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			Úvodem

			Velvyslanectví Peru v České republice s potěšením uvádí knihu „Synové boha Slunce. Vzestup a pád říše Inků“, jejíž autorkou je vynikající badatelka, paní Eva Farfánová, vystudovaná archeoložka. Předkládané dílo, čítající 448 stran, čtenáře detailně seznamuje s říší Inků, od jejího vzniku až po příchod španělských dobyvatelů.

			Při psaní své knihy autorka čerpala z vyprávění ze 16. a 17. století, včetně ilustrovaného díla Huamana Pomy de Ayala, předního kronikáře pocházejícího z Peru. Mezi příčiny, které usnadnily dobytí Incké říše, Eva Farfánová uvádí nemoci zavlečené sem Španěly, smrt Inky Huayna Cápaka a válku mezi jeho syny Atahualpou a Huáscarem o vládu nad oblastí Tahuantinsuyo. Zároveň zde působil i strach, který vyvolávaly v původních obyvatelích palné zbraně arkebuzy a cválající koně, přičemž koně i s jezdcem pokládali místní obyvatelé za jednu jedinou bytost.

			Velvyslanectví Peru považuje toto dílo za cenný souhrn informací, umožňující lépe poznat různé aspekty týkající se společenského, politického, ekonomického, kulturního, uměleckého, náboženského a administrativního uspořádání, práva, dopravního inženýrství, zemědělských technologií a chovatelství v říši Inků.

			Liliana De Olarte de Torres-Muga, Ph.D.

			velvyslankyně

		

	
		
			Předmluva

			Poměrně hodně Čechů již navštívilo Peru, avšak když se mluví o historii této země, pro nás tak vzdálené a velmi často i exotické, mnozí vědí jen o civilizaci Inků nebo o záhadných obrazcích na poušti vytvořených lidem kultury Nazca. Ale staří Nazkové, ani o skoro tisíc let pozdější Inkové, nejsou jedinými dávnými peruánskými národy, které dosáhly vysokého kulturního rozvoje. Civilizace sahá několik tisíc let do minulosti. Již tři tisíce let před naším letopočtem počíná v Caralu, prvním organizovaném státě nejenom v Peru, nýbrž na celém americkém kontinentě, následují známé civilizace Chavín, Mochica, Nazca, Huari, Chimú, Lambayeque a vyvrcholením celého tohoto vývoje, který trval více než čtyři tisíce let, je právě civilizace Inků. 

			Tato kniha je věnovaná této civilizaci, jejím skromným začátkům, obdivuhodnému kulturnímu rozkvětu, kterého tento národ dosáhl během méně než sta let trvání své říše, i jeho úpadku a nečekanému zániku po invazi evropských dobrodruhů. Při psaní každé kapitoly jsem čerpala nejen ze svých znalostí incké kultury, ale i z děl nejdůležitějších autorů, kteří se zabývali inckou problematikou především v posledních dvou desetiletích. 

			I když se jedná o odbornou knihu, přála bych si, aby se dostala do povědomí a rozšířila znalosti o této úžasné kultuře i mezi širší čtenářskou veřejností. Proto neuvádím v textu bibliografické poznámky; jsem si totiž vědoma, že jejich množství běžného čtenáře může spíše odrazovat. V závěru knihy uvádím poměrně širokou bibliografii ve španělštině a angličtině, zahrnující i několik titulů v češtině, jež by měla pomoci prohloubit případným zájemcům jejich znalosti určitého tématu. Myslím, že těm několika odborníkům na inckou kulturu v naší republice tento nedostatek nebude příliš vadit, protože každý z nich určitě ví, jak a kde si informace najít. 

			Chtěla bych nakonec poděkovat ing. Karlu Kulhavému za rady ohledně kapitol o architektuře a urbanismu a Mgr. Jakubu Rozsypalovi ze Štefánikovy hvězdárny za připomínky ke kapitole o incké astronomii.
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			HISTORICKÝ VÝVOJ PERU

			Peru je nádherná země na západním pobřeží Jižní Ameriky. Má úžasnou, místy dosud panenskou přírodu. Suchou poušť, táhnoucí se v délce skoro tři tisíce kilometrů podél velké části pobřeží, rozbrázděnou krátkými řekami, z nichž jenom některé mají vodu po většinu měsíců roku. Vysoké Andy, dosahující výšky skoro sedmi tisíc metrů; mnohé vrcholky jsou pokryty věčným sněhem a ledem, který v paprscích tisíciletého boha Slunce září jako královská koruna posázená diamanty. Pohoří je rozbrázděné horskými údolími, příhodnými pro lidská sídliště. Rozlehlý amazonský prales, protkaný stovkami velkých řek a tisíci, snad i miliony, malých potůčků, jako blýskavými stříbrnými stuhami a nitkami.

			Tato země se však může pyšnit nejen krásnou přírodou plnou kontrastů, ale i tisíciletou historií. Jen málo zemí na této planetě má tak dlouhou a úžasnou minulost a jen málo zemí dalo zbytku světa tolik užitečných plodin, bez kterých bychom si náš život už vůbec nedovedli představit. 

			První vyspělá civilizace starých Peruánců začala tři tisíce let před naším letopočtem, když lidé žijící v údolí Supe, sto osmdesát kilometrů na sever od dnešního hlavního města Limy, založili první organizovaný stát na americkém kontinentě, jehož centrem bylo posvátné město Caral, město pyramid. Ano, i v Peru jsou pyramidy. Ty v Caralu jsou dokonce o několik století starší než ty egyptské. Je mezi nimi však jeden velký rozdíl. Ty peruánské jsou postavené z menších kamenů spojených maltou nebo adobes, cihel sušených na slunci, a přesto jsou jejich rozměry úctyhodné. Délka jejich stran dosahuje i několika set metrů. Jejich vrcholek nekončil špičkou, nýbrž plošinou, kde se nacházely chrámy a oltáře pro obřady a rituály k uctívání mnoha bohů. Dávní Peruánci stavěli tyto pyramidy po celé zemi až do příchodu Španělů, to znamená po více než čtyři tisíce let.

			Základem obživy těchto lidí byl hojný rybolov a sběr mořských plodů ve studených vodách Tichého oceánu a samozřejmě vyspělé zemědělství. Již tehdy pěstovali mnoho plodin, z nichž nejdůležitější byla kukuřice a bavlna. 

			Caral ale nebyla jediná civilizace. Současně s ní i po ní se nepřetržitě rozvíjelo po celém území země, na pobřežní poušti i v horách (v deštném pralese žádná vyspělá civilizace nikdy nevznikla) mnoho národů, které dosáhly v různých historických epochách rozličného stupně rozvoje. 

			Kolem roku 1500 př. n. l. se upevňuje postavení řemeslníků a „odborníků“, kteří se věnovali jen úkolům spojeným s náboženstvím. Politické, ekonomické a intelektuální důsledky jejich práce, stejně jako rostoucí rozdíly mezi společenskými vrstavami, umožnily, že proces urbanismu byl úzce spojen s teokratickými vládními mechanismy. Velké monumentální komplexy se začínají stavět i ve střední části říčních údolí a v horách.

			Výsledkem předchozího vývoje trvajícího dva tisíce let byl takzvaný fenomén Chavín. Stavba hlavního centra v lokalitě Chavín de Huántar v severní části peruánských And, podle něhož byla pojmenována nejen kultura, ale i celé období, začala asi v roce 900 př. n. l. Tvoří ho několik pyramidových staveb s podzemními chodbami, kruhová zapuštěná nádvoří obklopená menšími budovami, brány a terasy v rozličných úrovních propojené monumentálními kamennými schodišti. Tyto chrámy byly sídlem hrůzostrašných bohů, kteří v sobě obsáhli charakteristické znaky kočkovité šelmy, dravého ptáka a hada. 

			Toto náboženství se začalo rozšiřovat i do jiných krajů. Vznikla zde silná teokratická organizace, jež zahrnovala kraje na pobřeží, v horách i ve vysokém pralese kolem řeky Maraňon. Největšího rozšíření dosáhl Chavín mezi lety 400 až 200 př. n. l., ale pak náhle mizí. Na pobřeží jeho vliv dosahoval od dnešního Lambayeque na severu až po Iku na jihu a v horách od Pacopampy až po Ayacucho. Náboženství bylo pravděpodobně rozšiřováno obchodníky, kteří přinášeli do různých krajů hlavně textilie, jejichž vzory pomáhaly při prosazování nových náboženských myšlenek a přesvědčování nových adeptů. V krajích vzdálených od Chavínu se však stále udržovala místní náboženství, s nimiž se nově nastolený kult prolínal. Výsledkem pak byla rozličnost, nejednotnost v náboženství, ekonomice i ve společenské a politické organizaci. 

			Kolem roku 200 př. n. l. začíná nebývalý rozkvět regionálních kultur a řemesel, které ze sebe setřásly mysticismus Chavínu a začaly vlastní regionální rozvoj s využitím stále dokonalejší techniky. Dalším výrazným rysem jsou hluboké sociální rozdíly. Lidé nižších vrstev jsou nuceni zúčastnit se stavby zavodňovacích systémů, zahrnujících ne jedno údolí, ale hned několik. Rozvíjejí se řemesla a vzniká třída řemeslníků vydržovaných státním aparátem. Zemědělství bylo již plně rozvinuté. Pěstovaly se všechny plodiny, které jsou obvyklé i dnes, s výjimkou caiguy (Cyclanthera pedata) a guanábany (Annona muricata). Nejhojnější byla kukuřice a různé druhy dýní. Více než devadesát procent proteinů živočišného původu pocházelo z lam, alpak a morčat, méně se požívali tuleni, ryby a mořské plody. V důsledku dostatku potravy se zvyšuje populace. Současně se objevuje organizace vojenského typu, jejímž úkolem je udržovat obyvatelstvo pod kontrolou a rozšiřovat kmenové území, protože je třeba stále více obdělávané půdy jak pro výživu rostoucí populace, tak i pro stále větší potřeby státního aparátu.

			Tento permanentní válečný stav zostřuje rozdíly ve společenské hierarchii. Nyní je vládcem především bojovník a pak teprve nejvyšší kněz. Během tohoto období se obě tyto funkce soustřeďovaly v jedné osobě. 

			Jedna z nejslavnějších a archeologicky nejznámějších civilizací tohoto období je kultura Mochica, která se rozvíjela na severním pobřeží Peru. Mochikové vytvořili několik malých, ale velmi dobře organizovaných států řízených vládci, kteří v sobě koncentrovali jak politickou a vojenskou moc, tak i nejdůležitější úlohy během náboženských obřadů. 

			Proslulá je překrásná malovaná a figurativní keramika, která nám ukazuje mochický lid i jeho vládce při různých aktivitách: jak loví, bojují, tančí, uctívají své bohy a kopulují. Vynikají stateční bojovníci i poražení zajatci. Objevují se i různá zvířata a zemědělské plodiny, ale i božstva a představy o posmrtném životě. Hrnčíři nám také zanechali vypodobení nemocí, kterými lidé trpěli: vymodelovali slepce, chromé lidi i mrzáky s amputovanýma nohama a pažemi, i nemocné leishmaniózou, chorobou podobnou lepře, způsobenou štípnutím jistého druhu komára. Nechybí ani zobrazení lidí, kteří byli zmrzačeni za trest nebo jako oběť bohům a přišli o nos nebo rty.

			Další známou kulturou tohoto období je kultura Nazca. Přestože se obě civilizace, Mochica a Nazca, rozvíjely na vyprahlém pobřeží a vzdálenost mezi nimi není v peruánských podmínkách příliš velká, jsou tak odlišné, že je mnohdy těžké uvěřit, že se rozvíjely současně.

			Jedním z nejznámějších prvků této kultury je její nejen překrásná, ale i kvalitní a umělecky dokonalá keramika. Na rozdíl od Mochiků si Nazkové nepotrpěli na modelování. To se vyskytuje poměrně zřídka. Zdejší hrnčíři užívali širokou škálu barev, které přímo zářily na světlém, skoro bílém podkladě. Na jedné nádobě použili až jedenáct různých barev; byla to hlavně bílá, oranžová, červená, rumělka, nachová, hnědá, šedá a černá. Malíř zobrazoval rostliny a zvířata, jež dobře znal: psy, lamy, jaguáry, ryby a velryby, pavouky, raky a mnoho druhů ptáků, především kondory, mořské orly, pelikány a papoušky. Rostliny a plody však zobrazil dost symbolicky.

			Často se objevuje pravděpodobně i hlavní božstvo Nazků. Je to antropomorfní bytost s rysy kočkovité šelmy, ptáka nebo ryby. Objevují se také bojovníci s oštěpem či kopím v ruce, nebo celé bojové scény.

			Nejznámějším aspektem kultury Nazca jsou geoglyfy známé od roku 1926. Jedná se o linky vytvořené na poušti, dlouhé až padesát kilometrů, jejichž šířka dosahuje až třiceti metrů; trojúhelníky nebo lichoběžníky dlouhé mezi dvěma sty a pěti sty metry a široké od třiceti do padesáti metrů. Třetí skupinu tvoří několik desítek ohromných obrazců zvířat. Je zde zobrazeno osmnáct různých druhů ptáků, nejznámější z nich je kolibřík; vyniká i osmdesát metrů dlouhá opice, čtyřicet šest metrů dlouhý pavouk, kočkovitá šelma, velryba nebo dvě stě metrů dlouhý ještěr. Několik obrazců znázorňuje pouštní rostliny a květy. 

			Mnoho lidí psalo o těchto obrazcích, ale pro historickou analýzu lze z toho využít jen nemnoho. Jedná se o fantastické, někdy až nesmyslné teorie snažící se vysvětlit jejich vznik a význam. Dost populární mezi senzacechtivými čtenáři jsou teorie o jejich mimozemském původu. Pravdou ale je, že zatím se těmito geoglyfy vážně zabývalo jen poměrně málo seriózních vědců.

			Před několika lety archeolog Johann Reinhard přednesl svou hypotézu, která se zakládá na etnografických výzkumech prováděných na různých místech Peru. Tvrdí, že linie byly spojené s kultem vody a plodnosti, jenž byl zase spjat s horami. Lidé v Andách dosud věří, že bohové sídlící v nitru hor kontrolují všechny meteorologické fenomény. Život Nazků závisel na vodě, a proto byly důležité obřady a rituály, jež ji měly zajistit. Linie pak byly posvátné stezky spojující místa, kde se tyto rituály konaly; trojúhelníky a čtyřúhelníky představovaly symbolická spojení mezi místy rituálů a vodními prameny. Zobrazená zvířata pravděpodobně představovala bohy různých rodinných skupin. Všechna mají vztah k moři a vodě. Mořští ptáci jako pelikáni nebo plameňáci si obstarávají obživu přímo v moři, pavouk je stále mnoha lidmi považován za znamení, že bude pršet; opice a ještěr pocházejí z oblasti pralesa, kde hodně prší. Stejně tak různé rostliny a květy se i dnes používají při slavnostních obřadech, při nichž lidé žádají bohy o déšť.

			Tato teorie je zatím nejuznávanější, protože vychází z víry, pověr a rituálů, jež přežívají na mnoha místech země až do dneška. I přesto ale tyto linky a obrazce zůstávají jednou z největších hádanek peruánské prehistorie a výzvou pro příští generace vědců. 

			• • • Značný význam pro celý pozdější vývoj měla kultura Huari, jež historicky spadá do takzvaného Středního horizontu, zvaného také Horizont Huari, mezi lety 500 až 900 našeho letopočtu. Tato civilizace vznikla v horách středního Peru, v kraji Ayacucha. Jejím základem byla kultura Huarpa, která byla silně ovlivněna posledními fázemi pobřežní kultury Nazca a kulturou Tiahuanako, která se rozvíjela na Altiplánu, vysoké plošině kolem jezera Titicaca. Díky všem těmto vlivům se Huarpa změnila ve Huari. Tento lid přijal mnoho kulturních a náboženských prvků z Tiahuanaka, především ale hlavního boha, takzvaného Boha se žezly. Hlavním městem se stalo Huari, podle něhož kultura dostala své jméno. Bylo nejenom administrativním a řemeslnickým centrem, ale i vojenským střediskem, kde byla plánována vojenská tažení nejen do okolních krajů a odkud vycházela mocná vojska, doprovázená mnoha kněžími, dobýt nová území pro svého boha a získat důležité zdroje bohatství. Kulturní, architektonické i náboženské charakteristiky se tak rozšířily skoro po celém území Peru. Nebyla to tedy mírumilovná difuze uskutečňovaná obchodníky, nýbrž se jednalo o vojenskou invazi doprovázenou náboženskou propagandou. Vytvořil se tak první státní útvar s charakteristikami impéria. 

			Tento proces samozřejmě zahrnoval změny v sociální a politické organizaci podmaněných území. V každém dobytém kraji byl nastolen kult Boha s žezly, byly postaveny cesty, zavodňovací kanály a vodní nádrže, velké sýpky a sklady zemědělských plodin a různých produktů. A nejen to. Byla vybudována i města, pevnosti, vysoké hradby na obranu hranic a jiné objekty, odkud se vojensky kontrolovalo dobyté území. Ceremoniálních staveb však existovalo poměrně málo. 

			Když mluvíme o Huari, mluvíme o první archeologicky doložené říši v Andách. Poprvé v peruánské historii byly ekologicky rozdílné kraje sjednoceny a ovládány z jednoho centra. Lid Huari totiž rozšířil svou nadvládu nad zemí rozkládající se od oceánu až k amazonskému pralesu a skoro po celé délce peruánských And.

			Přibližně od počátku 7. století začínají být zjevné ekonomické, sociální a politické změny, jež jsou doprovázeny i změnami v technologii a v umění. Rozšířil se nový urbanistický plán, a i když to archeologicky nemůžeme dokázat, určitě došlo také k přeměně vojenské organizace. Poprvé byly skoro všechny andské národy přinuceny přijmout víru a rituály spojené s bohy, jež jim byly úplně cizí. Toho mohl dosáhnout jenom mocný a dobře organizovaný stát, v němž existovalo rozvinuté centralizované plánování vycházející z hlavního města do administrativních center v dobytých krajích.

			Udržet pod kontrolou tak velkou říši v tak obtížných zeměpisných podmínkách by bylo nemožné bez dobré a kvalitní silniční sítě. V této době nebyly silnice v andské oblasti ničím novým. V říši Huari se jednalo o dobře naplánovaný systém, který se stále rozšiřoval s dobýváním dalších nových území. Jak poznamenal již v první polovině 20. století Američan P. Kosok, silnice ve starém Peru nebyly projevem ekonomických potřeb, nýbrž projevem státní moci a moci vládnoucích skupin.

			Kolem roku 900 byla většina měst Huari opuštěna. Zatím nevíme proč; archeologové nenašli žádné stopy násilného zničení ani přírodní katastrofy. Nemůžeme ale vyloučit, že jednou z příčin mohlo být klima. Vědci našli indicie, že na konci období Huari byly na celém severním pobřeží silné deště, což naznačuje intenzivní přítomnost jevu zvaného El Niňo. Jeho důsledkem jsou silné deště a záplavy v severní poušti a dlouhá sucha s katastrofálními důsledky ve středních a jižních krajích peruánských And.

			Důsledky úpadku této říše byly patrné v celé oblasti Centrálních And. Na severu nastala jakási renesance a rozkvět starých kulturních center. Na jihu naopak pobřeží utrpělo hluboký úpadek jak ekonomický, tak i kulturní. V horách byly důsledky mnohem dramatičtější. Všechna města byla opuštěna a obyvatelstvo se rozptýlilo do malých vesniček. Tato situace přetrvala až do doby Inků o několik století později.

			• • • Vidíme tedy, že prehistorický vývoj této země je značně dlouhý, trval několik tisíciletí a je zřejmé, že civilizace Inků je jeho přirozeným a logickým pokračováním. Jedná se přibližně o tři století, od roku 1200 až do roku 1533. To je doba trvání incké kultury. Nejznámější jsou však poslední desetiletí její existence, přesněji posledních devadesát pět let, od roku 1438 do 1533, což je doba rozkvětu slavné Incké říše. Je to završení vývoje, který trval mnoho tisíc let.
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			PRAMENY PRO STUDIUM INCKÉ CIVILIZACE

			Prameny, které nám umožňují studovat tuto historickou etapu, jsou hojné. Kromě archeologických, etnografických a lingvistických informací máme k dispozici i další důležité zdroje. Jsou to kroniky ze 16. a 17. století. První z nich sepsali Španělé, kteří přišli do země s dobyvatelem Franciskem Pizarrem v roce 1532. Tito autoři vytvořili „historii Inků“ na základě vyprávění lidí, kteří přežili španělskou konkvistu a zapsali je s pomocí tlumočníků. V následujících letech se k těmto kronikářům přidali další, mestického či indiánského původu. 

			Nejstarší zpráva o Peru je známá pod jménem Sámano-Xerez a pochází z roku 1528. Její autorství bylo přisuzováno Francisku de Xerezovi, členovi druhé Pizarrovy výpravy do Peru, který o několik let později napsal známou kroniku o dobytí této země. Dnes se však za autora považuje kormidelník lodi Bartolomé Ruiz, první mořeplavec, jenž se plavil peruánským mořem. Popisuje severní pobřeží země a první setkání s jeho obyvateli. Líčí také setkání s vorem indiánských obchodníků, který Španělé zajali a zmocnili se drahocenného zboží.

			Svědci událostí v Cajamarce, vstupu Španělů do inckého Cuzka a hlavních událostí za vlády Franciska Pizarra sestavili různé kroniky, z nichž se však většina dočkala vydání teprve ve 20. století. Mezi texty, které byly vydané hned po dobytí Peru, patří i dopis napsaný v roce 1533 Hernandem Pizarrem, Franciskovým bratrem, soudním auditorům na Santo Domingu během jeho cesty do Španělska. Vylíčil v něm podrobnosti dobytí Incké říše, vyzdvihl statečnost a spravedlnost svého bratra a popsal obyvatele And. Tento dopis se ztratil, ale naštěstí ho už dříve Gonzálo Fernández de Oviedo opsal a zahrnul do svého díla Historia general y natural de las Indias. 

			Jen o několik měsíců později, v polovině roku 1534, vyšla v Seville další kniha o Peru. Byla to Verdadera relación de la conquista del Perú y provincia del Cuzco llamada la Nueva Castilla (Pravdivá zpráva o dobytí Peru a provincie Cuzka zvané Nová Kastilie), jejímž autorem byl Francisco de Xerez, sekretář a písař Franciska Pizarra, který se zúčastnil událostí v Cajamarce. Součástí tohoto díla je také zpráva sepsaná Miguelem de Estete o cestě Hernanda Pizarra z Cajamarky do Pachacamaku, důležitého chrámu na středním pobřeží, a do Jaujy, města ve středních Andách.

			Obě tato díla byla počátkem dějepisectví o Peru. Brzy po svém vydání byla přeložena do různých jazyků a zpopularizovala dobytí říše Inků skoro v celé Evropě 16. století.

			Ve čtyřicátých letech téhož století se objevují kronikáři snažící se zaznamenat historii této země před příchodem Evropanů. Jedním z nejvýznačnějších byl Pedro Cieza de León. Můžeme ho označit za vojáka, geografa, kronikáře konkvisty i následujících civilních válek mezi španělskými dobyvateli. O jeho životě nevíme mnoho. Do Peru přišel asi v roce 1548, to znamená asi patnáct let po smrti inky Atahualpy, a zůstal až do roku 1550. Předtím se jako voják zúčastnil různých vojenských tažení v dnešní Kolumbii a byl svědkem založení několika měst. 

			Pozoroval a zajímal se o vše, co viděl, a vše si také zapisoval. Popisoval nejen zemi a rostliny, ale i zvyky a obyčeje obyvatel a hlavní události jejich historie. V Peru mu dokonce místokrál La Gasca poskytl mnoho dokumentů, které mu usnadnily práci. 

			V roce 1549 odjel na Altipláno, do kraje kolem jezera Titicaca, kde zaznamenal dějiny tamních národů, popsal jejich stavby a města i zeměpisné prostředí oblasti. Na cestě zpátky, o rok později, se zastavil v Cuzku, kde vyslechl přežívající potomky královských rodů, kteří uchovávali z generace na generaci historii inckých vládců. Vyslechl i poslední amautas, učence, a quipucamayocs, vykladače uzlových záznamů, od kterých se dověděl o pověrách, náboženství, zvycích i hospodářství zaniklé říše. Neméně důležitá byla i jeho vlastní pozorování a rozhovory se Španěly, kteří se přímo zúčastnili konkvisty. 

			Po návratu do Španělska vydal v roce 1553 svá díla La Crónica del Perú a El Señorío de los Incas, která byla ihned rozebrána, a proto vyšla v následujících letech znovu, dokonce několikrát. Je to nejdůležitější kronika, která byla kdy o Peru napsaná. Autor totiž popisuje vše velice věrohodně a objektivně, nic nekrášlí, nic neidealizuje, ani se žádným způsobem nesnaží ospravedlnit zničení tak ohromné říše a zotročení jejího obyvatelstva. Stala se tak základním dílem pro poznání incké historie.

			Dalším autorem je Juan de Betanzos. Jeho život byl úplně odlišný. V Cuzku se oženil s Angelinou, dcerou inky Huayna Capaka, dosáhl vysokého společenského postavení a naučil se mluvit kečujsky tak dobře, že místokrál Antonio de Mendoza ho požádal, aby mu sloužil jako tlumočník při vyjednávání s Inky z Vilcabamby. Na popud místokrále napsal v roce 1551 svou Suma y narración de los incas, kde zaznamenal vše, co se o říši Inků dověděl od své ženy a jejích příbuzných. Bohužel rukopis tohoto díla se záhy ztratil. Zachoval se jen opis některých jeho částí. 

			Dalšími důležitými kronikáři, jejichž jména budu často zmiňovat, jsou Pedro Sarmiento de Gamboa, Miguel Cabello de Balboa, Bernabé Cobo a José de Acosta. Všichni byli Španělé, kteří strávili v Peru mnoho let svého života a ve svých dílech nám zanechali důležité informace o starém zřízení, historii a zvycích.

			Nesmíme ale zapomenout zmínit ještě dva významné Španěly, i když se nejedná o kronikáře. Prvním je biskup Domingo de Santo Tomás, který přijel do Peru v roce 1540 a ještě téhož roku založil město a klášter Yungay na úpatí hory Huascarán. Aby mohl lépe hlásat katolickou víru, naučil se kečujsky, a to variantu, kterou se mluvilo na pobřeží kolem Limy. Již v roce 1560 vydal ve Valladolidu první studii kečujské gramatiky Grammatica o arte de la lengua general de los indios de los Reynos del Perú a první kečujský slovník Vocabulario de la Lengua General del Perú llamada quechua. 

			Kečujština, jíž se mluvilo na pobřeží, byla dost odlišná od kečujštiny z Cuzka, kterou studoval druhý Španěl, jezuita Diego Gonzáles Holguín. Přijel do Peru jako misionář v roce 1581 a dvacet pět let se věnoval studiu tohoto jazyka. V roce 1607 vyšla v Limě jeho Gramática y arte de la lengua general del Perú a o rok později Vocabulario de la lengua general de todo el Peru, první gramatika a slovník kečujštiny užívané v Cuzku.

			Významní jsou také míšenci Garcilaso de la Vega a Blas Valera. Garcilaso se narodil v Cuzku v roce 1539 jako nemanželský syn Sebastiána Garcilasa de la Vega Vargase, španělského kapitána, jenž se po boku Pizarra zúčastnil dobývání říše Inků, a incké princezny Chimpu Ocllo, pokřtěné jménem Isabel Suárez. I chlapec dostal španělské jméno: Gómez Suárez de Figueroa. To si však ve zralém věku změnil na Inca Garcilaso de la Vega. 

			Jeho mateřským jazykem byla kečujština a v dětství, které prožíval v Cuzku, kde žil se svou matkou a vznešenými příbuznými ve velkém domě na náměstí Cusipata, se přátelil s indiány a mestickými dětmi (tedy dětmi Španělů a indiánek). 

			Jako dítě poslouchal vyprávění své matky a starých indiánských strýců a příbuzných o životě a slávě Inků. A nejen to. On sám byl svědkem dožívajících rituálů, obřadů a mnoha zvyků z minulých dob. Zažil pád a zánik jedné velké civilizace a zrození nové koloniální společnosti míšenců, což na něm zanechalo trvalý vliv.

			V roce 1560, po smrti svého otce, odjel do Španělska, kde chtěl požádat krále o navrácení privilegií, jež by mu jako potomku jednoho z dobyvatelů a incké princezny měla náležet. Po několika letech marného snažení se rozhodl vrátit do Peru, ale ani to mu nebylo umožněno. Místokrál Francisco de Toledo totiž v roce 1570 vypověděl ze země všechny indiány a míšence, v jejichž žilách kolovala královská krev Inků.

			Kolem roku 1590 začal psát své nejdůležitější dílo, kroniku Comentarios reales de los Incas (Pravdivé komentáře o Incích). Celé dílo se skládá ze dvou částí. První část popisuje historii a civilizaci Inků a druhá část dobytí říše Inků Španěly a válku, která se mezi dobyvateli rozpoutala. První část vyšla v Lisabonu již v roce 1609. Druhá část pod názvem Historia general del Perú (Všeobecná historie Peru) vyšla v Córdobě teprve rok po autorově smrti, v roce 1617.

			Garcilaso vypráví vše, co si zapamatoval z dětství a co mu napsali jeho příbuzní z Peru. A protože byl daleko od vlasti, kam měl zakázáno se vrátit a po které se mu stýskalo, mnohé prvky života incké společnosti si idealizoval; dnešní historici mu z tohoto důvodu příliš nevěří. Ale i přesto je jeho kronika jedním z nejdůležitějších pramenů, které nám umožňují podrobně poznat všechny aspekty života a organizace říše Inků.

			Stejně jako Garcilaso byl Blas Valera synem španělského vojáka, který doprovázel Pizarra při jeho dobývání Incké říše, a vznešené dámy ze dvora inky Atahualpy. Narodil se ve městě Chachapoyas v roce 1540 a jeho prvním jazykem byla také kečujština. Brzy odešel do semináře a stal se jezuitským knězem. V roce 1571 byl poslán jako katecheta do Cuzka, kde zůstal přibližně deset let. Víme, že v roce 1594 odplul do Španělska, kde o tři roky později zemřel.

			Velice ho upoutala historie Inků, a proto ji sepsal v díle Historia Occidental a Vocabulario quechua (Slovník kečujštiny), který byl jakýmsi encyklopedickým slovníkem historie Inků. V obou dílech se zabýval inckou civilizací a snažil se vysvětlit náboženství indiánů z křesťanského pohledu. Čerpal ze vzpomínek svého otce a jeho přátel, využíval znalosti vykladačů quipu, uzlových záznamů, i psaných textů a dokumentů tehdejší domorodé elity. Obě díla se bohužel ztratila, zachovaly se jenom části, které byly přeložené do španělštiny, zatímco celé dílo bylo psáno latinsky. A právě tyto části využilo několik kronikářů, mezi nimi i Garcilaso, ve svých vlastních dílech. 

			Mezi indiánskými kronikáři vynikají tři: Titu Cusi Yupanqui, Juan Santa Cruz Pachacuti Yamqui Salcamaygua a Felipe Huamán (Guaman) Poma de Ayala. Všichni psali pro španělské čtenáře, to znamená ve španělštině, i když najdeme některé části textu v kečujštině. U všech lze zaznamenat silný vliv západního smýšlení o původních peruánských obyvatelích. 

			Nejdůležitější je pro nás Huamán Poma. Víme o něm jen málo. Narodil se pravděpodobně v době španělské konkvisty, to znamená kolem roku 1532 nebo 1533, v kraji Ayacucho. Někdy kolem roku 1600 sepsal dokument, který poslal španělskému králi Filipovi III. Žádal ho, aby reformoval koloniální vládu tak, aby ochránil domorodé obyvatelstvo před přílišným vykořisťováním, nemocemi a míšením ras. Popsal situaci obyvatelstva před příchodem Španělů, jejich historii a zvyky a text doplnil 398 obrázky, které tvoří nedílnou součást jeho kroniky Nueva crónica y buen gobierno (Nová kronika a dobrá vláda) o tisíci dvou stech stranách. Jedná se o jedinečný dokument nesmírné ceny, protože nám umožňuje poznat, jak člověk z And viděl sám sebe a jaký měl názor na svět, který ho obklopoval. Je však třeba dodat, že Huamán Poma byl již pod silným vlivem křesťanského náboženství, a to se odráží i na jeho vyprávění. Stačí, když se podíváme na některé jeho obrázky, například na kresbu biblického Adama, který drží v ruce peruánskou chaquitacllu, hůl na obracení půdy. Na jiném obrázku namaloval sám sebe v typickém evropském oblečení a klobouku, avšak obklopen indiány.

			Ve svém díle podrobně vysvětluje základy ekonomické a společenské organizace civilizace v Andách, především reciprocitu a přerozdělování bohatství. Podrobně se věnuje i incké historii a dějinám před nástupem Inků. Ukazuje ale také strašnou situaci lidí po příchodu Španělů a deklamuje jejich právo na obnovu vlastní kultury. Navrhoval, aby se španělští přistěhovalci usadili ve městech, která založili, a původní obyvatelstvo aby zůstalo na venkově, kde by náčelníci měli pod svou kontrolou jak život poddaných, tak i zemědělskou produkci, díky čemuž by mohli platit daně španělskému králi. 

			Tento spis byl ale záhy ztracen a zapomenut až do prvních let 20. století, kdy byl objeven v Královské knihovně v Kodani. Od té doby tato kronika vyšla v několika vydáních a stala se předmětem mnoha odborných studií.

			Za jakýsi zvláštní druh kronik bychom mohli považovat zápisy takzvaných vymítačů modlářství. Jejich posláním bylo vymýcení starého náboženství, rituálů a obřadů, pověr a zvyků, místo nichž měli lidé přijmout křesťanství. Aby mohli realizovat své poslání s úspěchem, museli se vyptávat na náboženské přesvědčení, rituály a obřady, které přežívaly v 16. a 17. století. Kněží, kteří nám zanechali nejdůležitější zápisy o těchto aspektech, byli Juan Polo de Ondegardo a Pablo José de Arriaga.

			Komunikace mezi dobyvateli a podmaněným obyvatelstvem nebyla snadná. V prvních letech po dobytí je odděloval nejenom jazyk, ale především velké kulturní rozdíly, které způsobily ostrý střet dvou kultur, které mezi sebou předtím neměly žádný kontakt. Proto v těchto kronikách můžeme zaznamenat rozdílné způsoby vnímání a vidění světa, myšlení a jednání.

			Velmi důležitý materiál nám také nabízí zápisy úředníků, které poslal kolem roku 1570 pátý španělský místokrál Francisco de Toledo do různých krajů za účelem získání informací, které by mohly usnadnit administrativu země. Navíc se zachovaly mnohé paměti, dopisy, závěti a zápisky všeho druhu, které obohatily a pomohly lépe poznat etnohistorii And. 

			Informace shromážděné španělskými autory zahrnovaly hlavně mytická vyprávění obsahující velké množství symbolů a alegorií, jejichž opravdovému významu mohl porozumět jenom původní obyvatel And. V těchto vyprávěních tito lidé vysvětlovali svůj původ, svou minulost i přítomnost. Kronikáři však použili své vlastní španělské a evropské tradice jako reference pro vše, co v Novém světě viděli a slyšeli. A tak obyvatelé Tahuantinsuyu byli považováni za Noemovy potomky a jejich bohové i historie byli ztotožňováni s jinými postavami a událostmi popsanými v Bibli nebo v evropském folklóru. Tato tendence vysvětlování andské reality se udržela až do druhé poloviny 19. století a zabránila tak v rozvíjení poznatků o incké kultuře. 

			Přesto je ale jasné, že všechny informace zapsané během prvních dvou století po pádu Incké říše, jsou důležitým a skutečně autentickým základem pro studium peruánských dějin v době Inků i před jejich nástupem. Někdy se nám sice zdají zmatené, pitoreskní nebo příliš fantastické, ale vědec si musí umět vybrat a naučit se číst mezi řádky, a tak stejně jako v jiných částech světa archeologové pomalu odkrývají a objasňují mýty a události popsané těmito kronikáři, nad nimiž jsme se dříve jen shovívavě usmívali. 

			Nejen to. Všechny tyto informace v kronikách a výsledky archeologických výzkumů přispívají k tomu, abychom pohlíželi na Peruánce 15. a 16. století jako na lidi z masa a kostí, s vlastními potřebami, náladami, schopnostmi a přednostmi, chybami a nedostatky; jako na lidi, kteří byli stejní jako lidé v jiných částech světa, a ne jako na bytosti odlišné od obyvatel jiných kontinentů, jak se to snaží předstírat někteří spisovatelé. Všechny archeologické, etnografické, lingvistické a dokumentární důkazy nám ukazují, jak obyčejní muži a ženy pracovali na poli, jak zpívali a tančili, jak se zkrášlovali, jak si kluci hráli s míčem a malé holčičky s panenkami, ale i jak se připravovali do boje a jak umírali.

			• • • Když si uvědomíme, že období vlastní Incké říše trvalo pouhých devadesát pět let, od roku 1438 do roku 1533, můžeme si spočítat, že jde o necelého půl procenta celé peruánské historie. Krátké období, ve kterém se spojují a kondenzují tisícileté vědecké, technologické, umělecké, politické, sociální a organizační zkušenosti stovek předchozích generací tak intenzívně a dokonale, že Inkové již nemuseli objevovat ani tvořit nic nového. Mnoho kulturních prvků, které byly dříve pokládány za typicky incké, existovalo tisíce let dříve, ale Inkové jim vtiskli svou vlastní charakteristiku, ráz a styl. Jako příklad můžeme uvést známé zemědělské terasy, zvané andenes. Vždy se uvádějí jako incký vynález, ale není tomu tak. Mnoho národů žijících v těžkých podmínkách And je stavělo dlouho před nástupem Inků do dějin. A mohli bychom zmínit mnoho dalších věcí, quipu, provázkové písmo, úžasné incké silnice či nádherné předměty ze zlata či stříbra. Není to předpojatost či zaujatost proti incké kultuře, jak někteří vědci namítají. Je však nutno říci, že lze pozorovat určitou stagnaci v technologickém rozvoji již od doby zániku kultury Tiahuanaco a říše Huari během Středního horizontu někdy kolem roku 900. Většina vědeckých, technických a uměleckých úspěchů, které i dnes vzbuzují tolik obdivu, skutečně patří do Středního horizontu (500–900), a dokonce i do předchozího Raného intermediálního období (200 př. n. l. až 500 n. l.). Během posledního období peruánské prehistorie se všechno jen znovu opakuje, zdokonaluje, přizpůsobuje jiným podmínkám či mění tvar nebo styl. Dochází k jakémusi utlumení všech činností, které by měly přinést rozvoj, protože hlavním cílem Inků bylo rozšířit říši připojením dalších etnik a národů a upevnit nad nimi svou moc. 

			Můžeme říci, že největší přínos Inků spočíval v sociální, politické, ekonomické a náboženské organizaci. Neexistovala peněžní měna a tržní systém byl nedostatečný; proto byl kladen značný důraz na reciprocitu a redistribuci. Inkové byli schopní organizátoři, kteří vytvořili mocný stát, spočívající na funkcionářích různé úrovně, přičemž na jeho vrcholku stál samotný inka. Komplexní povaha náboženství a jeho propojení s politickou organizací státu je vlastní společnostem, kde jsou vládci považováni za božské bytosti. 
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			CIVILIZACE A ZEMĚPISNÉ PROSTŘEDÍ V ANDÁCH

			Incká říše čili Tahuantinsuyu zabírala skoro dva miliony čtverečních kilometrů. Rozkládala se na území sahajícím od jihu Kolumbie přes celý Ekvádor a dnešní Peru, Bolívii a severozápadní část Argentiny až do středního Chile. Je jasné, že zeměpisné podmínky na této ohromné rozloze nebyly jednotné. Právě naopak. Jak jsme již řekli, říše zahrnovala poušť na pobřeží Tichého oceánu, skoro celé pohoří And i s vysokými náhorními plošinami a vysoký prales, to znamená východní svahy And, kde díky příznivým klimatickým podmínkám roste pralesní vegetace až do výšky 2800 metrů. 

			Staří Peruánci se už tisíce let před Inky těmto tak různorodým podmínkám nejen výborně přizpůsobili, ale také je dokonale ovládli. Už od pradávna měli dobré znalosti místních geografických odlišností a věděli, že jejich racionální využití jim umožní pěstovat nejrůznější plodiny. Přírodní rozmanitost zde má významnou roli a závisí na nadmořské výšce a vzdálenosti od rovníku. Ve výšce přes 2000 metrů se každých dvě stě metrů mění ekologické podmínky a s nimi samozřejmě i plodiny, které lze pěstovat, a stejně tak se mění i podmínky pro chov dobytka. Nejinak je tomu se zeměpisnou šířkou. S každým stupněm, o který se vzdalujeme od rovníku, se situace mění. 

			• • • Na velké části pobřeží dnešního Peru a Chile se rozkládá jedna z nejsušších pouští světa. Existují zde místa, kde nespadla jediná kapka vody po několik desítek let. Řeky stékající po západních svazích And jsou velmi malé a většina z nich má vodu jen po několik měsíců v roce, od prosince do března či dubna, kdy v horách probíhá období dešťů. Proto prvotní zemědělství bylo možné jen v úzkém pruhu podél těchto řek. Teprve v pozdějších dobách se rozloha obdělávané půdy začala rozšiřovat díky intenzivnímu zavlažování vodou, přiváděnou kanály z hor, z horních toků řek a jezer. 

			Na východ od pobřežní pouště se vypínají Andy. Když se na ně člověk dívá z pouště, vidí jen suché, vyprahlé kopce bez vegetace, které mnoho cestovatelů srovnávalo s kostmi vysušenými na slunci. Italský vědec Antonio Raimondi, jenž v 19. století studoval přírodní podmínky této země, napsal, že při pohledu z výšky tyto hory vypadají jako pomačkaný papír. A měl pravdu. Je to holá, bezútěšná krajina, ale stále tajemná a budící respekt svou mohutností a majestátností. V každém údolí teče řeka a kolem roste hojná vegetace a nacházejí se obdělávaná pole. Teprve s výškou rostlinstva ubývá a nad třemi tisíci pěti sty metry skoro úplně mizí.

			Andské pohoří táhnoucí se po celé délce Jižní Ameriky se rozděluje na Severní, Centrální a Jižní Andy. Pod pojmem Centrální Andy se rozumí střední část pohoří mezi 5. a 17. stupněm jižní šířky, což je část, která se rozkládá na území Peru. Ta se dělí na Západní, Střední a Východní Kordillery. Západní Kordillery se v severní části Peru dělí na dva hřebeny: západní Černé a východní Bílé Kordillery. Černé Kordillery nikdy nepokrývá sníh, na rozdíl od Bílých, pokrytých věčným sněhem a ledem. Více než třicet štítů zde přesahuje výšku šest tisíc metrů; nejvyšší z nich je legendami opředený Huascarán se 6768 metry. Místní lidé v něm vidí sídlo ducha inky Huáscara, jiní ho považují za huamani, místo, kde sídlí bohové.

			Východní Kordillery tvoří přerušovaný hřeben, který nedosahuje velké výšky a jeho hlavním znakem jsou svahy pokryté bujnou vegetací, svažující se do amazonské pánve.

			Všechna tato horská pásma se spojují ve středním Peru v oblasti města Pasca. Dále na jih se pohoří znovu rozdvojuje a vytváří opět Západní a Východní Kordillery. Západní pokračují do Chile a jejich různé části dostávají různá jména.

			Na jihu země se mezi těmito dvěma hřebeny rozkládá náhorní plošina Collaa, zvaná Altipláno, ve výšce přesahující 3500 metrů. Zde leží jezero Titicaca, jež poskytuje podmínky pro život lidí v okolních krajích.

			Pohoří And bylo pro první Evropany velkým problémem. Museli se totiž naučit řešit všechny potíže a problémy spojené s aklimatizací a adaptací na zdejší podmínky. První zprávy španělských kronikářů popisují nesnáze, které zažívali při pohybu v Andách, když cestovali po inckých cestách, které vedly vysokými kraji. 

			Velká výška totiž způsobuje v lidském organismu řadu poruch. Nejznámější a nejčastější je soroche, akutní horská nemoc. Je způsobena rychlým přechodem z nižších do vysokých poloh a projevuje se bolestí hlavy, zvracením, závratěmi a zvláštním pocitem vnitřního chladu, který nezmizí ani na slunci, ani v teple. Také značně snižuje fyzickou a intelektuální výkonnost člověka. I přesto zde většina lidí vypadá zdravě a nezdá se, že by něčím trpěli.

			V pěti tisících metrech se hodnota tlaku vzduchu snižuje na polovinu hodnoty na úrovni moře. Vzduch, který dýcháme, obsahuje méně kyslíku, což má velký vliv na organismus. 

			Dalším důležitým faktorem jsou velké teplotní rozdíly na velmi krátkých vzdálenostech, mezi místy ve stínu a na slunci a mezi dnem a nocí. Všechny tyto náhlé změny mají na člověka také velký vliv.

			Lidé žijící v horách jsou od lidí z pobřeží odlišní nejen fyzicky, ale i fyziologicky. Je to důsledek života, který vedou po tisíce let ve velkých výškách, kde musí snášet drsné podnebí a důsledky nízkého atmosférického tlaku. Musí vykonávat těžké práce v prostředí, kde se kyslík stává vzácným. Lidé z And jsou dětmi svého zeměpisného prostředí. Jsou poměrně malé, ale atletické postavy. Muži dosahují v průměru sto šedesáti centimetrů, ženy o deset centimetrů méně. Jejich hrudní koš je mohutný, plíce jsou rozvinuté a srdce je větší než normálně, v důsledku nižšího tlaku a řídkého vzduchu. Mají větší množství krve a také více červených krvinek. Jejich srdce tluče rychleji než srdce lidí žijících v nízkých oblastech. Mohou se pohybovat bez problémů a vykonávat těžkou práci ve výškách, kde lidé z pobřeží nebo pralesa udělají sotva pár kroků a musí si odpočinout.

			Soroche může mít za následek i sterilitu mužů a samců u zvířat. Když se Španělé na počátku 16. století usadili ve vysoko položených městech, mnoho z nich se stalo neplodnými. Ženy nemohly dovést těhotenství až do konce a potratily. Většina dětí bělochů umírala hned po narození nebo jen o několik málo dní později. Například v Potosí se teprve padesát tři let po jeho založení Španěly narodilo a normálně žilo první bílé dítě. To se považovalo za zázrak svatého Nikolase z Tolentina, a proto tento chlapec dostal jméno po světci, Nikolas. Jeho rodiče již před tím ztratili v těchto klimatických podmínkách šest dětí (A. de Calancha 1638). Stejně tak tomu bylo i v Cuzku, hlavním městě Inků. Španělé, kteří zde žili, dlouho nemohli mít děti, ale pak zjistili, že když odjedou do Posvátného údolí Inků, do městečka Yucay, všechny problémy za krátkou dobu zmizí. Toto městečko totiž leží o víc než tisíc metrů níže než Cuzco, je chráněné horami, a proto má velmi příjemné mírné podnebí. 

			Dodnes mají indiáni v Andách velkou úctu k vysokým vrcholkům. Věří, že každá hora je sídlem jednoho boha a čím je hora vyšší, tím je bůh mocnější. Jejich uctívání bylo důležitou částí předkřesťanského náboženství a mytologie. I dnes každé indiánské dítě ví, že když překročí jistou výškovou hranici, dostává se do přímého styku s bohem, a to se projevuje právě fyzickou nevolností. Bylo by zajímavé se zamyslet, zda tato víra a uctívání hor nemá své kořeny v době před tisíci lety, kdy se zde usadili první obyvatelé.

			• • • Od 16. století lidé v Peru obecně mluví o třech zeměpisných zónách: pobřeží, hory a prales. Je to to nejjednodušší rozdělení, ale užívá se teprve od roku 1553, kdy Pedro Cieza de León takto zemi popsal. Není to ovšem tak jednoduché. Staré národy rozlišovaly jenom v horách mnoho rozličných pásem nejenom podle jejich nadmořské výšky, ale i podle doby, kdy jsou různá místa ve stínu, druhu půdy a specifické flory a fauny, která se na nich nacházela, a dokonce i podle toho, jestli byla místa příhodná pro skladování zemědělských plodin po několik měsíců či roků. 

			Známý peruánský vědec Javier Pulgar Vidal na základě svých výzkumů navrhl osm ekologických pater. Jejich jména jsou kečujská, což znamená, že byla známá a užívaná již před staletími. Tyto oblasti jsou, od západu k východu, následující:

			Chala, pobřeží. Zóna rozkládající se od mořského břehu až do výšky 500 m n. m.

			Yunga. Zóna mezi 500 a 2300 m n. m.

			Quechua. Oblast rozkládající se mezi 2300 a 3500 m n. m.

			Suni. Pásmo mezi 3500 a 4000 m n. m. 

			Puna. Kraj mezi 4000 a 4800 m n. m.

			Janca. Oblast nad 4800 m n. m.

			Rupa-rupa, „horký kraj“. Dnešní Peruánci tomuto kraji říkají „vysoký prales“. Rozkládá se na východních svazích And mezi 400 a téměř 3000 m n. m. Výška, kam až zasahuje tento prales, závisí na mnoha různých klimatických podmínkách.

			Omagua, „kraj sladkovodních ryb“. Je to amazonský deštný prales, který sahá do výšky 400 m n. m. 

			Každá přírodní oblast má své vlastní charakteristiky, které se neopakují v žádné jiné. V každé z nich se pěstují plodiny nebo chovají zvířata, jež je možné směnit za jiná, která se v dané oblasti nevyskytují.

			Chala je pobřežní poušť široká mezi třemi až sto sedmdesáti kilometry v místě zvaném Sechurská poušť na severu v kraji Piury. Je to většinou rovinatá, jen mírně zvlněná krajina pokrytá pískem nebo malými kameny. V létě, od prosince do března, se teploty pohybují kolem dvaceti pěti stupňů Celsia. Výjimkou je právě jen Sechurská poušť, kde teploty dosahují až čtyřiceti stupňů. V zimě teploty klesají až na třináct stupňů. K těmto teplotám, které se nám Středoevropanům zdají velmi příjemné, musíme ale přidat husté zimní mlhy a velmi vysokou vlhkost, která v zimě dosahuje až devadesáti devíti procent. Přesto však nikdy nezaprší. Je to jedna z nejsušších pouští na světě, kde na některých místech po více než sto let nespadla ani kapka vody. 

			Celé pobřeží je od severu k jihu, to znamená v délce více než tří tisíc kilometrů, rozbrázděno padesáti dvěma řekami, z nichž jenom deset má vodu po celý rok; ostatní jen v období, kdy v horách prší, to znamená od poloviny listopadu do března.

			Jeden ze španělských dobyvatelů, který tuto zemi navštívil mezi prvními, poznamenal, že je to země, kde není žádná voda, žádný strom, žádný živý tvor, jen ptáci, kteří mají křídla a mohou odletět, kam se jim zachce. I Bartolomé Ruiz (1528) na otázku, jak pozná, že už připlul do Peru, země zlata, odpověděl: „Když už nevidíte žádné stromy, jste v Peru.“

			Přesto se i v této poušti najdou stromy. Tam, kde se vyskytuje podzemní voda, roste takzvaný zázrak peruánské pouště, nízký a větrem pokroucený strom, česky zvaný rohovník (Prosopis juliflora). Jeho kmen a větve rostou velmi pomalu, rozvíjí se hlavně kořen, který hledá podzemní vodu. Teprve když narazí na vlhkost, začne se rozvíjet celý strom, v opačném případě zajde. Jeho plodem je dlouhý lusk, ze kterého se vaří sladký sirup, který se dříve používal ke slazení a dosud slouží k přípravě různých nápojů a koktejlů nebo do pečiva. V minulosti existovaly na pobřeží celé lesy rohovníků, ale když přišli Španělé, pálili z nich dřevěné uhlí, které se používalo v Limě a mnoha dalších městech na vaření. To bohužel mělo za následek úplné vymizení tohoto stromu v některých krajích.

			I přes tyto obtížné podmínky jde o oblast, která až do dneška bohatě zásobuje obyvatelstvo živočišnými proteiny. Zdejší studené moře je totiž velmi bohaté na plankton, který přitahuje milionová hejna ančoviček a sardinek. Ty slouží za potravu jiným rybám a mořským tvorům stejně jako nesmírným hejnům ptáků. Zdejší obyvatelé navíc sbírali různé druhy korýšů a měkkýšů. Přebytek ryb, který nebyl zkonzumován, byl usušen. Tato technologie zajišťovala jejich dlouhou konzervaci, a proto byly předmětem výměny za produkty potřebné k výživě nejenom v tomto kraji, ale byly směňovány i za produkty pocházející z hor. 

			V říčních údolích lidé od nepaměti pěstovali sladké brambory (Ipomoea batatas), několik druhů fazolí (Phaseolus lunatus, P. vulgaris, Canavalia sp.) a dýní (Cucurbita moschata, C. ficifolia, C. pepo, Lagenaria Siceraria), kukuřici, pálivé papričky zvané ají (Capsicum Sp.) a mnoho druhů ovoce. U svých domů lidé chovali koroptve. Dobyvatel Miguel de Estete je poprvé spatřil ve vesnici dnes zvané Huacho, asi devadesát kilometrů na sever od dnešní Limy, a proto ji Španělé nazvali Pueblo de las Perdices, Vesnice koroptví. Stravu pocházející z moře tak doplňovali hojností pěstovaných plodin a drůbeží.

			Jedním z nejdůležitějších zvířat chovaných na maso je malé morče. Žije ve všech klimatických pásmech, je velmi odolné a velmi rychle se rozmnožuje. Proto se stalo nezbytnou součástí stravy všech Peruánců, dávných i současných. Nejenom v minulosti, ale i dnes ho indiáni chovají přímo v kuchyni, na jedné straně ohniště, kde dostává všechno, co zbývá při vaření. Jeho chov v obytných prostorách má svůj důvod. Je totiž velmi dobrým hlídačem: v noci, když se někdo nebo něco přibližuje, začne velmi hlasitě pištět. 

			V Incké říši bylo morče tak důležitou složkou potravy, že každá rodina měla povinnost tato zvířata chovat. Dokonce existovaly i státní farmy, kde se tehdejší odborníci věnovali jejich šlechtění a křížení. Výsledkem této činnosti byly nové rasy, jež dosahovaly velikosti evropského králíka. Bohužel po dobytí říše Španěly tyto znalosti upadly v zapomnění a morče degenerovalo. Zmenšilo se zpátky na svou původní velikost a dnes i ta největší z nich nepřesáhnou jeden kilogram živé váhy.

			Cobo zmiňuje, že v jeho době existovaly čtyři druhy morčat, mezi něž zahrnul i ta domácí, která měla lepší chuť než divoké druhy. Ještě v 17. století se vyskytovala divoká morčata tak hojně, že byla předmětem lovu. Salazar de Villasante (1571) uvádí, že dvacet chlapců vyšlo ráno jenom s holemi a k večeru se vrátili s více než třemi stovkami zvířat. 

			Původní obyvatelé užívali a dodnes užívají morčata nejen jako potravu, ale také při různých rituálech, sloužila jako oběti bohům, doprovázela nebožtíky na onen svět, byla důležitá i v magii, a dokonce se používala i při diagnostikování různých nemocí. V 16. století španělští kněží však tyto praktiky zavrhovali a žádali arcibiskupa Loayzu, aby přikázal vybití všech těchto zvířátek. Ten odmítl, protože se obával, že by to mohlo zavdat příčinu ke všeobecnému povstání. Tak důležité bylo malé morče ve starém Peru. 

			Na základě způsobu získávání obživy se tak vytvořily v tomto kraji dvě skupiny obyvatelstva: zemědělci a rybáři. Ovšem rybáři, kteří omezovali své aktivity jenom na pláže a malé vesničky na břehu moře, byli vždy podřízeni náčelníkům zemědělských skupin. 

			Yunga je oblast na západních svazích And. Protože je zde málo vody, je suchá a pustá. Jen v úzkých údolích, v blízkosti řek, se vyskytuje sporá vegetace a nízké stromy. Proto nebyla nikdy příliš hustě osídlena. Vesnice vznikaly jen v údolích, kde byl dostatek vody. Na těchto místech lidé pěstovali mnoho druhů ovoce, hlavně avokáda (Persea americana), papáje (Carica papaya), guanábany (Annona muricata), chirimoyje (Annona cherimoglia), lúcumy (Lucuma bifera), stromová rajčata (Cyphomandra betacea) a granadilly (Passiflora sp.). Dalšími rozšířenými plodinami bylo několik druhů fazolí, jeden druh sladkých brambor a velmi výživný kořen chutí podobný bramborám zvaný achira (Canna edulis). Chovali jeden druh kachny a koroptve, ale především již zmíněná morčata. Další důležitou potravinou v této oblasti byly sušené ryby, získávané výměnou za místní produkty. 

			Quechua je polosuchá oblast závislá na letních deštích, jejichž intenzita přibývá s výškou. Pro tuto zónu jsou charakteristická úzká údolí, jimiž protékají řeky a potoky, jež se v létě, během období dešťů od konce listopadu do března či počátku dubna, promění v rychlé bouřící toky spěchající do moře. Naopak od května do konce října nikdy neprší a teploty ještě více klesnou. Od konce června až do počátku září lze v noci naměřit i několik stupňů pod nulou. Velmi důležitý je zde ohromný rozdíl v teplotě mezi dnem a nocí, dosahuje až dvaceti stupňů. Stejné je to i mezi místem ve stínu a na slunci. Stačí jeden krok a teplota se zvýší nebo naopak sníží o několik stupňů. Lidé říkají, že v horách slunce pálí, ale nehřeje. Přesto šlo vždy o nejhustěji osídlenou oblast. Je zajímavé, že nejdůležitější města, jak předincká, tak i ta založená Inky, leží ve výšce mezi dvěma tisíci osmi sty a třemi tisíci pěti sty metry. 

			Z hlediska zemědělství se vždycky jednalo o nejdůležitější oblast. Zdejšímu podnebí se přizpůsobilo mnoho plodin jak z nižších, tak i z vyšších poloh. Spolu s plodinami typickými pro toto výškové pásmo činí z této zóny oblast s největší zemědělskou různorodostí. Nejdůležitější plodinou byla a stále je kukuřice. Konzumuje se ve všech možných formách: čerstvě sklizené klasy se pojídají vařené, sušená zrna se vaří, praží nebo melou na mouku. A samozřejmě se z ní připravuje chicha, kvašené pivo, bez něhož by peruánská kultura nebyla úplná. Kronikář Acosta ji nazýval pšenicí Indií a považoval ji za zdroj síly zdejších lidí. 

			Garcilaso zaznamenal, že kukuřice se v Andách pěstovala jenom na uměle zavlažované půdě, což vyžadovalo pracovní zapojení mnoha lidí. Zemědělské terasy s téměř dokonalými zavlažovacími systémy, vybudovanými na svazích hor, byly určeny právě pro pěstování kukuřice. 

			Další plodinou byly různé odrůdy brambor. Kronikář Martín de Murúa vypráví, že byly tak důležité, že inka Urco nechal přestěhovat z Quita až do Cuzka takové množství země příhodné pro pěstování brambor, že blízko města vznikl velký kopec nazývaný Allpa Suntu.

			Následovala arracacha (Arracacia xanthorrhiza), která se požívá celá, jak hlízy, tak stonek a listy, kihuicha (Amarantus caudatus), výživná obilnina, z níž se konzumují i listy, různé druhy fazolí, mnoho druhů ovoce typického pro tuto oblast, bylinky, které se užívaly jako koření, a rocoto (Capsicum pubescens), velmi pálivá paprika, jakási obdoba ají z pobřeží. 

			Všechny tyto plodiny se sklízejí v rozdílných měsících, takže zdejší obyvatelé mají k dispozici čerstvé potraviny po devět měsíců v roce. Po zbytek roku požívají potraviny skladované v sýpkách, různými způsoby konzervované nebo dovezené z jiných krajů. Proto tato zóna byla vždy nejhustěji obydlena a zdejší lidé byli nejlépe živeni. 

			Je jasné, že strava byla doplňována i masem, hlavně z morčat, která byla vykrmována listy kukuřice a všemi zbytky z kuchyně. Velmi oblíbené bylo vždy charqui, solené a sušené maso z lamy nebo alpaky. Ale zdejší obyvatelé jedli i sušené ryby, které sem přivážely karavany lam z pobřeží.

			Suni je velmi studená a vlhká oblast. Je zde velmi často zataženo a prší, noční mrazy nejsou ničím neobvyklým. Je to původní zóna, kde se skoro před šesti tisíci lety začalo chovat pro maso morče. Jeho chov se však brzy rozšířil do všech klimatických pásem. Velmi důležitý je také chov lam a alpak a příprava již zmiňovaného charqui, které se dopravovalo do všech krajů. Rostou zde ale také obilniny, quinoa (Chenopodium quinoa) a caňihua (Chenopodium pallidicaule), které jsou velmi výživné. Obsahují totiž velké procento proteinů, aminokyselin, vitamínů a vápníku. Ze zelených listů quinoy se navíc dělá salát. Další z výživných plodin je jakási fazole zvaná tarwi (Lupinus mutabilis).

			Samozřejmě, že zde roste mnoho druhů brambor. Ty byly základní složkou stravy lidí ve Středních Andách do té míry, že pěstovali a využívali skoro tři tisíce druhů. Již Acosta si uvědomil, že brambory jsou základem stravy lidí žijících ve velkých výškách. Jedli je vařené, pečené nebo dušené v omáčkách zvaných locro. Dokonce došel k závěru, že výživná hodnota těchto „kořenů“ je mnohem vyšší než hodnota evropské mrkve, která byla tehdy považována za potravinu par excellence.

			Inca Garcilaso píše, že brambory rostou na půdě, která nevyžaduje zavlažování, a proto je pěstují prostí lidé, jimž zaručují přežití. Dávní kronikáři i moderní vědci se shodují, že každá rodina jich pěstovala takové množství, že se staly základní stravou prostého lidu. Příslušníci vyšších vrstev jimi proto dokonce opovrhovali. Základem jejich stravy se stala kukuřice; z ní připravená chicha byla pak jedním z hlavních prvků incké etikety. Setkání vznešených lidí se zahajovalo tím, že se připíjela chicha. 

			Americký antropolog John Murra (1975) vysvětluje, že základem zemědělského kalendáře byla právě kukuřice. Známe mnoho rituálů spojených s jejím pěstováním; naopak rituály spojené s pěstováním brambor jsou prakticky neznámé. Cieza zmiňuje obřady, kdy zemědělci obětovali lamu a pak její krví postříkali bramborová semínka, která pak s velkou slávou zaseli. Tyto rituály byly důležité jen v zemědělských komunitách, v oficiálním státním kalendáři se však neobjevovaly.

			Brambory byly v denním životě starých Peruánců všudypřítomné. Murra zmiňuje, že jedna z hojně používaných časových jednotek byla i doba potřebná k uvaření hrnce brambor. A nejen to. Papacancha byla rozloha půdy, která zajišťovala množství brambor potřebné k výživě jedné rodiny. Je jasné, že tato rozloha se měnila podle kvality půdy a nadmořské výšky. 

			Další plodiny, jejichž hlízy podobné bramborám jsou také velmi výživné, neboť obsahují vysoké procento uhlohydrátů, jsou oca (Oxalis tuberosa), olluco (Ullucus tuberosus) a mashua (Tropaeolum tuberosum). Zdejší podnebí je tak drsné, že zde roste jen nemnoho pokroucených stromů, které nenesou žádné ovoce. 

			Puna je oblastí, jež se nerozkládá po celé délce And. Začíná v kraji na jih od Cajamarky, asi na sedmém stupni jižní šířky, a pokračuje dále k jihu. Největší šířky dosahuje na Altiplánu, v kraji mezi jezerem Titicaca a jezerem Poopó nacházejícím se v dnešní Bolívii. 

			Je to skoro neobydlená oblast. Klimatické podmínky jsou zde drsné, teplotní rozdíl mezi dnem a nocí je ohromný, dosahuje až čtyřiceti stupňů Celsia, takže můžeme říci, že během dne jsou teploty jako v létě a v noci jako v zimě. Mrzne zde i více než tři sta třicet nocí v roce. Vzduch je řídký, člověk zde dýchá jen s obtížemi. Nerostou zde žádné stromy ani keře, jen tvrdé trsy trávy zvané ichu (Stipa ichu). Teče zde mnoho řek a potoků a nalézá se zde více než dvanáct tisíc jezer a lagun, ve většině případů zarostlých rákosem, v němž žije velký počet druhů ptáků. 

			Ale i přesto, že se jedná o oblast, kde je život velmi obtížný, skoro nemožný, byla v peruánské historii vždy důležitá. I v této nadmořské výšce se pěstuje mnoho odrůd brambor. Právě značně rozdílné denní a noční teploty jsou příhodné pro přípravu chuňo, dehydratovaných brambor.

			V měsících, kdy v noci teplota klesá pod bod mrazu, se večer jisté odrůdy nasypou na deku položenou na zemi a nechají se přes noc zmrznout. Ráno se z nich musí vytlačit všechny ledové krystalky a voda. To se dělá tak, že se brambory jednoduše pošlapou bosýma nohama. Musí se to ale stihnout ještě před východem slunce, protože jinak by brambory zčernaly. Pak se dají do pytle a ponoří se na několik dní do studeného horského potoka. Nakonec se zase rozprostřou na pokrývce a nechají se ve stínu vyschnout. Takovýmto bramborám ještě se slupkou se říká chuňo. Jsou to malé černé kuličky, které nevypadají příliš lákavě. Vnitřek je ale z bílé ztvrdlé mouky, která je značně výživná. Brambory, co již slupku nemají a proměnily se v tvrdé bílé kousky mouky, jsou nazývané moraya. Před použitím se přes noc namočí, během několika hodin nabobtnají a pak se mohou používat stejně jako čerstvé. 

			Odlišný proces je sušení brambor. Nejdříve se uvaří, pak se oloupou, rozkrájí na malé kousky a usuší na slunci. Takto konzervované brambory se prý uchovají až třicet let a neztratí svou chuť ani výživnou hodnotu. Samozřejmě, že než se uvaří, musí se stejně jako chuňo a moraya přes noc namočit do vody.

			Jiným konzervačním procesem vzniknou brambory zvané tocosh nebo kachu-chuňo. Jistá odrůda se ponoří na několik týdnů do jámy vykopané v potoce, kde je dost silný proud. Musí se ale dávat pozor, aby na ně nesvítilo slunce, protože by zežloutly a zhořkly. Proto se pokrývají vrstvou tvrdé vysokohorské trávy. V potoce zůstanou tak dlouho, dokud nezkvasí a „neshnijí“. V tomto stavu se vyndají z jámy, nasypou se do vlněných pytlů a našlapou se, aby z nich vytekla všechna voda. Pak se ve stínu usuší. Vědci se nemohou shodnout, zda se v tomto případě jedná o velmi primitivní, nebo o velmi rozvinutou formu konzervace brambor. Ty si totiž udržují velké množství různých zárodků baktérií a hub. Proto jsou značně žádané nejen k jídlu, ale hlavně k léčení různých infekcí. Ještě dnes se z nich skoro všude v horách připravují pokrmy pro ženy, které právě porodily. Lidé totiž věří, že takto zpracované brambory zabraňují huaullu, infekcím po porodu. Užívají se také proti „uhranutí“, jemuž zde říkají susto. Ve skutečnosti se ale jedná o nějakou infekční nemoc, často i tuberkulózu, která člověka pomalu oslabuje a ničí. Dodnes si badatelé nejsou jistí, zda je tocosh cenná potravina, anebo jakýsi všelék s účinky podobnými penicilinu. 

			Takto zpracované brambory se mohou skladovat až několik let, a tak je zajištěn dostatek potravin i v dobách častého sucha. Také jejich přeprava je mnohem snazší, protože jsou lehké a deset kilogramů chuňa nebo morayi či sušených brambor, které namočením zvětší několikrát svůj obsah, nasytí mnohem více lidí než stejné množství čerstvých brambor. Chuňo se proto už před stovkami, možná tisíci let, stalo hlavní a nejrozšířenější dehydratovanou potravinou v Andách. 

			Brambory jsou v oblasti puny tak důležité, že někteří vědci, jako například John Murra (1975), dokonce rozlišují oblasti, jejichž ekonomie byla spojená s výrobou a konzumací chuňa, a oblasti bez chuňa.

			V oblasti peruánských Středních And ve výšce mezi 3500 a 4500 metry, to znamená v zóně suni a puna, se pěstuje již někdy od roku 700 př. n. l. další velmi užitečná plodina. Je to maka (Lepidium meyenii), rostlina s listy přilepenými k zemi a množstvím malých kvítků jako hrozny. To nejdůležitější je ovšem její kořen ve tvaru velké ředkvičky, který v sobě ukrývá tak velkou moc a sílu, že ho dnes v Peru nazývají viagra nebo ženšen z And. 

			Ve starém Peru mohli požívat maku jenom urození lidé, kněží a inka. Tvořila část daní, které musely odvádět porobené národy z této oblasti inkovi. Vypráví se také, že před každou bitvou dostávali inčtí vojáci porci maky, aby byli silní. A když se vrátili z boje, dostávali ji jako prémii, aby mohli znovu nabýt sil. Díky svým účinkům byla tato rostlina považována za posvátnou. 

			Ještě před nedávnem si vědci lámali hlavu, jak je to možné, že na planině El Bombón v provincii Junín ženy ani netuší, že by mohly existovat nějaké problémy v přechodovém věku a mají děti bez problémů i kolem padesátky. A muži ani nevědí, že existuje prostata. A tak začali studovat stravu v tomto tak nehostinném kraji a objevili další poklad pro moderní svět: maka. Již dříve se vědělo, že maka je dobré projímadlo a povzbuzující prostředek, ale navíc se zjistilo, že velice posiluje nejen fyzicky, ale i mentálně, a navíc zvyšuje fertilitu, reguluje menstruační cyklus u ženy, odstraňuje stres a snižuje cholesterol. 

			Maka velice silně ovlivňuje žlázy produkující hormony, a ženy s opožděným přechodem nebo ohniví mladíci z plošiny Bombón jsou toho živým svědectvím. Účinek maky je tak silný, že otcové dávají svým dospívajícím synům mashuu (Tropaeolum tuberosum), kořen rostoucí také ve vysokých Andách. Ten má ale opačný účinek než maka. Již po staletí se užívá jako sexuální tlumič. Inkové ho dávali svým vojákům, když měli jít dobývat kraje, kde nebylo mnoho žen. 

			Janca je studený kraj, převážně v jižní části země, jehož kruté podnebí nedovoluje trvalé osídlení. Ve zdejších ledovcích se rodí mnoho lagun, řek a potoků. Rostou zde jen nějaké mechy a lišejníky. Někdy sem zabloudí mladí samci divokých vikuní a guanak. Tato oblast je však královstvím vládce těchto hor, kondora (Vultur gryphus). 

			Rupa-rupa, kraj zvaný také vysoký prales, se rozkládá na východních svazích And. Jsou to vysoké hory, ale díky zdejším klimatickým podmínkám je tato oblast značně odlišná od západních svahů hor. Z Amazonské nížiny vanou teplé větry a ženou dešťové mraky na západ. Všechna tato vlhkost zůstává právě na těchto svazích; roční průměr přesahuje tři tisíce milimetrů. Proto jsou pokryty tropickou vegetací skoro až do výšky 3000 metrů. Po celý rok tu jsou poměrně vysoké teploty, které však s výškou klesají. 

			Je to kraj, kde se už po tisíciletí pěstuje jedněmi oslavovaná, jinými zatracovaná, v peruánské kultuře ovšem nepostradatelná koka (Erythroxylon coca). Lze říci, že koka je tak stará jako Peru. Už Cieza píše, že „kdyby nebylo koky, nebylo by ani Peru“. Kronikář Juan de Matienzo poznamenal, že koka byla velmi ceněná, i když v době Inků její používání bylo nezákonné a nebylo běžné mezi prostým lidem. Byl to statek vždy dobře obhospodařovaný, omezený a kontrolovaný přímo státem. Sám inka ji rozděloval a obdarovával jí náčelníky rozličných národů z Tahuantinsuyu. Úřady povolovaly užívání těchto listů jen při náboženských rituálech a věštění. Její žvýkání bylo povoleno jen nejvyšším vrstvám před pohlavním stykem, aby byl požitek ještě vyšší, a také, jak tvrdili někteří starci, při přemísťování obyvatel z jedné části říše do jiné.

			Můžeme tedy potvrdit, že koka vždy byla důležitou součástí náboženských obřadů, pohřebních rituálů a magie nejen v incké kultuře, nýbrž i ve všech kulturách zde předcházejících. Některé národy ji dokonce považovaly za bohyni. Byla to jedna z nejdůležitějších obětin. Lidé ji nabízeli Matce Zemi před orbou i před setím, aby si zajistili dobrou úrodu, když bylo přílišné sucho, nebo naopak když pršelo příliš mnoho. Nabízeli ji posvátným místům (huacas), Slunci i Luně. Nabízeli ji jezerům a řekám, aby si zajistili dobrý rybolov. Při stavbě nového domu zakopali do jeho základů lístky koky, aby si zajistili rodinné štěstí. Dávali ji ptákům, aby zanesli smůlu a neštěstí nepřátelům. Obětovali tyto listy mnoha způsoby: celé, rozžvýkané, nebo je pálili. Již Huamán Poma píše, že čarodějové užívali listy koky, aby tak komunikovali s démony. Koku také pálili na posvátném ohni a z jejího popela vyčetli všechny budoucí události.

			Moc této plodiny zahánět únavu, bolest a hlad byla považována za nadpřirozenou a její kult byl důležitý nejenom z hlediska náboženského, ale také politického, a to do té míry, že manželka inky Mayta Capaka si vzala posvátné jméno Mama Coca.

			V době Inků patřily všechny kokové plantáže inkovi, bohu Slunci a Slunečním pannám. Inkové posílali své lidi do různých krajů, aby ji tam pěstovali. Sklizené a usušené listy šly pak přímo do skladů patřících vladařovi. Důsledkem byl také systém dopravců, kteří ji na lamách přiváželi i z velmi vzdálených nebo nepřátelských oblastí do Cuzka. A byla to ohromná množství. Například v království Huanků ve středním Peru se za rok sklidilo jenom na těchto „státních“ plantážích sto padesát až sto šedesát velkých pytlů listů. Navíc Huankové museli odevzdat čtyřicet pět velkých košů jako daň přímo inkovi. Ten spotřeboval nesmírné množství. Koka byla totiž vítanou odměnou za služby prokázané inkovi a státu. Také ji rozdával, když chtěl získat na svou stranu nepřátelské náčelníky nebo vládce poražených národů, či naopak zalichotit svým spojencům a urozeným mužům, nebo je jenom potěšit. Z kronik víme, že její žvýkání bylo exkluzivním privilegiem vládnoucí vrstvy a prostí lidé ji měli možnost okusit jen při zvláštních příležitostech. Poptávka byla veliká, proto inkové zakázali její konzumaci a omezili její užívání jenom na náboženské obřady a jiné důležité obřady a na odměny pro muže, kteří se vyznamenali ve službě státu. Kronikář Francisco Falcón v roce 1567 napsal, že když inka někoho obdaruje kokou, považuje se to za projev zvláštní přízně. 

			Když v 15. století přišli do Peru Španělé, magický a náboženský význam koky dosahoval vrcholu. Byla nedílnou součástí všech náboženských, magických, společenských i pohřebních tradic. Po pádu Incké říše se ale situace rychle změnila. Změnila se struktura vlastnictví půdy a plantáže koky, které dříve patřily inkovi a bohu Slunci, padly do rukou Španělů a byly zničeny. Potřeby státu i náboženského kultu přestaly existovat. Koka se užívala jenom při tajných obřadech indiánských čarodějů a léčitelů. To trvalo, dokud Španělé nezjistili, že žvýkání listů tohoto keře zahání hlad a únavu. V ten moment si uvědomili, jaké výhody mohou získat, když nabídnou indiánům plodinu, k níž dříve prostý člověk neměl přístup, a že se může stát lacinou náhražkou za plat a stravu, jež měli dostávat od svých zaměstnavatelů. 

			Znovu zakládali plantáže a brzy začali s kokou obchodovat. Teprve místokrál Toledo v sedmdesátých letech 16. století vyhlásil pravidla, která řídila jak její pěstování, tak obchodování. Koka vydržovala dokonce i katolickou církev. Inca Garcilaso tvrdil, že velká část příjmů biskupa, kanovníků i jiných církevních hodnostářů pocházela z koky a mnoho Španělů obchodem s touto plodinou zbohatlo a dál bohatne.

			Pro staré Peruánce byla oblast rupa-rupa krajem, kde získávali nejen koku ale i med, mnohé léčivé rostliny a jedy, barevné peří a zlato. 

			I zde se rozvíjela vysoká civilizace. Nejlepším příkladem je kultura Chachapoyas v severní části země. V těchto tak obtížných zeměpisných podmínkách stavěl tento národ mohutná města na vrcholcích hor. I slavné incké město Machu Picchu se nalézá v tomto pásmu. Všechny tyto kulturní projevy mají charakteristiky horských kultur, ne pralesních, a proto je zařazujeme mezi andské civilizace. 

			Omagua je tropická Amazonská nížina pokrytá hustým pralesem. Podnebí je značně horké a vlhké. Řeky mají pomalý, klidný tok a v období dešťů zaplavují na několik měsíců okolní prales. Je zde hojnost jezer, lagun a bažin. Fauna je velmi bohatá; vědci napočítali, že zde žije padesát procent všech živočišných druhů vyskytujících se na území Peru. 

			Tento kraj obývají „chunchové“, to znamená lidé žijící v primitivní kmenové společnosti. Už v dávné minulosti jimi lidé z hor opovrhovali právě pro jejich primitivní život. I Inca Garcilaso se o nich vyjadřuje velice pohrdavě.

			Amazonský prales není kulturně zahrnut do oblasti Středních And, i když je velmi pravděpodobné, že zde vznikalo prvotní zemědělství, které teprve když se dostalo do hor a na pobřeží, dosáhlo značného rozvoje.

			Tato různorodost andské ekologie je dnes všemi uznávaná. Ale staří Peruánci, ještě dávno před Inky, nejenže se perfektně přizpůsobili všem těmto ekologickým zónám, ale dokonale je i ovládali. 
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			PREHISTORIE ÚDOLÍ CUZKA 

			Údolí Cuzka se nachází v Andách jižního Peru v průměrné výšce 3200 metrů; samotné město Cuzco v jeho severozápadní části však leží ve výšce 3326 metrů nad mořem. Údolí je přibližně čtyřicet kilometrů dlouhé a nejširší část dosahuje patnácti kilometrů. Vědci často rozlišují tři části: planinu Cuzka, údolí Oropesa a pánev Lucre.

			Planina Cuzka zabírá část údolí mezi horním tokem řeky Huatanay na svazích hory Huaynacorcor na severozápadě a vesnicí San Jerónimo na jihovýchodě, kde se údolí zužuje. Dnes lidé tuto část nazývají Angostura. Údolí Oropesa je dlouhá úzká část mezi tímto průchodem a městečkem Oropesa a poslední část zahrnuje pánev kolem jezera Lucre blízko soutoku Huatanaye s Vilcanotou.

			Město Cuzco je obklopeno vysokými horami, z nichž nejvyšší a zároveň nejposvátnější je Pachatusan (4842 m); následují Huanacauri (4089 m), Picchu (4050 m) a Sencca (4400 m). V blízkosti údolí se také táhne několik horských hřebenů. Na východní straně je to Cordillera Vilcanota, jejíž nejvyšším štítem je posvátný Ausangate o výšce 6384 metrů, na severozápadě leží Cordillera Urubamba s 5682 metrů vysokou Veronikou a na západě Cordillera Vilcabamba, kde vrcholek Salcantaye dosahuje výšky 6271 metrů. 

			Samozřejmě že na svazích hor se mohou rozlišit různá klimatická pásma. Dnes je dno údolí poměrně hustě osídleno; v době Inků nebyly v nejnižších částech žádné vesnice, protože byly každoročně od ledna do konce března zaplavovány. 

			Nejhustěji osídlené a zároveň nejúrodnější oblasti jsou aluviální terasy dvacet až padesát metrů nade dnem údolí. Jejich zavlažování je poměrně snadné, proto se zde pěstuje hlavně kukuřice. Tyto terasy nejsou ovšem na všech svazích. Sever planiny Cuzka je typický strmými svahy a hluboko vyhloubenými koryty potoků s poměrně malými aluviálními terasami. Naopak na jižní straně planiny jsou svahy hor mírné, potoky tečou širokými údolími a zemědělská půda je zde rozsáhlá. Proto se první zemědělci v této oblasti usídlili právě zde. Plodiny, které pěstovali a dodnes na těchto terasách pěstují, se každý rok střídají. Inkové zde vedle kukuřice seli i několik druhů fazolí a bobů, obilninu zvanou kiwicha a mnoho druhů zeleniny. Ve výše položených oblastech, až do výšky 4000 metrů, sázeli především několik desítek druhů brambor a jiné zdejší hlízovité plodiny, jako jsou oca, olluco a z obilovin hlavně quinoa a tarwi. Výše již roste jen tvrdá tráva ichu, kterou spásají stáda lam a alpak a člověk pro ni má až do dneška širokou škálu využití.

			V minulosti bylo údolí poměrně hustě zalesněné. Nejdůležitějším stromem byl chachacomo (Escallonia resinosa), molle (Schinus molle), quishuar (Buddleia longifolia nebo B.incana), vrba (Salix humboldtiana), queñual (Polylepis incana nebo racemosa), černý bez (Sambucus peruviana) a třešeň ananasová (Physalis peruviana). Mezi nimi rostlo i mnoho druhů keřů; nejznámější jsou dva druhy floripondia (Datura arborea, D. sanguínea) a kantu (Cantua buxifolia). Běžné jsou i různé druhy sukulentů, nejčastější je agave (Agave americana), tuna (Opuntia ficus indica) a jawaq’ollay (Trichocereus cuzcoensis). 

			Inca Garcilaso byl však svědkem rychlé deforestace, která začala hned po příchodu Španělů. Vzpomínal, že v údolí bylo velké množství stromů několika druhů, ale ty během několika málo let zmizely, protože z nich bylo výborné dřevěné uhlí na vaření a topení. Dnes v celém údolí převládají eukalypty (Eucalyptus globulus), které sem byly dovezeny z Austrálie někdy kolem roku 1880. Dalším cizím prvkem v údolí je tráva kikuyo (Pennisetum clandestinum), pocházející z Etiopie a Keňi. Ta zde byla poprvé zaseta v roce 1928. Byla sem přivezena jako dekorační tráva a pastva pro dobytek, ale brzy se rozšířila i do vyšších poloh a zamořila i úrodnou půdu. Je proto oceňována jen chovateli dobytka, pro zemědělce však znamená pohromu. 

			Nejstarší keramika v této oblasti, datovaná přibližně do roku 1400 př. n. l., byla nalezena jižně od údolí, kam se rozšiřuje asi o 300 nebo 400 let později, to znamená na přelomu tisíciletí. Podle všech náznaků údolí v té době ještě nebylo permanentně osídleno.

			První známé osídlení pochází z několika nalezišť, z nichž nejvýznamnější je Marcavalle jihozápadně od Cuzka. Datování lokality je dost sporné; několik dat obdržených radiouhlíkovou metodou se pohybuje mezi rokem 1111 a 650 př. n. l. Jedná se o vesnici s poměrně velkým počtem obyvatel, kteří žili v domech postavených z kamene a adobes, cihel sušených na slunci. Nebyly zde nalezeny žádné důkazy o společenském rozdělení zdejších lidí, ani o žádném typu politické organizace.

			Obyvatelé Marcavalle byli pastevci lam a alpak, jejichž maso solili a sušili a pravděpodobně vozili na výměnu za jiné produkty i do vzdálenějších krajů. K tomuto účelu vyráběli i keramiku. Víme, že své výrobky vyměňovali za obsidián z lokality Qaluyo, v kraji Puna u jezera Titicaca. Měli obchodní styky i s obyvateli pralesní oblasti na území dnešní Bolívie a s jinými zónami Středních And. Je samozřejmé, že jediným přepravním prostředkem těchto obchodníků byly lamy.

			Ze zbytků v odpadcích víme, že na jídlo chovali i morčata, ale pěstovali i dva druhy fazolí a pravděpodobně kukuřici. Důležitým doplňkem stravy byl i lov různých ptáků, jelenů a hlodavců.

			Vědci si jsou téměř jistí, že znají důvod, proč se tito lidé usídlili na tomto poměrně nehostinném místě. Jsou to bohatá naleziště soli a keramické hlíny.

			Další důležitou lokalitou je Chanapata. Nachází se přímo ve městě Cuzco ve čtvrti Karmenca a Santa Ana. Její chronologie není ještě zcela jasná; víme jen, že ihned následuje lid z Marcavalle. Někteří archeologové prosazují názor, že musí být zahrnuta do raného intermediárního období, to znamená období počínajícího kolem roku 200 př. n. l. a trvajícího přibližně až do roku 700 n. l. Typická je většinou černá, někdy i kávová nebo červená keramika, zdobená před vypálením zářezy do ještě vlhkého povrchu. Archeologové ji nalezli na mnoha místech v celém údolí. Domy byly jednoduché polopodzemní struktury z neopracovaných kamenů spojených hlínou. 

			Bohužel nevíme, co se událo během tohoto období. Archeologové zatím rozlišují jen několik keramických stylů. Důležité jsou střepy s raženou dekorací a zbytky malby nalezené v dolní části údolí. Nejedná se o zbytky užitkové keramiky, nýbrž o nádoby používané na spalování vonných bylin při obřadech a rituálech. Pocházejí z Tiahuanaka na jižním břehu jezera Titicaca z doby mezi 2. a 5. stoletím a jsou důležité k porozumění pozdějšího rozvoje v celé této oblasti. 

			Kolem roku 550 se v kraji Ayacucha ve středních peruánských Andách začíná rozvíjet říše Huari. Silou svých vojsk se rozšiřuje skoro po celém území dnešního Peru a její jihovýchodní výspou byla pralesní Vilcabamba, provincie spravovaná z Cuzka. Sídliště z této doby jsou velmi početná. Jedno z nejdůležitějších a nejimpozantnějších měst bylo založeno v pánvi Lucre, ve výšce 3250 m. Známe ho pod jménem Pikillacta; původní jméno se již asi nikdy nedozvíme. Dnes je to jedna z nejlépe prostudovaných lokalit v celé zemi.

			Město má téměř perfektní pravoúhlý plán o rozloze skoro jednoho čtverečního kilometru. Je rozděleno do čtyř jasně odlišených sektorů ve tvaru obdélníku. Nejdůležitější je prostor 745 metrů dlouhý a 630 m široký obklopený vysokými zdmi. Celé město křižují přímé ulice protínající se v pravém úhlu. I vnější obvod je ohraničen vysokými zdmi, které ještě dnes dosahují výšky deseti až dvanácti metrů.

			S největší pravděpodobností zde sídlila politická a náboženská elita, která měla na starost administrativu a kontrolu celé oblasti. Podle své velikosti a komplexní architektury Pikillacta musela být jedním z nejdůležitějších měst říše. A nejen proto. Ležela na důležité cestě, která spojovala hlavní centrum v kraji Ayacucha s krajem kolem jezera Titicaca, kde leželo i důležité Tiahuanaco, odkud lidé Huari přijali i hlavního boha a náboženství a rozšířili ho skoro po celém Peru. 

			Přibližně v roce 900 se říše zatím z nám neznámých důvodů rozpadla. Pikillacta ještě několik desetiletí přežívala, ale kolem roku 1000 byla opuštěna a obyvatelé se tam již nikdy nevrátili. Následovalo období, kdy opakované přírodní katastrofy, dlouhá sucha nebo přívalové deště byly příčinou migrací celých národů, které hledaly úrodnou půdu, aby mohly přežít. Stopy takových putování, která jsou obyčejně doprovázena válkami a invazemi, můžeme nalézt v mytologii různých krajů. Kronikáři 16. a 17. století často zmiňují, že v dávných dobách různé národy odešly ze svého původního sídliště, aby nalezly úrodnou zemi, kde by se usídlily. Tyto skupiny byly vedeny vůdci považovanými za polobohy, kteří se pak stali předmětem uctívání a důležitých vzpomínkových obřadů. 

			Po zmizení nadvlády Huari nebyl v údolí Cuzka nikdo, kdo by se ujal vlády a víme, že alespoň dvě etnika začala válku o jeho kontrolu. V pánvi Lucre sídlil národ Muyna a jeho severním sousedem byl národ Pinahua, který se dělil o údolí Oropesa s lidem Ayarmaka. 

			V Lucre většina sídlišť z doby Huari zůstala obydlená i po pádu říše. Jedno z nich bylo ale obzvláště důležité. Bylo to Choquepuquio, jehož plán jako by kopíroval Pikillactu. Obvodové zdi byly vysoké, ještě dnes dosahují až dvanácti metrů, dlouhé a úzké cesty připomínají město Huari. Stejně jako v Pikillactě byly zdi omítnuté hlínou a pak pravděpodobně pokryty tenkou vrstvou sádry. Objevuje se zde ale kuriózní detail: lichoběžníkové vchody a výklenky, které se staly typickým prvkem pozdější incké imperiální architektury. Najdeme zde tedy směsici prvků Huari a místních. Toto centrum plnilo stejnou funkci jako Pikillacta: bylo symbolem moci.

			I keramika Lucre je imitací Huari, malovaná několika barvami, převládá ale červená. Její tvary však nebyly napodobovány, všechny odpovídají místní módě a potřebám; jediný tvar, který byl převzat z minulosti jsou queros, poháry mírně rozšířené v horní polovině. 

			V severní části údolí, kolem řeky Huatanay, sídlili lidé, kteří vyráběli keramiku ve stylu zvaném Qotacalle. Pod vlivem Huari zde vznikla kultura Killke, zvaná také raná incká kultura.

			Během raného rozvoje Killke byly všechny vesnice postavené na vrcholcích kopců nebo na jejich svazích, což naznačuje obranný charakter, zatímco sídliště z pozdějšího období jsou umístěná v nižších polohách na okraji údolí a blízko obdělávaných polí. John Rowe, americký archeolog, jeden z největších znalců incké kultury, identifikoval mnoho lokalit patřících tomuto lidu. Většinou jsou nevelké, tvořené sotva tuctem domů. Jiné jsou trochu větší a jen několik málo z nich byly opravdové vesnice. Největší je Qencha-Qencha v údolí Cuzka a Cuyu, také známá jako Pucara Pantillicla, blízko Pisaku v údolí Vilcanoty. Všechny domy byly postavené z hrubých neopracovaných kamenů spojených hlínou. 

			Rowe prozkoumal také jediné známé hroby z této doby. Měly tvar velkého úlu; jejich kamenné zdi byly postaveny v trhlinách pískovcových skal a zastřešeny technikou falešné klenby. Těla nebožtíků v nich byla umístěna vsedě s koleny přitisknutými k hrudi a byla zabalená do látek a rohoží.

			Keramika byla poprvé nalezena na kopci nazývaném Killke a po něm dostal jméno nejen keramický styl, ale i celá kultura. Archeologové, kteří tuto keramiku studovali, se shodují v názoru, že má svůj původ ve velmi staré místní tradici, sahající do dob ještě před proniknutím vlivu Huari, který je ovšem významný. Keramika byla vyrobena velice nedbale, ale její povrch je dobře vyhlazený. Je pomalovaná černou nebo červenou a bílou barvou na krémové hlíně. Domácí užitkové nádoby jsou hrubé a špatně vypracované, ozdobené jen vpichy, které se objevují na držadlech hlubokých talířů. 

			Dalším typickým předmětem jsou krátké nože z břidlice, které se připevňovaly na dřevěné rukojeti, kamenné sekery a tlouky. Hojné jsou i kostěnné nástroje, jako špachtle, lžičky, rydla a šídla.

			V bojích o moc mezi nově vznikajícími panstvími, seňoríos, které se rozpoutaly po pádu Huari, byl nejúspěšnější lid Killke, který od této chvíle známe pod jménem Inka. Po zmizelé říši zdědili a velmi dobře využili celou infrastrukturu, jako plánování měst, silniční síť, systém skladování produktů, a dokonce i daňový systém. 

			Počátky historie Inků jsou zatím prakticky neznámé; archeologové se tímto obdobím skoro nezabývali. Víme jenom, že pokračovaly boje mezi národem Muyna a lidem od řeky Huatanay, dokud Inkové nezvítězili v době vlády inky Huiracochi. Tato doba tak zůstává stále opředena legendami. To malé množství archeologických nálezů, které máme k dispozici, však legendu v ničem nepotvrzují. Archeologie nám ukazuje Inky jako místní etnikum, které se pozvolna rozvíjelo ve zdejších podmínkách, zatímco historie přijímá legendy, které vyprávějí o národu, který přišel z jihu a usadil se v Cuzku. 

			Zatím je značně obtížné stanovit přesná data tohoto procesu. Všeobecně se však přijímá rok 1200 jako rok založení inckého panství a počátek vlády incké dynastie. To znamená, že období po roce 1200 bylo dobou, kdy incká dynastie postupně upevňovala svou pozici v údolí, a teprve po roce 1438 vznikla říše, která trvala až do příchodu Španělů. 

			Prvních osm inckých vládců se utápí v legendách. Jejich jména a činy se tradovaly po staletí jen ústně, z generace na generaci. Archeologicky však zatím není doložen ani jeden z nich. 

			Rowe navrhl rok 1438 jako přibližné datum, kdy nastoupil na trůn inka Pachacuti. Ten je prvním panovníkem „historické“ fáze inckých dějin, protože na rozdíl od jeho předchůdců o jeho fyzické existenci neexistují žádné pochybnosti. Vládl velmi dlouho, od roku 1438 až do 1471, kdy již ve vysokém věku přenechal trůn svému synovi. Na scéně dějin se objevuje ve chvíli, která byla pro malé království v Cuzku kritická: v momentě napadení bojovnými a mocnými Chanky. Vítězství nad nimi umožnilo Pachacutimu změnit malé knížectví v mocnou říši, kterou jeho následovníci rozšířili na velkou část území celé západní Jižní Ameriky. 
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HISTORIE INKŮ

Manco Capac a mýty o původu Inků

Přítomnost Inků v údolí Cuzka má, podobně jako v jiných částech světa, nejenom vědecké a historické vysvětlení, ale také mytické a legendární podání. Tyto mýty jsou svědectvím o tom, jak Inkové chápali uspořádání světa; jsou to zakódované projevy jejich platných hodnot a jejich úkolem bylo ospravedlnit vlastní pozici ve společnosti a nadvládu nad ostatními národy.

V 16. století španělští kronikáři zaznamenali dva mýty o božském původu inckých vládců a jejich příchodu do údolí Cuzka. Inca Garcilaso de la Vega nám zanechal ten známější. Vypráví, že bohu Slunci se zželelo lidí, kteří žili na zemi v barbarství neznalí zákonů, a proto poslal na zem svého syna Manco Capaka a dceru jménem Mama Ocllo, která byla nejen Mankovou sestrou, ale zároveň i jeho manželkou. Jejich úkolem bylo přesvědčit lidi, aby přijali Slunce za svého boha, a naučit je stavět pevné domy, obdělávat půdu, pěstovat užitečné plodiny, chovat dobytek a těšit se z výsledků své práce jako civilizovaní lidé, ne jako barbaři.

Sourozenci dostali zlatou hůl. Měli putovat tak dlouho, dokud nedojdou na místo, kde se hůl snadno zaboří do země, a tam se usadit. Na zem vystoupili z jezera Titicaca a vydali se směrem na sever. Po dlouhém putování došli na kopec zvaný Huanacauri, nad údolím Cuzka, a hůl zde snadno zapíchli do půdy. Bylo to znamení, že došli do cíle. Shromáždili všechen lid žijící v údolí a Manco Capac naučil muže obdělávat půdu, zhotovovat nástroje a jiné potřebné dovednosti a Mama Ocllo naučila ženy příst, tkát, starat se o domácnost a vychovávat děti. Tak bylo založeno Cuzco, kde se Inkové z mandátu boha Slunce hned ujali vlády.

Garcilaso chtěl zdůraznit božský původ inckých vládců a jejich zásluhy o zcivilizování původního obyvatelstva. Bohužel žádný jiný kronikář tuto verzi neuvádí, a proto někteří badatelé prosazují názor, že si ji Garcilaso vymyslel.

Další kronikáři uvedli jinou legendu. Především Cieza a Sarmiento ji zapsali s mnoha detaily. Vypráví o čtyřech bratrech jménem Ayar Manco, Ayar Auca, Ayar Uchu a Ayar Cachi, kteří vystoupili z jeskyně Pacarictampu na kopci Tamputoco, což znamená „dům oken“, asi třicet kilometrů na jihovýchod od Cuzka. S nimi přišly na tento svět i jejich sestry-manželky jménem Mama Ocllo, Mama Guaco, Mama Ipacura a Mama Raua. Byli stvořeni bohem Ticci Viracochou, aby ovládli zemi. Doprovázelo je množství nosičů, kteří nesli jejich potřeby a zbraně, služebnictvo a mnoho bojovníků. Jejich vůdcem se stal Ayar Manco, který přijal jméno Manco Capac, a Mama Guaco, která byla ze všech nejsilnější.

Manco Capac s sebou nesl ptáka zvaného Inti, který mu dával moc nad všemi lidmi. Byl v kleci ze suché trávy a všichni ho uctívali a pečovali o něj. Byl předáván z jedné generace inků na druhou; poslední inka, který ho prý vlastnil, byl Inca Yupanqui.

Manco také nesl zlatou hůl, kterou se snažil zapíchnout do země. V místě, kde by snadno pronikla do půdy, se celá družina měla usadit a založit království. V lokalitě zvané Huanacancha, necelých třicet kilometrů od Cuzka, oseli půdu, protože byla velmi úrodná. Mama Ocllo zde zjistila, že je těhotná s Manco Capakem. Po sklizni se vydali na další pouť, a když přišli do Tamboquira, porodila syna, kterého pojmenovali Sinchi Roca.

Poté zůstali několik let v místě zvaném Pallata. Když se znovu vydali na cestu, v lokalitě Haysquirro se sourozenci rozhodli, že se zbaví bratra Ayar Cachi, protože byl velmi mocný a tak silný, že svým prakem rozbíjel hory a vytvářel rokle tam, kde dříve nebyly. Shodli se, že ho tajně pošlou zpátky do jeskyně Tamputoco. A tak se stalo. Řekli mu, že tam zapomněli zlaté poháry zvané Topacusi, nějaká semínka a Napu, symbol jejich moci, a proto je třeba, aby se vrátil a přinesl je.

Ayar Cachi se nechtěl vrátit, ale Mama Guaco ho nazvala zbabělcem, a tak uposlechl. Doprovázel ho bojovník jménem Tambochacay. Když ale pronikl do jeskyně, Tambochacay zavalil její vchod velkým kamenem, aby se Ayar nemohl dostat ven. Když to zjistil, cloumal kamenem vší silou tak, že se celá země okolo chvěla, ale nepohnul jím. Uvědomil si, že to byla lest jeho sourozenců, aby se ho zbavili. Proklel Tambochacaye jako zrádce a řekl mu, že nikdy zprávu o jeho smrti sourozencům nedoručí. Tak se i stalo. Tambochacay se proměnil ve skálu.

Zbytek sourozenců s doprovodem pokračoval v cestě. Vystoupili na kopec Huanacauri v momentě, kdy se nad ním rozkládala duha. Manco Capac se zaradoval, protože ji pokládal za znamení, že země již nikdy nebude zničena vodou.

Na vrcholku této hory zůstal Ayar Uchu v zajetí velké skály, na níž se mu přilepila chodidla. Prosil své sourozence, aby na něj vzpomínali a ctili ho slavností na jeho počest.

Na místě zvaném Matagua zůstali dva roky. Zde se poprvé konala slavnost huarachicu, propíchnutí uší princi Sinchi Rokovi. Byla také zavedena slavnost prvního stříhání vlasů zvaná rutuchicu, oslavy první menstruace u dívek, quicuchicu, a uyuscay, rituál při narození dítěte. Poprvé se zde tančil tanec Capac Raymi, kterého se účastnili jen vysoce postavení páni.

Všude, kudy procházeli, zkoušeli zapíchnout do země zlatou hůl, ale nikde nebyli úspěšní. Jednoho dne přišli na místo zvané Guaynapata, v dnešním městě Cuzku, a zde hůl snadno pronikla do země a bylo těžké ji vytáhnout. To bylo znamení, že jejich putování skončilo a že se zde mají usadit. Guaynapata již ale byla osídlená lidem Huayllas. Mankovi bojovníci je přemohli, vyhnali je a přivlastnili si jejich úrodnou půdu.

Princ Sinchi Roca si zde vzal za manželku Mama Coca, dceru Sutika Huamána, náčelníka ze Saño, a záhy se jim narodil syn Sapac.

Blízko tohoto místa stála mohyla z kamenů. Manco Capac ji ukázal Ayar Aukovi. Tomu ale narostla křídla, tak na ni doletěl. Ale jak se na ni posadil, proměnil se v kámen.

Poblíž pak Manco rozkázal postavit chrám Inticancha, nejdůležitější v celé další historii Inků, později nazývaný Coricancha, Zlatý dvůr. Mankovi kněží zde zavedli velkou oběť Capacocha, kdy se během rituálu huarachicu obětovalo pár malých dětí.

Inkové věřili, že zkamenění, tak časté v jejich mýtech, neznamenalo zmizení z tohoto světa nebo smrt; naopak byl to způsob, jak učinit někoho posvátným. Když se člověk proměnil v kámen, stal se prostředníkem mezi světem bohů a světem lidí. Tyto posvátné kameny, zvané huancas, byly také mezníky, které označovaly zabrání určitého místa. Rozumí se tedy, že petrifikace Ayar Auky symbolizovala zabrání údolí Cuzka a jeho další okupaci národem Inků.

Konečně po několika střetech s místním obyvatelstvem se Ayar Manco spolu s rody svých bratrů definitivně zmocnil tohoto území a změnil své jméno na Manco Capac.

Když Manco zemřel, symboly moci, stejně jako pták Inti, přešly na jeho nástupce. On sám se podle legendy proměnil v kámen, který byl uložen v chrámu Inticancha a později v lokalitě Bimbilla, odkud v roce 1559 jeho mumii odnesl a zničil španělský bořitel model Polo de Ondegardo.

Potud legenda. Dále už přichází historie přenášená po staletí ústním podáním.

• • • Původ a přítomnost národa Inků v Cuzku a celém okolním údolí má totiž nejen mytické a legendární vysvětlení, ale i historické. Tímto problémem se mnoho let zabýval peruánský historik Waldemar Espinoza Soriano. Jeho teorie o původu Inků se opírá o mnoho let hledání v různých archivech v Peru i ve Španělsku. Objevil dokumenty ze 16. a 17. století, některé publikované, jiné dosud nevydané, které podle jeho názoru prokazují, že Inkové byli uprchlíci z Taipicaly, města na jižním břehu jezera Titicaca, které je dnes známé pod jménem Tiahuanaco.

Mnoho vědců však s touto teorií nesouhlasí. Většina zastává názor, že incká říše je logickým důsledkem tisíciletého vývoje v oblasti Cuzka. Ale protože Espinozova teorie je velmi zajímavá a mnozí mladí badatelé se stali jejími náruživými zastánci, zmíníme se o ní podrobněji. Prakticky potvrzuje legendu o bratrech Ayarech.

Na Altiplánu, na jih od jezera Titicaca, existoval prosperující stát národa Puquina, dnes známý jako Tiahuanaco, stejně jako jeho hlavní město a zároveň náboženské centrum. Tento stát byl v polovině 12. století přepaden početnými bojovnými hordami Aymarů, kteří původně žili v kraji dnešního Tucumánu a Coquimba v Argentině.

Proč se Aymarové vydali dobývat území ležící na sever od jejich vlasti, zatím nevíme. Možná že to zapříčinily klimatické změny, nebo nátlak jiných etnik, které je vytlačily z jejich území, nebo se možná dali do pohybu dobrovolně, protože hledali lepší životní podmínky.

Nájezd Aymarů byl pravděpodobně tak náhlý a násilný, že vládnoucí vrstva neměla čas zorganizovat obranu. Možná že se stalo to samé jako v pozdější peruánské historii, kdy se podmaněné kmeny a národy přidaly na stranu nájezdníků, protože doufaly, že tak znovu získají svobodu. Zatím nevíme, která z těchto příčin je reálná, ale možné jsou obě.

Jisté je, že stát Puquina spolu s hlavním městem Taipicala byl poražen a kompletně zničen. Archeologické výzkumy prováděné Francisem de Castelnau již v roce 1845 i výzkumy z konce 19. století dokazují, že Taipicala byla napadena a zničena v plném rozkvětu, to znamená, v době, kdy byla hustě obydlena a mistři stavitelé byli plně zaměstnáni budováním důležitých objektů. Na staveništích zbyly kamenné bloky připravené k zasazení do zdí a u nich nástroje zanechané zde jakoby ve velkém spěchu.

Uprchlíci z Taipicaly byli pronásledováni a prakticky vyvražděni. Zachránila se jenom skupina, která měla na starosti kult a oficiální náboženství. Tvořilo ji třináct rodů, ayllu, které byly vedeny nejvyšším knězem jménem Apo Tambo. Jejich cílem bylo jezero Puquinacocha, kde se usadily na ostrově Titicaca, po němž se dnes jmenuje i jezero. Pro národ Puquinů to byl posvátný ostrov, který byl považován za nedobytný pro svůj magický a náboženský charakter. Zde zůstali Puquinové po několik let. Když ale Aymarové upevnili svou moc na celém Altiplánu a vytvořili stát zvaný Lupaca, cítili se na ostrově ohroženi a vydali se na další pouť. Pod vedením Apo Tamba se nalodili na rákosové čluny a vylodili se na břehu u dnešního města Puna. Odtud pokračovali na severozápad hledajíce příhodné místo, kde by mohli obnovit svůj stát a pokračovat v kulturních a politických tradicích Taipicaly.

Z Puna došli do země Masců a na místě zvaném Pacarictampu nebo Tamputoco se zdrželi několik let. Zde se pravděpodobně narodil syn Apo Tamba, Manco Capac. Pacarictampu se v této době proměnilo v sídlo malého knížectví, kde se v malém měřítku udržovaly tradice Taipicaly. Místo se ale stávalo pro rychle se rozrůstající družinu nedostačujícím. Hlavním problémem byl nedostatek zemědělské půdy. Proto začali obracet zraky k úrodnému Cuzku a údolí Urubamby-Vilcanoty. Byli rozhodnuti se tohoto kraje zmocnit za jakoukoliv cenu, třeba i násilím.

Zde v Pacaritampu se Manco Capac stal vůdcem, který kolem sebe shromáždil příslušníky deseti rodů. Další tři rody pod vedením Ayara Cachi odešly od hlavní skupiny směrem na sever do dnešního Ollantaytamba. Manco se svým lidem zamířil ke Cuzku. Po cestě zabírali území kmenů, které přemohli, a usazovali se na nějakou dobu vedle původních etnik. V lokalitě Huanacancha zůstali poměrně dlouho. Dokonce zde oseli pole a sklízeli úrodu. Manco byl v té době jediným vůdcem; byl nejvyšší politickou, vojenskou a náboženskou autoritou celé skupiny.

Jak bylo zvykem v celé andské oblasti, vše se rozdělovalo na dvě opačné, avšak navzájem se doplňující části – podobně jako Slunce a Měsíc, den a noc, dobro a zlo. Podle toho se i celá společnost dělila na horní část, v kečujštině hanan, a dolní část, hurin. Nejmocnější rody v mužské linii se dělily o vládu ve státě. Část hanan vládla politickou a vojenskou mocí, část hurin náboženskou. Po zničení Tiahuanaka skupina velmožů z frakce hurin uprchla s několika rody, ayllus. Nebyli zde vůdci části hanan, kteří v puquinském státu měli na starosti administrativu a vojenské záležitosti; ti zemřeli v boji s Aymary. Manco Capac tak musel převzít i politickou a vojenskou moc.

V lokalitě Tampuquiro porodila Mankovi jeho sestra Mama Ocllo pravděpodobně prvního syna, což bylo důvodem k mnoha oslavám a rituálům. I zde se zdrželi několik let.

Další zastávkou, kde zůstali také poměrně dlouhou dobu, byla Pallata. Zde se konal rituál rutuchico, první stříhání vlasů Mankova syna, který dostal jméno Roca. Pak pokračovali v cestě. Prošli místem zvaným Huaysquirro, až přišli do Quirirmanty, kde se Manco podle starých rituálů oženil s Mama Ocllo. A protože byla jeho sestrou, stala se z ní coya, hlavní manželka. Mimo ni měl ještě jiné manželky, mezi nimi i divokou Mama Huaco.

Odtud došli na Huanacauri, kde sídlil kmen Alcahuisů, jež vedl náčelník Ayar Ucho. Uprchlíci z Taipicaly, kteří si začali říkat Inkové, je porazili a náčelníka v boji zabili. Stejně tak porazili i slabý národ Matagua. Zde slavili huarachico, rituál, kterým byl Roca prohlášen za dospělého. Dostal své první kalhoty, do uší zlaté disky, které představovaly boha Slunce, a jméno mu bylo změněno na Sinchi Roca.

Tato vítězství jim otevřela cestu do údolí Cuzka, kraje, který splňoval všechny podmínky, které hledali: příhodné podnebí, hojnost úrodné půdy a dostatek vody. Vzdálenost z Pacarictampu do Cuzka je asi třicet kilometrů a Mankovi a jeho lidem cesta trvala více než třicet let.

• • • A co bylo dál? Na tom se shoduje většina starých kronikářů i moderních historiků a archeologů.

Cuzco bylo osídleno v té době již několika etniky. Byl to národ Hualla, Sahuasera, Antasaya, Lare, Poque a část národa Alcahuisa. Vesnice, která stála na místě dnešního města Cuzka se jmenovala Acamama a žilo zde asi třicet rodin lidu Alcahuisa. Manco proto musel naplánovat strategii, jak se zmocnit území všech těchto národů. Buď dohodou, nebo bojem. Nejdříve se snažil uzavřít spojenectví s některými národy v údolí. Prvními byli Saňové, jejichž náčelník Sitic Huamán přijal nově příchozí s mnoha sympatiemi. Spojení obou národů bylo dovršeno dohodou o sňatku Sinchi Roky se Siticovou dcerou Mama Coca; později se jim narodil syn Manco Sapac.

Je jasné, že Huallové se nedívali na tuto alianci pozitivně a začali proti oběma vést válku, ale spojenci je porazili. V boji vynikla Mama Huaco. Vypráví se, že byla tak divoká, že jednoho indiána dokonce roztrhala na kusy, vytrhla mu játra a srdce z těla, svým mohutným dechem nadmula plíce a se zbraní haybinto, což byl kámen uvázaný na provaze, se vrhla proti Huallům. Ona sama jich pobila značné množství, ostatní strachem utekli. Pak rozkázala, aby zajaté bojovníky narazili na kůly. Huallové, kteří přežili, uprchli se svým náčelníkem Apo Caguou do údolí dnes zvaných Hualla a Pisac, která mají vlažné podnebí, a zde se věnovali zemědělství a pěstování koky. Nikdy se nesměli vrátit do Cuzka a v pozdějších dějinách se již neobjevují.

Manco pokračoval v dobývání dalších území. Po národu Hualla porazil i národ Poque, Sahuasera a jiné menší kmeny z okolí, jako Lares. Národ Alcahuisa, pod vedením svého nového náčelníka Copalimaity, mu dobrovolně postoupil některá další území. To Inkům ale nestačilo. Na popud Mama Huaco se zmocnili i všech pramenů a kanálů. Alcahuisové tak nemohli zavlažovat svá pole a všechny plodiny jim uschly. To je donutilo postavit se Mankovi a přiměli incké vojsko stáhnout se zpět do sídliště zvaného Huaynapata, odkud vytlačili Hually.

Vědomi si stálého nebezpečí, spojili se Alcahuisové se Sahuasery, ale Manco na ně znovu zaútočil a definitivně je porazil. Část Alcahuisů se rozhodla zůstat v područí Inků, ale stále mysleli na odplatu. Bylo jim vyhrazeno místo v západní části města, kde žili až do vlády inky Lloque Yupanquiho. V této době se ale cítili utlačováni inckým obyvatelstvem a vzbouřili se. Jejich povstání, stejně jako mnoho předchozích, bylo potlačeno teprve inkou Maytou Capakem. Ten je pak vyhostil z města a již nikdy se sem nemohli vrátit. Náčelník Copalimaita se radši rozhodl odejít do exilu, než aby žil pod nadvládou vítězů.

Sahuaserové byli také vyhnáni ze svých území, kde Inkové později postavili palác Inticancha. Jejich potomci žili jižně od Cuzka blízko hory Huanacauri až do roku 1572. Národ Poque byl vytlačen na východ k řece Paucartambo. Lid Lares odešel na severozápad do údolí, které dnes nese jeho jméno. Kmen Antasaya byl vyhnán z Cuzka teprve za vlády inky Lloque Yupanquiho ve 13. století. Jejich potomci žili v okolí města ještě v roce 1572.

Inkům se ovšem nepodařilo podmanit si všechny národy sídlící v okolí Cuzka. Jejich sousedy byla rozlehlá a poměrně mocná království národů Ayarmaka a Pinagua, která vznikla po zániku říše Huari. Ta se pak nadlouho stala jejich nejzarytějšími nepřáteli. Oba státy se rozkládaly na území dnešních provincií Cuzco a Anta; království Ayarmaků začínalo na jihu u Quiquijany a dosahovalo až k Jaquijaguaně a Ollantaytambu na severu. Království Pinaguů se rozkládalo od Quiquijany až do Quispicanchi a zahrnovalo pampu a lagunu Muyna. Náčelníci užívali titul Tocay Capac a Pinagua Capac a vždy jsou zmiňováni spolu, což napovídá, že každý z nich představoval jednu z částí hanan a hurin. Tocay Capac vládl v kraji na severozápad a Pinagua Capac na východ od Cuzka.

Archeologové prokázali, že tento národ se opravdu rozvíjel v tomto kraji a své království vytvořil v dlouhém vnitřním politickém a společenském procesu. Jeho příslušníci, včetně vesnice Acamama, na území Cuzka proto etnicky patřili do horní poloviny, hanan, království Ayarmaka.

Nově příchozí se značně odlišovali od obyvatel národů již usazených v údolí. Jejich hlavní charakteristikou byly velmi krátké vlasy, takže jejich hlavy na dálku vypadaly, jako by byly oholené. V uších nosili velké kulaté disky, tak těžké, že ušní laloky měli vytahané skoro až na ramena. Náčelník měl vždy na čele symbol nejvyšší hierarchie, což byla mascaipacha, střapec z červené vlny se zlatými nitěmi, jehož třásně mu padaly až k řasám. Dalšími symboly jeho vysokého postavení byla napa, bílá lama, rituální poháry, sunturpáucar, jakýsi druh oštěpu vyrobený z barevných ptačích per připevněných na proutcích a stéblech rákosu, a sekera yauri. Významný byl pták Inti, jenž byl považován za orákulum a posla mezi Inky a nebeskými božstvy.

Inkové obsadili údolí Cuzka a nikdy ho nemínili opustit. Na pozemku o rozloze asi sedm hektarů, který dříve patřil národu Sahuasera, založili vesnici, kterou pojmenovali Incallacta. Manco se svými ženami a příbuznými se usadili na místě zvaném Inticancha (Sluneční dvůr), kde také nakázal postavit skromný chrám boha Slunce, Intihuasi. Centralizovala se zde moc politická, společenská, náboženská a vojenská, protože Manco byl absolutní vládce, který ve své osobě soustředil všechny tyto druhy moci. Bral si také za manželky ženy, dcery a sestry mrtvých náčelníků. Každému ayllu svých bratrů a příbuzných určil místo jeho rezidence; většina z nich se usadila ve čtvrti Sairicancha (Tabák) a zbytek v části Quinticancha (Kolibřík), Chumbicancha (Tkalci) a Yarambuycancha (Olše). Zkrátka a dobře, Incallacta byla naplánována po vzoru jiných sídlišť v údolí Cuzka typických pro konec 12. století. To znamená, že se jednalo o malé stavby, vytvářející malé neuspořádané celky, které společně tvořily celky větší, jejichž centrem byly poměrně rozsáhlé stavby, kde se odehrávaly nejdůležitější aktivity.

Manco také zahájil propagandu, aby okolní kmeny považovaly jejich příchod za událost předurčenou bohy a v něm a jeho lidech viděli syny boha Slunce, kteří je přišli civilizovat a vládnout jim. On sám se tituloval capac, král.

Hlavní starostí a činností Manka v Cuzku byl boj proti nepřátelským Ayarmakům, kteří se nikdy nesmířili s inckou přítomností ve svém sousedství a se zabráním některých jimi ovládaných území, a bránili mu tak v dobývání a podrobení jiných ayllu a tím rozšiřování území jeho malého státečku. Všech deset ayllus, které ovládal, se muselo spokojit s poměrně omezeným územím o rozloze asi sedmi hektarů.

Boj a uspokojení základních potřeb jeho lidu, stravy a bezpečí, zabraly Mankovi tolik času, že mu již žádný nezbýval na urbanistické řešení Incallacty, která trpěla velkými nedostatky. Mnozí kronikáři se zmiňují například o nedostatečném zásobování pitnou vodou, protože bylo třeba se dělit o několik málo pramenů s Alcavizi. Nejvíce úsilí ho však stálo zvýšení prestiže vlastního panství, zlepšení zemědělské produkce, rozšíření výměny zboží se sousedními kraji a zdokonalení přepravy produktů.

Když Manco zemřel, jeho tělo bylo mumifikováno a uloženo v paláci Inticancha až do doby inky Pachacúteka, který ho nechal převést do chrámu na ostrově na jezeře Titicaca. V Cuzku zůstala jenom Mankova socha. Stejně tak bylo po smrti mumifikováno i tělo jeho manželky Mama Ocllo; to bylo o několik století později převezeno na ostrov Coatí na jezeře Puquinacocha (Titicaca). Tělo divoké Mama Huaco bylo také konzervováno a uloženo v lokalitě Sausero na jih od Cuzka. Zde bylo uctíváno v době setby kukuřice, protože ona byla první z Inků, kdo ji v Cuzku zasel, aby se z ní dala vyrobit chicha, kvašený, lehce alkoholický nápoj.

Všichni Mankovi potomci vytvořili tzv. panaca, rod, zvaný Chima. Jeho nástupcem se stal jeho syn Sinchi Roca.

Manco Capac a všichni jeho současníci žili s největší pravděpodobností ve druhé polovině 12. a v prvních letech 13. století.

• • • Manco Capac je v prehistorii And osobností nejasnou a bezmála tajemnou. V jeho osobě se soustřeďují dlouhá léta od pádu Taipicaly až do příchodu jeho družiny do Cuzka. Je to osobnost opředená mnoha legendami a mýty, jimiž měla být ospravedlněna říše, kterou vytvořili jeho následovníci. A nejen to. Přibyly mytologické a legendární prvky, aby se brzy zapomnělo na smutnou porážku vládnoucí vrstvy v Taipicale a na její útěk na sever. Již jsem se zmínila, že mnoho vědců však tuto teorii nepřijímá, protože zatím nic z toho nebylo prokázáno archeologickými výzkumy, a ani lingvistické a paleoklimatické informace ji nepotvrzují.

Je sice pravda, že mnozí kronikáři, jako Pizarro, Inca Garcilaso, Huamán Poma, Cobo, Murúa nebo Santa Cruz Pachacuti, zmiňují, že Inkové pocházejí z jihu, snad z Altiplána, od jezera Titicaca. To ovšem jenom ukazuje, že tato verze legendy existovala na počátku španělské kolonizace a možná byla součástí oficiální verze incké historie. Neprokazuje však, že Inkové byli uprchlíci z Tiahuanaka, kteří se usadili v Cuzku.

Také je jisté, že v argentinském Coquimbu se nemluví aymarsky a dokumenty potvrzují, že se tam ani v minulosti tento jazyk nikdy neužíval. Navíc ani u místních toponym se nedochovala žádná jména v tomto jazyce. Američan Browman ve své studii z roku 1994 o jazycích používaných na Altiplánu potvrzuje, že aymarsky se zde mluvilo už nejméně tisíc let před dobytím kraje Inky, a Tiahuanaco bylo proto státem aymarským, ne puquinským.

Je také zřejmé, že kdyby Inkové pocházeli z Tiahuanaca, museli by v Cuzku přežít některé prvky z jejich původní kultury. Žádný přistěhovalec, a zde mluvíme o velké skupině elity jednoho národa, nikdy úplně neztratí své kulturní tradice, naopak, na svém novém působišti se je snaží obnovit. V Cuzku se nic takového nestalo. Musíme říci, že i tak zdůrazňovaná incká architektura je odlišná, a proto nemůže mít svůj původ na Altiplánu. Stejně tak hlavní bůh z Tiahuanaca, ani žádný jiný jemu podobný, nebyl nikdy zobrazen v inckém umění. Můžeme tedy shrnout, že archeologické a lingvistické důkazy ukazují, že Inkové nepocházejí z Tiahuanaka, vědci nenašli žádné stopy po jakémkoli typu migrace z Tiahuanaka do Cuzka, ani žádné důkazy, že aymarština se dostala na Altipláno z Coquimba. Incká kultura je tedy civilizace velmi osobitá s jasnou kulturní identitou, která má svůj původ v peruánských Středních Andách.

Další mytičtí inkové

SINCHI ROCA Po smrti Manco Capaka, někdy kolem roku 1230, se stal vládcem jeho syn Sinchi Roca. Jak nám napovídá jeho titul, sinchi totiž v kečujštině znamená „statečný válečník“, Roca se proslavil jako bojovník. Podle legendy se narodil v lokalitě Tampuquiro, na pouti družiny z Pacarictampu do Cuzka. Ještě jako velmi mladý se musel oženit s Mama Coca, dcerou náčelníka ze Saño, dnešní vesnice San Sebastián v blízkosti Cuzka, která se stala jeho hlavní manželkou. Tím se potvrdilo spojenectví v boji proti jiným ayllu v okolí. Zúčastnil se bojů s Hually, Sahuasery a Alcahuisy. I přesto, že prokázal velkou statečnost, nedokázal rozšířit území získaná otcem. Jeho knížectví dosahovalo jenom k blízkému kopci Singa, dnes Tambomachay. Byl však také obratným diplomatem, a tak si získal přátelství některých náčelníků ze sousedství, nikdy ale přátelství Tocay Capaka z království Pinagua. Vypráví se, že v jedné šarvátce mu Tocay dokonce pěstí vyrazil přední zuby.

Sinchi Roca rozšířil chrám Intihuasi, který byl do té doby, jak psal Bernabé Cobo, prostou a hrubou stavbou z vepřovic. Kult boha Slunce vyžadoval, aby tento chrám vzbuzoval respekt, úctu a obdiv okolních národů. Postavil také nový palác pro sebe a svou rodinu, protože palác, jejž postavil jeho předchůdce Manco Capac, se stal místem, kde byla uložena jeho mumie, o niž pečoval jeho rod. Nařídil také postavit rozsáhlé zemědělské terasy v blízkosti města.

Po jeho smrti se měl ujmout vlády jeho syn Manco Sacapaa, ale neznáme důvody, proč se tak nestalo. Místo něho nastoupil na trůn Lloque Yupanqui. Manco Sacapaa stanul v čele rodu a potomků Sinchi Roky (tzv. Raurau Panaca).

LLOQUE YUPANQUI Také on byl synem Sinchi Roky a vládcem se stal někdy kolem roku 1260. Stejně jako jeho předchůdce, ani on nemohl rozšířit malé území svého knížectví, protože stále musel bránit území získaná dědem Manco Capakem. Pokračoval ve válce s Ayarmaky. V jedné chvíli se zdálo, že Inkové válku prohrají a budou vytlačeni z Cuzka, ale pak se na ně usmálo štěstí. Tocay Capac, král Ayarmaků, byl zabit a Inkové získali pozemky ayllu Maras. Nebylo to rozsáhlé území, dokonce dovolili původním obyvatelům zde dál setrvat a užívat půdu, ale bylo to důležité vítězství. V této době se také vzbouřil národ Hualla a i toto povstání bylo krutě potlačeno.

Sám Lloque Yupanqui se bitev nezúčastnil; velení vojska svěřil svému synovi Cusi Huamán Churimu. On sám se radši věnoval diplomacii. Snažil se získat sympatie náčelníků jiných národů a v některých případech se mu to dařilo. Spřátelil se s pánem jménem Guamay Samo, který vládl ve Huaru, asi třicet pět kilometrů na jih od Cuzka, s náčelníkem Pachachulla Huiracocha a s vládcem kmene Quilliscachis v dnešní Pucyuře v kraji Anta.

Mnozí kronikáři, mezi nimi Bernabé Cobo a Juan de Santa Cruz Pachacuti, mu přisuzují zkrášlení Intihuasi a stavbu Acllahuasi, Domu slunečních panen, kde tyto ženy mimo jiné vyráběly jemné oblečení pro inku. Také označil místo, kde se pravidelně konal trh, zvaný catu. A nadto určil pravidla pro směnu zboží.

Vzal si za ženu Mama Cagua, dceru náčelníka ayllu Oma, sídlícího asi jedenáct kilometrů na jih od Cuzka. Byl to další sňatek „z politických důvodů“, protože jím získal malé území v údolí.

Lloque Yupanqui byl dosud náčelníkem malého knížectví, které se stále muselo obávat svých silnějších sousedů. Byl ale velmi schopný ve spřádání různých intrik, které způsobily, že náčelníci Ayarmakkých ayllu mezi sebou začali navzájem bojovat.

Po jeho smrti nastoupil na trůn jeho čtvrtý syn Mayta Capac a zbytek jeho rodiny vytvořil panaku zvanou Aguanin Ayllu.

MAYTA CAPAC Jeho narození je opředeno legendami. Vypráví se, že se narodil tři měsíce po početí. Vládcem se stal přibližně v roce 1300, ještě jako chlapec, a proto v jeho zastoupení vládl nějakou dobu bratr jeho otce.

Alcahuisové pod vedením náčelníka Ayar Ucho se vzbouřili, aby vydobyli svou svobodu a bývalá území. Jednu noc dokonce napadli palác Inticancha, sídlo vládce, s úmyslem inku zabít. Ale Maytovi se podařilo uprchnout. Mezi oběma národy vzplála válka. Ta skončila po třetí bitvě; v poslední z nich byl zajat Ayar Ucho, jenž později zemřel ve vězení. Tím byla dovršena definitivní porážka Alcahuisů.

Toto vítězství upevnilo postavení Inků v údolí. Jejich přítomnost zde už trvala příliš dlouho, a to dělalo velké starosti okolním knížectvím, hlavně Ayarmakům, protože přišli o část svých úrodných polí, pastvin, vody a jiných výrobních prostředků. Inkové, dříve vojensky i politicky slabí, byli stále silnější.

Hlavní manželkou Mayty se stala Mama Tancaray, dcera vládce království Collagua, dnešní Cailloma. Jejich syn Tarco Huamán byl po smrti svého otce prohlášen inkou, ale vládl jen krátkou dobu, protože jeho bratranec Capac Yupanqui proti němu povstal a sesadil ho. Později mu dovolil, aby vládl potomkům svého otce, kteří vytvořili panaku zvanou Usca Mayta Panaca.

CAPAC YUPANQUI Yupanqui byl synem Maytovy sestry Curu Yaya, to znamená, že byl inkův synovec a Tarkův bratranec. Na trůn nastoupil asi v roce 1320. Svou vládu a moc si zajistil zavražděním devíti bratrů Tarco Huamána, aby si žádný z nich nemohl činit nárok na trůn. Jiné příbuzné přinutil, aby mu přísahali věrnost, ostatní vypudil z Cuzka.

Incké knížectví bylo už silné. Yupanqui tedy připravil plán dobyvačných tažení. První byl na řadě národ Cunti žijící na jihozápad od Cuzka. Ten ale nečekal na napadení. Jeho vojska překvapivě zaútočila, Capac Yupanqui je však ve dvou bitvách porazil.

Jednoho dne k němu přišli vyslanci národa Quechua, který sídlil v kraji Abancay. Jejich král žádal inku o pomoc proti mocným Chankům z Andahuaylas, kteří jim hrozili, že je napadnou a připojí ke svému státu. Chankové na severu a Collové na jihu na Altiplánu v té době rozšiřovali svá království na úkor svých sousedů. Především bojovní Chankové vytvořili stát, který bychom již mohli označit za říši.

Cuzco, i přes připojení národa Cunti, stále zůstávalo jen malým knížectvím. Ale i Capac Yupanqui pokračoval v dobývání dalších krajů. Přemohl kmeny Cuyo a Anca, jejichž sídla se nacházela v údolí Vilcanoty blízko dnešního Pisaku. Jako svého tucricuta, velitele, v kraji Cuyo jmenoval svého bratrance Tarco Huamána. Ten mu musel každý rok odvádět sto klecí ptáků z pralesa a puny, vysokých stepí, kteří byli spalováni při rituálech zajišťujících úspěch vojenských tažení.

Jak moc Inků vzrůstala, okolní národy se s nimi snažily uzavřít aliance a smlouvy. Tak tomu bylo i v případě vládce Ayarmaků, který na potvrzení spojenectví dal Yupanquimu za ženu svou dceru Curi Hilpay, jež se stala jednou z jeho asi stovky manželek. Jiná manželka, Cusi Chimbo, zaslepená vášní a žárlivostí, ho pravděpodobně na popud Roky, jednoho z jeho synů, otrávila. To rozpoutalo v malém království vážnou politickou krizi. I přesto, že Capac Yupanqui určil jako svého následníka syna Quispe Yupanquiho, začal tvrdý boj o trůn. Quispe byl v tomto boji zabit a jeho jméno bylo vymazáno z oficiální incké historie.

Capac Yupanqui byl posledním vládcem, který žil v paláci Inticancha; jeho následovníci si stavěli svá vlastní sídla. Byl také posledním vládcem z dynastie hurin, který v sobě soustřeďoval veškerou světskou i náboženskou moc.

INCA ROCA Po zavraždění Capaka Yupanquiho Inkové z poloviny hanan přepadli Chrám Slunce (Inticancha), jenž byl dlouhou dobu sídlem vládců. Kolem roku 1350 prohlásili panovníkem prince Roku, který od této chvíle užíval titul inka. Předchozí vládcové užívali titul sinchi nebo manco, což byl titul kmenového náčelníka. Roca se bez meškání oženil s Yupanquiho vdovou Cusi Chimbo. Tím se potvrdilo, že oba zosnovali jeho vraždu.

Inca Roca neskrýval své velké ambice. Protože nyní byla u moci dynastie hanan, přeorganizoval politický systém: všechnu moc nyní měla v rukou šlechta z této poloviny, kdežto polovina hurin si podržela výlučně náboženskou moc. Její příslušník se stal nejvyšším knězem a jeho sídlem byla Inticancha. Inkové z poloviny hanan převzali moc politickou, právní i vojenskou a kontrolovali všechny civilní a ekonomické aktivity. Vláda tak byla rozdělena mezi dva inky, ale ten z poloviny hanan disponoval mnohem větší mocí než ten z poloviny hurin, který řídil jen spirituální život celého království a jen při jistých příležitostech mohl na krátkou dobu převzít odpovědnost za inku z hanan. Roca je proto prvním vládcem, který užívá titul inka jako část svého jména.

Protože nejvyšší kněz z části hurin zůstal v paláci Inticancha, Roca si musel postavit svůj vlastní, nový palác. Od té doby se stalo zvykem, že každý nový inka si postavil svůj palác a sídlo předchozího inky se stalo sídlem jeho panaky, která pečovala o jeho mumii.

Inca Roca nařídil regulovat řeku Huatanay a postavit kanály, které rozváděly čistou vodu do všech čtyř čtvrtí Cuzka. Vydal také zákony, podle kterých chlapci z elitních rodin museli navštěvovat školu, kde se naučili ovládat všechny zbraně, číst a vázat quipu a učili se technickým předmětům i oficiální historii, legendy a mýty inckého národa.

Inca Roca také rozšířil své království o území kmenů Mayna, Pinahua a Caitomarca asi třicet kilometrů od Cuzka. Neudržel si je bohužel dlouho, protože pro Inky byla důležitá kořist, kterou získali a nestarali se o definitivní připojení těchto území. Zatím nikde nestavěli žádné pevnosti, ani nezanechali posádku, která by pro ně tato území ochraňovala.

Roca pojal za hlavní manželku Mama Micay, dceru náčelníka etnika Huallacán. Narodil se jim syn, jenž dostal jméno Titu Cusi Huallpa.

Mama Micay byla však dříve zaslíbena králi Ayarmaků, a ten se proto cítil zneuctěný a Huallacanům vyhlásil válku. Po několika letech bojů oba národy uzavřely mír, ale pod podmínkou, že Huallacané odevzdají Titu Cusiho Huallpu Ayarmakům. Aby tuto podmínku splnili, uchýlili se Huallacané ke lsti. Vyzvali Inku Roku, aby k nim poslal Titu Cusiho, aby poznal zemi své matky. Pak předstírali nepozornost a dovolili, aby Ayarmakové chlapce unesli do svého sídliště Amaru. Jejich vládce Tocay Capac nařídil, aby ho zabili, ale on začal tak plakat, že mu z očí tekly krvavé slzy. Tocay tím byl tak pohnut, že mu daroval život a poslal ho pást svá stáda lam. Inca Roca se neodvážil napadnout Ayarmaky a vysvobodit svého syna ze strachu, že ho zabijí. To dosvědčuje, že incké knížectví bylo dosud ve srovnání s Ayarmaky malým a slabým státem.

Titu Cusi zůstal u Ayarmaků asi rok. Ale Chimbo Orma, Tocayova manželka, která byla dcerou náčelníka z Anty, si chlapce zamilovala a s lidmi svého kmene připravila plán na jeho osvobození. Podařilo se jim uprchnout, ale Ayarmakové je pronásledovali a u laguny Guaypón, blízko vesnice Chinchero, byli poraženi. Chlapec byl navrácen rodičům do Cuzka. Inkové si pro tento čin Antů velmi vážili a od té doby s nimi jednali jako s bratry.

Inkové se snažili urovnat situaci s Ayarmaky po mnoho let. Nakonec došlo k výměně žen: Mama Chiquia, dcera Tocaye Capaka, se provdala za Titu Cusiho Huallpu, a ñusta, princezna, Curi Ocllo, jejímž otcem byl Inca Roca, byla dána za manželku Ayarmakkému králi. Tím vládce Cuzka zároveň upevnil svou moc.

Inca Roca měl požehnané potomstvo. Aby zabránil zbytečným bojům o následovnictví, ještě za svého života vybral svého nástupce. Tím se stal Titu Cusi Huallpa. Dalším z jeho synů byl Vicaquirao, který se zasloužil o dobytí četných území v pozdějších letech, a Apo Mayta, rovněž statečný válečník.

YAHUAR HUACAC Když se Titu Cusi Huallpa ujal někdy kolem roku 1380 vlády, ihned si změnil jméno na Yahuar Huacac, což znamená „pláče krev“, jako upomínku na krvavé slzy, které mu tekly v zajetí Ayarmaků, pravděpodobně v důsledku silného zánětu spojivek.

Během své vlády dobyl jen území několika málo ayllu, protože musel čelit povstání národa Pinagua, který chtěl získat ztracenou svobodu. Povstání bylo krutě potlačeno díky strategii vojevůdce Vicaquiraa, který se stal pravou rukou svého bratra. Dobyl také další část území národa Cunti. Teprve teď inka rozhodl, že je nutné, aby na každém dobytém území zůstala incká vojenská posádka, která měla za úkol udržet tato území i v budoucnosti a zabránit dalším povstáním. S Ayarmaky Yahuar Huacac neměl problém díky spojenectví, které mu zajišťovalo jeho manželství s Mama Chiquia. Aby si zajistil i aliance s jinými kmeny, pojal za manželky dcery nebo sestry jejich náčelníků.

Za svého nástupce na trůnu vybral syna jménem Paguac Huallpa. S tím ale nesouhlasil národ Huallacanů; přáli si, aby se jeho následníkem stal syn manželky pocházející z jejich národa. Proto se uchýlili ke stejné lsti jako v případě malého Titu Cusiho Huallpy. Pozvali následníka k návštěvě Huallacanu, kde ho chtěli zabít. Yahuar Huacac si vzpomněl na své dětství, kdy byl unesen právě s pomocí Huallacanů, a vyslal na návštěvu svého syna s doprovodem čtyřiceti bojovníků, kteří měli rozkaz zabít každého, kdo by je ohrožoval. Ale Huallacané je přepadli a Paguaka i s jeho bojovníky zabili. Yahuar Huacac se krutě pomstil. Nařídil srovnat se zemí Paulo, hlavní sídlo Huallacanů, a zabít všechny jeho obyvatele.

Yahuar plánoval tažení do Collasuya, kraje u jezera Titicaca, ale musel se svého plánu vzdát kvůli povstání národa Cunti. Jejich vzpoura byla značně násilná. V době, kdy se v Cuzku konala velká slavnost, napadli město a inka byl nucen hledat úkryt v chrámu Inticancha. U vchodu tohoto posvátného místa byl ale dostižen, zraněn na hlavě a pak zavražděn spolu s několika svými syny. Ve městě povstal chaos; situace se uklidnila teprve, když vypukla náhlá bouře, kterou bojovníci Cunti považovali za příznivé znamení a opustili Cuzco.

Tato událost znovu dokázala, že incký stát dosud nebyl dostatečně silný a že jeho sousedy byly mocnější státy, které neskrývaly své přání rozšířit se na úkor Inků. Nejmocnější z nich byla aymarská království Lupaca a Colla na jihu při jezeře Titicaca a stát Chanků na severu v kraji u řeky Apurímac.

HUIRACOCHA V Cuzku vládl chaos a nejistota ohledně příštího inky, protože většina synů Yahuar Huacaka byla zavražděna. Příslušníci poloviny hanan ale rozhodli jmenovat inkou Hatun Topaka, který měl zajistit pokračování moci ve všech sociálních a vojenských aspektech. Nebyl synem Yahuar Huacaka, ale představili ho jako takového v zájmu udržení kontinuity inckého státu. Měly tak být z paměti vymazány všechny stopy po vzpouře a zavraždění vládce.

Legenda vypráví, že když byl Hatun Topac ještě chlapcem, zjevil se mu nejvyšší bůh Ticsi Huiracocha, a toto jméno přijal, když se stal vládcem. Chtěl tím vyjádřit, že je příbuzným boha stvořitele.

Korunovace nového inky se zúčastnili všichni náčelníci dobytých národů a ayllu; hlavním hostem byl ale Chuchi Capac, král Hatun Colly.

Hlavní Huiracochovou manželkou se stala Mama Runtu, dcera náčelníka z Anty, která mu dala několik synů. Pro pozdější historii byli nejdůležitější Cusi Yupanqui a Capac Yupanqui. Přestože Mama Runtu byla hlavní manželkou, nebyla inkovou favoritkou. Velkému vlivu se těšila Curi Chulpi z národa Sahuasera, která porodila syna Urka. Ten se stal nejoblíbenějším synem svého otce, který mu dával přednost přede všemi ostatními syny.

Huiracocha dobyl Yucay a Calku v údolí Urubamby. Tamní mírné podnebí se mu tak zalíbilo, že si tam nechal postavit palác. Potlačil povstání v Pisaku a vzbouření národa Pinagua, útoky Ayarmaků a Guayparmaků jen díky vojenskému vedení generálů Vicaquiraa a Apo Mayty. Po slabém odporu si inkovo vojsko podrobilo i národ Canchis a tam, v místě zvaném Cacha, inka rozkázal postavit ohromný chrám zasvěcený bohu Ticsi Huiracochovi, s kterým, jak věřil, byl spřízněn.

Huiracocha je mnoha historiky považován za prvního inku, který měl imperialistické ambice, ale pro své slabosti je nemohl uskutečnit. Stejně jako jeho předchůdce Yahuar Huacac si uvědomil, že nestačí, aby podmaněné národy jenom odevzdávaly daně, nýbrž že na dobytých území musí být postavena incká města se stálou posádkou, která by tato území pro Inky ochraňovala a zabránila dalším povstáním. Tímto způsobem zajistil definitivní ovládnutí všech etnik v sousedství Cuzka. Jisté je, že během jeho vlády stát posílil a mohl se srovnávat s jinými v jižních peruánských Andách.

On sám byl ale slabý vládce, který nedovedl prosadit svou vůli. Dokonce i v Cuzku měl mnoho odpůrců. Jeden z bratrů Yahuar Huacaka se chtěl s pomocí příslušníků části hurin zmocnit vlády. Nechal proto zavraždit zástupce inky, který byl v té době mimo město. Nepočítal ale s podporou obyvatelstva, a proto, aby se vyhnul potupnému trestu, se tento princ raději otrávil.

Na jihu se zatím království Colla a Lupaca stávala stále silnějšími a mocnějšími. Jeden národ se obával druhého, a proto žádný z nich nemínil začít válku. Huiracocha ale stranil Lupakům. Dokonce se vypravil na Altipláno navštívit toto království. Jako svého zástupce, incap rantin, v době své nepřítomnosti určil svého syna Urka. Když ale přijel do země Collů, ti se už nacházeli ve válce se svými sousedy, nad kterými zvítězili. Huiracocha si i v této situaci dokázal pojistit přátelství obou národů a zajistit mír na dlouhou dobu.

Po návratu z Altiplána se již cítil starý a unavený, a proto se pod vlivem své nejoblíbenější manželky Curi Chulpi rozhodl uchýlit do svého paláce v Calce v Posvátném údolí. Za svého následovníka na trůnu určil svého nejdražšího, i když vedlejšího, syna Urka a jeho bratra jménem Sucso jmenoval náčelníkem celého svého rodu, který se začal nazývat Sucso Panaca. Tím porušil zavedený řád, protože dal přednost vedlejším synům před hlavními, to znamená před syny své hlavní manželky.

Na severu ale začínala být velkým soupeřem pro stále ještě malé Cuzco mocná říše Chanků, jejíž vojska dobývala všechna seňoría a malá království v širokém okolí. Zabírala nesmírné území, které na východě dosahovalo až k řece Apurímac, kde vojska čekala na příhodnou situaci k napadení Ayarmaků a Inků v Cuzku.

Kdo ale byli Chankové? Pod tímto jménem se skrývalo mnoho různých etnik, která vytvořila takzvanou Konfederaci Chanca. Nejdůležitější byly pravděpodobně národy Pocras, Rucanas a Soras. Jejich původ ještě není zcela objasněn, ale mnohé z nich mluvily aymarsky nebo nějakým dialektem tohoto jazyka, protože ještě dnes šedesát procent dochovaných toponym v těchto krajích má aymarské kořeny. Někteří vědci s tím ale nesouhlasí a prohlašují, že mluvily kečujsky. Další badatelé je dokonce považují za potomky kultury Huari, jejíž centrum se nacházelo v Ayacuchu a která zanikla kolem roku 900.

Konfederace Chanca se rozkládala v dnešních departementech Huancavelica, Ayacucho a Apurímac. Cieza potvrzuje, že tato etnika pocházela z dnešního kraje Castrovirreyna. Zde u jezera Choclococha, ve výšce 4950 metrů nad mořem, se nacházela jejich pacarina, mytické místo jejich příchodu na tento svět. Byli to pastevci lam a alpak, ale pravděpodobně kvůli změně klimatických podmínek museli tento kraj opustit. Jejich pouť vedla podél řeky Pampas. Prošli lokalitou Paucaray, kde se narodil Uscovilca, zakladatel říše Chanků.

Většina jejich sídlišť se nacházela na těžko přístupných místech na vrcholcích nebo svazích kopců v nadmořské výšce 2000 – 4000 metrů. Architektonicky nebyla nijak plánována, maximálně však využívala strmý a obtížný terén. Domy o kruhovém půdorysu byly postaveny z kamenů spojených hlínou.

Jisté je, že na počátku 13. století porazili mocný kmen Quechuů, vytlačili je z kraje kolem Andahuaylas a definitivně se zde usadili. Vedeni Uscovilkou začali na základě všech ekonomických, sociálních, náboženských a politických zvyklostí v Andách organizovat stát. Stejně jako jiné národy byli rozděleni do dvou polovin, hanan chanca a hurin chanca. Dokonce se zachovala jména vládců: Uscovilca vládl části hanan a Ancovilca části hurin. To znamená, že existovala vojenská a náboženská diarchie.
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