LA IGLESIA ANDINA ACTUAL

Juan V. Nurez del Prado Béjar.

La hipotesis sobre la existencia de una Iglesia Andina”, es decir una
organizacion social especializada en la practica y conservacion de la religion
andina moderna, surgié del trabajo reflexivo realizado dentro de un ciclo
de post-grado en la Universidad Catélica entre 1976 y 1977.

Habia estado interesado en Religiosidad Andina desde 1968; sin em-
bargo, mi atencion se dirigié principalmente a la comprensién del sistema
de representaciones religiosas en si mismo, antes que a los correlatos socio-
légicos a que pudiera dar lugar.

La ubicaciéon del sistema especifico de representaciones religiosas andi-
nas, en un cuadro de “Evolucién General”!, en términos de una *“Religiéon
Superior”? y la correlacion demostrada por Richard N. Adams, entre cvo-
lucién cultural y evolucion de la articulacion social (Adams, 1975), me
lievé a formular Ia hipétesis de la existencia de organizaciones sociales es-
pecializadas que respaldardn y prestaran sustento a la persistencia, practica
social y difusion de los cultos andinos contemporineos; es decir la existen-
cia de una ‘“Iglesia Andina”.

Sobre la base de informacion fragmentaria, presenté esta hipétesis de
frabajo en el encuentro anual del Centro de Estudios Andinos Cusco 1978,
publicandose un afo después. En base a la hipdtesis, formulé un proyecto
de investigacion que fue financiado por la Fundacién Ford y desarrollado
durante el ano 1979. En él participaron como investigadores: Lida Mu-
rillo, Manuel Silva y Washington Rozas. Lo que intento presentar ahora,
es simplemente una sintesis muy apretada de los resultados empiricos de
esa investigacion, que se extendié hasta 1980 inclusive, y que se desarrollo
abarcando la ciudad del Cusco y las provincias aledafias de Quispicanchis,
Paruro, Urubamba, asi como cortas estadas en la provincia de Abancay del
departamento de Apurimac.

1. Sahlins y Service, distinguen los procesos de evolucion general y evolucion espe-
cifica; el primero corresponde al nivel absoluto en que se puede ubicar una so-
ciedad dada dentro de un cuadro general del desarrollo de todas las sociedades
humanas. Mientras que el scgundo es la manera particular en que una sociedad
dada ha desarrollado los mecanismos de adaplacién al medio ambiente que le es
propio (Shalins y Service. 1973).

2. Toynbee, utiliza el término de ‘“Religion Superior” para referirse a aquellas re.
ligiones que ticnen un mensaje dirigido a toda la humanidad y no wun‘camente
a un grupo delerminado. (Toynbee, 1967).
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En el curso de mis trabajos anteriores, habia tenido conocimiento de
la existencia de Especialistas Religiosos Andinos, pero no habia tenido rela-
cion con ellos dentro de un contexto formal de desgliegue de sus roles ce-
mo tales.

En la investigacion empezamos por levantar un censo de los “paqo”
dentro de la ciudad del Cusco, y en aldeas, pueblos y comunidades circun-
vecinas. El censo nos puso en contacto con 42 especialistas y mediante la
investigacion con ellos, quedo claro que existian dos clases bien definidas de
especialistas: Los “Pampa Misa” y los “Alto Misa”*, ya con posterioridad
y en base a las investigaciones exhaustivas con los “"Alto Misa”. se hizo pa-
tente la existencia de una tercera clase, en la que se ubica los “Kurag-

Akullaq” 3.
La Jerarquia Religiosa

Los “Pampa Misa” o “Pampa Miseyoq” .— Realizan funciones reli-
giosas de simple propiciacion, en base a la utilizacion de ofrendas materiales
(pagos o despachos); curaciones por el conocimiento de las propiedades
medicinales de hierbas y su apropiado uso, adivinaciones y diagndsticos ma-
gicos a traves del uso de “*Coneclivos Materiales’ ¢, como las cartas, la coca, etc.
Se reputa que su actividad estd confinada a la utilizacion de elementos rela-
cionados con el “Kay Pacha™’. Debemos scialar que los ‘“‘Pampa Misa®™
muestran dos variantes, definidas por el contexto en que desempenan sus
roles sea éste el comunal o el urbano. Si ¢l especialista, se halla radicado
al interior de una comunidad, su condicion esta correlacionada con los va-
vios niveles de articulacién social que una comunidad muestra a su interior,
y en consecuencia con el sistema de cargos religioso - politico - economicos
iradicionales de la comunidad. Esta correlacién fue originalmente descu-
biertas por Jorge Sanchez, quien nos llamé la atencion sobre ella.

3. “Pago” Denominacién que se aplica a todes y cualquiera de los especialistas re-

ligiosos.

4. ‘“‘Pampa Misa”. “Pampa” literalmente llano, Misa. misa. de raiz castellana; proba.-
blemente de Misa, rito cucaristico catilico o mesa. ¥n todo caso alude al Don o
Carisma. Se wusa también “Pampa Misayoq”. que libremente traducido significa
“con Carisma del Llano”. “Alte Misa” Alto de raiz castcllana, misa, carisma
o Don. Significa el carisma alto o elevado. Se usa tambi¢n “Alte Misayoq”. Como
quien posee este Don.

5. “Kurag Akulleq” de Kuraq el mayor y Akuy. masticacion, ceremonial de la coca.
Significa el mayor o mis vencrable de los masticadores de coca.

6. El término “Conectivo” se usa en parasicologia. para aludir a objelos utilizados
para focalizar la atencién y permitir la produccion de fendmenos extraordinarios
normales y eventualmente paranormales.

7. “Kay Pache”.— En la Cosmologia Andina, este mundo. el mundo sensible, es ante
todo de un cardcter que podriamos llamar ‘‘natural”™. Los otros dos planes son el
“Uku Pacha™ y el “Ha-Pacha™, ambos de un caracter marcadamente extranatural y
prodigioso.
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En un contexto comunal los “Pampa Misa™ presentan con nitidez tres
grados:

a) El primero corresponde al “Phiwi Wawa™® o primogénito de ma-
yor edad dentro de una unidad doméstica. quien posee el “Senalo Qepi”?,
en el que se guardan Jas “Illa” o “Enqaichu” '* familiares. Es el encargado de
dirigir el culto familiar y su ceremwonial, realiza las propiciaciones tanto
para la agricultura como para la ganaderia, y se encarga de la propiciacién
del “Auki” "' particular de! grupo doméstico.

b) El segundo grado de ‘“‘Pampa Misa” esta referido al encargado de
realizar las propiciaciones de “Itu”!? o “Apu” ¥ tutelar especifico del ayllu
o sector, sus actividades estin especificamente circunscritas a ritos de pro-
piciacion; sin embargo actiia en representacion y a titulo de un conjunto
de unidades domésticas en las quc obviamente se encuentran familias nu-
cleares y extensas.

c) El tercer grado tiene un cardcter de mayor especializacion y aun.
que corresponde a un tdnico nivel jerarquico a su inferior se encuentra una
divisién funcional en la que se puede encontrar los “*Hampeq” ™
deros, los “Watoq™ * o adivinos. los *Maycha™ curanderos herbolarios, etc.
Cus actividades cubren una gama bastante amplia de actividades como:
Decir el “Kausay Pacha’!® a las parejas de enamorados para determinar si

O curan-

8. FEn el parentesco Andino, existen tres categorias de hijos:
a) 1 Phiwi Wawa o primogénite vardn.
b) Los “Chaupi Wawa”, todos los hijos intermedios.
¢) Y el *Chana Wawa” o ultime génito.
Dentro del sistema de herencia, el Phiwi Wawa rec’be una fraccion Alicota de
los bienes materiales, pero tiene derecho a heredar tanto la direccion de la fami-
lia extensa, como los bienes de lo altn. Los Chaupi Wawa” rciben solo partes
Alicotas de los bienes materiales y ¢l “Chana Wawa” recibe una poreién doble
en bienes materiales.

9. “Senalo Quepi” atado de la sefial; atado que contiene la parafernalia de culto
Andino.

10. *“Illa o Encaychu™ Pequehas figurillas de piedra con formas de semillas de plantas,
o animales que son fetiches de fertilidad con poder genésico sobrenatural.

11. “Auki” Literalmente abuelo, se usa para designar los espiritus de las montanas
de menos elevacion proximas a la comunidad. Cada unidad doméstica tiene un
“*Auki” protector individual al que se [lama ‘‘Familiay Itu”.

12. *“Itu Parece derivar de la palabra castellana Ito. Es el espiritu de las montafas
que apadrina un grupo social cualquiera y puede ser aplicado a varios niveles de
escala de articulacién social asi “Familiay Itu”, el protector de la unidad domeéstica
nuclear o extensa. “Ayllu Itu” el protector del Demo. “Llacta Itu” el protec.
tor del pueblo. *“Necién Itu”, el protector de un grupo de comunidades que se
identifican entre si. Los Kuyos por ejemplo o los Quero, por ejemplo. que com-
prenden a 7 comunidades.

13. “Apu” Lit. poderoso. Espiritu de las montanas en general.

14. “Hampeq” Lit. sanador. Se aplica al “Pampa Misayoq” en su funcién de sanar

cnfermedades.
15. “Watoq™ Lit. preguntador. Se aplica al “Pampa Misayoq” que ejerce de adivino.
16. ‘“Kausay Pacha™ Lit. universo vital. Se aplica a la predestinacion a la que estd

sujeta una persona individual.
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existe compatibilidad entre ellos, restablecer las buenas relaciones con ““Pacha
Mama” o los “Apu” a través de los rituales de “Despacho”, la “Tinka” o el
“Haiwarisqa”, diagnosticar el origen de las enfermedades echando las cartas.

la coca o el maiz, proporcionar amuletos y talismanes como la “Venta’ ¥
) y

para mejorar los negocios de los clientes, realizar practicas de “Indorsismo™
como la “llamada del alma” o el tratamiento del “*Mancharisqa™ o mal de

susto, etc.

La denominacion explicita tnica es la de “Pampa Misa” o “Pampa
Misayoq” mientras el reconocimiento del grado jerarquico, obedece simple-
mente a la categorizacién posicional relativa “Kuraq Sullka” . Lo que
contribuye a aportar nitidez a la jerarquizacion interna de la ‘“‘Pampa Misa”
es la jurisdiceién prescrita a los actos del oficiante; mientras el ‘“‘Phiwi”
tiene jurisdiccién para realizar los actos litirgicos exclusivos de su propia
unidad doméstica; el “Pampa Misa” de grado intermedio puede realizarlos
en representaciéon de su Ayllu o Banda y el de grado mayor los realiza a
nombre y en representacién de la comunidad en su conjunto.

En el contexto citadino, la jerarquizacion y orden entre ‘“‘Pampa Misa”
se¢ torna confuso, desapareciendo virtualmente, tanto el oficiante de unidad
doméstica, como el de ayllu, queda simplemente el ‘“Pampa Misa” de fun-
ciones generalizadas, y atun este ya no esta vinculado a una unidad social
especifica, sino que ha convertido su funcién en un oficio especializado, por
el que cobra honorarios y se de al servicio de cualquiera que lo solicite, pro-
venga o no de la propia unidad social. Sin embargo hay identificacién
clara de la condicién de “Pampa Misa” y persiste con claridad la nocion
de que puede haber tres grados de “Pampa Misa”.

Puede decirse en general que lo que caracteriza al “Pampa Misa” es
mantener relaciéon con lo sobrenatural, pero de una manera indirecta que
reviste ante todo un caracter liturgico rituel, digamos semejante al que le
es reconocido por sus fieles al sacerdote catdlico.

Los “Alto Misa” o “Alto Misayoc” ,— Constituyen lo que propiamente
puede considerarse una jerarquia eclesidstica. Su ministerio es de cardc-
ter profético — carismdtico, puesto que su poder esta basado en una expe-
riencia mistica personal que les es dispensada por los seres sobrenaturales.

17. “Venta” de raiz castellana referida a acc’én y efecto de vender; se aplica a un
talismin complejo que enterrado en el lugar donde se realizan los negocios pro-
piciard la prosperidad de los mismos.

18. “Indorsismo™ lo usamos como opuesto a exorcismo en el que se trata de expulsar
un agente espiritual exdgeno, mientras en el indorsismo se trata de reincorporar
un componente espiritual perdido por el paciente.

19. “Kuraq™ mayor. *‘Sullka™ menor,
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El “Alto Misa™ accede a su rol después de un periodo de aprendizaje
que concluye en un rito de iniciacién al que se llama *“Karpay”? que es
esencialmente una consagracion al servicio de un “Apu” especifico, que a
partir de entonces se convierte en su tutor y guia personal, sc denomina
*‘Estrella” # al “Apu” guia especifico de un ‘“Alto Misa”.

Se trata de una jerarquia por mérito propio y el rango no es de pose-
sion definitiva para quien lo ba logrado, sino que debe ser renovado perié-
dicamente, asi como puede perderse en cualquier momento por mal compor-
tamiento; por lo general relacionado a la utilizacion del poder para enri-
(uecimiento propio, incumplimiento de las érdenes recibidas del “Apu Es-
trella”, conducta sexual reprobable, e incluso abuso de bebidas alcohdlicas.

Es de consenso general que existen tres grados de ““Alto Misa” a los que
se designa como “Alto Misa 17, “Alto Misa 2” y “Alto Misa 3”. Sin em-
bargo la informacién empirica muestra dos modalidades de jerarquizacién;
en la primera se considera que el de mayor grado es el “Alto Misa 1, le
sigue el “Alto Misa 2" y el de menor grado es el “Alto Misa 3", mientras
en la otra la perspectiva es inversa; es decir, segin ella el de mayor je-
rarquia es el “Alto Misa 3”, seguido del *“Alto Misa 2” y el menor grado
el “Alto Misa 1”. Debe subrayarse que la primera perspectiva se registra
cn los “Alto Misa” cuyo sacerdocio gira en torno al “Apu Ausangate”,
mientras la segunda aparece en aquellos que gravitan en torno al culto del
“Apu Salqantay”, ambas deidades estén consideradas como el “Rual” Z de
su respectiva drea, es decir el espiritu de las montafas de mayor jerarquia
por lo que parece tratarse de una inversion simbolica entre dos sistemas
opuestos y complementarios que resulta corriente en sistemas basados en
noseologia de caracter dualista como el andino.

El ascenso a cada grado, implica la realizacion de un nuevo *“Karpay”,
se considera que el pretender un grado mas alto, requiere un previo periodo
de permanencia en el grado inmediato inferior aunque no hay consenso
sobre lo duracion de dichos periodos; en este como en el caso anterior se
nos presentaron dos versiones mas o menos consistentes:

20. “Karpay”. Es probable que tenga relacion con la palabra castellana carpa, pues
se acostumbra levantar una especie de tienda de tela domde el iniciado y el maes-
tro se protegen del frio, en los lugares donde debe realizarse la iniciacién; sin
embargo *“Karpay” es el nombre que se da a la iniciacién, usindolo como verbo
en la expresién *“Karpasqga”, iniciado.

21. ‘Estrella”.— Tiene el sentido neo.plaionico de “Buena o mala estrella”; es decir
sine. Para un Alto Misayoq su “Estrella” es su espiritu guia personal con un
sentido mas o menos semejante al que se da al espiritu guia entre mediums espiritistas.

22. “Rual”.— Espiritu de la montafia mas alta de una region, se lo considera dentro de
la teologia andina cen un grado inmediatamente inferior al de ‘“‘Taytanchis”
(el Dios Cristiano) a quien se halla subordinado, se cree que es el padre de los
espiritus de las montabas y en torno a él gravita toda una constelacién de ‘“Apu”
menores, que estan sujetos a su autoridad. Recibe también las denominaciones de
“Kurag Apu” y “Alto Qaqa” se lo asocia también con santiago y “Q’aqya” (el rayo).
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Segun la primera para el acceso al grado superior se requiere un ejer-
cicio de cuatro afios del grado inmediato inferior. De acuerdo a la segunda
version, es necesario permanecer tres afnos en el ejercicio del grado mads
bajo, optado el nivel intermedio se lo debe ejercer por cuatro afios para
optar el grado superior que es ejercido por el lapso de siete afos.

Sin embargo, chequeando empiricamentc. parece ser que estos son es-
guemas ideales y que el ascenso a un grado superior depende en gran medida
de que el postulante se sienta apto para ello y que el maestro que lo ha de
iniciar esté de acuerdo con la aptitud del postulante.

Un maestro puede quitar la “Misa”, es decir degradar a uno de sus
discipulos, y también hemos constatado casos de autodegradacién de motu
propio, que implica un alto sentido ético por parte de los sacerdotes andinos.

Por otro lado la condicién de “Alto Misa”, puede obtenerse por haber
recibido la descarga de un rayo y haber supervivido la cxperiencia. De he-
cho es corriente que los “Alto Misa” pretendan que esta sea la manera
en que fueron llamados al sacerdocio., aunque hayan realmente seguido el
camino normal de aprendizaje bajo la direccion de alguien ya iniciado.

Las funciones de “Alto Misa” implican todo tipo de orientacién a sus
feligreses, desde la resolucién de problemas domeésticos o conyugales, ayuda
para la toma de decisiones de caracter practico, augurios sobre viajes y otras
empresas, curacion de enfermos graves, hasta el auxilio y orientacién de mo-
ribundos para la realizacion del viaje al mas alld y el consuelo y orienta-
cion de los deudos, necesaria para la continuacién de la vida familiar des-
pués de un deceso.

El cardcter diferencial que los distingue de los “Pampa Misa” es su
capacidad de comunicacion directa con los espiritus de las montanas a través
de la cual reciben orientacion e informacion de cardcter sobrenatural. Sobre
esta base, les esta reservado el privilegio de utilizacion de ciertos proce-
dimientos como la adivinacién por “Qollpa”? y la realizacién de ceremo-
nias de caricter exorcistico a las que se denomina ‘Cotejo” %, obviamente

23. “Qollpa” un ¥po especial de silicato de aluminio del cual existen multiples va-
riedades, es comestible y se lo ingiere a manera de salsa con papas sancochadas en
especial en el area del altiplano; es parte integrante de las ofrendas de “despacho™.
La téenica de adivinacién con “Q’ollpa” consiste en tomar una cantidad de orines del
paciente, mezclarlos con “Qollpa™ y pomerlos a hervir en una olla, con la ebulli-
o'6n se producen grandes burbujas en las cuales el Alto Misa “ve” los hechos,
circunstancias o espiritus que han causado el mal del paciente.

24. *“Cotejo” de raiz espafiola que significa confrontacién. Se usa para designar una
ceremonia que se realiza cuando el diagnostico indica que la enfermedad del pa-
ciente estd causada por la posesion de un espiritu maligno “Hap'isqa”. En ella
se confrontan los poderes del Alto Misayoq y del espiritu que posee a la victima.
Se conmsidera que la realizacion de un “Cotejo” reviste peligro para el “Alto
Misayoq”. puesto que si su poder resulta inferior al del espiritu que intenta en
exorcizar €l mlsmo resulta poseido en lugar del paciente.
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los “Alto Misa™ son libres de recurrir también a todos los procedimientos del
uso de los “Pampa Misa”.

El “Kuraq Akulleq” ,— Constituye un estamento separado y superior
al de “Alto Misa™, al parecer con grado tunico.

Para acceder a €l debe haber sido previamente “Alto Misa” de la ca-
tegoria mas elevada. Se considera que este sacerdote tiene capacidad para
ver el “Hanaq Pacha”, cuya vision sélo le es permitida al hombre comiin
después de la muerte, razén por la que también se la da el apelativo de
“Hanaq Qawaq". Su “Estrella” es el “Rual” en persona, es decir el es-
piritu de las montafias de maximo poder. El titulo que se aplica a esta
dignidad (Kuraq Akulleq), tiene un contenido semintico sumamente su-
gerente si tenemos en cuenta que por masticadores de coca se entiende a los
*Runa”, es decir a los miembros de la etnia andina. que literalmente signi-
ficaria “El mayor entre los masticadores de coca”.

En el curso de la investigacién, solo tuve umna tnica oportunidad de
relacionarme con uno de cstos dignatarios, y a pesar de lo fugaz de la rela-
cion, esta resulté para mi sumamente impresionante, se trataba de un an-
ciano de aproximadamente 90 afios de edad, de porte majestuoso y actitud
displicente, que habitada en el encuentro de dos rios (Tinkuy) a una alti-
tud de 4,30C metros sobre el nivel del mar, en una vivienda totalmente
apartada y distante. Su casa es de una factura diferente a las de los demas
babitantes del area y de dimensiones notablemente mayores; esta consti-
tuida por dos alas de construcciones que cierran dos de los lados de un
recinto cercado cuadrangular de aproximadamente 40 metros de largo, en
cuyo centro existe una gran piedra circular que hace de ara para la quema
de despachos y ofrendas.

El “Kuraq Akulleq”. inicialmente. se negé de manera rotunda a re-
cibirnos, tratindonos de manera displicente y despectiva. Sin embargo, lue-
go nos dié a entender de manera sutil que habia cierta posibilidad para
riuestras espectativas. Nos mantuvo esperando sobre esta espectativa algo
més de una semana, hasta que finalmente consintié en recibirnos formal-
mente y realizo con nosotros una ceremonia de ‘“‘Despacho” para presentar-
nos los “Apu” del drea. Al tratar de indagar mds sobre sus funciones y
prerrogativas, nos dijo que no podia hacer mas por nosotros, puesto que
era la primera vez que llegdbamos hasta él y que si deseabamos aprender
mas, deberiamos regresar después de un ano, si para entonces estabamos aun
interesados. La determinacion aunque hecha de manera cortés, era ro-
tunda y terminante.

Debo anotar que en las tres cortas conversaciones que tuvimos con €l.
pudimos percibir que se trataba de una persona de una lucider y agudeza
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extraordinarias, asi como que estaba al tanto de problemas importantes; no
sélo de toda el drca a la que pertenece, sino también de otros de caracter na-
cional, que afectan directamente a la etnia andina, tales como el de la pa-
realizacion y aparente retroceso de la reforma agraria, o el intento del go-
bierno de erradicar el cultivo de la coca.

Finalmente es interesante anotar, que durante las tres oportunidades
en que estuvimos con él estaba acompafiado por tres hombres jovenes que al
parecer vivian en su casa y parecian constituir una especie de “Guardia de
Carps”. Uno de ellos lo asistié en la ceremonia de “despacho” por lo que

cabe también pensar que estuvieron realizando el “‘Servicio” o discipulado
Andino.

La Carrera Sacerdotal . — El primer grado de “*Pampa Misa’ que corres-
ponde al oficiante de una unidad doméstica, se obtiene como lo habiamos dicho
por ser el primogénito varon de una unidad doméstica, que puede ser una
familia nuclear o una familia extensa; segin el ritmo ciclico que la unidad
doméstica sigue en la comunidad Andina. El aprendizaje del ritual, por
lo general, es adquirido del padre, a quien se asiste en el ceremonial desde
aproximadamente los 10 a 12 afios. El ejercicio formal se produce a par-
tir del deceso del progenitor con el cual se hereda el “Sefialo Quepi” o atado
ritual que contiene la parafernalia del culto familiar.

El segurdo grado corresponde al “Pampa Mesa™ de un Ayllu o “banda”,
corresponde a aquel de los “Phiwi” que haya avanzado mas en la carrera
politico religiosa tradicional, es decir a aquel primogénito varén que de
entre todos haya realizado un niimero mayor de cargos politicos religiosos.

Finalmente, el grado mas elevado de “Pampa Misa” puede adquirirse
por haber llegado a la condicién de “Kuraq™ dentro de la carrera politico-
religiosa tradicional de la comunidad, tal como nos lo sefiala Jorge Sinchez;
sin embargo, también puede obtenerse la calificacion por aprendizaje for-
mal del arte de alguna persona que lo conozea. En varios casos se ha trans-
{erido de padre a hijo o de suegro a yerno. También se adquiere a través
del padecimiento de una enfermedad grave y larga, de la cual se haya sanado.

Conocemos varios casos en que, este simple hecho ha bastado para ca-
lificar al individuo en el ejercicio de la funcion de “Pampa Misa”; la no-
cién que subyase a este hecho es la del “Cotejo” o confrontacién; pues se
piensa, que si el individuo ha tenido la fortaleza interior suficiente para
vencer una enfermedad propia puede hacer algo semejante con las dolen-
cias de los demas.

Entre los estamentos de “Pampa Misa™ y ‘““Alto Misa™ parece existir
una solucién de continuidad, puesto que para ser ‘“Alto Misa” no es requi-
silo haber sido previamente “Pampa Misa”, aunque al ejercer de ‘“Pampa
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Misa”, no excluye la posibilidad de llegar a ser ‘‘Alto Misa”. Sin embargo
existe con claridad el reconocimiento de la superioridad jerarquica de un
“Alto Misa” frente a un “Pampa Misa™.

Si uno desea hacerse “Alto Misa”, debe empezar por hacerse respon-
sable de una comparsa de baile en alguna de las grandes festividades reli-
giosas catélicas, de cardcter regional, tales como la fiesta de la “Virgen de
Almudena”, el *“Sefior de Huanca”, el “Sefior de Qoilloriti” en el drea del
Cusco, en tal caso el aspirante costeard los gastos de la comparsa por tres
afios conseculivos. El costear los gastos de una comparsa de bailarines en
una de estas festividades, puede también estar orientado a la consecucién
de otros fines diferentes, pero es la primera condicién que se debe cumplir
si uno desea ser “Alto Misa”.

Si este “sacrificio” ha sido ofrecido de buena voluntad y es agrada-
ble a Dios, debe “Presentarse al Maestro”. Es decir, el aspirante hallara
de manera providencial un “Alto Misa™ que esté dispuesto a enseiarle. En
1al caso el aspirante se hard “*Servicio™ del “Alto Misa™ y se convertira en
su asistente y servidor, no sélo en lo concerniente al oficio, sino realizando
para él de forma gratuita, el cuidado de su ganado o el cultivo de sus chacras.

En algunos casos el servicio econémico personal al maestro, puede haber
sido sustituido por un pago en efectivo o en ganado, pactado por ambas
partes, o también hay casos en que después de efectuado el servicio. se cobra
una suma adicional por la iniciacién.

El servicio dura alrededor de un afio, en el que el aspirante se familia-
riza con las técnicas del ritual y la invocacién de los “Apus™; al cabo de
este tiempo, si el maestro esta de acuerdo con su aptitud, se sube a la cum-
bre del “Apu” local de la circunscripcion del maestro y alli se ofrece un
despacho a aquel, para pedirle permiso para la presentacién del iniciado al
‘“Apu” regional. Se elige entonces una fecha a finales de julio o principio
de agosto para llevar a cabo la presentacion. Para ella, maestro y discipulo
emprenden un viaje a las faldas del “Apu” regional. Para el caso estudia-
do, los nevados Ausangate o Salqantay donde ofrecen conjuntamente un
“despacho”. Se acampa en el lugar a la espera de que en los dias siguien-
tes, el inictado tenga un sueiio o una vision que deberd ser interpretada por
¢l maestro y de acuerdo a la cual se establecera cual es la ‘“Estrella’” que el
discipulo ha recibido.

Si no hay sueiio visién o el aspirante sufre “Qayqa™ ». se considera que

25. “Qayqa” denominacidn que se da al vértigo que se puede sufrir por panico. entre
otras razones por falta de fortalezn o estabilidad sicolégica (*‘Susto™ o *“Mancharis-
qa"). Es explicable que vértigos de este tipo sean frecuentes en intentos de ini-
ciacion pues los lugares de iniciacidn se consideran “Firu” es decir espiritualmente
peligrosos o dafinos. Es probable que contribuyan también factores fisiologicos
a través de la anexia, pues estas ceremonias se realizan al pie de las nieves por
encima de los 4,800 metros sohre el nivel del mar.
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la iniciacién es un fracaso y que el postulante no es apto para el ministerio.
Este ultimo si asi lo desea, puede intentar una nueva iniciacién al afio si-
guiente.

Si la vision es adecuada, el maestro comunica al iniciado cual es su
“Hstrella”. A la noche siguiente, el iniciado tiene que someterse a un bafio
ritual en las lagunas que se ecncuentran al pie de los glaciares. La cere-
monia consta de dos inmerciones cn dos lagunas distintas a las que se de-
nomina respectivamente “Yana Qocha™ (laguna negra) y ‘“Puka Qocha™
(laguna roja). En “Yana Qocha” quedan todos los pecados del iniciado,
y en “Puka Qocha™ recibe la sangre de los “Apu”. En varias de las ver-
siones que poseemos se hace alusién a este bafio ritual como ‘‘bautizo™ asi
mismo se le considera como el punto culminante de la iniciacién.

Luego del bafio ritual, s¢ da a conocer al iniciado el hecho de que las
voces que se escuchan en las ceremonias en que se invocan a los “Apu”, no
son emitidas por estas sino que es el ‘“Alto Misa™ oficiante quien las pro-
duce respondiendo a la inspiracion de su estrella. este hecho es ignorade
por los no iniciados; el maestro le entrega también la pequefia “Unkuna” %,
que contiene el “Santuara” ¥ (crucifijo de madera de chonta) que simboliza
el poder recibido de Dios, y un “Misa Rumi” (piedra de forma extraiia o
piedra labrada de forma especial). que simboliza el poder recibido de **Pacha
Mama”. El atadillo puede contener también varios “enqa” o “Illa” que
simbolizan el poder que se le confiere para la resolucion de problemas es-
pecificos variados. Todo el atadillo que contiene la parafernalia antes des-
crita, constituye en adelante el simbolo del oficio del iniciado, ast como la
parte central de su instrumental de practica recibiendo el nombre de “Misal”.

Para acceder a grados superiores, son necesarias nuevas ceremonias de
iniciacion «que se desarrollan de manera analoga a la descrita sélo que en
ellas no se hace entrega al postulante de nuevos atados rituales, sino que
simplemente se afiade a los que ya poseen nuevos “Santuara” “Misa Rumi”
y “encaychu”. El “Santuara”, juega papel de primera importancia simbo-
lica, puesto que un ‘“Alto Misa” de grado inferior posee un solo crucifijo
en su “Misal”. Uno de grado intermedio posee dos y uno de grado superior

tres.
Asi mismo el “Servicio™ ya no tiene la obligatoriedad del realizado para
la primera iniciacién y puede ser sustiluido por varios periodos cortos de

26. “Unkhuiia® manta decorada, tejida en lana, de pequefioc tamafio, usada para llevar
coca o atar cbjetos sagrados o de valor.
27. “Santu Ara” parece provenir de las palabras espanolas Santo y Ara (altar santo).

Se aplica a los crucifijos de chonta que los “Alto Misa” tienen en sus atados rituales.
Se aplica también a un crucifijo de plomo que es parte central de los “Despachos™
y a las cruces colocadas en las cumbres de los cerros. Segin la creencia andina
en las cumbres de los “Rual™ existe un crucifijo de oro y plata que es el “Santu
Ara” por antonemasia.
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zprendizaje con interrupciones temporales. La direccion de estos periodos
correra a cargo de un “Alto-misayoq™ que posea el grado al que el postulan-
te aspira; dicho de otra manera, un sacerdote andino cualquiera puede otor-
gar a sus aprendices el grado que él mismo posee, o en su defecto los gra-
dos inferiores.

Para optar a “Kuraq Akulleq™, es necesario haber pasado antes por
tres grados de “Alto Misa”, y en este sentido tal parece que el status gue
confiere esta dignidad en el aspecto religioso, guarda cierta analogia en su
estructura, con la dignidad de los “Kuraq” en la organizacion politica tra-
dicional de la comunidad Andina.

La cercmonia dc iniciacion para este grado es bastante mds comple-
ja que en los casos anteriores. Requiere de un periodo largo de aprendi-
zaje, junto a un “Kuraq Akulleq”, en el cual el discipulo esta sujeto a
una vinculaciéon de dependencia casi incondicional del maestro, asi mis-
mo, la preparacion inmediata de la iniciacién es bastaute compleja y dura,
pues el postulante debe mantenerse en aislamiento total en un recinto ce-
rrado en el que no hay humo por espacio de un mes, durantc este periodo
debe abstenerse totalmente de consumir sal, aji, coca y cigarrillos, asi como
practicar continencia sexual absoluta. Durante este tiempo tiene contacto
cxclusivamente con el maestro. Concluida la reclusién, el candidato debe
pasar tres noches y sus dias en la cumbre de una montana en completa so-
ledad, concluyéndose en una ceremonia de “Karpuy” semejante a la des-
crita para los *“‘Alto Misayoq™.

En el unico caso de “Kuraq Akulleq” que conoci personalmente, pese
a haber sido iniciado hacia tictmpo, no asumié el rol hasta después del deceso
de su maestro, que dicho sea de paso, pertenecia a una comunidad diferen-
tc de la suya dentro de una misma “Nacion”,

Consideracion final,—

En general, la jerarquia del sacerdole andino depende del rango que su
“Estrella™ o espiritu, guia, osienta dentro del panteén Andino, asi, un “Alto
Misa™ del nivel mas bajo tiene como estrella a un “Auki” tutclar de ayllu,
un “Alto Misa” dc grado intermedio tiene como “Lstrella” un Apu tutelar
de “Llaqta” o comunidad por ejemplo a Apu “Manuel Pinta™ para la lo-
calidad de “Wasao, “Kurivian” para la localidad de Ampay; un Alto Misa
de grado superior tiene como su estrella a un “Apu” tutelar de “Nacion”
como “Apu Intiwatana” para la Nacion de los “Kuyu” en Pisac, “Apu
Wamanripa™ para la Nacién de Qucro; un “Kuraq Akulleq” tiene como su
“Estrella” al “Ruwa 1" el padre de los espiritus de las montanas, tutelar de
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toda una region como “Apu Ausangate” para toda la region del Cusco o
“Apu Salqantay” para toda la regién de Apurimac.

Deliberadamente en este texto no he utilizado la palabra ‘‘Shaman”, por
cuanto en primer lugar los especialistas religiosos Andinos, no comparten
de los rasgos fundamentalmente distintivos del Shamanismo, que segin
los dos puntos de vista mas difundidos en la actualidad implican; que el
especialista religioso, sea poseido por un Espiritu, o que por su propio po-
der o impulso, haya logrado transportarse al ambito de lo sobrenatural o
extra sensible. En el caso Andino, si bien el poder del especialista, de-
pende de su relacion con un espiritu guia determinado, este lo conduce, o
lo inspira e informa pero no lo posee. Asi mismo, si bien como hemos vis-
to, en los grados superiores puede tener acceso a la visién del “Hanaq Pacha”,
esta no es el resultado de su propia capacidad o poder, sino que se entien-
de como proveniente de la voluntad o poder del Espiritu guia, por lo que
podriamos hablar de un poder de naturaleza *“Infusa”.

Por otro lado, el ‘‘Shaman” pertenece a un contexto al que usualmente
denominamos “Primitivo” y en consecuencia, no esta vinculado a ninguna
jerarquia compleja e institucionalizada de especialistas religiosos como en
el caso que acabamos de describir, creo que uno de los mas grandes impe-
dimentos para la cabal comprensién de los fenomenos Andinos ha consistido
en analizar la comunidad Andina como si se tratara de grupos tribales pri-
1nitivos, error que fue tempranamente serialado por Minskin en 1946 y en
el presente caso, hablar del Especialista Andino como de un “Shaman”,
equivale a clasificar un Rey Europeo como un jefe tribal. Por mi parte,
considero a la poblacion andina actual como la heredera de la tradicién de
una alta Civilizacién Antigua, es por ello que he usado el apelativo “Sacer-
dote™ para sus especialistas religiosos, creo que el calificativo, es adecuado,
ademas por cuanto el especialista Religioso Andino, llena los requisitos esen-
ciales de cualquier funcién sacerdotal, es decir, hacer de intermediario en-
ire los fieles y lo sobrenatural. Utilizar para ello un ritual institucionalizado
e incluso, rigurosamente calendarizado, orientar y dirigir a sus feligreses en
pasos trascendentales de su vida como el nacimicnto, matrimonio, la muerte,
asi como estar vinculado a una jerarquia compleja de otros especialistas,
que tienen también como dijimos, reconocimiento institucional.

Asi mismo, he usado el término “Iglesia Andina” por cuanto una or-
ganizacion de especialistas religiosos compleja y jerarquizada, recibe tal ape-
lativo. He preferido hacerlo asi también de proposito, para mostrar con un
término que es familiar al lector occidental que el hombre Andino ha sido
capaz de crear y constituir organizaciones cuando menos andlogas a las que
se dan en nuestra propia cultura. La he denominado “Andina” y no *“Ca-
télica” aun cuando los sacerdotes andinos declaran ser ellos mismos cato-
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licos y que segiin sus creencias los propio ‘“Apu” son tan catdlicos que du-
rante la semana santa acuden ante el Dios cristiano para confesar sus pe-
cados por cuanto el clero y la jerarquia catélica no reconocen formalmente
a los Sacerdotes Andinos su condicién de tales y en Sociologia, al menos que
una membresia sea reconocida por ambas partess, no es completa.

Me parece pertinente sefialar que las Nociones Religiosas de los Sa-
cerdotes Andinos, aportan una especie de teologia mas completa, e integra-
da que la que proviene de las normales recopilaciones Etnograficas y aporta
nociones un tanto novedosas, como la que sefiala que los Apu no son sino
espiritus intermediarios entre Dios (Taytanchis), y los hombres, aseveran-
dose que los mismos son como ya lo dijimos ‘““Muy catdlicos” y en consecuen-
cia servidores del Dios Cristiano. Asi mismo, se nos asevero reiterada y ex-
plicitamente que Apus y Angeles de Dios no son sino una y la misma cosa.
Por otro lado, quien designa la “Estrella” que apadrinara a los sacerdotes
andinos es también “Taytanchis™ que los distribuye a su criterio. Es él
también quien define si los hombres son aptos o no para ejercer el sacerdocio.

Finalmente, quiero decir que el presente trabajo modifica muchos as-
pectos especificos de nomenclaiura y jerarquia del trabajo que escribi ini-
cialmente sobre este tema (Niifiez del Prado, 1979) en especial porque en
aquel entonces tenia una confusion entre la nomenclatura de caracter fun-
cional y la nomenclatura jerarquica de los Sacerdotes Andinos; sin embar-
go, me parece que las afirmaciones de aquel trabajo en lo que se refiere al
caricter y forma de la estructura del Sacerdocio Andino subsisten c¢n lo
fundamental.
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