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Departamento de Puno
Provincia de Huancane
Distrito de Taraco

O CRISTIANO
“PAGO A LA TIERRA”?

por Manuel Ma. Marzal sj.

1.—LA PREGUNTA DEL CAMPESINO.

Acabo de estar en la parroquia de Taraco (provincia de Huan-
cané, Puno), una de las dos parroquias quechuas que tiene la prela-
tura. aymara de Juli. He estado recogiendo material para un estudio
sobre el sacerdocio campesino. He hablado con el P. Tomas Verhoe-
ven, M.M., promotor del movimiento de catequesis rural en la sie-
rra y fundador de las escuelas de Puno, Cusco, Huancayo y Hua-
raz. Ahora el padre TomAis estd orientando sus catequesis a la for-
macion de cristianos de base. Un dia, después de la reunién con los
cristianos de base de la parcialidad de Patascachi, uno de ellos me
pregunto: jpuede un cristiano ofrecer un pago a la tierra? IEsta pre-
gunta es el punto de partida de estas paginas, que tratan de orien-
tar en lg resolucion de este “caso de conciencia” para la mayoria de
los campesinos de |a llamada “mancha india” (Huancavelica, Ayacu-
cho, Abancay, Cuzco y Puno), que durante las noches del mes de
agosto se retinen en sus casas para ofrecer el pago a la pachamama.

Esta pregunta tiene dos cosas buenas: 1) indica confianza en
lqs sacerdotes. Ya se ha superado la etapa de “la persecucién reli-
glosa” (la primera época de la conquista espafiola y las célebres visi-
tas de extirpaciéon de la idolatria del siglo XVII) y también la eta-
pa del “pacto de no agresion’, en la que no se hablaba nunca de una
cosa que todo el mundo sabia que existia y a la que se despreciaba,
con tal de que los campesinos participaran también en la vida reli-

18‘10% oficial. También en esta Iglesia marginal ha comenzado el dia-
0£0.

_2) indica inseguridad en ellos: durante estos meses en que he
trabajado en las parroquias de Orurillo (prov. de Melgar) y Taraco,
he escuchado muchas veces preguntas parecidas. Sobre el valor del
pago a la tierra, sobre la curacién del mancharisqa (susto) o sobre
las apariciones del diablo. Esta inseguridad es una consecuencia ine-
vitable del proceso de modernizacién del mundo andino. Antes el
campesino no se hacia esa pregunta, porque sabia que el pago ser-
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via para algo, aunque tuviera en el fondo de su conciencia la critica
del pago, que habia escuchado del sacerdote y no supiera cémo com-
paginarla con sus creencias. Pero ahora comienza a dudar, aunque
en otras cosas de su religién-magia tradicional, como por ejemplo la
medicina de sus hanpikoqg o hanpej, que es la Unica medicina real-
mente a su alcance, siga creyendo profundamente.

Los catequistas sienten también esa inseguridad, como se ve-
ra en la narracion de la junta que tuvimos. Pero en ellos el punto de
partida es distinto: el campesino ordinario comienza a dudar, des-
pués de creer sinceramente en el pago, mientras el catequista co-
mienza a dudar, después de repetirse muchas veces gque no creia en
el pago, como consecuencia de su ‘“conversion desde arriba’”, una de
las méas sitiles formas de dominacién que soporta el campesino. Mu-
chos de los catequistas del altiplano, a pesar de sus declaraciones de
ortodoxia, han tenido recaidas en su religion-magia y algunos hasta
han visto enriquecidas sus técnicas de pagos con todas las oraciones
y ritos que aprendieron en la escuela regional de catequesis. A ve-
ces esa conversion autoritaria desde arriba se reinterpreta en el ca-
tequista en un desprecio profundo por su cultura y en una tenaz
negacion de la existencia de la religién-magia.

2.—EL PAQO EN LA PARCIALIDAD DE JASANA
(Taraco).

En las largas entrevistas que tuve con los catequistas de la
parroquia toqué siempre el tema de la religiéon-magia, para ver has-
ta qué punto el mismo catequista no sigue prisionero de la estructu-
ra magica. M1 entrevista con uno de ellos, que era paqo, segiin me
habian dicho en la misma parroquia, fue especialmente interesante
y estuvo de acuerdo en que le acompahara a la celebraciéon de un
pago que 1ba a realizar la noche del 5 de agosto en la parcialidad de
Jasana.

La ceremonia se tuvo en la misma casa del oferente, un cam-
pesino de unos 30 ahos, que habla bien el castellano. La casa es co-
mo todas las de la zona; tiene un amplio patio central cuadrangu-
lar y en tres de los lados sendas casas, que ya no son putukus, co-
mo en otras parcialidades de la parroquia, pero son de corte tradicio-
nal con paredes de adobe, techo de paja, piso de tierra y una sola

habitacion. La preparacion del pago se hizo en la habitacién cen-
tral, de unos dos por cinco metros, y su ofrecimiento se hizo en dos
sitios en el patio, delante de la mesa-altar, que es frecuente en mu-
chas casas campesinas del departamento de Puno, el recado que se
quemo en honor de la tierra, y fuera del patio, en la misma pampa, el
recado que se ofrecié a Ancari, sefior del viento.
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Como a las 7 de la noche ya estin presentes todos los invita-
dos, que son miembros de una familia extensa, apellidada Sukapuka,
pero que no viven en la misma casa, Sino en casas préximas. Dicha
familia estd formada por un matrimonio y sus tres hijos, dos hom-
bres y una mujer; los dos hijos estan casados y tienen a sus respec-
tivas mujeres y a un hijo pequefio cada uno. El hijo mayor es pre-
cisamente el oferente y en su casa se celebra la ceremonia. Ensegui-
da se sirve la comida y en ella también toman parte otros parientes
y amigos, que vienen a saludar a la familia, pero en el momento de
comenzarse el pago sélo estd presente el grupo familiar y un primo.
joven, con 5 anos de permanencia en Arequipa y muy modernizado.

Hacia las 9 p.m., después de que la familia Sukapuka ha es-
tado conversando sobre ciertas creencias (el primo habla de una en-
fermedad de su mujer, de la que sélo se podia curar con orina de
llama) y ha estado escuchando con mucho interés una emision que-
chua de una emisora de Juliaca sobre el servinakuy de los campesi-
nos, el paqo que se llama Felipe (53 anos, nunca fue a la escuela
pero ha aprendido a leer por su cuenta) comienza la preparaciéon del
pago. lista sentado en el suelo, como todos los presentes, sobre gesa-
nas de totora, cubiertas con frazadas, y ocupa la cabecera y estd
rodeado por toda la familia, primero los hombres y luego las muje-
res. El paqo o maestro tiene ante si la “istalla’” (bolsa de mujer para
llevar la coca) y un voluminoso paquete con todos los componentes
del recado, cosas ambas que acaba de traer la duena de la casa. En
el centro hay un pequeno cajon de madera, en donde hay una vela
que ilumina el ambiente, una botella de vino de oporto peruano, otra
de cerveza, otra de coca-cola y dos pequefias de aguardiente. Cuando
éste se consume, vuelven a llenarse las botellas con una lata gran-
de; de cerveza y coca-cola sélo se consume lo que estd sobre el ca-
jon; el vino parece que sélo se emplea con fines ceremoniales, pues
nadie lo toma. Pueden distinguirse en el desarrollo del pago co-
mo tres partes:

2.1 Primera parte: la ofrenda a la tierra.

a) Oracién preparatoria: el maestro, que de ordinario esti
sentado sobre sus piernas dobladas, se incorpora hasta quedar de
rodillas, junta las palmas de las manos y comienza a rezar. Todos los
asistentes hacemos lo mismo. IFelipe reza en quechua un padrenues-
tro, un avemaria y el acto de contricion, y luego pide “licencia’ a
Dios para realizar el pago.

b) Preparacion del recado: el pago comienza por colocar so-
bre el suelo los tres platos que van a servir para las ofrendas: los
dos de los extremos para la tierra y el del centro para el viento.
Propiamente para el “Ancari’”’, que es el remolino o sefior del vien-
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to, pues cuando no hay viento los campesinos de la zona dicen: “lla-
maremos al Ancari’. Los campesinos “que son de tener”, es decir los
mas ricos que poseen varios terrenos grandes en distintos sitios, ofre-
cen un recado por cada terreno; como el oferente sélo tiene varias
pequenas parceias, ofrece dos recados por todas.

Luego Felipe corta y dobla cuidadosamente tres papeles blan-
cos & modo de servilletas y las coloca sobre los platos, para asi trans-
portar todo el recado en el momento de echarlo en el fuego. Ensegui-
da pone una capa de algodon y sobre ella una galleta grande
Victoria, a la que ha hecho cuatro orificios en las esquinas para po-
der introducir flores de clavel, que ha sacado del adorno de una cruz
de mayo que ha traido la dueiia de la casa. ¢

c) Letanias por cada terreno: a continuacién Felipe comien-
za & recoger de la istalla K’intus de coca, tarea en la que colaboran
varios de los presentes, echa un poco de sebo de llama sobre cada
K’intu, mtroduce ambos én una tacita con vino y los eleva hacia el
cielo con la mano derecha en actitud de ofertorio, mientras musita a
media voz, poco Inteligible, una breve plegaria. En un momento de
la misma hace un alto para que el duefio de la casa diga el nom-
bre de cada uno de los terrenos que posee. Parece que otros maes-
tros tocan la campana al decir el nombre del terreno, pero Felipe,
aunque tiene la capana delante, no lo hace. Finalmente deposita ca-
da K’intu asi ofrecido sobre los platos de la esquina alternativamente.
Lia ceremonia es larga, pues el dueiho, como la mayoria de los cam-
pesinos de Taraco, tiene su propiedad agraria muy fragmentada, y
asi sobre el algodon se ven 15 6 20 K’intus en cada plato.

d,) ~ Primera aspersién ritual. Luego Felipe pide al hijo menor,
que esta junto a la puerta, que lleve al patio el vino que sobra en
la taza. No pude ver dénde lo arrojd, pero de ordinario se echa en

el horno de fuego (todavia no prendido) o sobre las paredes de la
casa, o0 en €l suelo.

e) Se completa el recado: A continuacion Felipe deposita so-
bre los dos platos cada uno de ios elementos del recado, en -nimero
variable, pero siempre reducido. Dichos elementos son: arroz, maiz,
café, galletas, azlcar, confite, dulces, incienso, huayruros, garbanzos,
frijoles, chiuchis (confite mas pequefo), chancaca, pasas de uva, al-
fenique, wiraqg’oya (hierba tipica de la puna), pallares, ete. Parece
que cada uno de esos elementos tiene un significado, asi por ejem-
plo los chiuchis representan a las gallinas, pero la mayoria de los
campesinos no conoce el significado exacto y es un privilegio de ca-
da especialista. Pero lo importante es que son simbolos de cada ele-
mento de la vida agricola y pecuaria del campesino, para agradecer
}Ca fecundidad de la pacharrama en el pasado y asegurarla en el fu-
uro.
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f) Segunda aspersion ritual: Felipe llena el pequefio regi-
piente de vino y pide al hijo menor que vuelva a echarlo en el patio.

g) Intervalo. Hay un rato de descanso, durante el cual se
toma coca, que ofrece la duena de la casa y que se recibe en la ma-
no cubierta por el poncho, y se bebe licor, aunque durante toda la
ceremonia las dos pequenas botellas de aguardiente han estado pa-
sando de mano en mano. No se dice selud cada vez que se bebe, co-
mo hacen los mestizos, pero se agradece a la persona que ofrece, v
se pasa a la siguiente, después de limpiar la boca de la botella con
la mano. En general se bebe poco y, al acabar la ceremonia, nadie
da sintomas de estar algo tomado.

Durante el descanso también se comentan distintos aconteci-
mientos, aunque en la ceremonia misma se bromea, menos en el
tiempo que se hace oracién. Ademas casi todo el tiempo se oye la
radio de pilas, propiedad del duefio de la casa. Se nota también un
cierto conflicto generacional entre los padres, que parecen tomar mu-
cho mis en serio la ceremonia, por la manera cémo rezan, por su
postura con las manos juntas v por la misma tensién, y los hijos, a
pesar de que el mayor ha sido el patrocinador; el menor parece mas
esceptico y hasta se duerme al final.

2.2 Segunda parte: la ofrenda al viento.
Kl ritual de esta parte es muy parecido al de la primera:

i a) Oracién preparatoria: se comienza con una breve plega-
ci)a’ que ahora es el padrenuestro, el avemaria, el credo, en quechua
Mo siempre, y que todos los presentes contestan.

\

b)  Preparacién del recado: Como antes, Felipe toma k’intus
de coca, les echa un poco de sebo de llama, los moja en vino y los
eleva, hamgx el cielo con la mano derecha, mientras hace una plega-
la a media voz. Es una plegaria a los protectores de las plantas y
de los animales. Primero invoca al Ancari y luego a distintos santos
cristianos: San Marcos, patrono del ganado vacuno; san Juan Bau-
tista, patrono del ganado ovino; San Lazaro, patrono de los perros;
Santiago y otros apéstoles, ete. Parece que otros paqos invocan aho-
ra a los principales apus y fuentes de la region, pero Felipe no 1o

hizo. Quizds se trate de una cristianizacion del pago hecha por el
paqo-catequista.

c) Tercera aspersién ritual: el vino que sobra en la taza,
de nuevo se echa en el patio.

d) Se completa el recado: como en el caso de las ofrendas
a la tierra, Felipe deposita sobre los K’intus de coca los deméas ele-
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mentos del recado. Ahora comienza por colocar llamasullu (feto de
llama), aunque se me informa que la mayoria de pagos ponen lla-
masullu en las ofrendas a la tierra y khuchisullu (feto de chancho)
en la ofrenda a Ancari. Luego afiade los demas elementos como an-
tes. Noto que ahora pone también fideos. Una vez que ha termina-
do, cubre todo con el algoddén, deposita una flor de clavel .sobre la

ofrenda y le echa un poco de vino. Hsta ceremonia también la hizo
en la ofrenda a la tierra.

. e) Rezo del rosario: a continuacién Felipe, de rodillas como
slempre que reza, comienza el rezo del rosario, lo que hace segiin la
mas estricta tradicién de la liturgia catdlica. Como es jueves, reza
los misterios gozosos y hace un breve comentario de cada misterio.
Lo reza todo en quechua, incluso las letanias, que se sabe de memo-
ria, y termina con la salve. Sélo el rosario duré como 25 minutos, y
en ese momento eran las 12.80 de la noche.

f) Rito del perdon: enseguida Felipe abraza a todos los pre-
sentes y todos mos abrazamos entre si, repitiendo la férmula: Dios
taytanchis perdonawasunchis que Dios nuestro Padre nos perdone.

g) Intervalo: Hay otro rato de descanso, que Felipe apro-
vecha para encender los hornos. Estos tienen forma restangular y
estan hechos de bosta, el unico combustible de la regiéon. A su re-
greso, se contrnia conversando, chacchando coca y conversando has-
‘ta la quema de las ofrendas que se hace a un cuarto para la una.

2.3 'Tercera parte: Ofrecimiento del pago.

Es una ceremonia muy breve, Mientras la mayoria de los asis-
tentes se queda en la habitacién, Felipe con el duefio de la casa (en
otros sitios parece que sélo salen el pago y su ayudante) salen al
patio. Felipe lleva los dos recados para la tierra y los deposita en el
suelo delante de la mesa-altar. Luego hace una genuflexién y levan-
ta los brazos y la cabeza en alto en actitud suplicante; después se
arrodilla y besa la tierra, para enseguida ofrecer los recados al cie-
lo, permaneciendo de rodillas; finalmente se pone de pie y echa los
recados en el fuego, para lo cual los toma por el papel-servilleta.

El ofrecimiento del recado al Ancari sigue el mismo ritual.

Inmediatamente todos entramos en la habitacién a esperar
que las ofrendas se consuman, y nos damos el abrazo ritual, en el
que se desea provecho por el pago en el que se ha tomado parte:
provechopaq kachun. Felipe reparte coca a todos los presentes, se
bebe y se conversa. Como a las 2.80 a.m. se retiran los asistentes,
pero parece que el paqo duerme esa noche en la casa para recoger
las cenizas de la ofrenda v enterrarlas.
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3. REUNION DE CATEQUISTAS SOBRE EL
SIGNIFICADO DEL PAGO.

Al dia siguiente los catequistas de Taraco tuvieron su reunién
mensual. Aunque la mayoria de ellos ha seguido cursos en las es-
cuelas de catequesis de Puno o Cusco, tienen una breve reunién ca-
da semana después de la misa dominical y otra de todo un dia cada
mes. Esta formacion es especialmente importante, porque como la
mitad de ellos tiene grupos de cristianos de base. Dirige la reunion
un catequista-director, que trabaja la mitad de la semana en la pa-
rroquia visitando a los catequistas en sus parcialidades, y que ha re-
cibido autorizacién del obispo en una ceremonia solemne para predi-
car, bautizar y llevar la comunién a los enfermos. Como el catequis-
ta-director asistio también al pago de Jasana, quiere dedicar a ese
tema la reunion de este mes. Despué;s de recordar la actitud intran-
sigente que tuvieron ante el pago los anteriores parrocos de Taraco v
después de hablar de las ensenanzas recibidas en los cursos del Ins-
tituto de Pastoral Andina del Cusco, el catequista-director hizo la
primera pregunta: jestd o no permitido hacer un pago a la pacha-
mama ?

Yo estoy como simple espectador y voy resumiendo en mi
cuaderno de notas las intervenciones. Las principales fueron:

1) “Poco a poco debemos hacer desaparecer eso,
porque nos dijo el Senor que no debemos inclinar
la cabeza ante otra divinidad’’;

2) “Eso es una costumbre de nuestros abuelos y pa-
rece que poco o poco se puede quitar. Pero yo
pediria a los hermanos que digan de verdad lo que

”,

ellos piensan”,

3) “Eso es hacer resucitar una costumbre de los
abuelos”;

) “Ellos —los campesinos que lo hacen y de quie-
nes el que habla quiere aparecer distinto— creen
que el pago les es muy util, porque, al hacerlo,
mejoran en sus chacras y en sus ganados; Yy asi
hay muchos campesinos que hacian el pago ¥
eran ricos, y ahora sus hijos ya no la hacen y se
han vuelto pobres”

(Uno de los presentes habla de su caso personal,
en el que parece probarse esa hipétesis, y dias
antes otro de los catequistas alli presente me con-
t6 la frase que le dijo su padre: “Estds mds po-
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bre que yo, porque desde que eres catequista ya
no haces el pago”;

5) Asi mismo pasa —dice el mismo de la interven-
cion N°® 1, y que parece perder la seguridad de
entonces— y hace unos 12 aiios en mi parciali-
dad hubo tres grandes granizadas vy todos se
preocuparon. Preguntaron a un paqo que vino de
Bolivia y él nos despondié: si no hacen uds. pa-
90 a la tierra, habrd todavia una cuarta graniza-
da. Entonces varios campesinos hicieron el pago
Yy no volvio a granizar. Parece que eso pasa’;

6) “Miren, hermanos, —dice el catequista que presi-
de la reunién junto con el catequista-director—:
los primeros atios de mi matrimonio he hecho pa-
gar a la tierra como todos los campesinos. Luego
me hice catequista, me instruyeron los sacerdotes
y dejé de creer en eso. Pero me han ocurrido
desgracias que no tuve antes: mis hijos se me
han enfermado, los animales se me han muerto...
Entonces avisé al padre para que bendijera mi
casa y también hice celebrar una misa, pero las
desgracias siguen. Y ahora, hermanos, ya no sé
qué pensar.

Lo mismo los relaimpagos, cuando se nota ese
olor... Segun los padres no hay que preocuparse
de esas cosas. Nuestros abuelos, cuando ocurria
eso del relampago, llamaban al yachaq para que

curase, y el yachaq sacaba lo del relampago y no
pasaba nada’’;

7) “Yo también he hecho eso, cuando me han solici-
tado —dice el mismo de las intervenciones 1 y 5,
que no sé6lo ha perdido seguridad, sino que ahora
resulta que actia algunas veces de pagqo—, pero
eso se debe al poder de la oracion... Pero hay

otras cosas como cuando la tierra agarra a un
nino...”’

Entonges la presidencia interviene y decide dejar lo del rayo y lo
d.el allpa hap’isqan para otra ocasién y continuar ahora con el pago a la
tierra. Y asi se plantea la segunda pregunta: ;cémo se hace un pago?

Hay numerosas Intervenciones que confirman la descripcién del pa
go de Jasana. Se insiste en que cada pago tiene su propio estilo y en
que con el pago no se hace ninguna cose mala al préjimo, para indi-
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car que es una cosa distinta de la hechiceria: el layqa es otro que el
Paqo.

Sigue la tercera pregunta: ;durante el pago han escuchado
uds. tnvocar al supay (diablo), a los sagras...? Varios catequistas
al mismo tiempo responden que no, y otro hace la sutil distincion
entre magia negra, que es para perjudicar a la gente y magia blan-
ca, como el pago a la pachamama, con la que no se dafia a nadie. E1
que hace esta distincién es también paqo, pues en la entrevista per-
sonal que tuve con él me contd varias curaciones que ha hecho. Le
llaman hasta de Puno y de Juliaca. Iin Juliaca cur6 a un comercian-
te cholo que se habia caido y a quien los médicos del hospital le ha-
bian dicho que mejor se fuera a operar a Arequipa, pues ellos no po-
dian curarlo.

Noto que a medida que pasa el tiempo hay mas animacion ¥y
las intervenciones parecen ser mas sinceras, LLa mayoria se ha olvi-
dado de mi presencia en la sala y yo sigo tomando mis notas. Creo
que es buena manera de investigar temas como la religidén-magia so-
bre los que pesa tanta sancion social. Parece que todos los catequis-
tas estin ahora mas liberados de inhibiciones que cuando les hice
la, entrevista personal; entonces muchos tenian cara de entrevista,
que es semejante a la cara de fotografia.

Después de la discusion el director-catequista solicité mi opi-
nién. Como todos tenian el Nuevo Testamento en sus manos, yo par-
ti de la frase de Pablo a los tesalonicenses: “Examinenlo todo y qué-
dense con lo bueno” (I Tes. b, 21) y traté de hacer un ejemplo de
catequesis concientizadora, reflexionando con ellos sobre la legitimi-
dad de los motivos y de los elementos del pago. Una ampliacion ¥
justificacién tedrica de aquella discusién es lo que recojo en la ulti-
ma parte de este articulo.

4. ANALISIS DEL PAGO A LA PACHAMAMA.

Se parte del supuesto de que el pago resulta funcional para
la cultura campesina de los Andes, pues no puede explicarse de otra
manera su supervivencia. Es un rito de la religion popular agraria
pre-incaica, que ha soportado la invasion de la religion y cultura de
los incas y de los espafnoles, aunque no creo que soporte la invasion
de la civilizacién técnica moderna. Y se trata de analizar los moti-
vos v elementos del pago para descubrir lo que tienen de legitimo,
desde la perspectiva de la teologia andina (la reflexién sobre el he-
cho de la revelacion en el contexto socio-econémico del mundo andi-
no) y de la Iglesia local, que debe tomar sus propias decisiones. Ade-
mas hay que hacer ese anilisis para un cristiano que tiene ciertas
dudas de conciencia, y que tiene tanto derecho a que se respete su
libertad religiosa, como los cristianos del mundo moderno.
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4.1 Los motivos del pago.

Son muchos, segtin he escuchado de labios de campesinos de
la sierra sur-peruana y la mayoria los repitieron los catequistas de
Taraco en su reunion: opara que haya buena cosecha, para que no
haya enfermedades, por el mejoramiento del ganado, para que no
haya robos, para que no cartga el rayo, para que la tierra no casti-
gue, porque la tierra tiene hambre, para agradecer a la tierra lo que
nos da de parte de Dios, etc., etc. Voy a limitarme a examinar los
tres ultimos como hice con los catequistas de Taraco:

a) Para que la tierra no castigue: El campesino andino de-
be llegar a convencerse de que la tierra no puede castigarlo por-
que Mo es una persona para que castigue, como dijo uno de los ca-
tequistas de Taraco. La tierra solo puede castigarlo, s1 el campesino
no tiene mas cuidado con el agua que toma, o si no se protege mas
del frio o de la suciedad. Asi la catequesis va a ser un medio de
promociéon humana. Y para eso hace falta que el campesino distinga,
entre su conocimiento cientifico, con el que llega a su mundo pro-
fano, y su conocimiento mitico, con el que llega a su mundo sacra-
lizado. Y luego, basindose en los datos de la experiencia profana y
religiosa procure trazar la frontera entre esos dos conocimientos.
La revelacion por medio del concepto de creacién recalca la desacra-
lizacion de la naturaleza, y desde las primeras paginas del génesis,
en las que el hombre debe dominar la naturaleza (Ge. 1, 29) y po-
nerle nombre a los animales vy a todos los vivientes de la tierre
(Ge. 2, 20) lo que era otro acto de dominio, hasta las epistolas de
San Pablo, donde se repite que todas las cosas son de uds. y uds.
son de Dios (I Cor. 3, 22-23), se insiste en la superioridad del hom-
bre sobre la naturaleza.

Pero ademis hay que liberar al campesino de toda 1dea de
castigo, tan enraizada en su religiosidad. Hacerle descubrir que el
Dios es amigo de los hombres y que muere por ellos en la cruz no
puede ser el Dios que agita los rayos sobre las comunidades en las
que hay nifios sin bautizar, o que deja en libertad al demonio para
asustar a la gente. Una espiritualizacion de la idea de Dios es indis-
pensable para liberar al campesino.

b) Porque la tierra tiene hambre. El campesino debe des-
cubrir que la tierra tiene verdadera hambre y que necesita alimen-
tarse y que, sl no lo hace, se vuelve débil, sin fuerzas, como las per-
sonas que no comen. Pero que dicha hambre se quita por medio de

los 'abonos, o por medio de la rotacion de cultivos, técnicas que prac-
tica el campesino hace muchos siglos. Y asi para quitar mejor el
hambre de la tierra debe buscarse mejores abonos (los abonos
quimicos) y mejores técnicas de cultivo. Asi la catequesis vuelve a
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ser medio de promocion humana. Pero aqul hay que volver a g dis.
tincién entre conocimiento cientifico y mitico de la realidad, y g des.
mitificar el mito.

Después de reflexionar sobre estos dos motivos (el castig, y
el hambre de la tierra), el campesino debe llegar a la conclusiép que
no legitiman la celebracion del pago. Veamos un ultimo motive

c) Para agradecer a la tierra. Uno de los catequistas de T4
raco conto en la reunién: Un dia un paqgo, para explicarme por qué
hiay que ofrecer pago a la tierra, me dijo que la tierra es como Ung,
virgen santa, que conversé con Dios y le dijo: Yo voy a darles ali-
mentos a tus hijos. Asi la tierra es como la intermediaria entre Diog
y los hombres, una manifestacién del poder de Dios, una hierofanig y
se le puede agradecer en un rito lo que nos da y desear que mnos Siga
dando. Como la propina que se da al mensajero que nos trae una
buena noticia, o como la caricia que se hace al animal que nos Presta
un serviclo. Todos los elementos del recado o despacho, de los que
hable mas arriba, son como un regalo a la tierra.

La tierra participa de la bondad de Dios y por eso el campe.
sino la rinde culto, como los santos participan de su santidad y pop
eso se les honra. Pero como en el culto a los santos hay el peligro
de exageracién, por olvidar su puesto de mediadores ante el tnico
meliador, que es Cristo, eso mismo puede ocurrir con el culto g la
tierra. No hay que olvidar que ese es el riesgo de toda sacralizacién,
que se basa en un conocimiento de tipo mitico. Como es sabido, cuando
el campesino indigena tradicional sacraliza la naturaleza y rinde culto
a los espiritus de los montes (apus) o a la madre tierra que nos da
los alimentos (pachamama), no se refiere a los componentes fisico-
quimicos del monte o de ia tierra, sino a la fuerza, al poder, al es-
pirita del monte o de la tierra que tiene la posibilidad de alimentar
al hombre y a los animales. Entonces el campesino no se basa en un
conocimiento cientifico de la realidad, sino en un conocimiento mi-
tico, aquel conocimiento que, usando las expresiones de Luis Cencillo
en su obra “Mito: seméantica y realidad” (Madrid, 1970), responde
a una busqueda de sentido y de totalidad, a un saber en profundidad
sobre la realidad total; por eso sus datos sobre la misma no se pue-
den tomar como “una reproduccién quasi fotografica de la realidad”,
sino como una ‘“notificacién mediata, simbdlicamente cifrada y afec-
tivo-participativamente orientada —de ahi su capacidad de rituali-
zacion— de realidades inaccesibles a la experiencia familiar” (1970:
339s). Pero como el mito oral no se puede tomar como historia y
hay que desmitificarlo para descubrir la verdadera realidad que trans-
mite (recuérdese por ejemplo todos los problemas que trajo a los
cristianos el tomar como historia los mitos cosmogénicos de los pri-
meros capitulos del génesis), del mismo modo el mito de la sacrali-
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7aC101 de la naturaleza por el campesino indigena no se puede tomar
ymocimlento cientifico y hay que ayudarle en la catequesis para

como T 2 '
que no caiga en esa tentacion. Se puede hablar de la tierra como
hieI’Ofﬁi‘%i& y rendirle culto y en ese sentido es véalido el pago a la
pachaz-_sf;;er;r.la., pero no se puede tomar la tierra como una realidad

religivsa personal y ese es el aspecto que hay que desmitificar en la

n resumen: si se tiene en cuenta el motivo, el pago para
satisfrer el hambre de la tierra o para evitar que castigue, no se
stifica, pero puede justificarse el pago que se hace para agradecer
o la tierra los frutos que nos da de parte de Dios.

1.2 Los elementos del pago.

Parece que la mayoria de los pagos de la sierra sur-peruana
siguent =1 modelo del pago de Jasana, aunque haya variantes locales
y propias del especialista que lo realiza. Segiln eso hay que exami-
nar la legitimidad de las oraciones, del contenido del recado y de
las circunstancias:

a) Las oraciones. Se usan casi exclusivamente las oraciones
catélicas (padrenuestro, avemaria, credo, acto de contricién...).
Pero en la reunion de Taraco algunos catequistas dijeron que se
rezan mal, 0 no se rezan completas, o que es una falta de respeto
decir ciaciones cristianas en una ceremonia asi, lo que resultaba su-
poner tue la ceremonia z}si era ya mala, cuando eso era precisamente
lo que estdbamos examinando. Indudablemente hay el peligro de
tomar las oraciones con un sentido magico: basta recitar esas pala-
bras pura que se logre lo que se pide, lo que es también el peligro
de muchos cristianos no campesinos. Pero fuera de eso, no hay nin-
giin motivo de maldad en el empleo de oraciones cristianas.

h) El recado. En la liturgia agraria del pago se emplean
naturaimente muchos simbolos de la realidad que se quiere agra-
decer » pedir. Como en los sacramentos cristianos se emplea pan,

vino, agua, acelte para expresar la comunién, la limpieza o la for-
taleza, v en los sacramentales se pueden emplear casi todos los ob-

jetos de la vida. Tampoco en esto se descubre ninguna cosa mala,
sobre todo si esos elemetos se toman como simbolos y no como me-
dios magicos de fecundidad, pero ese riesgo existe también en los
sacranmentos y sobre todo en los sacramentales cristianos.

¢) Las circunstancias., El pago es una fiesta familiar, donde

s¢ muestra la solidaridad de la familia campesina, se respetan las
tradiciones del grupo, en cuanto modo de ser colectivo, se hace una
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pausa en la dura vida agricola, se bebe, se conversa. A veces eso
puede dar ocasiéon a beber en exceso, pero el riesgo no es mayor que
el de cualquier fiesta familiar o social del campesino y desde luego
mucho menor que en los alferados. Por eso se desprende que tam-
poco por eso hay que condenar el pago.

4.8 Conclusion: De todo esto podemos concluir que si el
pago a la tierra se hace para agradecer a la tierra el bien que nos
proporciona de parte de Dios y se celebra el rito de un modo correcto,
no hay ningin motivo para condenarlo y que la Iglesia andina debe
revisar seriamente su posicion pastoral. Esto no quiere decir que
los sacerdotes y catequistas deban convertirse en promotores de los
pagos. Deben reflexionar con sus comunidades, pues en ellas la gran
mayoria de los campesinos siguen practicindolos, para liberarlos de
cierto complejo de culpa y para que den un contenido mas religloso
y cristiano a un rito que van a hacer de todos modos.

Pero deben pensar que el proceso de modernizaciéon va a ter-
minar con todo eso y que hoy dia ya hay muchos jovenes que no
creen en esas ceremonias. Pero sobre todo deben promover otros
medios, como por ejemplo los cristianos de base de Taraco, para _gieS'
cubrir a los campesinos el culto espiritual de que hablaba el Senor-
“Ni en este monte, ni en Jerusalén..., sino adoradores en espiritu
y en verdad” (Jo 4, 21-23). Aunque el pago a la tierra, tras und
catequesis concientizadora pueda salvarse como acto de culto verds
dero, no creo que sea el mejor camino para llegar a Dios ni siquierd
para los campesinos mas tradicionales.

Agosto, 1971.
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