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Antes habia papa para subir con escalera,
pero ahora ya no hay, casi nadie cree ya
en la Santa Tierra ni en los Apus.

La Pachamama cria a todos sus hijos,

a los animales, a todos, hasta a las plantas
los amamanta, si a la tierra no la recordamos,
nos hace enfermar.

Isaac Hancco Ccapatinta
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Introduccidon

La injusticia en el mundo se ve abonada por los prejuicios y exclusiones cul-
turales que a diario se ven en la vida cotidiana de los pueblos. Con mucha
facilidad se da el nombre de “salvajes”, “ignorantes” y otros términos a civi-
lizaciones antiguas, grupos humanos o hasta a las naciones pobres econémi-
camente y las comunidades campesinas agrafas actuales, bajo un disimulado
0 a veces grosero desprecio cultural hacia modos de concebir el mundo distin-
tos de lo “oficial” o “normal”. Existe una clara tendencia a despreciar o con-
denar lo diferente.

Sin embargo, puede demostrarse que estos grupos culturales excluidos a lo
largo de nuestra historia, especialmente la peruana, tienen dentro de si saberes
sorprendentes que desafian la légica del conocimiento actual. Por ejemplo,
los campesinos tradicionales de los Andes aplican desde siempre conceptos
ligados a la agricultura ecoldgica: rotacion de cultivos, cultivos mixtos, uso de
fertilizantes organicos, control biologico de pestes y enfermedades, conserva-
cion de suelos, conservacion de fuentes genéticas, proteccion de animales y
plantas salvajes, etcétera. Pero, lamentablemente, se observa con mucha pena
gue el conocimiento indigena —base de todas estas practicas— se halla cada
vez mas erosionado e ignorado.

La investigacion que se alcanza en esta oportunidad tiene como idea y pre-
ocupacion central dar a conocer de qué modo la espiritualidad manifestada
en ritos por el campesino de la comunidad de Conde se encuentra profunda-
mente unida a las practicas productivas del campo. Ello explica el titulo de
la investigacion: “El rito de la cosecha de papa en la comunidad de Conde”.
Los objetivos que guiaron la investigacion fueron:

= ldentificar y describir los ritos antes, durante y después de la cosecha
de papa.

= Describir la forma de participacion de los actores sociales en los ritos de
la cosecha de papa.

= Explicar e interpretar los significados de los ritos de la cosecha de papa.

En la primera parte se hace referencia a varias reflexiones tedricas que tocan
temas relacionados con la ritualidad, la actitud ritual del runa, las relaciones
rituales entre el runa y la naturaleza, ritual y uso de los recursos naturales,
subsistencia y ritual, etcétera.
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En la segunda parte se describe y explica el contexto de la investigacion; es
decir, aspectos socioecondémicos y culturales de la comunidad de Conde. En la
tercera parte se alcanzan los resultados de la investigacion, y se explican
detalladamente el acto ritual y las implicancias de la cosecha de papa. Por
ultimo, se escriben las conclusiones y la bibliografia consultada.

Esta investigacion es una forma de acercamiento de una profesora a la
cosmovision andina. Para entender el mundo espiritual, los valores religiosos
y sociales de la comunidad de Conde, el reto mas importante de cualquier
educador andino debe ser entender y apreciar la realidad indigena, su con-
cepto de vida y cosmovision, para desde alli entender mejor a nuestros nifos
y nifas.



PRIMERA PARTE
Marco referencial

1. La actitud ritual del runa

En todo tiempo y espacio, el ser humano se ha caracterizado por ser eminen-
temente ritual. A cada momento celebra a la vida por medio de los ritos, pues
es la forma de consagrar su encuentro con los demas, ya sean humanos,
naturales o seres divinos.

En el mundo andino, se efectian rituales para todas las actividades sociales
y productivas importantes. Es un momento de encuentro en un espacio entre
los dioses andinos y los runas, que tiene un tiempo de dialogo y de recipro-
cidad entre la naturaleza y el hombre. Por todo esto, el runa y todo lo exis-
tente preparan con alegria y fiesta este encuentro con los seres sagrados. Ahi
se manifiesta la busqueda de la armonia entre fuerzas diversas, en una ac-
cion de dar y recibir, aceptar y devolver, entre todos aquellos que buscan el
encuentro:

Dentro de lo autoctono se hallan todas aquellas creencias y practicas re-
lacionadas con la naturaleza, asociada sobre todo con la Pacha Mama
(madre tierra), y con otros espiritus benéficos y maléficos de los cerros,
quebradas o el viento, a los que se ofrece sahumerios, comida y bebida en
diversos ritos (ALBO Y CALLA; 1996: 188).

El ritual, como acto sagrado del encuentro con las divinidades, es de entrega
y recibimiento. Por eso con el rito nace una nueva esperanza para el runa, y
es una fiesta en nombre de una relacion armoniosa. El rito o acto ritual
adquiere sentido desde el momento en que el ser viviente comienza a sentirlo
como parte de si, y no como un acto que se hace por hacerlo.

El rito ante todo es un momento de conversacion y convivencia con todos los
seres de la naturaleza, para encontrar respuestas a todo aquello que ha
tenido un desequilibrio: una sequia, granizada, vientos fuertes,
deslizamientos de tierra y lodo, etcétera, y que por alguna situacion huma-
na se ha salido de su cauce normal. Se trata de que estas anormalidades
vuelvan a la normalidad, y en el momento del encuentro ritual se puede
conversar, e invocar para dar solucién a estos problemas. De esta manera,
el runa, como ser ritual, busca el bien y armonia con la Pachamama, los
apus, las quchas, etcétera.
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En ese sentido, una buena cosecha, cuantitativa y cualitativamente, no depen-
de solamente de la tecnologia adecuada, sino también de los rituales que la
acompafan. De acuerdo con esta vision, queda claro que las enfermedades de
los seres humanos y animales no solamente son causadas por la naturaleza,
sino que son el resultado de un encuentro negativo con el mundo espiritual.
Los rituales son el nucleo tanto de la religion como de la cultura andina; espe-
cialmente, aquellos relacionados con la agricultura. Ya que los habitantes de
las comunidades andinas han sido —y aun son— predominantemente agricul-
tores, su religion ha evolucionado a partir de las experiencias agricolas. Esto
pone un énfasis especial en la relacion de la sociedad y la naturaleza en un
espacio-tiempo, y da como resultado final un calendario ritual que, de hecho,
es un calendario agricola. Este calendario les permite sincronizar las préacticas
productivas con los ritmos y ciclos del cosmos. La colonizacion europeay cris-
tiana no pudo cambiar esto: las comunidades eligieron aceptar aquellas festi-
vidades catoélicas que coincidian o se festejaban muy cerca de los eventos na-
tivos mas importantes, pero les dieron otro significado.

2. Las relaciones rituales entre el runa y la naturaleza

Las manifestaciones culturales en el mundo andino rural tienen como preocu-
pacion central la relacion respetuosa del hombre con la naturaleza, y los ritua-
les muestran de manera clara esta relacion. La palabra quechua uywa, que en
castellano significa “criar” es usada frecuentemente por el campesino andino.
Este, al vivir en familia con los apus, la Pachamama, la mamaqucha, las plan-
tas, piedras, animales, lluvias, granizadas, etcétera, se deja criar y a la vez cria,
porque para el hombre andino todos los seres —incluyendo los inertes— tienen
una vida que debe ser respetada.

Sabemos que el Wamani esta siempre asociado a la reproduccion del
ganado que pasta en sus lomas (reproduccion en sentido masculino) y que
no se le menciona sino ocasionalmente como protector de cosechas. Una
versién recogida en Condoray por Elvira Cardenas menciona que “el ga-
nado es nuestro padre y los productos de las tierra son nuestra madre”
(ANSION; 1987: 142).

En vista de que todos se crian mutuamente, nada esta de mas, todo es impor-
tante. De manera mas profunda, todo es sagrado: la tierra, los cielos, el sol,
la sencilla hormiga, la llama, los antepasados, un cerro, etcétera. No se pue-
de comprender cabalmente las relaciones sociales familiares, comunales e
intercomunales sin mencionar los principios de reciprocidad y redistribucion
derivados de la cosmovision andina. Segun esta cosmovision, los opuestos no
se excluyen; por el contrario, se atraen los polos entre los cuales se producen
las fuerzas generadoras de vida. Existen varias formas de intercambio de
trabajos, de tierra, de relaciones sociales, y funciones espirituales que
optimizan esta complementacion.
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En la chacra de los runas, la comunidad humana solicita a los apus y a
la pachamama, criar parte de los suelos, transformandolos en suelos cria-
dos. Lo mismo sucede con el agua. En la chacra aparece el riego que es
una forma de crianza humana del agua. Parte de las plantas de la natu-
raleza, se crian en la chacra surgiendo las plantas criadas. De igual modo,
algunos animales de la sallga, son criados en la chacra surgiendo los
animales chacareros (RENGIFO; 2004: 26).

Esta logica no es compatible con la légica mercantilista y utilitaria, pero a
medida que la economia de mercado penetra dentro de las areas rurales, los
comuneros deben aprender a combinar las relaciones econdmicas mercantiles
con aguellas cuyas bases son la reciprocidad y la complementacion.

Por otro lado, las ritualidades relacionadas con la crianza son de agradeci-
miento: si el runa no agradece, rompe su relacion con la naturaleza, el equi-
librio y la armonia. La similitud del desarrollo de la vida humana con el
desarrollo de la vida de la tierra necesita de cuidados y requiere reciprocidad.
Los actos rituales andinos tienen sus propias caracteristicas: se utilizan danzas
e instrumentos para participar en las festividades agricolas, ya sea en la
siembra, aporque o cosecha.

El ritual es entendido como una actividad espiritual llevada a cabo por los
humanos con el fin de crear las condiciones espirituales apropiadas para un
evento material o social, dado que se desea ocurra. Por lo tanto, los rituales
son efectuados para todas las actividades sociales y productivas importantes.
Por ejemplo, al momento en que los campesinos logran las condiciones fisicas
adecuadas para el crecimiento de las plantas (al arar), le piden a la
Pachamama, a través de un ritual, que contribuya a esto creando condiciones
espirituales 6ptimas.

3. Ritual y uso de los recursos naturales

El sacerdote o sabio (yachaq) de la comunidad andina es una parte esencial
de la ritualidad; los comuneros, antes de tomar decisiones, consultan al sa-
bio, porque este es considerado como un intermediario entre las deidades y
los hombres. Las lecturas que se dan a las hojas de la coca constituyen el
principal recurso natural; mediante ella se pronostica lo que va pasar en el
futuro y como se debe proteger de cualquier mal que puede pasar en la viven-
cia diaria.

Las fiestas se desarrollan dentro de la familia, asi como dentro de la comu-
nidad. Otros recursos rituales son los cantos, danzas e invocaciones perma-
nentes en los que se involucran sentimientos profundos:

La poblacién india tiene [...] sus propios dioses, una religion sistematizada
que forma un contexto funcional con toda la cultura nativa. Las sanciones
gue resguardan la observacion de las normas sociales y morales, el dere-
cho a la propiedad de instrumentos, casa y aun tierra y hacienda, donde
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qguiera que ella ha sido establecida; los principios e insignias que dan
investidura a las autoridades; todo esta consagrado por las religiones lo-
cales [...] La religion catolica es observada formalmente y ella rige aun la
estratificacion social en las comunidades indigenas, como un factor im-
portante [...] Las fiestas catdlicas se superpusieron a algunas de las mas
grandes de la antigiiedad peruana (el Corpus Christi al Inti Raymi, el
carnaval a las celebraciones del Pogoy, tiempo de la maduracién, etcéte-
ra) Sobre las takas destruidas los misioneros mandaron construir capillas
o levantaron cruces. De este modo, el catolicismo contribuy6 a la conser-
vacion de las antiguas fiestas mediante el acatamiento formal de las in-
signias catdlicas instauradas por la Iglesia Romana (ARGUEDAS, en
CONTRERAS; 1985: 94-95)

El mundo ritual andino aun tiene permanencia y vigencia, a pesar de que ha
pasado mucho tiempo y de que muchas de sus manifestaciones fueron anu-
ladas por el mundo occidental:

Por nuestra parte, diriamos que las incorporaciones de aspectos rituales
de una religién por otro es algo frecuente, pero en el caso de los andes, se
trata de una incorporacién muchas veces obligada .Por esa razén y te-
niendo en cuenta los movimientos de resistencia que se opusieron a la
cristianizacién y a un teniendo en cuenta el sincretismo en los aspectos
externos del ritual, y es muy probable que la intencionalidad, la interio-
ridad, la espiritualidad siga siendo profundamente andino y nada catélico
(CONTRERAS; 1985: 95)

La grave crisis econémica por la que atraviesa el mundo andino, la educacion
occidentalizada, la falta de identidad, hacen que los jovenes de hoy vayan
perdiendo el interés y el respeto por la religiosidad andina.

4. Subsistenciay ritual

Una idea central de la cosmovision andina es el término quechua pacha, cuyo
equivalente aproximado en el mundo occidental seria la unidad “espacio-tiem-
po”. Pacha abarca la nocion de totalidad, del mismo modo que el eterno y
dinamico tiempo espacio. El concepto de Pachagamaq se halla relacionado,
como un todo, con todas las energias provenientes del Universo. Estas fuer-
zas eternamente dinamizan el total de vida y envuelven o bafian a todos y a
todo, es lo que esta relacionado a la vida espiritual. De esta manera, la geo-
grafia viviente se convierte en un paisaje espiritual (simbdlico), a través del
cual se relacionan los lugares y seres: desde los lugares mas intimos, como
los hogares, hasta los mas reconditos, representados por las montafas a cientos
de kildbmetros. Cuando se agradece a la Pachamama, se llama a las montafias
y a los lugares poderosos, desde los lugares mas remotos a los altares en los
hogares. De esta manera, se invita a que todo lugar sagrado contribuya al
bienestar de la comunidad.

Las festividades marcan las actividades religiosas; por otro lado, son oportu-
nidades para expresar la reciprocidad entre la gente, las plantas, animales,



El ritual de la cosecha de papa en la comunidad de Conde 13

la naturaleza y los seres espirituales. Actualmente, estas festividades estan
seriamente amenazadas por las sectas religiosas, que prohiben la participa-
cion en eventos culturales y en las actividades de las comunidades.

El concepto de Pachamama se relaciona con todas las fuerzas, como un todo
gue permite que la vida aqui en la tierra se exprese, especialmente en lo
concerniente a la vida material. En la concepcion andina, lo humano, lo na-
tural y lo espiritual son indivisibles; se hallan en una interaccion dinamica
constante. La conducta del runa se caracteriza por la particular relaciéon que
establece con el mundo natural con el espiritual. El runa debe desarrollar
conocimientos y habilidades para sobrevivir materialmente, pero sobre todo
para relacionarse con el mundo espiritual.

Para las comunidades andinas, el culto a la Pachamama es sumamente im-
portante, porque en ella habitan los animales, las plantas, el runa, etcétera.
Una adecuada interaccién entre ellos permite la sobrevivencia de la humani-
dad:

Las préacticas andinas estan referidas a la actividad agricola; lo mismo se
puede decir de las artesanias, del lenguaje y de la vida ceremonial. Los
rituales andinos son ceremonias de profundo contenido agrocéntrico. La
vida andina tiene como centro principal, la chacra (RENGIFO; 2004: 24)

La Pachamama o “madre tierra” merece el respeto por los servicios que brinda,
y al mismo tiempo se le debe temer, porque una inadecuada relacion con el
hombre puede motivar su enojo y su castigo, y atraer, en consecuencia, enfer-
medades y cataclismos terribles.

Los otros dioses son los apus o aukis (espiritus de los cerros), llamados también
tayta (“padre”). Se dice que ellos protegen a los runas, animales y plantas para
gue haya una buena produccién. Para agradecer, se hacen ritos. Los apus o
aukis son cerros elevados 0 montafas; cada apu tiene su propio nombre, y se
les llama durante las invocaciones:

La definicion de estos espacios es algo que depende directamente de la
percepcion particular de la sociedad, como la definicion del centro en la
sociedad incaica [...] estos lugares reciben culto y en su mayoria parecen
estar relacionados con origen y por tanto con ancestralidad (KAULICKE;
2001: 43).

En la forma de ver la naturaleza desde lo andino nada muere; es un permanen-
te renacer, en distintos ciclos de la vida. El derecho a vivir la vida es propiedad
de todos los seres y deberan gozarlo; es decir, no es propiedad exclusiva del ser
humano, sino que todo ser existente merece gozarla: las plantas, los animales,
los rios, las estrellas, los apus, las apachetas, la Pachamama, las quchas, los
insectos, las divinidades y en si, todo ser que esta en el Universo, sin excluirlos.
El bienestar comun es el eje articulador; para ello, la conversacion es el medio
mas eficaz:

En cada mes o de acuerdo a las fases del ciclo agricola se realizan ritos
y fiestas a nivel familiar o comunal, alli conversan los humanos, lideres
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religiosos, con los dioses que representan a la naturaleza mediante las
ceremonias rituales. Posteriormente estos lideres informan los resultados
de sus observaciones a la asamblea comunal o cuando se presenta una
emergencia peligrosa (CLAVERIAS; 2004: 12).

La siembray la cosecha son nuevos comienzos, por eso tiene mucha importan-
cia para todo ser viviente, y por ello se realizan ofrendas y rituales, todo vuelve
a nacer, y nos invita a dejar todo lo pasado para volver a comenzar; sin embar-
go, eso no quiere decir que se tiene que olvidar la historia: por el contrario, es
desde la historia pasada que se comenzara una nueva.

La importancia de los rituales andinos prehispanicos ha quedado sumergida
en lo profundo del silencio, oculta por el temor opresor, sin embargo ha logra-
do superar estas barreras.

5. El orden de los ritos

Aunque haya un gran namero de ocasiones en que los campesinos andinos
ejecutan sus ritos, y aunque se conozcan amplias posibilidades de improvisa-
cion, particularmente en cuanto a la composicion de las ofrendas, se puede
sefialar una estructura basica que esta presente, de alguna manera u otra,
practicamente en todos los ritos.

Esta estructura u orden es una proyeccion en el mundo religioso del compor-
tamiento social que se encuentra en uno de los fendmenos sociales y cultura-
les mas caracteristicos de los Andes: el de la solicitud y la prestacion de
ayuda, o sea, el fendmeno de la colaboracion mutua que se realiza a partir del
principio de la reciprocidad; en el mundo quechua esto es llamado ayni. La
convocatoria para participar en un evento productivo es a la vez una invita-
cion para participar de acciones relacionadas con elementos espirituales que
requieren ciertas ritualidades:

Como en tantas sociedades tradicionales, la progresion del individuo a
través de las fases de la edad, constituye uno de los planes destinados a
suministrar actores al ciclo de ritos anuales [...] el rito es la manera de
insertar al individuo en el plano social, al hacer entrar en el ciclo de las
estaciones lo que podriamos llamar su propio calendario bioldgico
(BOYYSSE; 1987: 262).

Un ejemplo sencillo. Cuando un campesino quiere la cooperacion de uno o
varios miembros de su comunidad para la realizacion de alguna labor agrico-
la 0 de alguna obra —por ejemplo, la construccion de una casa—, busca a la
persona cuya colaboracion quiere solicitar y pide permiso para ingresar a su
casa sacandose el ch'ullu o sombrero, como manifestacion de su respeto por
la persona en cuyo hogar esta entrando. Con algunas palabras, se disculpa
por venir a molestar, y presenta a continuacion su solicitud de ayuda para el
trabajo que quiere realizar. En caso de que un campesino busque la colabo-
racion de muchos compafieros —por ejemplo, para hacer en un solo dia su
cosecha de papas o para el techado de su nueva vivienda—, va de casa en
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casa con un jarro de alcohol y un vasito. Después de haber explicado el mo-
tivo de su visita, ofrece una copita de alcohol. Si el duefio de casa o la persona
a quien se ha dirigido el solicitante acepta el presente o el vasito de alcohol
—generalmente de forma silenciosa—, significa que se compromete a colabo-
rar. Acto seguido, antes de beber el trago, realiza el ch’allasga, y echa un
poco de bebida en el suelo. Una vez hecho el trato, se sientan, conversan y
mascan coca. Finalmente, se despiden, reiterando el pacto establecido.

Podemos resumir lo que acabamos de describir en el siguiente esquema:

Encontramos una estructura idéntica en los ritos. Con las fuerzas de la na-
turaleza y los seres sobrenaturales, se trata como con los humanos cada vez
gue se necesita su colaboracién y ayuda. Para entrar en contacto con ellos,
hay que pedirles permiso, lisinsha (“licencia”), como dicen los mismos campe-
sinos, y al hacer esto hay que mostrarles el debido respeto: sacarse el som-
brero o ch’'ullu y adoptando una postura respetuosa. Antes de pedirles cual-
guiera cooperacion, se debe ofrecer disculpas, porque la presentacion de una
solicitud puede molestarlos o causar su indignacion. Luego, se formula la
solicitud en una sencilla oraciéon improvisada, seguida muchas veces por la
recitacion de algunas oraciones cristianas.

La parte central del rito consiste en el ofrecimiento de dones, del karifiu
(“carino”), alcohol y una ofrenda compuesta, llamada misa, cuyos ingredien-
tes deben ser del especial agrado de aquellos a quienes uno se dirige. Al
guemar o enterrar esta ofrenda, el campesino espera que los destinatarios la
consuman y accedan a atender a la solicitud. En caso de quema de la ofrenda,
se observa atentamente la forma en que se consume a si misma, para asi
poder discernir si efectivamente ha sido aceptada o no.

Luego, los participantes en el rito se sientan a mascar coca y, a menudo, a
comer y beber. Este acto es considerado como una comunicacion, tanto entre
ellos como entre ellos y los destinatarios del rito.



SEGUNDA PARTE
Contexto de la investigacion

La comunidad de Conde

La comunidad de Conde se encuentra ubicada a las orillas de la laguna de
Langui-Layo en el distrito de Langui, provincia de Canas, departamento de
Cusco. Geograficamente se ubica al extremo este del distrito, a una altura de
3985 a 4 000 m.s.n.m., esta comunidad campesina se formo el 17 de agosto
de 1928, durante el gobierno de don Augusto B. Leguia, siendo personero
legal don Aniceto Ccapatinta Caballero, quien lucho por el reconocimiento y
desarrollo de la comunidad frente a los abusos del gamonal Amilcar del Castillo
Gutiérrez, supuestamente duefio y amo de estas tierras.

La mencionada comunidad tenia cuatro anexos: Chanine, Llawllini-
Accomotayuc, Yanacuchu y Kjecra, pero con el transcurso de los afios, ante
las discrepancias y discriminacion de algunas autoridades comunales, en 1972
Yanacuchu paso, de ser anexo, a ser comunidad. En estos momentos, la co-
munidad de Conde esta conformada por los otros tres anexos.

Durante el gobierno del general Juan Velasco Alvarado, con la instauracion
de la reforma agraria, los colonos servidores de las ex haciendas son reivin-
dicados y se les adjudica en propiedad las tierras que trabajaban, bajo el
amparo de SINAMOS.

Actualmente, la comunidad de Conde tiene una poblacion de 187 personas
adultas, entre varones y mujeres, doce ancianos y 224 nifios y nifias. Por lo
tanto, la comunidad esta habitada por una poblacion joven.

Conde se encuentra aproximadamente a cinco kilémetros al sur, tomando
como referencia la plaza de armas de la poblacion de Langui. Para llegar a la
comunidad, se toma la carretera Langui Layo, empezando por la calle Angel
del Castillo. Luego, se sigue la orilla de la laguna, pasando los sectores
Antahuayco, Chanine, Silwita, hasta llegar al corazén de la comunidad, des-
de la que se observa al oeste la hermosa laguna. El recorrido en auto tarda
diez minutos.

La via carrozable aludida se deteriora durante la época de lluvias, por lo que
se forman hoyos y fango. Actualmente se lleva a cabo su mantenimiento de
manera regular, a través del trabajo manual de los obreros de PRoOViAs, del
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Ministerio de Transportes y Comunicaciones, en convenio con la Municipali-
dad Distrital de Langui y el trabajo comunitario. Sin embargo, para una
adecuada labor de mantenimiento se requiere el apoyo de maquinaria pesa-
da, lo que supone un alto costo, presupuesto con el cual no se cuenta.

La comunidad de Conde colinda con los siguientes sectores: por el norte con
la comunidad de Yanacucho, por el este con el distrito de Marangani, por el
oeste con la laguna de Langui Layo, y por el sur con la comunidad de
Ccollachapi, del distrito de Layo.

El presente documento se basa en el levantamiento de informacion, median-
te encuestas y entrevistas, realizado a personas representativas y miembros
de la misma comunidad. Se quiere desarrollar un diagndstico situacional,
socioecondémico y cultural de la comunidad, especificamente sobre la organi-
zacion comunal, la distribucidn de trabajo, la dedicacion y el conocimiento de
la flora y fauna con que cuenta.

Agricultura

La comunidad de Conde es eminentemente agricola: se produce en cantidad
habas, papa, cebada, trigo, olluco, oca, machwa; hortalizas como cebolla y ajo,
y hierbas aromaticas como orégano, hierbabuena, culantro y perejil.

Ganaderia

En cuanto a la ganaderia, se crian ovejas, vacas, caballos y alpacas en poca
cantidad. También se crian animales menores, como cuyes, gallinas y chan-
chos.

Esto solo se produce para el autoconsumo, y casi nada para el mercado.
También existe escasa produccion pesquera en el lago de Langui. Hay tran-
sacciones comerciales una vez por semana.

Floray fauna

En el cerro Yanaurqu hay mucha diversidad de flora y fauna: se encuentran
hierbas para curar enfermedades, como la flor de chugichampi, sutuma,
Ilawlliq saphin, ichu ichu, etcétera, y en cuanto a la fauna, hay vizcachas,
K'ita quwi, zorros, zorrinos, venados, vicuias, lagartijas, etcétera. En la par-
te de los cerros también hay lagunillas, como totora qucha y parquta qucha,
donde los comuneros crian truchas en asociaciones.

En lo cultural, mantienen la identidad andina, lo que se puede ver en su
forma de vestir, trabajar, bailar y cantar; hablan quechua y castellano y
practican su religiosidad andina y catdlica. Esta préctica intercultural per-
mite una buena interrelacién personal, aunque los jovenes vienen abando-



18 Egidia Corrales Lozano

nando su identidad cultural ante otra expresion cultural (como la moda). En
cuanto a lo educativo, hay mucho abandono del centro primario.

En la comunidad antigua de Conde fue capturado José Gabriel Kunturkanqui,
exactamente en las cuevas del cerro Yanaurqu, por las fuerzas espafiolas, y
de ahi fue trasladado a sufrir el suplicio de su muerte en el Cusco.



TERCER PARTE
Resultados de la investigacion

El ritual de la cosecha de papa

En la comunidad de Conde, el ritual andino que se realiza con ocasion de la
cosecha de papa tiene las siguientes caracteristicas:

1. Situaciones previas a la cosecha

En esta investigacion interesa como aspecto central lo que acontece alrede-
dor de la cosecha de la papa. Hay situaciones previas a la cosecha que aun se
pueden ver en la comunidad de Conde. Estas son:

1.1. Papa ch’allay

En la comunidad de Conde, el cuidado del crecimiento de la papa es perma-
nente y esta acompafiado de preocupaciones y ritos previos a la cosecha. En
el mes de febrero se practica el papa ch’allay (“saludo a la papa”). Se realiza
después del domingo de Carnaval; puede ser el “lunes juego”, el “martes
carnawal o el “miércoles de ceniza”. El jueves ya no es posible realizar el
ch’allasga, pues se considera que la Pachamama muere y no recibe ofrendas.
La Pachamama muere junto con Jesus.

En el papa ch’allay se utilizan los siguientes insumos: la flor de chugichampi
o rusil tika, que crece en las punas de Yanaurqu, incienso, sebo de alpaca
(untu), maiz desgranado y en choclo, wiraguya —una planta que crece en las
punas de Chivay, en Arequipa—, vino y la coca que le compran del chiwchi
ghatu, el vendedor de cosas menudas que sirven como insumo para diferen-
tes rituales.

Ademas de todos estos insumos, en otro atado llevan serpentina, mixturas y
pinkuyllu, un instrumento musical que solo se usa para tocar en los meses de
Carnavales. La duefa de la chacra debe portar una bandera blanca en sefal
de alegria, y todos los participantes deben estar muy alegres, bien vestidos,
las mujeres con ropas de chola (vestimenta negra con adornos) y los varones
con ponchos rojos. Asi ataviados, y con todos los insumos sefialados, se diri-
gen a la chacra. Cuando llegan, prenden la g'unyana (fogata pequefa) al
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medio de la chacra, mientras que los integrantes van preparando la ceremonia
para pagar a la tierra. Cuando ya esta lista la brasa en la g'unyana, ponen todo
lo que han preparado en la misa (preparacion de objetos sagrados por el paqu),
hacen el gapachisqa y la c’halla con vino, y van derramando las flores de
Chugichampi por encima de la chacra, diciendo las siguientes frases:

iWifay carnava!, kunanga, mama ganfaya allinta tupayunki, chikchiwan
rit'iwan, gasawan. Apu Yana urqu, apu Vaivilla, apu Kuntursinga, apu
Laramani ,apu Qhagya, kunanga, kaymankama hamuchun, kay
mikhuyniyku, wawamasiykunapaq mikhuykunaykupaq. llagta runa
masiykuman windinaykupaq, hinallatag sagiykuykiku santa tierra
ganman.

iAlegria Carnaval! Madre (la papa), tu ya te encontraras (y te defenderas)
con la granizada, con la nevada, con la helada. (Dirigiéndose a los cerros
de todo Langui.) Dios Yanaurqu, dios Vaivilla, dios Kuntursinga, dios
Laramani, dios Qhaqgya. Ahora, que vengan nuestros alimentos hasta aqui,
para mis hermanos pequefios como yo, y para vender a mis hermanos de
la ciudad, y te encomendamos también a ti santa tierra.

Luego, adornan toda la chacra con serpentina y misturas a la voz de jWifay
carnaval!, pidiendo y encomendando para que las papas crezcan bien y den
buen producto, que no haya gusanera y que la santa tierra mame bien
(Aufuykuchun allinta mama), para que crezcan papas grandes. La paya papa
0 papa madre, que fue sembrada en octubre, junto con la santa tierra o
Pachamama producirdn mas papas para recoger en la cosecha.

Cada uno de los participantes, de manera individual, realiza el ch’allasga,
hablando con los apus, y dice: jPachamama kunanga allinta Aufiuykunki kay
mamata! (“ijSanta Tierra, amamantaras esta papa madre!”). Mientras el duefo
va repartiendo coca y trago, piqchan (mastican) conjuntamente con la
Pachamama. Después, todos se alegran: los varones tocan el pinkuyllu y las
mujeres cantan agarrando una bandera blanca, que para ellos significa ale-
gria. Entonan canciones que componen segun las circunstancias. La melodia
se mantiene, pero las letras sufren modificaciones conforme a las diferentes
actividades, como el oveja ch’allay, el waca ch’allay, pagos a la tierra, etcéte-
ra. En el papa ch’allay tocan y cantan la siguiente cancion:

Papa ch'allaypi t aki Cancion de saludo a la papa

Pacha mamallay chaskiykuway, Tierra Santa recibeme,
pachamamallay chaskiykuway, Mi madre tierra recibeme,

Mama ch'allagmi hamurani, He venido a saludar a la madre papa,
papa ch'allagmi hamurani He venido a saludar a la papa (nueva)
Qania, gania, tupaykunki TU, ta te encontraras

chikchiwanpas, rit'iwampas Con la granizada, con la nevada.
Kunanga pasarusagfiataq Ahora, ya me iré

intipas alturaq kachkaqgtin cuando el sol aun (alumbrando) esté en

las alturas.
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Después de hacer la fiesta (ghaswasga) al lado de la chacra, el duefio saca una
mata o yuri de papa para ver si habra buena o mala produccion. Si la mata
tiene entre cincuenta y sesenta papas, significa que habra buena cosechay es
la sefial para que comiencen a barbechar, es decir, a voltear la tierra descan-
sada, en la que se ha de sembrar durante el mes de octubre; si hay menos de
cincuenta papas, se barbecha menos tierra y se ponen tristes, pues el pronos-
tico sefiala que las cargas a cosechar en mayo seran muy pocas.

1.2. Constatacion del desarrollo de la papa

En el mes de abril, el campesino tiene otras preocupaciones y sigue atento al
desarrollo de la papa; observa su follaje, y si este se encuentra marchito, es
una clara indicacion de que la papa esta ya madura. Para comprobarlo, toma
una mata de papa en sus manos y rasgan con la ufia la cascara de las papas.
Si la cascara sale con facilidad, es sefal de que aun no esta madura para el
escarbe. Ademas, el campesino constata si la papa esta sana, tiene gusanera
(kuru) o mucha humedad. Por lo general, es el varén quien se ocupa de estas
verificaciones.

Al retorno, ya en casa, conversa con su esposa sobre el estado de la papa:
puede que esté sana, con gusanera, o pudriéndose por efecto del exceso de
lluvias. Si la papa esta en buen estado, el esposo llega con optimismo y buen
animo; en caso contrario, llega apenado, por cuanto hay la posibilidad de
perder la cosecha. Si esto ultimo ocurre, y a pesar de que la papa no se
encuentre madura, los esposos conversan y toman la decision de realizar la
cosecha prematura. A esto lo llaman papata kurunanmanta ayqichisun (“ha-
remos escapar la papa de la gusanera”) o papata fiusananmanta ayqichisun
(*haremos escapar la papa de la putrefaccion”).

Todo esto también se conjuga con la naturaleza y variedad de la papa: si es
papa agria, como el mallku, su maduracion demora y se escarba mas tarde.
Esta papa, por su sabor agrio, no es propensa a la gusanera. EI mallku es
considerado por el campesino como papa nativa de las zonas mas altas; inclu-
so es resistente a las inclemencias de las heladas mas frias. Con él se procesa
la moraya (ch’'ufiu blanco), que es papa deshidratada y muy valorada por el
poblador andino, pues agradable al paladar. Esta cosecha prematura no esta
acompafada de una preparacion especial, como la que recibe una cosecha
buena. Cuando el desarrollo de la papa es adecuado, se preparan para agra-
decer a los apus y a la Pachamama por los frutos entregados, y fijan la sema-
na en la que se hara la cosecha.

1.3. Planificacion y acopio de insumos para la cosecha de papa

Una vez decidido el dia de la cosecha, los esposos planifican la actividad.
Deciden a quiénes se ha de suplicar para obtener ayuda (mink’asqa), buscan
al yachaq y le suplican que realice el ritual, en caso que el duefio no sepa
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hacerlo. También preveén los caballos para cargar la papa, y el ch’aqu o tierra
blanca para comer con watia (wathiya) y queso.

Por lo general, es la esposa quien realiza las compras de los insumos que se
han de emplear en el ritual de la cosecha. Se dirige al distrito de Layo por la
cercania, y porgue ahi encuentra todos los insumos, a diferencia del distrito
de Langui, que esta desabastecido.

En Layo existen los llamados chifleros ghatu, que son vendedores de cosas
pequefas como imperdibles, agujas, hilos, botones, cintas de adorno para
ropa, corchetes, broches, y también de insumos para los rituales andinos. Los
insumos que se adquieren para el ritual de la cosecha de la papa son:

e Chugllus. Son mazorcas de maiz de color blanco (yuraq chugllu) y rojo
floreado (t'ika chugllu). Deben ser blancas, porque ese color indica tran-
quilidad. La mazorca roja floreada significa el florecimiento y la abun-
dancia.

= Pagucha untu o waka untu. Es el cebo de alpaca, que a veces se reem-
plaza por el cebo de vaca. Es usado en el rito para suavizar el humor de
la Pachamama y que no esté furiosa; en consecuencia, brinde el mejor
de los frutos y no castigue a todos los seres.

= Wira q'uya. Es una planta que crece en las alturas de Chivay (Arequipa).
Se usa como sahumerio de la papa.

= Incienso. Es un sahumerio que se utiliza para generar un ambiente de
bienestar.

= Kuka ruru. Es la pepa seca de la coca. Se usa como sahumerio y signi-
fica la abundancia.

= Clavel tika. Es la flor de clavel; se usa para adornar las mazorcas de
maiz y significa el florecimiento.

= Vino oporto. Se usa esta marca, por su bajo costo, para realizar el
ch'allasga (asperjar) a los apus y a la Pachamama.

= Coca. Es usada para el K'intusga (invocacion a los apus y la Pachamama).
Para ello, se escoge la mejor coca, de hojas verdes, claras y enteras, que
tenga un sabor y olor agradables para el momento del chaqcheo
(masticacion de la coca).

= Garbanzos o pallares. Son menestras que se emplean en Conde como un
elemento sagrado relacionado con la idea de abundancia, y no como
alimento humano.

Al retornar a casa, la esposa deposita los insumos adquiridos en un lugar
especial de la casa o los cuelga de un clavo, y ordena a sus hijos que no
toguen el paquete, pues el desacato de esta orden seria motivo de castigo de
la Pachamama.
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1.4. La mink'a

La mink’'a es una actividad importante para cualquier miembro de la comuni-
dad. Consiste en que el duefio, al necesitar del apoyo de los demas para los
trabajos de su chacra, suplica a otra persona que lo ayude en el trabajo. En
este caso, la suplica (mink’a) es para obtener ayuda en el escarbe de la papa.

En horas de madrugada, el duefio de la chacra se desplaza a las casas de las
personas designadas para solicitar apoyo. Ademas, invita una porcién de coca
durante la conversacion, que se desarrolla de la siguiente manera:

Chakra ruwachikuq Wayqiy, panay ¢allillanchu kachkankichis?

Mink’achikuq (ghari) Allillanmi kachkani wayqiy

Mink’achikuqg (warmi) Nugapis allillanmi turay;Qanri?

Chakra ruwachikuq Allinlla...panayHamuchkani mink’akugniykichis
yanaparamuwaychis papata hasp’ikusaq, urqu
k'uchupi.

Mink’achikuq (ghari) (Hayk'agtaq hasp’ikunkiri?

Chakra ruwachikuqg Minchha p’unchay, wayqiy.

Mink’achikuq (ghari) Yanaparamuchkaykiya wayqgiy ichaga aynillapi,
mana runa tarikunchu fugapas munachkani
yanapanata.

Chakra ruwachikuq Willawankiya ima p’'unchaycha ruwanki chayta,
hamuchkaykifiaya chaqraykiman, ichaqga
yanaparamuwaypuni.

Mink’achikuq (ghari) Ya waygiy. Hamusagfaya ama llakikuychu

Chakra ruwachikuq Usphalay wayqiy, panay suyamuchkaykifa

chagrapi, alayricha q'usiiichikamuchkasagq.

Version en castellano:

Duerio de la chacra: Hermano, hermana, ¢estan bien ustedes?
Persona solicitada (esposo): Estoy bien, hermano.

Persona solicitada (esposa): Yo también estoy bien hermano, ¢y tu?

Dueno de la chacra: Bien, hermana.Estoy viniendo a suplicarles para
gue me ayuden en el escarbe de papa. Voy a es-
carbar en la chacra que queda en el rincon del
cerro.

Persona solicitada (esposo): ¢Cuando vas a escarbar?

Dueno de la chacra: Pasado manana, hermano.
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Persona solicitada (esposo): Te voy a ayudar, hermano, pero en reciprocidad,
no hay personas que me ayuden, yo también ne-
cesito ayuda.

Duefio de la chacra: Me avisas, pues, qué dia vas trabajar, vendré a
ayudarte. Pero ahora ayudame.

Persona solicitada (esposo): Ya, hermano. Voy a venir, no te preocupes.

Duefo de la chacra: Gracias, hermano, hermana, te esperaré en la
chacra, haré humear.

Por lo general, los duefios suplican a ocho o diez personas entre varones y
mujeres: parejas, familiares, vecinos... Como se puede ver en el registro de
conversacion expuesto lineas arriba, las personas pueden ayudar en ayni o
también en pago de su jornal, que se paga en papa (warqu), aproximadamen-
te con una arroba y media.

2. El ritual de la cosecha

Ademas de estos insumos, el duefio debe tener una manta sagrada llamada
unkhufa, que no se emplea en otras actividades y que esta hecha con pura
lana de oveja o alpaca.

2.1. Q'usiichisqa

El g'usiichisga o humeado de la chacra tiene dos momentos. EI primero es el
gq'usiiichisga de la periferia de la chacra y el preparado de la q'unyana. Para
dar inicio al g'usfiichisga, el esposo se levanta de madrugada y, sin tomar
desayuno, se dirige a su chacra. Lleva bosta o g'awa uchha, que viene a ser
la deposicion seca de la llama, alpaca u .oveja y que sera empleada como
brasa. Desde luego, no debe olvidar los fésforos para encender la fogata. Una
vez en la chacra, el duefio, aun solo, pigcha coca y realiza el K'intusga, invo-
cando a los apus.

A las 6:30 de la mafana, aproximadamente, hace una quema de las pajas
bravas o ichhu y los terrones que circundan a la chacra. Esto tiene como
proposito enviar sefales a las personas que se comprometieron a ayudar. A
veces, al ver el humo, otras personas —que no necesariamente fueron invita-
das— se dirigen a la chacra para ayudar, y son bien recibidas por el duefio.
Los que se dirigen voluntariamente lo hacen con alegria, y el duefio tendra
bastante gente para trabajar, jugar y alegrarse.

Si el humo de la quema de paja se eleva de manera vertical, significa que
dentro de poco se va a tener el apoyo numeroso de personas de la comunidad.
Por el contrario, si se desplaza de manera oblicua, el duefio vaticina que no
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tendra el apoyo de mucha gente: son pocos los que vendran. Segun esto, los
duenos previenen la cantidad de alimentos que se requerira para proporcio-
nar a los ayudantes.

Esta primera quema dura aproximadamente veinte minutos, segun la canti-
dad de paja que se encuentre en el borde de la chacra, pero es suficiente para
enviar sefales a la comunidad.

La segunda quema, 0 q'unyana, esta mas relacionada con el ritual de la co-
secha de papa. La g'unyana es un espacio ubicado en la parte inferior de la
chacra, al medio y entre dos surcos. Su ubicacion obedece a que este espacio
debe permitir que el acto ritual se haga en direccion a la salida del sol (hacia
el este) y mirando toda la extension de la chacra. La g'unyana es una peque-
fa fogata al aire libre que debe ser reavivada constantemente, pues su fuego
y humo deben acompafiar a los faenantes todo el dia:

[...] qusiichikuykuga ch’isiyagmi manan chay q'unyanaga chiriyananchu
huq ratupis, mana hinaga papacha pasakapunman (I.H.C.).

Si el fuego de la q'unyana se apagase, seria un mal presagio: se enfriaria la
g'unyanay la papa se alejaria volando a otras chacras, o acabaria convertida
en sapos y la cosecha seria un fracaso; por eso se observa al duefio alimen-
tando el fuego constantemente con bosta de ganado y uchha. Para la q'unyana
no se emplean otros elementos, como lefia, paja, etcétera.

Cuando ya la q'unyana esta prendida y humeando, llega la esposa con los
demas familiares; portan entre todos los insumos necesarios para el ritual y
la cosecha, herramientas, alimentos para combinar la watia (wathiya), etcé-
tera. Se dirige o llama a su esposo y le da el desayuno, consistente en sopa
de ch’'ufiu, con papa y grasa de oveja, aderezada con asnapas (hierbas aro-
maticas), mientras a lo lejos entre los caminos de la comunidad se percibe a
pobladores que se van aproximando hacia la chacra, y uno por uno llegany
saludan a la familia. El duefio aprovecha este saludo para proporcionales
una porcion de coca y llipt'a, que es una bolita hecha de ceniza de gafiiwa
qgue, al morderse, endulza el chagchado de coca.

2.2. Kancha ruray

Luego del q'usiiichisga se observaran otras acciones preliminares al rito. El
dueiio elige un qullana para que dirija el escarbe y cosecha de papa, conside-
rando que sea una persona trabajadora, formal y responsable. Durante el
dia, este coordinara con el duefio de la chacra para efectos del trabajo de
cosecha que aguarda.

El qullana indica a los faenantes dirigirse al centro o corazon de la chacra
para realizar el kancha ruway, que consiste en escarbar papa en un area
pequeina de 5 por 5 metros, aproximadamente. Rawk’ana (herramienta para
escarbar) en mano, los faenantes empiezan a sacar la papa y la depositan a un
costado de la chacra sobre la tierra.
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Una vez cosechada la papa del cuadrante o kancha, se hace el aplanamiento,
pisando y arreglando con la rawk’ana de tal manera que este espacio quede
disponible para los actos rituales esenciales. Este trabajo de primera cosecha
y aplanamiento de la kancha se hace entre todos: hombres, mujeres, nifios y
nifas indistintamente, y se invierte aproximadamente una hora; no hay nadie
que se quede excluido de esta actividad.

Cuando todo ya esta aplanado, los faenantes descansan, mientras que el duefio
pide al qullana, ordene al resto que se sienten alrededor de la kancha y dis-
tribuye otra porcion de coca a los y las faenantes.

El yachaq se dirige a la kancha y pide a la duefia que traiga todos los insumos
y objetos que se van a utilizar en el acto ritual; toda la gente se anima y se
dispone a participar, y se observa un trajin incesante de fiesta. El yachaq
revisa los insumos y los ultimos detalles para dar inicio al acto ritual.

2.3. La pataka o acto ritual de cosecha de papa.

La pataka o el acto ritual de cosecha de papa es llevado a cabo por un yachaq
(alguien que conoce el ritual). La mujer estd impedida de realizarla, pero si
participa de manera distinta. En vista de que la Pachamama es muijer, el rito
lo debe hacer un vardn. El yachaq, junto a un colaborador llamado pabhi,
ultima los preparativos. Afios mas tarde, este pahi, con todo lo visto y apren-
dido, ejercera esta funcion de paqu.

Ambos, el yachaq y el pahi, se sientan al lado izquierdo de la qunyana, acom-
panados por los duefios de la chacra, y los faenantes se ubican alrededor de
la kancha. Se inicia el acto con el ch’allasqa de vino, es decir, con el asperjado.

Antes, el vino se deposita en una pequefia concha de caracol de mar y se
derrama el liquido en varias direcciones. El yachaq se para y hace el primer
asperjeo o ch’allasga, que esta acompafado de invocaciones verbales:

La invocacion se hace a los tres principales apus de Conde: Yana urqu,
Waybilla y Laramani. EI apu Yana urqu es el cerro mas proximo a Conde y
esta a dos horas de caminata; el apu Waybilla esta a cinco horas de caminata
de Conde, y Laramani esta a un dia de caminata. Este ultimo se encuentra
en el distrito de Kunturkanki. La Pachamama también se encuentra dentro
de las invocaciones; a todos ellos el yachaq les dice: “Ustedes nos crian, ahora
alcancenos bien esta madre” (refiriéndose a la papa).

Luego de esta primera invocacion, el yachag se sienta nuevamente, y miran-
do a la salida del sol, extiende su unkhufia, una manta tejida de lana de oveja
0 alpaca. Encima de la unkhuia, en la parte central, el yachaq coloca un
costal de lana de llama, vacio, doblado en dos (es el que mas afios de duracion
tiene). Se coloca el costal para dar fortaleza a la mesa. Encima del costal
pone el ghipucha, una mantita pequefia que porta la mujer para guardar su
coca. Al final, en conjunto aparecen como capas superpuestas: en la base esta
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[...] apu Yana urqu, apu Waybilla, apu Laramani, llapan apukuna, santa
tierra pachamama gankuna uywawankiku kunanga allinta
haywarimuwayqu kay mamata.

la unkhufia, encima el costal, luego la ghipuchay, sobre esta, los insumos para
la ofrenda, con excepcion de las conchas de caracol. A este conjunto lo llaman
misa.

El yachaq deposita dos conchas pequefa de caracol de mar —denominadas
gispi qgiru, compradas del chiflero ghatu—, llenas de vino: una en el lado
izquierdo y la otra a la derecha de la unkhufa. Luego, toma dos mazorcas de
maiz: una blanca y otra floreada, y con las manos aproxima las mazorcas a
sus labios para el phukurisqga (soplo en la cabeza de las mazorcas), a la vez
gue reitera una peticion a los apus y a la Pachamama.

Acto seguido, alcanza al pahi las mazorcas de maiz; este las toma y viste
(p’achachiy) a las mazorcas. El p’achachiy consiste en lo siguiente: el pahi
toma el cebo de alpaca llamado untu y lo fricciona entre sus dedos, formando
una suave masa que coloca en la parte superior de la mazorca. Luego toma
una flor de clavel roja y la coloca en la masa de cebo. Una vez adornadas las
dos mazorcas, las entrega al yachaq, quien las ubica en forma vertical como
un macetero, en la ghipucha. Se emplea el clavel por su semejanza con el
florecimiento de la papa, en ambos casos se da de un momento a otro, y de
manera general, todas las plantas de papa y de clavel florecen todas a una,
no parcialmente. Son dos mazorcas, pues segun explican los campesinos, todo
en la vida esta organizado por pares: varén y mujer, hembra y macho, etcé-
tera.
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Paralelamente a la labor del pahi con las mazorcas, el yachaq toma los demas
insumos: el garbanzo, pallares, pepa de coca (kuka ruru) y el incienso, y por
pufiados los distribuye en dos filas y tres columnas indistintamente sobre la
ghipucha, y haciendo invocaciones a los apus y a la Pachamama.

Apu Yana urqu, apu Waywilla, apu Laramani, Santa Tierra, Pachamama
kay comunidad Conde Q’igrapi hatuchag chagrakunamanta, kunanga
Illapanmanta, hampuchun kay mama wawamasikunantin
mikhuyunaykupag.

Los apus y la Pachamama preceden al contenido de la invocacion; esta
vez se pide que las papas de las més grandes chacras, vengan y se queden
en la chacra en la que se viene realizando el rito, para ser compartida por
todas las crias.

Enseguida, los demas faenantes, tanto varones como mujeres, reciben del
yachag una mazorca de maiz y una pequefia masa de untu. Los faenantes
desgranan seis granos, pellizcan un pedazo de untu y, sin mezclarlos, los
colocan en la misa, encima de la ghipucha, invocando a los apus y a la
Pachamama con diferentes palabras segun su manera. Lo central en las
invocaciones es que haya una buena cosecha de papa.

A continuacioén, los y las faenantes reciben coca del yachaq y realizan el
K'intusga, que es como el phukurisga, pero esta vez con coca. Cada uno de los
y las participantes selecciona, de su pufiado de coca, las seis mejores hojas.
Deben ser enteras y sanas, y luego ordenarse todas en un mismo sentido,
unas tras otras.

Cada uno de los y las faenantes, con el kK'intu en los labios, sopla en direccion
de los apus y la Pachamama y se hacen invocaciones personales. En esta
parte del rito, el yachaq hace invocaciones al lugar en el que se ha de escar-
bar la papa. Cabe aclarar que cada parcela de tierra tiene un nombre parti-
cular; en el caso de la parcela motivo del rito en referencia, su denominacién
es Hisp’a Qaga Wayq'u, o “roca de donde sale agua”. El yachaq dirige sus
invocaciones a ella. El K'intusga también considera a los parajes a las
lagunillas Tutura quchay Parquta qucha: “Paykuna samarin paraq kanampagq,
chayrayku walikuna, unuykipas, paraykipas hamuchun” (I.H). Las lagunillas
en la concepcion andina aspiran y espiran, formando nubes que daran lluvias
para los proximos sembrios. Esto sucede cuando la peticion esta bien hecha,
es decir, con toda fe y respeto.

El yachaq escoge hojas de coca y hace K'intus para cada uno de los apus, para
la santa tierra, la mamaqucha, y les pide que suelten el anima de la papa 'y
vuelvan a la chacra.

Para hacer pago a la Pachamama, primeramente el yachaq pide permiso al
Dios padre todopoderoso, como creador de la tierra, y le pide que nuestras
culpas sean perdonadas.

Taytallay gqanmi kay pachata pagarichiranki, chayrayku ganman
mafayakamuykiku ima huchaykumantapas pampachayuwayku,
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hinallatag apukunapas, pachamamapas kuskalla, akulliyuychis kay
haywarimusqaykuta.

Lo mismo les solicita a los apus, a la Pachamama que juntos coman la ofren-
da que se les alcanza.

Luego conversa con la Pachamama y le dice que siga amamantando a las
plantas, pastos y cuide a todos los que viven en la tierra, que no los haga
enfermar, sino mas bien que los proteja de todo los malos espiritus y les dé
buena cosecha, para compartir con sus hermanos del pueblo y la ciudad.

El permiso lo hace el yachaq, quien dice a los faenantes que se levanten y que
acompafen a orar el Padrenuestro (yayayku).

Yayayku, hanaqgpachapi kaq, sutiyki yupaychasqa kachun, ghapaq
kayniyki, iugaykumam hamuchun, munayniyki rurasga kachun. Imaynan
hanagpachapi hinallataq kay pachapipas. tantaykutari kunan quwayku,
huchaykutari pampachawayku, imanaynan fiugaykupas fiugaykuman
huchallikugkunata pampachayku hina. Amataq kachariwaykuchu
watingayman urmanakuta. Hinatag kachun.

Luego de orar con todos, el yayayku ordena a los faenantes que realicen el
phukurisga hacia los apus. Se levanta el yachaq y, con el pahi, empiezan el
rito del pago a la Pachamama o haywarisga. El pahi abre un hoyo al medio
de la kancha, de unos cincuenta centimetros de profundidad y otro tanto de
diametro. El yachaq se arrodilla y le habla a la Pachamama:

Nan haywarimuchkaykifia chaskiykuwayku ganfiaya akulliyuy wakin
qungasga hallp’akunawampas, apukunawampas.

El yachaq le dice a la Pachamama que la estéa sirviendo, y que ella comparta
con los apus y tierras olvidadas. Enseguida toma de la misa los objetos esco-
gidos y los deposita en el hoyo; luego, tapa el hoyo con el despacho en su
interior. Encima de todo esto, el pahi, con el allachu o pico, lo cubre con
tierra. En esta tierra, el yachaq toma un yuri de papa, que es una mata de
papa antigua sacada de la misma chacra (paya papa), y lo planta.

Enterrado el despacho, el yachaq vuelve a su lugar y ordena al pahi que
traiga brasa de la g'unyana en una chuwa nueva, mientras que él prepara el
g’'apachisga, con incienso, wira q'uya, cebo y maiz, para que haga el sahumerio
respectivo. El pahi enciende la brasa con estos insumos.
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El yachaqg pide a la duefia que la acomparie a traer papa, y se dirigen a un
lado de la chacra donde esta amontonada una porcion de ella. En una unkkufia,
agarrando cada uno de las dos esquinas o0 manta, trasladan papa, y sin soltar
la manta, colocan encima de la brasa humeante y sahiman la papa por unos
diez segundos; luego, echan la papa encima del lugar donde enterraron el
pago o haywarisqa. El yachaqg y la duefa repiten esta actividad tres veces. A
la tercera vez, luego de echar la papa, agarran la manta ya sin papas, y
tomando el yachaq y la duefia una esquina de la manta, hacen flamear la
unkhufia en direccién de los apus y llaman a la anima o alma de la papa:

]
.14

C
iHampuy, hampuy, mamal, ¢chikchichu uywachu, runachu
;,mancharichisunki? jhampuy hampuy alman!, Illapan hatun

chakrakunamantapas, hinallataq llapan apukunapas aparichimuwayku
kay mamata wawa masintin mikhuykunaykupaq

Este llamado al alma de la papa se hace porque se supone que esta se ha
escapado, atemorizada del granizo, de los animales y de los hombres que le
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hicieron dafo pisoteando, silbando, malogrando la cementera. Invocan a los
apus y chacras grandes para que regrese el anima y vengan otras papas.

El pahi, por su parte, exclama y repite varias veces, sentado:
iPataka, pataka hampuy, hampuy mama!

Si la chuwa, la brasa encendida, hace reventar el maiz, todos se alegran, por-
gue es el feliz presagio de una buena cosecha de papa. Luego se da inicio a un
juego interesante: el yachaq toma del pie a la duefia y la arrastra por la kancha;
luego, todos se jalonean de la misma manera alrededor de la phina, monton de
papa en forma conica, debajo del cual esta el despacho.

Los varones dicen, en son de lisonja:
jPataka, pataka paya afaspaq, (jPataka, pataka, para la zorrina vieja).
Y las mujeres contestan de la misma manera:

jPataka, pataka machu atugpaq! (jPataka, pataka, para el zorro viejo!).

El juego del aysanakuy (jalonearse de los pies) se realiza con el propdésito de
gue exista un ambiente de alegria y que el anima de la papa, al ver esto, se
guede con ellos:

Sichus mana patakata rurayku chayqa, papaga hamp’atupi tukurgapun,
wachu wayq'ukunapin purihanakuchkan gawachkaqtiyku, chay rayku
ruraykupuni patakataqga, allin papag kanampaq (G.0.M.).

Si no se hace el rito de la pataka, las papas se transforman en sapos, y entre
los surcos se pueden observar muchos de ellos que se alejan de la chacra.

Luego del aysananakuy, descansan. El yachaq y la duefia reparten la coca
gue resto del rito y les dicen a los faenantes que mastiquen coca (hallpay)
junto con la Pachamama, y dialogan sobre los presagios identificados y de
cémo los ha recibido la santa tierra.
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3. Wanllanakuy

Culminado el juego del aysanakuy durante el rito, el yachaq organiza la cose-
cha de papa y ordena que los faenantes empiecen el escarbe desde la esquina
derecha la chacra. Las instrucciones son claras: todos deben esmerarse en
escarbar bien; esta prohibido dejar papas en la tierra. El yachaq advierte a
las mujeres:

Allinta nifacha hasp’irapuwaychis, sichus mana allinta hasp’inkichis
chayga wanllasaykichismi, chaymantataq aysarusaykichis.

Y a los varones les dice:

Sichus mana allinta hasp’inkichis chayga mink'arukusaykichismi
warmikunaman, wanllanasunkichispaq, aysanasunkichispag.

La sancién —tanto para mujeres como para varones— en caso de que dejen
papas en la tierra sin escarbar, es que les arrojaran las papas mas grandes
en la espalda y los jalonearan de los pies por la chacra.
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El juego en realidad no termina: durante la cosecha varones y mujeres arman
una pequefa batalla, durante los descansos se jalonean, y en el trabajo, si
encuentran papas grandes, las arrojan a la espalda de los contrincantes al
grito de jWanlla! La cosecha es alegria y risa.

Durante el dia, a veces los faenantes encuentran papas extrafias, wanllas linli,
llallawi, etcétera. Si encuentran llallawis antes de las doce, es presagio de que
se ha traido papa, entonces se alegran y hacen el g'apachisga; si encuentran el
llallawi después del mediodia, significa que ha venido a robar (papasuwa).

La papa llallawi es entregada al duefio, y este la amarra con una paja para que
no se vaya y robe la papa.

Durante el dia hay varios momentos de descanso, asi como:

Wayna: Aproximadamente a las 11 a.m.
Sama: Alalp.m.

Pikchu: Aproximadamente a las 2:30 p.m.
Intiwata: Aproximadamente a las 3:30 p.m.
Mala: Aproximadamente a las 5:00 p.m.

3.1 Papa phinay y astaypiwan (amontonamiento y traslado de papa)

Terminado el ritual, se procede al trabajo de escarbe de papa. Del acto ritual queda
una porcion de papas sobre la pataka (haywakusqa), al medio de la chacra, encima
de ella, y durante todo el dia los faenantes van acumulando més papas. Después
de unas dos horas se observa un pequerio cerro de papas que llamado phina.

Este laboreo de la phina se van haciendo durante el dia, entre bromas y juegos;
el ambiente social para esta ocasion es de jolgorio, para que la papa que viene
de otras chacras mire y se anime a quedarse con los faenantes y la cosecha sea
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abundante. Las bromas generalmente giran alrededor de los posibles compro-
misos matrimoniales, relaciones extramatrimoniales, salpicado de picardia y
bromas sexuales, chistes, etcétera.

Este laboreo es entrecortado por periodos de descanso en los que comen wathiya
0 papa cocida en brasas de terrones, K'urpas, con queso o ch’aqu. En otros
descansos pikchan coca con llipt'a.

Cuando llega la hora del pikchu —es decir, el descanso de las dos de la tarde—, el
duenio, con el qullana, ordenan a las personas que realicen el traslado de papa
a la casa del duefio. Las personas encargadas del traslado piden mas coca:
“mamitay, yapayway kukachata kallpachayrukusaq”.

Antes de empezar el traslado de papa, se realiza un breve acto ritual que
consiste en el Kintusga, phukurisqa y pigchado. Esta vez las invocaciones
son hechas por quienes van a cargar y estan sentados; luego se levantan, y
uno de ellos, con una soga, encierra simbolicamente la phina y le habla:
“kunanga mama hunt’aruya costalkunaman, amaya ayqiriwankichu”. Esto
se hace con el propoésito de que la papa no se escape.

Seguidamente, los que van a cargar la papa sentados colocan un costal vacio
dispuesto a ser llenado con la boca hacia la phina y toman una primera por-
cion de papa entre las manos; hacen el samarisga (soplar la papa) y le dicen
“mama hunt'aruya costalman”. La misma accion se repite dos veces mas, y
luego, de manera rapida proceden a llenar el costal.

Una vez rellenados todos los costales de papa, hacen el cosido con una aguja
grande de unos quince centimetros llamada yawri, y con el g’aytu, una pita
hilada de lana de llama que es mas fuerte que la de alpaca u oveja. Los
costales de papa se cargan en caballos; en tanto, el resto sigue cosechando
papa en la chacra. En casa del duefio, desmontan los costales de papa y los
vacian en un lugar designado por el duefio y forman nuevamente otra phina;
esta vez no hay invocaciones. Los responsables de trasladar la papa retornan
montados en los caballos a la chacra para seguir cargando mas papa.

Entre los descansos de piqchu y mala, la duefia pregunta a cada uno de los
faenantes si su apoyo en el trabajo es en calidad de ayni (ayuda reciproca) o
warqu (porcion de papa que se paga a los faenantes).

Si el apoyo es en ayni, entonces al faecnante no se le entrega papa, y si es en
calidad de warqu, la duefia, toma en una manta papa directamente del escar-
be, prepara un lugar, lo limpia y encima de ella echa la papa, designando por
sus nombres a los faenantes. Ellos toman la papa para llevar a sus casas.

Concluida la cosecha, los faenantes retornan a sus casas. En la casa de due-
fio, los cargadores y los duefios de la chacra todavia hacen algunas acciones
mas; por ejemplo la phina, por el apresuramiento del trabajo anterior, no
adquirié una forma adecuada —es decir, la de un cono—, entonces convienen
en hacer las correcciones respectivas y, con las manos, arreglan las deforma-
ciones. A esta accion se le llama sututusqga.
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Una vez formado adecuadamente el cono o phina de papa, lo cubren con ichhu
para proteger la papa del intenso frio de las heladas o los rayos solares. Asi
permanece durante una semana, aproximadamente, hasta que consideran
que la tierra aun impregnada en las papas esta ya seca y es posible realizar
su seleccion.

3.2. Papa aqgllay (Seleccion de papa)

Mientras en la phina la tierra de la papa va secandose, la duefia, durante la
semana, visita y suplica a diferentes personas, vecinos y parientes, especial-
mente mujeres, para que le ayuden a seleccionar la papa. Por lo general esta
actividad la lidera la duefa; el duefio dice que es muhuchayga warmiq
ruranallanfa; es decir, que la seleccion es un trabajo que corresponde a la
mujer. El vardon acude en ese tiempo a devolver el ayni que le prestaron los
faenantes.

El dia sefialado entre las 8:00 y 8:30 de la mafiana las invitadas llegan a casa
de la duefia; son recibidas por ella con muestras de carifio y amabilidad, y se
sientan en distintos lugares proximos a la phina. La duefia se dirige cada
una de las invitadas, distribuyéndoles porciones de coca que van chagchando
mientras esperan a las demas.

La duefa da indicaciones para el proceso de seleccion; les pide que escojan
las papas comenzando por las grandes, que son para comer y vender; luego
las que seran de utilidad para semillas, y por altimo, las que sirven para
hacer el ch’'uiiu: “Akllarusunchis papata, fiawpagta mikhunapag, chaymanta
muhupag, ghipatataq ch’'ufiupaq”.

Las participantes se aproximan y ubican alrededor de la phina formando un
circulo, portan sus unkhufias (mantas), y empiezan a seleccionar la papa
segun las indicaciones dadas por la duefa. La ubicacion de las sefioras es por
afinidad, para hacer amena la actividad, pues este es uno de los momentos en
el que la conversacion entre ellas gira en torno a su vida intima y familiar. Esta



36 Egidia Corrales Lozano

actividad también esta organizada en cinco fases: wayna, sama, piqchu,
intiwata, mala. En cada una de ellas pigchan coca, y en sama comen wathiya
preparada por la duefa de casa.

Conforme van seleccionando la papa para comer, las participantes forman una
phina de esta calidad de papa al lado de la phina anterior. Terminada esta
phina, hacen otra phina de papa para semilla, y finalmente la papa restante,
gue es la de menor calidad, se extiende para hacer ch’'ufiu. Antes de la seleccion
de papa destinada a hacer el ch’'ufiu, se escoge papa menuda de buena calidad
o allin papa (ch’akillu, talus, yurag lumu, llama singa, linli, etcétera, y se
edifica otra phina pequefia para ellas.

Esta papa menuda es la que ha de ser consumida inmediatamente por la
familia en los primeros meses. Se dice que si, por equivocacion, de esta papa
menuda se hiciera ch’'ufiu, la helada haria llorar a estas papitas y, como
castigo, en la cosecha del siguiente afio la familia no tendria produccion de
esta variedad de papa.

Como resultado de la seleccion de papa, se observan varias edificaciones de
phinas que son cubiertas por paja o ichhu. Aqui acaba la seleccion de papa;
las participantes reciben su warqu de papa como pago de la ayuda prestada,
0 también puede ser en ayni, y retornan a sus casas.

3.3 Papa wagaychay o almacenamiento de la papa

Una vez concluida la primera seleccién de papas y la edificacion de las phinas,
se debe guardar o almacenar la papa con cuidado, puesto que de esto depen-
dera la alimentacién diaria de la familia. Por otro lado, hay que guardar las
semillas para la siguiente siembra.



El ritual de la cosecha de papa en la comunidad de Conde 37

Después de unos cinco o seis dias, en la casa de la duefia de relinen nuevamente
vecinos y parientes para ayudar en el almacenamiento de la papa. Aqui otra
vez se observa la practica del ritual g'apachisga descrito anteriormente. La
diferencia es el contexto.

La dueia se dirige a los lugares en los cuales se ha de almacenar la papa, que
generalmente son habitaciones vacias, trojes o taqgis. Los trojes son espacios
cuadrados, bordeados con paredes de adobe de un metro de altura; en el
medio depositan papa. Los taqis son depositos que tienen forma de cilindros,
cuyas paredes estan tejidas con paja (g'uya) y sogas hechas del mismo mate-
rial; dentro de estos cilindros de paja tejida se guardan las papas.

Antes de almacenar en estos depoésitos, sean habitaciones, trojes o taqis, la
duefa sahuma los rincones de los depdsitos y aromatiza el ambiente, pidien-
do que la papa tenga duracion, que la familia disponga de alimentos durante
el ano y que no haya hambre en los yargay killa o chiraway killa (noviembre,
diciembre y enero).

Estos depdsitos de papa son convenientemente arreglados; la base o superfi-
cie del piso se cubre con abundante paja para evitar que la humedad malogre
la papa depositada. Para guardar la papa destinada a ser semilla, proceden
de una manera distinta: igual ponen la paja, pero le agregan plantas de aro-
ma fuerte, como palma real, salvia, ajenjo, eucalipto y mufia. A veces le agre-
gan excremento de llama:

Mana kurunampaqqga, churayku, llama uchhata, ajenjunta, palma realta,
salviata, eucaliptuta, mufata, chaykunan kuruta sipin asnayninwan
(G.C.L)).

La duefia escoge las papas mas grandes y con ellas frota la base de sus senos,
a la vez que pide que las papas alimenten a su familia durante el afio:

Chaypiqa sefiorakunaraq primerata churaykun hatuchaq papata Aiufiunta
ghaqukuspa, chaypi ninku: Mama kunanga, aman kuyunkichu, watan,
watan uywaywankiku. para que dure, para que aguante todo el afio,
hinatapuni wagaychayku desde abueloykumantaraq (G.C.L.).

Es posible que exista una similitud entre la phinay el seno de la mujer; falta
determinar de manera precisa esta afirmacion.

La duefia coloca las papas grandes al medio de la habitacién, troje o taqi,
segun sea el caso, acompafado de seis hojas de coca (K'intu). Las pajas que
cubren las phinas son sacadas y guardadas para destinarlo a otros usos. Las
phinas van despareciendo conforme las papas son trasladadas a los lugares
de acopio. Para el traslado de papas, emplean unkhufas, costales y sig'as
(saquillos). EI traslado es individual.

Cuando se concluye el traslado de papa y todo se encuentra en los depdsitos,
se cubre la superficie de la papa almacenada con bastante paja. Si fuera en
troje, se cubre con barro preparado mezclado con paja.
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La papa no debe entrar en contacto con elementos considerados nocivos, por-
gue se enferma. Especialmente la semilla debe ser protegida de sustancias que

alteren su desarrollo:

Muhu cuidananchispagga fuganchis yachanchis hina, chay yawar
ch’aqchu llangha ninchis wakintaga, wakinga yawar ch’aqchu ninchis.
Antisqga llangha nikullagmi, chaypagga manayéa grasa cosasta, ni imatapas
tupachinachu, muhumanga, chay llamghaga hap’in chay grasa
tupasgamanta, chay aycha cosasmanta hap’in, chaytagcha rimaypiga
nigkupas, mana yawarniyuq warmiwanga iluchinachu, ni yawarniyuq
warmiwanga hallmachinachu, ni ghalgichinachu, yawarninmi sut'uykun
nispa. Chay llangha tukun nispa, chay llaghawanka yanayarapunmi
Raphia, pagpas, hawaspapas, chaypaqgga manan hampi kanchu (A.C.C.).

Esta recomendacion incluye a la mujer cuando esta en periodo de menstrua-
cion; se debe evitar su presencia no solo en esta actividad de almacenamiento
sino en todo el proceso productivo de la papa.

De igual modo, esta actividad esta organizada de acuerdo con las etapas que
intermedian entre el trabajo y el descanso: wayna, sama, piqchu, intiwata y
mala. También se da el hallpasqga de coca y la wathiya.

3.4. Relatos de la papa en la comunidad de Conde

Lomo papa, emilia papamanta
willakuy

Huk kutis Santa Rosa llagtapis papa
ghaswasga chagrakunapi, sapa
tutallas ghaswaq huk waynawan
sipaswan chaysi mana pufuchisgachu
chay llagtapi gobernadorta sapas
tutas ghaswaykuchkagku. Hinas
wiraqucha gobernadorga kamachisga
teniente gobernadurta:

—Phaway apaykamuway chay indiokunata
manafiam pufiuchiwanchu —nispa.

Teniente gobernadurga ch’inllas
kasukusqa, apayamusga chay
ghaswagkunata, chaypis entregan
gobernadorman. Chaypis wagmanta
kamachillantaq:

—Kunanga wisg'aramuy q'ufiiwasiman
—uhnispa. Tenientiga ch’inllas apayun,
hinaspas wisgq’amun, sipaskunawan,
waynatawanga khipantin p'unchawga.
Gobernadorga wagmantas wasinta
risga kamachimullantaq:

Cuento de las papas lomo y emilia

Dice una vez que, en el pueblo de Santa
Rosa, habia una pareja que bailaba y can-
taba todas las noches, y desvelaba con
su bullicio a toda la poblacién y sus au-
toridades.

El sefior gobernador ordené al teniente
diciendo:

—iCorra y traigalos a esos indios bulli-
ciosos, no me dejan dormir!

El teniente gobernador, calladito, obe-
decio y trajo a la pareja que bailaba y
cantaba y la entreg6é al gobernador.

El gobernador le orden6 nuevamente al
teniente:

—iEnciérrelos en el calabozo!

El teniente, calladito, los encerrd en el
calabozo.

Al dia siguiente, el sefior gobernador va a
la casa de teniente y le ordena diciendo:
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—Phaway gawargamuy imaynan
kachkanku —nispa. Teniente
gobernadorqga risgas ghawayunsi,
ch'usagsi kapusga kalabosuqga,
hinaspas manas kapusgachu sipaswan
waynawanga. Mancharikunsi teniente
gobernadurga allintapunis
ghawaykun chaypis kachkasga lumo
papawan, imilla papawan, chay
papatas ninkun Lumu papatas
“ghari”, Imilla papataq “warmi”
nispa- Chayqa risqa tenientiga willaq.

Willagtin ninsi gobernadorqa:

—Manachu hina kanman aknachu —
nispa.

“Allin papa kagtinga gasaranpunis
papaga karnaval killapi”.

Papapa phifiagusganmanta
willakuy

Huk hacendados kasga chakarayuk,
hatum chakrayuk askha clasitagsi
kasqa chay papankunapas. Chay
wiraquchagsi allin papam kasga
chaysi, chay papam ghaswallasqataq
askha wayna sipas gaswasqaku
lumapi. Hinaspas chay hacendado
ghaswagwan aburrikusga. Hinaspa
chay chikaq ghaswagkunata nisqa:

—Qamkunapis ghaswamuychis chay
ghaswakunata p’anayamuychis —
nispa. Kasukuspa chay
ghaswagkunaga risgaku chay
ghaswana lumaman, chaypis
ghaswayuchkasgaku chay
ghaswagkunataga p’anayusgakus
surreagunkunawan paykuna pura,
p'ananakusgaku chay
ghaswagkunapas p’ananakusgakus.
Chaymanta p’ananakuspa wiqchu
wiqchuta ruwanaykukusqgaku.
Hinaspas chay ghaswagkunaga chay
hacendadoman willayusqaku lliwta
p'anayapuyku nispa. Hinaspas
hacendaduga nisga:

—Phawaychis ghawaramuychis

—iCorre y miralos, como estaran!

El teniente fue y encontré vacio el cala-
bozo y asustado se preguntd.

—;Donde estan?

Y miré nuevamente y solo habia una
papa lomo y una papa emilia.

Y desde ese momento pusieron el nom-
bre de lomo a la papa varén y de emilia
a la papa mujer, por eso cuando hay
buena produccién de papa siempre bai-
lan y cantan en el mes de carnavales, y
cuando no hay buena produccion, no hay
fiesta o ghaswa.

El enojo de la papa

Habia una vez un hacendado que tenia
una chacra grande y tenia varias varie-
dades de papa. Ese sefior tenia buena
papa, y esa papa bailaba y cantaba. Va-
rias mujeres y varones bailaban en una
loma, y el hacendado se aburria con ellos,
entonces ordend a otros bailarines que
ellos fuesen a bailar y que golpeasen a
los bailarines de la loma.

Los bailarines que fueron a golpear fue-
ron a esa loma, donde se canta y se bai-
la; llegaron y empezaron a golpear a los
bailarines de la loma con zurriagos, y se
armo una pelea.

Los bailarines de la hacienda destroza-
ron y los dejaron estirados de uno en
uno. Segun ellos, después de golpearlos
los bailarines fueron a avisarle al ha-
cendado, diciendo que los habian golpea-
do a todos, y el hacendado reaccioné y
les dijo que vayan a verlos nuevamente
y dijo:

—Seguramente algo de ellos se habra
quedado.

Los bailarines de la hacienda fueron.
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imallankutapas wigchukunkupunicha
—nispa. Risqakus ghawaq, chayasgaku
ghaswana patata, chaypis tarisgaku
papata wiqchu, wiqchuta
g'allayusqata, g'anchi g'anchita
tarisqaku. Chayta pallaspataq chay
hacendaduman apayapusgaku,
hinaspas chay hacendadu tarikusqa
ancha admirasga. Chaymanatas chay
hacenduqg papam mana kapusgachu
hinafia huk watanman tarpuqtinpis
manas gasqafiachu papa kasqa.
Chaymanta chay hacendadu
yuyaykapusga imanaqgtintag mana
papayri kanchu —nispa.

Hinaspas altumisayugman risga
tapukug: —imanaqtinmi mana papay
kapunchu —nispa. Hinas
altumisayuqga papata rimarichimun:
—ima naqgtinmi kay hinata
fiaq'arichiwanki, Aut'uchiwarankiku,
ghagrachirawankiku. Nugaykuri
chaypaqchu papayki karayku,
fiugaykuga kusikuymantam
ghaswarayku.

Chayraykus chay pachamantapacha
hacendaduqga allinta papaq almanta
wagaychan, hinaspas pagachin
pachamamaman, chaymantaragsi
papam kapusga.

Mikhuyta allintam munakuna,
mikhuyga waganmansi.

1]

Historia de la papa “viuda waqgachi

Huk viudas tarpusga wata kachi
papata, chay papas urqupi achkhata
wachasga, chaysi mana viudawarmi
mana hasp’iyta ni q'ipiyta atisgachu.
Hinaspas waqgayapusqga:

—iMamay, imapagmi kaytukuyta
wachanki, waskhaymi, costalniymi kan
nirgankichu! —nispa.

Chay p’'unchaymantas, chay papaq
sutinta churapusgaku “viuda wagachi”
nispa-

Llegando al lugar, encontraron a muchas
papas tiradas, destrozadas, partidas en
pedazos. Recogieron todas las papas, y
asi las llevaron al hacendado.

El hacendado se asustd y admiro6. Desde
esa fecha el hacendado ya no tuvo buena
cosecha de papa, pero seguia sembran-
do e igual su cosecha era mala. Enton-
ces el hacendado dijo:

—¢Por qué ya no tengo cosecha de papa?

Entonces fue a un altomisayuq a pre-
guntarle:

—¢Por qué ya no tengo papa?

El altomisayuq hizo hablar a la papay la
papa hablé diciendo:

—¢Por qué me has hecho sufrir tanto?
Me hiciste destrozar, nos has hecho pi-
sotear, ¢para eso nosotros fuimos tu
papa? Nosotros estuvimos bailando, can-
tando esa fecha.

Luego de esta conversacion, el hacenda-
do hizo llamar al &nima de la papa e
hizo su haywasqga a la tierra, y desde esa
fecha tuvo nuevamente papa.

“A nuestros productos hay que querer,
si no pueden llorar e irse.”

La papa, viuda waqachi

Una viuda sembro la variedad de papa
llamada wata kachi, que es una papa de
color azul. Esa papa produjo bastantes
crias que la viuda no pudo escarbar, ni
mucho menos cargar o trasladarlas, y se
puso a llorar, lamentandose:

—Mama, para qué procreaste tantas
papas, dijiste acaso que yo tenia soga y
costal para cargar? —asi dijeron.

Desde ese dia, el nombre a esa papa la
llamaron: “la que hace llorar a la viuda”.
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Kunanpas chay papa kachkanpuni,
urqu urqullampi wifian askhatapunis
wachan.

Suwa manchachiq papa

Huk estanciapis Laramani llaqgtapi,
hug chakrata risga suwa, hinaspas

hasp’irusgafnas achkhata, suwaqqga

cawallumpas listus kasqga, hinaspas
rimarimusga huk papa:

—iNugan kani ukumari!

Chayga chay suwaga
mancharikapusga, hinaspa
papakunataga sagirparipusga.
Qipantin punchawqa carga, cargas
kapuckasqa kay hukumari papaga.
Chay papaq sutinmi azul wafa.

Chay papataga tarpunapunis
chagranchispiga mana suwaq
apanampag.

Ahora mismo, esa variedad de papa exis-
te y se produce en gran cantidad, pero
solo en los cerros.

La papa que asusta a los ladrones

En la estancia de la comunidad de
Laramani, un ladréon entré en una
chakra, entonces cuando ya habia escar-
bado mucha papa, e incluso su caballo
estaba listo para trasladarla, en ese
momento hablé la papa:

—iYo soy ukumari!

Entonces el ladrén se asustd y dejo la
papa. Al dia siguiente, las papas esta-
ban en costales. EI nombre de esa papa
es “azul wafia”. Esa papa hay que sem-
brarla siempre en nuestras chacras para
qgue el ladron no se las lleve.



Conclusiones

El rito andino de la cosecha de papa se sigue practicando en la comunidad de
Conde aunque va limitandose a las personas mayores; las generaciones jove-
nes no lo practican.

El rito de la cosecha de papa o pataka, es un acto reconocimiento a la
Pachamama como criadora (uywa) de los runas y de agradecimiento por los
frutos que entrega al hombre y a través del rito se busca establecer buenas
relaciones con la naturaleza. La pataka (ofrenda a la naturaleza por la papa
entregada al runa) es un acto de conversacion con la Pachamama, los apus y
mamagqucha para garantizar una buena cosecha y que el alma o anima de la
papa venga a la chacra.

El ritual de la cosecha de papa es un acto sagrado y fe andina que va acom-
pafiado de alegria y jolgorio como el wanllanakuy y aysanakuy.

Se percibe una confluencia de lo catélico y lo andino como religion, aunque en
la comunidad de Conde la préactica de este rito muestra una mayor presencia
de la religiosidad andina.

La agricultura sigue siendo el centro y el eje articulador de las relaciones de
la persona con la naturaleza, y la ritualidad es una muestra de esta afirma-
cion, porque la vida de los comuneros de esta comunidad es la chacra. Cree-
mos que, en lugar de en vez de ensefiar conceptos, técnicas y métodos de otra
cultura a los campesinos, se brindaria un mejor servicio a estas comunidades
del area rural si las instituciones las ayudaran a documentar, restaurar y
fortalecer su conocimiento tradicional, con el fin de revertir ese lento proceso
de deterioro, erosion y extincion de saberes validados durante miles de afios
por la cultura andina.



Anexo

En la comunidad de Conde hay variedades de papas nativas que actualmente
estan siendo reemplazadas por papas hibridas, que como semilla dura hasta
tres anos; luego, se tiene que cambiar de semilla. En cambio la semilla de
papa nativa sigue produciendo durante muchos afnos.

Clasificacion de papas nativas

e Waca qallu
Imilla
Yutuka
Pukapapa
Yana lomo
Q’achalli
Urqumallku
Kuchirufiu
Quikisullu
Linli

Kuchi aka
Llama senqga
Kiwillu
Chinamallku
Chachapiya
Misti lomo
Talos
Sebayllus
P’itiquina
Qhachun wagachu
Yuraqg lomo
Ukukuri
Yanamallku
Phuquya
K'ucha
Takillpa

e Q'achalli
Ch'usu
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