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Presentacion

resentanios en este niimero de nuestra Revista, la serie de conferencias
pronunciadas por la Dra. Graciela Chamorro en el marco de la
“Cltedra Juan A. Mackay” del aiio 2008, acompariadas de las

tres reacciones que tuvieron lugar durante esta semana (A. Otzoy, |. May,
E. Arias), y un articulo adicional de ]. Estermann en el que se profundiza
acerca de la posicion del ser humano en la cosmovision indigena. FEn
las pdginas de este nzmero se delinean pues, los rasgos de una nueva
antropologia teoldgica a partir de la palabra indigena, la palabra sornada.

Vale la pena recordar, a modo de introduccion, que en el siglo X171
se inicia un importante movimiento de expansion colonial europea. E/
descubridorpercibird las culturas que encuentra como técnicamente inferiores,
culturalmente primitivas y religiosamente paganas. Esta infravaloracion
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era una condicion previa para la legitimacion del proceso de conguista
que, inevitablemente, seguiria. Il regateo de la humanidad del indigena
se nota en algunas instituciones fundamentales del periodo colonial. 1 os
indigenas son relegados de sus antiguas posesiones a espacios limitados en
los que -ademads- debian pagar impuestos: las lamadas “Reducciones”;
regidas por una autoridad eclesidstica y otra civil, ambas espaiiolas. 1.os
indigenas son “reducidos” asi, no silo en su espacio vital sino también en
su humanidad. Con la “Encomienda” sucede algo similar. El trato dado
al indigena suponia a éste como un ser inferior, incapag, de regirse por si
mismo, y por esto mismo “encomendado” a otro, para ser regido por él.

Es por ello que la salvacion en la catequesis colonial, fue predicada como
un proceso de “humanizacion”: los indios debian cambiar de vida y de
costumbres, sacar la forma de ser indigena y sustituirla por otra. ILa
desobediencia era severamente castigada, la resistencia fue criminalizada.
Arruinada la estructura econdmica y la vision de mundo original,
enfrentados con un mundo marcado por la inestabilidad, la fragmentacion
cultural y, posteriormente, con enfermedades desconocidas hasta entonces,
con el destierro y la esclavitud, se consolida la imagen apocaliptica de “nna
tierra sin males”.  Un lugar guardado y protegido, una tierra buena y
Jértil, un lugar donde existen las plantas y los animales que forman el
mundo original, donde las propias personas experimentan las condiciones
Javorables a su plenttud (Chamorro, Bifurcacion 41ss).

En tres articulos, en los que se respira no sélo un conocimiento profundo
e intimo del tema, sino también un delicado equilibrio entre sensibilidad
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humana y narrativa poética, la prof. Graciela Chamorro nos muestra
una vision distinta de este interesante aungue doloroso proceso: el punto
de vista guarani, de su cosmovision, de su lengna, de sus esperanzas. El
primer pdrrafo de este trabajo dibuja esto con claridad meridiana: “En
el continente americano, la actitud que predomind en las iglesias fue la
de exctirpar las cosmovisiones indigenas y los pueblos que creian en ellas
.. Pero esos pueblos destinados al silencio se hacen oir de nuevo en las
tltimas décadas. No silo como cindadanos y cindadanas que luchan por
ser “iguales” a los demas, sino también como “otros”, “alternos” a la
poblacion americana o extranjera oriunda de otras partes del mundo y de
otros procesos de contacto inter-étnico y cultural” (pdg. 8).

Las tres ponencias son acomparnadas por cuatro articulos adicionales.

A partir de la categoria de conocimiento como clave de relacion
(autoconocimiento, reconocimiento y reconocimiento mutno), A. Otzoy
plantea el tema de la armonia entre los pueblos. Didlogo que establece
desde la perspectiva de su propia cultura maya.

A partir de la categoria fundamental de alma, como es desarrollada en
la obra de O. Rank, . May plantea la posibilidad de un didlogo fecundo
y constructivo entre dos visiones de mundo, vistas previamente en forma
antagonica: la gnarani y la cristiana.

Reconociendo que el didlogo no siempre resulta facil debido al interés
comin en ser escuchados mds que en escuchar, E. Arias retoma la imagen
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guarani de una “tierra sin males”, para establecer una interesante analogia
con la categoria cristiana del “Reino de Dios”. En ambas, las pequenas
transformaciones son sefiales de un suenio mayor.

En “Equilibrio y cuidado”, ]. Estermann profundiza la posicion del
ser humano en la cosmovision indigena, una postura —no central sino-
de puente entre diferentes dmbitos de la realidad que cobija a todos los
seres. La comunidad humana es esencialmente un reflejo de la comunidad
cosmica que se rige por los principios de relacionalidad, correspondencia,
complementariedad, reciprocidad y ciclicidad bistérica.  Un  andlisis
detenido de estos principios permite al autor desarrollar, con profundidad,
las nociones de solidaridad y diaconia en perspectiva indigena.

Invitamos a nuestras lectoras y lectores a disfrutar de este niimero.

José Enrigue Ramirez
Director
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Teologla y cultura vernaculas

El lenguaje y el quehacer teologico
desde la palabra indigena

GRACIELA CHAMORRO

Resumen: La experiencia religiosa y teoldgica de los grupos guaranies esta
centrada en el concepto-existencia “palabra”. El estudio de esa palabra es, pues,
imprescindible para comprender y traducir la teologfa de esos grupos. Asi, en esta
primera conferencia reflexiono, a partir de mi trayectoria personal con esos grupos
y con su lengua, sobre la dependencia entre teologfa y cultura, enfocando el lenguaje
teoldgico, a partir de la lengua indigena. Presento también aspectos de esa palabra
indigena y de la teologfa que en ella se trama, asf como las implicaciones que eso
trae para las iglesias cristianas dispuestas al dialogo.

Abstract: The religious and theological experience of guarani groups is centered on
the concept-existence of the “word”. Studying this word is, thus, necessary in order
to translate the theology of these groups. In this first conference I reflect, from

Palabras clave: teologfa, cultura, indigena, guarani, palabra.
Keywords: theology, culture, indigenous, guarani, word.
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my personal experience with these groups and their language, on the relationship
between theology and culture, focusing on theological language- Indigenous langue.
I also present aspects of the Indigenous work and the theology that is expressed

through it, as well as their implications for Christian churches open to dialogue.

INTRODUCCION

_|

[ ' n el continente americano, la actitud que predominé en las iglesias

A __ifue la de extirpar las cosmovisiones indigenas y los pueblos
que crefan en ellas, sea por etnocidio directo o por integracién/
sometimiento a las iglesias y a los gobiernos “cristianos”. Si llevamos
apenas en cuenta que esta “afirmacion” exclusivista de la identidad
“cristiana” redundo en el “silenciamiento” de indigenas y no indigenas
que “protestaron” contra esa cruzada, estamos frente a la negacion
del evangelio. Pero esos pueblos destinados al silencio se hacen oir de
nuevo en las ultimas décadas. No sélo como ciudadanos y ciudadanas
que luchan por ser “iguales” a los demas, sino también como “otros”,
“alternos” a la poblaciéon americana o extranjera oriunda de otras
partes del mundo y de otros procesos de contacto inter-étnico y
cultural.

El resurgimiento de los pueblos indigenas — que por casi cinco

siglos fueron considerados “seres efimeros”, en transiciéon hacia la

>
cristiandad, la civilizacion, la asimilacion y el desaparecimiento — es
la prueba de que esos pueblos son parte del futuro de la humanidad
y no sélo de su pasado.' Por lo tanto, también las iglesias, que fueron
complices en las iniquidades cometidas contra esas sociedades, tienen
ahorala oportunidad de establecer con ellas relaciones de complicidad

en la justicia.

! Manuela Carneiro da Cunha. Histdria dos indios do Brasil. Sio Paulo, Companhia das Letras,
1992, 22.
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Lo que de ese resurgir y de esa esperanza
yo podria proponer en el ambito de este
evento es que la busca de nuestra identidad
(exclusiva) deberfa estar acompafiada del
interés de oir los sonidos de un discurso
oral, todavia no formulado tan claramente,
pero ya presente en los armonios de la
memortia, como lo dijo cierta vez el escritor
paraguayo, Augusto Roa Bastos. En ese
sentido, presento, a raiz de mi propia
experiencia como cristiana, latina, hablante
y estudiante de una lengua indigena, el

.. la busca de nuestra
tdentidad (exclusiva)
deberia estar acompanada
del interés de oir los
sonidos de un discurso
oral, lodavia no formulado
tan claramente, pero ya
presente en los armonios de
la memoria ...

guarani, y, sobretodo, como “cémplice” de los pueblos indigenas,

aspectos de esa palabra que busca un lugar para si entre nosotros

y nosotras.

1. CUANDO HABLAR UNA LENGUA NOS HACE
“MAS” O “MENOS” - CULTURA Y TEOLOGIA

Mi padre hablaba espafiol y guarani; mi madre, solo guarani.
Nuestra socializacion se dio en guarani. Fui a la escuela a los
seis aflos sabiendo hablar solo mi lengua materna, pero tuve
que ser alfabetizada en espafiol. Aprendi a escribir y a leer,
siendo que por algun tiempo no entendia lo que escribia ni lo
que lefa. Y... naturalmente me afectaba el reproche de mi padre
y de mi maestra, que me llamaban “guaranga”, una hablante de

guarani, una que era “menos”. Esa era y es una situacion todavia
comun en Paraguay. Para ser mas hay que hablar espanol. En
otros contextos, hay que hablar otras lenguas coloniales. En un
periddico de la India, por ejemplo, contaba un reportero que en
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Corea del Sur cirujanos expertos operaban la lengua de nifios y nifias
por 10 mil ddlares garantizandoles a sus madres y padres que con
ello sus hijos e hijas hablarfan el inglés perfectamente. Como all,
por todas partes es tan importante el hablar bien el inglés para ser
reconocido y reconocida en nuestro tiempo!?

La mentalidad colonial “eurocéntrica” y la ideologia de la “unidad
nacional” después de la independencia de los paises americanos nos
han impuesto no solo una lengua, sino también una religién y una
cultura, lo que nos llevé a despreciar o menospreciar los valores
autéctonos de las tradiciones locales. Fstas, sino desaparecieron
fisicamente, sobrevivieron como “clandestinas” o, supuestamente,
“desaparecidas”. En el ambito religioso, junto a las cosmologias
indigenas y a las practicas religiosas de la poblacion afrodecendiente,
las iglesias protestantes, desde el siglo XIX, y pentecostales, desde el
XX, son las que quiebran esa monotonia e interfieren de alguna forma
en lo que se torné hegemonico en el paisaje religioso en América
Latina, la iglesia catolica.

En cuanto a mi, he aprendido el espafol y he ingresado en una
iglesia protestante. Fui a estudiar teologia en el Brasil y cuando
terminé el curso fui a trabajar en Mato Grosso do Sul. Cuando
llegué a Dourados, después de haber hablado durante casi seis afios
exclusivamente portugués, en Recife — PE, me (re)encontré con
unos “guarangos’ y unas “‘guarangas’, eran grupos étnicos guaranies
hablantes llamados Kaiowa. Su idioma no me era completamente
extrafo, sus historias y sus esperanzas tampoco, eran unos “menos”,
como yo lo fui. Cuando los visité la primera vez en su aldea, L.auro

2 A la lengua guarani se le dio semejante rango en el siglo XVI, XVII y XVIII, cuando
-como al nahualtl en Centroamérica y México y al quechua en el Altiplano- fue declarada
lengua franca para todas las personas, indigenas o no de las tierras bajas sudamericanas.
Entonces el prestigio de un misionero residia en hablar el guaran{ tan bien como lo hablaba
la gente del lugar.
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Confianza y Dolicia Pedro me saludaron, él con una cruz y una maraca
en sus manos, ella con un bastén de ritmo, diciendo: “Somos hijos e
hijas de la cruz de la buena palabra, somos adornos del universo”. La
cruz tenfa un apellido entre ellos y éste era Ne’gngatu, que significa
“hablante”, de “buena palabra”. Yo queria comprender qué “buena
palabra” era ésa que ellos decfan ser. El aparato teolégico y lingtistico
que yo disponia poco me ayudo en esa tarea. Me sentf “aplazada” en
teologia y empecé todo otra vez. Ahora, ya no en bibliotecas sino en la
penumbra de las casas de oracion; ya no leyendo la palabra en libros,
sino escuchandola de mis gufas y acompafiantes, compartiendo con
ellos y con ellas su deseo de contemplar el Gran Decir.

Después de esa experiencia, todas las veces que leo o escucho
“En el principio era el Verbo y el Verbo estaba con Dios y el Verbo
era Dios ... Y el Verbo se hizo gente” (Jn 1:1, 14%), no puedo dejar de
pensar en esa pareja indigena’ y en sus esfuerzos por hacer en mi un
lugar para la palabra. No puedo dejar de pensar que el Verbo hecho
gente habla en vernaculo, que se manifiesta a través del Decir de los
pueblos y que esos pueblos no pueden “ser menos” ni por causa de
su lengua, ni de su cultura ni de su religion.

2 - PALABRA PARA SER “VISTA” Y “OIiDA”
- LA INSPIRACION Y LA MISTICA

Si mi primera experiencia con el espafiol se dio en el ambito de la
palabra leida y escrita, con el guarani lo fue en el ambito de la oralidad.
En los grupos guaranies hablantes esa experiencia es marcada por los
verbos “escuchart”, 7ie éendu, y “ver”, jie 'éecha, que originan dos formas

® Estos son descendientes de los primeros pueblos contactados en el Sur de la América del
Sur por los conquistadores europeos en el siglo XVI. Viven hoy en Argentina, Bolivia, Brasil,
Paraguay y Uruguay. Su poblacion actualmente en ascenso llega a 160 mil.
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Para los pueblos distintas de percibir, desarrollar y administrar
guarani hablantes, la palabra. Asi, pueden distinguirse dos tipos
la mayor o menor de personas: las ohendiva -que son aquéllas

predisposicion para que accedieron a la palabra por intermedio
0ir’y “ver'es o de otras personas hablantes, de quienes
que le permite a la han oido los cantos, rezos, las historias y
persona desarrollarse expectativas del grupo- ylas obechdva-aquéllas
espiritualmente. que tuvieron una experiencia directa con la

palabra, contemplandola en un acto mistico
o siendo inspiradas por ella, en suefios.

Para los pueblos guarani hablantes, la mayor o menor
predisposicion para “oir” y “ver” es lo que le permite a la
persona desarrollarse espiritualmente. Por lo general el “ver” es
considerado el camino espiritual por excelencia y algunos grupos
se “esfuerzan” por alcanzar “bellas y buenas palabras” por esa
via. Otros entienden que ese camino ya no les es accesible, sea
porque el medio ambiente — tan diferente del tradicional — lo
dificulta, sea porque las costumbres adquiridas les impiden
desarrollar sensibilidad para la contemplacion. Estos grupos
indigenas no constatan sin mas esta situacion sino que les es
motivo de crisis y cuestionamiento identitatio.

Lo interesante es que tanto el “ver” como el “oir” convergen
en el “decit” y en el “decirse”. De modo que aunque el “ver”
parezca ser una experiencia mas individual, la persona que ve
la palabra es mas cuando la comunica, cuando hace de lo suyo
“nuestro”, onose’é. ;Cémo nos interpela esa forma de pensar
guarani? A mi, particularmente, me interpela preguntando cémo
podemos hoy proponer esa alianza entre “ver” y “oir” dentro en
un curso de Teologfa. La tradicién protestante nos ha legado un
camino casi exclusivo de acceso a la palabra, el oir. Ese oir y la fe
que viene por el oir han desplazado el ver, perdiéndose con ello
una dimension esencial de la palabra.
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Silvia Schroer y Thomas Staubli* han e(omo bacer que
mostrado que en el tiempo del Antiguo nuestra fe, anclada
Israel y el comienzo del cristianismo no era en una tradicion de
asi. Dios tiene ojos y oidos para ver y oir, asi la palabra escrita,
como nosotros y nosotras. En el Salmo 94:9 recupere la Vitalidad
se pregunta “sacaso no oird quien NOs puso del dectr ..

las orejas, ni podra ver quien nos formé los

ojos?” Lo interesante es que se habla mas

veces de los ojos de Yahvé que de sus oidos. La palabra mas
importante para “ver”, rabh, aparece 1300 veces, en cuanto que
para “oir” ocurre como 1160 veces. Semejantemente, “ojos”,
ajin, consta 866 veces en la Biblia, mientras que “oido” s6lo 187
veces. En el registro sacerdotal de la creacién “Dios mird todo lo
que habia hecho y vio que era muy bueno”. En la toponimia de la
Biblia, lugares importantes recibieron el nombre “Dios ve”. Asi
en el Monte Moria ese Dios que ve impide el sacrificio humano,
el de Isaac. Cuando Job le dice a Dios: “Solo por oir decir te
conocia antes, pero ahora mis ojos te vieron”, queda atestiguada
una cierta preferencia por esta forma de acceder a la palabra. A
pesar de referencias como ésas, en el Antiguo Testamento, G.
Kittel (1933) ha colocado el “oir” como el medio esencial para
apropiarse de la revelacion de Dios, y H. W. Wolff dedicé al
“0jo” apenas unas lineas en su detallada antropologia biblica, lo
que para Schroer y Staubi conduce a cierta ceguera teologica.

¢Coémo hacer que nuestra fe, anclada en una tradicién de
la palabra escrita, recupere la vitalidad del decit, sea capaz de
generar imagenes tan vivas en nuestras mentes y en nNuestros
corazones a punto de infundirnos el poder creador de ver una
tierra nueva, hombres y mujeres nuevos, relaciones sociales y

* Silvia Schroer y Thomas Staubli. Kirpersymbolik der Bibel. Gitersloh, Gutetloher
Verlagshaus, 2005.
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eclesidsticas nuevas, ... tan nuevos que tenemos ganas de luchar y
trabajar por ello?

Proferir palabras sin haberlas visto es entrar en la logica de la
letra, de cierta forma es parte de la tradiciéon considerada cientifica
y profesional también en muchos ambientes protestantes. Pero
también es motivo de nuestra carencia de visiones. Algunas mujeres
con quienes estuve en un curso recientemente me han recordado el
texto biblico: “la letra mata, el espiritu vivifica” y me han dicho que la
palabra no vista le saca a la palabra su fundamento espiritual.

3. LA PALABRA-ALMA

En este topico presento el desencuentro histérico entre pueblos
guaranies y europeos en torno de la palabra, bien como la experiencia
y reflexion religiosa de los indigenas en base a esa palabra.

La historia

En la documentacién colonial el arte de la palabra es registrada
como condicién para ejercer el liderazgo entre los guaranies. Los
misioneros lo percibieron e hicieron del aprendizaje del idioma
indigena su primera tarea misionera. Se tornaron discipulos de los
nativos y no se contentaron hasta conocerlo “con eminencia”, a fin
de llegar a parecerse con los indigenas. Predicaron mas de 300 afios
en la lengua indigena pero no experimentaron la palabra guarani
como paradigma ritual y fuente de inspiracioén. Ellos se aproximaron
a esa palabra al notar la centralidad del canto y de la danza en las
ceremonias indigenas. “Bailes tienen tantos y tan porfiados, fundados
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en su religién, que algunos mueren en ellos” esctibié Barzana®. El
eminente misionero jesuita nacido en Pera, Antonio Ruiz de Montoya,
a su vez clasifico los cantares indigenas® y describié que con ellos
los indigenas se rebelaban y afirmaban agresivamente su identidad
frente a los invasores. Los lideres religiosos eran los sefiores de la
palabra y de las danzas; por medio de ellas proclamaban sus profecias
cataclismicas, convocaban a los suyos a buscar nuevos lugares o a
exigir de los misioneros que abandonasen la tierra.” Como su consigna
afirmaban que también ellos eran sacerdotes que sabian proponer la
palabra de Dios a los suyos.” No sin razén, algunos registraron la
resistencia indigena como un retorno de los mismos a sus “cantares
pasados”, al tiempo en que sélo se ofa el sonido de la maraca de los
hombres y el baston del ritmo de las mujeres.

La palabra guarani como concepto-existencia, como paradigma
ritual, sin embargo, cruza silenciosa las cronicas misioneras y la
historiografia colonial. Los datos etnograficos al respecto proceden
de los escritos de un indigenista aleman, Kurt Unkel, bautizado
Nimuendaju’ por los indigenas, quien les acompafié a algunos grupos
en sus andanzas a fines del siglo XIX y en las primeras décadas
del XX. El public6 en 1914 la obra clave sobre la palabra guarani.

> Monumenta Peruana. Edicion de Antonio de Egafia S.J. Romae. Apud “Monumenta
Historica Societatis Iesu”, t. V, 1970, 590

¢ Antonio Ruiz de Montoya. Bocabulario de la lengna gnarani [1640]. Leipzig: Oficina y Funderia
de W. Drugulin, 1876, 17, 134, 324.

" Bartomeu Melia. E/ gnarani conquistado y reducido; ensayos de etnohistoria. 2. ed. Asuncién:
Centro de Estudios Antropolégicos de la Universidad Catdlica, 1988, 115, 118, 119.

8 Cartas anuas de la provincia del Paragnay (1632-1634). Introduccion de Ernesto J. A. Maeder.
Resistencia: Instituto de Investigaciones Geo-Histéricas, Conicet Foundanord, 1984, 94.

* Kurt Unkel. As lendas da criacio e destruicao do mundo como fundamento da religiao dos Apapociiva-
Guarani. 'Trad. Charlotte Emmerich & Eduardo B. Viveiros de Castro. Sao Paulo, EDUSP/
Hucitec, 1987.
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Dicha obra sin embargo, sélo fue traducida al espafiol en 1978 y al
portugués en 1987. Nimuendaju se ha dejado cautivar por la sabiduria
poética de los guaranies. Fl no sélo ha oido lo que el guarani dice,
sino también cémo el guarani dice lo que dice," no sélo ha esctito
sobre la palabra guarani, sino que ha osado pensar el pensamiento
guarani. Me fundamento pues en él y en sus seguidores."

Palabra sofiada - La antropologia

Los guaranies entienden que todo ser humano es, en su origen,
una palabra-alma sofiada. La palabra-alma, 7i¢’¢, ayvu, es un elemento
(embrién) constitutivo del ser humano, es su palabra divina y
divinizadora. Ella da al ser humano la verticalidad que lo distingue
tanto de sus congéneres enfermos como de los muertos y los animales.
“Ser erguido” alude al status divino compartido por el ser humano, ya
que “Nuestro Padre” se irgui6 para creat.

Hasta el segundo ano de vida se procedera al ritual de nominacion
de las criaturas, a quienes se proveera de “aquello que mantiene
en pie el fluir del decit”, su ‘ery mo'a a, su nombre. Este ejerce una
cierta autoridad sobre la persona. Para los grupos guarani hablantes
denominados Kaiowa y Nandeva es la porcién divina y divinizadora
del ser humano, ztuparéra. Para el grupo Mbya, también guarani

' Bartomeu Melia en Mark Miinzel. Die Mythen sehen: Bilder und Zeichen vom Amazonas.
Frankfurt am Main: Museum fur Vélkerkunde, 1988, 633.

" Destaco a Le6n Cadogan: 1) Aporte a la etnografia de los Guarani del Amambai, Alto
Ypané. Revista de Antropologia, Sio Paulo, USP, 10 (1-2):43-91, 1962. 2) Ayvu rapyta; textos
miticos de los Mbya-Guarani del Guaird. (Ed. Bartomeu Melia). Asuncién, Fundacion
“Le6n Cadogan”; CEADUC; CEPAG, 1992. 3) En torno al Bai ete-ri-va guayaki y el
concepto guarani del nombre. Suplemento Antropoligico, Asuncion, 1 (1):3-13, 1965. Egon
Schaden. Aspectos fundamentais da cultura gnarani [1954]. 3. ed. Sio Paulo, EPU/EDUSP, 1974.
Bartolomeu Melia, Georg Griinberg y Friedl Griinberg (1976), Friedl Griinberg (1995). En
estas obras se ha revelado la centralidad de la “palabra” en la experiencia religiosa guarani.
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hablante, el nombre integra a los humanos ... ¢/ ritual de curacion se
al cosmos y marca en ellos su condicidn  entiende como un “volver
de ser dependiente del monte, héra ka'aguy. a sentar’ en la persona
Lo mas importante de esa psicologia es la su palabra divina o
conviccion de que la palabra no es recibida — “u/imirie of decir’ y esti
completamente terminada, sino como un 4wy de los erguidores
designio inicial que debe desarrollarse y de la palabra.

ritualizarse en el transcurrir de la vida.'” Asi,

por ejemplo, en los rituales de rebautismo,

cura y purificacion, nimongarai, las personas celebraran sus
esfuerzos de ir “irguiéndose”, perfeccionandose en su palabra-
alma; los nifios, en particular, lo haran en el ritual de iniciacién,
kunumi pepy, en el cual recibiran su adorno labial o tembeta.

Finalmente, cuando la palabra no tiene mas lugar, la persona
muere y se torna una palabra-que-no-es-mas, ayvukne, sie’€ngue,
angue, asykue. 1.os sufijos -kue y -ngue son marcas de pretérito e
indican el devenir. Ayvukue o nie’éngne remite a la palabra-alma
de origen divino, que emprende una marcha hacia un mundo
plenificado, aunque le cueste separarse de los seres y del ambiente
conocidos.

Pero al lado de la palabra-alma divinizadora, los guaranies
creen poseer un alma de procedencia terrena, 4, asygna, que
imprime en ellos el impulso hacia la horizontalidad y la tendencia
a abandonar el fin dltimo de su existencia, que es divinizarse.
Eso les acarrea confusion y toda suerte de crisis — enfermedades,
tristezas, enemistades, etc. — interpretados como fragmentacion
o bifurcacion de la palabra. En ese contexto, el ritual de curacion
se entiende como un “volver a sentar” en la persona su palabra

12 Bartomeu Melia. E/ Guarani: experiencia religiosa. Asuncién: CEADUC/CEPAG, 1991,
34.
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divina o “redimirle el decir” y estda a cargo de los erguidores de la
palabra. El fracaso de una terapia y la apatfa de algunos frente a
las crisis son interpretados frecuentemente como 7enzyri, que es el
ensimismamiento y desinterés de la persona por los demas y por
su palabra divinizadora. En este caso domina sobre ella su alma de
origen terreno, asy o ang.

Cuando una persona muere, su alma de origen terrenal vagara
hasta encarnarse en algun animal o alguna planta y, en caso de
intenso luto, en uno de los deudos desconsolados. Asi, la vida de las
personas en los pueblos guaranies es marcada por la inestabilidad.
De un lado, su palabra-alma de origen divino las impulsa a creer que
como sus ancestros y los habitantes de la “primera tierra” alcanzaran
la plenificacion sin experimentar la muerte. Por otro, su alma de
origen “terrenal” las aparta de ese fin ultimo y las hace perezosas
para empefiarse en desarrollar el impulso inicial hacia lo divino, que
esta inscrito en sus propios nombres. En la segunda conferencia me
centraré en el desarrollo de este aspecto de la palabra guarani.

“Naturaleza” con alma - la cosmoteologia

En guarani no existen términos que tracen una oposicion entre
“naturaleza” y “cultura; los dos ambitos de la realidad hacen parte de
un unico proceso de evolucién o desdoblamiento™ de la “palabra”,
en ultima instancia. La sabiduria divina se desdobla en lo telurico
dotando de palabra-alma a los humanos y a los demas seres. Esta
conviccion ejerce una fuerza césmica de tanto impacto sobre las
personas que, segiin suponen, un contacto mas intenso con un ser
de la ‘naturaleza’ implica siempre relacionarse con el alma o los

B Leén Cadogan, Ayvn rapyta; textos miticos de los Mbya-guarani del Guaird. Asuncion,
CEPAG/CEADUC, p. 37-39, 80-82.
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respectivos protectores de ese ser. Para los pueblos guaranies,
como escribe Friedl Grinberg, “el encuentro con la ‘naturaleza’
es siempre un encuentro con la divinidad”."

Si el patrén dominante en las culturas llamadas occidentales
concibe los seres humanos como fuerza exterior a la naturaleza,
pudiendo actuar sobre ella a su antojo, en los pueblos guaranies
lo que llamamos naturaleza no se encuentra separado, sino que
forma parte del sistema social y posee caracteristicas humanas.
La “naturaleza” ve, oye, habla, siente, se adorna, se despereza y
acurruca, se cansa, se enferma y muere, como toma parte activa del
proceso de su perfeccion. Asi al principio

la tierra, como un bebé, balbucea su _ )
&)1 el patrin dominante

en las culturas llamadas
occidentales concibe los

palabra y se describe el ciclo que va desde
el plantio del maiz hasta su cosecha con

los mismos términos con que describen la
seres bumanos como fuerza

exterior a la naturaleza,
En si, la naturaleza “virtual” incluye pudiendo actuar sobre ella

evolucion del ser humano.”

una gran cantidad de animales y plantas a su antojo, en los pueblos
de origen divino que son objeto de guaranies lo que llamanios
especial consideracion, una especie de naturaleza no se encuenira
modelo heredado de la “primera tierra” separady, sino que forma
y hacia el cual evolucionan las respectivas parte del sistema social
especies de la “segunda tierra”. Yendo y posee caracteristicas
hacia el “platonismo”, los pueblos bumanas.

guaranies entienden que los animales
actuales son apenas “imagenes perecibles

' Friedl Grinberg. Auf der Suche nach dem Land obne Ubel: Die Welt der Guarani-Indianer
Stidamerikas. Wuppertal, Peter Hammer, 1995, 8.

"> El término usado por ellos es orzemongo’i, que significa “moverse”, “hacerse audible”.
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de los animales eternos”,'* como los seres humanos lo son de los
ancestros y héroes culturales. Los seres humanos, los animales y las
plantas hallan su razén de ser y su estatura plena en la respectiva
divinidad de la que son reflejo. Para alcanzarlo, los seres que pueblan
la tierra necesitan escuchar la historia de su origen — los mitos — y
realizar plenamente la “capacidad de ser” que traen consigo. En el caso
del maiz esa plenitud consiste en alcanzar la madurez de las espigas;
en el de los humanos, en acceder a buenas y bellas palabras inspiradas.
En ese sentido puede decirse que a los guaranies se aplicaria bien la
frase de Feuerbach: Si Dios fuese un objeto para un pajaro, El serfa
un ser alado; el pajaro no conoce nada mas alto y sublime que el de
tener alas."”

La palabra que busca un lugar para si - escatologia

En los ultimos cien afos, muchos males extrasistémicos indujeron
a los pueblos guaranies a creer que serfan aniquilados. Pero por
lo general, cada amenaza de destruccion vino acompafiada de la
imagen de un mundo nuevo, también “primero” y “original”. Asi,
para los guarani hablantes llamados Apapokuva, que hufan de las
consecuencias de la Guerra de la Triple Alianza (1865-70) (Argentina,
Brasil, Uruguay contra Paraguay), era como si el mundo estuviese a
punto de sucumbir. Para evitar la destruccion, se marcharon hacia el
este. Segun el mito que funda sus andanzas, construyeron una casa de
madera, entraron en ella y empezaron a danzar y a cantar, mientras
la tierra se inundaba. “Nuestro Padre” les infundié coraje para
sobreponerse al miedo. Al recitar la historia de la creacion, entendfan
que le estaban dando a la tierra el soporte sin el cual sobrevendria su
inminente destruccién. Entonces les sobreviene una vision: la casa se

1 .. Cadogan, Nane Raméi Jusu Papa Nengarete: canto ritual de nuestro abuelo grande
primigenio (el creador). Suplemento Antropoldgico, Asuncion, 3/1-2(1968) 425-450.

7 L. Feuetbach. A esséncia do cristianismo. 2. ed. Campinas: Papirus, 1997, 59-60.
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movio, gird, fluctud sobre la superficie del agua y partié rumbo a las
esferas celestes, llegando al lugar denominado “tierra sin males”. Alll
las plantas nacfan y los frutos de la tierra se procesaban por sf mismos;
las presas llegaban a los pies del cazador ya muertas, las personas no
envejecian ni motfan ni tampoco conocian el sufrimiento.'®

4. CAMINAR CON LA PALABRA:
APROXIMARSE — LA LITURGIA

Pero la experiencia aparentemente individual de ver la palabra
tiene, a mi modo de ver, en el oir y en el caminar ritual del grupo su
fundamento. Les doy un corto ejemplo. Mientras un grupo guarani
recita horas y horas la palabra (oida y aprendida de memoria) al
compas de una caminata ritual, cada integrante rememora su historia
personal, familiar y comunitaria. Activa la memoria colectiva y entran
en ella, mezclando las historias de sus vidas con el origen. LLos gufas
declaman versos de episodios miticos y aproximan el grupo de su
origen, roguatdamo rofiemboypy. Los participantes se imaginan la tierra,
primero pequefita y luego ensanchandose, una tenue neblina la
adorna. Seres divinos y cuidadores de los seres hacen en ella morada.
Cantando y danzando los celebrantes enfrentan las vicisitudes del
camino, cruzan las diversas plataformas superpuestas del universo
y llegan psiquica y ritualmente a las moradas celestiales. Se abre la
puerta del “cielo”. “Nuestro Padre” los recibe y les confia la tarea
de cultivar el buen modo de ser, celebrar las fiestas, proferir buenas
palabras.

' Kurt Unkel Nimuendaju. As lendas da criagio e destruigio do mundo como fundamento da religido
dos Apapociiva-Guarani. Trad. Charlotte Emmerich & Eduardo B. Viveiros de Castro. Sao
Paulo, EDUSP/Hucitec, 1987, 154, 156.
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En esas fiestas se actualizan de forma apoteosica los grandes
principios del mundo mitico: la economia de reciprocidad, jopd,
el amor mutuo, joayhu, el buen modo de set, feko katu, la justicia,
teko joja, 1a diligencia y el buen animo, &yre’y, la paz, py’a gnapy, la
serenidad, Zeko siemboro’y, y la mutua palabra, ososie’é.

En la historia de los diversos grupos guaranies se repite esta
visién. Asi, los Mbya contemporaneos, aunque no todos, cercados
por los nuevos frentes de colonizacién en el oeste brasilefo, el
este del Paraguay y noreste argentino, buscan un lugar guardado y
protegido, una tierra buena y fértil, donde existen las plantas y los
animales “originarios”, donde es factible alcanzar la perfeccion
personal porque alli existen las condiciones para eso: el agua, el
viento, las casas, las personas, las plantas y los animales nuevos,
otiginales (marae’y)."”

Para otros grupos, la deforestaciéon, monocultura, el destierro,
anti-indigenismo y nuevas enfermedades son algunos de los
infortunios que los impulsan a buscar una “tierra de tiempo-
espacio perfecto”, yvy araguyje, una “tierra guardada”, yuy riominbyre.

Aunque la aproximacion de esa tierra
no presuponga movilidad geografica

... la deforestacion, entre estos indigenas, el camino es entre
monocultiura, el destierro, ellos, como entre los Mbya, un elemento
antr-indigenismo y nuévas fundamental para imaginar ese lugar. Su
enfermedades son algunos experiencia de viandantes, Zap¢/a, ellos lo
de los infortunios que los hacen sobretodo en sus ritos. Andar es

impulsan a buscar una el movimiento basico de sus danzas; la
“tierra de tiempo-espacio palabra, su viatico. En sus celebraciones,
perfecto’ .. ellos reelaboran las imagenes del pasado

19 Maria Inés Ladeira. “Yoy mariey; renovar o eterno”. Suplemento Antropoligico.

Asuncién, CEADUC, 34/2 (1999) 83-86.
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en espacios imaginarios sobre los cuales proyectan sus esperanzas.
El “estar a camino” es una forma de “aproximarse” a los lugares
originales, donde ellos podran cultivar la tierra a su modo y vivir de
la tierra y en la tierra como verdaderos humanos, vivir sin el asedio
y sin la indiferencia de la sociedad envolvente, y donde sus palabras
se tornen “sin males”, waraney, en el sentido de verdadero y original.
Mientras no lo alcancen, sus pasos seguiran consagrando, en su andar,
el camino como metafora (templo) de esperanza y libertad.

5. 2QUE QUIERE DECIRNOS ESA PALABRA INDIGENAZS
IMPLICACIONES AL QUEHACER TEOLOGICO

La palabra guarani me sugiere que hacer teologia no puede partir
de Dios sino otientarse hacia Dios, que la antropologia no puede
sacrificar las culturas humanas a lo humano y viceversa, y que nuestro
saber teologico no puede pretender ser mas que un dialecto.

Las teologias no pueden partir de Dios
sino orientarse hacia Dios

La teologfa cristiana necesita bajarse del pedestal que se autoerigio.
Ella definitivamente no es una suma de definiciones ultimas ni de
afirmaciones incuestionables sobre Dios. Y esto no tendria que ser
recibido como empobrecimiento del cristianismo, como sugerido por
Libanio,” sino como enriquecimiento y afirmacién de los diversos
cristianismos y de las religiones, que entonces tendran menos motivos
para ser fuentes de conflictos. Como indica Ex 3.14, Dios no es, Dios

% ]. B. Libanio. “Diferentes paradigmas na histéria da teologia“ en Teologia e Novos Paradigmas.

Sio Paulo, Soter/Loyola. 1996, 48.
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estd;”! estd con su pueblo. No se puede pues pretender hacer teologia

a partir del “ser” divino, sino del “actuar”, ,estar” y “acontecer”

> >
<
b

divinos. Las teologfas que pretendieron hablar desde el ,ser, se
adjudicaron exclusividad y no solamente expusieron al descrédito las
representaciones divinas de otras religiones, sino que sacrificaron la

diversidad dentro de su misma tradicion religiosa.

Por todo eso, los pueblos indios precisan tener la garantia de que
las formas como ellos organizan sus experiencias religiosas y sefialan
los “estar-ahi” divinos no seran descalificadas por el cristianismo.
Ellos son conscientes de que sus cosmovisiones y proyectos de vida
fueron rechazados por los colonizadores y por la religion colonial, y
que hasta hoy predomina en las teologias cristianas la idea de que lo
indigena no se orienta hacia Dios.

Detenernos sobre la experiencia histérica de los pueblos indigenas
saca a la luz que, como a esos pueblos, también a otros sectores de
la humanidad las grandes teologfas les han negado su condicién de
protagonistas sociales y sujetos de fe. El ejercicio destaca también el
poco esfuerzo de teologias, de tedlogos y tedlogas y de instituciones
teologicas hegemonicas por hacer de los problemas, de las cuestiones
y preocupaciones humanas concretas y cotidianas el punto de partida
-el lugar- para su reflexion, prefiriendo conceptos abstractos, a veces
“momias conceptuales”, por usar la expresion prestada por Juan José
Tamayo* de Nietzsche.

Frente a la aspiraciéon humana por lo infinito, a la teologia que se
orienta hacia Dios le cabe también hablar de Dios como de alguien
que rebasa a todos los “estar-ahi-divinos”, como de alguien universal.

2 Teniendo en cuenta que ¢l verbo Aayd, omitido en la frase, no significa “set”, sino “estar
ahi”.

# Juan José Tamayo. Nuevo Paradigma Teoldgico. Madtid, Trotta, 2003.
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Pero como nadie puede hablar de Dios de forma absoluta, y como
el Uno o la Trascendencia absoluta que rebasa a todos los “estar-ahi-
divinos”, solo puede ser visto en actitudes y nombres inclusivos, una
teologia que se orienta hacia Dios solo puede anticipar ese punto de
convergencia a través de simbolos escatologicos y misticos.

En ese sentido, la mistica es el grado sumo de la experiencia
religiosa y el elemento de mayor convergencia entre las religiones. En
ella se besan el intelecto y la afectividad, la espiritualidad y resistencia,
la experiencia y reflexion, el pensar y el amar, orar y silenciar, luchar
por la justicia y esperanza.”

Antropologia, en cuanto “ciencia de lo humano
y de las culturas”

Aqui me gustaria pensar en la necesidad de asegurar la diversidad
cultural como pluralidad de visiones de mundo, donde los pueblos
tienen algo que decir a todos y a todas. Contra eso estin las
transformaciones en curso en nuestra sociedad, que no ofrecen espacio
y condiciones y, sobre todo, que no incentivan el mantenimiento de
las fronteras de diferenciacion cultural, ni el protagonismo de todos
los actores sociales en la misma medida en que fomentan la apertura
de las fronteras.

Cabe recordar que la cultura es una expresion humana universal
y particular a la vez. Todos los grupos humanos existen gracias a la
cultura que asimilaron o crearon, y cada pueblo, sociedad o grupo existe
y da sentido a su existencia en la/s cultura/s que ha asimilado, creado
o recreado. Iguales en lo universal. somos humanos y nos necesitamos
mutuamente. Diferentes en lo particular: trabajamos sobre un legado que

» Dorothee Solle. Mystik und Widerstand. Piper Vetlag, 1997.
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consideramos propio y muchas veces somos

e L tintca sujetos de historias y proyectos distintos. De
universatidad posible  modo que, parafraseando a Boaventura de
estd en afirmar que Souza Santos™, se puede decit que la unica
fodas las realidades  universalidad posible esta en afirmar que

culturales son todas las realidades culturales son particulares.
particulares. De modo que la “universalizaciéon” de una

determinada cultura es la absolutizacion de una

realidad cultural particular, que se sobrepone a
otras por su poder econdémico, politico, tecnologico, intelectual,
religioso, etc.

El testimonio que sigue, muestra que los pueblos indios estan
atentos a esa nueva forma de relacionamento. “Cada tradicién,
cada costumbre - sea guarani o de otros pueblos, sea de blancos -
tiene valor. (Tiene valor) porque Dios (la) cre6 para cada nacion,
para cada etnia, para cada pueblo, para cada pais. (..) Cada
costumbre (...) es una riqueza que tenemos. (Es una riqueza) de la
fuerza de Dios”. Notese que para los pueblos guaranies, la cultura
como la naturaleza se desarrollé a partir del Ser divino, eso es
muy importante para afirmar la diversidad étnica y cultural de la
humanidad como algo bueno.”

LLo mismo se constata en las teologias indias mesoamericanas
y andinas. Sus proponentes reivindican el reconocimiento y el
derecho a la diferencia, sin que tal redunde en su marginalizacion.
Perciben que la pluralidad religiosa, lingtistica y cultural en que

* Boaventura de Sousa Santos, A grandtica do tempo: para uma nova cultura politica. Sao

Paulo, Cortez Editora, 2006.

% Memiria Viva Guarani, Nande Reko Arandu - Cantos gravados por criangas mbyi-
guarani das aldeias de Rio Silveira (Sio Sebastidao - Sio Paulo), Sapucai (Angra dos Reis -
Rio de Janeiro), Morro da Saudade (Parrelheiros - Sio Paulo), Jaexad pora (Ubatuba - Sio
Paulo). Sao Paulo, Zabumba, 1998.
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viven es mas ecolégica que la monocultura imperante en la sociedad
circundante.

Como sefiala de Souza Santos, para que esa “ecologia del
reconocimiento” continde viva, es fundamental que los otros actores
sociales se asocien a la experiencia que los indigenas vienen haciendo
para que su contacto con la sociedad hegemonica circundante no
los convierta en ciudadanos genéricos. Estamos de nuevo frente a la
necesidad de impulsar, por un lado, el eje que dinamiza la identidad
religiosa y cultural de los pueblos, y que promueva la libertad de
expresion de esas convicciones y, por otro lado, frente a la necesidad
de colocar en movimiento el eje que dinamiza la responsabilidad global
de las teologias y de las culturas, en el sentido de reconocimiento
mutuo de la condicién de “iguales” en derechos, de “diferentes” en
sus culturas y afirmaciones doctrinarias, de “corresponsables” en el
compromiso de erradicar la injusticia que rige el mundo.

Saber teolégico como dialecto frente al Verbo Universal

La psicoteologia de la Palabra guarani adorna los labios de Pedro
Casaldaliga cuando dice: “el Verbo Universal sélo habla dialectos®. El
verso resume en dosis poética la “ecologfa de saberes* de Boaventura
de Souza Santos (2000), y propone que la teologia sélo puede hacerse
a partir de las conjugaciones humanas del Verbo Universal. Y mas
una vez, esto acopla la teologfa a las culturas, lo humano a los
pueblos. Como afirmé el sacerdote kuna panamefio Aiban Wagua
“el Evangelio no nos va a liberar desde afuera, sino desde adentro
y en el ‘adentro’ es donde precisamente estan las raices de nuestras
culturas”. Eso no significa que “nuestras culturas” sean libres de
ambivalencias, sino que Dios se aproxima a nosotros y nosotras no en
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de nuestro saber e idiomas vernaculos” y “en el tiempo-espacio de

nuestra existencia’.?

lo metafisico sino “a partir de nuestras circunstancias”, “por medio

De modo que a Dios, a lo Humano y al Verbo Universal solo
hemos de llegar a través del dialogo. Hablo del didlogo interreligioso
e intercultural, paso seguro hacia la disminucién de sufrimientos
sin sentido y hacia la convivencia y amistad entre los pueblos. Este
didlogo no deberfa excluir la critica, a fin de que en todos los dialectos
se descubran los elementos liberadores de la palabra.

El didlogo con los pueblos indios reubica a la teologia frente al
reto de recuperar algunos caminos viejos no mas transitados por ella
desde que ellogos desplazé al mito. Como propone el filésofo cubano
Raul Fornet-Betancourt”, hay que ensanchar los senderos por donde
andamos para que en ellos quepan el logos, que fundamenta la ciencia
occidental, y el mito, que fundamenta el saber indigena, aunque no
de forma exclusiva. Eso significa que nuestra tarea en los estudios
y diadlogos culturales y religiosos no es la de someter la memoria
simbélica del imaginario indigena a los conceptos 16gicos, no es sujetar
el mito a la razén instrumental, como si ésta fuese superior a aquél.
El desafio es promover las tradiciones autoctonas como saberes que
tienen algo a decir a todos y todas, y como métodos que nos desafian
a salir de la palabra escrita, a desarrollarnos en la palabra que nace del
“saber decit” y del “saber oit”, que promueve el suefio y la fantasia,
el “saber ver”, la visién del Buen Decir, de la Cruz Hablante, Kurusu
Ne’éngatu.

% A ese respecto: La nueva evangelizacion, la globalizacion y los pueblos indigenas. 2* Parte,
Abia Yala, 4 (1998) 7-11. http:/ /www.coopa.otg/abia%20yala/r4/Pastoral.html 23.03.04.

#" Raul Fornet-Betancourt. Interculturalidad y globalizacion: ejercicios de critica filoséfica intercultural
en el contexcto de la globalizacion neoliberal. Frankfurt am Main: IKO; San José, Costa Rica: DEI,
2000, 55.



G. CHAMORRO: BIFURCACION Y REDENCION DEL DECIR / 29

Bifurcacion
y redencion del decir

Antropologia teologica
desde la palabra indigena

GRACIELA CHAMORRO

Resumen: Esta segunda conferencia desarrolla el concepto-existencia “palabra”
como centro de la antropologia guarani, de lo que podriamos considerar su
concepcién del mal, la “bifurcacion del decit”, y su superacion, la “redencion del
decit”. Considera ademas las preguntas que esa reflexioén coloca a la cristologfa.

Abstract: This second conference develops the concept-existence of the
“Word” as the center of Guarani anthropology, of what we might consider their
understanding of evil, the “bifurcation of the word” and going beyond it, the
“redemption of the word”. It also considers the questions that this reflection
presents our Christology.

Palabras Clave: palabra guarani, bifurcaciéon del decir, redencién del decir, cristologfa

Key words: Word, guarani, bifurcation of saying, redemption of the word, Christology
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1. EL SER HUMANO: LA PALABRA SONADA

Para los grupos llamados guaranies el ser humano es, en su
origen, una palabra sofiada. .a mujer para embarazarse suefia
la palabra. Cuando llega la hora de dar a luz, el Verdadero Padre
y la Verdadera Madre de las palabras-almas le dicen a la palabra-
alma que esta por nacer: “Ve a la tierra, mi hijo (hija), yo haré
que mi palabra circule por tus huesos y tu te acordaras de mi en
tu ser erguido”.! Hasta el segundo afio de vida se procedera al
ritual de nominacién de las criaturas, a quienes se les proveera
de “aquello que mantiene en pie el fluir del decir”, su nombre.
Esta es la palabra que, por un lado, sintetiza la porciéon divina
y divinizadora del ser humano, izuparéra; 1a que lo mantiene en
posicion vertical. Por otro lado, esa palabra integra a los humanos
al cosmos y marca en ellos su condiciéon de seres dependientes

de los otros seres, en este caso, del monte,

heraka'agny. Lo mas importante de esa

. la palabra no es psicologia es la conviccidon de que la palabra
recibida completamente no es recibida completamente terminada,
terminada, sino como sino como un impulso inicial o proyecto
un impulso inicial que debe desarrollarse en el transcurrir de
0 proyecto que debe la vida, por medio de la dedicacién y de los
desarrollarse en el esfuerzos personales.
transcurrir de la

Yida, por medio de Pero al lado de esa palabra-alma

la dedicacion vy de los
esfueros personales.

divinizadora, los pueblos guaranies creen
poseer un alma de procedencia terrena/

' L. Cadogan. “Ayvu rapyta ‘fundamento del decit’: textos miticos de los Mbyéa-Guarani

del Guaird”. Boletim, Sao Paulo: USP, Faculdade de Filosofia, Ciéncias e Letras, 1959,
(227), 1-227. “El culto al arbol y a los animales sagrados en el folklore y las tradiciones
guaranies.” Awmérica Indigena, México, 10:4, 327-333. V. Grinberg, Auf der Suche nach
dem Tand obne Ubel: Die Welt der Guarani-Indianer Stidamerikas. Wuppertal: Peter
Hammer,1995, 7, 8.
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animal, que imprime en ellos el impulso hacia la horizontalidad;
entiéndase conformismo y tendencia a abandonar la gran tarea, que es
desarrollarse en la palabra divina, parecerse cada vez mas con Dios.

De modo que el ser humano se agazapa entre el optimismo de
“erguirse” como alguien por cuyos huesos corre “el fluido del decit”,
y el pesimismo de temer que, dominado por la ignorancia o la mala
ciencia, ‘“se arrastre” confirmando su condicién terrena/animal,
simbolizada en el jaguat.?

Es interesante observar que también en el Génesis biblico el
humano es un ser entre la animalidad y la divinidad. En Gn 1, los
términos zsdldm, “imagen”, y demiit, “semejanza”, indican la humanidad
creada en base al modelo de Dios, resaltando asf la dignidad que le
cabe entre los demas seres de la creacion. La criatura humana - a pesar
de su posicién privilegiada - no llega a ser identificada con Dios y - a
pesar de pertenecer al género animal - no es igualada a los animales,
sino colocada para sefiorear sobre ellos. Para el biblista G. Fohrer
la “humanidad original”, adam, no es Dios ni animal. Ella sélo llega
al nivel de los instintos animales, cuando, sofiando ser igual a Dios,
recurre a la violencia y al despotismo para llegar a la victoria por la
fuerza.’

2. EL PECADO EN LA CATEQUESIS COLONIAL

En las lenguas tupi-guaranies, obviamente, no habia palabras
equivalentes a las categorias teoldgicas cristianas. Pero la no existencia

2 En los relatos indigenas, el jaguar es quien desvia a “Nuestra Madre” de su objetivo de
reencontrarse con “Nuestro Padre” y hace de ella la primera victima de la muerte. Contra ¢l
luchan “Nuestros Hermanos” hasta vencetlo.

3 Georg Fohrer. Estruturas teoligicas fundamentais do Antigo Testamento. Trad. Alvaro Cunha. Sio
Paulo: Paulinas, 1982, 277, 285.
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del término “pecado”, por ejemplo, no debe significar que los grupos
hablantes de esas lenguas no hayan conocido, antes de la conquista
europea, experiencias fundadoras del mal y no hayan expresado en sus
lenguas esas experiencias eponimas. Por creer que esas lenguas eran
insuficientes para comunicar la fe cristiana, y porque definitivamente
ellos no tuvieron acceso alos valores centrales de las culturas indigenas,
los misioneros mantuvieron sus conceptos y taxonomias teologicas
en latin, espanol o portugués, incorporandolos como neologismos en
las lenguas indigenas.

Sin embargo, los mas inculturados en los saberes indigenas, usaron
también las categorias del vernaculo. Destaco dos términos. Mara
significa “maldad, crimen, enfermedad, guerra y afliccion”. Este es
uno de los mas usados hasta hoy por los indigenas para referirse al
mal. Entre los ejemplos construidos por Antonio Ruiz de Montoya en
base a ese término sobresalen los pecados contra la virginidad. Otro
término es Awia, ‘mujet’, con el que se traduce el concepto “pecado
carnal” en la lengua indigena. De las mas de 60 expresiones que
Montoya dedica a la mujer en su 1éxico, Tesoro de la lengna gnarant, 32
la presentan como protagonista de los llamados “pecados carnales”.
Algunos ejemplos: ella da su cuerpo a todos, toma brebaje para
abortar, es disoluta, prostituta, puta, lesbiana, tentadora, trampa del
diablo, corrompida, deshonesta, fornicadora, sin paz, induce al varén
a tener deseos carnales, etc.*

* En otras oraciones la mujer menstruante aparece como sucia y peligrosa; la que estd
embarazada, la que estd sometida a un solo marido, es la que es casta y piadosa. Conviene
recordar sobre todo que la imagen terrenal de la mujer fue compensada con la imagen
celestial de la virtuosa Marfa. Ella es el ser inmaculado, sin mancha ni pecado, kuia marine’y,
y el misionero se sirve de esta condicion de no pecado para destacar al pecado. No podemos
olvidar que la mujer idealizada, Marfa, fue el prototipo de la humanidad redimida en la
retérica misionera, pero eso no libré a sus congéneres de la condicién de “hijas de Eva” (Ruiz
de Montoya. Tesoro de la lengna guarani [1639). Leipzig: Oficina y Funderia de W. Drugulin,
1876c, £. 107).
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Lo curioso es que el jesuita recurrid ... el jesuita recurrid
basicamente al término “mujer” para bdsicamente al término
introducir en la lengua indigena estos “mujer’ para introducir
calificativos negativos, tanto cuando se hacia en la lengua indigena
referencia a las mujeres como cuando a los estos calificativos
varones. Al término “hombre” él asocio, a negativos, tanto cuando
través de un procedimiento semejante, con s bacia referencia a las
“virtud”. Esa identificacién del hombre con mujeres como cuando
la virtud y de la mujer con el pecado prevalece a los arones.

en los léxicos modernos. Basta conferir, por
ejemplo, las entradas “hombre” y “mujer”
en el Novo Diciondrio Aurélio de Lingua Portugnesa.

3. LA BIFURCACION DE LA PALABRA

Son los datos recogidos entre indigenas guarani-hablantes en
los dltimos cien afios los que muestran que en esos grupos el mal
se expresa como “bifurcacion del decir, de la palabra”. El caer en
esa situacion se adjudica a la ignorancia, ira o colera.

3.1 La bifurcacién de la palabra como ignorancia

En el génesis guarani, la primera tierra es un lugar donde todos
los humanos podrian haber alcanzado la perfeccion, si hubieran
resistido a los impetus de su alma animal. Por su ascendencia
divina los humanos conocieron la buena ciencia pero la animalidad
les privé de tal facultad. Asi broté la ignorancia humana - la
irracionalidad - y se rompi6 la amistad y el parentesco entre
humanos y divinos. En los relatos compilados en el Ayvu rapyta,
“Fundamento del lenguaje humano”, de los grupos mbydi, los que
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.. la separaciin carecieron de entendimiento,” se inspiraron
entre el Ser en la mala ciencia, se alejaron de los preceptos
(reador y sus dejados por “Nuestros Ancestros”, sufrieron
criaturas, diferente la metempsicosis y se convirtieron en pajaros,
de la tradicion ratas, escarabajos y venados.’
biblica referida

Ya la segunda tierra fue poblada por una
humanidad imperfecta. Las generaciones

arriba, es causada
por la ignorancia,

por dl no saber. de los que eran portadores del simbolo de la

masculinidad, los hombres, y las que llevaban

el simbolo de la feminidad, las mujeres, eran
perturbadas por todo tipo de mal.” Comparando este episodio
con Génesis 3, nos enfrentamos con una situacion exactamente
opuesta. LLos humanos conocen el pecado a causa de querer
conocer el bien y el mal (Gn 3:5). “Entonces, dijo ... Dios: he
aqui que el humano se convirtié en uno de nosotros, conocedor
del bien y del mal, asi, que nos extienda la mano y tome también
del arbol de la vida y coma, y viva eternamente. El Sefior Dios lo
lanz6 fuera del jardin del Edén” (Gn 3:22-23a).

En todo caso, la separacion entre el Ser Creador y sus criaturas,
diferente de la tradicion biblica referida arriba, es causada por la
ignorancia, por el no saber. Eso se relaciona mas con la tradicion
sapiencial en la Biblia, donde se incentiva a las personas a estar

> Daraknaaey significa literalmente “sin (¢y) conocimiento (kuaa) de su (7) tiempo-
espacio (dra)”. La otra posibilidad de composicién etimoldgica es “no (¢¥) ser (7) duefio
(dra) de conocimiento (k#aa)”’; o sea, “no tener dominio sobre si mismo”.

¢ Leon Cadogan. Ayvu rapyta; textos miticos de los Mbyd-Guarani del Guaird. Asuncion:
Fundacién “Leén Cadogan”; CEADUC; CEPAG, 1992, 27. En la metempsicosis,
dejarse dominar por la irracionalidad de los seres inferiores puede representar, como
la serpiente del Génesis biblico y de otros mitos del Antiguo Oriente, las tendencias
dinamicas destructoras en la naturaleza humana.

" Cadogan, Ayvu rapyta; textos miticos de los Mbyd-Guarani del Guaird, 154-155.
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abiertas a la sabidurfa, que es eterna y estaba con Dios, incluso, ya
antes de la creacion del mundo. Segun esa tradicion, quien encuentra
la sabiduria y la escucha encuentra la vida y el favor de Dios; quien
peca contra ella violenta su propia alma y ama la muerte (Prov. 8:22-
30; 22:17-23, 34).

La humanidad empez6 a experimentar, al contrario de la serenidad,
el sentimiento de pérdida; en vez del buen vivir, la nostalgia. La palabra
que constituye al ser humano se bifurca. La mala ciencia ingresa en la
historia, no porque los humanos deseasen ser iguales a Dios y conocer
los secretos del bien y del mal, sino porque ellos perdieron la buena
ciencia, porque la intimidad con Dios dej6 de setles natural.

Probablemente esta reflexion indigena, si fuera colocada al arbitrio
de la teologia cristiana, merecerfa la misma critica que mereci6 el
episodio entre Eva y la serpiente. Tillich, por ejemplo, interpreta esta
saga como Hybris; o sea, como “autoelevacion de los humanos a la
esfera de lo divino [...] el pecado en su forma total [...] es replegarse
en s{ mismo, [..] es el hecho de que el hombre (ser humano) no
reconoce su calidad de finito”.* Aunque Tillich hable de la centralidad
estructural del ser humano en Dios, como raiz de su grandeza y
dignidad divinas, él entiende que la decision de Eva al pie del arbol
de la vida fue una autoelevaciéon por encima de los limites de su ser
finito, ocasionando la ira divina.” Para los guaranies, al contrario de
lo que sucede en el desenlace de 1a historia en Gn 3, Dios no castiga
a aquéllos que alcanzaron la sabidurfa, sino que los lleva a la morada
incorruptible.

En el Génesis biblico, en Gn. 3.5, la argumentacion con la cual el
tentador “engafio” a la mujer fue que ella y su marido serfan como

® Paul Tillich. Teologia Sistematica. Sio Paulo: Paulinas; Sdo Leopoldo: Sinodal, 1984, 282.
? Paul Tillich, Teologia Sistemitica, 282-183.
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Dios, conocedores del bien y del mal. La interpretacién que muchos
léxicos dan a este episodio reafirma la misma idea. El deseo de los
humanos hubiera sido una “impia” aspiracion, “el mas blasfemo de
los asaltos contra la integridad divina”. El detonador del mal es la
propia concupiscencia humana, ya que el lugar de donde procede el
mal es el corazon y la mente de la persona.’”

Otros estudios proponen interrogantes como: “Hombre y mujer,
la criatura ¢debe ser y permanecer un ser irresponsable, infantil e
ingenuo, como fue concebido al principio, o se desarrollara hasta
persona plenamente consciente que, al mismo tiempo, se tope con la
posibilidad de desobedecer a Dios?”"!

Fohrer ve la metafora de comer del arbol del conocimiento del bien
y del mal como un paso al frente dado por la primera humanidad, “un
inesperado desarrollo de la vida” que se repite biograficamente en
cada hombre y en cada mujer. El ser humano, al adquirir conocimiento
de todo, toma conciencia plena de si mismo, pasa de la fase infantil
a la adulta, del ser natural e instintivo al ser que vive una existencia
histérica y humana.'?

3.2 La bifurcaciéon de la palabra
como “ira” y “acto de ofender”

En el Ayvu Rapyta esta escrito que los que carecen de entendimiento,
los que poseen la mala ciencia, permiten que se bifurque sobremanera
su amor, ¢ incluso aquellas cosas que no lo debian alterar lo enfurecen

10" J. D. Douglas, (ed. otg). O novo diciondrio da Biblia. 3.ed. Sio Paulo, 1979. v. 111, 1079,
1235.

" G. Fohret, Estruturas teoldgicas fundamentais do Antigo Testamento, 281.

2 G. Fohrer, Estruturas teoldgicas fundamentais do Antigo Testamento, 282.
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en extremo. Esta actitud se refiere no solo a los humanos sino también
a los personajes miticos, siendo algunos divinizados. Siguen algunos
ejemplos.

La ira de Nuestro Padre

“Nuestro Padre”, El Gran Hablar, prepar6 la tierra y planté en ella
maiz. Fue a la casa y pidi6 a “Nuestra Madre” que fuera a cosechar
el maiz, ella no crey6 que los frutos estuvieran ya maduros, causando
con esto la célera y la indignacioén de “Nuestro Padre”. Por lo que él1a
abandon”." En otros relatos la ira entra al mundo cuando “Nuestra
Madre”, acusa a2 “Nuestro Padre” de haberse emborrachado en una
fiesta y de haber causado la primera muerte en la tierra."

La ira de “Nuestra Madre” y de “Nuestro Hermano Mayor”

Estando aun en el vientre de “Nuestra Madre”, “Nuestro
Hermano Mayor” quiso coger una flor, para si. [...] quiso jugar con
la flor, “Nuestra Madre” tom6 la flor y se la dio a su hijo. Llegando
a un cruce, el nifio quiso que su madre le arrancara la misma flor. Al
intentarlo, la madre fue picada por una abeja. Enojada, cogi6 la flor
y la dio al hijo. En otro lugar cuando el hijo nuevamente le pidio la
flor, ella le reproché diciendo: “Adn no estas fuera (del vientre) para
jugar con una flor, [...]”. Le golpe6 en la mano y él se sintié muy
ofendido. Enfurecido, abandoné a su madre y se fue, solo, en pos de
su padre.”

B 1. Cadogan, “Ayvu rapyta fundamento del decir®: textos miticos de los Mbya-Guarani del
Guaira”, 91.

" B. Melia & F. Grunberg & G. Grinberg. “Etnografia guarani del Paraguay contemporineo:
los Pai-Tavyterd.” Suplemento Antropoligico, Asuncion, CEADUC, 11:1-2 (1976) 235.

* G. Chamorro. Kurusu iie'€ngatu: palabras que la histotia no podtia olvidar. Asuncién:

CEADUCG; Sio Leopoldo: IEPG/COMIN, 1995, 95-96.
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La ira es sefal de ignorancia en los grupos guaranies. Para ellos,
la rebeldia basica de la humanidad es resultado de la inspiracién
de la ciencia nociva, que incita la célera desde la mas tierna edad,
induciendo a los nifios y a las nifias a enfurecerse contra los senos
de sus propias madres.'® En algunos grupos se llega a personificar la
colera, al traducir el demonio cristiano por “Ser Colérico”.

La ira contra si mismo

La célera implica también la idea de autoviolencia, autoagresividad,
apatfa, “desafecto” por la vida. Es frecuentemente mencionada para
interpretar los suicidios que ocurrieron en la aldea de Dourados, no
Mato Grosso do Sul y alrededores. La transcripcion de lo que dijeron
algunos informantes pai-favytera de Paraguay confirma lo anotado por
Melia sobre ese grupo hace mas de 30 anos, que los nifios no bendecidos
con su nombre divino estaban expuestos a conflictos, furias, peleas y
a los “Seres Inquietos”. Por haber crecido sin afecto, esos nifios son
tristes, enfermizos y tienden a practicar suicidio. Cuando los nifios no
son adornados, crecen pensando tan sélo en si, se olvidan del duefio
del set. Nemyrﬁ es tristeza, nostalgia, crecer sin la oracién y sin los
versos de los antiguos, estar a merced de las coyunturas, al azar, es no
escuchar a nadie. Es el estado de animo caracteristico de las personas
que reprimen la célera, tornandose pasivas. Un lider religioso azowd
afirma que el suicidio es una crisis del nombre. El nifio, no siendo
iniciado en las buenas costumbres guaranies, es alguien que carece del
“adorno”, del nombre que es su palabra divinizadora y algo esencial
que lo apega a la vida. No habiendo recibido su adorno, “son como
maiz gorgojoso, no sirven mas como semilla”.

16" Mbochy iane moarandn, iande chy ka gepeve jaropochy (L. Cadogan, Ayvu rapyta; textos miticos de

los Mbya-Guarani del Guaird, 68-69)
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Para grupos pai-tavytera la colera es el “pecado .. los nifios deben
original”’. Figura pues entre sus consejos ser bendecidos
diarios y prescripciones rituales la busqueda  para que enfrenten
de la longanimidad: “No lleguen a acalorarse, con serentdad los
manifiesten nuestra alegria. No sean intratables, conflictos, peleas
peleoneros, levantandose unos contra otros. Y furias que los
Esta es la palabra de las divinidades”."” Por eso al rodean.

nacer, los nifios deben ser bendecidos para que

enfrenten con serenidad los conflictos, peleas y

furias que los rodean. El padre y la madre que asi aconsejan no
veran a sus hijos convertirse en presas de los Seres Inquictos.'

Longanimidad, moderacion y serenidad son exigencias basicas
para dirigir los ritos o participar en éstos. Hay que estar libre de toda
ira o colera para disfrutar de la alegria. La palabra de ira, las palabras
sombrias, las cabezas encolerizadas y los corazones divididos alejan
a la gente de Dios, de la paz y de la fuente de alegtia.”

El adulterio

El adulterio viene enseguida después de la ira en el orden de
los pecados capitales para los pai-tavytera. E1 supuesto adulterio de
“Nuestra Madre” perturb6 el orden social en el sentido de que
provoco el alejamiento de su esposo, “Nuestro Padre”. Segun el
relato, ella se puso furiosa con su compafiero y le provoco celos,
diciéndole que no era de €l el hijo que ella esperaba, sino de Aquel-
que-sabe. Este improperio de “Nuestra Madre” recuerda la actitud
delarebelde Lilit, la primera mujer de Adan. Eldesacato de “Nuestra
Madre” al marido y al hijo les hubiera costado a las indigenas del

7 Melia & Grunberg, “Etnografia guarani”, 272-273.
'8 Melia & Grunberg, “Etnografia guarani”, 277.

" Melia & Griinberg, “Etnografia guarani”, 235.
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grupo la mala fama de ser consideradas como “naturalmente malas” y
propagadoras del mal. Sin embargo, no existe en los grupos guaranies
un discurso que saque, como en la tradicion judeo-cristiana, una
consecuencia de esa naturaleza de la supuesta “insubordinaciéon” e
“infidelidad” de “Nuestra Madre”. Eso vale también para el papel de
“Nuestro Padre”, en ese episodio. A pesar de haber abandonado a la
familia y sometido a su esposa e hijos a muchas peripecias, ¢l no es
tratado como un chivo expiatorio ni considerado un “perjudicado”
por la “traiciéon” de la esposa.

3.4 El mal “moderno” en la tierra

En su concepcion del mal los guaranies no se limitan a repetir
estos clasicos episodios. Ellos estan concientes también de los
males exteriores a su sistema: las enfermedades, contra las cuales
las terapias tradicionales nada pueden hacer; la tala de la selva; los
productos quimicos y la monocultura que secularizan muchos de sus
habitos y de sus culturas; las escuelas y las iglesias, que muchas veces
desconsideran el saber milenario indigena, y hacen de los pueblos
indios unos paganos para después poder convertirlos en cristianos;
las ciudades, que los atraen con sus luces y quieren hacer de ellos
“ciudadanos comunes”; la television y otros fetiches del “desarrollo”;
el prejuicio de la sociedad circundante; el destierro y el desalojo
(despejo),” entre otros. Segun los indigenas estos males cansaron a
la tierra que, sin fuerza, se acerca a su fin. Y siguen las historias de la
destruccion del mundo y de su nueva creacion, ya que en este mundo
lleno de cosas nefastas sélo la palabra redimida es capaz de dar coraje
a los indigenas para superar esta situacion.”

% Término usado en Mato Grosso do Sul para describir la accién de transportar como
basura a los indigenas de un area en litigio a otro lugar, donde ellos tiene que agregarse a la
poblacién local.

2 B. Melia. E/ Guarani: experiencia religiosa. Asuncién: CEADUC/CEPAG, 1991, 96.



G. CHAMORRO: BIFURCACION Y REDENCION DEL DECIR / 41

Una importante observacion es referente a la forma con que
estos males son aprehendidos e interpretados por los portavoces
de la comunidad, especialmente por los mas conservadores. Esos
males son muchas veces adjudicados a un malhechor, a un experto
en la ciencia mala; unas veces es llamado “hechicero” y otras veces
“curandero”. Pero él no cura, sino que lanza plaga y muerte con
su saber nocivo. La comunidad no sélo no duda de su podet, sino
que también lo teme y lo considera un ser sin legitimidad. Fl es casi
siempre mencionado de forma bastante imprecisa y misteriosa,
como si no fuera posible ubicarlo social e historicamente.

4. SALVACION EN EL LENGUAJE CRISTIANO
VERTIDO AL GUARANI

Ahora, veamos cémo los misioneros anunciaron “salvacién” a
los pueblos guaranies.

4.1 “Cristianizarse” como humanizarse

La salvacion, en la catequesis colonial, fue predicada como un
proceso de humanizacién. Cuando el lider Guyravera se convirtio,
en el siglo XVII, los misioneros escribieron: “El va perdiendo su
ser y se va humanando”.” Datos procedentes
de otros contextos ratifican que, en la semantica La salvaciin, en la
colonial, salvarse es humanizarse, amansarse. catequesis colonial,

Sute predicada
¢Son ustedes perritos o carneros para que machos y como un proceso de
hembras anden por abi sin regla? Por este pecado y por

g / bumanigacion.
otros que ustedes hacen, permitid Dios que sean perseguidos

# Jaime Cottesao. Manuscritos da Colecio de Angelis, v. IV Jesuitas e bandeirantes no Urngnai
(1611-1758). Rio de Janeiro: Biblioteca Nacional, 1970, 96.
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y esclavigados como si fueran bestias porgue no quieren vivir como hombres, sino
como caballos y carneros de potrero, sin orden ni limpieza en sus almas ni en sus

merpox.m

Para ser “humanizados” los indios debian abandonar la selva.
“Ordenylimpieza” son virtudes que solamente viviendo en “ciudades”
los indios podrian experimentar. Suponia juntar a los indios en un
lugar para “establecer costumbres entre ellos”, crear una ley, dar una
calidad de ser a las cosas,* “dar un estado”, “ordenar la vida”.” El
propio Montoya explica por quélos indios deberfan ser reducidos: para
convertirse en cristianos y civilizados, “de gente rustica a cristianos

civilizados con la continua predicacién del Evangelio”.*

4.2 “Cristianizarse” como tornarse varén

Al vocablo kuimba’e, varon, los jesuitas agregaron los significados
de “valor”, “coraje”, “conquista” y “capacidad”. Asi, de la expresion
che kuimba’e, por ejemplo, que literalmente significaba “soy varon”,
es derivado “soy varon valiente”. De igual manera de kwuzmba’ehipe
“entre varones” 'y Auimba’évo “asumirse como hombre” fueron
derivados “en forma varonil” y “triunfo” o “trofeo”. El misionero
lingtista llega a usar el término “&uimba’e’
cristiana, manteniendo asi la logica de la lengua latina, en que vir/

viris significa“hombre, varén constante y recto, hombre distinguido”,

con el significado de virtud

# Pedro Borges. Misidn y civilizacion en América. Madrid: Alhambra, 1987, 177.

% Antonio Ruiz de Montoya. Bocabulario de la lengua guarani [1640]. Leipzig: Oficina y Fundetfa
de W Drugulin,1876all, 369.

» Antonio Ruiz de Montoya. Tesoro de la lengua gnarani. [1640]. Leipzig: Oficina y Fundetia
de W. Drugulin, 1876al, 119.

% Antonio Ruiz de Montoya. Conguista espiritual feita pelos religiosos da Companhia de Jesus nas
Provincias do Paraguai, Parand, Urugnai ¢ Tape [1639]. Porto Alegre: Martins Livreiro, 1985,
19-20.
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virtlis/ virile “propio de varén” y virtus/virtutis La moral cristiana
“virtud”. Asi, en los léxicos de Montoya, “el de la época lo llevd
buen cristiano triunfa, osiemokuimba’évo, sobre a emparentar, en la
el demonio venciéndolo”, “Jesus Nuestro lengua indigena, a la
Sefor triunfd, onemokuimba’évo, sobre la  “mujer’ con el “pecado’
muerte”’, los cristianos son amonestados a Y al “varon’ con
convertitse en varones, chariemokuiniba’e, en el la “virtud’

sentido de ser pacientes en las dificultades. El
término “varén” adquiere asi el significado de

> ¢
b

2,

“valor”, “coraje” y “victoria”; “hacerse varon” es vencer la muerte,
“ser resucitado”. Asi, Montoya, bajo el imperativo de traducir el
conjunto de ideas de su época, acabé cambiando y en algunos
casos falsificando el sentido de las palabras. La moral cristiana de
la época lo llevé a emparentar, en la lengua indigena, a la “mujer”

con el “pecado” y al “varén” con la “virtud”.

4.3 “Cristianizarse” como despojarse de chamanidad

Para salvarse, los pueblos indios debfan abandonar la forma
distraida y amedrentada de ser, cambiar de vida, cambiar de piel,
cambiar de costumbres, sacar la forma de ser indigena y sustituirla
por otra, desarraigar vicios antiguos, eliminar la forma de ser
furioso, era sobre todo sacar del chaman su ser de chaman.

Pero muchos chamanes guaranies se resistian a la misién, que
queria hacer de ellos cristianos y afirmaban que nadie podria
sacatlos de su proceder “ordinario.”” Mientras éstos se enfrentaban
con los conquistadores en verdaderos duelos chamanicos, otros
resistian a la reduccién con su actitud flematica o pasiva de ser,
lo cual provocaba una intima indignacion al misionero, que decia

* Antonio Ruiz de Montoya, Tesoro de la lengua gnarani, 1876¢, f. 291.
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Nada podia ser mds que se sentfa afligido con esa flema de
incompatible con una los indigenas.®® De quienes resistfan a la
mision que apuntaba reduccion se decia que “parecian haber vuelto
a la suplantacion a sus primitivas costumbres y ferocidad“®,
del ser indigena convirtiendo aquellos lugares en campo
que la ferocidad, la “inculto y estéril”.

agresividad, la altiveg,
la actitud inquiridora de
los cateciimenos.

Pero si los guaranies no sucumbieron
fue gracias a esa “ferocidad” que les abri6
camino para la libertad. Nada podia ser mas
incompatible con una misién que apuntaba a
la suplantacion del ser indigena que la ferocidad, la agresividad, la
altivez, la actitud inquiridora de los catecumenos. No es casual que
una de las expresiones claves para describir la conversion indigena
sea pochy, que significa directamente “ira”, pero que, por otro
lado, expresa gestos de “coraje”. Quien se reducia al cristianismo
debia despedirse, eliminar esa “ira” (valor);! debia “sacar afuera el
mal vivir“.’* Estamos frente a una forma de criminalizacion de la
resistencia.

# Antonio Ruiz de Montoya, Tesoro de la lengua guarani,. 1876c, f. 285.

# La comparacién de los indigenas con animales es muy frecuente en las Américas. El
dominico Tomas Ortiz escribe al Consejo de Indias sobre los Aztecas: “Cuanto mds
envejecen, peores son. A los diez o doce afios, pensamos que tendran algo de civilizado,
alguna virtud, pero mas tarde se convierten en verdaderas bestias brutas. Asi puedo
afirmar que Dios nunca creé a ninguna raza mas llena de vicios y bestialidad sin mezcla
alguna de bondad y cultura” (Ap. Tzvetan Todorov. A conguista da América; a questdo do
outro. Sao Paulo: Martins Fontes, 1983, 148).

% Nicolas del Techo. Historia de la Provincia del Paragnay de la Compaiiia de Jesiis. Madrid: A.
de Uribe, 1V, 1897, 72.

31 Antonio Ruiz de Montoya, Tesoro de la lengna guarani, 1876c¢, f. 153.

2 Antonio Ruiz de Montoya, Tesoro de la lengna gnarant, 1876c, £. 180.
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5. LA REDENCION DEL DECIR

Arruinada la unidad original, los pueblos guaranies entienden que
la generacion actual vive bajo la constante amenaza de fragmentacion.
El alma de origen terreno/animal les acarrea enfermedades, tristezas,
enemistades, impetus violentos, etc. Para “curar” esa situacion hay
que “redimirle el decir a la persona”. A seguir, algunas metaforas que
aclaran este gran objetivo de la vida humana.

5.1 Erguirse: ¢

La comprensién que uno de los pueblos guarani hablantes - el
mbyd - tiene de “redencion del decir” es jeepya. El vocablo central en
ella es €, “palabra, verticalidad, vida”. En el ambito religioso, jeepya se
traduce por “recuperaciéon del hablar”, “resurrecciéon”, “restitucién
del decit”.” La expresion jegpya aparece en las oraciones indigenas
que buscan buenas y bellas palabras. Erguirse, se aplica al ser humano
que ha superado la horizontalidad animal y adquirido la verticalidad
de las divinidades. Aparece también en el contexto de la curacion,
como se puede ver en esta frase: “Ustedes reunen innumerables
restituidores de la palabra, y asi hacen escuchar sus voces, hacen
escuchar sus gritos; e incluso, cuando nos hallamos en los umbrales
de la muerte, nos infunden repetidamente valor y nos hacen estar
nuevamente erguidos”.** Erguirse y ser restituido en el decir, era entre
los guaranies la culminacion de una serie de pasos hacia la perfeccion
que se daba en la comunidad.

¥ Cadogan, Ayvu rapyta; textos miticos de los Mbya-Guarani del Guaird, 166,172.
* Cadogan, Ayvn rapyta, 154-155.
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5.2 Alcanzar grandeza del corazén: py’a gnasu

ra metafora para “redencion del decir” es “alcanzar orandeza
Ot tafa “redencion del decit” es “al grand

el corazon”, “corazédn frio”, “valor ureza de corazon”. Quien
d l ”’ [13 f 1 77’ [13 1 2> y [13 d 2 1
lo alcanza, recupera la integridad original. Py’a, “estémago”, en la
antropologia guaran{ es la base de sentimientos, afectos y emociones.
Es por tanto central para la experiencia aqui destacada. Ella aparece
en instrucciones como ésta “Si permitimos que nuestro amor se
bifurque, no iremos a alcanzar valor, fortaleza.”*® También en preces
como:

Por haber sido tii el primero en erguirse, hazg, que nosotros (que nos acordamos de ti
erguido), también seamos erguidos con grandeza de corazin y asi permanezcanos
en la tierra. Siendo este el objetivo de nuestras plegarias, considerando en nuestro
corazon todas las cosas con el dinico objetivo de obtener valor, alcanzaremos

grandeza de corazon.”®

Frente a una persona enferma, de la cual se dice que el meollo de
su palabra esta por ascender, debe pedirse por la venida de los que
redimen el decir:

Heme agui, Nuestro Padre Pa’i Namandn, invocando a tus innumerables hijos,
rescatadores del decir. En ellos yo confiv y pido que envien su palabra a la
tierra, [...] envia a tus hijos que redimen al decir frente a la tierra, haz que ellos
escuchen sus clamores en nuestras mentes |...J; que en virtud de eso se produzea la
redencion del decir. De esta manera, concédeme grandeza de corazin, grandeza de
corazon que nunca se bifurcara” (Cadogan, 1992, p. 164-167).

A la grandeza de corazén solo se llega a través del “esfuerzo”
personal por alcanzar dos virtudes que se arraigan en la Palabra: la
templanza y la serenidad. El itinerario para alcanzarlo es el mismo
recorrido por los chamanes ya que, en el fondo, en esos pueblos, es el

% Cadogan, “Ayvu rapyta “fundamento del decir™”, 92.

* Cadogan, Ayvn rapyta, 163.
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chaman el que representa el ideal de persona y uno de los pilares del
mundo.” Siendo que en teotfa este chamanismo estia mas cerca del
“sacerdocio universal de todos los creyentes”, cuya recuperacion
fue propuesta por Lutero, que del “sacerdocio” entendido como
un “estatuto sacramental” de la “Iglesia Catolica”.

5.3 Llegar a la plenitud: aguyje

Aguyje es el término mas inclusivo y de uso mas generalizado
para expresar lo que puede considerarse “salvacion” en los grupos
guaranies. Traducido con los términos “plenitud, perfeccion,
calidad de completo” se aproxima al término griego pléroma, usado
en el Segundo Testamento con el significado de plenitud (Rm 11,
12), cumplimiento, abundancia, como la plenitud de aquel (el
verbo divino) que llené todo en todos (Ef 1.23). Mientras que
las expresiones “erguirse” y “grandeza de corazén” se refieren
mas a salvacion personal y social, aguyje se aplica a los humanos y
a los demads seres, inclusive a la tierra. Todos los seres contienen
en si el impulso para transformarse hasta

alcanzar la perfecciéon de los modelos . por un lado, la
incorruptibles que inspiraron su creacion. salvacion guarani
De manera que si, por un lado, la salvacion requiere un enpeio
guarani requiere un empefio individual, indvidual. por otro,
por otro, tiene que ver con la plenitud del tiene que ver con la
sistema social y religioso, lo que s6lo puede plenitud del sistema
acontecer en una tierra renovada. Eso puede social y religioso, lo que
observarse claramente en la expresion yy solo puede acontecer en
araguyje, “tierra de tiempo-espacio maduro, una tierra rendvada.
perfecto”, con la cual los kaiovd y los pai-

tavytera extienden la “redencion del decit”

" E. Viveiros de Castro. Araweté. Os deuses canibais. Rio de Janeiro: Jorge Zahar/
ANPOCS, 1986, 628.
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al ambito cosmoldgico. Los humanos deben “moderar su mutuo
hablar”, osigsie’€ emboro’y; la “tierra debe alegrarse”, embohory yvy.

6. LA RESTITUCION DE LA PALABRA
Y LA SOTERIOLOGIA CRISTIANA

Comparando la “restitucion del decit” de los pueblos guaranies
con la cristologia, me gustaria destacar el hecho de que, para esos
pueblos, “redencion” y “restitucion” prescinden de los méritos de un
Salvador.

6.1 Sin la figura de un Salvador

No existe en el imaginario religioso guarani un personaje que
haya cargado sobre si el pecado de la humanidad. No hay, en este
sentido, un ser analogo a Jesus interpretado por algunas comunidades
primitivas como una persona que, con su muerte, prestd un servicio
extremo a la humanidad, sacrificandose por ella. Entre los personajes
que mas se destacan en las narrativas indigenas estan los dos
hermanos, especialmente el “Nuestro Hermano Mayor”. Pero él no
es un salvador, es un ejemplo que puede inspirar a los seres humanos
para que se esfuercen en alcanzar la plenitud. Su “vuelta al Padre”
por un camino de flechas fulgurantes es la metafora por medio de la
cual el mito afirma la legitimidad y la viabilidad del deseo humano de
plena autorrealizacién y de una re-unién con los seres sobrenaturales.
El mito da aliento a las personas para que persistan en el camino de la
buena ciencia y resistan a la concupiscencia de la ignorancia.

El hecho de que “Nuestros Hermanos” hayan superado
victoriosamente los obstaculos de la existencia es un buen augurio
para la humanidad. “Si ellos volvieron al Padre, si ellos se encontraron
con €l, spor qué nosotros no lo conseguiriamos?”, preguntan en tono
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desafiante hombres y mujeres guaranies. En este mismo espiritu
ellos también recuerdan a los antepasados que, habiendo vencido
grandes dificultades, fueron divinizados y divinizadas, convirtiéndose
en ejemplos para los demés. Nande Jari Pire, “Nuestra Abuela” para
los mbya, sobrevivié a las aguas del diluvio sobre las hojas de una
palmera.”

La soteriologia sin salvador de los guaranies nos hace recordar una
cristologia casi olvidada en la teologia cristiana. Como se sabe, por lo
menos dos tendencias interpretativas de Jesuctisto se delinearon ya
en los primeros afios del cristianismo: la divinizacién o glorificacién
del ser humano (#heosis), segin el ejemplo de Jesus, y la justificacién
del ser humano mediante la pasiéon de Cristo (pro nobis). La primera
concepcion de salvacion parte del principio de que el meollo salvifico
final esta en la divinizacion y glorificacion de la humanidad. O sea,
en su ascension, Jesucristo resucitado habria arrebatado consigo
simbélicamente al ser humano hacia el cielo, ocasionando una #heosis.”
Atanasio decfa que Dios se convirtié en humano para que fuéramos
divinizados. Uno de los textos que sirve de base para la #heosis es 1
Jn 3.1s: “Vean que gran amor nos ha demostrado el Padre, al punto
que debemos ser llamados hijos de Dios, como de hecho lo somos.
[...] Amados, ahora somos hijos de Dios, y aun no se ha manifestado
lo que habemos de ser. Pero, sabemos que cuando Fl se manifieste,
seremos iguales a El; pues lo veremos como El es”.

De modo que la teologia que entiende la muerte de Jesis como
sacrificio por los pecados de la humanidad es apenas una posibilidad
de interpretacion entre otras. Como es sabido, en el judaismo tardio
y en el helenistico ya circulaba la idea de que el martirio, incluso el

¥ Cadogan, Ayvu rapyta, 97-99

¥ Georg Kretschmar. “A salvagio como libertagio - a cristologia pascal da primeira igreja”.
Estudos Teoldgicos, Sio Leopoldo, EST, 31:3 (1991)255-269.
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de niflos, podria asumir caracter representativo y redentor en favor
de los pecadores. Asi, el valor expiatorio de los sufrimientos de lo
martires judios es celebrado en 2Mac 6.28; 7.18, 32, 37. Pero el texto
clasico retomado por el Nuevo Testamento es Is 53, especialmente
los versiculos 10-12: “Y quiso el Sefior consumitle con trabajos:
mas luego que El ofrezca su Vid como ostia por el pecado, vera una
descendencia larga y duradera, [...] Este mismo justo, mi siervo, dice
el Seflor, justificara a muchos con su doctrina; y cargara sobre si los
pecados de ellos [...]; pues que ha entregado su vida a la muerte, y
ha sido confundido con los facinerosos, y ha tomado sobre si los
pecados de todos, y ha rogado por los transgresores”.

Este es el texto clave por el cual se ha interpretado la muerte de
Jesus como servicio y rescate en el Segundo Testamento: “ya que el
Hijo del Hombre no vino para ser servido, sino para servir y dar su
vida para rescate de muchos” (Mc 10.45).

Como puede verse, prevalece en estos textos la idea de la
sustitucion, del Gnico en favor de los muchos. En la lengua hebrea, la
idea de un redentor estaba vinculada a la de un vengador (gd’¢/). Esta
concepcion puede derivar de practicas restitutivas de la época tribal. J.
J. Stam se sirve de los estudios de Koch y Procksch para afirmar que,
en la expresion gd'e/ haddim (“vengador de la sangre derramada”), gi'e/
se referfa originariamente al pariente mas préximo como aquel que
deberia devolver a la comunidad la sangre de la victima que pertenecia
a tal comunidad.*’ Asi, interpretada por esta antigua concepcién de
sacrificio, la muerte de Jesus llegd a ser una muerte sustituta, “‘en
rescate de muchos”. Jesus es el gd'e/, aquel que “por su propia sangre
entro6 en el Santo de los Santos, una vez por todas, habiendo obtenido
una eterna redencion” (Heb 9.12b). Ese también fue el meollo de

Y Ernst Jenni & Claus Westermann. Diccionario teoldgico mannal del antiguo testamento. Madzid:
Cristiandad, 1978, v. 11, col. 554.
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la forma mas antigua de la proclamacion deutero-testamentaria, que
decfa: “Cristo murié por nuestros pecados, segun las Escrituras”
(1Co 15.3).

Me gustarfa retomar aqui un hecho de la cultura indigena que,
al menos aparentemente, se aproxima a la interpretaciéon de Jesuis
como redentor: el ritual antropofagico de la venganza. Con relativa
seguridad se puede afirmar que éste era practicado en especial por
grupos hablantes de lenguas tupi-guaranies de la costa atlantica en las
primeras décadas de la conquista europea.

Un enemigo era capturado con tal proposito, y era alguien que a su
vez habfa sacrificado a parientes de sus capturadores. La victima era
objeto de la estima de sus “anfitriones” y en algunos casos era honrado
con una esposa. En el dfa de sacrificio era adornado y presentado a su
verdugo, que mantenia con él un dialogo ritual. Durante el coloquio
se recordaban las venganzas pasadas, se atestiguaba el valor de la
victima y se prometian nuevas venganzas. Terminado el dialogo se
procedia al sacrificio de la victima y al banquete antropofagico, en
el cual participaba toda la aldea, menos el verdugo. Este, luego de
cumplir su papel, iniciaba un perfodo de retiro, al final del cual pasaba
por un ritual de nueva nominacién. LLuego volvia a convivir con la
comunidad con un nombre adicional, con todas las implicaciones que
la recepcion del nombre significaba en esos grupos. Pero mientras
él era “nuevamente nombrado”, su victima se convertia en un “sin
nombre”. La comunidad que lo sactificara lo habia expropiado.*!

1 La mejor documentacién al respecto se refiere a los tupi- guarani del litoral. Consultar
José de Anchieta. Cartas; informagdes, fragmentos histéricos e sermoes (1554-1594). Belo
Horizonte: Itatiaia; Sio Paulo: Edusp, 1988, 55s; Fernao Cardim. Tratados da terra e gente do
Brasil. Belo Horizonte, Itatiaia; Sio Paulo: Edusp, 1980, 95s; Claude D’Abbeville. Histiria da
missao dos padres capuchinbos na ilha do Maranhao e terras circunvizinhas. Trad. Sérgio Milliet. Belo
Horizonte: Itatiaia; Sao Paulo: Edusp, 1975, 228s; Hans Staden. Duas viagens ao Brasil (1547 -
1548, 1550-1555). Belo Hotizonte: Itatiaia; Sdo Paulo: EDUSP, 1974, 82s; André Thevet. As
singularidades da Franca Antdrtica. Belo Horizonte: Itatiaia; Sio Paulo: Edusp. 1978, 135s.
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La teologia que Este rito dejé de ser practicado pocas
interpreta la nuerte décadas después del inicio de la conquista
de Jesiis como un acto espiritual, en el siglo XVI, y con su
Sustitutivo a favor de desaparicion parece haber eliminado las
la bumanidad parece posibilidades de que esos grupos indigenas
bacer parte de lu logica imaginaran que alguien se habia sacrificado
de la Yenganza. ... para dar nombre a otros, o sea, la salvacion
Al sacrificar a su mediante un redentor.

propio bijo, “‘Dios quiso
convertir la religion de la

Yenganza (0 el badddam)
en religion del perdon. los grupos histéricos guarani-hablantes,

Carneiro da Cunha y Viveiros de Castro,
en sus analisis del rito de la venganza entre

interpretan esta practica como una forma

de la victima alcanzar una tierra escatologica
sin males y el verdugo, la inmortalidad. La ceremonia impregnaba
el destino escatoldgico vy la realizacion terrena de los individuos.*
La compensacion para el sacrificado consistia en mantener
abierta la puerta para el mas alld; para el verdugo significaba su
reconocimiento como héroe social, persona ejemplar de el grupo,
habilitada para “saldar” las cuentas, aunque temporalmente, con
su enemigo.*”

La teologia que interpreta la muerte de Jesis como un acto
sustitutivo a favor de la humanidad parece hacer parte de la 16gica
de la venganza. “El salario del pecado es la muerte”, leemos en
Rom 3.23. La diferencia estaria en el hecho de que el ritual indigena
saldaba tan sélo ritualmente la “deuda”, no la borraba verdadera

2 Manuela Carneiro da Cunha & Eduardo Viveiros de Castro. “Vinganea e temporalidade:
os Tupinamba.” Journal de la Societé des Americanistes, Paris, 71 (1985) 191-208, 196s

* Paulo Suess. “Menschwerdung als Vorgabe und Aufgabe; die Inidation der
Tupinamba vor der Glaubensverkiindigung des José de Anchieta” en Thomas Schreijick
(ed.). Menschwerden im Kulturwandel, Kontexte kultureller Identitit als Wegmarken interkultureller
Kompetenz. Luzern: Exodus. 1999, 331-332.
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y definitivamente; al contrario, la Quienes no sucumbieron a
confirmaba.* Ya el sacrificio de Jesus la Yoracidad avasalladora de
pretende ser la postrera venganza los conquistadores confrontan
propiciada pro nobis. Al sacrificar a su boy la propia religion que
propio hijo, Dios quiso convertir la los “evangelizg” con mensajes
religion de la venganza (gd'e/ haddim) de pag e intentan, con la
en religion del perdon. Pero la absoluta perséverancia de un mistico,
ausencia de esta concepcion entre los alcanzar la perfeccion bumana,
indigenas sugiere que, para los grupos st no en el dmbito de la “tierra
guaranies, asi como paralos tupinamba, sin males, en el dmbito de la
la religion del perdén se opone a la “palabra sin mal’

religion de la venganza.* Es como si al

ser erradicada del comportamiento de

los guaranies, la venganza llevara consigo la posibilidad de imaginar
a Dios como a alguien que decidi6é vengar, en su hijo, la deuda
de la humanidad. Es la imposibilidad de que ellos imaginen a un
Salvador como a alguien que, con su muerte, puso a disposicion
de los demas las virtudes redentoras (su nombre) que lo distinguen
de los otros humanos.

Losnumerosos grupos tupi-guaranies dela costadesaparecieron,
victimas de las guerras de conquista. A los descendientes de los
que huyeron hacia el interior de las selvas subtropicales y de los
que alla vivian y consiguieron librarse de las sucesivas invasiones,
debemos las informaciones etnograficas expuestas aqui. Quienes
no sucumbieron a la voracidad avasalladora de los conquistadores
confrontan hoy la propia religion que los “evangeliz6” con

* Catlos Fausto, Fragmentos de histéria e cultura tupinambd; da etnologia como instrumento
critico de conhecimento etno-histérico en: Manuela Carneiro da Cunha (org,). Histiria
dos indios no Brasil. Sio Paulo: Companhia das Letras; Secretaria Municipal de Cultura;
FAPESP,1992, 393.

4 Carneiro da Cunha & Viveiros de Castro, 1985, 196.
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mensajes de paz e intentan, con la perseverancia de un mistico,
alcanzar la perfecciéon humana, si no en el ambito de la “tierra sin
males”, en el ambito de la “palabra sin mal”.

6.2 Jesus resucitado y Nuestros Hermanos

La reflexion guarani parece sintonizarse en algunos aspectos con
la vertiente cristolégica que considera a Jesus resucitado como la
realizacion de la gloria que aguarda a los seres humanos. Asi, como
Jesus resucitado, “Nuestros Hermanos” prefiguran el destino de
la humanidad. Es como si toda la experiencia humana se realizara
anticipadamente en estos personajes. La antropologia trascendental
supuesta en esta perspectiva salvifica repercute en la doctrina cristiana
de la encarnacién y la gracia. La teologia cristiana tradicional presenta
a Jesus como la encarnacién de la Palabra de Dios. Ya la cristologia
de los pensadores medievales, de la cual Leonardo Boff considera a
Juan Duns Scoto como su principal representante, tiene como tesis
fundamental el hecho de que la encarnacién de Jesus

significa la realizacion exhaustiva y total de una posibilidad gue Dios colocd
para la creacion dentro de la existencia humana |...]. El ser humano puede, por
amor, abrirse de tal modo a Dios y a los otros, que llega a vaciarse totalmente
de si mismo y a obtener la plenitud en la niisma proporcion, por la realidad de
los otros y de Dios. Abora bien: eso se dio exactamente con Jesucristo. Nosotros,
hermanos y hermanas de Jesis, hemos recibido de Dios y de él el mismo desafio:

de abrirnos mas y mds a todo y a todos, para poder estar, a semejanza de Cristo,
46

repletos de la conmunicacion divina y humana.
En otras palabras, es por la encarnaciéon de Dios en Jesucristo que
nosotros y nosotras llegaremos a saber quienes somos de hecho y a qué
estamos destinados. La encarnacion es la plenitud de la manifestacion

¥ Leonatrdo Boff. Jesus Cristo libertador, ensaio de cristologia critica para o nosso tempo. Petrépolis,
Vozes, 1983, 221.
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divina en el ser humano. Dios se manifesto absoluta ... para los

guaranies, cada

: palabra es como
héroes culturales de los guaranies y en los personajes ol bilito diving

y exhaustivamente en la vida, muerte y resurreccion
de Jesus de Nazaret, en la peregrinacion de los

ejemplares de otros pueblos. Es.tos eponimos que infunde
sefialan, para nosotros, nuestro destino comun: ser lu Vida.

plenificados y plenificadas de Dios.

El fundamento de cada persona, su unidad vital, es la palabra.
Todas las personas son portadoras de virtudes salvadoras. Para
los tedlogos de proceso®’, hay un “designio inicial” al cual todos
los seres estan destinados, sin que su propia subjetividad sea
perjudicada. La Naturaleza Primordial de Dios es la proveedora
de esta cualidad, que es la mejor opcioén potencial para los seres.
Dios intenta hacer que cada ocasién de la vida sea aprovechada
por las personas de la mejor manera posible para la realizacion y el
desarrollo del impulso inicial que ellas tienen; la autorrealizacion
final de esta iniciativa, sin embargo, no esta en sus manos.*” De
una manera semejante, para los guaranies, cada palabra es como
el hélito divino que infunde la vida. Mediante esta palabra, el ser
humano esta constituido de la misma naturaleza que la divinidad.
Es como si cada persona fuera una centella divina. La salvacién
o la restauracion de la palabra es, en esta logica, la restauracion
y la realizacién de los atributos divinos en los seres humanos; es
realizar al maximo las posibilidades de la existencia.

No solamente los seres humanos, sino todos los demas aspiran
aalcanzarla plenitud parala cual estan destinados. Siendo la palabra

7 John Cobb & Herman E. Daly. For the common Good, redirecting the Economy toward
Community, the Enviroment, and a Sustainable Future. 2.ed. Boston: Beacon. Johan Cobb
& David R. Griffin. Progess-Theologie; eine einfithrende Darstellung, Gottingen:
Vandenhoeck und Ruprecht, 1979. (Theologie der Okumene, 17).

* Cobb & Griffin, 1979, 52s
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la naturaleza primordial que constituye los seres,” en ellos existe un
ansia universal para la plenitud y ésta es la dinamica intrinseca de la
vida, segun los guaranies. En este sentido, es un reto a las teologfas
de nuestro tiempo para que reconsideren la dimensién cosmoldgica
de la soteriologfa.

El cristianismo hoy enfrenta la profecia de que, sin la resurreccion
de la naturaleza, no habri vida en el mundo venidero,” ya que no
existe redencion personal sin la redencion de la naturaleza humana
y de la naturaleza de la tierra con la cual las personas estan ligadas
inseparablemente, porque conviven en ella y con ella. El eslabon entre
la redencién experimentada personalmente en la fe y la redencion de
toda la creacion es la corporalidad de los seres humanos, como ha
insistido Jurgen Moltmann®' y las te6logas feministas.

6.3 Los limites del heroismo

Dejarse desafiar por el heroismo de los Hermanos es una tarea cada
vez mas dificil de realizar. En esta situacion critica, el “optimismo”
con que, aparentemente, los grupos guaranies encaran su propia
redencién los afect6, no pocas veces, con una obsesion que les invadio
y que en momentos de crisis, los llevo a la alienacion compulsiva de
este mundo, como se muestra en los ejemplos que siguen.

¥ También los animales y los 4rboles tienen alma. Un ejemplo nos es dado en el cuarto
capitulo del Ayvu rapyta. En él un mbya-guarani del Guaird afirma que el jype es, entre los
arboles de alma indécil, el més feroz y que el cedro es el arbol docil por excelencia. Este es
el arbol de Namandu (Cadogan, “Ayvu rapyta 'fundamento del decir, 90).

0 Jurgen Moltmann. O caminho de Jesus Cristo: cristologia em dimensies messianicas. Trad. Ilson
Kayser. Petropolis: Vozes, 1993, 364.

> Moltmann, 378.
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Nimuendaju,” al inicio del siglo veinte, se refirié varias veces a los
grupos guarani-hablantes que acompafié como una tribu dominada

por una “melancolia profunda”, un “pesimismo inconsolable”, un

>
“desaliento senil”, una “elegfaca apatfa” que encontrod, en la huida
para el mas alla, el inico camino de la salvacion. Egon Schaden (1974,
177) verifico, en los afios cuarenta, entre los guaranies del Mato
Grosso do Sul, que el resultado negativo de las ceremonias religiosas
muchas veces ocasionaban una depresion psiquica general, una mania
de persecucion, la huida y, en algunos casos, tanatomia y suicidio.
En el entonces Mato Grosso hubo varios suicidios en las familias
de los mas fervorosos rezadores que incentivaban a su grupo, con
ritos especiales, a obtener la aguyje, “plenitud”, para librarse asi de la
invasion de los extrafios y de la tristeza de ver sus tierras lotizadas y sus
familias recluidas en reservas. Las cifras alarmantes de suicidios entre
guarani-hablantes hoy> nos colocan frente a frente con el lado tragico
de la teologfa y la historia del grupo. ¢No se les presentaria la muerte
a los indigenas — en muchos casos desterrados o sin autonomia en las
tierras que ocupan — como el unico camino para entrar en contacto
con la divinidad y alcanzar la vida perfecta y buena que buscan?

Frente a esta situacion, la teologia de la justificacion por la gracia
dirfa: “Aquel que cuida de si mismo e intenta medir su relacion con
Dios a través de sus propias conquistas, aumenta ain mas su alineacion
y ansiedad de culpa y desesperacion” (Tillich, 1984, p. 381). Pero los
indigenas no tienen miedo de la muerte. Esta, como el gran mar, se les

32 Kurt Unkel Nimuendaju. As lendas da criacio e destruicio do mundo como fundamento da religiao
dos Apapociiva-Guarani. Trad. Charlotte Emmerich & Eduardo B. Viveiros de Castro. Sio
Paulo: EDUSP/Hucitec, 1987, 70-71, 129

> Los indices mas elevados son: 1986, en una poblacién de 3,900 kaiova, fueron registrados
16 casos consumados y 20 intentos; en 1990, 19 casos consumados y 31 intentos (Maria
Aparecida da Costa Pereira, Maria Aparecida da. Uma rebelido cultural silenciosa. Investigagies
sobre os suicidios entre os Guarani (Nhandéva e Kaiwd) do Mato Grosso do Sul. Brasilia: FUNAI,
1995, 45).
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presenta como el limite que, transpuesto, les abrira el entendimiento
para la vida perfecta y plena. Es conocido el comportamiento de los
chamanes guaranies que buscan y aceptan la muerte para vivir con
mayor petfeccidon.™

Aunque tragica, esta muerte es una forma de vencer los obstaculos
dela existencia y llegar ala morada de “Nuestro Padre”. Es el desenlace
de una historia que exigi6 de los indigenas una resistencia exacerbada.
De todos modos, esta tragica forma de buscar la restitucién del decir
no se convertird en “mas vida” para los guaranies, si ellos no tuviesen
la oportunidad de reconstruir social y ecolégicamente modelos
de produccién y consumo, de restauracion y recreacion que sean
adecuados a su modo de ser y den sentido a su existencia.

> Bartomeu Melia, ¢Por qué se suicidan los Guaranies? Aewidn; Revista Paraguaya de
Reflexién y Didlogo, Asuncion, CEPAG, 27/154 (1995) (154): 30-33.



G. CHAMORRO: SOBRE TIERRA VIVA Y LA BUSQUEDA DE LA “TIERRA SIN MAL” / 59

Sobre tierra viva y la busqueda
de la “tierra sin mal”

Cosmoteologia desde
la palabra indigena

GRACIELA CHAMORRO

Resumen: Esta conferencia enfoca la Palabra como origen, fundamento y sostén
del universo. Empieza con la versién guarani de una tierra viva. Presenta a seguir
la visién de una tierra “sin mal® guarani, las circunstancias donde ella irrumpe
y los desafios que de ella emergen para nuestro quehacer teolégico. Finalmente
marca algunas convergencias entre esa cosmoteologia indigena y las teologfas
ecofeministas.

Abstract: This conference focuses on the Word as origen, foundation and support
of the universe. It begins with the Guarani version of a living land. Second it
presents the Guarani vision of a land “of no evil”, the circumstances through
which it developed and the theological challenges it presents. Third it presents
some of the convergence between this Indigenous cosmotheology and ecofeminist
theologies.

Palabras clave: palabra, guarani, tierra sin mal, cosmoteologia

Key words: Word, guarani, land of no evil, cosmotheology
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1. IMAGENES DE UNA TIERRA VIVA: SIMBOLOS
DEL SER CREADOR EN LA CREACION

La “naturaleza”, para los grupos guaranies, forma parte del
sistema social y teologico, ella posee caracteristicas humanas. Ve,
oye, habla, siente, se adorna, se despereza y acurruca, se cansa,
se enferma y muere, cémo toma parte activa del proceso de su
perfeccion. Asi, al principio, la tierra, como un bebé, balbucea
su palabra y se describe el ciclo que va desde el plantio del maiz
hasta su cosecha con los mismos términos con que se describe la
evolucion del ser humano. Veamos algunas metaforas.

1.1 La tierra como cuerpo (de Dios)
gue murmura su palabra

Para las comunidades kaiova, en el principio la tierra y el
maiz balbuceaban, ensayaban su palabra. Asi indican los versos
de la cancion “yy (0)iiemongo’i vaekue, itymby ornenmongo’i vaekue”.
Oviemongo’i tiene el sentido de movimiento y sonoridad. Con
él, la tierra y el maiz apuntan a la Palabra Primordial, la voz del
universo, con la cual los demas seres, las palabras individuales,
intentan sintonizarse. Ya el término #ymby se refiere directamente
al brotar de los vegetales, especialmente del maiz y, en sentido

figurado, al acto por lo cual los demas seres
llegan a la existencia. Este acontecimiento es

La “naturateza; frecuentemente explicado como un murmullo,

para los griupos
guaranies, forma
parte del sistema
soctal y teoldgico, ella
posee caracteristicas
bumanas.

un balbuceo. El simbolismo de iymby se
percibe con toda plasticidad en un recitativo
proferido durante una especie de procesion
llevada a cabo en la fiesta del maiz nuevo. Sigue
un fragmento.
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Itymbyra Jasuka
Che ropapa, che ropapa

Brota el principio de vida (del universo)

Yo te cuento, yo te cuento tu historia

Itymby Mba’eknaa Brota la sabiduria

Che jereropapa Mi mutuo contar

Itymbyra Jeguaka Brota la diadema masculina
Che jereropapa Mz mutno contar

Itymbyra Ryapn Brota la palabra (el trueno)
Che jereropapa Mi mutuo contar

Itymbyra Nandna Brota el adorno de plumas
Che ropapa, che ropapa Yo te cuento, yo te cuento tu historia
1tymbyra Kurusu Brota la cruz, ¢je del mundo
Che jereropapa M: mutno contar

Itymby Kurundajn Brota el adorno de la cruz

Che ropapa, che ropapa

Yo te cuento, yo te cuento tu historia

Obsérvese que primero surge Jasuka, principio activo del universo
y simbolo de la feminidad. Luego surgen la sabidurfa, el simbolo de
la masculinidad y la palabra. Se estructura la tierra, que va siendo
adornada como se adorna un cuerpo.

En el génesis mbyd, la creaciéon de la palabra original y de las
que serfan luego Padres y Madres de las palabras fundadoras de la
humanidad, precedi6 a la creacién de la primera tierra. Antes de
existir la tierra, en medio de las tinieblas primigenias, Jasuka, antes de
tenerse conocimiento de las cosas, Nuestro Padre Ultimo-Primero
cre6 aquello que serfa el fundamento del lenguaje humano, concibié
el fundamento del amor al préjimo, cred para si el origen de un himno
sagrado.'

' Leon Cadogan. Ay rapyta; texctos miticos de los Mbya-Guarani del Guaira. Asuncion: Fundacion
“Leon Cadogan”; CEADUC; CEPAG, 1992, 33-35.
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1.2 Los adornos del universo

La tierra aparece en los cantos kaiova como un cuerpo
adornado. No sélo la tierra, sino también las personas y los
demas seres, son descritos como seres “paramentados”, cuando
se quiere destacar su buena constitucion, su buen crecimiento, su
madurez, “Adérname, adérname”, canta la comunidad indigena,
en la fiesta del choclo.

Las divinidades son los seres adornados por excelencia. El
adorno no es un accesorio, algo superfluo, sino algo esencial, el
corazon de los seres. Por eso el proceso de perfeccionamiento
es un proceso de paulatino adornarse. Cabe recordar que, entre
los epitetos que los grupos pai-tavytera y kaiova se adjudican esta
el de “adornos del universo”, arajeguaka ore. Adornarse es crecer
hacia lo que se esta destinado a ser: en el caso del maiz, llegar a
la madurez de las espigas, en el caso de las personas, ejercitarse

en la agricultura, alcanzar buenas palabras
y grandeza de corazén.”

Advornarse es crecer
bacia lo que se estd
destinado a ser: en ¢l
caso del marg, legar
a la madureg de las
espigas, en ¢l caso de las
personas, ejercitarse en
la agricultura, alcangar
buenas palabras y
grandega de corazon.

Un vocablo mediante el cual se dice que
la tierra es como un cuerpo que precisa ser
adornado es omongy, hacer llover, adornar,
fertilizar, fortalecer y bautizar. Como las
semillas no adornadas por la lluvia mueren,
moriran también los seres que no llegan a
conocer su origen, la palabra que reposa en
su corazon, wtymbyra ryapu.

* Graciela Chamorro. Kurusu iie'€ngatn: palavras que la historia no podria olvidar. Asuncién:
CEADUCG; Sio Leopoldo: IEPG/COMIN, 1995, capitulo I11.
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1.3 Protectores y protectoras del ser:
las plantas y los animales

Los pueblos guaranies mantienen un fuerte vinculo con lo que
llamamos “naturaleza”, y su capacidad de creer y mantener la fe y
la esperanza en medio a la desolacién viene de esa naturaleza, de
la tierra, del agua, de los bosques, y de quienes los cuidan.” Estos
cuidadores y cuidadoras de los seres son hoy comunmente llamados
espiritus, “cuidadores del setr”, fekojira. Ademas de los espiritus de
plantas y animales de caza, hay también los guardias de las selvas y
de los montes, lo que es bastante significativo ya que la vegetacion
es concebida como una especie de piel o de vello del cuerpo de la
tierra. Esos fekojdra cuidan, vigilan, protegen el modo de ser de una
determinada especie animal o vegetal, asi como de alguna facultad del
ser humano. Estos guardianes de la naturaleza suelen ser invocados
en ritos que celebran una especie de funeral en favor del protector
y del animal que quieren cazar. Es probable que estos guardianes
de la naturaleza “representen las creencias religiosas mas arcaicas,
relacionadas con una forma de vida y una economia de recolectores

y cazadores”.*

Debemos tomar muy en cuenta, en este sentido, que estas formas
“arcaicas” de relacién con la naturaleza son experiencias en el nivel
de conciencia de la no-dualidad entre objeto-sujeto, ser humano-
divinidad, ser humano-naturaleza. Hay en ellas una vivencia religiosa
en que la naturaleza es teofanica y la accién humana es ritual. De
modo que el sentimiento de pertenencia entre los seres humanos y
los otros seres no implica necesariamente que aquéllos sacralicen a

3 Priedl Grinberg. Auf der Suche nach dem 1and ohne Ubel: Die Welt der Guarani-Indianer
Siidamerikas. Wuappertal: Peter Hammer, 1995, 8, 19.

* Bartomeu Melia. “A expetiéncia religiosa guarani” en Manuel Marzal (Coord.). O rosto indio
de Dens. Sao Paulo: Vozes, 1989, 328.
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los animales, al maiz o al sol. Mucho mas se expresa en esa actitud
que la exposicion de Dios en lo inmanente a la conciencia humana. El
mundo es hierofanico y los mitos etiologicos completan la concepcion
de una naturaleza sagrada. Dios crea al mundo con una parte de su
sabiduria. Eso nos remite a la gran fuerza de la naturaleza de Gn 1.3,
0, 11, 20, 21.

Y dijo Dios: hagase la lug. Y hubo lnz. [...] Haya un firmamento en medio de
las aguas |...] y asi fue. [...] Y djjo Dios: Hierba verde, hierba que den semillas
segiin su especie, y drboles que den fruto segin su especie, cuya semilla sea blanda
sobre la tierra. Y asifue. |...] Y dijo Dios: produzea la tierra enjambres de seres
vivientes.|...] Y vio Dios que eso era bueno.

Aunque este relato biblico proceda de una generacion que ya habia
empezado a desencantar la naturaleza, leido con los mitos guaranies
encontramos en él una proximidad mucho mayor entre el Creador y la
Creacion de lo que nuestro objetivismo nos deja suponer. Dios pone
las semillas de su Ser Creador en todas las cosas. Esa “naturaleza”
incluye una gran cantidad de animales y plantas de origen divino, que
son objeto de especial consideracion. ILa taxonomia mitica tiene como
principal valor el de proporcionar una “razén de estar en el mundo” a
los animales y las plantas. Hay que adornarse, hacer desarrollar lo que
cada ser trae inscrito en su naturaleza. Por eso, no sélo la conducta
humana, sino también la conducta de los animales y las plantas
encuentran su razon de ser y su estatura plena en la Divinidad.

1.4 La sabiduria en la construccién del mundo

Es frecuente la aplicaciéon del término “sabiduria” (arakuaa,
kuaarara) a la cosmogonia y cosmologia de los grupos guaranies.
raducido por “entendimiento”, arakuaa es usado por los guaranies
Traducid “entendimiento”, arak d los g i
y kaiova como sinénimo de espiritu, refiriéndose a aquél o aquélla
que conoce el tiempo-espacio, que ausculta las historias (mitos de
origen) de los seres. Asi, se expresa un guarani al respecto: “existe
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el Araknaa que ustedes llaman espiritu”.” Y en el relato kaiova se
indica con él que el universo es mas que la suma de las plantas, los
animales y las personas que en ¢l habitan. “Si no existiera el Arakuaa
(inteligencia, sentido) el mundo serfa sin gracia”. En las tradiciones
miticas mbya, la sabidurfa es la arquitecta del universo. Ya que “el
verdadero Padre Namandu, el primero, de una pequefia porcién de
su propia divinidad, de la sabidurfa contenida en su propia divinidad,
y en virtud de su sabidurfa creadora, hizo que se engendrasen llamas
y tenue neblina”.’

El texto citado es comparable a la tradicién sapiencial del Primer
Testamento, al “génesis” segun el libro de Proverbios.

E7 Serior me poseyo en el principio de sus caminos, antes de sus obras mis
antiguas. Desde la eternidad fui ungida, desde el principio, antes del comiengo
de la tierra. Antes de que hubiera océanos, fui generada, y antes de que hubiera
manantiales lenos de agua; antes de que los montes fueran afirmados, colinas, yo
naci antes de que é/ hiciera la tierra |...] yo estaba alld cuando él higo los cielos:
cuando trajo el horizonte sobre la faz del abismo, cnando puso al mar su término,
para que las aguas no desobedecieran su orden, cuando formd los fundamentos de
la tierra. Entonces yo estaba con él, y era su arquitecta (Prov. 8:22-30).

El término hebreo traducido aqui por “sabiduria” es hokmab.
Recurriendo a los trabajos de Fohrer, M. Saebo resalta que aqui el
término es la personificacion de los atributos creadores de Dios.” En
Proverbios, la sabiduria habla en primera persona y hace una referencia
externa a Dios; en la tradiciéon de los mbyd, se expresa en tercera
persona, como parte de la Divinidad. Sin embargo, en ambos textos la

> José A. Perasso. Ava guyra kambi. Notas sobre la etnografia de los Ava-kue-chiripa del
Paraguay Oriental. Asuncién, 1986, 56.

¢ Cadogan, 1992, capitulo II.

7 M. Sacbo. “Hkm” em Erst Jenni & Claus Westermann. Diccionario teoldgico mannal del antiguo
testamento. Madrid: Cristiandad, 1978, v. 1, col. 776-789.
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En la cosmogonia sabiduria es creadora. Partiendo “de la sabiduria
mbyd, la sabiduria, ~ contenida en su propia divinidad, y en virtud de
en su condicion su sabidurfa creadora, hizo que se engendrasen”,
divina, crea ¢ dice el texto indigena. En Prov 8.30s, la sabiduria
infunde divinidad es una arquitecta (‘@zon) de la creacion. Ella se
a todas las cosas. alegra de su obra, estd absolutamente feliz y danza
trente a Dios. Hokmalh es “la hija primogénita de

Dios”.®

En la cosmogonia mbyd, la sabiduria, en su condicién divina,
crea e infunde divinidad a todas las cosas. Generando las llamas,
la neblina y el fundamento del lenguaje humano, torné hierofanica
toda la naturaleza. La materia es sagrada, sabia y divina. Este es el
principio para imaginar al mundo como un cuerpo murmurante,
provisto de palabra. El mundo habla. Sin eso no existiria
revelacion.’

La sabiduria divina se desdobla en lo teldrico dotando de
palabra-alma a los humanos y a los demas seres. Esa conviccion
ejerce una fuerza cosmica de tanto impacto sobre los pueblos
guaranies que, para ellos, un contacto mas intenso con un ser
de la ‘naturaleza’ implica siempre relacionarse con el alma o los
respectivos protectores de ese ser. Y es ese contacto al nivel del
alma que es la fuente para una relacién cualitativa, de alma para
alma, entre un guarani y su mundo exterior.

8 Othmar Keel. Die Weisheit spielt vor Gott; ein ikonographischer Beitrag zur Deutung
des mesahigit in Spriche 8,30f. Freiburg Schweiz, Universititsverlag; Gottingen,
Vandenhoeck & Ruprecht, 1974, 68.

? Eso nos recuerda una teologia combativa del segundo siglo, cuando el te6logo cristiano
Irineo luché contra el gnosticismo que predicaba el anticosmismo, la naturaleza mala. En
el intento de combatir esa doctrina, Irineo imaginé al cosmos entero como un hacerse
cuerpo de la Palabra y del Espiritu de Dios.
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Para los guaranies, arakuaa se explica también como la capacidad
con la cual todos los seres estan dotados para desarrollar la potencia
de ser que llevan en si. Se trata de la misma sabiduria creadora de Dios,
infundida a todos en la creacién. El sentido soteriolégico de arakuaa
consiste en la corresponsabilidad que todas las criaturas tienen, por
ser dotadas de ciencia, de hacer que la creaciéon evolucione hasta la
plenitud. Y los seres hallan su razén de ser y su estatura plena en
la respectiva divinidad de la que son reflejos. Para alcanzarlo, ellos
necesitan escuchar la historia de su origen y desarrollar el impulso
inicial que traen consigo.

1.5 El agua como madre y materia primordial

Los guaranies creen en un fluido vital, un principio activo del
universo, Jasuka, del cual se originaron y originan todas las cosas. Me
gustaria situar esa conviccion en el contexto de la discusion teologica
de la “materia”. Jasuka es la fuente de donde emergieron todos los
seres, incluso las divinidades y los ancestros. La tiniebla, neblina,
lluvia perpetua y clara, el manantial son algunas de las sefiales de su
presencia. Esta fuente de vida es referida, en el mito mwbyd como las
tinieblas primordiales,'” lo que recuerda las tinieblas del vacio original
de Gn 1.2. Asi, los grupos aché-guajaki de Paraguay se afilian a Jasuka
cuando dicen que salieron del interior de la tierra siguiendo el curso
de una bella cortiente de agua.'' Los mbyd, a su vez, cuentan que
“Nuestro Padre” aparecié misteriosamente al pie de una palmera
eterna situada al borde de un manantial, en el centro dela tierra. En otra

" Ayvu rapyta (o fundamento do dizer); “Textos miticos de los Mbyéa-Guarani del Guaira”,
Boletim, Sao Paulo: USP, Faculdade de Filosofia, Ciéncias e Letras, (227), 1959, 13.

" Mark Minzel. “Kware veja puku: Dejamos lejos al gran oso hormiguero; notas preliminares
sobre cinco canciones axé”, em Augusto Roa Bastos (org.). Las culturas condenadas. Introdugio
de Augusto Roa Bastos. México: Siglo XXI,1978. 240-250. Pierre Clastres. “El arco y el
cesto” en Roa Bastos, Las culturas condenadas, 207-230.
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&/ simbolismo del version, la Verdadera Madre, la gran abuela de los

agua como elements  humanos, surgio, sin ser generada, del fluido vital

primordial a y sali6 de las entrafias de la tierra mediante un

partir del cual se bonito manantial subterraineo que corria desde

constituyd el mundp €l ombligo hacia la superficie de la tierra. De él

se suele asociar con nacen las primeras semillas de vida y las especies
la madre. que se desarrollaron posteriormente.

En los grupos kaiova, Jasuka da sustento a la
creacion y la repone de su desgaste. Para marcar
su caracter renovador la comparan con la bebida de maiz servido
en las fiestas. El nombre sagrado de esta bebida es Jasuka rekory,
“savia del modo de ser de Jasuka”. El simbolismo del agua como
elemento primordial a partir del cual se constituyé el mundo
se suele asociar con la madre. Segin parece, esta asociacion
corresponde a formas de organizacién de la experiencia humana
que rebasan los limites de una determinada cultura. En el génesis
biblico, por ejemplo, tenemos la reinterpretacion de un mito de
origen babilonico. La referencia clasica se remonta a los siglos VI
o V a.C. Los autores biblicos sacerdotales conocfan muy bien la
interpretacion babilonica del mito de la gran madre y la adoptaron
con importantes innovaciones. Asi, en Gn 1.2 leemos que “la tierra
era sin forma y vacia”. Los términos hebraicos #bu (“sin forma”)
y bobu (“desierta”) remiten, junto con las tinieblas (boshek) y las
aguas (fehom), al caos primordial. En el segundo dia de la creacion
en Gn 1.6-8, el creador biblico, como el héroe babilénico Marduk,
separd las aguas en dos partes creando el cielo y la tierra. El agua
se convierte asi de madre primordial, en materia primordial.

No puede ser casualidad el hecho de que en las lenguas
indoeuropeas los términos “materia” y “madre” tengan la misma
raiz etimoldgica (mater). Segin Rosemary Radford-Ruether, el
origen de esta “coincidencia” se remonta a la transformacion de la
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madre elemental en materia a partir de la cual el cosmos es formado."
También en las lenguas guaranies se percibe semejanza entre los
términos “agua” (j, ) v “madre” (53, xy9). Ademas, en los grupos
guaranies se suele decir que el agua es la madre. En este sentido, en
el lenguaje religioso, poty’y — que podria ser traducido como “agua o
arbol de las flores” — se traduce con la palabra “madre”, por ser poty
el término sagrado que indica el seno materno.

La concepcion guarani de un mundo que surge partiendo de un
elemento primordial dotado de subjetividad, independiente de la
accion humana y venerado eventualmente como madre se contrapone
al lugar ocupado por la materia en el cristianismo. En aquélla, se
rescata a Dios como fuente creadora y sostén de la vida, en cuanto
que en el cristianismo, la materia perdié su dimension teoldgica.

2. EL CAMINAR Y LA BUSQUEDA DE LA “TIERRA SIN
MALES” EN LOS RELATOS INDIGENAS

“Gran y Primer Maestro, sea fuerte y tenga valor para llevarnos

” 13 cantan nifios y nifias guaranies de la region

por el camino sagrado
de Sao Paulo. Con sus voces alientan a las generaciones mas viejas y
a las propias divinidades que conducen la peregrinacion, a continuar
la busqueda de una tierra renovada, un lugar donde les sea posible
vivir segun su modo de ser con dignidad y seguridad, sin el asedio

pero también sin la indiferencia de la sociedad circundante. Hasta no

2 Rosemary Radford Ructher. “Ecofeminismo: Conexdes simbolicas ¢ sociais entre a
opressdo das mulheres ¢ a dominacio da natureza”. Estudos Teoldgicos, Sio Leopoldo, EST/
IEPG, 32:3 (1992) 240-252, 243.

13 Memoria viva guarani. Nande Reko Arandu - Cantos gravados por criangas mbya-guarani
das aldeias de Rio Silveira (Sdo Sebastido - Sao Paulo), Sapucai (Angra dos Reis - Rio de
Janeiro), Morro da Saudade (Parrelheiros - Sao Paulo), Jaexaa pora (Ubatuba - Sao Paulo).
Sao Paulo, Zabumba, 1999, Canto 5.
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poseer este lugar, los pies que lo buscan consagran, caminando, al
camino como templo de esperanza y libertad. De la fascinacion
que estas imagenes ejercen sobre los guaranies y sobre nosotros
y nosotras trato en esta conferencia. En los ultimos cien afios se
puede hablar por lo menos de tres momentos historicos en que
las imagenes espaciales tomaron particular importancia en el
imaginario religioso guarani.

2.1 La “tierra sin males” de los grupos apapokuva-
guaranies

Nimuendaju relata que entre los guaranies que le tocé acompanar
al comienzo del siglo XX habia dos opiniones sobre la “tierra sin
males”. Algunos la imaginaban situada sobre las esferas celestes,
al otro lado del océano, para rovdi, inaccesible para los caminantes.
Fistos eran desafiados a reducir el peso especifico de sus cuerpos,
con el fin de poder volar hasta ese lugar. Otros, sin embargo,
afirmaban que la “tierra sin males” se situaba en el centro de
la superficie de la tierra, yvy mbyte, y que en ella se realizaban las
virtudes autocreadoras de los origenes. Como en los primeros
tiempos y en la primera tierra, allf el sembradio se planta solo y da
frutos de inmediato.

La tierra sin mal es anunciada
generalmente en el contexto de los peligros
y de la destruccion de la segunda tierra,
que habitamos. Histéricamente, los grupos
acompafiados por Nimuendaju hufan de
las consecuencias de la Gran Guerra entre
Paraguay y Brasil (1864-70), hufan de esa
destruccionhaciaellitoral. Ensusrelatos, ellos

L tierra sin
mal es anunciada
generalmente en el
contexto de los peligros
Y de la destruccion de
la segunda tierra, que

conjugaban en el pasado su deseo de pisar la
babitamos.

tierra sin males. Cuentan que construyeron
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una casa de madera, entraron en ella y empezaron a danzar y cantar,
mientras la tierra era inundada. “Nuestro Padre” les dijo: “Cuidense,
para no tener miedo”, y ellos resistieron valientemente contra las
aguas que inundaban la tierra. “La casa se movio, viré y flot sobre
el agua, subi6 y partié. Finalmente llegaron a la puerta de las esferas
celestes”. Este lugar fue llamado yvy maraey, “tierra sin males”. En
ella las plantas nacen por si solas, los frutos de la tierra se procesan
por si solos, la caza llega a los pies del cazador ya muerta, la gente no

envejece ni se muete, asi como tampoco conoce el sufrimiento.'

2.2 La “tierra sin males” de los grupos mbyd-guaranies

Para los mbyd contemporaneos la “tierra sin males” es un lugar
guardado y protegido, una tierra buena y fértil, un lugar donde
existen las plantas y los animales que forman el mundo original de los
guaranies, donde las propias personas experimentan las condiciones
favorables a su plenitud. Esta tierra produce no sélo alimento, sino
también inspiraciéon para rezar y cantar. Dos sefales confirman el
camino hacia esa tierra: la selva y la ruina. La selva, la floresta atlantica,
representa el espacio anterior a la ocupacion europea, mientras que la
ruina indica el espacio en el cual los guaranies, en el periodo colonial,
construyeron casas de piedra para habitar.”

Cercados por los nuevos frentes de colonizaciéon en el oeste
brasilefio, el este paraguayo y el noreste argentino, los grupos #byd
tenfan que escoger entre convertitse en mano de obra esclava'

1 Kurt Unkel Nimuendaju. As lendas da criacio e destruicao do mundo como fundamento da religiGo
dos Apapociiva-Guarani. Trad. Charlotte Emmerich & Eduardo B. Viveiros de Castro. Sio
Paulo: EDUSP/Hucitec, 1987, 154, 156.

5 Celeste Ciccarone. “A viagem antetiot”, Suplemento Antropoligico. Asunciéon: CEADUC,
34:2 (1999) 44-47.

' Stefannie Burti. “Un pueblo en dispersion, los Mbya”, Accidn. Revista Paraguaya de Reflexcion
y Didlogo, CEPAG, 1:137 (1993) 30.
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Dentro de lus especies
cultivadas en esta tierra
es particularmente
tmportante el maig
Yerdadero, cuya sienbra
Y cosecha aseguran la
perpetuacion de los ciclos
de la Vida social a través
del ritual de la atribucion
del nombre a los niios.

para los nuevos guardianes de la tierra,
exponerse a la humillacién de convivir
con los representantes del desarrollo
agricola que los consideran “trabas para
el progreso” o salir en busca de la “tierra
sin males”, que se encuentra al otro lado
del océano. Caminando, los mbyi vuelven
al lugar habitado antafio por otros grupos
guaranies y formulan, frentealas autoridades
y la poblacion brasilefia, que para vivir se

necesita de tierra.

Maria Inés Ladeira recogié entre los
mbyd del litoral brasilefio algunas expresiones que describen
la forma en que estos indigenas imaginan la “tierra sin males”.
En primer lugar, es una tierra buena, bonita, dorada. Es el lugar
donde nace el sol. Todos los que viven alld y todo lo que existe
en ella estan adornados con la cualidad marane’y, sin males. Asi,
la vegetacion de este lugar es perenne, eterna y siempre cuidada,
con especial importancia para la palmera eterna. Dentro de las
especies cultivadas en esta tierra es particularmente importante el
maiz verdadero, cuya siembra y cosecha aseguran la perpetuacion
de los ciclos de la vida social a través del ritual de la atribucién del
nombre a los nifios. Alld todas las plantas nacen y se esparcen solas
sobre la tierra. Asi, cuando el camote es cosechado, ya nace otro
en su lugar. Y ésta es la forma de ser de todas las plantaciones. En
la “tierra sin males” existe un manantial de agua iluminado por el
sol naciente, el viento que sopla en este lugar es bueno porque es
maraney, y el agua que corre sobre su superficie es saludable. Alla
no existe suciedad, la casa para rezar esta siempre limpia, porque
es maraney, no existe enfermedad, todo es siempre saludable
porque todo es maraney, no hay tristeza, uno siempre vive alla
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feliz. La gente se levanta siempre de buen humor < A5 no solamente
y se saluda con alegria, nadie esta bravo, ni la “tierra sin
pelea.” males’ es un lugar

reoldgico, sino
La “tierra sin males” no es una mera utopia ;.. 0000 o7 focho de

en el sentido de un no-lugar, como muchos
quieren concebirla, para desvincularse de las
incomodidades que la reivindicacion de los
indigenas puede desencadenar. Los grupos
mbyd estan convencidos de que para entrar en
la “tierra sin males” deben cazar, plantar, hacer
fiestas y vivir como mbyd-guaranies. Por eso les
es imprescindible una tierra. Pero la “tierra sin males” tampoco
puede ser reducida a la dimension terrenal y social en vista de que,

“estar en caming’,
segiin ¢l relaty
de algunos mbyd
contenipordneos.

en muchos casos, las areas que los indigenas dejan atras presentan
mayor equilibrio desde el punto de vista ecologico que las areas
que ellos empiezan a ocupar a lo largo del litoral brasilefio. En este
caso hay que tomar en cuenta dos elementos: la compulsién que
provocé la salida de los 7byd de las areas que ocupaban en Paraguay,
Brasil y Argentina, y el significado del hecho de “estar en camino”
como una forma de “aproximarse” a los lugares verdaderos.

Asi, no solamente la “tierra sin males” es un lugar teol6gico, sino
también el hecho de “estar en camino”, segtn el relato de algunos
mbyd contemporaneos. “Quien no pone pie en el camino no puede
pretender llegar al yoy maraney”. El camino es el punto de partida
para aproximarse a ese lugar. Quien estda en camino y mantiene
la forma de ser guarani enfrentara pruebas, incluso alimenticias.
Solamente aquéllos que, a pesar de las pruebas, permanecieran
fieles, solamente a los que protagonizaron un buen caminar, un

" Maria Inés Ladeira. “Yoy maraey; renovar o eterno”, Suplemento Antropoldgico. CEADUC,
34:2 (1999) 83-86.
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oguata pora, sera revelado el rumbo que deben seguir para llegar a la

“tierra sin males”.'®

2.3 La “tierra sin males” de los grupos kaiova
y de los guaranies (Aandeva)

En los grupos kaiova y guaranies (flandeva), la imagen espacial
hacia donde son proyectadas las esperanzas es la “tierra plenificada,
madura”, la tierra “del tiempo-espacio perfecto”, yuy araguyje. Es la
“tierra guardada”, yvy Aomimbyre. En estos grupos la expresion marane’y
aparece como un atributo conferido a las semillas, los paramentos
rituales, las personas y la palabra, en el sentido de que estos son
verdaderos, originales o que lograron la plenitud.

Lo curioso es que, aunque esa tierra madura o guardada no
presuponga la movilidad geografica, el camino es un elemento
fundamental en el imaginario de estos grupos. En varias de sus obras
Egon Schaden consideraba a los guaranies verdaderos caminantes,
tapeja. Hoy, especialmente los kaiova y los pai-tavytera, ritualizan en
distintas formas el hecho de “estar en camino”. Cuando erradicados
de esta tierra, los guaranies se imaginan andando por “caminos de
luz”, en los que se transfiguran los deseos por una tierra prodiga
con sus hijos e hijas, que sea fértil, un lugar de abundancia, que sea
propicia para las palabras.

3. ESTAR EN CAMINO:
SIMBOLO DE LIBERTAD Y DESTIERRO

La tierra se presenta para los guaranies como un espacio que
debe ser recorrido. Oguata es caminar. Una tierra recorrida es un

¥ Tadeira, 92
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espacio cultivado, ocupado, humanizado. &l pensamiento mitico
El pensamiento mitico y religioso de los y religioso de los
guaranies integra en la idea creacional una guaranies ifegra en
tierra que se expande en nuevos horizontes, la idea creacional una
que es ocupada en forma humana y plena.””  serva que se expande en
Desde el mito de los gemelos hasta hoy, nuévos borigontes, que
para los guaranies la tierra habitable por los es ocupada en forma
humanos es un espacio donde se puede abrir bumana y plena.

caminos, donde uno es libre para caminar.

Mirada en esta 6ptica, la busqueda de la “tierra

sin males”, el hecho de estar en camino, es

simbolo de libertad y presupone un espacio de libertad, lugares
adecuados para sus cultivos, selvas con la fauna y flora que ellos
manejan desde hace cientos de afos, rios y climas a los cuales se
adaptaron. Como esos lugares ya no existen, como las tltimas
selvas fueron transformadas en campo para ganados, plantacion
de soja o en “reserva ecoldgica”, el estar en camino en pos de la
“tierra sin males” es también simbolo de destierro.

La verdadera obsesion que se percibe entre lideres mbyd por
alcanzar la “tierra sin males”, indica que, en el ambito religioso,
se ritualiza lo que no se puede transformar. Teolégicamente, sin
embargo, el camino hacia la “tierra sin males” no deberfa desviar
de la “tierra sin males”, sino acercar a ella. Deberfa propiciar
la vivencia de esa utopia aqui y ahora, por medio de pequenas
transformaciones que son sefales de un suefilo mayor.

La importancia que el camino asume en el pensamiento-
existencia guarani nos hace recordar a las tribus palestinas
seminomadas. Para ellas también la experiencia de estar en camino

¥ Bartomeu Melia. La tierra sin mal de los Guarani. Economia y profecia. Paraguay/Brasil,
1987, 6. (mimeo).
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fue reveladora y llego a ser un punto de referencia de su confesion de
fe. Milton Schwantes escribe que el hecho de “estar en camino” no
permitia vivir sin la cohesion y la inserciéon grupal; al mismo tiempo
fortalecia la identidad del grupo y su vinculo con una divinidad que
acontecia en la experiencia de lo colectivo, sin mediaciones complejas
tales como el templo o el sacerdocio. Ese Dios no era Dios de un
lugar. Era un caminante, como las tribus.

Se lo celebra en la partida. Se lo identifica en la llegada. Todos cuentan con é/ en
el camino, durante la migracion. Al partir, se conmemora, por ejemplo, la pascua,

un tipico rito de partida de los grupos semindmadas. Al llegar, se improvisa un
20

altar para agradecer la compaiia.

La actitud de los grupos guaranies nos recuerda que hay un orden
primordial en la constituciéon del mundo. Al evocar la tierra original
e insistir en alcanzarla, ellos muestran a la sociedad que los rodea,
que hay un descompas entre el mundo que hoy habitamos y el de
los origenes. Transitando geografica y simbolicamente esta tierra,
ellos contradicen el destino al que fueron relegados por el desarrollo
implantado en Paraguay, Brasil y Argentina. ILlevando en sus alforjas
sélo lo indispensable para no “perderse”, los grupos mbyd amplian®
sus espacios y se aproximan por lo menos psicolégicamente a los
origenes. Los grupos kaiova y los fiandeva, a su vez, después de
haber sido parcialmente reducidos en “reservas” y ver sus tierras
siendo vendidas o siendo objeto de reforma agraria, en los dltimos
afios vienen recuperando sus territorios que estaban en manos de los

hacendados de ganado y de soya.

% Milton Schwantes. “As tribos de Javé - uma experiéncia paradigmatica”. Revista Eclesidstica
Brasileira, 47:185 (1987)111.

1 En 1998 cllos ocupaban cfectivamente 63 localidades distintas en los estados surefios
(Valéria Assis & Ivori Gatlet. “Diagnéstico da populagao mbya-guarani no sul do Brasil” en
Cadernos do COMIN 7 (1999) 255s.
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4. DESAFIOS DE LA COSMOTEOLOGIA
GUARANI PARA LA TEOLOGIA CRISTIANA

Las caracteristicas de la cosmologia guarani aqui presentadas traen
algunos interrogantes para el cristianismo. Lo expresado al hablar de
la tierra como “cuerpo”, “sabidurfa” y “palabra” divina interpela no
solamente nuestra visiéon del mundo, sino también nuestra teologfa.
Me concentro aqui en la secularizacion y el intento de recosmificacion
de Dios en el cristianismo.

4.1 Verdugos y victimas de la secularizaciéon

Como vimos, el cristianismo heredé la simbologia babilénica a
través del mundo hebreo. La imagen de Dios como tnico, masculino
y trascendente, as{ como anterior a la naturaleza, dislocé la relacion
simbélica de la consciencia masculina con la vida material.** Esa es
la conciencia que prevalecié en el cristianismo, a pesar de pasajes
biblicos como: “Y vio Dios que eso (la naturaleza) era bueno”, “Y vio
Dios que eso (el cuerpo humano) era muy bueno”.

Esta conciencia esta marcada por la voluntad de dominar la
naturaleza y por el sentimiento de repugnancia de la materia. Desde
el “pecado de Adan y Eva” no se reconocia valor intrinseco alguno
ni a los humanos, ni a la tierra, ni a los otros seres vivos e inertes. La
valoracion de los humanos residfa en Dios y la de los demas seres
en su utilizacién por parte de los seres humanos. Se ignoraba asi la
autonomia que tales seres disfrutaban durante el tiempo que la tierra
no era habitada por ningin humano.

# Radford Ruether, “Ecofeminismo: Conexdes simbolicas e sociais entre a opressio das

mulheres ¢ a dominac¢ao da natureza”, 244
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El pensamiento griego se encargd de radicalizar tal separacion, lo
que elevo la consciencia (masculina) al mismo estatus trascendente
de Dios, fuera de la naturaleza y por encima de ésta. La conciencia
humana (masculina) participa en este ambito trascendente del
espititu masculino, que es el dmbito original y eterno del ser.”> Esa
trascendentalizacion de la conciencia humana redunda en la creciente
alienacion del ser humano de la base biolégica que lo sustenta: su
cuerpo, los demds seres humanos, la naturaleza no humana, la
materia.

A pesar de que los primeros esfuerzos humanos por controlar la
naturaleza hayan ocurrido hace unos doce mil afios, los hechos que
acarrearon las consecuencias mas drasticas para el cosmos se situan
entre los siglos XVI y XVIIIL En ese periodo las tradiciones culturales
que venian justificando y sacralizando las relaciones de dominacién
acabaron ampliando y profundizando el ambito del sefiorio humano
sobre la naturaleza. En la revolucion cientifica la conciencia masculina
se revela contra la satanizacion de la naturaleza* y reclama para si
el control sobre la misma. Entonces se seculariza definitivamente la
naturaleza, proclamandola sin vida y sin alma. Se llego a la conclusion
de que, definitivamente, el poder divino no interferia en ella. La ciencia

# Rosemary Radford Ruethet. Sexismo e religiao. Rumo a uma teologia feminista. Sio Leopoldo:
Sinodal/EST, 1993b, 71.

* La concepcién de Dios en la Edad Media estaba intimamente ligada a un universo
verticalmente organizado: infierno, tierra y cielo, que pretendia ser una sintesis cientifico-
teologica. El “Anciano Eterno de mirada severa”, como lo representaba el arte de la época,
ocupaba la parte alta del edificio de tres pisos, cercado por las huestes celestiales. Como
ser trascendente, no ocupaba la esfera natural. Incluso, el cristiano tenfa los ojos vueltos
languida y beatificamente hacia lo alto, hacia las estructuras celestiales habitadas por Dios.
El dmbito comprendido entre la tierra y la luna era dominado por una legién de demonios.
Ellos reinaban sobre la naturaleza caida, el mundo no-humano y no-cristiano. Solamente a
través de la iglesia esa naturaleza podia ser restaurada. Asf, aventurarse a entrar en esferas
de la naturaleza fuera del control de la iglesia era correr el riesgo de encontrarse con los
demonios e intentar investigar los secretos de la naturaleza era firmar el pacto con el diablo
(Ruether, Sexismo e religiao, 74).
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destituyo al Dios masculino y a la jerarquia eclesidstica de su posicién
de intérpretes de la naturaleza y asumio el papel de investigadora de las
leyes de la naturaleza, dispuesta a conocer y manipular los secretos del
universo. Las antiguas metaforas se derrumbaron y la tierra empezé a
ser vista como materia esencialmente estatica e inerte.

Desde entonces la ciencia continda reproduciendo la versién
secular de las imagenes y de las concepciones que en el pasado
victimizaron a las mujeres y la materia. Como escribi6 Dorothee
Solle, no hay escapatoria, “todos crecemos bajo la religion patriarcal
y autoritatia o, en su sustitucion, bajo la fe en la ciencia”.”® Por
un lado, el cristianismo, que se afirma en la autoridad de un Dios
autoritario que en algin momento ird a intervenir con fuerza en la
historia humana; por otro la fe postreligiosa en una ciencia que actia
sobre los subyugados como una antigua divinidad del destino® “que
predispone a ver al espiritu como algo separado del mundo material y
del mundo de la accion politica, econdémica y del medio ambiente”.”

Hoy, viviendo en un mundo en que el patrén cultural dominante
modifico de tal manera el medio ambiente hasta hacernos perder el
contacto con nuestra base biologica y ecologica, mas que en cualquier
otra cultura del pasado, los “avances” se deparan con la finitud y con
los limites de la naturaleza, con las consecuencias de la explotacion
humana que coste6 la expansion de la elite occidental. A partir de
la modernidad las elites de las culturas llamadas occidentales se
apoderaron de las proezas tecnoldgicas para alejarnos cada vez mas
de los limites impuestos por la propia naturaleza.

% Dorothee Solle. “Busqueda feminista de los nombres de Dios”, en Mary Judith RESS et
al. Del cielo a la tierra.  Una antologia de teologia feminista. Santiago - Chile, 1994, 318.

% Solle, “Busqueda feministra de los nombtes de Dios”, p. 319

# Anne Primavesi. “Poder jerdrquico y poder ecolégico” en Mary Judith Ress et al. De/ cielo
a la tierra, 473.
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Con esta postura se radicalizé el antropocentrismo y se enriquecio
el patriarcalismo, ya que el proyecto de dominacién fue concebido
e implantado por el hombre, marginando a la mujer, identificindola
con la naturaleza y criminalizando sus formas de saber a través de la
“justicia de la inquisicion”.

Hoy la teologfa, minada por cuestiones bioéticas cruciales que
tienen que ver con la supervivencia del planeta, precisa reencontrar
en el mundo la porcidn de la sabiduria-creadora-de-Dios. La teologia
feminista, critica frente a la imagen de un Dios unico y trascendente,
modelado segun la conciencia alienada de la naturaleza, quiere volver
a la imagen de Dios como fuente inmanente de la vida, que sustenta
toda la comunidad planetaria, volviendo al Dios como manantial
del cual brota, en cada nueva generacion, la variedad de plantas y
animales. Ella quiere recuperar a Dios como la matriz que sustenta la
interdependencia de los seres.

La teologfa en perspectiva ecoldgica nos pone la tarea de reformular
la teologia de la creacién y de las relaciones Dios-mundo a través
de la imagen del mundo como “cuerpo de Dios”, desarrollada muy
creativamente por la teloga norteamericana Sallie McFague. “Esta
metafora subraya algunos aspectos de la creacién descuidados en
la teologfa tradicional. Uno de ellos, quiza el mas importante, es el
amor de Dios al mundo, al cosmos, a la naturaleza, al ser humano
como hombre y como mujer” nos recuerda oportunamente Juan José
Tamayo.*®

Me gustaria concluir sefialando algunas convergencias entre la
cosmologfa guarani y una de las teologfas feministas.

# Juan José Tamayo. Nuevo Paradigma Teoldgico. Madrid: Trotta, 2003.
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4.2 La recosmificaciéon de lo divino

El establecimiento del monotefsmo exclusivo empezd
desacralizando a todas las divinidades, menos una; desembocé
en la “secularizacion sistematica de todos aquellos objetos
simbolicos que el politeismo y el henoteismo consideraban como
una mezcla de alegria y temor sagrado” y acabé desacralizando el
mundo y despreciando la materia, hasta llegar en su idealismo a
negar la existencia del tnico Dios. Los pueblos y las culturas que
continuaron desarrollandose al margen de este proceso presentan
hasta hoy otro panorama. Hemos visto que enla reflexion teologica
guarani, por ejemplo, creador y criatura, mundo y divinidad, no se
excluyen, al contrario, se correlacionan. El mundo es la morada
de la divinidad y la divinidad no es exterior al universo.

Por una parte, esta concepcion pone en discusion uno de los
dogmas cristianos radicalizado por la teologia moderna, segun
el cual el espiritu es destituido de naturaleza porque es capaz
de conocer y dominar la naturaleza y que la

naturaleza es destituida de espiritu porque o
&l establecimiento

puede ser sujeta y dominada por el espiritu.”’
del monoteismo

Por otra parte, esta concepcidon nos remite
exclusivo empegd

a una tradicién cristolégica disidente en la
desacralizandy a

iglesia occidental, en cuya teologia Cristo era

considerado la manifestacion césmica de Dios.
Amboseran “lafuentedivinainmanente ylabase
de la creacion, asi como su ultima recuperacion

redentora”.”” La cristologia cosmica muestra

tfodas las divinidades,
menos und ...y acabo
desacralizando el
mundo y despreciando
la materia ...

¥ Jurgen Moltmann. O caminbo de Jesus Cristo. Cristologia em dimensoes messianicas. 'Trad.

Ilson Kayser. Petrépolis: Vozes, 1993, 330.

% Rosemary Radford Ruether. Gaia y Dios: una teologia ecofeminista para la recuperacion de la
tierra. México: Documentacion y Estudios de Mujeres, A.C. 1993a, 236.



82 / viDA Y PENSAMIENTO 29,1 (2009)

la relevancia césmica de Cristo y sobrepasa el antropocentrismo
subyacente a la mayoria de las cristologias, interesadas exclusivamente
en la salvacion de la humanidad y ajenas a los clamores del cosmos.
Las primeras comunidades cristianas, sin embargo, reflexionaron
sobre Cristo en perspectiva cosmico-universal. Lo mismo se dio en
algunas comunidades indigenas cristianizadas. A ello nos remite Marfa
del Socorro Fragoso Nevares cuando nos cuenta de una apropiacion
cosmoldgica y femenina de Cristo, en Mesoamérica, hasta hoy. Para
ella, la experiencia religiosa del Cristo que ha sostenido a los pueblos
indigenas en su resistencia se abre a la Tierra, al Manantial, al Cerro,
al Sol, a la Luna. Es césmica. El Cristo es celebrado de forma especial
y valiosa como mujer por hombres y mujeres indigenas, desde su
nacimiento y, aun en la cruz, ellos la llaman Salvadora, Misericordiosa
y Tierna Mamacita.

De la cristologfa césmica de las primeras iglesias se ha desarrollado
una concepcién sacramental deluniverso que el cristianismo occidental
empez6 a olvidar, desde el final de la Edad Media y la Reforma,
en forma paulatina y cada vez mas veloz. Solamente en las ultimas
décadas del siglo pasado, frente a la crisis ecolégica y la emergencia de
teologfas alternativas que refutan la supuesta oposicion entre espiritu
y materia, historia humana y naturaleza, religién e historia, hombre y
mujet, esa vision de Dios y de mundo empez6 a ser recuperada.

La teologia ecofeminista® es una de esas teologias cristianas que
se esmera en pensar cosmolégicamente. Sus inquietudes éticas y su
imaginario teologico presentan analogfas con la teocosmoantropologia

I El concepto de “ecofeminismo” fue acufiado por la francesa Francoise d’Eubonne en
1974 y se caracteriza, grosso modo, por la unién del movimiento ecoldgico radical, también
llamado “ecologia profunda”, con el feminismo. Se propone estudiar las conexiones
simbolicas, sociales y éticas entre la opresion de las mujeres y la dominacién masculina de la
naturaleza. El ecofeminismo puede ser considerado un movimiento que intenta imaginar “un
nuevo sistema socioeconémico y una nueva conciencia cultural que sustentarfan relaciones
de mutualidad y no de poder competidor” (Radford Ruether, “Ecofeminismo: Conexdes
simbdlicas e sociais entre a opressao das mulheres e a dominagdo da natureza”, 241).
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indigena. En ella convergen imagenes parecidas a las usadas por los
indigenas para hablar del mundo: la tierra con todas y todos los que
la habitan es vista dialégicamente, como un cuerpo que murmura
su palabra. Todo ser es parte de la sabiduria creadora de Dios y la
divinidad es fuente de vida y renovacion para todos los seres.

Una de sus proponentes, Rosemary Radford Ruether, quiere ir
mas alld de las teologfas feministas que propusieron una divinidad
que fuera el revés del Dios heredado de las tradiciones semiticas
monotefstas. Ruether habla de una “solucion mas imaginativa”
en lugar de estas “oposiciones tradicionales”. Lo que importa
no es corregir la imagen divina transformandola de trascendente
a inmanente, de macho a hembra, de dominadora a relacional, de
uniforme monocentrada a pluriforme policentrada. Debe construirse
una espiritualidad ecoldgica sobre tres premisas: “la transitoriedad de
los seres, la interdependencia de la vida de todas las cosas y el valor de
lo personal para la comunidad”. Eso resulta en una necesidad urgente
de “afirmar la integridad de nuestro centro personal de existencia en
correspondencia con los centros personales de todos los seres de
todas las especies y, al mismo tiempo, aceptar la transitoriedad de
nuestra existencia”. LLa conciencia de nuestra transitoriedad nos llevara
a la conciencia de que somos parientes de los demas organismos.
Como ellos, nosotros existimos por un tiempo apenas. Pero las
sustancias materiales de nuestro cuerpo continuan, independiente de
nuestra condicion de mortales, viviendo en plantas y animales, “asi
COmo nuestros propios cuerpos se componen minuto a minuto de
sustancias que alguna vez fueron parte de otros animales y plantas,
remontandose a través del tiempo a los bichos y reptiles prehistéricos,
a la antigua biota que flotaba en los mares primitivos de la tierra”.

Esta conciencia de la transitoriedad humana debe llevar a una
revalorizacién del centro personal de cada ser y al reconocimiento de
todas las cosas como Yo y Tu. Para Ruether, al revalorizar el centro
personal de cada ser, “la compasion por todas las cosas vivientes



84 / vipa Y PENSAMIENTO 29,1 (2009)

puede llenar nuestro espiritu y romper la ilusién de la alteridad. En
ese momento, podemos encontrar la matriz de energfa del universo
que sustenta la disolucién y la recomposicion de la materia, asi como
también un corazén que nos conoce exactamente como somos”. S6lo
entonces conoceremos a Dios como el Gran Td, como la divinidad
creadora. Dios sera reconocido como el manantial de vida y creatividad
del cual todas las cosas brotaron y al cual todas las cosas regresaran.
El es el centro personal del proceso universal. En él convergen todos
los pequefios centros del ser personal, en un dialogo que crea y recrea
continuamente al mundo.”

Me gustaria concluir esta conferencia destacando por fin que la
enorme atraccion que la “tierra sin males” viene ejerciendo sobre
personas y grupos de las mas diversas procedencias culturales y
académicas, parece mostrar que el suefio y la esperanza de un mundo
mejorado no son hechos insignificantes de la experiencia humana.
Para Melia, la fascinacién generada por la “tierra sin males” muestra
“como una experiencia indigena puede llegar a ser ejemplar y
paradigmatica para conseguir y trabajar una realidad mas amplia y
general, como el proyecto — la utopia — de una sociedad mas solidaria
y mas humana”. Segun €1, apoyado en el estudio de la etndloga Judith
Shapiro, la incorporacion del tema de la “tierra sin males”, es “un
‘lugar teoldgico’ que sirve providencialmente para entender y hacer
actual la busqueda del verdadero Reino de Dios”.” Mientras no lo
habitemos, que la virtud “sin mal” adorne nuestros suefios. Mientras
ese sueflo no se realice, nadie sera mas real que aquéllos y aquéllas que
profieren buenas palabras; ninguna tarea serd mas imprescindible que
la de aproximarnos, caminando hacia el Reino de Dios, celebrando la
vida hacia la Tierra sin mal.

Graciela Chamorro, paraguaya, es antropdloga y tedloga
9 profesora en la Universidade Federal da Grande Dourados en Brasil.

32 Ruether, Gaia y Dios, 253, 257, 258, 259.

3 Melia, La tierra sin mal de los Guarani, 335.



A. OTzOoY: LA ARMONIA ENTRE LOS PUEBLOS / 85

La armonia
entre los pueblos

ANTONIO OTZOY

Resumen: Reconocerse es abrir todos los sentidos humanos que tenemos a la
vida. Es ver y despojarnos de nuestros prejuicios que nos separan del otro, para
iniciar el proceso que nos lleva al encuentro con nosotros mismos y con los demds.
Ser reconocido con sus potencialidades y debilidades es un ideal intrinseco del
ser humano; es una necesidad ser escuchado, admirado, respetado, acompafiado
en todas las areas de la vida. Se llega al reconocimiento mutuo, este es el espacio
que potencia la relacion fraterna y sincera. Es descubrirnos para tejer nuestras
grandezas humanas. Pasar de un humano fragmentado a una humanidad colectiva,
hermanada que preserva la vida de todos, de todas y de toda la creacién; gracias al
auto-reconocimiento, al ser reconocidos y al reconocimiento mutuo.

Abstract: Self-recognition is to open all the human senses we have in our lives. It
is to see and divest ourselves of the prejudices that separate us from the other, to
begin the process that leads us to encounter ourselves and others. To be recognized
with our potential and weaknesses is the intrinsic ideal of the human being; to be
listened to, admired, respected and accompanied in all areas of life is a human
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Es tmportante need. Thus we arrive at mutual recognition, that space

en primer lugar: that makes possible sincere and fraternal relationships. We

discover ourselves to knit together our human greatness.
aulto-conocernos,

As human beings with fragmented self-recognition, mutual

en segundo lugar: recognition and being recognized moves us to a collective
ser reconocidos y humanity that preserves that life of all and of creation.
en tercer lugar:
el reconocimiento
mutio.

INTRODUCCION

partir de la presentacion de la doctora Graciela Chamorro, en

la Catedra Mackay en la Universidad Biblica Latinoamericana,
agosto de este ano 2008, se desperté en mi la idea de escribir
estas lineas sobre tres momentos en un proceso que nos ubica en
realidades concretas de unidad o de division. Es importante en
primer lugar: auto-conocernos, en segundo lugar: ser reconocidos
y en tercer lugar: el reconocimiento mutuo. No es algo nuevo; el
hecho de reconocerse nos abre a las posibilidades que poseemos,
porque el Creador puso en nosotros dones para la vida. También
nos conduce a las posibilidades que nos rodean y nos lleva a
conocer al otro/a.

Inicio con el conocerse, consiste en ver el sujeto constituido,
capaz de decir su palabra y escuchar las palabras que le rodean. De
sentir los sentimientos profundos de la vida. En la segunda parte
el ser reconocido, tal como uno es, como piensa, se reconoce,
produce y comparte. En la tercera parte el reconocimiento mutuo,
que permite construir juntos nuevas realidades sociales a partir del
ser humano con los dones que ha recibido del Creador. Por dltimo
algunas ideas respecto al sujeto indigena como conclusiones.

Palabras claves: auto-reconocimiento, prejuicios, reconocimiento mutuo.

Key words: self-recognition, prejudice, mutual recognition.
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1. AUTO RECONOCIMIENTO

Quiero comenzar esta seccion con algunas preguntas puntuales
que nos permitan ver la importancia de conocerse, como paso
basico. ¢Cémo entrenar a nuestra mente para que desarrolle su
capacidad de pensar integralmente? ;Cémo entrenar los oidos
para que desarrollen su capacidad de escuchar? ;Cémo entrenar
los ojos para percibir las partes y a la vez el conjunto de todo lo
que nos rodea? ;Como entrenar nuestro corazon para generar
sentimientos de solidaridad, de esperanza y de vida? sCémo
entrenar la boca para que las palabras sean agradables, de apoyo
y motivadoras?

Abrir todos nuestros sentidos es necesario para iniciar el
proceso de conocerse. Es oportuno sefalar que hay una estrecha
relacién entre esto y conocer y entender a las demds personas.
El primer conocimiento de uno mismo y del otro es superficial,
la forma profunda se da en la medida que se adentra en su
interior; esta experiencia permitird adentrarse en el mundo del
otro/a. Este autoconocimiento hace reconocer las realidades en
que nos movemos, descubre el rumbo de las relaciones humanas
que creamos. Con los sentidos desarrollados, al contemplar todo
lo que nos rodea, nos daremos cuenta de
que este proceso estimula el desarrollo del

encuentro consigo mismo y con los demas. (onocernos es una
Conocerse es experimentar la vida junto con experiencia particular,
los otros seres humanos. es un proceso, es una

lucha que aclara el
Conocernos es una experiencia particular, — panorama que llévamos
es un proceso, es una lucha que aclara dentro, basta pensar y
el panorama que llevamos dentro, hasta sentir la integracion
pensar y sentir la integracion de los distintos de los distintos aspectos
aspectos de la vida. Esta integracion se da en de la Vida.
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la totalidad del ser humano, los distintos aspectos se interrelacionan
y se afectan mutuamente, desde la mente hasta las acciones. En este
caso tenemos un ejemplo particular de los andinos, la relacion entre
el pensamiento y masticar (chacchar) coca. Al masticar la hoja de coca,
deben salir buenos pensamientos, esta es la sefial de que la coca ha
derramado su dulzura en la boca.!

Conocerse es aprender a cocinar los deseos, el entusiasmo, la
visiéon que llevamos por dentro, con los que nos rodean. Esto da
una fuerza inquebrantable, se comparte con firmeza, desafia las
condiciones inhumanas, aflora el sentimiento profundo de ser, de
existit. Hsto lo evidencian las palabras de los hermanos kaoiwa que
dicen: “Somos hijos e hijas de la cruz de la buena palabra, somos
adornos del universo.””

Conocerse permite tener una conciencia de sentirse a s{ mismo y
sentir la fuerza de la pertenencia a la buena palabra; es el verdadero
sentido de la vida. Los indigenas, con distintos niveles de fuerzas e
intereses manifiestan su pertenencia a su cultura y a sus ancestros,
esto es visible.

La bondad del encuentro consigo mismo es abrir nuevas
posibilidades de entenderse, capacita a adentrar en el entendimiento
del otro. Esta es la experiencia de Linda Schele, David Freidel y Joy
Parker, que lo expresan después de veinticinco afios de estar entre los
indigenas mayas. Descifran su proceso, comparten su confesion de la
necesidad de identificarse consigo mismos, para lograr identificar e
identificarse con el otro/a.

' Enrique Lopez. Cuentos andinos. Biblioteca de literatura pernana, 2003, 32.

? Graciela Chamorro. “Teologfa y cultura vernaculas”. Ponencia, UBL, Costa Rica, agosto

2008.
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Hicimos lo que se supone que deben hacer los cientificos: mantener la distancia
objetiva. Como la mayor parte de nuestros colegas, nos sentiamos seguros en la
superioridad de nuestra propia vision del mundo. 1a preparacion de este libro
ha modificado nuestra actitud. Ahora llegamos a este mundo ajeno con respeto y
admiracion teiiida de temor, sabiendo que la vision gue de él crearon los mayas

era, y signe siendo, tan poderosa, significativa y viable como la nuestra.

Este testimonio de Schele, Freidel y Parker, nos invita a hacer
un alto en el camino y abrirnos al primer momento, el de volver la
vista hacia nosotros mismos para interiorizar una nueva experiencia,
la del otro. Es la preparacion, es el preludio del nacimiento de algo
nuevo y distinto. Es el tejido de las experiencias de vida. Lo nuevo
aparece en un tiempo y espacio especifico; el conocerse profundiza y
puntualiza con mayor intensidad lo humano que hay en uno mismo
y en el otro/a. La profundizacién activa la sensibilidad patra percibir
de manera integral, va afirmando la necesidad e importancia de una
comprension reciproca del yo y del otro/a, culmina con el compartir
de manera complementaria.

El esfuerzo necesario para lograr esto es mayor porque, dejar de
lado nuestras concepciones de superioridad implica despojarnos de
las corazas impenetrables que no nos permiten sentir el estimulo de
las otras experiencias de vida en que estamos inmersos. Este es el
paso de mayor importancia, despojarnos, vernos tal como somos, sin
mascaras. Es la clave para poder llegar a conocer al otro, al diferente,
al humano.

Por esa razon el avance se da en el momento de habernos
reconocido a nosotros y nosotras mismas; y en permitir ser despojados
de nuestros prejuicios, en ponernos a la vista de los demas y sentirnos

* David Freidel, Linda Schele, Joy Patker. E/ cosmos maya. Tres mil aios por la senda de los
chamanes. México: Fondo de Cultura Econémica, 2001, 10.
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Es evidente que
para comprender
o conocer al otro/a

se bace necesario
penetrar en
10SOLTOS 1MISIHIOS ...

iguales. Schele, Freidel y Parker nos ayudan a
entender este proceso, dicen:

Para escribirlo tuvinos que penetrar en nosotros niismos,
a fin de hallar tanta empatia por su manera de ser como
un método de comunicar esta vision del mundo a los dems.
Debido a gue esta manera de ser es profundamente espiritual,
tuvimos que descubrir nuestros Sentimientos reales acerca de
la espiritualidad y la fe en la sabiduria compartida que guia

la vida y la conducta cotidianas.”™

Es evidente que para comprender o conocer al otro/a se hace

necesario penetrar en nosotros mismos, como dice Schele. No es el

estudio del otro/a, ni el entendimiento de sus comportamientos o

las interpretaciones de sus ideas y practicas. Conocernos es, pues,

el camino por andar; ese camino para llegar al otro, al diferente,

para compartir nuestra humanidad, eszd en nosotros.

Es ilustrativo lo que Graciela Chamorro nos sefiala en su

ponencia sobre la experiencia de los misioneros:

La historia: En la documentacion colonial el arte de la palabra es registrada

como condicion para ejercer el liderazgo entre los gnaranies. Los misioneros
lo percibieron e bicieron del aprendizaje del idioma indigena su primera

tarea misionera. Se tornaron discipulos de los nativos y no se contentaron

hasta conocerlo “con eminencia”, a fin de llegar a parecerse con los indigenas.
Predicaron mds de 300 ajios en la lengna indigena pero no experimentaron

la palabra gnarani como paradigma ritual y fuente de inspiracion.”

Se hace indiscutible la importancia de aprender el lenguaje del

otro y parecerse al otro. Es bueno, es interesante, pero, sélo es

* Freidel, Schele, Parker, E/ cosmos maya, 10.

*> Chamorro, “Teologia y cultura verniculas”.
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un primer paso. Chamorro expresa con claridad que la palabra cobra
vida si pasa por la experiencia, por la mente y el corazon, por la razon
y el sentimiento. No es parecerse, la importancia esta en el ser, asumir
totalmente nuestra condicion humana para ser complementarios el
uno para el otro.

En distintas areas del conocimiento humano se nota el valor de
cada paso que se da para conocerse; se necesitan los mismos pasos
para conocer al otro. El conocimiento de si mismo conduce al
conocimiento del significado de las realidades en que esta inmerso
el otro.

Por eso Schele y colegas nos muestran que entrar en el mundo del
otro es también entrar por la l6gica propia en que se desarrollan sus
realidades y aprender a jugar esas reglas.

Para escribir acerca del cosmos maya tuvimos que aceptar la significacion de su
realidad sobrenatural y aprender a _jugar segin las reglas de su propia ligica
interna.’

Aprender de si mismo nos permite aprender del otro/a; debe estar
marcado con el respeto mutuo, se generan las relaciones que potencian
la humanidad de ambos. Se supera la practica de la superioridad de
unos sobre otros, rompiendo las relaciones asimétricas. Jugar las
reglas del otro es reconocer que hemos recibido riqueza cultural del
otro, para aportar a la riqueza de esa cultura y del otro/a.

Esta experiencia de aprender del otro, que nos interpela a vernos,
nos comparte Chamorro con detalle; la necesidad e importancia
del autoconocimiento, esto hace reconocer las limitaciones vy
potencialidades. Debemos saber cuanto de despierto estan todos

¢ Freidel, Schele, Parker, E/ cosmos maya, 10.
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nuestros sentidos y cuanto de consciente estamos de que somos
iguales con los demas humanos.

Yo queria comprender qué “buena palabra® era ésa que ellos decian ser. B/
aparato teoldgico y lingiiistico que yo disponia poco me ayudaron en esa tarea. Me
senti “aplazada” en teologia y empecé todo otra vez. Abora, ya no en bibliotecas
sino en la penumbra de las casas de oracion; ya no leyendo la palabra en libros,
sino escuchdndola de mis guias y acomparantes, compartiendo con ellos y con ellas

su deseo de contemplar el Gran Decir.

Es de suma importancia conocerse y conocer la utilidad
de los instrumentos con que contamos para el intercambio de
conocimientos. El valor esta en ponerlo al servicio de los demas para
formar comunidad. Es importante el conocimiento de si mismo y de
nuestros saberes. Es oportuno sefialar que el profundo conocimiento
de si mismo, nos permite ver los instrumentos con que contamos
para acercarnos al otro.

2. SER RECONOCIDO

Los pueblos indigenas por varios siglos han levantado sus voces
paraservisualizados, considerados yaceptados. Diciendo aqui estamos,
asi somos, asi debemos ser reconocidos, tal como somos. Comparten
sus palabras, mas no son aceptadas, sino interpretadas de acuerdo a
los parametros ajenos del origen de esas palabras. Esa interpretacion
no refleja la realidad que transmiten las palabras que parten de las
experiencias singulares. Es humano el querer ser reconocidos como
iguales, semejantes, con lo que sienten, lo que piensan. Chamorro
nos refresca la razoén, con su descripcion de esta realidad, que hace
importante reconocer al otro, y que el otro se sienta reconocido.

7 Chamorro, “Teologia y cultura verniculas”.
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Pero esos pueblos destinados al silencio se hacen oir de En el mundo en que
nuevo en las iltimas décadas. No sdlo como cindadanos Yivimos el contacto
Y cindadanas que luchan por ser “ignales” a los demas,
sino también como “otros”, “alternos” a la poblacion
americana o extranjera oriunda de otras partes del
mundo y de otros procesos de contacto inter-étnico y

bumano se pierde entre
tantas circunstancias
condicionantes; el ofro
se desfigura, es tientpo
de Yolver a nuestra
bumanidad ..

cultnral®

En el mundo en que vivimos el contacto
humano se pierde entre tantas circunstancias
condicionantes; el otro se desfigura, es tiempo
de volver a nuestra humanidad para ser reconocido y escuchado
desde nuestras palabras y practicas. Hay tantas expresiones de
armonia que se abandonan porque no encuentran un lugar en
nuestras relaciones socioculturales. Sin embargo, muchas se
resisten al abandono, por eso, esas expresiones estan presentes,
siguen portando esperanza y vida. Este es el caso que nos presenta
Chamotro.

E/ saludo de Lauro Confianga y Dolicia Pedro: él con una cruzy nna
maraca en sus manos, ella con un bastin de ritmo diciendo: “Somos hijos e

hijas de la cruz de la buena palabra, somos adornos del universo.’

Es una virtud poder contemplar la cruz y la maraca que
acompafian con su propio lenguaje el saludo al visitante. Sonido
y gesto sencillos, pueden pasar desapercibidas; sin embargo,
debemos reconocer que son las puertas para entrar a la mansion
de la sabiduria, para escuchar el lenguaje humano, su sentimiento
profundo, de su historia y de su naturaleza en este mundo. Es una
vision distinta, que nos sefala la fuerza de la vida. Estamos ante
los actos sencillos de convivencia, estas manifiestan un deseo de

¥ Chamorro, “Teologia y cultura vernaculas”.
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vivir profundamente humano. Con conviccidon de pertenencia, de
provenir de la luz y de su sombra ancestral; sombra que cobija, que
ampara, que estimula y que acompafa. Luz que resplandece, aclara y
refleja la vida tal como se desarrolla.

Ese saludo que incluye, que cobija la diversidad, vernos los unos
a los otros para darnos cuenta de que “somos hijos e hijas” del
mismo Creadort, le pertenecemos y nos ha colocado entre toda su
creacién. En este sentido podemos comprender la importancia de la
convivencia entre los distintos pueblos. Ser reconocidos como pueblos
indigenas con historia, que no termina de hacerse presente. Pero son
considerados “efimeros” como dice Chamorro, y que necesitan de
la religién del otro para ser. El ser reconocido reclama una escucha
detenida para comprender a los pueblos.

Los pueblos y su sabiduria estan presentes, hace falta conocerlas en
su totalidad, superar la miopia y la vision fragmentaria. Esto hara que
los pueblos den a conocer lo que saben, lo que conocen, lo que viven;
es superar la idea de que la diferencia es obstaculo. Es importante
potencializar nuestra razoén y sentimiento para ver esta realidad de
percibir, cultivar y disfrutar la riqueza que encierra la diferencia. Es
el momento de abrir las puertas de nuestro entendimiento para ser
reconocidos y reconocer al otro.

Antelasrealidades enque estamos sumergidoslos pueblosindigenas,
el ser reconocido es un proceso, una busqueda permanente. Es
también una bisqueda el reconocer al otro, aprender y comprendetlo,
para unir las partes, ver mas amplio y cada vez con mayor atencion
tanto las particularidades como la globalidad. Nuestro aprendizaje y
nuestra comprension es un proceso, nunca se termina de aprender
y comprender, es nuestro desafio. Encontramos en las palabras de
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Schele, Freiel y Parker ese proceso de aprendizaje que trasciende
.. 110 $6lo encontrar al indio tras el objeto. ..\

En nuestra interpretaciéon simbolica, es comun hablar de
sitios arqueoldgicos y pensar en los pueblos indigenas del pasado.
Razén que anula a los presentes, con quienes convivimos hoy.
Esta misma situacién se da con los museos; es mas, en este caso
la admiracion de los objetos en los museos anula a los pueblos
indigenas, genera otro indigena recreado por los museos. Cautiva
tanto que no salimos del asombro de un pasado y poco nos
interesa el presente.

El indigena-ser humano es lo fundamental. Reconocer al
ser humano, el otro, es una parte de encontrarlo. I.a otra parte
corresponde a buscarlo dentro de si mismos, reconocerse
humano, para conocer y reconocer al otro. Ser reconocido es
una tarea ardua; es un desafio que exige fuerza de voluntad para
seguir adelante.

Ser reconocido es ser entendido desde el sentimiento de ser
indigena. Sentimiento que se nutre con la vision de ser parte de
este mundo. Esta fue la experiencia de Schele, Freidel y Parker,
por eso dijeron: ...sino entender cdmo ve él. Pues
este libro trata del modo de ver de los mayas. .." En nuestra

interpretacion
simbilica, es conin

bablar de sitios

Este entendimiento, es una interrelacion
entre razon y experiencia de ambos, del que
quiere ser reconocido y del que reconoce. El

_ ) : _ arqueoldgicos y
ser reconocido, exige despojarse del ropaje pensar en los pueblos
y revelar la riqueza cultural, los valores que indsgenas del pasads.

Ragon que anula a los
- Dresentes, con quienes
' Freidel, Schele, Parker, E/ cosmos maya, 10. convivimos b 0.

" Freidel, Schele, Patker, E/ cosnmos maya, 10.
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potencian las relaciones humanas. El que reconoce necesita limpiar
sus ojos para ver las imagenes que van sucediendo una tras otra, todas
son portadoras de la experiencia de vida. Cada imagen hace apreciar
el sentido propio de la vivencia y convivencia; todas hacen volar la
imaginacion.

Ser reconocido es dejar verse como persona en toda su dimension,
consueflos, con tesoros espirituales, con el significado delas actividades
que se desarrollan en todo momento, en las adversidades, en armonia
y en los desencuentros que se experimentan cotidianamente.

El camino del ser reconocido lo han recorrido alternadamente los
pueblos indigenas de generacién a generacion, hombres y mujeres. En
cada momento y en cada pueblo hay aspectos propios, distintivos. Me
parece importante ser reconocidos con nuestro propio saber cultural,
con nuestra manera de ser. Debemos masticar una y otra vez la idea
de reconocer al otro y ser reconocidos hasta que surjan los buenos y
agradables pensamientos fruto del aprecio al otro.

3. RECONOCIMIENTO MUTUO

El reconocimiento mutuo es una palabra que invita a descubrir
la belleza en la diversidad. Es un espacio para que resplandezca cada
uno. Da a la persona el sentimiento de ser parte de todos y todas
en dignidad humana, en su valor, con su identidad propia, con sus
emociones, con todas las acciones que regeneran la vida. Cuando
cada uno se sienta adorno del universo, se da la sefial del comienzo del
fluir de la vida en su plenitud. La interrelacion de unos con otros es
una experiencia de la profanidad de la vida. En esta condicién la
persona no es contaminada con facilidad por las situaciones ni por
las circunstancias. Trasciende lugar y espacio, crea una dinamica de
convivencia distinta; acerca al que esta lejos, se hace parte de todo,
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propicia el deleite de vivir, como el que generan la musica y la
poesia al alma cuando ésta las escucha.

En este reconocimiento mutuo hay un tesoro, hay una fuerza
que nos vigoriza, hace brotar la sabidurfa. Nuestro compromiso
es con la vida, ésta nos impulsa a nuestra humanidad. Mientras
mas nos reconocemos mutuamente, Mas NOs necesitamos, sin
tiempo y sin edad; nuestras acciones se tejen con muchas otras
para la vida. Esto nos indica la diferencia de pensamiento que
hay con los filésofos y psicélogos que consideraron que al llegar
a la mayoria de edad nos independizamos.

Es una invitacion a alejarnos de acciones que atentan contra
la vida, como la discriminacién, el rechazo del otro por ser
diferente o considerarlos menos, condenados a ser “simples

guarangos y guarangas’'?

, “efimeros”, silenciados, extirpados,
denigrados, asimilados, combatidos hasta el desaparecimiento.

Hoy Chamorro nos viene a recordar, que en los pueblos indigenas,

en pequefias unidades, vibra el gesto no
codificado: salen al encuentro del otro, aun
del verdugo, del enemigo, del sabio en su
opinion, del conocimiento excluyente. Se
sale al encuentro con musica, con la buena
palabra. El conocimiento mutuo permite
ser capaz de potenciar esa fuerza de la vida
en los pueblos, ahora y en el futuro.

En la mutualidad cada pueblo sale con
su buena palabra y su sentimiento de ser
adorno del universo. Cada pueblo se adorna
para adornar a otros pueblos. Desarrolla

2 Chamorro, “Teologia y cultura verniculas”.

Es una imvitacion a
alejarnos de acciones que
atentan contra la Vida,
como la discriminacion,
el rechago del otro por ser
diferente o considerarlos
menos, condenados a ser
Stmples guarangos y
guarangas, “efimeros.,
silenciados, extirpadvs,
denigradvs, asimilados,
combatidos basta el
desaparecimienty.
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una actitud de vida, los pueblos no seran presa facil de mentalidades
opresoras, de esquemas esclavizantes, de estructuras autoritarias;
ni se convertirdn unos en maquinas crueles de muerte contra sus
hermanos, porque preserva la vida ante la muerte.

El panorama de los hechos se hace mas humano, porque implica
estar dispuesto a compartir los pecados del condenado “pecador-
indigena” en la percepcion religiosa. Politicamente es solidarizarnos,
como amigos y amigas, juntos vencer y destruir lo que nos separa, nos
incita a la violencia contra el otro, porque somos iguales. Juridicamente
debemos de constituirnos en cémplices del “delincuente-indigena”,
liberarnos de la condena, hermanados. Una actitud socio-cultural,
es atender la invitaciéon de fraternizarnos con los considerados
“desadaptados socialmente y culturalmente.”

En la mutualidad nuestras palabras se van uniendo y nos unen,
las sabidurias se diversifican y cada vez nos infunden sabidurfa para
trascender las imposiciones. Esas palabras y sabidurfa son como
susurro de viento que refresca la experiencia de vida cotidianamente.
Son como flores que brotan con toda su belleza en medio de la
aridez. No reconocen limites, brotan y brotan, sin mas. Son capaces
de hacernos mujeres y hombres sensibles a buscar y mantener la vida
en su plenitud. Son una fuerza capaz de derribar los muros de la
indiferencia, delarazon ciega socio-cultural, enfermiza, descalificadora
y amenazante.

Llegamos a la mutualidad con todos los sentidos sensibles en su
maxima capacidad y expresion humana. Esta mutualidad es parte del
ser humano, algo que se ha perdido en algin momento, algo que a otros
los abandona o los minimiza. Convivencia mutua, reconocimiento
mutuo generan imagenes de vida, de belleza humana. Hacen superar
la superficialidad, el de anteponer los intereses sectarios y egoistas.
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Es una practica que hace fluir la hermandad que tanto necesitamos
en nuestros dias.

La vida en colectividad se revitaliza con la comprension, la
amistad, la solidaridad, el respeto, traducidos en palabras y acciones,
sin arrogancia. Hsta fuerza acompafara, fortalecera e indicara el
camino por transitar. Hace ver al ser humano con trascendencia,
como “imagen y semejanza’ del Creador, segtn la tradicion hebrea,
que se parece a muchas tradiciones indigenas.

No debemos romper el espacio de la palabra en la mutualidad, para
mantener la vida, para evitar los desastres, esto nos indica Chamorro
de la tradicion guarani: Cuando la palabra no tiene midis lugar, la persona
mere.’

En la mutualidad nos sentiremos verdaderas mujeres y verdaderos
hombres de naturaleza social, creativos, dinamicos, todos formando
parte del jardin de Dios en este mundo. Con esta etapa, debemos
asegurarnos que todo se fundamente en el Creador, en la fuerza
interior que viene de ese Creador, para que el florecimiento del
Espiritu armonice la totalidad de nuestro ser.

CONCLUSION

Cabe mencionar en esta conclusion, la urgente necesidad de
reconocer las limitaciones que tenemos para aproximarnos unos a
otros. Esta es una exigencia de unos a otros; aceptarla es el desafio que
nos lleva a la transformacion integral individual y colectiva. También
reclama que lo confesemos; sin este paso, no lo reconocemos. Sin
reconocimiento, mi mundo se configura de manera dominante, como

" Chamorro, “Teologia y cultura verniculas”.
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“la verdad”, y eso exige legitimarlo por cualquier medio; en muchos
casos nos lastimamos unos a otros. Requiere autoafirmarlo como
superior, con eso matamos lo humano que hay en nosotros y en los
demas.

Hemos hecho el recorrido para darnos cuenta de que reconocernos
es un requisito para reconocer al otro. De igual manera, el ser
reconocido es posible si nosotros reconocemos al otro, para llegar con
animo, fuerza y creatividad al reconocimiento mutuo. Tomemos el
tiempo necesario para ver qué nos hace falta para recrear las relaciones
sociales con dignidad en su mas profunda expresiéon humana.
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Origen y destino del ser:
tres perspectivas

JANET MAY

Resumen: El concepto del alma es una creencia comin en muchas religiones.
Generalmente, se entiende el alma como el elemento més profundo de la identidad
personal y como una extension personal del set, la cual es capaz de caminar aparte
del cuerpo durante los suefios y en una vida posterior a la muerte. Utilizando como
recurso los insumos del psicélogo austriaco del Siglo XX, Otto Rank, en cuanto a
los significados y origenes psicoldgicos del alma, su relacién con la voluntad humana
y los procesos de redencién y salvacion, se comparan los aspectos seleccionados
en los sistemas religiosos guarani y cristiano. A partir de esta comparacion, es
posible sugerir maneras en que las dos religiones pueden ser entendidas de forma
complementaria, de manera beneficiosa para las comunidades guaranies y para
cristianos no-guaranies que valoran la diversidad religiosa.

Palabras claves: Otto Rank, guarani, alma, redencién, salvacion.
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Summary: The belief in the soul is an element that is common in many religions.
The soul is usually seen both as the most profound expression of personal identity
and as a spiritual extension of being that is capable of wandering separate from
the body in dreams and in an afterlife. Drawing upon the insights of the twentieth-
century Austrian psychologist Otto Rank regarding the meaning and psychological
origins of the soul, its relation to human will and the processes of redemption and
salvation, select aspects of the Guarani and Christian belief systems ate compared.
As a result, it is possible to identify ways in which the two belief systems can
complement each other in a way that could be beneficial to the Guarani people and
to non-Guarani Christians that value religious diversity.

INTRODUCCION

La tematica de la segunda conferencia de Graciela Chamorro me
interesa de manera especial por una variedad de razones. Primero,
el concepto del alma es muy relevante por su efecto en importantes
discusiones para mujeres y hombres, como la planificacion familiar,
la interrupcion del embarazo, la fertilizacion zz Vitro y la fertilizacion
asistida. En términos practicos, si no fuera por el concepto “alma”,
no habria debate. Segundo, me parece importante porque hablar
del alma es hablar de conceptos mas profundos de auto-identidad y
destino de la vida.

El psicélogo austriaco de inicios del Siglo XX, Otto Rank (1884-
1939), en su libro Psicologia y el alma: un estudio de los origenes, la evolucion
conceptual y la naturaleza del alma, brindé aportes muy valiosos para
nuestra reflexion. Rank fue uno de los primeros discipulos de Sigmund
Freud en el campo del psicoanalisis, pero esta relacion se rompiod
cuando Rank empez6 a realizar interpretaciones psicoanaliticas que

Key words: Otto Rank, Guarani, soul, redemption, salvation



J. MAY: ORIGEN Y DESTINO DEL SER: TRES PERSPECTIVAS / 103

desafiaron los dogmas freudianos establecidos, como por ejemplo, el
complejo de Edipo. Sobre las diferencias en cuanto al alma entre él y
Freud, Rank comenta:

Al reconocer el inconsciente, Freud admite el almay pero, con su explicacion
malterialista, niega su existencia. La consciencia contiene mds que datos recogidos
del mundo exterior. Freud explica ese “algo mds” en términos del inconsciente,
qgue €l interpreta como reflejos de la realidad, remanentes del mundo exterior.
Pero el inconsciente contiene mas que la realidad vivida; contiene algo irreal,
exctrasensorial, antes atribuido al alma. Veremos que la mentalidad y la filosofia
de nuestros antignos ancestros eran de una naturaleza espiritual y no dependian
de la realidad. Para nuestros ancestros, el alma era completamente interna,
espiritual y sobrenatural. Solamente en sus presentaciones mas modernas se
convierte en un problema externo, un objeto de la ciencia.'

Es por el interés de Rank en interpretar el alma desde las
perspectivas historico-culturales cambiantes, que él ofrece pistas para
esta reflexion.

En la cosmovision guarani, el alma juega un papel importante,
tanto para los seres humanos como para la naturaleza entera. Hasta el
momento, esta cosmovision ha logrado resistir tanto las embestidas
de la conquista espafola-portuguesa como las de las religiones
evangélicas enajenantes. Encierra mucha sabidurfa propia que ha
guiado por siglos el peregrinaje espiritual y fisico del pueblo. A la vez,
refleja una correspondencia muy cercana con las propuestas de Rank,
en cuanto a origenes y propositos del alma.

Lareligion cristianaes de por siuna multitud de tradiciones religiosas,
y no una sola. En la amplitud de sus creencias, posee tradiciones muy
negativas en cuanto a la naturaleza humana y al mundo natural. Pero, a

' Otto Rank. Psychology and the soul. A study of the origin, conceptual evolution, and nature of the
soul. Traducido del aleman por Gregory C. Richter y E. James Lieberman. Baltimore: Johns
Hopkins University Press, 1990, 3.
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la vez, sobreviven otras vetas que apuntan hacia una comprension
mas sana del alma, la redencién y la salvacion. Como la Dra.
Chamorro ya ha sefialado muchas tradiciones negativas, en esta
reflexién quiero mencionar algunas de las vetas mas prometedoras.
Es sorprendente cémo estas tradiciones reflejan el andlisis de
Rank y complementan la cosmovisién guarani. Elementos de las
tres tradiciones pueden resultar inspiradores tanto para guaranies
cristianos y no cristianos como para cristianos no guaranfes.

1. O110 RANK

Otto Rank propone que la creencia en el alma surge en casi
todas las culturas antiguas. El alma se entiende como espiritu, la
fuerza vital inicial que anima y energiza a cada ser viviente. Esta
fuerza vital es parte integral de uno mismo y puede apartarse del
cuerpo durante los suefios y después de la muerte. A la vez, el
alma es una manera de hablar de la auto-conciencia y de auto-

identidad.

Entre las razones por las que surgié esta creencia, €s
fundamental el reconocimiento de lo inevitable de la muerte.
Como Rank comenta:

Interpreté la antigna creencia en el alma como una expresion profundamente
arraigada en la inmortalidad. Originalmente concebido como algo puramente
material, el “segundo” ser, el alma, continsia vivo

&l alma se entiende ctando el cuerpo mmere. El hecho que esa alma
como espiriti, la inmortal fue inicialmente conceptualizada como  si
JSuerza vital inicial estuviera personificada en un ‘ser-en-sombra” o “reflejo

] : e .
que anima 'y energiza oo en #n espejo” indica que la pérdida de/ ser; de la
4 cada ser Yiviente. individualidad personal, fm zm@oﬂab/e, ﬁ’ﬂmagmﬂb/e,
para nuestros ancestros mds antignos. Asi que, en las

creencias mds antignas sobre el alma, vemos, en vez de
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una ansiedad sobre la muerte, una negacion total de la muerte y de la pérdida
de la individualidad, expresada en la idea del alma gue sobrevive aun cnando el
cuerpo cesa de existir.

El hecho de la muerte y su negacion por parte del individuo dio
lugar al alma. El problema de la muerte y su negaciéon mediante la
afirmacion de la existencia del alma que sobrevive a la muerte es
central en todos nuestros sistemas de creencias.

Rank identifica el mundo de los suefios como un segundo elemento
en el desarrollo del concepto del alma. La apariciéon en los suefios de
otras personas, conocidas y desconocidas, ademas de uno mismo, se
entendié como evidencia de que las almas perduran. Mas tarde vino
la creencia de que en los suenos el alma podia separarse del cuerpo
y tomar la forma de animales, como aves o serpientes, 0 ser como
aliento que escapa por la boca. Asi que, el suefio no fue originalmente
un problema de psicologia sino un fenémeno del alma.’

Jesus y Cristo representan para Rank una forma de hablar del
cuerpo y del alma, como representativos de un mismo ser en esta
vida fisica y en la vida del espiritu.

Cristo, en quien el espiritu totémico supremo vive de nuevo, persontfica el alma
inmortal, que excplica sus caracteristicas no humanas. Como alma, puede morir y
ser resucitado; morir y regresar son la esencia del alma espiritual como el “doble”

de nuestro cuerpo perecedero.*

LLa creencia en el alma se complica por la ansiedad. Ademas de la
ansiedad provocada por la negacioén de lo inevitable de la muerte, la
ansiedad también surge porque no todas las personas que aparecen

2 Rank, 11.
 Rank, 12.
4 Rank, 21.
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& poder del alma en los suefios son benévolas, sino que algunas

de los muertos para son malévolas. Se interpreta que esas almas
alcanzar la Virtud representan “el deseo exagerado de vivir y la
0 la maldad tiene sed de venganza.” Para continuar viviendo,

consecuencias para estos “demonios” o espiritus malvados desean
la comunidad. apoderarse de algin otro ser o vengarse, y

para ello le quitan violentamente la vida a

alguien. Esta creencia condujo al primer
tabu, la prohibiciéon de asesinar, porque la victima del asesinato
no encuentra descanso sino hasta vengar su muerte. Mediante la
venganza, el asesino esta privado de la inmortalidad y la victima
recupera la suya.

El poder del alma de los muertos para alcanzar la virtud o
la maldad tiene consecuencias para la comunidad. Los espiritus
ancestrales pueden causar muerte, plagas y otras maldades. O,
pueden ser propicios y mantenerse como espiritus protectores.
Asi que, durante la vida, las personas deben recibir una formacion
que contribuya a la buena voluntad, para que después, en la vida
espiritual, bendigan a los vivos.®

A diferencia de su explicacion psicoldgica de los origenes de
las creencias en el alma, Rank también sugiere diferentes maneras
en que las comunidades antiguas explicaban de dénde provienen
las almas, o cémo un ser recibe su alma. Al inicio, est la creencia
de que el alma que vivifica al nuevo ser (humano, animal o planta)
es un espiritu ancestral que retorna al ciclo de vida. Para nacer,
el alma toma forma de algiin animal pequefio, como un colibt{ o
serpiente, que entra en el vientre de la mujer o de la hembra del
animal. En perfodos posteriores, algunas culturas creyeron que era

5 Rank, 12.
¢ Rank, 107.
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el espiritu totémico de la familia o comunidad quien enviaba las almas
a los vientres. Ese espiritu totémico es femenino, y se reconoce asi
que el nifio o el animal nacen del vientre de la madre. Para Rank,
ella es la primera representante totémica humana, que reemplaza a
los ancestros, animales y plantas, como fuente del alma. La creencia
en ella conduce a las sociedades matriarcales y a la adoracién de las
diosas maternas.

Hasta ese punto el padre no juega ningin papel, porque la unica
alma que ¢l posee es la suya y la necesita para seguir vivo. Fue mas
tarde, con el reconocimiento del papel masculino en la procreacion,
que el sistema de creencias cambi6. Creyendo que el semen portaba
seres vivientes completos, similares a las semillas de las plantas, se
propuso que era el varén quien implantaba el ser vivo en el vientre.
Pero, atn sigue siendo el espiritu totémico femenino el que envia el
alma y eso explica por qué no todo acto sexual resulta en embarazo.
La madre fisica es solamente el recipiente en el que la criatura reposa
hasta nacer. Con la devaluacion del papel de la mujer en la procreacion
se da un paso corto a la elevacion del papel masculino; la proposicion
de un dios masculino, como en la tradiciéon judia, y la estructura
patriarcal tal como se expreso en la sociedad romana.

Segun Rank, en sus primeros siglos la fe cristiana combiné el
monoteismo judio, la estructura patriarcal romana y el espiritu
totémico femenino’. Esta combinaciéon contribuye a la creencia de
que las nuevas y los nuevos creyentes, ademas de las nifias y los nifios
recién nacidas y recién nacidos, reciben su alma cristiana mediante
el bautismo, simbolo del nacimiento espiritual. El germen de la vida
es el alma, no el cuerpo. Sin el bautismo, un ser viviente no tiene

7 Recordemos que “el” espiritu santo proviene de personificaciones femeninas de la sabidurfa
en el Antiguo Testamento, tal como se retrata en Proverbios 8 y 9. Jesis es concebido, o
como propone Rank, recibe su espiritu vivificante, por la divinidad totémica que resulta ser
LA espiritu, representada por su simbolo, la paloma. Rank, 21.
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vida inmortal. Dada la creencia en la fuerza espiritual del bautismo,
la iglesia refuerza actitudes negativas hacia la corporeidad fisica y la
sexualidad en particular. La abstinencia fue promovida como ideal en
vez de la bendicion de ser fructifero. El sexo se redujo a un placer
superfluo y cargado de culpa. Comenta Rank que:

Ese significado espiritual enfatiza la vida eterna y disminuye la
importancia de la vida fisica, que solamente nos prepara para la
muerte. ... La religion cristiana elevo a la madre, devalu6 al padre
y dio alma al hijo, adaptando y restaurando ideas antiguas a nuevas
condiciones.”

Pero, segin Rank, si la religion cristiana devalué al padre en su
concordancia con el estado romano, en el siglo cuarto laiglesia empezo
a incorporar toda la pompa, estructura y poder del gobierno civil.
Se construyé como institucion que sobrevivio a la caida del Imperio
Romano y lo reemplazé en términos de poder politico e espiritual,
tanto en el Occidente como en el Oriente. Esa estructura jerarquica
reforz6 en cada oportunidad histérica la estructura patriarcal y busco
por si misma una hegemonia totalizadora.

A la vez, la religion cristiana devalué ain mas el papel de lo
femenino, ensalzando una imagen de virgen/madre imaginaria,
dotada de cualidades que refuerzan el poder eclesial masculino, y
buscando reducir a la servidumbre la participaciéon de las mujeres
verdaderas. Sus actitudes negativas hacia la mujer son muy obvias en
lo que la Dra. Chamorro nos cit6 respecto a la traduccion de “mujer’
“disoluta, prostituta, puta, lesbiana, tentadora, trampa del diablo,

8 Rank, 21.
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corrompida, deshonesta, fornicadora, sin paz, induce al varén a tener
959

deseos carnales, etc.”.

Estos términos ilustran otro concepto que Rank propone en su
psicologia: la proyeccion. Para no tener que confrontar sus propios
malos deseos, la persona los proyecta hacia otra persona, grupo social
o animal. Asi que el otro o la otra es culpable de la muerte y otras
maldades, y no la persona que inicialmente niega sus propios deseos.

Mediante la proyeccion, se distancia o se niega la voluntad de cometer la maldad;
ese mecanismo ayuda a explicar como el concepto de maldad colectiva crece desde
S representacion inicial para representar un sistema religioso moral de virtud y
maldad."’

La proyeccion permite la negacion de la responsabilidad del
malhechor. Se reduce la ansiedad que se siente por tener deseos que
pueden no solamente traer sufrimiento a la comunidad sino también
poner en peligro el alma del malhechor. Permite a las y los culpables
“autojustificarse” y pretender escapar de las consecuencias de sus
deseos y malas acciones.

La comunidad necesita neutralizar estas peligrosas fuerzas
negativas. Crear rituales y sistemas de creencias para intentar salvar a
las personas de estas equivocaciones durante la vida y para bloquear
o convertir su poder después de la muerte. Estos rituales y creencias
son un factor en la construccion de las religiones. En este sentido, el
espiritu carismatico salvifico, como por ejemplo Cristo, juega un papel
importante. Ayuda a las personas vivas a encontrar o a reencontrar

? Ruiz de Montoya, Tesoro de la lengua guarani [1639)]. Leipzig: Oficina y Funderia de
W. Drugulin, 1876c, f. 107 citado en Graciela Chamorro, Bifurcacion y redenciin del decir:
antropologia teoldgica desde la palabra indigena. Cétedra Mackay 2008. San José: Universidad Biblica
Latinoamericana. 6 de agosto de 2008.

10" Rank, 106.
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el camino hacia la salvacion. La repeticion de los ritos recuerda a
las y los participantes su identidad colectiva y restaura el balance
cuando la maldad amenaza a los individuos o a la comunidad
entera. En esto encontramos los conceptos de redencion y
salvacion, tanto en la religion cristiana como en otras."!

Habiendo pasado por este resumen rapido de los conceptos
de alma que propone Otto Rank, veamos ahora como éstos nos
ayudan a comprender las cosmovisiones guarani y cristianas.

2. LA CcCOSMOVISION GUARANI

En su primera conferencia, Graciela Chamorro describe
el concepto guarani de la persona como “en su origen, una
palabra-alma sonada. La palabra-alma... es un elemento
(embrién) constitutivo del ser humano; es
su palabra divina y divinizadora”."”” Explica
que la palabra-alma no estd completa en su
momento de creacidon, sino que pasa por
un proceso que perdura toda la vida. “Lo
mas importante... es la conviccion de que
la palabra no es recibida completamente
terminada, sino como un designio inicial

L repeticion de los
ritos recuerda a las
y los participantes su
identidad colectiva y
restaura el balance
cuando la maldad

amenazga a los o
individuos 0 a In que debe desarrollarse y ritualizarse en el
. 13 .
Comunidad entera. transcurrir de la v1c.13 .2 El alma tiene que
ser adornada y nutrida, para que crezca y se
! Rank, 94-110.

12 Graciela Chamorro. Teologia y cultura verndculas: el lenguaje y el quebacer teoldgico
desde la  palabra indigena. Catedra Mackay 2008. San José: Universidad Biblica
Latinoamericana. 5 de agosto de 2008.

3 B. Melia, 1991: 34 citado en Chamorro, Teologia y cultura verndculas.
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perfeccione. Chamorro aclara que la perfeccion La fe cristiana
es “hasta alcanzar la perfecciéon de los modelos tiene una larga
incorruptibles”.'*  Esa petfeccién o plenitud se tradicion de
entiende como la templanza y la sabiduria que se desprecio a la
expresa en la poesia y en la elegancia de la palabra. realidad diaria
Pero es una perfeccion integral porque se expresa en favor de la
en la plenitud del ser como desarrollo corporal,  contemplacion de
mental, sentimental, moral y emocional. “lo eterno

El simbolo de la naturaleza humana y divina de
la palabra/alma es la cruz. Como el eje vertical de la
cruz simboliza la relacién con el Verdadero Padre, se puede intuir
que el eje horizontal simboliza la relacién con la Verdadera Madre,
por lo menos hasta que la intervencion del cristianismo miségino
la desfigurd. Los ejes de la cruz, a la vez, pueden simbolizar la
relacién con lo sagrado y con el mundo diario. Alli me parece que
valdria la pena reflexionar mas profundamente. Puede ser que la
influencia cristiana haya desbalanceado la relacién entre los dos
ejes dela cruz. La fe cristiana tiene una larga tradicién de desprecio
a la realidad diaria en favor de la contemplacién de “lo eterno”.
Recuperar el valor del eje horizontal, tanto para guaranies como
para cristianos, podria ayudarnos a recuperar una valoracion de
la vida presente y de este mundo con toda su belleza y fealdad,
sus alegrias y sus tragedias, sus anhelos y sus fracasos. Volver a
valorar este mundo es optar por la vida y afirmar la esperanza.

Como senala Chamorro, el alma que no recibe adorno muere.
Se puede suponer, entonces, que el alma que no recibe el adorno
adecuado, mediante su nombramiento, la participaciéon en los
ritos comunitarios, el amor y la ensefianza de los adultos, crecera
deformada, necesitada de sanacion, redencién y salvacion. Los

' Chamorro, Bifurcaciin.
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ritos comunitarios, las danzas y los cantos, los relatos de la Verdadera
Madre, el Verdadero Padre y los Hermanos, ensefian el camino que
mantiene la sanidad y corrige el camino para las personas que estan
en riesgo de desviarse de su destino de perfeccion.

El concepto de la bifurcacion del alma me hace pensar en dos cosas:
la lengua de la serpiente o la bifurcacion del camino. Cualquiera de los
dos significados sirve para hablar de la maldad, pero, en particular, la
imagen del camino me parece mads significativa porque sugiere que la
persona toma un camino equivocado. En mi propia experiencia, esto
me parece muy adecuado porque sospecho que aun las personas mas
malévolas que he conocido no nacieron asi, sino que poco a poco se
fueron alejando de la verdad y la bondad.

Pero hay otras maldades que amenazan a la comunidad guarani.
Alrededor de las comunidades existen las haciendas antiguas con sus
sistemas de peonaje. Dentro de las comunidades hay contratistas para
las zafras de la cafia de azucar. .o que estas dos situaciones tienen en
comun es una forma de endeudamiento sistematico y permanente,
que reduce a sus victimas a una virtual esclavitud. Ademas, privan
a la comunidad de la mano de obra necesaria para trabajar en la
produccion de sus propias huertas y jardines, reducen la cantidad de
comida que puede producirse, aumentan las necesidades de compra
de productos ajenos y hacen crecer el endeudamiento.” Estas y otras
maldades sistémicas, como las creencias religiosas fundamentalistas y
exclusivistas, supuestamente cristianas que amenazan la cosmovision
guarani, pueden constituir amenazas peores que las maldades pequenas
individuales. No conozco cuiles son recursos se encuentran dentro

5 Xavier Alb6 y Francisco Pifarré, “Mundo Guarani-Chiriguano” en Xavier Albé, Kitula
Libermann, Armando Godinez, Francisco Pifarté. Para comprender las culturas rurales en Bolivia.
Serie: Bolivia pluricultural y multilingiie. La Paz: Ministerio de Educacion y Cultura, CIPCA,
UNICERE 1989, 233-298, especialmente las paginas 243-252. Estos autores escriben sobre
las comunidades guaranies que se encuentran en el sureste de Bolivia.
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de la cosmovisioén guarani para confrontar las La espiritualidad
maldades sistémicas internas y externas. guarani se entiende
con ¢l deseo de que el
ser bumano y toda la
creacion se adorie.

La espiritualidad guarani se entiende
con el deseo de que el ser humano y toda
la creaciéon se adorne. El carnaval, o festejo
de maiz tierno que menciona Chamorro, es
un tiempo de reciprocidad y abundancia, de
adornamiento y convite. En este periodo especial de abundancia,
la Madre Verdadera, el Padre Verdadero, los Hermanos Sol y
Luna y las almas ancestrales visitan y convidan a los vivos. Ellos
también adornan a la comunidad y la bendicen. Juntos, los vivos
y los muertos comparten la espiritualidad del caminar y cantar,
repiten las sabias palabras ancestrales, y gufan a la comunidad
para que se identifique como parte de una historia que sigue
desplegandose.

En la vida individual, la palabra-alma encuentra la muerte
como la plenitud, como irse al Padre y ala Madre. Alli permanece
o puede ser enviada de nuevo a habitar en una planta o un animal,
o hasta retomar forma humana. Combinando la fe guarani con
la fe cristiana, Chamorro afirma que:

Dios se manifestd absoluta y exhaustivamente en la vida, muerte y
resurreccion de Jestis de Nazaret, en la peregrinacion de los héroes culturales
de los gnaranies y en los personajes ejemplares de otros pueblos. Estos
epdnimos seiialan, para nosotros, nuestro destino comin: ser plenificados y
plenificadas de Dios."®

En términos comunitarios de salvacion, la plenitud de la
historia conduce a la tierra sin mal, concepto tratado mas
ampliamente en la tercera conferencia.

' Chamortro, Bifircacion.
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La espiritualidad guarani es rica y amplia. Es fascinante ver como
esa espiritualidad ilustra las teorfas de Otto Rank. Pero més importante
es notar como ayuda a los guaranies a vivir y mantener su identidad
frente a las embestidas de otras culturas y los desafios historicos.

3. LA COSMOVISION CRISTIANA

Entre las multiples tradiciones cristianas hay algunos conceptos
que creo que complementan muy bien las creencias guaranies. Entre
ellas, quisiera sefialar la doctrina de la gracia preveniente, la perfeccion
como un proceso colaborador entre el Espiritu Santo y el “espiritu
humano”/voluntad, la importancia de discernir entre los dones del
Espiritu y los de la maldad.

Otros puntos de convergencia como compartir, recordar y
ejercer sabiduria, se encuentran en el banquete de la sabidurfa (Prow.
9:1-6) y en la Santa Cena. Asimismo, en el peregrinaje espiritual,
particularmente segun la antigua tradicion del laberinto, y en una
teologia de la naturaleza que celebra la creacién y su belleza, con
maravilla y admiracion, testimonio de la abundancia y la generosidad
del amor divino. Finalmente, encontramos ejes comunes entre la
vision de la Tierra sin mal y las visiones utépicas biblicas, desde los
profetas hasta el Apocalipsis. Aunque no hay tiempo para desarrollar
plenamente cada uno de estos puntos, algunas caracteristicas de cada
uno serviran de ejemplo.

LLa doctrina cristiana de la gracia preveniente es util para permitirnos
cierta libertad en entrever la accién divina en culturas no cristianas. El
te6logo que mas elabord esta doctrina fue Juan Wesley, fundador del
movimiento que se convirtio en la Iglesia Metodista. Segun Wesley, la
gracia divina esta dentro de cada persona, inspirandola a hacer buenas
obras. Insistié en que:
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La gracia de Dios siempre toma la iniciativa y se acerca al ser humano antes
de que éste responda. ... Busca restaurar la capacidad para poder empezar a
cooperar con el Espiritu de Dios. ... Ademds de estas capacidades, el Espiritu
Santo esta obrando a menudo en la persona para llevarla a Dios. ... Todas estas
capacidades, regalos y anhelos. .. estin presentes ann antes de que las personas
posean la fe necesaria para la salvacion, y el propdsito es el de levarlas hasta esa

Je, 0 sea llevar a los seres humanos a la salvacion completa. '’

Si, como cristianas y cristianos, afirmamos que el Espiritu Santo
esta obrando en todo el mundo, estamos obligados a considerar la
posibilidad de que, desde la perspectiva cristiana, la sabiduria guarani
refleja esa presencia y obra del Espiritu.

Me llama la atencion la similitud entre el concepto de palabra-alma
sofiada y la doctrina cristiana de la perfeccion. Otra vez, el proponente
mas importante de esta doctrina es Juan Wesley.

La doctrina completamente desarrollada de Wesley es postulada en su libro
Una clara excplicacion de la perfeccion cristiana, que fue publicado por primera
veg en 1766. Su cuarta edicion, publicada en 1777, representa la declaracion
definitiva de su posicion. La perfeccion cristiana (titulo abreviado con gue se
conoce esa obra) incluye las declaraciones completas de casi todo lo gue Wesley
escribid sobre el tema, antes de la publicacion del libro. Aqui esta la doctrina de la
perfeccion tal como €l la proclamd y la defendio. ... Es en la parte final del libro
donde descubrimos la comprension madura de Wesley en cuanto a la perfeccion
cristiana:

1. Existe la perfeccion cristiana, porgue se menciona vez tras vex en las
Escrituras.

2. No se recibe tan pronto como la_justificacion, porque los justificados deben
seguir adelante hacia la perfeccion (He. 6:1).

" Celsa Garrastegui y William Jones. S.f. Estas doctrinas enseiio: Guia de estudio para las Obras
de Wesley disponible en http://wesleyheritagefoundation.org/studyguide.html. Fecha de
acceso: 31 de julio de 2008, 69-71.
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3. Se recibe antes de la muerte, porque San Pablo habld de hombres gue eran

perfectos en esta vida (Fil. 3:15).

4. No es absoluta. La perfeccion absoluta no pertenece a hombres ni a dangeles,
sino solo a Dios.

5. No bace al ser humano infalible; ninguno es infalible mientras permanezca
en este mundo.

6. ¢Es sin pecado? No vale la pena discutir sobre un término o palabra. Es
“salvacion del pecado”.

7. Es amor perfecto (1 Jn 4:18). Esta es su esencia; sus frutos o propiedades

inseparables son: estar siempre goz0s0s, orar sin cesary dar gracias en todo (1
Ts. 5:16).

8. Ayuda al crecimiento. El que goga de la perfeccion cristiana no se encuentra
en un estado que no pueda desarrollarse. Por el contrario, puede crecer en gracia
mds rdpidamente que antes.

9. Puede perderse. El que goza de la perfeccion cristiana puede, sin embargo,
errar, y también perderla, de lo cnal tenemos unos casos.

10. Es siempre precedida y seguida por una obra gradual.

11. Algunos preguntan: “3Es en si instantanea o no?”... A menndo es dificil
percibir el momento en que un hombre nuere, sin entbargo hay un instante en que
cesa la vida. De la misma manera, si cesa el pecado, debe haber un iiltimo momento

de su existencia, y un primer momento de nuestra liberacion del pecado."®

'8 John Wesley, “A Plain Account of Christian Perfection As Believed and Taught by The
Reverend Mr. John Wesley, From the Year 1725, to the Year 1777 en The Works of John
Wesley (1872 ed. by Thomas Jackson), vol. 11, # 29, pp. 366-446. Editado por George Lyons
para el Wesley Center for Applied Theology at Northwest Nazarene University. Disponible
en http://wesley.nnu.edu/john_wesley/plain_account/index.htm. Fecha de acceso: 31 de
julio de 2008.
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Aunque no refleja exactamente el &l ideal no radica en
concepto de palabra-alma sofada de la que todos y fodas seamos
cultura guarani, comparte la creencia que 1guales, sino en que cada
el ser humano y toda la naturaleza estan uno y una responda para
en vias de perfeccion. Esta perfeccion promover el bienestar del
no es una divinizacién del ser sino una mundo, segiin sus dones y
perfeccion segun su especie y género y es ¢ impulso del Espiritu, en
una perfeccion hacia la cual procedemos el contexto y momento en
en esta vida. Tampoco es una perfeccién qule se encuentra.

segun un modelo perfecto preestablecido,

sino la perfecciéon de una potencialidad

individual de cada ser. El ideal no radica en que todos y todas
seamos iguales, sino en que cada uno y una responda para
promover el bienestar del mundo, segiin sus dones y el impulso
del Espiritu, en el contexto y momento en que se encuentra.

Tanto en la tradicién cristiana como en la guarani existe el
reconocimiento del discernimiento de espiritus. San Pablo nos
presenta ejemplos del espiritu de amor y del espiritu de maldad
en la Carta a los Galatas:

Ahora bien, las obras de la carne son evidentes. Estas son:
fornicacion, impureza, desenfreno, idolatria, hechicerfa,
enemistades, pleitos, celos, ira, contiendas, disensiones,
partidismos, envidia, borracheras, orgfas y cosas semejantes a
éstas, de las cuales os advierto, como ya lo hice antes, que los que
hacen tales cosas no heredaran el reino de Dios.

Pero el fruto del Espiritu es: amor, gozo, paz, paciencia,
benignidad, bondad, fe, mansedumbre y dominio propio. Contra
tales cosas no hay ley, porque los que son de Cristo Jesus han
crucificado la carne con sus pasiones y deseos (Gal 5:19-24).

Cada cultura y periodo histérico tendria sus propias listas
de dones espirituales. Quizas hoy entre las maldades darfamos
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mas énfasis a torturadores, asesinos, traficantes de drogas y
de personas, y otras cosas. Pero creo que tanto los dones del
Espiritu Santo como las caracteristicas de una persona palabra-
alma adornada tendrfan en comun amor, gozo, paz, paciencia,
tolerancia, bondad, fe, templanza y dominio propio."”

Es este proceso de crecimiento en el Espiritu lo que se
refleja en los banquetes de las dos tradiciones. Conocemos la
Santa Cena como celebracién y recuerdo de Cristo. Es menos
conocido el banquete de la Sabidurfa Divina que se encuentra
en Proverbios 9:1-6. En este ultimo, se ve que la “comida” del
banquete es la sabiduria que conduce a la vida en armonfa con
Dios y con la humanidad. Igualmente, la fiesta del maiz tierno
es el ritual central para celebrar y recordar la sabiduria ancestral
que conduce a la vida plena.

Aun antes de su practica como ejercicio
espiritual cristiano, el laberinto ha P
sido una forma de meditacion vy ‘ »
ensefanza, por ejemplo, en Creta,
Egipto y entre los celtas de las
Islas Britanicas. Aunque la cultura

guarani no danza un laberinto
visible, los movimientos rituales y

la recitacion de los textos sagrados
correspondenaesamismaactividad.
En la fe cristiana, un ejemplo
importante del laberinto se encuentra
en el templo de la ciudad francesa de

Laberinto de la catedral
de Chartres, Siglo XIII.

19 Mi propia modificacion del texto de San Pablo.
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Chartres.” Todas estas variantes ayudan a las y los participantes a
afirmarse en su identidad personal y cultural y a encontrar un camino
hacia la vida plena.

Parecen poco conocidas en el mundo cristiano latinoamericano las
diversidades de enseflanzas sobre la creacion. Las que parecen mas
conocidas son las teologias que se usan para justificar la dominacioén y
explotacion de la naturaleza. Pero, existen tradiciones alternas a éstas
y bastante anteriores a las eco-teologias muy populares hoy. Fue en
el siglo XIII cuando Francisco de Asis escribi6 su bellisimo “Cantico
del Hermano Sol:

Altisimo, omnipotente, buen Sefior,

tuyas son las alabanzas, la gloria y el honor y toda bendicién. ...

Loado seas, mi Sefior, con todas tus criaturas,
especialmente el sefior hermano sol,

el cual es dia, y por el cual nos alumbras. ...

Loado seas, mi Sefior, por la hermana luna y las estrellas,

en el cielo las has formado luminosas y preciosas y bellas.

Loado seas, mi Sefior, por el hermano viento,
y por el aire y el nublado y el sereno y todo tiempo,

por el cual a tus criaturas das sustento.

Loado seas, mi Sefior, por la hermana agua,

la cual es muy atil y humilde y preciosa y casta.

Loado seas, mi Sefior, por el hermano fuego
> 3 bl
por el cual alumbras la noche,

y €l es bello y alegtre y robusto y fuerte.

Loado seas, mi Seflor, por nuestra hermana la madre tierra,
la cual nos sustenta y gobierna,
y produce diversos frutos con coloridas flores y hierba. ...

% Laberinto de Chartres: http://www.lashabichuelas.com. Fecha de acceso: 23-VII-2008.
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Loado seas, mi Sefior, por nuestra hermana la muerte corporal,

de la cual ningiin hombre viviente puede escapar. ...

Load y bendecid a mi Sefior,

y dadle gracias y servidle con gran humildad. *!

Una cancién favorita de mis padres fue traducida al espanol por el
Obispo Federico Pagura. Aqui esta la primera estrofa:

El mundo entero es del Padre Celestial;
Su alabanza en la creacion escucho resonar.
iDe Dios el mundo es! jQué grato es recordar

Que en el autor de tanto bien podemos descansar!*

Otro himno que aprend{ de nifa afirma:

Por la excelsa majestad de los cielos, tierra y mar,
Por las alas de tu amor que nos cubren sin cesar,

Te ofrecemos, oh Sefior, alabanzas con fervor.?®

Hay muchisimos ejemplos mas pertenecientes a una variedad de
periodos historicos y culturales. Creo que ellos aportan una vision
mucho mas sana de la relacion entre la naturaleza y la humanidad que
las doctrinas mas conocidas.

Otra area doctrinal que poco conocen los grupos cristianos que
se han dispersado por todas partes tiene que ver con las doctrinas

2 Francisco Bernardone. (1182 - 1226) “Cantico del Hermano Sol”. Franciscanos.org/
esfa/canthtml. Fecha de acceso: 23-VII-2008.

% Maltbie D. Babcock. “El mundo enteto es”. Traducido del inglés por Federico J. Pagura.
En Mil Voces para celebrar: Himmnario Metodista. Abingdon Press. Nashville: United Methodist
Publishing House. 1996, 47.

# Folliot S. Pierpoint. “Por la excelsa majestad”. Traducido del inglés por Federico J. Pagura.
En Mil Voces para celebrar: Himnario Metodista. Abingdon Press. Nashville: United Methodist
Publishing House. 1996, 8.
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de redencién y salvacion. Parece que lo que mas se conoce son
las tradiciones centradas en el sacrificio de Jesus para salvar a la
humanidad del pecado. Pero éstas no son las unicas maneras de
comprender redencién y salvacion.

Tan temprano como el final del Siglo 17, San Clemente escribid que, mediante
su vida, Jesis “nos ha llamado de la oscuridad a la lug, desde la ignorancia a la
gloria de su nombre”. El Pastor de Hermas, a mediados del 2 Siglo, propuso gue
la vida de Jesiis nos revela al Dios verdadero. Pero es en el Siglo X111 cuando el
profesor de teologia conocido como Abelardo propuso lo gue hoy se conoce cono la
teoria de salvacion por influencia moral. Abelardo estuvo en desacuerdo con otras
teorias dominantes — como, por ejeniplo, que el sacrificio de Jesiis es un rescate
pagado a Satands, o que Jesiis murid para restanrar el honor ofendido del Dios
Padre. A diferencia de éstos, propuso que la vida y muerte de Jesis sirven para
inspirar a los cristianos y deben ser entendidos como un ejemplo para seguir. El
enfoque de su teoria no estd en Satands o en Dios sino en el cristiano individnal
en bilsqueda de salvacion. Como ejeniplos, la vida, muerte y resurreccion de Jesis
deben inspirar a cada seguidor a levantar su crug y a servir a la humanidad, y

asi buscar el camino a la salvacion. **

Finalmente, también encontramos ejes comunes entre la visiéon de
la Tierra sin mal y las visiones utopicas biblicas, desde los profetas

hasta el Apocalipsis. Sin embargo, ese tema se explorara mas en la
tercera conferencia.

CONCLUSION

Creo que estas doctrinas cristianas ofrecen posibilidades para un
didlogo sano y respetuoso con la comunidad guarani. La cosmovision
guarani no tiene que ser considerada como contradictoria a las

* Ontario Consultants on Religious Tolerance. “The Christian concept of atonement:
The Moral Theory (a.k.a. Moral Influence Theory)”. http://www.religioustolerance.org/
hr_atone 1.htm. Fecha de acceso: 31-VII-2008.
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Lu cosmovision creencias cristianas, cuando se busca espacio
guarani no tiene que para experimentar la presencia y accion de
ser considerada cono lo sagrado dentro de multiples culturas y
contradictoria a las religiones. Creo que los conceptos de la
creencias cristiands, gracia preveniente, la perfeccién cristiana,
cuandy se busca espacio el banquete conmemorativo, el peregrinaje
para experimentar la espiritual, la salvacion por la influencia moral,
presencia y accion de la teologfa de la creacién como manifestacion
lo sagrady dentro de de la gloria de Dios y las visiones utopicas

muiltiples culturas proféticas, todos, pueden inspirar y

y religiones. complementar la cosmovisiéon guarani,

mientras las creencias guaranies pueden hacer
lo mismo con el mundo cristiano.

Creo que la espiritualidad y las practicas culturales guaranies
tienen mucho que enseflar a personas de otras culturas.
Un ejemplo de esto que Chamorro no menciona, pero que
mencionan Francisco Pifarré y Xavier Albo, es la costumbre de
que el varén se traslada a vivir con la familia de la mujer y no al
revés. Esta practica garantiza cierta proteccion a la mujer por sus
propios parientes y, en el caso de divorcio, asegura que la mujer,
los hijos y las hijas estén rodeados por una comunidad que no
les deja en desamparo.”

Otra sabiduria que percibo del pueblo guarani es una actitud
mas integral ante la muerte. Con la influencia de la medicina
moderna, que trae muchos beneficios, también llegan las llamadas
“medidas heroicas” para extender la vida mas alla de cuando
tiene sentido. Existe en el mundo moderno una negacién de la
muerte y una ansiedad sobre el envejecimiento que, sospecho,
es parte de la negacion de la muerte. Entender la muerte como

» Albo y Pifarré, 255-265.
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menciona Chamorro, como la plenitud del ser, es algo positivo,
especialmente cuando se trata de una persona que ha vivido largos
afios y se ha adornado con bondad y belleza. Cuando se trata de la
problematica de una alta tasa de suicidios, sin embargo, podria ser
que la muerte aparezca demasiado atractiva frente a las dificultades
y frustraciones de la vida. Allf falta investigar mas para descubrir las
razones a fondo y reconstruir la esperanza de la plenitud en esta vida.
Quizas la doctrina cristiana de la perfeccion podria ayudar en esto.

En fin, el didlogo entre guaranies y cristianos sobre la espiritualidad
ecuménica puede desafiar a ambos grupos y ser mutuamente
enriquecedor.

Para cerrar, quiero retomar lo que sugerf al inicio: que el concepto
del alma es muy relevante por su efecto en discusiones importantes
para mujeres y hombres hoy. Como persona del mundo postmoderno,
feminista y occidental, conozco la experiencia de la pérdida de fe en
las creencias magicas. Creo que hay que tratar con sumo respeto a las
personas de creencias diferentes, pero en la busqueda de sentido, en
toda la amplitud que se encuentra en el concepto de reflexividad™, ya,
para algunas y algunos, no es posible creer en la magia. Es una pérdida
que puede dejar sentimientos de tristeza, desilusiéon y cinismo. Pero
también puede abrir la puerta para apreciar la verdadera magia de

% Reflexividad: replanteamiento holistico continto alo largo de la vida. Juan Fernandez, en

relacién con la distincién entre conceptos de género y sexualidad, dice: Sus dos caracteristicas
mas esenciales, tal cual destacamos en otra ocasién, son la de «ser consciente», asumiendo
bajo esta expresion tanto los aspectos intelectivos como afectivos del ser humano, y su
«caricter holistico», entendiendo que la reflexividad es «algo mas» que la suma de todos
sus componentes --cognitivos, metacognitivos, afectivos, corporales--, aunque no puede
ser correctamente entendida sino mediante la consideracién de todos y cada uno de ellos.
Gracias precisamente a la reflexividad cada sujeto humano ha de ir elaborando pertinentes
iméagenes de su identificacién. Estas imagenes son la sintesis personal entre lo que el sujeto
percibe de su peculiar morfismo sexual y lo que el contexto social en el que se desarrolla le
trata de imponer. Juan Fernandez. “Introduccién” en Fernandez 1999, 19-40.
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estas creencias; que ellas, sin abrazarlas literalmente, nos comunican
valores profundos espirituales. Se convierten en metaforas. A partir
del aprecio por las metaforas, podemos llegar a reafirmar que hablar
del alma es hablar de los conceptos mas profundos de auto-identidad
y destino de la vida.
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Caminando en esperanza

Comentario 32 conferencia:
sobre tierra viva y la busqueda
de la “tierra sin males”

FEUNICE ARIAS

Resumen: La busqueda de la Tierra Sin Males por parte del pueblo guarani, en
cuanto movimiento histérico y de fe, tiene bastante que aportar a la reflexion teolégica
en América Latina. Un didlogo fecundo, en el cual todas las partes crezcamos, supone
despojarnos de las limitaciones impuestas o auto-impuestas por un sistema pattiarcal
que llevamos dentro de nosotros. En el camino por justicia para nuestros pueblos,
todas las voces y vivencias son valiosas. La esperanza en la plenitud del Reinado de
Dios anima y fortalece a los peregrinos y peregrinas.

Abstract: The Guarani peoples search for the Land of No Evil is a historic and faith
movement that has much to contribute to Latin American theological reflection. A
fruitful dialogue in which all parts grow, requires that we divest ourselves of the imposed
and self-imposed limitations of the patriarchal system we carry in us. In the path toward
justice for our peoples, all experiences and voices have value. The hope in the fullness
of the Kingdom of God strengthens and encourages pilgrims along the way.

Palabras claves: guarani, buen decir, Reinado de Dios, Tierra sin Males.
Key words: Guarani, good word, Kingdom of God, Land of No Evil
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': s un privilegio estar aqui presente, comentando la tercera

A Jconferencia de la Dra. Chamorro, resultado de sus vivencias
e investigaciones junto a la naciéon guarani, en el sur de Brasil.
Agradezco al Consejo Universitario que me honré con su confianza
al invitarme. Y agradezco a Dios, Maira y Tupa , que me trajo aqui en
este preciso momento.

De su trabajo surgen varios temas importantes y desafiantes. En
esta oportunidad he tomado en cuenta la propuesta que esta detras
de este evento: escuchar la polifonfa de voces de América Latina y el
Caribe y comentarlo desde una perspectiva personal.

1. APERTURA Y SENSIBILIDAD

Soy de Uruguay y a pesar que hasta hace pocos afios se nos ensefio
que todas las etnias originales fueron diezmadas en su totalidad antes
de la época republicana, siento que mi lado uruguayo tiene un algo de
guarani que, ademas de infundirme el gusto por el mate', contribuye a
sensibilizarme y a que pueda escuchar con corazon abierto las voces
diversas de nuestra Abya Yala. Por esto, en un primer momento
me dejé encantar con esa “buena palabra” guarani, palabra para
ser hablada y escuchada-vista, palabra que contribuye a generar
imagenes, visiones y suefios de tierra, mujeres y hombres nuevos,
nuevas relaciones. Un “buen decit” que ademas es inclusivo desde
siempre. Disfruté también con la asertividad de un doble nosotros/
nosotras —que también se encuentra en el aymara y quechua-, con el
Padre y la Madre y las abuelas y abuelos en el origen.

! Infusién preparada con hojas de yerba mate (Ilex paraguayensis) secadas, cortadas y
molidas. Mati es vocablo quechua para recipiente o vaso en el que la infusién se prepara.
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La imagen de tierra viva, naturaleza que ve, oye, habla, siente, se
adorna, se despereza y acurruca, se cansa, se enferma y muere no me
resulté extrafia ni disonante. Desde diversas fuentes me ha llegado y
la he incorporado, como dice una amiga dominicana, suavemente: en
los Andes, la Pachamama, madre tierra que se cuida, que no se vende,
que no se lastima ni siquiera con arados que se hunden de manera
innecesaria; en Centro América, la cultura maya, muy respetuosa del
conjunto de la creacién que se entiende esta dotada de sentimientos
y valores.

Despierta, oh Tierra, despierta ya
Escucha el gozo al despertar

Hoy entonan la cancion

El cielo, estrellas y la creacion.?

Quedé encantada porque las palabras dichas por la Dra. Chamorro
no solo se oyen sino que se ven. Por una parte, vemos todo lo bueno
y bello, por otra, podemos ver lo que sucede cuando la tierra es
erosionada porque no le dejan descansar; podemos ver lo que sucede
con la fauna, la flora y con los pueblos cuando los bosques son
depredados, cuando las personas son privadas de su espacio vital.
Son palabras para ser vistas y oidas, como ese pasaje tan poderoso
que encontramos en la carta del apostol Pablo a los Romanos (y que
no siempre tomamos en cuenta) : “La creacién aguarda con ansiedad
la revelacion de los hijos (e hijas) de Dios porque fue sometida a la
frustracion...Pero queda firme la esperanza de que la creacién misma
ha de ser liberada de la corrupcién que la esclaviza...la creacion
todavia gime a una, como si tuviera dolores de parto...en nuestra
debilidad el Espiritu acude a ayudarnos..” (Rom.8.19-22,20)

* Familia Aramayo-Atias, recopiladotes. Con Himnos y Canciones Adoremos, Quito, 2004,43.
Fotocopia.
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¢Qué tal retomar, renovar, re-crear y crear teologias sobre el
Espiritu? ¢Por qué no animarnos a superar los limites de nuestras
reflexiones teolégicas en relacion a aquello de que Dios no esta lejos
puesto que en Dios vivimos, nos movemos y existimos? ;Por qué, si no
tenemos problema en decir que Dios esta en medio nuestro, que
tenemos a Cristo en nuestro corazoén y que Dios es nuestra fortaleza
y que en Cristo somos uno, nos estremecemos si alguien dice que
Dios es energfa o que compartimos la divinidad?

Decfa Ignacio de Latakaia, patriarca ortodoxo:
Sin el Espiritu Santo, Dios es lejano

Cristo permanece en el pasado,

El Evangelio es una letra muerta,

La iglesia una simple organizacion,

La autoridad un poder,

LLa misién una propaganda,

El culto un arcaismo

Y la actuacion moral una conducta de esclavos.
En cambio en El:

El cosmos se encuentra ennoblecido

Y movilizado por la generacion del Reino,
Cristo resucitado se hace presente,

El Evangelio se vuelve potencia y vida,

La iglesia realiza la comunion trinitaria,

La autoridad se transforma en un servicio liberador,

La acciéon humana es deificada.’

> Fr. Hermann Schaliick , “Conventus Cardinalium Et Episcoporum Ofm- Reflexiones
acerca del caracter eclesial del carisma Franciscano”. Consultado 20 de octubre del 2008 en
http:// www.ofm.org/01docum/vescovi/070619SchaluckSPA.doc
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2. RACIONALIDAD Y LIMITACION

Pero por mi formacién cultural recibida no soy guarani, ni
quechua, ni aymara, ni maya. Es mas, reconozco y valoro bastante
las oportunidades que he tenido de ir “adornando”,
la Dra. Chamorro, mi capacidad de entender, de analizar, de
investigar y profundizar dentro del ambivalente mundo occidental;
desarrollo y manera de ser que a veces me ha dificultado la tarea de
relacionar e integrar equitativamente las diferentes cosmovisiones

como dice

con las que convivo a diario. Y desde esa formacioén surgieron
otras preguntas: (Es que no existe en el pueblo guarani el pecado?
¢Es que viven en plena armonia entre si y con otros pueblos? ;Sera
que es valida en todo tiempo y lugar la resistencia pasiva? ¢Sera
que la pasividad es resistencia? Y, no pude dejar de preguntarme:
¢cOmMo ser en ese contexto iglesia cristiana, ser fiel al Evangelio y
al mismo tiempo aceptar lo diferente, lo propio, lo que hace a un
pueblo, pueblo? ;Cuanto de esto es “verdad-verdadera” y cuanto
palabra que lleva el viento, romanticismo, escapismo?

Al poner por escrito algunas de estas preguntas me di cuenta que
aunque mucho hablamos de didlogo, en realidad muchas veces no
nos interesa dialogar. Estamos interesadas/

interesados en que nos escuchen, pero no en _
Estamos interesadas)

interesados en qite nos
escuchen, pero no en
escuchar; querentos
decir nuestras verdades
Y que las acepten, nos
cuesta abrirnos y aceptar
las experiencias y
conocimientos ajenos.

escuchar; queremos decir nuestras verdades
y que las acepten, nos cuesta abrirnos y
aceptar las experiencias y conocimientos
ajenos. Queremos dialogar en nuestro
propio idioma y lenguaje y no en el de la otra
persona o grupo; no siempre percibimos
que ese legado patriarcal y su capacidad de
deformar, invisibilizar, ensordecer y anular
que denuncia Graciela Chamorro, esta en

nosotros y nosotras, no soélo en el sistema.
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Estoy convencida que solo cuando intentemos arrancarlo de rafz
de nuestro ser, podremos gozarnos con la comprension de un Dios
que es Creador y al mismo tiempo es el corazén universal que late y
palpita en nosotras y nosotros y que permite que nos conectemos
con la naturaleza y el cosmos.

Los pueblosindigenas ylas mujeres han hecho aportes significativos
y valiosos para mostrarnos que hay otras maneras de razonar y lo hace
ahora también la propia ciencia que esta cambiando sus paradigmas,
como podemos ver en el libro de Lothar Schifer “En busca de la
realidad divina; la ciencia como fuente de inspiracion”. En el prefacio,
escrito por Guillermo Hansen leemos que

Un repaso por las mds recientes reflexiones cosmologicas da cuenta de que la
sensibilidad religiosa ante el universo y el misterio de la vida no es ajena al
emprendimiento metddico, sistematico y critico. (...) Desde una perspectiva
cientifica (Schdfer) nos invita a explorar los esbozos de trascendencia que se
insinian desde las fronteras de la fisica, la quimica y la biologia contemporaneas.
No se trata de una trascendencia impuesta desde afuera o una apologia de una
tradicion teolggica particular, sino de concebir lo trascendente como la hipotesis
mds plausible en la interpretacion del cimulo de datos que aportan distintos

drdenes del saber cientifico. *

Liberarnos de los resabios del sistema patriarcal que organizé y
control6 nuestra manera de oir, ver y reflexionar —entre otras muchas
cosas- supone una accion explicita, determinada, valiente; correr
riesgos, aceptar consecuencias, nuevas discriminaciones, superar
temores. En otras palabras, voluntad politica.

Cuando logro liberarme, aunque sea parcialmente, del fantasma
y la influencia de la supuesta neutralidad objetiva, de las dicotomias

* Lothar Schifer. En busca de la realidad divina — La ciencia como fuente de inspiracion”. Buenos
Aires: Lumen, 2007,17.



E. Arias: CAMINANDO EN ESPERANZA / 133

razon-corazon, sagrado-profano, religién- (uandy logro
ciencia y otras mas, cambian mis preguntas, liberarme, aunque
cambia mi mirada y mi oido se afina y escucha sea parcialmente,
no solo a la otra persona, sino que me veo y del fantasma y la
me escucho en ella; me reconozco en ella. Es influencia de la
significativo no sélo ver el rostro de Cristo en supuesta neutralidad
la persona diferente, sino descubrir que en ese objetiva, de las
rostro también estoy yo. dicotomias ragon-

coragon, sagrady-
profano, religion-
clencia y otras
mds, cambian mis
preguntas, cambia
mi mirada y mi oido
se afina y escucha no
solo a la otfra persona,
SINo que e veo y me
escicho en ella; me
reconogco en élla.

Superando las dicotomias podemos
asumirnos de manera integra e integral. En
cierto sentido, esto es lo que dice Juan Mackay,
el tedlogo que da nombre a esta catedra:

El tedlogo cristiano, digno de tal nombre,
debecombinarel papelycualidades del profesor
con las del apostol. En él, el testimonio, el
pensamiento y la accién cristianos deben ser
una sola cosa, como lo fueron en San Pablo,
como lo fueron en Martin Lutero.’

3. DIFERENTES Y VALIOSOS

Pude entonces oir y ver, leer entre lineas los relatos y estudios
y reconoci el valor que reside en el pueblo guarani, pequefio en
poblacion, sobreviviente de guerras no buscadas ni declaradas, de
exterminios, de enfermedad y opresion, con sus contradicciones
y bifurcaciones del alma y la palabra (pecado). Reconoci que es a
la vez depositario de sabiduria y conocimiento bueno que logra

* Juan A. Mackay. Prefacio a la Teologia Cristiana. México, D.F: Casa Unida de Publicaciones-
Publicaciones El Faro, S.A, 1984,32.
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preservar de manera creativa y también bella. Entonces mis preguntas
cambiaron porque no pude sino reconocer alli la presencia divina, la
misma que acompafd al pueblo hebreo y a la comunidad cristiana y me
acompafia amiy a la gente con la que convivo en el dia a dfa. Y no puedo
sino intuir que Dios tiene un propésito especial para ese pueblo...y no
necesariamente que yo le convierta en una copia mia o del mio.

Mackay dice también que:

En un sentido formal, el conocimiento de las cosas divinas puede ser obtenido
Solamente por aquellos en quienes ha surgido un serio interés personal y se ha
producido una adhesion absoluta, una absoluta entrega de si mismos.(...) Por
otra parte(...) pueden existir tanto el interés como la adhesion, sin
que sean conocidos Dios y su propésito para la vida humana.
¢Cual es ese interés, cual es esa adhesion y entrega, que nos
conducen a un verdadero conocimiento de Dios y de Su
voluntad? Nuestra respuesta es ésta: el interés por la justicia, la
completa adhesién a la justicia.® (Destague mio)

Considero que el de Mackay es un “buen decir”, el decir de un
hermano mayor que me permite controlar mi posible compulsion
cristianizadora y “hacerme complice en la justicia” con otras personas,
otros pueblos, como dijo Graciela el primer dfa.

4. MAIRA NAS ORIGENS, NO FIM MARANA-THA?

En 1982 mi esposo Luis y yo estudiabamos en la Universidad
Metodista de Piracicaba, en San Pablo, Brasil y el grupo de teatro
decidié escenificar la “Misa de la Tierra Sin Males”, de Pedro

¢ Mackay, Prefacio , 58.

" Dom Pedro Casaldaliga, Pedro Terra, Martin Coplas. Missa da Terra sem Males. Rio de
Janeiro: Tempo e Presenca, 1980, 65. Original en portugués.
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Casaldaliga, Pedro Tierra y Martin Coplas.
Luis participé como solista. La misa recuerda
la muerte de millares de indigenas, sacrificados
por los imperios cristianos de Espafia y
Portugal, masacrados en nombre de Cristo y
del emperador. Uno de los autores dijo que
fue el pueblo guarani, buscador incansable de
la Tierra Sin Males, el que dio el tono politico
y escatolégico de la misa. El éxodo del pueblo
guarani fue y es un éxodo conmovedor, porque
la Tierra sin Males es una tierra posible, un
deber fundamental de la histotia humana,

&1 éxodo del pueblo
guarani fue y es un
éxodo conmoyedor,
porgue la Tierra sin
Males es una tierra
posible, un deber
Sundamental de la
bistoria bumana, una
lensa alegria de nuestra
esperanza en yesiis
d (Cristo ...

una tensa alegria de nuestra esperanza en Jesus el Cristo, el Senor

resucitado; el nuevo cielo y la nueva tierra que el Padre Dios, juré

dar a sus hijos e hijas.

Em nome do Pai de todos os Povos,

Maira de tudo,

Excelso Tupa.

Em nome do Filho,

Que a todos os povos nos faz ser irmaos.
No sangue mesclado com todos os sangues.

Em nome da Alianca da Libertacio.

Em nome da Luz de toda Cultura.

Em nome do Amor que esta em todo amor.

Em nome da Terra-sem-males,
Perdida no lucro, ganhada na dor,
Em nome da Morte vencida,

Em nome da Vida, cantamos, Senhor!®

¢ Casaldéliga y otros, Misa, 33.
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Diez anos mas tarde, ya en Bolivia, Luis escenific6 la misma
obra con nifios y niflas de 7 a 12 afios, en el marco de los eventos
que recordaron 500 afios de conquista, exclusion, opresioén y dolor.
Esta fue una alternativa a las clases aburridas y lecciones rutinarias
de la historia contada desde los vencedores; un pequefio aporte a la
formacion de nuevas generaciones que puedan conocer la memoria
de sus pueblos y vivir la celebracion litargica cristiana como una
ruptura, un sacrificio, un pasaje liberador de la muerte a la vida, una
verdadera pascua de resurreccion.

Hoy, en medio de una comunidad diversa y solidaria, me re-
encuentro con este pueblo guarani que aun camina buscando la
Tierra Sin Males. Este es un tiempo y lugar propicios para renovar el
compromiso. ..

Unidos na memoria

Da Piscoa do Senhor
Voltamos para historia
Com um deber maior
Unidos na memoria

Da Antigua escravidao
Juramos a vitéria

Na nova servidao
América, Amerindia
Ainda na Paixao

Um dia tua morte

Sera resurreicio

A Pascoa que comemos
Nos nutre de porvir
Seremos nos teus povos
O Povo que ha de vir
Os pobres desta terra
Queremos inventar

Essa Terra-sem-males
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Que vem toda manha.
Uiras sempre a procura
Da Terra que vira
Maira, nas origens

No fim, Marana-tha!’

5. CAMINO A LA TIERRA SIN MALES

Comienza la Dra. Chamorto el tema de la Tierra sin Males, con
un cantico infantil: “Gran y Primer Maestro, sea fuerte y tenga valor
para llevarnos por el camino sagrado”. Es alentador saber que los
niflos y nifias guaranies de la regién de San Pablo son quienes animan
a las generaciones mayores a continuar la marcha en busqueda de una
tierra renovada. Las palabras suenan incluso a reclamo, demanda: |Sea
Suerte! [Tenga valor (Llévennos por el camino sagrado! Protagonismo infantil,
protagonismo recomendado por Jesus a sus discipulos; protagonismo
que en la mayorfa de nuestras comunidades y comunidades de fe
negamos por una u otra razén. A veces ni siquiera el silencio de los
niflos y nifias, el silencio y apatia de la juventud nos conmueve: tienen
primero que “aprender”, crecer y “tener experiencia”...luego podran
ser protagonistas, podran decir “la Palabra”. (La pedagoga en mi
sale a preguntar si esto forma parte de una propuesta alternativa a la
educacion vigente en la sociedad).

Caminar, camino, caminante...tres palabras que se repiten una y
otra vez en la descripcion que Graciela nos hace de la comprension
y relacion de la Tierra Sin Males con el pueblo guarani. La Tierra
Sin Males tiene significado no sélo por lo que ella es y ofrece, sino
también por el camino que se recorre en su busqueda, por el aliento
y la esperanza que provoca en el pueblo: “Hasta no poseer este lugar,

? Casaldaliga y otros, Misa, 65.
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los pies que lo buscan consagran, caminando, al camino como templo
de esperanza y libertad”...

Por eso de las asociaciones rapidas recordé versos de Antonio
Machado y que tan bello canta Joan Manuel Serrat:

Caminante, son tus huellas
el camino y nada mas;
caminante, no hay camino,

se hace camino al andar.

Al andar se hace camino
y al volver la vista atras
se ve la senda que nunca

se ha de volver a pisar.

Caminante no hay camino

sino estelas en la mar..."

Y me dije: jqué hermoso y qué triste a la vez! Por una parte es bueno
caminar haciendo caminos, pero por otra...jno quedan huellas!

En cuanto al pueblo guarani, parece que camina y va dejando
huellas en la tierra. ..y si no hay tierra, hay que luchar por conseguitla,
porque para entrar a la Tierra sin Males hay que cazar, plantar, hacer
fiesta y vivir como mbya-guarani...Llegar a ser aquello para lo que
fuimos creadas, creados; desarrollar la plenitud del ser como personas
y como pueblo.

Digan si estas palabras no hacen resonar en ustedes palabras que
una y otra vez Jesus dijo en relaciéon al Reinado de Dios: comida,

1 Antonio Machado, Cantares. Consultado 22 de octubre del 2008 en http://personal.
telefonica.terra.es/web/arbe2002/cantares.htm
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fiesta, vivir como hijos e hijas de Dios. Entrar, ser parte del Reinado
de Dios es ponerse en camino, es no mirar atras una vez que se ha
puesto la mano en el arado. Es, como dirfa Mackay, bajar del balcén y
unirse a quienes van por el Camino,

...el lugar en que la vida se vive tensamente, donde el pensamiento nace del
conflicto y el serio interés, donde se efectrian elecciones y se llevan a cabo decisiones.
Lugar de accion, de peregrinacion, de cruzada, donde jamas esta ansente del
corazon del caminante un interés serio y profundo. En el camino se busca una

meta, se corren peligros, se derrama a cada paso la vida. !

Tierra sin Males, Tierra plenificada, tierra madura...tierra del
tiempo y espacio perfecto. El camino es elemento fundamental y
si no, que lo digan los pueblos indigenas del oriente y la amazonia
boliviana que el afio 1990 marcharon por mas de 600 kilémetros,
desde la ciudad de Trinidad en las tierras bajas de la amazonia hasta
la ciudad de La Paz a 4000 metros de altura. Cruzando rios, subiendo
y bajando montafias, lejos de los caminos para evitar al ejército que
tenfa 6rdenes de pararles, caminaron por la Tierra y la Dignidad.

En esa marcha estuvieron presentes los y las guaranies de Bolivia.

Dice la Dra. Chamorro que se camina también por medio de
pequenas transformaciones que son sefnales de un suefio mayor. En este
sentido, en el caso que menciono, puedo identificar el reconocimiento
de su identidad y lengua en la reforma de la Constituciéon Politica
del Estado Boliviano en 1994, educaciéon bilingiie y otros pequefios
logros mas hasta la elaboracion, dieciocho afios mas tarde, de una
nueva Constituciéon Politica, con participacion mayoritaria de
representantes indigenas y de sectores populares y obreros, en la cual
se incorporaron muchas de las demandas del 90. Pero atn hay mucho
camino por recorrer para que la tierra y la dignidad alcance a todos

""" Mackay, Prefacio, 38
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los pueblos indigenas: las sefiales no son suficientes, pero son senales.
Senales de la Tierra sin Males; yo dirfa, sefiales del Reinado de Dios.

Allf también estan presentes las y los guaranies de Bolivia.

Y otra vez me vienen imagenes y palabras conocidas: Jesus
caminando, recorriendo las aldeas, sanando, ensefiando, curando. En
Jesus la palabra no sélo es hablada y oida, en Jesus, palabra de Dios
encarnada, la palabra es accion, es movimiento, es dinamica. “cEres
ta el que ha de venir...?”, le preguntaron de parte de Juan. Jesds
les respondi6: “Vayan y cuenten a Juan lo que han visto y oido...”
(Lc. 7.20, 22 NVI). Visto y oido. Visto y oido que las condiciones
materiales de las personas han cambiado para bien, que la utopia se
va haciendo realidad en el dia a dfa y el caminar del pueblo pobre,
sufrido.

Camino, caminantes, hacer caminos...El pueblo guarani repite
rituales que acercan la utopia; destierro y esperanza. ¢No les suena
conocido? A mi si: cientos de veces escuché la historia de la liberacion
del pueblo hebreo y su caminar en el desierto y la llegada a la Tierra
Prometida; jquién sabe cuantas veces la representamos! Y la repeticion
nos ha inspirado, no nos ha alienado de nuestra realidad, tan diferente
y a primera vista, tan lejana. sPor qué entonces, no dejarme inspirar,
animar, sostener también por la historia de este pueblo tan cercano
a nosotros como es el guarani? Es mas, ¢por qué no compartir el
destierro asi como la responsabilidad de abrir caminos y caminar
juntos y juntas?

Ritual, palabra que de ser “buen decir” se convirtié en un “decir
mal”, en algo hueco, sin sentido, sin vida, incluso hipocresia. Y
sin embargo, ahi tenemos la Mesa del Sefior, la Santa Cena: ritual-
celebracion-liturgia que acerca la utopia, que nos propone la cruz
(destierro) y nos infunde esperanza. Ritual-Presencia, conexion
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divino-humana. Pan para peregrinos y peregrinas, buscando vy
haciendo justicia al caminar en esperanza:

Anbhelo de tierra sin males
Edén de las plumas y flores
De paz y justicia hermanando

Un mundo sin odio y dolores
Venga tu Reino Sefor
La fiesta del mundo recrea

Y nuestra espera y dolor

Transforma en plena alegtia. '?

Eunice Arias, urugnaya, es estudiante de la Universidad Biblica Latinoamericana.

12 Silvio Meincke, Joao Gottinati y Edmundo Reinheardt, Con Hininos,365.
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Equilibrio y cuidado

Concepcion indigena de una
comunidad solidaria y diaconal

JOsE ESTERMANN

Resumen: Los pueblos originarios de Abya Yala —denominacion indigena del
continente latinoameticano'- vienen desarrollando una concepcion de lo que es
“comunidad” desde sus historias y experiencias milenarias, en estrecha relacion
con el medio ambiente, lo divino y sus co-comunarios/as. Esta concepcién tiene
trasfondo sapiencial y filoséfico, enraizada en una cosmovision incluyente e
integradora. Los aportes de los pueblos originarios maya, ndhua, kuna, guarani,
quechua, aimara, mapuche y muchos otros, a una diaconfa y solidaridad cristiana
no se fundamentan en primer lugar en el concepto cristiano del ‘amor al préximo/a

! Prefiero al término nativo Abya Yala sobre el de “América” que se debe al afin del
conquistador italiano Américo Vespucci de eternizarse. “Abya Yala” es el término con que
los Kuna (Panama) denominan al continente americano en su totalidad. La eleccion de este
nombre (que significa “tierra en plena madurez”) fue sugerida por el lider aimara Takir
Mamani, quien proponia que todos/as los/las indigenas lo utilicen en sus documentos y
declaraciones orales.
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la proxima’, sino en la conviccioén de que este universo esté interconectado y que

obedezca a un orden césmico y antropolégico fundamental.?

Abstract: The autochthonous peoples of Abya Yala — indigenous Word for the
Latin American continent — have developed an understanding of “community”,
based on their histories and millenary experiences, that is in close relationship with
the environment, the divine and their co-community members. This understanding
has a sapiential and philosophical background, rooted in a worldview that is both
inclusive and integrating. The contribuition of the maya, nihua, kuna, guarani,
quechua, aimara, mapuche peoples, among many others, to a diakonia of Christian
solidarity is not founded initially on the Christian concept of “love for one’s
neighbour”, but rather on the conviction that this universe is interconnected and
obeys a fundamental cosmic and anthropological order.

1. ALGUNOS RASGOS DE LA SABIDURIA INDIGENA
DE ABYA YALA

Practicamente todos los pueblos originarios en el mundo
defienden una posicién cosmocéntrica del ser humano y de todos
los demas aspectos de la vida. Es decir: el ser humano no ocupa un
lugar céntrico, ni mucho menos jerarquicamente superior, sino que

2 Para los pueblos originarios, el altruismo exagerado no es bueno, sino dafiino para el
equilibrio cosmico y social. Véase: José Estermann, José. “Las cruces verdes en las puntas de
los cerros: Gracia y Cruz en la dindmica de la esperanza de los pueblos originarios andinos”.
Ponencia en el Encuentro de CETELA de Cochabamba-Bolivia, noviembre de 2005 en
Roberto Zwetsch (ed.). CETELA: Encuentro de Cochabamba. Bolivia — Noviembre del 2005. CD-
ROM, 2006, 1-16).

Palabras claves: relacionalidad, orden césmico, reciprocidad, pueblos andinos.

Key words: relationality, cosmic order, reciprocity, Andean peoples
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ejerce su funcién especifica de “puente” (chakana) entre diferentes
ambitos de lo que se considera la “realidad” (en términos temporales
y espaciales). Esto significa que el universo como tal (en quechua o
aimara: pacha)* es considerado la “casa universal” que cobija a todos
los seres, vivos y supuestamente inertes, sagrados y supuestamente
profanos, divinos y no-divinos.

Lo que viene a ser la “comunidad” humana y religiosa, es ante
todo un reflejo de la gran “comunidad césmica” que se rige por
los principios pachaséficos de la relacionalidad, correspondencia,
complementariedad, reciprocidad y ciclicidad histérica. De acuerdo a
estos principios directivos, el ser humano se ubica en sulugar especifico,
dentro del todo de las relaciones religiosas, cosmicas, ecologicas,
sociales y econémicas. La comunidad humana representa en forma

? Uso aqui una concepcién eminentemente importante en las culturas y cosmovisiones
andinas. Chakana se refiere en primer lugar a la constelacion astronémica de la “Cruz del
Sur”, en segundo lugar a la “Cruz Andina” (que tiene origen precolombino), y en tercer
lugar o todos los fenémenos y elementos que sirven de “puente” o mediacion entre distintos
niveles, espacios y ambitos. El ser humano es considerado una chakana muy importante, por
su funcién y “lugar” de “cuidante” y representante ritual.

* Tanto el quechua como el aimara conocen la palabra pacha; asi por ejemplo ‘tempo’ se
expresa en quechua y aimara como pacha (hoy dia a veces con el espafiolismo #mpu). De todas
estas informaciones lingiifsticas se puede concluir que el vocablo quechumara pacha es una
palabra panandina y polisémica, de un significado muy profundo y amplio. Filoséficamente,
pacha significa el ‘universo ordenado en categorias espacio-temporales’, pero no simplemente
como algo fisico y astronémico. El vocablo griego kosmos tal vez se acerque mas a lo que
quiere decir pacha, pero sin dejar de incluir el ‘mundo de la naturaleza’, al que también
pertenece el ser humano. Pacha también podtia ser un equivalente homeomorfico del vocablo
latino esse (“ser”): pacha es ‘1o que es’, el todo existente en el universo, la ‘realidad’. Es una
expresion que se refiere al més alla de la bifurcacion entre lo visible e invisible, lo material e
inmaterial, lo terrenal y celestial, lo profano y sagrado, lo exterior e interior. Contiene como
significado tanto la temporalidad, como la espacialidad: lo que es, de una u otra manera, esta
en el tiempo y ocupa un lugar (Zgpos).
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ritual y celebrativa a la gran comunidad universal que se constituye
como una “casa” (wasi; nta) u vikos ordenado y armonioso.’

1.1 El principio de relacionalidad

El rasgo mas fundamental y determinante del pensamiento
andino (y de muchas otras sabidurias indigenas) es la relacionalidad
de todo. El ‘principio de relacionalidad’ se puede formular de
manera negativa y positiva. Negativamente dice que no puede
haber ningun ‘ente’ completamente carente de relaciones; y cuando
se dice ‘relaciones’, hay que pensar en relaciones ‘transeuntes’ (o
‘trascendentes’), y no solamente en ‘relaciones inmanentes’ (o
‘reflexivas’). Esto quiere decir que para el pensamiento andino no
hay ‘entes absolutos’ (ab-solvere: ‘soltar’, ‘des-conectar’) en sentido
estricto. La concepcién de la ‘absolutidad” en el mundo andino es
un concepto ‘ana-tépico’ u ‘occidento-génito’.’

Positivamente, el ‘principio de relacio-

& rasgo mds nalidad’ dice que cada ‘ente’, acontecimiento,
Sfundamental y estado de conciencia, sentimiento, hecho
determinante del y posibilidad se halla inmerso en multiples

pensamiento anding relaciones con otros ‘entes’; acontecimientos,
(v de nuchas otras estados de conciencia, sentimientos, hechos
sabidurias indigenas) es y posibilidades. La ‘realidad’ (como un ‘todo’
la relacionalidad de fodo.  holistico) recién ‘es’ (existe) como conjunto

* Véase: “El universo como ‘casa” en José Estermann. Filosofia andina: Sabiduria indigena
para un mundo nuevo. La Paz: ISEAT, 2006, 160-169.

¢ La concepcién de la “absoluteza’ o ‘absolutidad’ viene desatrollindose en Occidente a
partir de la filosofia helenistica-romana e ingresa con mucha fuerza al discurso teologico
cristiano de la Edad Media. En la forma mas estricta, emboca en un defsmo que sostiene
la existencia de un dios totalmente separado e incomunicado (“absoluto”) del universo.
En el cristianismo, hay varios #heologumena que relativizan la “absoluteza” de lo divino: la
Encarnacion, la Trinidad, la “pasibilidad” divina etc.
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de ‘seres’ y acontecimientos interrelacionados. El verbo quechua £ay,
por ejemplo, significa ‘set’ y ‘existit’, pero también es usado para
expresar la relaciéon de posesion o pertenencia: “tengo un hijo” en
quechua se expresa como “de mi me es mi hijo” (waway kanmi).

El principio de relacionalidad también tiene que ver con la ‘re-
lacién gnoseoldgica’. La filosoffa occidental expresa su concepcion
‘diastatica’ ante todo con respecto ala relacion entre el sujeto y el objeto
gnoseoldgicos: la relacion cognoscitiva es una relacion de ‘conciliacion’
entre realidades bifurcadas. El reconocimiento fenomenoldgico de
que cada conciencia fuera ‘conciencia de’ (intencionalidad) no supera
esta condicién, sino sélo la ‘inmanentiza’. Quiero sefalar en esta
oportunidad que la relacionalidad cognoscitiva andina no presupone
una ‘diastasis’ entre un sujeto conocedor y un objeto conocido.

La relacionalidad como base trascendental (a77¢) de la concepcion
filosofica y teoldgica andinas, se manifiesta en todos los niveles y
campos de la existencia. Por eso, puede ser llamada el ‘axioma incons-
ciente’ de la filosoffa andina y la clave pre-conceptual de la inter-
pretacion hermenéutica de la experiencia del runa/jagi’ andino. Se
expresa (entre otros) en algunos ‘axiomas derivados’ o principios
‘para-légicos’ andinos que se explicitan en seguida (principios de
correspondencia, complementariedad reciprocidad yciclicidad). Estos
principios, a su vez, son la base ‘parad’igmética’ para un sinnimero de
fenémenos filoséficamente interesantes en los ambitos de la natu-
raleza, la vida social y el orden ético.

" Los términos runa (quechua) y jagi (aimara) significan “ser humano” o “persona”, pero
con matices propios que no estan contenidos en el concepto occidental de anthropos (y
sus derivados lingiifsticos): existe una concepcion inclusiva (todos los seres humanos) y
exclusiva (los miembros de la comunidad); ademads, no se refiere al individuo separado, sino
al individuo “vinculado”.
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1.2 El principio de correspondencia

El principio basico de relacionalidad se manifiesta a nivel cosmico
como correspondencia entre micro- y macrocosmos, entre lo grande
y lo pequenio. El orden cosmico de los cuerpos celestes, las estaciones,
la circulacion del agua, los fendmenos climaticos y hasta de lo divino
tiene su correspondencia (es decir: encuentra ‘respuesta’ correlativa)
en el ser humano y sus relaciones econémicas, sociales, religiosas y
culturales. El principio de la correspondencia cuestiona la validez
universal de la causalidad fisica; el nexo entre micro- y macrocosmos
no es causal en sentido mecanico, sino simbolico-representativo. Por
lo tanto, los ‘fenémenos de transicion’ —que son chakanas o “puentes
cosmicos”- como los cerros, las nubes, el arco iris, los manantiales,

los solsticios y los cambios de luna tienen un

caracter numinoso y sagrado. El ser humano
&l orden cdsmico de

los cuerpos celestes, las
estaciones, la circilacion
del agua, los fendmenos

representa mediante actos simbolicos lo que
pasa en lo grande, asegurandose de esta
manera de la continuidad del universo y de
la perduracién del orden césmico.

imdticos v basta

de lo divino tiene su La correspondencia rige ante todo entre
correspondencia (es decir: las esferas del hanag/alax pacha (“espacio

encuentra ‘respuesta’ de arriba”) y del ay/aka pacha (“esfera de

correlativa) en el ser aqui y ahora”), mientras que la tercera esfera
bumano y sus relaciones representa el mundo de “adentro”, de los

econdmicas, soctales, difuntos y ancestros (uray/ukhny o mangha

religiosas y culturales. pacha).®

¥ Los primeros misioneros (sobre todo los franciscanos) tomaron esta triparticiéon
césmica andina como “prefiguracion” de la triparticion judeo-cristiana de “cielo — tierra
— infierno”. Sin embargo, hay grandes diferencias entre las dos concepciones: en el caso
andino, no hay separaciéon o “abismo” entre una y otra esfera; el “espacio de arriba”
no es el cielo cristiano trascendente, sino la esfera del los fendmenos meteoroldgicos y
astronémicos; y el “espacio de adentro” no es el infierno judeo-cristiano, sino el espacio
de la selva, el reino de los difuntos (wiiay marka) que es siempre un ambito de la vida.
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1.3 El principio de complementariedad (el y tierra, sol
y luna, varon y
Cada ente y cada acontecimiento tienen como mujer, claridad y
contraparte un complemento como condicién oscuridad, dia y
necesaria para ser ‘completo’ y capaz de existir noche, bondad y
y actuar. Un ente individual aislado (“moénada”) maldad coexisten
es considerado como incompleto y deficiente, si  para el pensamient
no se relaciona con su complemento opuesto. andino de manera
La oposicion no paraliza la relacion, tal como inseparable.

sucede en la légica occidental que se rige por el

principio de la no-contradiccion. La oposicion

mas bien dinamiza la realidad como lo afirma la logica dialéctica y el
pensamiento oriental en general.” Cielo y tierra, sol y luna, varén y
mujer, claridad y oscuridad, dia y noche, bondad y maldad coexisten
para el pensamiento andino de manera inseparable. El verdadero ‘ente’,
es decir la relacion, es una union de oposiciones (cozncidentia oppositorum),
un equilibrio dialéctico o dialégico.

La complementariedad a nivel césmico se da como ordenamiento

polar entre un lado izquierdo y un lado derecho, lo que a su vez se

concibe en términos de “sexuacion”: el lado izquierdo corresponde

a lo femenino, y el lado derecho a lo masculino. Se trata de categorias
cosmologicas (o “pachasoéficas”), y no de antropoldgicas o biologicas.

? Como ejemplos se puede mencionar las filosofias dialécticas de Hegel y Marx en Occidente
(que se remontan a Heraclito), y el pensamiento del taoismo (o daoismo) chino, en especial
la concepcion de Yin'y Yang del libro clasico I Ging.

1" El problema de la terminologfa se nos plantea nuevamente: en Occidente, el concepto
de la ‘sexualidad’ se limita a los entes vivos, y en sentido estricto al ser humano. Por lo
tanto, tiene una acepcion bioldgica (y antropolégica) en el sentido de la reproduccion vital.
‘Sexualidad’ para la filosoffa andina tiene un significado mucho mas amplio (tal como en la
tradicion tantrica y taoista de Oriente); es un rasgo cosmico y trasciende el ambito bioldgico.
Hablando de “sexuidad”, pretendo subrayar el rasgo césmico y pachaséfico de la condicion
polar de los elementos de las tres pacha, y no la dimension reproductiva, erética y genital en
un sentido mas estricto.
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Para el runa/jagi andino, todo esta sexuado (incluso lo divino) y, por lo
tanto, sujeto al principio de complementariedad.

1.4 El principio de reciprocidad

Los principios de correspondencia y de complementariedad se
expresan a nivel pragmatico y ético como ‘principio de reciprocidad’
A cada acto corresponde como contribucion complementaria un acto
reciproco. Este principio no sélo rige en las interrelaciones humanas
(entre personas o grupos), sino en cada tipo de interaccion, sea esta
entre personas humanas, entre ser humano y naturaleza, o sea entre
ser humano y lo divino.

El principio de reciprocidad es universalmente valido y revela un
rasgo muy importante de la cosmovision andina: la ética no es un
asunto limitado al ser humano y su actuar, sino que tiene dimensiones
cosmicas. Con mucha razon se puede hablar de una “ética césmica”,
que para la racionalidad occidental serfa un absurdo, debido a la
implicacion mutua de eticidad y libertad. La reciprocidad andina
no presupone necesariamente una relacion de interaccion libre y
voluntaria; mas bien se trata de un ‘deber cosmico’ que refleja un
orden universal del que el ser humano forma parte.

El principio de reciprocidad dice que diferentes

... la ética no .. ) .,
actos se condicionan mutuamente (zzzer-accion)

es un asunto

o de tal manera que el esfuerzo o la ‘inversiéon’ en
limitado al ser

una accion por un/a actor/a sera ‘recompensado’

bumano y su . . .
] por un esfuerzo o una ‘inversién’ de la misma
actuar, sino qie .
e di ; magnitud por el receptor o la receptora. En el
tiene dimensiones . L.
o fondo, se trata de una 9usticia’ (meta-ética)'' del
cosmicas.

' Esta “justicia” también repercute en la concepcioén de Dios que més que dador de méritos
y dones no merecidos (“gracia”) es la garantia del orden césmico, el ordenador universal y el
cuidante principal de la armonia y el equilibrio de la red de relaciones existente. Véase: José
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‘intercambio’ de bienes, sentimientos, personas y hasta de valores
religiosos.

A través de la reciprocidad, las y los actores/as (humanos/
as, naturales, divinos/as) establecen una fusticia c6smica’ como
normatividad subyacente a las mualtiples relaciones existentes. Por
eso, la base del principio de reciprocidad es el orden césmico (y su
relacionalidad fundamental) como un sistema armonioso y equilibrado
de relaciones.

1.5 El principio de ciclicidad histérica

Debido a la experiencia agricola, el ser humano andino concibe
tiempo y espacio (pacha) como algo repetitivo. La infinidad no es
entendida como linea sin fin, sino como movimiento circular o espiral
interminable. Cada circulo describe un ciclo, sea con respecto a las
estaciones del afio, la sucesion de las generaciones o sea en cuanto
a las diferentes eras historicas. El novum (Ernst Bloch) como algo
absolutamente desconocido, no existe para el pensamiento andino. La
secuencia de ciclos es dialéctica y discontinua; cada ciclo termina con
un cataclismo cosmico (pachaknti)'* que da lugar a otra vuelta, una era
nueva en otro nivel.

Estermann. “Teologfa en el Pensamiento Andino” en Boletin del Instituto de Estudios Aymaras, Serie
2 (Puno-Perd), Nrs. 49-50-51 (1995) 31-60. Idem. “Religién como chakana: El inclusivismo
religioso andino” en chakana vol. 1, No. 1. (2003) 69-83.

"2 Cada uno de los ciclos termina en un pachaknti, es decit: en un cataclismo cdsmico
(kutiy/ katina significa ‘regtesar’, “volver’). El universo (pacha) “vuelve’ a su estado cadtico y
desordenado, para después reordenarse nuevamente y formar otro cosmos, que en realidad
es otro ciclo césmico. La figura hace recordar la cosmologia de Empédocles y su ciclicidad
periédica entre el sphairos del Amor y el sphairos del Odio, pero también la concepcion
nietzscheana del ‘eterno retorno’. Sélo que los ciclos no son meras repeticiones o ‘retornos’
(kutiy/ kutina) de 1o mismo, sino una nueva manera de ordenar el universo (pacha), bajo ciertos
parametros.
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&l tiempo tiene un El ‘tlempo’ para el runa/jagi andino es como

orden cualitativo, la respiracion, el latido cardiaco, el ir y venir de

segiin la densidad, ¢/ las mareas, el cambio de dfa y noche. El ‘tiempo’

peso y la importancia - €8 relacionalidad cosmica, co-presente con el

de un acontecimients.  ‘€spacio’, o simplemente otra manifestacion de

pacha. Las categorias temporales mas impor-

tantes no son ‘avanzado’ o ‘atrasado’, ni

‘pasado’ y ‘futuro’, sino ‘antes’ (awpaq/nayra)

y ‘después’ (ghepa/ghipa). El tiempo tiene un orden cualitativo,

segun la densidad, el peso y la importancia de un acontecimiento.

Por eso, existen ‘tiempos densos’ y ‘tiempos flacos’; en algo la
temporalidad andina refleja la concepcion griega del &airos.

El tiempo no es cuantitativo, sino cualitativo; cada ‘tiempo’
(época, momento, lapso) tiene su proposito especifico. Existe un
tiempo para la siembra, otro para el aporque, otro para la cosecha;
hay tiempos ‘rituales’ para hacer los despachos/waxt'as y los pagos
a la pachamama.” Los tituales y las ceremonias no son ‘neutrales’
con respecto al tiempo; si no es el ‘tiempo’ apropiado, el ritual no
tiene el efecto deseado. No se puede ‘presionar’ el tiempo; por
eso, las supuestas ‘ganancias’ de tiempo para el runa/jagi a largo
plazo seran ‘pérdidas’.

2. “SOLIDARIDAD” EN CLAVE INDIGENA

Tal como se puede derivar de los principios expuestos, la
“solidaridad” no se limita a la comunidad humana, ni es una
caracteristica exclusivamente humana. La “solidaridad” en

3 Existen muchas formas rituales andinas. En el mundo quechua, se las denomina
normalmente con los nombres prestados del espafiol “despacho” o “pago” (indicando
que se trata de una cierta transaccion); entre los/as aimaras se usa waxt’'a para rituales
grandes y /ugta para tituales de menor importancia.
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perspectiva indigena es otra palabra para En términos mds
la “justicia cosmica” de la contribucién y antropoligicos, la
retribucién de elementos imprescindibles “Solidaridad’ para los
para la conservacion y el fomento de la puehlos originarios
vida. En este sentido, la “solidaridad” es un 1o se traduce en
aspecto fundamental de lo divino; Dios es formines de altruismo o

fundamentalmente solidario, es decir: vela asistencialismo, sino mds

por la conservacion y la restitucion de la red bien de una “usticia’

mela-humana que se pucede
entender en términos de

“equilibrio” y “armonia’

universal de relaciones que fundamentan la
vida en todos sus aspectos.

La “solidaridad” se expresa en muchos
niveles y ambitos, tanto humanos como no-
humanos. Existe, por ejemplo, un tipo de
reciprocidad “solidaria” entre la lluvia y la tierra (pachamama), entre
el Sol y los cultivos, entre el ganado y el o la pastor/a. En términos
mas antropologicos, la “solidaridad” para los pueblos originarios
no se traduce en términos de altruismo o asistencialismo, sino
mas bien de una “justicia” meta-humana que se puede entender
en términos de “equilibrio” y “armonia”.

Este equilibrio o esta armonifa cosmicos se traducen al ambito
de la humanidad como complementariedad, reciprocidad y ayuda
mutua. La ética comunaria (que es una ética enddgena) parte de la
conviccion que la situacion de injusticia econdémica, social o cultural
es un deterioro del equilibrio y la armonia imprescindibles entre
sus miembros. Si un comunero o una comunera sufre de hambre o
tiene problemas de salud, toda la comunidad sufre con el o ella.

Podemos hablar del “individuo vinculado”* en un sentido muy

fuerte: la persona individual esta vinculada subterraneamente (o

"Véase: Alison Spedding. “ElIndividuo Vinculado: Accién, Culpabilidad y Responsabilidad
Individual en los Andes” en Kollasuyo, Quinta Epoca, N° 1. (2002) 122-134.
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en términos mas psicoanaliticos: subliminalmente) con todas las
personas de su entorno, en especial con los miembros de la familia
extensa que llega a ser en los Andes la comunidad rural o el ay//u.
Este vinculo es tan fuerte que la comunidad se siente como un solo
“cuerpo” (a la manera como Pablo habla de la metafora del “cuerpo”
para referirse a la comunidad cristiana original).

El matrimonio andino (jagichasinia, sirwisina; sirvinakuy) contiene
en la misma terminologia todo un programa que tiene que ver con
la “solidaridad”, el “equilibrio” y la “armonia”. La palabra aimara
Jjaqichasinia que se usa para el “matrimonio”, quiere decir literalmente
“hacerse persona’”; con tal que dos individuos vinculados por el nexo
conyugal recién son “persona’ en sentido pleno. Los demas términos
(tanto en quechua como aimara) provienen de la nocién espafiola
“servit” (sinwisina; sirwinakny) y se los traducen como “servirse
mutuamente”.

Con otras palabras: el matrimonio andino es la base de la
“solidaridad” indigena, de un servicio mutuo que tiene como
objetivo el establecimiento de una armonia y una plenitud entre los
seres humanos. Aplicando este criterio a la “comunidad”, quiere
decir que ésta recién tiene su plenitud y equilibrio, si todas las partes
contribuyen a esta justicia comunaria. Si un miembro sufre escasez o
una enfermedad, el principio solidario —que es a la vez una expresion
del principio de reciprocidad— exige el empeno de todos los miembros
para restablecer el equilibrio, es decir: para acabar con la situacién de
escasez y enfermedad.”

5 Es interesante que la tradicién semita tiene una misma légica y concepcién, como nos
hace ver Pablo mediante la metafora del “cuerpo” como un todo interrelacionado (1 Cor

12: 12-206).
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No puede haber un desequilibrio econémico ni social o cultural
entre los miembros, sin que la comunidad como tal sufra y se
enferme. Enfermedad, sufrimiento, dolor e injusticia son fenémenos
colectivos, mucho mas que individuales; por lo tanto, la solidaridad
es el deber comunitario de vigilar por el bien comun, el equilibrio
social y la armonia interpersonal, pero también con la Naturaleza. El
restablecimiento de la salud, justicia y armonia siempre se fundamenta
en actividades rituales y celebrativas, que implican una redistribucién
de la riqueza (“compartit”) y de las relaciones humanas.'

Incluso las fiestas llamadas “religiosas” (en el fondo, todas las
fiestas tienen connotacion religiosa) en los Andes tienen este propdsito
de la realizacién de una solidaridad mas amplia (que no es altruismo
ni compasion). La fiesta de Todos los Santos, por ejemplo, no es
solamente una retribucion solidaria y reciproca a las personas difuntas,
sino también un acto solidario para las personas vivas que sufren
pobreza, marginacion social, exclusion y enfermedades. La “mesa” que
se prepara para el o la difunto/a, sera distribuida después de la vigilia
al grupo de “rezadores/as” que normalmente son personas indigentes
y necesitadas. No es casual que la comida y bebida recibida en esta
ocasion, alcanza para mantener a una familia para todo un mes."’

' Existen enfermedades andinas tipicas (mancharisqa, wayra, allpa bapisqa, khara khara etc.)

que no tienen curacién dentro de la légica farmacéutica e individualista de Occidente.
Como la causa de la enfermedad es la distorsion del equilibrio social, ecolégico y cosmico,
el tratamiento también esta dirigido al restablecimiento de este equilibrio, lo que implica una
actividad ritual y simbolica. Curar una persona es curar el “cuerpo colectivo” del que forma
parte.

'” La Fiesta de Todos los Santos en los Andes tiene una finalidad parecida a la del afio jubilar
en la Biblia Hebrea: distribuir los remanentes del trabajo humano, para “empezar de nuevo”.
Como los difuntos (almas) siguen vivos y nos pueden hacer favores, hay que retribuirles en
forma reciproca estos favores, pero en forma simbdlica y retributiva: se reparte las riquezas
de la “mesa” entre las personas mds necesitadas que retribuyen estos bienes en forma de
“rezos”. Cf. Gerardo Fernandez Juarez. “Todos Santos: Todos Almas” en Revista Andina
N° 31 (1998b)139-159; Freddy Luis Maidana. “Todos Santos: el hombre va en busca de su
muerto” en £/ Diario. 1a Paz (octubre 31, 2002) 4; Museo Nacional de Etnografia y Folclore.
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La Fiesta de la Cruz en el mes de mayo también tiene un proposito
de solidaridad cosmica y humana. En la Bajada (3 de mayo) y Subida
(Pentecostés) de la Cruz, pero sobre todo en las vigilias y novenas,
las familias mas pudientes ponen a disposiciéon de todas y todos sus
remanentes, para que se haga “cuentalimpia”y para que “ante el Sefior”
nadie sufra de hambre o de sed.' Las fiestas religiosas, en general,
son ocasiones para regular las incipientes injusticias y desequilibrios
entre los miembros de la comunidad, a través de las costumbres de

¢ 2 <

“prestes”, “mayordomos”, “hermandades”, “padrinazgos” y otras.

Esta logica se puede comparar con la idea “jubilar” de la Biblia
Hebrea: establecer mecanismos —por mandato divino— de contribuir
a un restablecimiento de la justicia social, mediante la condonacion de
deudas y la costumbre de hacer “cuenta limpia” cada cuanto tiempo.
Este mecanismo de “solidaridad” no tiene que ver con un acto de
“oracia” desmerecida, sino con la logica de una justicia cosmica que
se entiende en términos religiosos.

3. “DIACONIA” EN PERSPECTIVA INDIGENA

En un contexto pastoral, la diaconia se suele definir por un
servicio (diakonia en griego significa ‘servicio’)!” de una u otra iglesia

Todos Santos. La Paz: MUSEF, 2004a; Angela Riveros. “La fiesta de Todos Santos entre los
migrantes aymaras de la ciudad de La Paz: Cambios y continuidades culturales” en XI1”
Reunidn Annal de Etnologia. 1a Paz: MUSEE. Vol.I., 2001, 389-399.

¥ En la Fiesta de la Cruz, se baja la cruz (en color verde y sin corpus) del cerro tutelar
del pueblo, en procesién con banda de musicos, chicha y rezos, para colocarla en la plaza
central del pueblo. Se hace una vigilia después de la Bajada y antes de la Subida, en las que
no sélo hay un intercambio “religioso” de oraciones y favores divinos, sino también un
intercambio econémico entre la familia de “mayordomia” (que supuestamente es rica) y las
y los comuneros/as pobres del pueblo.

Y La palabra griega diakonos significa ‘siervo’ o ‘servidor’, y el vetbo correspondiente es
diakonein (‘servir’, ‘ministrar’). Diakonia se tradujo al latin como ministerinm, diakonos como



J. EsterMANN: EQUILIBRIO Y cuDADO / 157

para las y los mais necesitados/as: madres solteras, ancianas/os,
discapacitados/as, enfermas/os, personas marginadas, indigentes etc.
1 se dirige normalmente a las personas
que caen fuera de la red social y econémica que tienen tendida las
instituciones publicas.

Es decir: la labor diacona

“Diaconia” en términos indigenas no es unalabor separadadel resto
de las actividades comunitarias, sino parte integra de ellas, dirigidas
a todas y todos. El concepto adecuado y acorde con los principios
sapienciales de los pueblos originarios es el del “cuidado”. El ser
humano es basicamente el “cuidadot” (arariwa) y no el propietatio,
el productor o el homo faber de la modernidad occidental. La funcién
de “cuidat” (ghaway que significa ademas ‘mirar’, escudrifiar’) consiste
en vigilar por el equilibrio fragil y complejo del ecosistema, de la
comunidad humana, de las relaciones rituales y religiosas y del
cumplimiento de los preceptos andinos del “ama suwa, ama lulla, ama
qella” (jno seas ladrén, no seas mentiroso, no seas flojol).

El ser humano no es productor ni mucho menos constructor del
equilibrio social y césmico, sino su vigilante y cuidador, cultivador de
relaciones o “agri-cultor”, es decir: cuidador de la pachamama y de los
fenémenos meteorolégicos y climaticos. Es parte del ecosistema y a

minister, y diakonein como ministrare. En la historia evolutiva de la terminologfa, se nota dos
cambios importantes: Por un lado, el término —en la forma latina- se “seculariza” cada vez
mas y se lo aplica a lo politico (“ministro”, “ministerio”); y por otro lado, el sentido original
de “servicio” se pierde practicamente a favor de un “cargo”, una “ocupaciéon”, una cierta
“funcion” (tanto en el ambito religioso como politico). El término griego diakonos ( diakonein;

diakonia) aparece en el Nuevo Testamento en: Le 10:40; 22:26. Jn 2: 59. Rm 15: 25. 2 Cr 8: 4.

% En muchas iglesias, la labor diaconal viene ser institucionalizada. En la Iglesia catélica,
el “didcono” (transitorio) es el ministro eclesidstico inmediatamente inferior al sacerdote
(ordenacién menor) o el varén laico que ejerce al “diaconato permanente”; también existen
las “diaconizas”, religiosas consagradas que trabajan en instituciones de atencion a enfermas
y enfermos. En muchas iglesias protestantes, existen los “ministerios” de “didcono” y
“diaconiza”.
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&/ ser bumano no es la vez su “cuidante”. En la comunidad rural
productor ni mucho (aylln), cada uno asume el papel de “cuidante”

menos constrictor del equilibrio social y econémico; esta tarea
del equilibrio social es lo que se podria llamar “diaconia”.

Y cdsmico, Sino su
Yigilante y cutdador,
cultivador de relaciones
0 “agri-cultor, es
decir: cutdador de
la pachamama vy

La ética del “cuidado”™ es asociada
a menudo con una actitud y un habito
eminentemente femeninos; resulta que en
la mayoria de las iglesias, la labor diaconal
es realizada por mujeres, a pesar de que
los “diaconos” son en su mayoria varones

de los fendmenos ) .
o (en la Iglesia catolica tanto los consagrados
meteorologicos y .
o temporales como los laicos permanentes; en
climdticos.

otras iglesias como ministros). El “cuidado”
integral practicado por los pueblos originarios
se asemeja mucho mds a una perspectiva
ginocéntrica (que androcéntrica); y ésta a su vez se relaciona en
forma mucho mas intima con la vida y su conservacién.

2 Cf. M.J. Larrabee (ed.). An Ethic of Care. Londres: Routledge, 1993; D. Curtin,
D. “Towards an Ecological Ethic of Care” en Warren, K.J. (ed.). Ecological Feminist
Philosophies. Indiana: University Press, 1992. Irene Comins Mingol. “Del miedo a la
diversidad ala Etica del cuidado: una perspectiva de género™ en Comvergencia, septiembre-
diciembre (2003) N° 33, 97-122. La “ética del cuidado” fue desarrollada en un primer
lugar por filésofas y educadoras feministas, antes de convertirse en un debate en la
antropologfa y teologfa. Véase: F Torralba. Antropologia del Cuidado. Barcelona: Instituto
Borja de Bioética, 1998; Leonardo Boff. E/ cuidado Esencial: Etica de lo Humano, Compasiin
por la Tierra. Madrid: Trotta, 2002.

# Referente al “ginocentrismo” y la “ginosofia” de la cosmovision y religiosidad
andinas, véase: José Estermann. “La filosoffa andina como alteridad que interpela: Una
critica intercultural del androcentrismo y etnocentrismo occidental” en Concordia 49.
Aachen: Wissenschaftsverlag Mainz (2006). 81-104. Sobre todo el capitulo: “Critica
del androcentrismo occidental”. La ética y antropologfa del “cuidado” se originé en
oposicion a una ética de responsabilidad y una antropologfa de autorrealizacion demasiado
androcéntricas, llegando a concepciones mas acordes a la sensibilidad y sensitividad
femeninas. Hay muchos indicios de que los paradigmas indigenas de los pueblos originarios
concuerdan con los presupuestos de estas teorfas femeninas e incluso feministas, debido
al nexo intimo con los “misterios de la vida”. Se trata de un pensamiento organico mas
que analitico, holistico més que dualista, narrativo mas que discursivo.
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Por lo tanto, la “diaconia” en clave indigena se traduce como el
“cuidado de la vida” en todas sus formas: el ganado, la pachamama y
sus cultivos, las personas humanas de la comunidad, pero también los
fenémenos de “transiciéon” que son garantes de vida (espiritus tutelares
o achachilas/ apusy”® fendémenos meteorolégicos y astronémicos;
siembra y cosecha). Como en muchas cosmovisiones indigenas, todo
esta de una u otra manera “animado” y tiene “vida”, la “diaconia” se
extiende al cuidado del orden cosmico, sobre todo en y a través de la
correspondencia del microcosmos ritual del ser humano.

El “cuidado de la vida” implica un trato cuidadoso y tierno de las
condiciones de vida, sobre todo de la fuente de toda vida, la pachamama.
Este cuidado implica una logica ritual de reciprocidad (devolver lo que
se recibe), de pedir permiso (ficenciaykiwan) y de la complementariedad
sexuada (es ante todo el varén que trabaja la tierra). En cuanto al
ecosistema, el “cuidado” implica conservar y mantener un orden
complejo de relaciones entre ser humano y el Medio Ambiente. Y en
cuanto al ganado, se trata de velar por la reproduccion y el bienestar.

Cuando se trata del “cuidado” de la comunidad humana y sus
miembros, la “diaconfa” en perspectiva indigena viene a ser el cuidado
de lo que los pueblos originarios suelen llamar el “Buen Vivit” (suma
qamaiia | allin kawsay) que se plasma también en visiones utépicas de
la “Loma Santa”, de la “Tierra sin Mal”, del “Paititi” u otros zgpo:. El
“Buen Vivir” es lejos de ser una version indigena de la Dole 17ita o
del suenio hedonista de una vida en lujo. Se trata mas bien del suefio
de un “mundo en el que caben todas y todos, incluida la Naturaleza”,
proyecto central de los zapatistas de Chiapas y lema de los Foros
Sociales Mundiales.

B Apu (quechua) y achachila (aimara) se tefieren etimolégicamente a los “ancianos” y
“ancestros”, y en sentido mas amplio a los cerros tutelares (de preferencia nevados) como
presencia vital y protectora de nuestros ancestros.
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El “Buen Vivit”** busca el equilibtio entre todos los agentes de
vida, para asegurar las condiciones imprescindibles de vida, sin hambre
ni sed, sin despilfarro ni escasez, sin contaminacion ni explotacion.
Es un ideal plasmado en un “cuidado” mutuo, en una “diaconia”
permanente que no tiene nada que ver con el asistencialismo. FEl
“Buen Vivit” se traduce en términos de una economia solidaria, la
soberania alimentaria, una produccién de cultivos en pisos ecologicos,
formas de trueque y reciprocidad laboral (ayni, mink’a).

4. A MANERA DE CONCLUSION

En ciertas tradiciones y practicas eclesiales, se ha insistido —y en
parte se sigue insistiendo- en la “diaconia” y la “solidaridad” como
actitudes resultantes de un altruismo sustentado por la base biblica y
teologicamente justificado por la primacia de la “gracia” divina sobre
los “actos” humanos. Esta concepcioén ve con malos ojos sabidurias
y practicas que enfatizan sistemas “naturales” y “organicos” de
“solidaridad” y “diaconia”, tal como vienen a ser vividas desde miles
de afios por los pueblos originarios en gran parte del planeta.

# La concepcion andina del “Buen Vivit” (suma q'amaia en aimara o allin kawsay en quechua)
se refiere en ultima instancia al equilibrio y la armonia césmicos, a un mundo en el que todas
y todos pueden vivir dignamente, aprovechando de lo que nos regala la pachamama y los apus/
achachilas. El lema de la revolucién zapatista, eco de los pueblos originarios de Chiapas en
México, quiere subrayar justamente este aspecto holistico del suefio indigena: un “mundo
en el que quepan todas y todos, incluida la Naturaleza”. Véase: PRATEC (ed.). Alin Kawsay:
Concepeiones del bienestar en el mundo andino amazonico. Lima: PRATEC, 2006; Elena Pardo
Castillo y Rosio Acaya Quenti. “El_A4/in Kawsay en la concepcidn andina y el Bienestar en la
concepcion occidental” en http://www.pratec.org.pe/articulos/divulgacion/7.pdf , s/f.

. Ayni'y mink’a son dos formas de reciprocidad laboral practicadas siempre en los Andes: el
ayni se podria traducir como “trabajo comunitario”, normalmente para realizar un proyecto
comun (irrigacion; carretera; agua potable etc.); la wink’a es una forma de labor reciproca en
la que un comunero o una familia ayudan a otro comunero u otra familia, con tal que éstos
devuelven el trabajo en otra fecha, sea efectivamente o en forma simbdlica.
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Las perspectivas “holisticas” y cosmocéntricas de los pueblos
indigenas complementan las concepciones aparentemente “altruistas”
de la diaconia cristiana con un enfoque que supera tanto un antropo-
como andocentrismo teologico. A pesar de la primacia proto-
reformatoria dela “gracia”, en muchas iglesias se practica una actividad
“diaconal” muy activa y hasta activista que no siempre respeta las redes
de solidaridad y “cuidado” existentes en las comunidades originarias.
Parece que la antigua teologia del empefio humano de “ganarse el
cielo” mediante obras diaconales y caritativas se ha convertido en
una “gracia secularizada”, a través de los proyectos de desarrollo de
agencias de cuflo evangelical o incluso fundamentalista.

La concepcién indigena de “solidaridad” como la conservacion, el
mantenimiento y la restauracioén de un equilibrio cosmico, biolégico,
social y econémico, y la de “diaconia” como el “cuidado” amoroso
y carifioso de las multiples relaciones (que a la vez siempre son
“religiosas”) existentes y garantizadoras de la vida, nos pueden ayudar
a entender estas dos realidades teologales de una manera mucha mas
amplia, en perspectiva intercultural y quizas incluso interreligiosa.

Se trata —nada mas y nada menos- de un proceso de transformacion
intercultural e interreligioso de las practicas y concepciones religiosas,
de las que ‘solidaridad’ y ‘diaconia’ son dos ejemplos fundamentales.
No se trata de una transformacion “ética” delo religioso, de un proceso
historico de llegar a una “religion universal” o un “ezhos globalizado”
(aunque es parte de la agenda de las religiones y espiritualidades
actuales), sino de un didlogo abierto y fructifero con las sabidurfas
milenarias de (en el caso de las Américas) Abya Yala, para encarnar
e “inculturar” mas radicalmente el mensaje de Jesucristo, imperativo
e indicativo de una vida plena para todas y todos, sin perjudicar a la
Naturaleza y las futuras generaciones.

Josef Estermann, suizo, es tedlogo y fildsofo y profesor del Instituo Superior Ecuménico Andino de Telogia
en Bolivia.





