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Indianismo, politica y religiéon en Bolivia (2006-2016)

Verushka Alvizuri

Resumen.

Desde el inicio de su mandato, en 2006, el presidente boliviano Evo Morales ha demostrado su fidelidad a
una fastuosa “religién indigena” muy diferente de la “religion oprimida” de los indigenas andinos que los
te6logos de la liberacion identificaron en la década de 1970. Este articulo se interroga sobre la pertinencia
de los conceptos de “religion neo-india” y “religién andina” empleados usualmente para designarla. En
lugar de las atribuciones categoriales que la etiquetan como propia de una identidad indigena, este articulo
sugiere tomar en cuenta sus antecedentes historicos (indianismo, katarismo) y el contexto politico en el

que se manifiesta (laicizacién del Estado, conflictos con la Iglesia catdlica).

Palabras clave: Bolivia, Evo Morales, religién, indianismo, politica.

Cuando el poderoso celebra la religion del oprimido.

Desde su primer dia de gobierno, el presidente Evo Morales! ha demostrado su religiosidad,
consagrandole tiempo, practicandola con regularidad y con fasto. Ha participado en rituales de diversa
indole: eucaristias inculturadas, libaciones para la Pachamama, cultos solares y ceremonias ancestrales.
Estas ultimas son llamadas asi por sus disefiadores -altos funcionarios de Estado- para esconder su
caracter innovador y subrayar un supuesto caracter atavico. Su celebracién ha precedido el ritual estatal de
juramento del presidente delante del Congreso. La tercera y dltima tuvo lugar el 21 de enero de 2016. Evo
Morales cumplié una década en el poder e inicié su tercer mandato presidencial consecutivo. Ese dia se
inici6 un ciclo de ceremonias religiosas. Primero, Morales dio gracias a la Pachamama participando de un
Te Deum “inculturado”, oficiado por yatiris. Al dia siguiente protagonizé una compleja “ceremonia
ancestral”. La misma se podria dividir en secuencias rituales. Un total de seis rituales fueron concebidos
para la ocasion: Morales fue limpiado de las energias negativas; luego, vestido; unas mujeres ritualistas

convocaron las energfas terrenales. Seguidamente, unos varones captaron la energia césmica y, después de

1 Evo Morales Ayma (Orinoca, 1959) Nacido una zona rural del departamento de Oruro, hijo de campesinos, terminé la escuela,
hizo el servicio militar, castellanizé su nombre para evitar la discriminacién (aunque no existe una versioén oficial su verdadero
nombre podria ser Evaristo Mamani), ejercié una gran cantidad de oficios (ladrillero, trompetista, panadero), migré hacia la zona
tropical del Chapare donde se convirtié en productor de hoja de coca. La politica de erradicacién impulsada por Estados Unidos
fue el detonador de su compromiso politico. Su trayectoria sindical fue rapida y ascendente convirtiéndose en cabeza de la
Federacion de productores de coca en menos de ochos afios (1981-1988). Su trayectoria como candidato presidencial también fue
vertiginosa. Se presenté tres veces a las elecciones (1997, 2002, 2005). La campafia electoral que lo llevé al poder insistié en su
etnicidad aymara. Ha gobernado desde 2006. Gané tres reelecciones sucesivas (2005, 2009, 2012). Intento modificar la
Constitucién para representarse a elecciones, sin éxito. La voluntad de perennizarse en el poder, las acusaciones de corrupcion, la
deuda que contrajo con China, la politica que ha llevado adelante con relacién al medio ambiente y los pueblos indigenas han

desgastado su imagen.



una dltima libacion, lo conectaron con el presente. El espectaculo de la devocion presidencial termind con
una escena digna del cine. Morales de pie delante de la escalinata de la Puerta de Kalasasaya, vestido con
un pantalén blanco, unas sandalias del mismo color, un poncho de vicufia beige con una enorme pechera
de oro y una cofia. El atuendo del presidente costé 30.000 bolivianos, esto es 16 veces el salario minimo?.
La ceremonia tuvo un costo de 3.4 millones de bolivianos. El presidente parecia un rey. Y no tenia un
cetro, sino dos. Esta fastuosa expresion religiosa dista mucho de la imagen que los tedlogos de la
liberacién nos dieron de la “religiéon oprimida” de los indigenas andinos en la década de 1970, cuando la
identificaban con el “rostro indio de Dios3. No cabe duda de que estamos frente un fenémeno religioso

nuevo que conviene conceptualizar, caracterizar y contextualizar, a la luz de la historia boliviana reciente.

¢Coémo llamar a esta practica religiosa: neo-india, andina o pachamamica?

Las “ceremonias ancestrales” de Morales podrian ser clasificadas dentro de la categoria de “religiones
neo-indias™>, lo que equivale a decir que estamos frente a un invento reciente que de “indigena” no tiene
nada. Exploremos esta pista. Este campo de estudios establece una distincion entre lo que podria llamarse
“indios auténticos” y los “neo-indios” que esta misma literatura describe como mestizos disfrazados de
indios, ignorantes de las culturas indigenas de las cuales se reivindican y depredadores de la indianidad”.
La distinciéon entre indios y neo-indios, entre una indianidad auténtica y otra falsa, es el aspecto mas
polémico de esta propuesta y también el menos convincentes. Este campo de estudios se ha focalizado en
dos terrenos, Pertd y México. El caso boliviano ha sido incluido por afiadidura y no procede ni de una
revisién bibliografica exhaustiva, ni de una etnografia de largo aliento y en dltima instancia compara
fenémenos que no necesariamente son similares. La indianidad no es una misma en todas las Américas,

existen especificidades nacionales y regionales. Analizar las ceremonias ancestrales de Morales sin tomatlo

2 Traje ritual de Evo serd de fibra de vicufia y con repujados de oro, Pdgina siete, 20 de enero 2015

3En los paises donde la condiciéon de pobreza e indianidad van de la mano, se fomenté la practica de una “teologia india”. En el
afin por comprender mejor el “alma indigena” muchos misioneros se formaron en ciencias humanas y sociales dedicandose a
estudiar las culturas oprimidas de los paises donde se instalaron como misioneros. Sin duda las figuras mas emblematicas de este
compromiso han quedado reunidas en E/ rostro indio de Dios (1994) una obra compilada por Manuel Marzal (1931-2005) que reune
la colaboracién de Xavier Albo, Bartolomeu Melid, Eugenio Maurer y Ricardo Robles, todos ellos miembros de la Compaiia de
Jests.

4 Este es el término oficial que usan los disefladores de dichos rituales probablemente para justificar el caracter antiguo y refutar el
caracter innovador e inventivo de la tradicion. La antropologfa de las religiones neo indias designa estos rituales como cultos neo-
solares. Sin embargo, al interior del ritual mismo, no solo es cuestion de cultos al sol, sino a la Pachamama, a las montafias, al
inframundo, etc.

5> Galinier Jacques, Molinié Antoinette, Les néo-Indiens. Une religion du 11I° millénaire, Odile Jacob, Paris, 2006.

¢ Chavarochette Carine et Demanget Magali, “Reacomodos religiosos (neo) indigenas en el tercer milenio”, Trace 54, 2008, 3-10.

7 Galinier, Molinié, gp.cit.

® Lupo Alessandro, “Epflogo”, en Felix Baez Jorge, Alessandro Lupo (coords.), San Juan Diego y la Pachamama. Nuevas vias del

catolicismo y de la religiosidad indigena en América Latina, Xalapa, Editora del gobierno del Estado de Veracruz, 2010, pp.601-619.



en cuenta puede llevar a creer que efectivamente los “nuevos indios” bolivianos han inventado un ritual
totalmente ignorante de la tradicién. Es aqui donde me gustatfa hacer una precision. Es cierto que estamos
frente a una innovacién ritual, pero esta procede de una historia. Que se me entienda bien, no estoy
postulando que dichas ceremonias provengan de una tradicién prehispanica, sino de una historia
relativamente reciente - el indianismo-katarismo y la teologfa de la liberacion- que puede situarse a finales
de la década de los sesenta. Estas dos razones me llevan a interrogarme sobre la pertinencia de este

concepto para explicar el caso boliviano.

Otra alternativa serfa considerar la devocién presidencial como expresion de una “religion andina” en el
sentido de propia de los pueblos indigenas de los Andes, o para decirlo de manera mas contundente:
como si en los Andes, los “indigenas” tuvieran una religién propia, mezcla de tradiciones amerindias y
catolicismo heterodoxo y los “no indigenas” tuvieran un catolicismo ortodoxo. En teorfa, la religion
andina serfa distinta de las llamadas “religiones del libro” (judaismo, cristianismo, islamismo) porque no
tiene una tradicién escrita, ni se transmite de manera sistematica®. Sin embargo, el fenémeno religioso que

nos interesa comprender no coincide con esta caracterizacién, por dos razones.

Primero, la sociedad boliviana en su conjunto, independientemente de las inscripciones de los individuos
en las categorias sociales de “indio” o de “no indio”, tiene una base cultural que le permite comprender la
cultura religiosa que se esta celebrando. Ahora bien, es el conocimiento de esa cultura religiosa lo que me
parece central para historicizar el fenémeno religioso que nos ocupa. No es mi intencién debatir sobre la
transmisién oral de esta religion desde tiempos inmemoriales, lo que me interesa subrayar es que la
comprensién de lo que significa la “religién andina” es un fendmeno reciente y mas bien vinculado a una
cultura letrada. Lo que me lleva hacia esta interpretacion es que el concepto mismo de “religiéon andina”
tiene una historia reciente. Entre 1970-1990 se opera, en el ambito académico, una reificacién cultural de
lo andino presentandolo como la alteridad radical frente al mundo occidental, hasta convertirlo en un area
cultural que incluye, entre otras cosas, los estudios sobre la religion andinal®. En Bolivia y Peru se
multiplican los institutos de investigacion y las publicaciones!! hasta desembocar en unos “estudios
teolégicos andinos” que se han institucionalizado!?. Asi termina surgiendo una “teologia andina” que

cristaliza en ella una teologfa india de la liberacién y la reificaciéon de lo andino. Este campo es muy

? Speeding Alisson, Gracias a Dios y a los Achachilas, Plural, La Paz, 2004.

10 Alvizuti, Verushka, La construccion de la aymaridad, El Pais, Bolivia, 2008.

11'Se funda en Cuzco el Instituto de Pastoral Andina (1969), siendo su principal publicacién la Revista Pastoral Andina. Se crea el
Centro de Estudios Regionales Andinos "Bartolomé de Las Casas" (1974) que publica la Revista Andina. En La Paz se crea el
Centro de Investigacién y Promocioén del Campesinado (1971) que publica los Cuadernos de Investigacién del CIPCA. En Puno
se crea el Instituto de Estudios Aymaras (1974) que publica el Boletin Ocasional Aymar Yatiwawi y maés tarde la Revista
Inculturacién.

12 En 1983 habia un Centro de Estudios Teoldgicos, después se llamé Instituto Superior de Estudios Teoldgicos de la Regidon

Andina y desde 1993 se llama Instituto Ecuménico Superior de Teologia Andina.



dinamico. En la actualidad, el andinismo se ha renovado y teologia andina también'3. Uno de los temas
recurrentes y medidticos es el concepto de “buen vivit”, en aymara suma qamaia, y en quechua sumaj
kawsay, que vendria a ser una suerte de colectivismo ecologista. La popularizaciéon de este concepto, que
aparece como un ideal de vida en las constituciones de Ecuador (2008) y Bolivia (2009), ha dado lugar a
interpretaciones que lo ven como la nueva utopia latinoamericana en el campo discursivo global de la

sustentabilidad!4.

Segundo, la devocién protagonizada por Morales también difiere de la religién andina en lo que se refiere
a sus especialistas rituales. La literatura antropoldgica sobre la religiéon andina sefiala que no existe una
escuela que los forme o regule sus practicas, caracterizandolos como la ilustracién perfecta del mago
descrito por Max Weber 15. Sin embargo, los ritualistas de hoy se asemejan a un gremio controlado por el
Estado. La profesion de ritualista ha sido reconocida y quienes la practican pueden declararla para tener un
documento de identidad que lo certifique's. Por lo tanto, a corto plazo se podra hacer un control censal y
a la larga habrd un control impositivo. Debido a este reconocimiento se han visto recientemente
fenémenos de organizacién gremial para proteger intereses especificos'’. Estos mecanismos convierten a
los ritualistas en un grupo proclive al clientelismo y al control politico. De hecho, hay un Consejo
Nacional de Amautas y Guias Espirituales de Bolivia que regula ciertas practicas'® y el gobierno, en
coordinacién con esta entidad, ha cooperado para realizacién de grandes encuentros religiosos!®. Por otro
lado, el abanico de especialidades de los ritualistas es grande y esta dividido en areas, algunas de ellas muy
controladas, es el caso de parteras ritualistas controladas por el Ministerio de Salud?. También existe una
division jerarquica del trabajo ritual: estain por un lado los disefiadores de rituales que ocupan puestos

importantes en el gobierno?' (embajadores, altos funcionarios) y por otro los ritualistas con mas o menos

13 Uno de sus tedricos mas interesantes es Josep Estermann director del Instituto Ecuménico Superior de Teologfa Andina. Su
manera de interpretar la filosofia andina se asemeja mucho a las de Philippe Descola o Viveiros de Castro en el sentido de reificar
la alteridad identitaria de los indios con el fin de reconocer la legitimidad epistemolégica de otras ontologias.

14 Julien Vanhulst y Adridn E. Beling, « El Buen vivir: una utopia latinoamericana en el campo discursivo global de la
sustentabilidad », Po/s [En linea], 36 | 2013, Publicado el 16 enero 2014, consultado el 15 mayo 2016. URL:
http://polis.revues.org/9638

15 Speeding Alisson, Gracias a Dios y a los Achachilas, Plural, La Paz, 2004.

16 Decreto Supremo Nimero 26330 de septiembre 22 del 2001 Seguro Bisico de Salud Indigena y Originario.

17 “Yatiris protestan porque seran relocalizados por teleférico”, Pdgina Siete, 14 de febrero 2016

18 En 2010 Valentin Mejillones, el ritualista que oficié la primera “ceremonia ancestral” de Evo Morales en 2006, fue acusado de
narcotrafico y encarcelado. Acto seguido, aparecieron en la prensa unas declaraciones de Lucas Choque, representante del
Consejo negando que Mejillones tuviera tenga alguna relacidén con esta organizacion.

19 El gobierno ha auspiciado el VII Encuentro Espiritual del Aguila y El Céndor de los Pueblos Indigenas de las Américas,
realizado en Tiwanaku en marzo de 2009, que congregé a unos 300 lideres espirituales.

20“Bolivia tiene registrados a mas de 1200 médicos tradicionales”, Gaia noticias, 20 de julio 2012.

2l En 2006 los disefiadotes del ritual de Morales fueron Freddy Arce (+), entonces Director de la Unidad de Arqueologia del
Ministerio de Cultura, Jorge Miranda antropélogo quien luego fue nombrado embajador plenipotenciario de en Irdn, Vladimir

Smith quien fue nombrado embajador de en Colombia y Cancio Mamani comunicador social nombrado Director del ceremonial



prestigio que se limitan a ejecutar los rituales. Salvo excepciones, sobre estos dltimos se conoce muy

poco?.

Por estas dos razones, si bien el concepto de religion andina serfa el mads inteligible para designar la
devocion presidencial, estamos claramente frente a una categoria practica que invita a una reflexién sobre
el rol de los intelectuales, los politicos y el clero comprometido con la teologia de la liberacién en su
construccion. Por otro lado, se constata claramente que la religién de la cual estamos hablando aqui se ha
institucionalizado, siendo esta una diferencia fundamental con la practica que el término “religién andina”

de los afios 70-90 designaba.

Frente a imposibilidad de usar categorias académicas establecidas, se podtia utilizar una expresion
coloquial y considerar que la devocién presidencial es una expresion del “pachamamismo”. Esta idea se
inspira en un articulo escrito por un joven militante indianista, Pachamamadas: apariencia y dominacion®. El
autor denuncia la dominacién simbdlica que los politicos y los indigenistas -entiéndase los especialistas y
profesionales de la indianidad- ejercen sobre las poblaciones racializadas llamandolas “indigenas” y
presentando su cultura como si a pesar de la colonizacién y la globalizacién siguiera siendo distinta y

opuesta a la cultura occidental.

Pachamamada -o estafa- es una expresién que personalmente habia escuchado, pero que nunca antes habia
visto escrita. El término pacha designa la especificidad del pensamiento aymara y sus relaciones con el
tiempo y el espacio, pero al mismo tiempo —si algo sobra a los bolivianos es humor- forma parte de una
jerga que ironiza sobre el valor académico de dichas construcciones intelectuales. Para no herir las
sensibilidades de quienes consideran que la Pachamama es sagrada o por temor a ser tildados de racistas o
de neocolonialistas, los criticos del pachamamismo no se expresaban publicamente. Pero al salir de las
entraflas mismas del indianismo esas acusaciones pierden su fuerza retérica y subrayan la

instrumentalizacion politica de la religién andina y en general de lo indigena y lo étnico.

del Estado. Este dltimo dirige ahora una oficina de Antropologia y Promocién de Saberes y Conocimientos Ancestrales,
dependiente del Vice-ministerio de Turismo. Su rol consiste en “transformar las practicas rituales indigenas en ceremonias
estatales”.

22 Algunos especialistas rituales como Valentin Mejillones han llegado a ser muy mediatizados, prestigiosos y sus setrvicios
solicitados por los poderosos (presidentes, politicos, empresarios) y otros como Rufino Paxsi considerado como “inventor del
ritual del afio nuevo aymara” son conocidos entre los iniciados y los especialistas. El trabajo del antropélogo Anders Burman,
Descolonizacion aymara. Ritualidad y politica (2006-2010), Plural, La Paz, 2011 menciona también a otros lideres religiosos menos
mediaticos que trabajan en La Paz.

23 Macusaya Carlos, “Pachamamadas, Apariencia y dominaciéon”, http://grupo-minka.blogspot.ft, consultado el 8.4.2016


http://grupo-minka.blogspot.fr/

Indios e indianistas: categorias pricticas y categorias analiticas

Tanto la antropologia de las religiones neo-indias como el indianismo anti-pachamamico dudan de
sinceridad de las expresiones religiosas actuales. A pesar de tener en comun esta desconfianza, la diferencia
entre ambas es abismal. La antropologia de las religiones neo-indias pone en duda la indianidad de los
feligreses y por lo tanto la autenticidad de su religiosidad. En cambio, la critica anti-pachamamica duda de
la pertinencia misma del concepto de indianidad. Hsta idea merece que nos detengamos. Algunos
indianistas bolivianos sostienen que el calificar de indigena a una persona racializada es una forma de
dominacion, sin embargo, ellos mismos se designan como militantes indianistas. ¢Qué diferencia hay entre
un indio y un indianista? La pregunta es una invitacién para distinguir las categorias practicas y las

categorias analiticas.

La categoria de indio no es analitica, simplemente porque no es posible definir ni objetivamente, ni
subjetivamente lo que serfa un indio. En cambio, no se puede negar que se trata de una categoria practica
concebida para llevar adelante politicas de diferenciacién. De ser una categoria tributaria, usada durante la
Colonizacién para hacer pagar un tributo a los indios, se convirtid, a finales del siglo XIX en una categoria
racial usada para justificar la expansién de la frontera agricola, las formas de trabajo no remunerado y la
marginacion social de grandes sectores de la poblacion; posteriormente, desde mediados del siglo XX se
convirtié en una categoria cultural. Esta ultima tuvo dos usos distintos, el discurso de la diferencia cultural
fue usado para promover politicas de asimilacién y mas recientemente, desde la década de los noventa,
para promover politicas multiculturales. Para llevarlas adelante se han hecho esfuerzos de
conceptualizacién destinados a definir quiénes son los destinatarios de dichas politicas. El articulo 167 de
la Organizacién Internacional del Trabajo (1989) es la forma mas acabada de este esfuerzo. Esta definicién
insiste en tres aspectos: la continuidad histérica de la comunidad indigena, su anterioridad pre-colonial y
su diferencia con otras sociedades que viven el mismo territorio?. A pesar de su eficacia prictica -toda la
legislacion indigena, las politicas indigenistas y hasta el discurso politico de los indios de hoy se sustentan
en esta definicion- esta tiene implicaciones histéricas y tedricas problematicas. Las ideas de anterioridad y
continuidad postulan que los indios de hoy serfan descendientes de los indios del siglo XVI, siendo que la
nocién de indio y la realidad practica que recubre han sufrido rupturas y modificaciones. También se le
puede reprochar a esta definicién el ser tributaria de unas concepciones naturalistas y primordialistas de la
indianidad. La idea de la continuidad genealdgica, subyacente a esta definicion, supone que la indianidad es
una “cuestién de sangre”, de genes y de descendencia objetiva. Por otro lado, subrayar la diferencia de una
cultura, como si esta fuera una substancia inmutable negando su flexibilidad, es un procedimiento que se
asemeja a la estigmatizacion. La eficacia retérica del termino indio no deja lugar a dudas, estamos frente a

una categorfa que facilita la reificacion, pero no la comprension.

2 Secretarfa del Foro Permanente para las Cuestiones Indigenas, El concepto de pueblo indigena, ONU, consultado en

http:/ /www.un.org/esa/socdev/unpfii/documents/workshop_data_background_es.htm



Para intentar una aproximacién analitica de lo que es la indianidad conviene reconocer que la categoria de
indio existe dentro de un lenguaje y de un sistema simbdlico de la diferenciacién que provoca efectos
discursivos y practicos de atribucién categorial, jerarquizacién y hegemonia. Sin embargo, considero que
no existe en tanto que categoria ontolégica -parafraseando a Simone de Beauvoir- puesto que nadie nace

indio, sino que deviene indio.

Ahora bien, la afirmacién de la indianidad resulta siempre de una toma de conciencia. El individuo pasa
por un proceso cognitivo de liberacién y de construccion de una forma de subjetividad politica. En Bolivia
la afirmacién de la indianidad es un fenémeno reciente. Para comprenderlo es necesatio considerar la
politica indigenista que tuvo su auge durante el periodo 1952-1964%. Muchos jévenes salidos del campo,
beneficiarios de esta politica creyeron en ella y en su promesa de promocién social a cambio de
asimilacién cultural. Aunque en muchos sentidos esta politica fue evaluada como un fracaso, se le debe
reconocer el mérito de haber masificado el acceso a la educaciéon siendo uno de los detonadores de la
liberacién cognitiva de formas de dominaciéon simbolica ejercida por las clases dominantes y por los
aparatos ideolégicos del Estado. El escritor Fausto Reinaga (1906-1994) fue pionero en escribir sobre los
indios en primera persona (volveré sobre su obra mas adelante). En su lenguaje existe una distincién
seméntica entre ser indio y ser indianista. El se autodenominaba indianista con el fin de diferenciarse de
los indigenistas. En su discurso, los indigenistas eran los especialistas de las politicas indigenistas estatales
y los profesionales de la indianidad, todos ellos se referfan los indios en tercera persona de manera
paternalista. Para no ser tildado de indigenista, Reinaga comprometié su identidad publicamente
escribiendo y hablando sobre el indio en primera persona. El sabia perfectamente que el término indio era
un dispositivo de diferenciacién y dominacién social. Cuando comienza a usar la categoria de indio en
primera persona lo hace para apropiarse de ella con el fin de operar una reificacién politica. De ser un
instrumento discursivo de la dominacién social, la categoria de indio se convierte en un elemento
discursivo de liberacién social. Sin embargo, como toda ideologia, el indianismo de Reinaga tenfa sus
contradicciones y limites conceptuales. Por haber surgido en una época en la que la indianidad atn era
considerada como una raza, Reinaga termind operando también una reificacién identitaria, es decir

haciendo exactamente lo contrario de lo que postula en su critica indianista.

En la actualidad existe un abanico de denominaciones usadas por actores sociales que practican formas de
afirmacion de la indianidad: indianistas, kataristas, aymaras (u otro etn6nimo), originarios, etc. Cada uno
de estos términos remite a una educacién politica distinta, a circulos de socializaciéon politica diferentes
que no explicaré aqui. Sin embargo, pienso que el término indianista es adaptado para designarlos porque
a pesar de sus diferencias, lo que tienen en comun todos ellos es usar la indianidad como una forma de

identificacién politica. Si bien algunos adhieren sin resistencias comprometiendo su identidad

25 Durante el gobierno del Movimiento Nacionalista Revolucionario



autoafirmandose indios, kataristas, aymaras, otros adhieren con resistencias, resguardando su identidad. Es
decir que no todas las personas que militan en estos circulos se autodefinen como indigenas. Algunos
militan a la manera de los “intelectuales organicos” de Antonio Gramsci, es decir que no pertenecen a lo
‘ : « : 7z ” : : :
que comunmente se entiende como “mundo indigena” y de hecho se remiten a este autor para justificar la
. g L s c -
ausencia de su compromiso identitario. En mi opinién, estos ultimos no se han “convertido” totalmente al
indianismo -que exige como condicién sine gua non el compromiso publico de la propia identidad-, quizas
porque siguen apegados a una representacion racial de la indianidad (y se perciben a si mismos como
“blancos” o “mestizos”) o porque piensan que la sociedad sigue apegada a esa representacion y sus
afirmaciones de la indidanidad no resultaran creibles. Resumiendo, si aceptamos que el indianismo es una
ideologfa, la indianidad serfa simplemente una forma de subjetividad y no una esencia anclada en el cuerpo
de los individuos, ni en su genealogfa, ni en su ubicaciéon geografica, ni en su condicién social, ni en los

marcadores identitatios.

Si aplicamos estas reflexiones a la cipula gubernamental el analisis puede ser sorprendente. Evo Morales
se ha erigido en la encarnacién misma de la indianidad boliviana. Primero a través del relato biografico que
enfatiza en su origen rural, su pobreza material y sus estrategias de supervivencia, luego mediante la
construccién de su estilo vestimentario y por supuesto a través del especticulo de su devocién. El
vicepresidente, Alvaro Garcia Linera, en cambio, hace oficio de “no-indigena”. Aunque no existe una
historia boliviana de la “blanquitud” esta no es una categoria perenne sino sujeta a modificaciones igual
que la indianidad, sin embargo, se podtian avanzar algunas caracteristicas como el origen urbano, los
estudios universitarios, el estilo vestimentario occidentalizado y sobre todo por la represion de cualquier
marcador de la indianidad. El presidente se suele referir a s{ mismo como “indigena” principalmente en
discursos que denuncian la discriminacién, mientras que el vicepresidente se suele autodefinir como
“mestizo” en contextos discursivos que intentan justificar el porqué de su compromiso con la causa de los

indigenas.

Los no iniciados podtian creer que Evo Morales adhiere a la ideologfa indianista. Sin embargo, varios de
sus bidgrafos han seflalado que su politizacién no se hizo en las filas indianistas, sino en el sindicalismo
cocalero?. Aunque Morales ha reivindicado haber leido a Fausto Reinaga todos sus biégrafos ponen de
manifiesto que es un hombre de accién forjado en la practica de la politica, no en su teorizacion.
Entonces, incluso suponiendo que hubiera leido a Reinaga, no estoy segura de que comulgue con el
indianismo, porque lo que mas resalta es su simpatia por las ideas de izquierda, su afinidad con Fidel

Castro, su admiracién por el Che Guevara (al que Reinaga hace trizas en sus escritos y por quien

26 Varios autores han escrito su biografia: Ricardo Diaz, Evo, rebeldia de la coca, Fondo Editorial de los Diputados, La Paz, 2004;
Alex Contreras Baspineiro, Evo, u#na bistoria de la dignidad, UPS Editorial, La Paz, 2005; Pablo Stéfanoni, Hervé Do Alto, Revoluciin
de Evo Morales. De la coca al palacio, Capital Intelectual, Buenos Aires, 2006; Néstor Taboada Teran, Tierra mdrtir, del socialismo de
David Toro al socialismo de Evo Morales, Editora HP Cochabamba, 2006; Eusebio Gironda, E/ pachakuti andino. Trascendencia historica de
Evo Morales, Editorial Popular, La Paz, 20006.



manifiesta el desprecio mds absoluto). La simpatia de Morales por el Che lo ha llevado incluso a
parafrasear el famoso “patria o muerte” remplazandolo por un Pachamama o muerte (me refiero a su
ultimo discurso cuando estaba en NY en la sede de Naciones Unidas)?”. En suma, muchas pistas llevan a
pensar que Morales, por sus sensibilidades politicas, se asemeja mas a un simpatizante de la izquierda

latinoamericana.

Si dejamos de lado las categorias practicas y adoptamos categorias analiticas, se podtia decit que el
vicepresidente Alvaro Garcia Linera es mucho mas indianista que Morales. Ha militado activamente al
lado de los indianistas mas radicales del Ejército Guerrillero Tupak Katari y con certeza conoce mucho
mejor que Morales, la obra de Reinaga. De hecho, es uno de sus promotores. Pero, a diferencia de
Morales se ha resistido a comprometer su identidad. En cambio, Morales aunque no es un experto de la
ideologfa indianista, ha comprometido su identidad, usando politicamente su relato biografico y su cuerpo.
Pero diez afios de poder lo han llevado a construir una forma imperial de indianidad que no tienen nada
ver con el espiritu indianista de los afios 70 que era mas popular y campesino. Garcia Linera suele usar
marcadores vestimentarios como el poncho o el Zuch’n?, como lo hacfan los politicos indigenistas de la
década de 1950, sus discursos recuerdan ese mismo indigenismo ya que suele adoptar un tono que ha sido
ferozmente criticado (“toma al pueblo como idiota cultural”?), inclusive organizé una “boda ancestral” -
noétese el uso del mismo adjetivo que las ceremonias ancestrales de Morales- cuando se cas6 en 201230, pero
nunca ha reivindicado su indianidad por lo que deduzco que o no entiende el potencial descolonizador del
indianismo, o bien piensa que la indianidad es algo genealégico -como pensaba Reinaga- o simplemente

no cree en el indianismo.

Indianismo, katarismo y religion

Para comprender qué lugar ocupa la religién en el discurso indianista es necesario mencionar a Fausto
Reinaga, autor de unos treinta libros auto publicados y cuya obra ser podria dividir en etapas. La relacion
con el Movimiento Nacionalista Revolucionario (MNR) es el objeto de su primera etapa (1949-1957). En
1960 publica tres libros de viaje, resultado de su estadia en Rusia y Espafia. Luego va elaborando un
discurso de critica frente a la politica indigenista del MNR (1964-1967). Sigue la etapa indianista que es la
mas importante (1964-1978). Luego propone una alianza entre indios y militares atrayendo antipatia y
reprobacién (1980-1981). Sus libros siguientes reflejan resentimiento frente a lo que el considera como

una exclusién por sus ideas indianistas (1982-1986). Finalmente, en sus ultimos trabajos (1987-1991)

27 “Evo arenga Pachamama o muerte en la ONU”, Erbo/ 22-04-2016

28 Término aymara, castellanizado como llucho que se suele usar en La Paz para designar el gorro andino.
» Erbol, “Patzi dice que Vice toma al pueblo como idiota cultural”, 22-09-2015

30 Fue considerada por las paginas sociales como “la boda del afio”. El album de fotos de la boda se puede consultar en Internet.
Cf. La Razén, “Detalles no reflejados sobre la boda ancestral”, 11-09-2012, consultado en http://www.la-
razon.com/sociedad/Detalles-reflejados-boda-ancestral_0_1685831499.html



intenta dar instrucciones para comprender toda su obra como una filosofia indigena. No me interesaré
aqui en la totalidad de su trabajo. Simplemente propongo una lectura de su “ideologia indianista” a partir

de La revolucion india (1969) su libro mas conocido.

Durante décadas la difusién de su obra fue casi confidencial y conocida solo por los iniciados. Sin
embargo, ahora se difunde masivamente. Varios miembros del gobierno se han implicado personalmente
en tal difusion. El presidente Evo Morales, el vicepresidente Alvaro Garcia Linera¥ y -figura clave- el
director de la Academia Diplomatica, Esteban Ticona, quien hizo una tesis sobre Reinaga y es uno de sus
principales exegetas®. Debido a su formacién -su tesis fue dirigida por Catherine Walsh- y sus
otientaciones intelectuales me atreveria a decir que lo lee a la luz de las teorfas decoloniales®. Esta lectura
ha llevado a los lectores de hoy a considerar a Reinaga como una suerte de profeta de la
desoccidentalizacion y de la reindianizaciéon de Bolivia. A la luz de estas pistas, me inclino a pensar que los
asesores de Morales han concebido las ceremonias ancestrales con el propésito de dar un mensaje politico.

Morales serfa protagonista de un gran movimiento de descristianizacién y de liberacién espiritual.

Sin embargo, la lectura decolonial esconde un poco la dimensién religiosa del indianismo, por lo que
mencionaré algunos pasajes de La revolucion india (1969) consagrados a la Iglesia catdlica y al cristianismo,
con el fin de dar una idea de su contenido religioso. Reinaga denuncia el rol histérico del cristianismo
como instrumento de dominacién del Occidente, al catolicismo por ser el brazo espiritual de la empresa
colonial y a los “curas revolucionarios” de la iglesia post-conciliar®, como Mauricio Lefevre (OMI) o José
Pratts (SJ), acusandolos de “chupasangres” y conminandolos a demostrar su compromiso con la causa del
indio “procreando hijos en utero indio” y militando en el partido indianista. A pesar de su anticlericalismo,
la cultura de Reinaga estd anclada en el cristianismo. Su escritura apocaliptica lo ilustra bien. El autor vefa
el horizonte politico del indianismo como una suerte de Juicio final. Pero no imaginaba la sociedad ideal

que vendria después de la “liberacién del indio”, como suele suceder con en los textos tributarios de

31“Garcfa Linera: Después de leer a Reinaga uno no puede ser el mismo”, VVicepresidencia del Estado Plurinacional de Bolivia, 19 agosto
2014

2 Ticona Esteban, E/ indianismo de Fausto Reinaga: origenes, desarrollo y experiencia en Qullasuyo Bolivia, Tesis de Doctorado en Estudios
Culturales, Universidad Andina Simén Bolivar, 2013

33 Castro-Gémez Santiago y Grosfoguel Ramoén : E/ giro decolonial. Reflexciones para una diversidad epistémica mds alla del capitalismo global.
Siglo del Hombre editores, Bogota, 2007.

34 Sobre esto ultimo, varias razones pueden explicarlo. El choque cultural entre los misioneros y la poblacién boliviana, Reinaga lo
percibe como prepotencia, como si los misioneros se creyeran culturalmente superiores a los bolivianos. También desconfia
debido al escandalo de la esterilizacion de mujeres hecha por miembros del Cuerpo de Paz-, un hecho que la pelicula de Jorge
Sanjinés, Yawar Mallkn (1969), dio a conocer. Estas son solo algunas de las muchas razones que llevan a Reinaga a desconfiar
hasta de los “curas revolucionarios” miembros de ISAL", como Mauricio Lefevre (OMI) y José Pratts (S]). En el primer gabinete
de Evo Morales habfa seis ex jesuitas (Jimmy Salles, viceministro de salud alternativa; Walker San Miguel, viceministro de defensa;

Hugo Fernandez, vice-canciller; Catlos de la Riva, embajador en Vaticano; Luis Sanchez, viceministro de servicios basicos).



alguna utopia social. El pensamiento de Reinaga se concentra en el conflicto entre la Bolivia india y la

Bolivia europea, y en el castigo de la segunda:

Y llegara el dia en que esta sodoma-gomérrica sociedad aulle de dolor y llore sangre por causa de mi
palabra... Cuando el Partido Indio de Bolivia, conquiste el Poder y mi raza reinstaure su cultura, mi
pensamiento serd germen y abono de la Nueva Sociedad. Ondulara la Wiphala, el auténtico estandarte de la
Patria, al impulso del soplo huracanado de mi Verbo...”%

A pesar de la distancia que toma con los “curas progresistas” de la Iglesia de la liberacion, en La revolucion
india Reinaga reprocha la ausencia de cristologias encarnadas en los oprimidos, “no hay un Cristo negro, ni
indio” ¢ y la ausencia de indios en la jerarquia eclesiastica “en Bolivia nunca ha habido un arzobispo
indio”¥. Lo que propone es rehabilitar a los dioses y a los sacerdotes indios. Pero sobre todo insiste en el
reconocimiento publico de la religién india y en la especificidad de la misma con relacién al catolicismo,
propone en suma que la liberacién politica debe ir acompafiada de una liberacion espiritual. “El indio para
salvar su vida, su cuerpo y su alma, debe abrazarse publicamente, enfaticamente de su Dios, de su propio
Dios, el Inti”3. Por todas estas razones, se puede pensar que la liberacion espiritual forma parte del
proyecto politico indianista. El problema del indianismo es que casi siempre se ha limitado al discurso,

mas que a la praxis.

En cambio, el katarismo ha sido mucho mas practico. La literatura lo ha caracterizado como un
movimiento campesino de reivindicacién de derechos civicos. Aunque no es el objeto de este articulo
debatir al respecto, varios indicios me llevan a considerar que este movimiento aparecido en la década de
1970 fue mas bien promovido por el clero comprometido con la teologia india de la liberacién. El
katarismo hace una lectura cristolégica de la vida de Tupak Katari, una figura heroica de la resistencia india
frente a la colonizacién a finales del siglo XVIII y la promueve. Katari vendria a ser una especie de Cristo
indio resucitado en forma de movimiento social. Hecha la definicién, lo que me interesa poner de
manifiesto es el activismo katarista. Uno de sus principales actos fue la apropiaciéon discursiva de
Tiwanaku al que la arqueologia nacionalista consagré como la cuna de la identidad boliviana. Entre 1973 y
1983 son elaborados cinco pronunciamientos entre los cuales se destaca el Manifiesto de Tiwanaku. Mas que
el contenido de este discurso, es el anclaje territorial de la enunciacién lo que me interesa resaltar. La
centralidad que se le concede a la urbe pacefia -capital politica de Bolivia-, queda desplazada a favor de una
zona rural y es desde alli que se elabora un discurso de reificacién politica del indio y una recuperacién

indianista-katarista de Tiwanaku.

Paralelamente a la recuperacién politica, se procedié a una recuperacién espiritual de Tiwanaku.

Basicamente esta consiste en la celebracion de libaciones a la tierra durante el solsticio y el equinoccio. Sin

% Reinaga, Fausto, Ia Revolucion India, PIB, La Paz, 1970, p.45.
36 Ibid. p.100

37 Ibid. p.150

38 Ibid. 330.



duda, la formacién postconciliar de didconos aymaras y el reconocimiento de rituales agricolas como
expresiones religiosas de un cristianismo primitivo es central en el proceso de legitimacién y visibilidad
social de estas practicas religiosas?. Pero, por otro lado, los indianistas y simpatizantes de la promocién
étnica aymara comenzaron a complejizar dichos rituales, inventando toda una semiologia que
posiblemente se inspira del estructuralismo andinista de los afios 70-80 y a dotatlos de una iconografia
inspirada en Guaman Poma de Ayala, pero también en representaciones populares de la indianidad salidas
del cine, la fotografia®. Y, finalmente, debido a la popularizaciéon de estas practicas, lo que comenzé

siendo un acto religioso, se volvié también un especticulo turistico.

Los rituales que practica Evo Morales han sabido capitalizar los aportes del indianismo y el katarismo. El
primero ha servido para dotar de sentido la practica religiosa entendida como un gesto de liberacién o
descolonizacién espiritual. El segundo ha servido para darle forma a los rituales y expresar concretamente

ese mensaje de liberacion.

Una década de laicizacion a la boliviana.

Para terminar de comprender este fenémeno es necesario mencionar la politica del gobierno de Evo
Morales en materia religiosa. En 2006 se inici6 el debate sobre la reforma constitucional que inclufa la
separacion de la Iglesia y del Estado. Los periodistas y analistas que se han interesado en este tema suelen
usar el término de secularizacién, como si un gobierno pudiera decretar la secularizacién de una sociedad,
en vez de laicizacién que serfa un poco mas apropiado (aunque no del todo) para aproximarse a una
explicacién de lo que ha sucedido en Bolivia: el catolicismo fue religién de Estado hasta 2009 cuando se
constitucionalizé la laicizacién del Estado, pero al mismo tiempo se ha intentado crear una religién

controlada por el gobierno.

Ambas estrategias fueron percibidas con desconfianza. Unos quizds por celo catdlico, como la
corresponsal boliviana de la BBC, Mery Vaca, quien publicé un articulo acusando al gobierno de querer
hacer del fundamentalismo indigena una religién estatal borrando a la Iglesia catélica del escenario™!. Sus
ideas mostraban cierto temor frente al cambio politico anunciado por Morales, pero también el arraigo del
catolicismo que fue religion oficial del Estado hasta 2009. Segun las estadisticas estatales de 2001, los
bolivianos se identificaban mayoritariamente con el catolicismo*?. Como la religién andina no estaba
institucionalizada, tenfa invisibilidad estadistica. Sin embargo, no estaba refiida con el ejercicio de la fe
catolica. La Iglesia catdlica toleraba y participaba de practicas poco ortodoxas desde su punto de vista y los

feligreses asumian dichas practicas como parte de un “catolicismo a la boliviana”.

3 Orta Andrew, Catechizing Culture: Missionaries, Aymara, and the "New Evangelization", Columbia University Press, 2004.
40 Rivera Silvia, “La invencién del afio nuevo aymara”, La Razdn, 12 agosto 2012.

41'Vaca Mery, “La supremacia de un credo”, BBC Mundo, 8 agosto 2006.

42 Estadisticas del INE, 2001. Catolicos 77.99%, Protestantes 19.46%, No religiosos 2.44%, Otros 0.11%.



Los observadores extranjeros también han manifestado su desconfianza frente a las contradicciones
retéricas de la Nueva Constituciéon. A proposito, la politdloga Christine Delfour subraya que el
documento que constitucionaliza la laicizacién evoca el sincretismo religioso de los miembros de la
Asamblea Constituyente “con la fuerza de la Pachamama y gracias a Dios refundamos Bolivia”4.
Respecto a esta doble referencia, la autora postula que el gobierno trata de influir sobre la cultura religiosa
de la poblacién restandole importancia al cristianismo y exacerbando las cosmovisiones indigenas*. La

<

idea que postula me parece interesante. Aunque no creo que exista algo como una “visiéon del mundo

propiamente indigena”, si creo que se se busca sacralizar la indianidad.

El anticlericalismo ha sido parte de esta politica de laicizacién a la boliviana. Poco después de que Evo
Morales asumiera la presidencia, el tema de la expropiacién de bienes eclesiasticos, la destruccion de
iglesias edificadas durante el periodo colonial para construir en su lugar templos andinos fueron temas
mencionados por los promotores de la descolonizacién espiritual. Los conflictos aumentaron cuando el
Ministro de Educacién, Félix Patzi, socidlogo conocido en los circulos indianistas, anuncié su proyecto de
descolonizacién educativa. Este inclufa la eliminacién de la materia de religién (catdlica) del programa
escolar. Muchos sacerdotes, salieron a la palestra para recordar el rol politico que habia jugado la Iglesia en
la promocién del movimiento indigena. Varios trabajos dicen que la Iglesia hizo presién sobre Morales

para que excluyera a su ministro®. Aunque las razones oficiales fueron otras, Patzi dejé su cargo en 20074,

Evo Morales también intenté provocar un cisma en la Iglesia catélica. En 2013 quiso fundar la Iglesia
Catodlica Apostolica Renovada del Estado Plurinacional?’. El obispo de la Didcesis de Oruro, monsefior
Cristobal Bialasik (Polonia, 1958) no ha dejado de denunciar este hecho a la prensa. En sus declaraciones
relata que Morales "contrat6” al exsacerdote Ariel Ticona, expulsado de la Iglesia por su "mal
comportamiento”, lo ordendé como "arzobispo primado de Bolivia”, en el coliseo de La Coronilla,
Cochabamba. Pero el acto no tuvo capacidad de convocatoria. Bialasik también denuncié que "el gobierno
pretende dividir la fe de los bolivianos”. En realidad, Morales ha aplicado esa estrategia divisionista a todas
las organizaciones independientes del gobierno. Su intento de crear un cisma fracaso, traté de desprestigiar

a la Iglesia acusando a algunos obispos de “robar las joyas de las virgencitas”#8, acto seguido la Policia
J > te)

“Ministerio de la Presidencia, Constitucion Politica del Estado Plurinacional de Bolivia, 2009.

4 Christine Delfour, « Etat et croyance(s) dans la Bolivie « plurinationale » d’Evo Morales », Ammnis [En ligne], 11 | 2012, mis en
ligne le 10 septembre 2012, consulté le 29 mars 2016. URL : http://amnis.revues.org/1755 ; DOI : 10.4000/amnis.1755

4 Anders Burman, Descolonizacion aymara y ritualidad politica. Plural, La Paz, 2011.; Sivak Marin, Jefazo. Retrato intimo de Morales,
Random House, 2011.

46 Tuvo un accidente por conducir en estado de ebriedad y fue castigado con su expulsién del gobierno.

47 Iglesia Catdlica teme cisma por "iglesia paralela" impulsada por el Gobierno, E/ dia, 30 julio 2013

48 Iglesia Catolica rechaza acusaciones de robo de Evo Morales, BBC Mundo, 27.04.2013



detuvo a dos sacerdotes y un religioso acusandolos de haber robado las joyas del Santuario de

Copacabana. Un afio después fueron absueltos por falta de pruebas.

La relaciéon de Morales con la jerarquia eclesidstica no es buena, especialmente después de que esta
denuncié los vinculos del gobierno con el narcotrafico. Sin embargo, Morales envié un mensaje a la
llamada “Iglesia de la liberacién”, con la que tiene mas afinidad, cuando condecoré con el Condor de los
Andes® a dos jesuitas, Mauricio Bacardit y Xavier Albé, poco antes de volar a Roma para encontrarse con
el Papa Francisco. Posiblemente lamenté darle a Alb6 una palestra medidtica que este dltimo aproveché
para decir que el presidente no debe perennizarse en el poder. De todo esto se puede deducir que Morales
tratard de guardar una buena relacién, al menos con los sectores progresistas de la Iglesia catélica, siempre

y cuando no critiquen su gobierno.

A manera de conclusion

Al iniciar este articulo me preguntaba cémo conceptualizar una practica religiosa cuando esta se inspira en
los oprimidos, pero es expresada por los poderosos. El especticulo de la devocién presidencial de Morales
no es expresiéon de una religién neo-india, en el sentido de nueva, porque se inspira en expresiones
histéricas de un catolicismo de la liberacién que se configura en la década de los 70. Tampoco lo es en el
sentido de india, primero porque la indianidad no es una categoria ontolégica y segundo porque las
poblaciones racializadas tienden a rechazar este tipo de categorizaciones identitarias. No conviene
clasificar a estas expresiones dentro de la categorfa de religién andina, en el sentido de propia a las
poblaciones rurales de los Andes, porque el término mismo esconde el rol de los actores sociales afines a
una teologia andina de la liberacién, excluye el rol la cultura letrada en la comprension de esta practica y
no toma en cuenta las dinamicas actuales de institucionalizacién, jerarquizacién y control estatal.
Conviene, en suma, no asociar la religién a una etiqueta identitaria, en la ocurrencia la de indio o andino, e

interrogar mas bien las ideas politicas y religiosas que la inspiran.

El gobierno de Evo Morales, en diez afios de mandato consecutivo (2006-2016) ha llevado adelante una
verdadera politica en materia de religion. Al no poder controlar a la Iglesia catélica, ha intentado
enfrentarse a ella mediante el anticlericalismo, el cisma y la amenaza de “secularizar” la sociedad. El
corolario de esta amenaza ha sido 1a laicizacion del Estado, inscrita en la Constitucion. Pero, una cosa es la
ley y otra la practica social. La sociedad boliviana no se ha secularizado y el Estado no se ha vuelto laico.
Al contrario, se ha fabricado una religién estatal -que no dice su nombre- pero que el propio presidente se
encarga de promover. Las “ceremonias ancestrales” que protagoniza Morales pretenden ser la expresion
religiosa de una politica de descolonizacion, de liberacién espiritual e incluso de descristianizacién. Sin

embargo, se inspiran de los aportes del indianismo, del katarismo y de la teologia andina, profundamente

49 Condecoraciéon maxima del Estado boliviano



tributarios de una cultura cristiana. Pero a diferencia de las expresiones historicas de los afios 70 -que eran
campesinas y populares- estas han perdido su espiritu pues son elitistas e imperiales. En el fondo, lo
problematico no es el fasto de la celebracién, sino la creacién de una religiéon en la cual el presidente

pareciera encarnar a la vez el poder celestial y el terrenal.
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