, говоря: «прочь отсюда зло», ударяя ими друг о друга… И сделав это, совершалось всеобщее омовение в ручьях и источниках, каждый в своей секе… мамаконы [mamaconas] Солнца доставали огромное количество сдобы … и каждому чужеземцу давали один кусок, а также они отправляли [сдобу] чужим вакам всего Королевства, и различным Куракам [Curacas] в знак союза и верности Солнцу и Инге…»
12.5.5.7. Наличие 32-го дня в Календаре инков адекватно описывается его моделью

Гуаман Пома приводит следующее нетривиальное свидетельство.
«Как было сказано, это все месяцы одного года. Эти месяцы складывались из дней: от первого до десятого дня, составлявших неделю. Их число в месяце доходило до тридцати дней, или тридцати одного дня, или тридцати двух дней, что соответствовало спаду [луны?]. За спадом наступал рост луны, и в таком порядке двенадцать месяцев насчитывали один год. И, следуя этому порядку, они составляли кипо – узелковое письмо, по расходам и по приросту всего того, что имелось и что происходило в этом королевстве каждый год.» [I11]

О том, что эти месяцы не могли быть лунными, сказано выше. Важно то, что дни своего календаря инки записывали в кипу; но спрашивается, зачем это делать при регулярном устройстве календаря? Ответ очевиден, если мы примем во внимание, что Календарь инков отслеживал истинное положение Солнца, в связи с чем дни, дополнительные к 30 номинальным, вносились в счет соответственно фактическому положению Солнца. И поскольку в разные годы одноименные месяцы могли иметь несовпадающее число дней, фактическая длительность месяцев записывалась в кипу и архивировалась, что и позволяло вести точный учет времени за прошедшие столетия.
Но особо важным является указание на возможность возникновения 32-го дня месяца. На первый взгляд, это сообщение выглядит странным, если считать, что для получения тропического года длиной в 365 (366) дней к нескольким из 30-дневных месяцев 5 (6) раз в году достаточно добавить по одному дню. Но эта идея основана на привычном нам григорианском календаре, отражающем среднее положение Солнца. В анализе же этого факта следует исходить из того, что инки могли отслеживать лишь истинное, а не среднее, положение Солнца, и, соответственно, отмечали начало года и кварталов – по солнцестояниям и равноденствиям, отражающим равномерное распределение положений Солнца на Эклиптике.
В этом случае вследствие эллиптичности орбиты Земли наблюдаемое перемещение Солнца по Эклиптике является неравномерным, в результате чего одну и ту же дугу Эклиптики в 90º, расположенную в окрестности ЗСС, Солнце проходит в декабре быстрее, чем в июне: суточное перемещение Солнца на ЗСС составляет 61.2 минуты дуги, а на ЛСС – 57.2 минуты.

В итоге, если считать, первым днем 3-месячного квартала является день солнцестояния или равноденствия, то число дней в кварталах в период с сентября по март должно быть меньше, чем в период с марта по сентябрь. Рассмотрим эту ситуацию на примере 2015 г.

Таблица 12.1. Длительность кварталов, начинающихся в дни солнцестояний и равноденствий

	Положение Солнца

(СС или РД)
	Эклиптическая долгота Солнца
	Дата по григорианскому календарю
	Длительность квартала в днях, начиная с дня РД или СС (по месяцам)

	Весеннее РД
	0º    (((()
	20.03.2015
	93 = 12 (март) + 30 (апр.) + 31 (май) + 20 (июнь)  

	Летнее СС
	90º   (((()
	21.06.2015
	94 = 10 (июнь) + 31 (июль) + 31 (авг.) + 22 (сент.)  

	Осеннее РД
	180º (((()
	23.09.2015
	90 = 8 (сент.) + 31 (окт.) + 30 (нояб.) + 21 (дек.)  

	Зимнее СС
	270º (((()
	22.12.2015
	89 = 10 (дек.) + 31 (янв.) + 29 (фев.) + 19 (март)  

	Весеннее РД
	0º     (((()
	20.03.2016
	


Таким образом, квартал, начинающийся с весеннего равноденствия (2015 г.) до летнего солнцестояния длится 93 дня; следующий квартал, начинающийся с дня ЛСС, длится 94 дня, и т.д. 

( Из этого следует, что если в кварталах длительностью до 93 дней могут быть месяцы по 30 и 31 дню, то в квартале, продолжающемся от летнего солнцестояния до осеннего равноденствия, хотя бы один месяц должен составлять 32 дня.

Таким образом, упоминание о существовании месяца длиной 32 дня служит еще одним прямым указанием на то, что Календарь инков – Уата – был солнечным и отслеживал истинное положение Солнца на Эклиптике, задавая первые дни месяцев, начинающих кварталы, днями равноденствий и солнцестояний, а первые дни остальных месяцев – соответственно равномерному распределению положений Солнца на Эклиптике между этими кардинальными точками. Также это дает еще один аргумент для отклонения гипотезы о том, что календарь Уата был основан на лунных месяцах, кроме как в том отношении, что эти периоды времени именовались по Луне.

Говоря другими словами, после того, как столбы-маркеры были расставлены требуемым образом, само положение Солнца на Эклиптике, однозначно идентифицируемое местом его восхода и/или захода относительно этих маркеров, и определяло наступление первого дня очередного месяца, а хранителям времени оставалось лишь зафиксировать этот факт в кипу. При этом то, что длительность одноименных месяцев могла варьироваться, связано с тем, что точный момент вхождения Солнца в соответствующий маркеру градус Эклиптики “плавал” в течение суток, ежегодно смещаясь примерно на 6 часов.  

12.5.6. Лунный календарь или “лунное расписание”?

Выше было показано, что общеизвестный, и в этом отношении – основной календарь Инков, Уата, был солнечным, и в своем календарном правиле не имел никакой связи с лунными месяцами – ни с синодическим, ни с сидерическим. И слова “хронистов” о том, что «месяцы считались по Лунам», которые часто повторяются и в современной литературе, можно объяснить как непониманием сути календаря Инков, так и тем, что названия для Луны и месяца на кечуа одинаковы: Кильа (Killa). 

Этому недоразумению возможно способствовали и утверждения “хронистов” и этнографов о том, что Инки и их потомки в той или иной мере ориентировались также на фазы Луны и ее положение на Эклиптике.

В народном календаре андских народов в колониальное время образовалось по крайней мере 18 видов важнейших сельскохозяйственных работ продолжительно​стью от полутора-двух недель до двух с половиной ме​сяцев и охватывающих весь год. Этот календарь основан на постоянных наблюдениях за небом. При этом ни один из выявленных историком и этнографом Г. Эртоном различимых для кечуа небесных объектов (а их – порядка 50, помимо Солнца и Луны) не остаётся незадейство​ванным. Иначе говоря, данная календарно-астрономическая система, по всей видимости, близка к древней инкской, носит ярко выраженный прикладной характер и в этом отношении достигла высокого совершенства.

В частности, важное значение имеют наблюдения кечуа за сино​дическим и сидерическим циклами Луны. Как в Мезоамерике, так и в Андах, Луна и ныне позволяет местным жителям, живущим в сёлах, принимать в расчёт лунные месяцы. Например, индейцы пола​гали, что Луна влияет на урожай, причем в период её возрастания следует сажать растения, дающие плоды над землей (кукурузу, фасоль), а в период убыли – подзем​ные клубни. 

Таким образом, не подлежит сомнению, что инки знали и отслеживали лунные циклы – как    сидерические, так и синодические, а также затмения. Поэтому в условиях дефицита точной информации на эту тему, вопрос состоит не в отрицании возможности отслеживания  инками лунных циклов, а в том, чтобы попытаться выяснить, как они это делали или могли делать. 
Корреляции, связывающие фазы и положение Луны в Зодиаке с ее влиянием на природу, известны  во всем мире и широко используются на практике; например, в Европе издаются “Лунные календари”, в которых, соответственно фазам Луны и ее положению в знаках Зодиака по датам григорианского календаря, даются рекомендации по выбору сроков посева, обработки и сбора урожая. 

Но эти календари не вводят собственные даты для дней года, а соотносят фазы и зодиакальные положения Луны с датами существующего солнечного календаря; поэтому их точнее называть “лунными расписаниями”, так как события лунных циклов заданы в датах цикла Солнца. 
Аналогичная ситуация складывается и с инками. С одной стороны, они учитывали лунные циклы, но в отличие от того, что говорится о солнечном календаре, нет данных о существовании  у инков лунного календаря, понимаемого в прямом смысле этого слова – как правила датировки дней по лунным циклам, если не считать не подкрепленных фактами заявлений “хронистов”.

И в современной литературе, хотя лунные периоды фигурируют в различных теориях, не описано ни одной модели лунного календаря инков, которая подкреплялась бы если и не историческими свидетельствами, то хотя бы явно сформулированным календарным правилом; авторы просто  говорят, что Инки использовали лунный календарь, – и точка. Например: 

«В контексте обще-андской концепции о тесной взаимосвязи пространства и времени, Система секе также функционировала как точный годовой календарь. Так называемый “Календарь секе” предусматривает три различных способа календарного счета: солнечный календарь, производящий разбиение года на 12 солнечных месяцев примерно равной длины, синодический лунный календарь, отслеживающий цикл смены фаз Луны, и сидерический лунный календарь, задаваемый отслеживанием положения Луны относительно звезд…» [I8]
Но факты использования дат по подобного рода лунным календарям отсутствуют, а то, что некоторые периоды в этих календарях совпадают с длительностью 12 лунных месяцев, еще не говорит о лунном календаре, месяцы которого должны непрерывно смещаться относительно солнечного календаря. Также  и адекватность предложенной модели вызывает возражения {( 12.5.7}.
Поэтому естественно предположить, что инки, которые “боготворили” счет в отношении всех аспектов их жизни, не водили в дополнение к солнечному календарю Уата еще и лунный        календарь как метод датировки дней, поскольку ввиду значительной неравномерности циклов Луны это вызвало бы значительные сложности при корреляции дат этих двух календарей, а потому для учета фаз и положений Луны в Зодиаке использовали лунное расписание. 

Это предположение соответствует и тому, что Инки отслеживали положение порядка 50 небесных объектов, и все они были значимыми, но никто не говорит о том, что цикл каждого из них использовался для создания календаря. Просто потому, что расписание циклов этих объектов можно было задавать в единой и достаточно точной системе учета астрономического времени, определяемой истинным положением Солнца на Эклиптике и небосклоне, как это собственно и делается в современной астрономии, лишь не в истинном, а в среднем солнечном времени.

( Таким образом, существование одного, но весьма точного солнечного календаря – Уата – позволяло не только вести календарный счет дней в точно заданных тропических годах, но и на систематической основе (как минимум – раз в месяц) отслеживать точное положение Солнца на Эклиптике. 

При этом “солнечные столбы” и иные инструменты могли использоваться для определения эклиптических координат и иных 50 актуальных космических объектов, включая Луну. 

В этих условиях вводить вторую систему координат алогично, а лунный календарь (как система задания дат по лунным циклам) по сути и являлся бы такой дублирующей системой. 
Поэтому говорить о том, что Инки использовали лунный календарь, на данный момент нет оснований, но вполне корректно утверждать, что они отслеживали лунные циклы и руководствовались ими, используя лунное расписание, которое на малом промежутке времени (в пределах одного-двух циклов) могло использоваться и для счета дней, как, например, в наше время рассматриваются лунные дни. Хотя вполне можно допустить, и это не противоречит вышесказанному, что апостериорно параметры Луны (по знаку и/или фазе) использовались как маркеры событий, но скорее всего – в сочетании с солнечной датой и годом. 

12.5.7. Существовал ли у Инков 328-дневный ритуальный/лунный календарь?

Нельзя не упомянуть о распространенной в наше время гипотезе о том, что у Инков существовал ритуальный календарь, основанный на рассмотрении числа 328, которое соотносило все ваки в окрестностях Куско, число которых составляло 328, с длительностью сидерического лунного года из 12 сидерических лунных месяцев, равного (12.4) почти точно 328 дням, которые дополняются до 365-дневного года  периодом в 37 дней, когда Плеяды не восходят. 

Эта гипотеза, в частности, опирается на сведения “хронистов” о том, что ваки, расположенные на “линиях” системы секе {( 12.7}, неким образом соотносились с днями года, в связи с чем появилось понятие “календарь секе” как представление о том, что счет дней в Календаре инков был неразрывно связан с секе и ваками.

 «Систему секе в районе Куско, а также в поселках и городах современной Боливии, впервые изучал Поло де Ондегардо, и жители тех мест давали ему рисунки с планами. Он также в   явном виде указывает на календарное использование системы секе в Куско, но приводимые им данные совершенно недостаточны, чтобы понять, как это делалось. И ни один хронист не дает достаточно полного описания подобного использования.» [I8]   

И хотя неизвестно, каким образом каждый из дней года соотносился с ваками, имеются     прямые указания на то, что “солнечные столбы”, указывающие первые дни месяцев солнечного календаря Уата {( 12.5.5}, относились к наиболее почитаемым вакам, а потому и сам этот календарь, дополненный правилами соотнесения дней года и с другими ваками, мог представлять собой то, что понимается под “календарем секе”. Однако, существующих данных недостаточно, чтобы сказать по этому поводу что-либо более определенное, так как большая часть вак была испанцами уничтожена, как и сама память об их календарях.  

Тем не менее, в настоящее время утверждается существование у Инков ритуального календаря из 328 дней, также именуемого “календарем секе” который сочетался с помощью солнечного календаря с периодом исчезновения Плеяд на 37 дней (328 + 37 = 365 дней). Предполагается, что этот календарь состоял из месяцев, имевших различное количество дней: от 2 до 10; от 30 до 31; 41 или 42; 60 или 61; или 178 дней. При этом по линиям секе {( 12.7}, “исходившим” из Храма Солнца в Куско, распределялись 328 Вак, которые и помечали даты ритуального      календаря из 328 дней.

Также, утверждается, что:

«328-дневный сидерический лунный год делился на шесть месяцев по ~30/31 дней и шесть месяцев по ~25/24 дней.» [I8]
Но это не “лунный год”, а сидерический период, поскольку год связывается с циклом движений Луны относительно заданной точки Эклиптики. В данном же случае этот период отсчитывается от солнечной даты первого восхода (захода) Плеяд, который с положением Луны никак не связан, а значит – и не может служить началом лунного месяца на систематической основе. 
И это не сидерический год, поскольку здесь рассматриваются не сидерические месяцы, как это  должно быть в астрономическом календаре, а гипотетическое разбиение года на два полугодия с разной длительностью месяцев, первые из которых определяется длительностью солнечного месяца, а вторая – непонятным числом (~25/24), не связанным с лунными месяцами.
В частности, указывается, что:
«Несмотря на некоторую неопределенность, дальнейшие исследования показали, что по крайней мере в Куско, столице Инков, существовал официальный календарь сидерического лунного типа, основанный на сидерическом лунном месяце длительностью в 27 1/3 дня. Он состоял из 328 суток (12 × 27 1/3) и начинался 8/9 июня – днем гелиакического восхода Плеяд (восход Плеяд сразу после захода Солнца); он завершался первым полнолунием после июньского солнцестояния (солнцестояния в зимний период для Южного полушария).

{здесь очевидная ошибка: июньское солнцестояние происходит около 22 июня, т.е. спустя 13-14 дней после начала года, а первое полнолуние после него – не позже, чем через месяц (от 0 до 29 дней – в зависимости от года). Получается, что год мог содержать от 13 до 43 дней. 

Другая существенная ошибка в том, что каждый год сидерический месяц начинался с     нового положения Луны на Эклиптике, что противоречит идее сидерического цикла.}
Этот сидерически-лунный календарь был короче солнечного на 37 дней, которые интеркалировались. Эта инртеркаляция, а значит – и положение сидеричнески-лунного года в солнечном, были фиксированными {как они могут быть фиксированными, если выше сказано, что год связан с полнолунием?} соответственно циклу Солнца, которое “усиливалось” к лету (к декабрю), а затем – ослабевало, и циклу видимости Плеяд.»
{Получается, что 37 дней в году Инки не соотносили дни с ваками, и вообще непонятно как рассматривали эти дни в календаре. Подобная разрывность календаря и культовое игнорирование 37 дней в году в силу указанных воззрений Инков крайне сомнительны.}

Но мы не будем входить в иные подробности этого календаря по следующим причинам.

1. Данный календарь не является лунным, поскольку он не отслеживает лунные циклы – ни сидерические, ни синодические. Не является он и солнечным, поскольку его длительность отличается от длительности тропического года, а число дней в месяцах определяется по-разному. Поэтому этот календарь не является астрономическим, и его можно назвать только “ритуальным”.

2. Возможно, что Инки сочетали эти два периода в 328 и 37 дней, соотнося их с указанными циклами. Но и в этом отношении имеются серьезные сомнения по сути и по форме:

* В исторической литературе указывается разное число вак в окрестности Куско: 328, 333, 340, 350 и более 400:

«Система секе в Куско содержала 41 направление секе, которые исходили из Кориканча – центрального Храма Солнца в Куско, по которым были распределены расположенные в долине Куско 328 мест поклонения – вак.» [I8]
«Не было такого источника, колодца или стены по всему тому городу, о которых бы они не сказали, что там пребывает нечто таинственное, как явствует из доклада о местах поклонения в том городе, где насчитывается более четырёхсот таких мест [Z10]. Всё это продолжалось до прихода испанцев; но даже и сейчас все люди почитают ваки, дарованные им Инками [Z11]» [I6]

Прим. перев.:

[Z10] У Бернабе Кобо только 333 в окрестностях Куско.
[Z11] Часть вак действительно учредили и установили сами Инки, о чём упоминает Бернабе Кобо, описывая каждую ваку.»  
«Ваки и святилища в Куско и в нескольких лигах от него составляют числом 340, имея различные названия; должны быть, имелось и много других. Из всего этого большая часть         заброшена… {т.е. еще в то время для испанцев их число было неопределенным }» [I4]
Кроме того, неопределенным является и число столбов; как рассмотрено выше, их численность указывается по разному – и 12, и 16 и др., а столбы рассматривались как ваки:

«Они делили год на двенадцать месяцев по лунам, а остальные дни, остававшиеся неиспользованными они расходовали с самими же лунами. И для каждой луны, или месяца, у них был поставлен свой межевой камень или столб в окрестностях Куско, где Солнце проходило в тот месяц. И эти столбы были главными святилищами» [I4]
«В Куско ваки вместе со столбами, по которым вёлся календарь инков, составляли число 350»

Также неопределенным является и число направлений секе: указывается от 40 до 42 [I8]
* Период в 37 дней присущ только в узкой широтной области с центром в Куско, а Империя Инков была вытянута на тысячи километров по меридиану, так что период отсутствия    Плеяд для других районов мог отличаться на несколько дней.

В итоге, числовые данные, на которых построен “ритуальный календарь”, не вызывают доверия.

3. Правило задания числа дней в месяцах является столь странным, что также  не вызывает доверия, как и “разрывность” календаря, который, в отличие от 260-дневного ритуального календаря Майя “Цолькин” {( 2.6.3.3}, циклы которого непрерывно следовали один за другим, выделяет лишь 328 дней солнечного года.  

( Таким образом, календарное правило гипотетического 328-дневного “ритуального       календаря” Инков является не в полной мере определенным и концептуально алогичным, а исходные данные, составляющие основу гипотезы, неподтвержденными. И главное – нет никаких исторических свидетельств его использования самими Инками
12.5.8. Зенитные прохождения Солнца в Куско 
В систему счета времени Инков входила и регистрация зенитных прохождений. Полагают, что как сами эти дни, так и разделяющий их период в 107 дней имели большое значение в культах и астрономии Инков. [I8]. Во всяком случае, регистрация ЗП давала еще один временной маркер для фиксации положения Солнца на Эклиптике с учетом широты места наблюдения.  

* Долгота Солнца и даты его зенитных прохождений в Куско
Зенитным прохождением (ЗП) называется момент прохождения космического тела через зенит в данном месте земной поверхности. На широтах от 0º до 
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 EMBED Equation.3  [image: image28.wmf]e

 (здесь 
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 = 23.47º  –  наклон земной оси к плоскости Эклиптики), куда относится вся Мезоамерика, Солнце проходит зенит дважды в году – когда его склонение 
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 совпадает с широтой 
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 места наблюдения. Из (2.11), (2.12) следует, что относительно ЗСС эти точки расположены на Эклиптике симметрично, т.е. на равных углах относительно долготы в 270º. 

* Найдем эклиптические координаты Солнца для этих ЗП.

Поскольку широта Куско составляет 
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= 13°31′38″ ю.ш., из условия 
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=
[image: image34.wmf]j

 получим 
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 = – 13.5272º, и тогда из (2.11) эклиптическая долгота второй точки зенитного прохождения составит
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= – 35.97193, 

или
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 = 360 – 35.97193 = 324.02807 = 24.02807 Водолея (24° 1′ 41″).
Первая точка ЗП относительно ЗСС расположена симметрично второй, поэтому ее долгота равна
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 = 270 – (324.02807 – 270) = 215.97193 =  5.97193 Скорпиона (5°58′ 19″).

Таким образом, эклиптическое расстояние между этими двумя точками составляет 
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 = 54.02807º 
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 2 = 108.0282º,

т.е. с погрешностью в 
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 = 0.03% определяется целым числом
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 = 108,

которое в Буддизме и Индуизме рассматривается как  священное и особо значимое.

* Вместе с тем, григорианские даты, в которые наблюдаются эти зенитные прохождения,             зависят от года; для настоящего времени эти даты приведены в следующей таблице

Табл. 12.3. Даты зенитных прохождений Солнца в Куско в 2013 – 2016 гг.
	
	2013 г. - 2014 г.
	2014 г. - 2015 г.
	2015 г. - 2016 г.

	Первое ЗП
	29 октября 2013 г.
	29 октября 2014 г.  
	29 октября 2015 г.

	Второе ЗП
	12 февраля 2014 г.  
	13 февраля 2015 г.
	13 февраля 2016 г.


Таким образом, интервал времени 
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 между ЗП в Куско в зависимости от года составлял     106 или 107 дней, и очевидно – был иным для мест, расположенных на другой широте. Заметим, что в гипотезе о 328-дневном календаре этот факт также не учитывается. 
12.5.9. Пирамида Солнца и Календарь Кельтов имеют те же астрономические настройки, 

что и зенитные прохождения в Наска и у оз. Титикака 
Интересно, что эклиптическая долгота Солнца при его зенитных прохождениях в Наска и у священного оз. Титикака совпадает с теми же оккультно значимыми значениями, которые определяются как астрономическими настройками Пирамиды Солнца в Теотиуакане {( 2.6.5.3}, так и днями начала кельтского солнечного года и кварталов {( 7.26.6.3}. 
А именно – значениями 
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50º относительно ЗСС, то есть  220º (10º Скорпиона, 1-2 ноября)  и  320º (20º Водолея, 8-9 февраля). Это следует из того, что если по (2.11) – (2.19) найти широту, на которой зенитные прохождения Солнца происходят, когда его долгота принимает указанные выше значении, то эта широта составит 
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 = –  14.83298º  = 14°49′ 59″ ю.ш.,

т.е. совпадает с широтой Наска (
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=  14°49′44″ ю.ш.) и северной частью оз. Титикака (рис.12.12)
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Рис. 12.12. Широта, на которой ЗП Солнца происходят на долготе ± 50º относительно ЗСС
Это широта, на которой зенитные прохождения Солнца совпадают с астрономическими настройками Пирамиды Солнца {( 2.6.5} и Календарем Кельтов {( 7.26.6.3}. Обратим внимание, что эта линия проходит точно по г. Наска – центру долины геоглифов {( 1.3.4.4}, и вблизи священного оз. Титикака. В Куско даты ЗП примерено на 3 – 4 дня ближе к дню ЗСС.

Наска (исп. Nazca) – столица одноименной провинции, пустынное плато и литосферная плита на южном побережье Перу. В 1553 г. название впервые упоминается в книге «Хроника Перу».

Также это название применяется к своеобразной археологической культуре, расцвет которой пришёлся на промежуток между 500 г. до н.э. и 500 г. н.э. Возможно, именно они и создали знаменитые линии Наска {( 1.3.4.4}, церемониальный город Кауачи и впечатляющую систему подземных акведуков, которые функционируют и по сей день.

Титикака – самое большое по запасам пресной воды озеро в Южной Америке, высочайшее в мире судоходное озеро, расположенное в Андах на высоте 3812 метров над уровнем моря. Исследование топографии Анд, фауны и химического состава озера и других водоемов показало, что некогда озеро находилось на 3750 метров ниже, чем сейчас, и было морским заливом.

Название («горная пума») состоит из слов языка индейцев кечуа: кака – скала и тити – пума – священного животного племён кечуа. Это название Титикака было присвоено озеру при испанцах; первоначальное название озера неизвестно. Продолжает использоваться несколько названий, в том числе – “Вечный город”.
Озеро Титикака считается колыбелью цивилизации инков и других народов Анд. На протяжении длительного времени привлекало внимание ученых, специалистов, искателей сокровищ благодаря существованию огромного количества легенд вокруг него, в том числе о подводном городе по имени Ванаку (Wanaku), в котором было спрятано от испанских конкистадоров золото инков. Легенды индейцев аймара повествуют различные мифы о потерянном подводном городе Ванаку, своего рода Атлантиде Южной Америки. 
После многих безуспешных поисков, в августе 2000 г. группа итальянских водолазов и археологов обнаружила на глубине 30 м под водой каменную террасу, предположительно являющуюся древней мостовой, стену длиной около 1 км и вытесанную из камня скульптуру в виде человеческой головы, напоминающую подобные каменные скульптуры города Тиуанако (расположен в 19 км от озера Титикака). Предположительный возраст находок составляет 1500 лет. 
Сообщается также, что в глубинах озера Титикака международные археологи обнаружили руины древнего храма, возраст которого датируется примерно 500-1000 н.э., то есть еще до зарождения цивилизации Инков. Его связывают с цивилизацией Тиуанако, центр которой находился поблизости восточного берега Титикака на боливийской стороне. Размеры древнего храма составляют 200м на 50м, примерно площадь двух средних футбольных полей. 
Цивилизация Тиуанако существовала на берегах озера, прежде чем стала частью империи инков с центров в городе Куско. Обнаружение останков храма древней цивилизации только усиливает ауру легенды и тайны, которая окружает озеро Титикака, и привлекает все больше туристов к одной из главных туристических достопримечательностей Боливии и Перу.
12.5.10. Обсуждение
Выше было сказано, что календарь (в узком смысле) следует понимать как правило задания дат для последовательности дней, которое основано на рассмотрении цикла Солнца, Луны или     иного космического объекта. И не вызывает сомнений то, что у Инков имелся как минимум один календарь этого типа, именовавшийся Уата.  

Известно, что Инки отслеживали циклы не менее 50 космических объектов, но считать, что каждый из них использовался для задания отдельного календаря (в узком смысле) нет оснований. 

Вместе с тем, тот факт, что они отслеживали эти циклы, означает, что у Инков имелись расписания этих космически тел, которые описывали эти циклы в датах основного календаря.           Подобное расписание также можно понимать как календарь, но в широком смысле; однако, чтобы не вносить путаницу, мы этого делать не будем.

Таким образом, вопрос можно поставить так: был ли у Инков один календарь, Уата, или несколько, и являлся ли этот (эти) календарь солнечным, лунным, лунно-солнечным или иным? 

В результате анализа исторических и современных данных, а также инструментов для регистрации солнцестояний, равноденствий и иных значимых положений Солнца, при реконструкции (основного) календаря Инков – Уата – мы приходим к следующим выводам.

1. Календарь Инков, Уатта, является солнечным, и лунные циклы в нем не используются: его месяцы определяются периодами прохождения Солнцем знаков Тропического Зодиака. При этом:

М1. Годичный цикл календаря определяется периодом между Зимними солнцестояниями (ЗСС), а потому средняя длительность его годового периода равна тропическому году (мы говорим о среднем значении, поскольку тропический год целым числом дней не выражается).
М2. Год разбит на 12 месяцев примерно равной длительности (см. М4). 

М3. Первый день 1-го месяца задается днем ЗСС, а первый день 7-го месяца – днем ЛСС. 

М4. Номинально, все месяцы имели равную длительность – по 30 дней. Но фактически, по мере необходимости вводились дополнительные дни, чтобы годовой цикл заканчивался к ЗСС, а полугодовой – к ЛСС. 
М5. А именно, дополнительные дни к номинальным 30-дневным месяцам назначались по фактическому положению Солнца относительно столбов-маркеров – тогда, когда после 30-го дня Солнце еще не выходило на маркер первого дня следующего месяца. 

Из этого вытекает, что:

( Месяцы солнечного календаря Инков соответствовали участкам Эклиптики длиной в 30º,       начиная с ЗСС, долгота которого составляет 270º. Де-факто это и означает, что календарь Инков – Уата – отслеживает движение Солнца по знакам Тропического Зодиака: 1-ый месяц начинался с вхождения Солнца в знак Козерога, 2-ой – с его вхождения в знак Водолея, и т.д.  
( Счет лет Инки вели по тропическим годам, которые начинались с дня ЗСС, а не с некой даты по григорианскому календарю, как об этом говорят “хронисты” и ряд современных авторов.

Вопрос о том, почему Инки начинали год с ЗСС, также как и жители Северного полушария, требует отдельного рассмотрения. Возможно, это связано с тем, что в настоящую эру (предшествующие и следующие 3 000 лет) 26 000-летнего Звездного года эта точка проектируется на       Галактический Центр.
( високосные поправки, помимо ежегодно вносимых пяти дополнительных дней, не могли не вноситься; это следует из того, что солнечный год Инков начинался с Зимнего солнцестояния. Но делалось это не по високосным годам, как это установлено в григорианском календаре, а “автоматически” – посредством задания первого дня нового года по фактически наблюдаемому солнцестоянию, что происходило в среднем раз 4 года – по мере накопления ¼ суток, отличающих длительность тропического года от целочисленного календарного. По-видимому непонимание этой особенности календаря Уата испанцами и привело к спорам о том, был ли у Инков високосный день и год, или нет. 
( Кроме того, эта модель Календаря инков объясняет естественность появления месяца в 32 дня, который упоминается в хрониках. 
( О том, что данный календарь был не только основным, но и единственным, косвенно свидетельствует то, что счет времени в нем был основан на использовании одних из самых           сакральных объектов – столбов-вак, а счет месяцев велся только по этому календарю. 

Это дает основания предполагать, что и остальные ваки также соотносились с датами этого календаря, и он является тем, что именуют “календарем секе”. 
2. Нет оснований говорить о том, что у Инков существовал Лунный календарь (в узком смысле), посредством которого датировались дни и годы, но почти наверное можно утверждать, что у них имелись Лунные расписания.
Действительно, с одной стороны, известно, что Инки уделяли значительное внимание фазам Луны и ее положению на Эклиптике, т.е. синодическим и сидерическим периодам, а также затмениям, причем воздействие Луны они считали значимым в оккультном отношении и во влиянии, которое она оказывала на людей, растения и другие стороны жизни. Но, не встречаются ни месяца, ни даты, основанные на лунных циклах – кроме упоминаний “хронистов” и основанных на них высказываний современных авторов о том, что календарь Инков был основан на лунных месяцах.
Также следует иметь в виду, что для точных астрономических наблюдений лунные циклы        неприемлемы  из-за высокой нестабильности их длительности, а потому в их использовании как основы для счета времени, в том числе – календаря, просто не было смысла.
В то же время, хотя солнечный календарь Уата не связан с лунными месяцами, используемые в нем маркеры-столбы могли использоваться также и для отсчета сидерических лунных         месяцев, а в сочетании с синодическими месяцами (определяемыми фазами Луны) – также для прогнозирования затмений. 
Поэтому когда требовалась высокая точность счета времени в плане отслеживания космических объектов, астрологи-астрономы амаута должны были использовать солнечный календарь.

Это предположение соответствует и тому, что Инки отслеживали положение порядка 50 небесных объектов, и все они были значимыми, но никто не говорит о том, что цикл каждого из них использовался для создания календаря. Просто потому, что расписание циклов этих объектов можно было задавать в единой и достаточно точной системе учета астрономического времени, определяемой истинным положением Солнца на Эклиптике и небосклоне, как это собственно и делается в современной астрономии, лишь не в истинном, а в среднем солнечном времени.
Вместе с тем, для практических потребностей такой высокой точности не требовалось. А потому наиболее вероятным следует считать, что Инки использовали не Лунный календарь, а Лунные расписания, как и расписания для Плеяд и других объектов, используя для этого Солнечный календарь Уата и сопутствующие ему маркеры (столбы, гномоны и др.), которые позволяли достаточно точно определять время года и суток по положению Солнца на Эклиптике и небосводе, как и соотносить его с эклиптическим положением Луны и других космических объектов. 

При этом для конкретных потребностей масс упрощенный аналог “лунного календаря” мог использоваться “локально”: для счета лунных дней в рамках синодического или сидерического месяца. Но вводить такой календарь для параллельного счета времени с календарем Уата по указанным выше причинам просто не было смысла. 

Кроме того, естественно считать, что Инки, которые “боготворили” счет в отношении всех аспектов их жизни, вряд ли стали бы вводить в дополнение к солнечному календарю Уата еще и лунный календарь как метод датировки дней (о чем, собственно, и нет данных) поскольку ввиду значительной неравномерностью ее циклов это вызвало бы значительные сложности при корреляции дат этих двух календарей, а потому для учета фаз и положений Луны в Зодиаке должны были использовать лунное расписание.
Отражение этой ситуации, наряду с использованием одного слова для Луны и календарного месяца, по-видимому и отразилось в том, что по словам “хронистов”, которым ныне вторят многие исследователи, инки ведут счет времени по лунным месяцам. Образно говоря, не утруждая себя доказательствами,  авторы просто говорят, что Инки использовали лунный календарь – и точка.
( Таким образом, существование одного, но весьма точного солнечного календаря – Уата – позволяло не только вести календарный счет дней в точно заданных тропических годах, но и на систематической основе (как минимум – раз в месяц) отслеживать точное положение Солнца на Эклиптике. 

При этом солнечные столбы и иные инструменты могли использоваться для определения эклиптических координат и иных 50 актуальных космических объектов, включая Луну. 

В этих условиях вводить вторую систему координат алогично, а лунный календарь (как система задания дат по лунным циклам) по сути и являлся бы такой дублирующей системой. 
Поэтому говорить о том, что инки использовали лунный календарь, на данный момент нет оснований, но вполне корректно утверждать, что они отслеживали лунные циклы и руководствовались ими, используя лунное расписание, которое на малом промежутке времени (в пределах одного-двух циклов) могло использоваться и для счета дней; например, какой идет день после новолуния, или сколько дней осталось до ингрессии Луны в то или иное созвездие. Хотя вполне можно допустить, и это не противоречит вышесказанному, что        апостериорно параметры Луны (по знаку и/или фазе) использовались как маркеры событий, но скорее всего – в сочетании с солнечной датой и годом. 

3. О существовании у Инков 328-дневного “ритуального” календаря говорить нет оснований, как и о том, что он – лунный. На это указывает следующее.
* Хотя 328-дневный период достаточно точно совпадает с длительностью 12 сидерических лунных месяцев, в “ритуальном” календаре этот период никак не привязан к Луне, а по сути определяется положением Солнца и Плеяд. 

Поэтому данный календарь не является лунным, поскольку он не отслеживает лунные циклы – ни сидерические, ни синодические. Но не является он и солнечным, поскольку (1) его длительность (365 дней = 328 + 37) отличается от длительности тропического года, а (2) число дней в месяцах определяется по-разному, причем без явного согласования с циклами Луны, Солнца или иного значимого объекта (шесть месяцев по ~30/31 дней и шесть месяцев по ~25/24 дней;      рассматриваются и иные, более мелкие и крупные периоды).

В этом отношении этот календарь по сути не является астрономическим, и его, при достаточном обосновании, можно было бы назвать только “ритуальным”, основанным на использовании двух сидерических периодов – лунного и Плеяд, но не лунных циклов.

* Можно было бы допустить, что в “ритуальном календаре” Инки сочетали эти два периода в 328 и 37 дней.  Но и в этом отношении имеются  серьезные сомнения по сути и по форме:

▪ В исторической литературе указывается разное число вак в окрестности Куско: 328, 333, 340, 350, более 400.

Кроме того, неопределенным является и число столбов; как рассмотрено выше, их численность указывается по разному – и 12, и 16 и др., а столбы рассматривались как ваки.

Также неопределенным является и число направлений секе: указывается от 40 до 42 .
▪ Период в 37 дней присущ интервалу невидимости Плеяд только в узкой широтной области с центром в Куско, а Империя Инков была вытянута на тысячи километров по меридиану, так что период отсутствия Плеяд для других районов мог отличаться на несколько дней, что искажало бы календарь, и трудно поверить, что Инки бы это допустили.

В итоге, числовые данные, на которых построен “ритуальный календарь”, не вызывают доверия.

▪ Правило задания числа дней в месяцах является столь странным, что также  не вызывает доверия, как и “разрывность” календаря, который, в отличие от 260-дневного ритуального календаря Майя “Цолькин” {( 2.6.3.3}, циклы которого непрерывно следовали один за другим, выделяет лишь 328 дней  из  365(366) дней солнечного года.  

( Таким образом, календарное правило гипотетического 328-дневного “ритуального       календаря” Инков является концептуально алогичным и не в полной мере определенным, а исходные данные, составляющие основу гипотезы, – неподтвержденными. И главное – нет никаких исторических свидетельств его использования самими Инками
4. Зенитные прохождения Солнца в Куско определяют эзотерически значимый интервал      эклиптической долготы в 108 градусов. В систему счета времени Инков входила и регистрация зенитных прохождений Солнца. Полагают, что как сами эти дни, так и разделяющий их период в 107 дней, имели большое значение в культах и астрономии Инков. [I8]. Во всяком случае, регистрация ЗП давала еще один временной маркер для фиксации положения Солнца на Эклиптике с учетом широты места наблюдения.  
Однако, с учетом того, что Инки регистрировали истинное положение Солнца, следует говорить не о периоде в днях, который, в зависимости от года, может составлять 106 или 107 дней, а об интервале в эклиптических положениях Солнца, который стабилен и равен 108.0282º, т.е. с погрешностью всего 0.03% совпадает с числом 108, которое в Буддизме и Индуизме рассматривается как  священное и особо значимое.
5. Зенитные прохождения Солнца в Наска и у оз. Титикака задают те же астрономические     настройки, что и в Пирамиде Солнца и Календаре Кельтов. Зенитные прохождения Солнца в Наска и у оз. Титикака (рис. 12.12) определяют моменты, когда эклиптическая долгота Солнца составляет 220º (10º Скорпиона, ~1–2 ноября)   и 320º (20º Водолея, ~8–9 февраля), т.е. точно ±50º относительно точки зимнего солнцестояния. Это та же самая астрономическая настройка, которая задана в Пирамиде Солнца {( 2.6.5.3} и Календаре Кельтов {( 7.26.6.3}. 
В этом отношении можно предположить, что само географическое расположение этих древнейших центров доинкских культур было неслучайным и выражало неординарные оккультные соображения, имевшие мировое распространение.

Установление столицы Империи Инков в Куско нарушало эту установку; возможно, что     взамен ее для Куско и было выбрано место, астрономическая настройка которого по зенитному прохождению Солнца и была акцентирована на иное символически значимое число – дугу Эклиптики в 108º.

Оз. Титикака 
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