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Resumen: La resistencia de los pueblos andinos frente al embate de formas
de cristianismo que buscaban la erradicacién de las religiones originarias, se ha
sostenido en las espiritualidades vinculadas al cosmos. Resignifico la memoria
de la ancestralidad, a partir de la relectura simbodlica de relatos que buscaron y
aun buscan restablecer el equilibrio y la armonia de la Vida Digna de todas las
comunidades de Vida.

Abstract: The resistance of the Andean peoples to the onslaught of forms of
Christianity that sought to eradicate the native religions has been sustained in
the spiritualities linked to the cosmos. It has revived the ancestral memories,
starting from a symbolic rereading of stories that sought to reestablish the
balance and harmony of the Life of Dignity for all the communities of Life.

Palabras claves: espiritualidades ancestrales, pueblos en resistencia..
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Nayraru kheparu niitasisaw sarnakdta
Caminaras sin perder de vista, el pasado y el futuro.

(Sabidurfa aymara)

I tejido que ofrezco tiene como disefio de fondo las palabras

sabias de las ancestras/os aymaras, caminards sin perder

de vista el pasado y futuro, pues para muchos pueblos
indigenas el pasado tiene que ver con el amuyn, la comprension
de la vida. Desde esa comprension, estamos aprendiendo a releer
nuestras historias, no sélo desde la memoria de los vencidos, sino
desde las memorias transgresoras que resistieron la conquista y
la imposicion colonial social y religiosa; gestando la libertad y la
sanacion de la Vida desde la conexiéon con las espiritualidades
ancestrales, a fin de encaminar transformaciones necesarias para
que el aliento vital circule plenamente, provocando equilibrios
necesarios en la gran Red o comunidad de la Vida.

Esa Piebra Soy Yo

Evocar la memoria de las resistencias de los pueblos en Abya
Yala supone aproximarse a las espiritualidades y cosmovisiones
profundas que sostenfan la vida en los diversos territorios, que la
conquista y colonizaciéon no pudo extinguir. En las espiritualidades
ancestrales heredadas se percibe la interrelacion de los cuerpos
y territorios vinculados con los ritmos ciclicos del Cosmos. Sin
duda, esos vinculos y ritmos fueron alterados por las diversas
luchas locales y las expansiones territoriales de los “imperios”
que buscaron homogenizar la vivencia de las espiritualidades y las
practicas religiosas a fin de ejercer su dominio. Sin embargo, se
percibe una cosmovision y espiritualidad cosmogoénica compartida
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que fueron sentidas, experimentadas y resignificadas de maneras

muy diversas segun sus contextos geograficos y culturales.

El entramado de las expresiones espirituales, sabidurfas y
cosmovisiones no fueron consideradas como tal por los
conquistadores y la cristiandad' que se extendié por Abya

Yala. Esta empresa avasallo territorios, enajenando identidades
y sentidos de Vida a partir de las campafias de “extirpacion de
idolatrias”, y sentenciando todo lo estaba fuera de los parametros
de la cultura y religion dominante, como se puede apreciar en la
narracion que procede del ano de 1565 de la regién de Yauyos

(Pert) rescatada por Eduardo Galeano:

El funcionario del rey aguarda a la bruja, diestra en maldades, que
ha de venir a rendir cuentas. A sus pies yace boca abajo, el idolo
de piedra. La bruja fue sorprendida cuando estaba velando esta
huaca a escondidas. Y pronto pagara su herejfa. Pero antes del
castigo, el funcionatrio quiere escuchar de su boca la confesion
de sus chatlas con el demonio. Mientras espera que la traigan, se
entretiene pisoteando la huaca y meditando sobre el destino de
estos indios, que da pesar a Dios haberlos creado.

Los soldados arrojaron la bruja y la dejan temblando en el umbral.
Entonces la huaca de piedra, fea y vieja, saluda en lengua quechua
a la bruja vieja y fea:

- Bienvenida seas, princesa dice la voz, ronca, desde las suelas del funcionario.
El funcionario queda bizco y cae, despatarrado, al piso. Mientras
lo abanica con un sombrero, la vieja se prende a la casaca del
desvanecido y clama:

“tNo me castigues, seiior, no la rompas!”.

La vieja quisiera explicatle que en esa piedra viven las divinidades
y que si no fuera por la huaca, ella no sabrfa como se llama, ni
quién es, ni de dénde viene, y andarfa por el mundo desnuda y
perdida. (1998, 43-44)

a cristiandad tiene que ver con la expansion “civilizatoria” del cristianismo.
1 La cristiandad ti r 1 16n “civilizatoria” del cristianism
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Me detengo en la dltima parte del relato. La Huaca, en este caso,
se trata de una piedra sagrada, ya que las Huacas podian ser las
montanas, los volcanes, las lagunas o los objetos de piedra donde
habitan los espiritus de las/os protectoras/es que sostienen la
Vida de los pueblos. Esa Huaca, que cuidaba la mujer catalogada

como “bruja’, conservaba el sentido de su vida y su conexién

)
con la vida de su territorio que suponia toda su historia. Por ello
implora para que no la destruyan, pues sin ella no sabria cémo se
llama, ni quién es, ni de dénde viene. Para muchos, la destruccion
de lo que se consideraba sagrado supuso la enajenacion de sus
identidades. Por eso, esa mujer andarfa desnuda y perdida por el
mundo; se trataba de una desarmonizacion total, pues esa Huaca
era el vinculo con la memortia de sus ancestros/as, de su cuerpo y

su territorio.

CUERPOS EN RESISTENCIA

En el contexto de rupturas y desarraigo no sélo por la imposicién
religiosa, sino también por el aumento del “nimero de encomien-
das’ y los pesados impuestos tributatrios que pagaban los nativos,
“la situacion de los indigenas empeord cuando ellos comenzaron
a trabajar en las minas...” (Cavero, 2001, 360). En ese contexto
de opresion, represion y exterminio de los indigenas y sus territo-
rios, ubicamos la comunidad de resistencia, Taks Oncoy, que sus in-
quisidores denominaron como la “enfermedad del baile”, porque
habian asumido la danza y el canto para entrar en comunién con
las Huacas destruidas que resucitaban en sus cuerpos. Para Luis
Millones, se tratarfa de una “rebelién de Huacas contra el Dios

2 Se trata de una extension de la cacerfa de brujas en Europa, hacifa los siglos XV al
XVIIL, como lo desarrolla Silvia Federici en su obra el Caliban y la Bruja.

3 El trabajo forzado controlado por los sacerdotes encomenderos.
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cristiano”, desde una autonomia espiritual que encaminarfan la
renovacion y reconstrucciéon de las espiritualidades ancestrales,
superando el predominio de las estructuras religiosas y sociales
de los imperios Inca y de Espafia. Por ello, Cavero la cataloga
como un movimiento socio religioso (2001, 357) que buscaba la
unificaciéon andina desde los lazos comunes que procedian de las
espiritualidades ancestrales vinculadas a las montafias, lagunas, la-
gos, mates, bosques y pagarinas’ que remitian a los otigenes de los
pueblos, lo que en aymara se denomina el Taypi. Este era el tiempo
en que el cosmos se fue armonizando y equilibrando, y la vida de
los diversos seres empezd a germinar. Es decir, se trataba de la
conexion con el corazén de la Gran Red o Comunidad de la Vida.

La resistencia de Taki Oncoy se propone restablecer el equilibrio
(kuti), que es “inversion, vuelta, regreso, restitucion, retorno,
revolucion o transformacion” (Montes, 1999, 144), del tiempo y
el espacio. El Pachakuti se trata de un “cataclismo simétricamente
opuesto a la Conquista —esta vez producido por los indios-,
invertira de nuevo el universo, inaugurando una nueva era de
justicia que reedite las glorias del pasado indigena en un mafiana
prometido” (Montes, 1999, 315).

La resistencia de Takz Oncoy, ubicada en los primeros tiempos de la
conquista (1560 — 1572), fuera de los centros del imperio Inca (en
Huamanga/Ayacucho), se fue extendiendo hacia otros territotios.
No hay acuerdos al respecto, ya que algunos, siguiendo las cronicas
del sacerdote “extirpador de idolatrias”, Cristobal de Albornoz,
la ubican en Cuzco, Arequipa, Lima y hasta la jurisdicciéon de
Charcas Sucre (Bolivia). Sin embargo, Marfa Marsilli, siguiendo
la documentaciéon de los etnohistoriadores, plantea que “se
circunscribié a una parte del Sur de Pert, desde Huancavelica a

4 Espacios donde cuidaban los cuerpos de sus ancestros/as.
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Condesuyos en el noreste de Arequipa” (2004, 49). Ambos datos
presentan al Tak: Onkgy como una comunidad de resistencia
itinerante por los territorios dolidos. A su vez, interesantemente
sus principales lideres habfan asumido nombres biblicos que
estan relacionados a la Cruz de Cristo, Juan Chocne (o Chocna),
Santa Marfa y Santa Marfa Magdalena, posiblemente con mucha
intencion, por la relacién a un Dios vencido en la Cruz.

Siguiendo la ruta de las resistencias, el Taki Oncoy pareceria no
haber quedado en el registro de la memoria, como pas6 con la
resistencia de los cuatro ultimos descendientes de Atahuallpa en
Villcabamba (Cuzco) hacia los afios de 1534 — 1572. Sin embargo,
habita en la memoria mas profunda que se registra en otros
espacios y no solo del cuerpo humano. Mientras los incas luchaban
contra los espanoles y los pueblos aliados, en otros territorios
hacfan conexiones con la naturaleza desde la danza y el canto
e interpretaban los mensajes que trafan “el fenémeno del nifio,
temblores, terremotos, fendmenos astrologicos” (Cavero 2001,
361). Estos fenémenos provenian de amaru, la serpiente ancestral
que habitaba en las profundidades de los volcanes, la cordillera
nevada y las cumbres altas, dejando sentir su fuerza teldrica en
los diversos fendémenos naturales que posibilitarfan un nuevo
orden. De esta manera el Taki Oncoy, desde la danza, el canto y
el culto a los ancestros/as, estaba relacionado con las realidades

sobrehumanas y las fuerzas de la Vida que eran capaces de generar
el Pachakuti.

La conexion con Amaru sera significativa para el Taki Oncgy, pero
también para la resistencia Inca. No por casualidad, el dltimo Inca
fue nombrado como Tupac Amarn, pues desde esa fuerza buscara
la reconstitucion del Tahuantinsuyo’; y a su muerte se tejera el relato

5 Se extendifa en los territorios de lo que hoy es: Perd, Bolivia, Chile, Argentina, Ecuador
y Colombia.
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del Inkarr?, con la polisemia propia de los relatos orales, que
iluminara y sostendra diversos levantamientos y resistencias. En la
cabeza decapitada del /ukarri (rey inca) habita la fuerza de Amaru
en las cumbres altas de los pueblos en resistencia. Por ello, los que
encabezaron los levantamientos en la regién Andina asumiran el
apelativo Amarn o Katari (serpiente). S6lo como ejemplo nombro
a algunos:

e Tomas Katari y sus hermanos (1700 — 1701): encabezaron
sublevaciones por Potosi, Sucre y Oruro, conocido como la
sublevacion de Chayanta.

*  Tupac Amaru II (1780 — 1782): encabezé una sublevacion
general que “se extendié desde el Cuzco, por el norte, hasta
Jujuy en la actual Argentina, por el sur, y tuvo repercusiones
en lo que son hoy Colombia y Ecuador (Montes, 1989, 328).

e Tupac Katari (1781), cercé a la ciudad de La Paz y se
desplazé hacia Oruro y Puno y aliandose con la resistencia
de Cuzco después de la muerte de Tupac Amaru I1.

La resistencia de los pueblos indigenas no sélo ocup6 el tiempo
de la colonia; se extendié al tiempo de las republicas y sus
“democracias”, ya que la situacion de los pueblos indigenas seguirfa
siendo expropiada y oprimida, ya no por los conquistadores, sino
por los terratenientes en las haciendas, hasta el periodo de 1950.
En este tiempo se promoveran en diversas regiones andinas
reformas agrarias promovidas por los Estados con una serie de
vacios legales. Por ello, en las décadas de 1980 y 1990 se retomara
la lucha por la tierra en diversas regiones andinas, lucha que se
extiende hasta nuestros tiempos en el cuidado de la vida.

6 El mito hace referencia a la decapitacion del Inca, cuya cabeza se mantiene con vida
hasta lograr el restablecimiento del pueblo.
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Desde el tiempo de la conquista, hasta nuestros tiempos sera la
fuerza ancestral primigenia, a lo que llamamos la fuerza vital de la
Gran comunidad, Red de la Vida, Pachamama, la que mantendra
las luchas de los pueblos y la reconstitucion de los cuerpos y
territorios desmembrados. Pueblos que algun dfa se unificaran
desde esa fuerza misteriosa de Amaru, que desde los Pachakutss,
empiezan a resquebrajar, “el sistema de creencias, valores y
actitudes de conformismo y sometimiento, y se desacreditan las
justificaciones sobrenaturales de la opresion, descorriéndose asi
los velos ideologicos que encubren la realidad indigena. Entonces
la injusticia y la explotacion aparecen en su cruda desnudez, y el
orden establecido pierde toda legitimidad” (Montes, 1999, 368).

2ESTE ES EL ORO QUE COMES?
ESTE ORO COMEMOS

La legitimacion de las opresiones que la conquista habfa instaurado
en los territorios de Abya Yala refleja la misma complejidad de su
estructura como bien lo plantea Octavio Paz:

En su conciencia y en la de sus ejércitos combaten nociones
opuestas: los intereses de la Monarquia y los individuales, los de
la fe y los del lucro. Y cada conquistador, cada misionero y cada
burécrata era un campo de batalla. Si aisladamente considerados,
cada uno representa a los grandes poderes que se disputan la
direccion de la sociedad —el feudalismo, la Iglesia y la Monarquia
absoluta—, en su interior pelean otras tendencias. Las mismas que
distinguen a Hspafa del resto de Europa y que la hacen, en el
sentido literal de la palabra, una nacién excéntrica” (Paz, 2004,
107).

Pues esas mismas contradicciones generarfan desconciertos en
los pueblos conquistados, como bien lo expresa Guaman Poma
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de Ayala en uno de sus textos graficados, en la que Huayna
Capac presenta un plato con oro a uno de los conquistadores,
haciendo la pregunta “seste es el oro que comes?”, y la respuesta
se da sin esperar, “este oro comemos”. Al parecer se trata de una
constataciéon que hace el inca sobre el comportamiento de los
conquistadores y misioneros, que el oro era lo mas importante.
Se lo puede advertir en los escritos de Bartolomé de las Casas
en México y su preocupacion por los territorios de Perd, donde
se habia despertado la fiebre del oro. Por eso dira que las
motivaciones de aquellos que pasan a las Indias, son “los que se
han determinadamente rendido y hecho siervos y cautivos de la
avaricia, como parece por las obras, que han hecho alla” (Gutiérrez
2009, 611). No lo que dicen creer, sino sus obras prueban que
quienes no se detienen ante nada por conseguir oro han hecho
de las riquezas su seflor... “menos se estima y reverencia y adora
a Dios que el dinero” (Gutiérrez 2009, 611). Gutiérrez también
hace eco de las palabras del jesuita José de Acosta en relacién
a la codicia “el dia que falte el oro y la plata, o desparezca de la
circulacién, se desvanecera automaticamente toda connivencia de
gente, toda ambicién viajera, toda rivalidad en el campo civil o
eclesiastico” (Ibid. p. 595).

Las campafias de extirpacion de idolatrias y las reducciones de
las poblaciones indigenas impuestos por el virrey Francisco de
Toledo, suponian incorporar los modos de vida, el sistema de
tributacion y la religion, a fin de establecer el nuevo orden bajo
el sometimiento y subordinacion, desde la deslegitimaciéon de
la organizaciéon y religion prehispanica. Las directrices del 11T
Concilio de Lima lo ratifican, catalogando que la religion ancestral
habfa sido identificada como diabdlica por naturaleza, por lo que
se usarfa la coercién espiritual, que dara paso a la dominacion
cultural y a la sumisién. Como dirfa Gutiérrez, “con finura, José

VIDA Y PENSAMIENTO-UBL, 37 (1 v 2), 99-116, Enero-Diciemere 2017 / ISSN 1019-6366



108 SOFIA CHIPANA QUISPE

de Acosta’ expresa la sorpresa —que sigue siendo la nuestra— de
que en su tiempo se hayan juntado cosas tan dispares como “el
Evangelio de 1a paz” y “la espada de la guerra” (1992, 178).

Por otra parte, desde los espacios académicos se debatira sobre
las formas en que debia llevarse la conversion de los indigenas.
Pero el que ya se segufa era el que planteaba Ginés de Sepulveda
a partir de la figura de los “dos caminos que pueden llevar a la
conversion de los barbaros... uno es dificil, largo y obstaculizado
con muchos peligros y trabajos que consiste solamente en la
admonicion, doctrina y predicacion; y otro facil, breve, expedito y
muy ventajoso para los barbaros, que consiste en su sometimiento,
no es de hombre prudente dudar cual de estos caminos se deba
seguir” (Gutiérrez 1992, 193).

Lamentablemente, como lo dice Octavio Paz: “al hablar de la
Iglesia catdlica no me refiero nada mas a la obra apostolica de los
misioneros, sino a su cuerpo entero, con su santos, sus prelados
rapaces, sus eclesidsticos pedantes, sus juristas apasionados, sus
obras de caridad y su atesoramiento de riquezas” (2004, 111).
Asumi6 actitudes inquisitoriales para someter territorios y cuerpos
a fin de que produjesen oro. Sin duda, no se puede olvidar las
presencias transgresoras, como dirfa Gustavo Gutiérrez, que
“son una activa minorfa que batallé con denuedo por la justicia”
(1992, 17) y que de algin modo conspiraron con los pueblos en
resistencia, desde el cuestionamiento al sistema de organizacion
colonial y la reflexiéon sobre Jesucristo y la forma en la que se
encarna y hace historia en los territorios conquistados:

Las vejaciones cometidas por quienes “se hacen llamar cristianos”,
como los califica Las Casas repetidas veces, contra las naciones
indias, despertaran conciencias y decidiran destinos. Guaman

7 Ubicado en el siglo XVI.
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Poma y las Casas son dos de aquellos que, desde la fe en el Dios
de la vida, recusaron la muerte injusta y prematura de los indios.
Pertenecieron a mundos culturales distintos, no vivieron en los
mismos aflos; pero tuvieron en comun la observaciéon de una
realidad en la que la poblacién autéctona vivia la postergacion y el
maltrato. Comulgaron también en su propésito de hacer pasar esa
situacién por la criba de las exigencias de la fe cristiana, esfuerzo
que en cada uno tuvo naturalmente acentos propios. Ambos de
manera diversa emprendieron el camino de la solidaridad con
los marginados y oprimidos, con los “pobres de Jesucristo” para
decirlo con Guaman Poma” (Gutiérrez 1992, 25).

500 ANOS Y SEGUIMOS SIENDO

LLa memoria de los 500 afios de los pueblos en resistencia, supuso
el paso del caos a un tiempo de luz y de armonia, un Pachakuts,
“que enfrenta a ambos opuestos en un terreno neutral (akapacha) y
los confunde e iguala momentaneamente en un caos temporal, que
luego otorga el predominio al que estaba subordinado, restaurando
asi el equilibrio” (Montes, 1999, 105). Se trata de un tiempo que
busca salir de la clandestinidad y avivar el grito ancestral por el
derecho, dignidad y la defensa de la tierra y territorio desde el
vinculo con el Amarn, la fuerza ancestral que habita en los cuerpos
territorios y las tierras territorios que buscan reintegrarse desde
sus propias identidades. Evidencia la gran pluralidad de pueblos
que no buscan las unificaciones homogéneas sino conectarse con
las sabidurfas ancestrales de las “culturas madres” (Paz, 2004,
99). Permanecen registradas en la gran riqueza de expresiones
artisticas, idiomas, territorios, sabores, saberes y espiritualidades.

La memoria de los 500 afios se fue gestando como una pequefia
semilla resguardada por diversos procesos y relatos profundos de
la memoria de los pueblos que la nutrieron en diversos tiempos
y espacios, hasta que al final dejé ver su pequeno y vulnerable
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brote, desafiando a las sociedades dominantes, desde la presencia
digna de los pueblos ancestrales, y no incivilizada, ignorante ni
iddlatra; sino desde la humilde conciencia de ser portadora
de sabidurias milenarias que estain guardadas en las sabidurifas
profundas de cada pueblo que habita la gran Abya Yala. Como
dirfan los sabios mayas ‘“arrancaron nuestros frutos, cortaron
nuestras ramas, quemaron nuestro tronco, pero no pudieron
matar nuestras raices” (Popo/ 1Vub). Desde esa conexion, muchos
pueblos indigenas (reapropiacion descolonizadora de la categoria
“indigena”), en diversos territorios asumen el desafio “césmico
politico” en palabras de la sabia Xinca Lorena Cabnal.

Por diversos territorios de Abya Yala, las resistencias explicitas
de algunos paises con mayor poblacion indigena y comunidades
antisistémicas, acuerpan las multiples resistencias de los pueblos que
estan procurando las conspiraciones cdésmicas en la profundidad
de sus territorios. De esa manera, desde la comin union podemos
seguir resistiendo y haciendo frente a las diversas conquistas de
las companias extractivistas, que dia a dia, siguen expropiando
tierras y territorios, para explotar cordilleras, montafias y cerros
sagrados donde habitan las/os guardianas/es, contaminando a su
paso lagunas, rios y vertientes consideradas como guardianas de la
vida. Talan arboles y bosques sagrados donde habitan los espiritus
de las/os ancestros/as; matan semillas y seres ancestrales. De esa
manera podemos seguir mencionando a los otros miembros de la
comunidad de la vida que estan siendo afectados en su ser, y que sin
duda afectan profundamente las cosmovisiones y espiritualidades
ancestrales donde la vida es como un gran tejido. Se trata de la
resistencia césmico-politica frente a las nuevas “extirpaciones” de
las espiritualidades vinculadas a la Red de la Vida. Son empresas
que siguen la ruta del oro y que estan llevando a la desaparicion
de pueblos, a la criminalizacién de sus luchas y al asesinato de
sus lideres, todo esto con la venia de los estados que asumen las
“politicas de exterminio” de los pueblos indigenas.
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El Pachaknti supone el despertar de la conciencia césmica que nos
recuerda el vinculo con el gran tejido de vida, que provoca otros
modos de ser y estar en el Cosmos. En los territorios andinos se
la reconoce como el Sumak Kausay, el Suma Qamarna, el Buen Vivir.
Este proyecto historico, politico, econémico, social y religioso de
los pueblos ancestrales no se trata de una propuesta nueva, sino
de rescatar desde los diversos saberes y espiritualidades lo que las
conquistas interrumpieron, y que en nuestro tiempo se ofrece
como una alternativa al supuesto “desarrollo” que nos presenta el
mercado y las politicas globales. Se trata del restablecimiento del
equilibrio de las relaciones en el Cosmos que estamos llamados a
propiciar como comunidad humana. Es una propuesta que empieza
a ser acogida en diversos espacios y, de manera significativa, en las
constituciones politicas de Ecuador y Bolivia, aunque las politicas
y economias extractivas que ambos estados asumen para alcanzar
el supuesto “desarrollo”, limitan en la busqueda de esos otros
modos de comprender la Vida.

Por ello, un paso fundamental que nos encaminaria hacia el
sentido mas profundo del Buen Vivir, seran los procesos de
descolonizacion del ser, del saber y del poder, porque es imposible
dar pasos en la construccién de algo nuevo y diferente desde los
parametros coloniales, patriarcales y jerarquicos. Como dirfan las
comunidades de mujeres feministas indigenas, no se puede hablar
del Buen Vivir, si es que atn la otra mitad de la comunidad es
violentada y sufre la exclusion de sus comunidades por el enfoque
patriarcal que se sostiene en la tradicion ancestral y colonial; y que
desde el discurso del machismo indigena niega las relaciones de
igualdad. De éstas rescato el sentido de la defensa y cuidado del
cuerpo territorio y la tierra territorio.

Hay muchas experiencias del Buen Vivir, que recorren los caminos
insurgentes, como los que emprendieron las hermanas/os
zapatistas en los territorios de Chiapas, que aun sigue siendo un
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gran referente de que “es posible romper con las estructuras de la
cultura dominante, del éxito, del individualismo, de la competencia,
del consumismo y del poder del dinero, para proponer una nueva
manera de hacer vida, una vida para todos/as” (Bascopé 2006, 109).

TEJENDO TEOLOGIAS INDIGENAS
Y ESPIRITUALIDADES ANCESTRALES

Nos aproximamos a un tejido que se va entrelazando con los hilos
rotos y quemados de las espiritualidades ancestrales que fueron
acompafiando de maneras creativas el caminar de los pueblos
indigenas de Abya Yala. Supieron no sélo datle su espacio y
tiempo al cristianismo, sino también hacer apropiaciones creativas
y dindmicas de los simbolos impuestos a los que le dieron sus
propios sentidos.

Las teologias indigenas, como plantearia Josef Estermann,
haciendo referencia a la teologia andina y a su pertinencia para las
teologfas indigenas:

se inserta en una serie de contextualizaciones socio-culturales y
étnicas del quehacer teoldgico que han tomado cuerpo en los
ultimos treinta afios, tanto en América Latina, como en Africa
y Asia. No es solamente el fruto de una creciente toma de
conciencia de los pueblos indigenas y sus cosmovisiones, sino
también de una labor en el campo de la reflexion intercultural
(Estermann 20006, 144)...

que cuestiona la universalidad de la teologia occidental dominante,
y cualquier pretension de presentar un solo modo de hacer
teologfa, por ello en palabras de Eleazar Lopez, “no existe una
unica Teologia India, sino multiples teologias indias, cada una
caminando por senderos propios segun el Espiritu le inspira y
segun las circunstancias historicas le permitan desarrollarse”

(Lépez 2000, 7).
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Las teologfas indigenas son parte de una articulacién teoldgica y
pastoral, cuya constitucion surge enladécadade 1990 enlas regiones
de México y Centroamérica, en la regiéon Andina de Peru—Bolivia
y en otras regiones. Se trata de una articulacién promovida por
algunos sectores de la iglesia catolica como el Centro Nacional de
Ayuda a las Misiones Indigenas (CENAMI) y espacios ecuménicos
como la Articulacién Ecuménica Latinoamericano de Pueblos
Indigenas (AELAPI), el Consejo Latinoamericano de Iglesias
(CLAI) y el Consejo Mundial de Iglesias (CMI). Desde ellos, se
consolidaron procesos de reflexion en la relectura de la fe desde la
realidad vivida por la comunidad creyente en las tierras y territorios
indigenas considerados como “el pozo milenario de donde se saca
agua fresca para la vida cotidiana y la vida de la fe; en ella esta la
teologia narrativa y la experiencia de Dios” (Sarmiento, 2000, 12).
Esta articulacion es también promovida por las opciones éticas,
politicas, sociales y pastorales en los distintos contextos historicos
de los pueblos indigenas en resistencia de cada region, ya que
pese a las reivindicaciones de autonomia y autodeterminacion
de los pueblos, el avasallamiento de los territorios por empresas
extractivistas es una amenaza patente.

Se trata de un proceso que supuso el paso de una “pastoral
indigenista” promovida por misioneros en territorios indigenas;
hacia la “pastoral indigena” impulsada con el protagonismo de las
comunidades “indigenas” a partir de las articulaciones pastorales
conelapoyoinstitucional dealgunasiglesias catélicas y protestantes®.
El equipo asesor de Teologfa India de la Conferencia Episcopal
Latinoamericana, en el ambito catdlico, rescata dos experiencias

> en las

significativas en la articulaciéon de una “iglesia indigena’
Didcesis de Riobamba, Ecuador con el obispo Ledénidas Proano,

y en Chiapas de San Cristobal de las Casas, México con el obispo

8 En Bolivia las iglesias metodista y luterana emprendieron algunos caminos profundos
de una articulacién teoldgica andina.
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Samuel Ruiz, los que impulsaron “el proceso de construccion de
una iglesia con rostro, pensamiento y corazon indigena” (Millones
2015, 63). Son experiencias que en estos tiempos han adquirido
otros sentidos al no estar los impulsores de esos otros modos de
comprender la iglesia.

Si bien a nivel de algunas iglesias y de sociedades se empieza a
aceptar los otros modos de vivir la fe y las espiritualidades, no es
un proceso facil, ya que para muchas iglesias las teologfas indigenas
son vistas como una amenaza para la “integridad” del cristianismo
y una ‘re-paganizacién’, porque aun priman las clasificaciones
excluyentes de los otros modos de sentir al Misterio Sagrado
de la Vida, como iddlatras, panteistas, politeistas, animistas. Los
procesos de las Teologias Indigenas, al ser gestados en espacios
eclesiales cristianos, se inclinaron a una articulacién cristiana
ya que se trataba de reconocer en los pueblos las “semillas del
verbo presente en todas las culturas” (Lopez, 2000, 26), es decir,
la presencia de Cristo, a fin de otorgar dignidad a las religiones
y espiritualidades y permitir que los pueblos indigenas puedan
ofrecer su palabra viva.

Con todo, no podemos obviar los aportes que las teologfas indigenas-
cristianas y las teologias indigenas-zndigenas ofrecen desde el despertar
de la conciencia césmica, no sélo al interior de las iglesias y los
ambitos teologicos, sino también en la sociedad como un todo:

e La nocién holistica de la vida asume la vida como un gran
tejido donde los seres humanos somos un hilo que se
interrelaciona con los demas para generar la armonia y el
equilibrio desde los procesos senti-pensantes que cuestionan
las visiones y espiritualidades dualistas, antropocéntricas y
androcéntricas.

e Una experiencia del Misterio Sagrado de la Vida, integrada
a la fuerza vital cosmica, y que precisa de todas las fuerzas
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complementarias para que la vida germine y sea criada;
frente al tefsmo, cristocentrismo y androcentrismo.

* Reconocer que en las espiritualidades ancestrales hay
procesos de “salvacién”, sanacién y liberaciéon desde la
relacionalidad y la reciprocidad; por lo tanto, no sélo en la
iglesia hay salvacion.

¢ Promover un diadlogo intercultural, interreligioso, ecuménico
y descolonizador, desde una relacion de alteridad y simetria
que confronte las posturas hegemonicas de una cultura y
religion dominante.

Pero también quedan pendientes algunos desatios por asumir en
los procesos de las teologias indigenas:

* El mas desafiante, una actitud critica frente al entronque
patriarcal y jerarquico del colonialismo cristiano y las
tradiciones ancestrales que no permite emprender caminos
liberadores.

* Las descolonizaciones del ser, saber y poder.

e Mayor aproximacion a las espiritualidades ancestrales, para
descubrir los ropajes adquiridos en la construccion de las
identidades indigenas urbanas que son asumidos como
esotéricas y comerciables.

Finalmente, decir que los pueblos y comunidades en resistencia,
desde las memorias subversivas de pachakutis, nos ofrecen las
fuentes de las espiritualidades ancestrales, desde la que se pueden
ir gestando las semillas del Swwa Qamara, Sumak Kausay, el Buen
Vivit, el Shalom,1a Vida Digna y Plena que nos vincula a la gran red
o comunidad de la Vida.
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