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Resumen

El presente trabajo pone en tensién, desde la Optica aimara, las

contradicciones existentes entre las multiples comprensiones y
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experiencias que viven y reviven los participantes de la fiesta patronal
en advocacién al Apéstol Tata Santiago Qi'ru Qi'ru celebrada cada 25
de julio, en medio de la fe, danza, canto y embriaguez en el municipio
de Guaqui, departamento de La Paz, Bolivia. En este sentido, el
planteamiento muestra los procesos de migracién y desplazamiento
social que realizan los devotos con el objeto de vivir la liturgia, que a
la vez es acompanada por un profundo significado de la fiesta, y en
particular la danza de la morenada para los creyentes. Para ello, en la
investigacién comparto los resultados y la experiencia adquirida
durante mi trabajo de campo durante los anos 2007, 2018 y 2019, lo
cual, me ha permitido comprender la fiesta como un acto vivido y un
acto abstracto. Ambos elementos se encuentran entretejidos por la
abstraccién de la fiesta y las formas de vivir, revivir y renovar la fe de
los creyentes de forma anual.

Palabras Clave: Rearticulacién de la comunidad, Reafirmacion
identitaria, Aimaras, Fiesta patronal, Apdstol Santiago de Guaqui —
Bolivia

Abstract

This paper puts in tension, from an Aymara perspective, the existing
contradictions between the multiple understandings and experiences
that live and relive the participants of the patronal feast in honor of
the Apostle Tata Santiago Qi'vu Qi'zu celebrated every July 25, in the
midst of faith, dance, song and drunkenness in the municipality of
Guaqui, department of La Paz, Bolivia. In this sense, the approach
shows the processes of migration and social displacement carried out
by the devotees in order to live the liturgy, which at the same time is
accompanied by a deep meaning of the festival, and in particular the
dance of the morenada for the believers. To this end, in the research I
share the results and the experience acquired during my fieldwork
during the years 2007, 2018 and 2019, which, has allowed me to
understand the festival as a lived act and an abstract act. Both
elements are interwoven by the abstraction of the feast and the ways of

living, reliving and renewing the faith of believers on an annual basis.

Key words: Rearticulation of the community, Reaffirmation of
identity, Aimaras, Patron saint festival, Apostle Santiago de Guaqui -

Bolivia
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Introduccién

El presente trabajo analiza la organizacién de la fiesta patronal como un
recurso perenne para reflexionar en torno a las acciones y practicas mediante
las cuales los participantes rearticulan anualmente la comunidad. En este
proceso, la comunidad es reorganizada bajo el liderazgo del preste-cabeza —
figura que asume simultaneamente los roles de organizador, financista y
anfitrion—, quien, amparado en la celebraciéon festiva, convoca a un intenso
despliegue de esfuerzo, disciplina y compromiso colectivo. El resultado de este
proceso se expresa en la reafirmacion de la identidad comunitaria; sin embargo,
dicha reafirmacién se encuentra atravesada por dindmicas silenciosas de
inclusién y exclusion, estructuradas a partir de criterios de origen, trayectorias
migratorias y pertenencias locales, que llegan a producir formas de
discriminacién del aimara hacia el propio aimara.

Si bien las fiestas patronales constituyen un vehiculo central para la
estructuracién y configuraciéon de una mnacién con una ideologia y una
comprensién propias —en este caso, la aimara— que emerge y se construye desde
la sociedad (Zavaleta, 2008; Mallon, [1995] 2003), ello no implica la ausencia de
relaciones asimétricas al interior del tejido social. Por el contrario, las
interacciones individuales y colectivas se inscriben en lo que James Scott
conceptualiza como relaciones entre dominadores y dominados, incluso dentro
del propio campo de los dominados (Scott, 2004).

En este sentido, el eje analitico del texto se centra en la fe depositada en un
santo cuya advocacién se encuentra estrechamente vinculada al factor
monetario. A partir de esta relacién, los participantes construyen jerarquias
internas basadas en la adquisicién, circulacién y exhibicién del poder
econdmico, el cual se traduce en un poder politico-religioso que se manifiesta
tanto en el espacio ritual de la fiesta como en otros dmbitos de la vida social.
No obstante, este componente excluyente se ve complementado —y, en ciertos
casos, tensionado— por elementos de pertenencia histérica al lugar de origen, asi
como por procesos de identificacién y autoidentificacién étnica que complejizan
las formas de integracién, reconocimiento y diferenciacién al interior de la
comunidad.

Todo esto se manifiesta, a través en un sélo espacio en el cual se reafirman los
lazos familiares y comunitarios a través de una interaccién en la que todos
participan y se distinguen por su ascendencia cultural, el tipo de trabajo que
ejercen, su posicién econémica, estatus social y, sobre todo, por una cultura
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oral que trasmite y conserva los saberes de la relacién entre el hijo, y padre (es
decir, ser humano), y Q’%zu Q’zu / T’ata Santiago, que viven y reviven en el
interior de la fiesta vivida, y que, en este caso, se posiciona al interior de la
fiesta de Guaqui expresando la reivindicacién de lo aimara en Bolivia, que
“mezcla” y une lo religioso, el especticulo y el alcohol.

Tejiendo la rearticulacién de la comunidad

Guaqui es el nombre de la actual Segunda Seccién Municipal de la Provincia
Ingavi, separada por una distancia de 91 km de la ciudad de La Paz (una hora
en auto) que recorre la carretera Panamericana. Su nombre proviene de la
gramatica aimara Waki, que vertido a la ortografia de la lengua espanola se
transcribe Guaqui, acepcién que utilizo en el presente texto. Este nombre
recibe su profundo significado de la cultura Q'ulla®, haciendo referencia a la
relacién de reciprocidad entre el propietario de una parcela de tierra de cultivo
y el dueno de la semilla, quienes comparten por igual el fruto de la cosecha
(Mercado de Penaloza, [1583] 1965, pp. 337). Durante el periodo prehispanico,
esta marka (pueblo) pertenecié a la parcialidad Umasuyu de Pakajagi (Pacajes)
(Mercado de Penaloza, [1583] 1965, pp. 334), por las divisiones politico-
territoriales a que fue sometida, bajo dominio colonial, la parcialidad
Urqusuyu; fue asf{ convertida en la provincia de los pakajagis. Dice Mercado de
Penaloza:

La provincia de los Pacaxes cae dentro de la jurisdiccién y término de
la ciudad de La Paz, la cual contiene en si cinco repartimientos, que
son Callapa, Caquingora, Caquiavire, Machaca, Tiaguanaco. Tienen
un corregidor y en él entran dos pueblos de la provincia de Omasuyo,
que son Waki y Viacha ([1583] 1965, pp. 234).

En la descripcién que realiza Mercado de Pefaloza, Guaqui “tenia un 50% de
su poblacién compuesta por Urus, quienes tempranamente, durante la colonia,
se dedicaron al pastoreo. Con el tiempo, la poblacién Uru fue aimarizandose y
en su jurisdiccién aparecieron propiedades de espafnoles, cominmente conocidas
como haciendas” (Mamani Condori 2009, pp. 121-122). Sin embargo, posterior
a la revisita 1882 “aparecieron grandes latifundios, propiedad de personajes
como Benedicto Goitia, que en alianza con el comandante del Batallén

3 Denominacién que deviene del término Qullasuyu, nombre del antiguo territorio que

formaba parte del Tawantinsuyu.
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Abaroa?, acantonado alli, se ocupé de apropiarse de las més fértiles tierras de
los ayllus® pertenecientes a Waki y Taracu” (Mamani Condori, 2009, pp. 121-
122), situacién que generé la confrontacién violenta con las comunidades
afectadas y su representante, el reconocido luchador aimara Prudencio
Callisaya, durante las primeras décadas del siglo XX% A partir de entonces,
Guaqui se dividi6 en las zonas A y B. Si bien en la actualidad no se logra
observar la presencia de haciendas en la regién, durante el trabajo de campo
pude evidenciar que la composicion y divisiéon de los ayllus en las zonas A y B,
la primera, estd conformada por diez ayllus y el pueblo y la segunda, por seis
ayllus y el puerto. Los habitantes de los ayllus son reconocidos como
comunarios.

Segtin los datos demograficos del Sistema de Informacién Municipal
Regionalizada del Departamento de La Paz, para el ano 2018 este municipio
contaba con aproximadamente 7.278 habitantes. En su historia local se
identifican dos periodos histéricos relevantes vinculados al desplazamiento
social de su poblacién. El primero corresponde a la inmigracién asociada a la
actividad portuaria, mientras que el segundo se relaciona con procesos de
emigracién motivados por la bisqueda de mejores oportunidades laborales.

En relacién con el primer periodo, cabe destacar la instalacién del puerto y la
construccién de la linea férrea que unfa Guaqui con la ciudad de La Paz,
infraestructura concebida para fortalecer el flujo comercial entre Bolivia y el
Pert. A partir de estos procesos, se configuraron dindmicas de movilidad y
asentamiento que marcaron de manera significativa la estructura social y
econdémica del municipio.

4 El regimiento Abaroa posteriormente fue reemplazado por el regimiento Lanza 5to de
Caballeria, mediante ley N2 1669, del 30 de octubre de 1995, promulgada durante la
presidencia de Gonzalo Sanchez de Lozada.

% Ayllu es la nocién con la cual se designa en el mundo aimara y quechua a la forma de
organizacién social basada en lazos de parentesco, origen y propiedades comunes.

6 El fondo del conflicto se centré en la enajenacién violenta de la tierra tanto en Gua-
qui como en otras poblaciones de la regién. Ello, generd la intervencién de las autori-
dades estatales del gobierno de entonces, que en el caso de Guaqui se expreso a través
de la participacion del subprefecto de la provincia Ingavi con el fin de realizar la inves-
tigacion judicial, la instalacién de la policia de seguridad en el puerto y la presencia mi-
litar del Regimiento Abaroa para aplacar la sublevaciéon india. El proceso no fue corto,
pero si muy complejo y con un costo social elevado.
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Segtin los datos demograficos del Sistema de Informacién Municipal
Regionalizada del Departamento de La Paz, para el ano 2018 este municipio
contaba con aproximadamente 7.278 habitantes. En su historia local se
identifican dos periodos histéricos relevantes vinculados al desplazamiento
social de su poblacién. El primero corresponde a la inmigraciéon asociada a la
actividad portuaria, mientras que el segundo se relaciona con procesos de
emigracién motivados por la bisqueda de mejores oportunidades laborales.

En relacién con el primer periodo, cabe destacar la instalacién del puerto y la
construccién de la linea férrea que unfa Guaqui con la ciudad de La Paz,
infraestructura concebida para fortalecer el flujo comercial entre Bolivia y el
Perd. A partir de estos procesos, se configuraron dindmicas de movilidad y
asentamiento que marcaron de manera significativa la estructura social y
econdémica del municipio.

Una vez culminado aquel encuentro bélico del Pacifico —conflicto armado
protagonizado por Chile, Bolivia y Perd entre 1879 y 1883—, el KEstado
boliviano impulsé la navegacion fluvial y lacustre, promoviendo diferentes
proyectos de instalacion ferroviaria al interior del pais. Dentro de ese escenario,
a inicios del siglo XX, los gobiernos de Bolivia y Perti desarrollaron sus
relaciones diplomaticas bilaterales con el objetivo de establecer la ruta
comercial Guaqui-Mollendo. El proyecto tuvo sus antecedentes en el Tratado de
Comercio v Aduana del 5 de septiembre de 1864, que sefialaba la instalacion
portuaria en el lago Titicaca. El decreto del 5 de marzo de 1873 promulgd el
Tratado de Comercio y Aduanas con el Pert, celebrado el 23 de julio de 1870,
medida impulsada durante el gobierno de Tomas Frias con el objetivo de
fortalecer las vias internacionales entre estos dos paises.

Consecuentemente, en 1891 el entonces presidente Aniceto Arce, bajo ley del 15
de septiembre de aquel afio, realizaba la convocatoria para la construccién del
ferrocarril La Paz-Desaguadero. Considerando la cercania con esta tltima
poblacién, los estudios técnicos determinaron que Guaqui seria el espacio
adecuado para instalar un puerto en la regién fronteriza con el Pertd. De esta
forma, en 1900 se aprob6 mediante Ley del 25 de octubre la construccién del
ferrocarril Guaqui-La Paz, y el 31 de octubre de ese aio se sanciond la
conformacién de una junta directiva para dicha construcciéon. Guaqui, mediante
Decreto Supremo del 28 de junio de 1901, fue reconocido como Puerto Menor,
al igual que los puertos de Belén, Huarina, Tiquina y Copacabana, todos
ubicados en las riberas del lago Titicaca y abiertos al comercio de importacién
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y exportaciéon. Finalmente, en 1903 se inaugurd el ferrocarril de La Paz a
Guaqui, linea férrea a vapor que estaba constituida por 95 kilémetros y que
unia El Alto-Guaqui; desde ahi, tanto los pasajeros como el carguio eran
trasladados en vapores hasta Puno y de Puno hasta Arequipa y Mollendo —
costa del océano Pacifico— via ferrocarril. De esa forma se constituyo la
instalacion portuaria, construccién ferroviaria y apertura de carreteras con el
fin de fortificar el comercio fluvial y lacustre.

Estos hechos dieron lugar a un proceso de migracién, de desplazamiento y la
conformacién de un asentamiento humano en la zona ribereila que estd situada
a unos 40 minutos caminando desde el pueblo de Guaqui. Asi pues, la
poblacién del puerto estd estructurada por habitantes procedentes de diferentes
lugares del altiplano boliviano, lo cual hace que sean adjetivados por los
vecinos de Guaqui como jausalas —que en idioma aimara significa “llamado”—;
estos, a su vez, califican a los habitantes del pueblo reconocidos como wvecinos y
denominados ch’izi mozos —que puede ser entendido como “mestizo pecoso”,
segiin la propia traduccién de los vecinos— Fstas adjetivaciones peyorativas
construyeron y solidificaron la diferenciacion de ser considerado natural o
migrante. Lo que se traduce en: ser miembro del pueblo, del puerto o
comunario. Tal como explique al inicio de este acapite. Actitudes que pude
evidenciar durante mi trabajo de campo a través de diversas formas de
jerarquizaciéon que se hacian presentes dentro del mismo municipio durante el
periodo de organizacion de la fiesta. Inclusiones y exclusiones que afloran en
medio de la celebracién patronal.

Para abordar el proceso emigratorio me remito al Plan de Desarrollo Municipal
(2007, pp. 50) senala que la elevada tasa migratoria dio lugar al “abandono de
la poblacién hacia otras ciudades y paises”. Esto significa que sus habitantes
emigraron de forma definitiva, y que por ello encontraron “una estrategia o
forma de subsistir, buscando oportunidades de desarrollo econémico y mejor
calidad de vida” ofertando su mano de obra en el area de la costura textil y la
construccién. También existe otro grupo importante que se dedicéd al comercio
interno y al comercio de importaciéon internacional, y, finalmente, se encuentra
el sector profesional, vinculado a la administracién publica.

Por su cercania con el municipio de Guaqui, las ciudades de La Paz y El Alto
fueron los destinos con mayor cantidad y frecuencia de migraciéon interna. Algo
més distantes se encontraron los centros urbanos de Cochabamba y Santa Cruz
(PDM, 2007). Por otra parte, los datos sobre el proceso de emigracién
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internacional, segtin el ultimo Censo realizado el afio 2012, indican que

a nivel municipal se tenia los siguientes datos de emigracién sobre una
poblacién total en Guaqui de 7.278 habitantes. El porcentaje de
emigraciéon internacional del municipio de Guaqui respecto a su
poblacién es del 11,3 por ciento, dato que para un municipio rural es
significativo. Como menciondbamos anteriormente, en este municipio
casi el 90 por ciento de la migracién internacional tiene como destino
a Brasil y Argentina y con seguridad que la mayoria se hallan insertos

en el rubro del trabajo textil (Hinojosa y Guaygua, 2015, pp. 8).

En comparacién con las cifras de emigracion, el proceso de inmigracién hacia el
municipio de Guaqui es reducido y, en la mayoria de los casos, de cardcter
definitivo. No obstante, resulta fundamental considerar que el periodo de mayor
dinamismo migratorio estuvo asociado a la instalacién del puerto y a la
construccién del ferrocarril durante las primeras décadas del siglo XX. Esto no
implica, sin embargo, que la dindamica inmigratoria se haya detenido por
completo.

Durante mi trabajo de campo en Guaqui, pude observar que el retorno al lugar
de origen se concentra principalmente en personas de edad avanzada; en
residentes que regresan temporalmente para asumir cargos de autoridad
comunal por una gestién; en militares destinados al Regimiento Lanza; y, en
menor medida, en personas que retornan debido a matrimonios u otras formas
de conformacién familiar. Cabe precisar que, en la clasificacién local, los
habitantes del pueblo —es decir, los vecinos—, una vez establecidos de manera
permanente en los lugares de migracién, pasan a ser reconocidos como

residentes.

De ahi, que la totalidad de las advocaciones a santos y virgenes a través de la
miusica y la danza son promovidas desde la sociedad y, particularmente, por
personas migrantes de ascendencia aimara, quienes fueron construyendo un
andarivel econémico y politico que gira alrededor de ella. En este sentido, el
fenémeno migratorio debe ser entendido, en el contexto de la fiesta, como el
desplazamiento social que realizan anualmente los danzantes, a manera de
peregrinacion, trasladandose desde sus lugares de residencia hasta el lugar de la
fiesta, con la finalidad de expresar su fe y devocién a la virgen o al santo, a la
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Pachamama o al Q'izu Q'izu. Tal es el caso de los bloques de morenos’ que se
desplazan desde distintos paises y ciudades para bailar en sus respectivos
pueblos, tejiendo y fortaleciendo de esa forma una serie de vinculos entre los
diversos bloques y fraternidades. Por ejemplo, “‘Los Novenantes’ bailan en
Gran Poder y en su pueblo, al igual que la morenada ‘Viajeros La Paz-
Charaya’ o los ‘Catedraticos Residentes de Achacachi’; y en Guaqui he visto
a los “‘Rosas de Viacha’” (Diaz Berrios 2018). De igual modo, las fraternidades
“Los Verdaderos Intocables” y “Los Fanaticos del Folklor” presentan filiales y/o
sucursales en la Argentina, Brasil y Espana, entre otros paises.

A partir del flujo migratorio y la dindmica festiva, los pobladores de la regién
acuilaron las siguientes denominaciones: residentes, a las cuales se debe anadir
la de ch’izi mozos (mestizo pecoso), los jausata (llamados) y los comunarios
(también denominados por la poblacién como campesinos o indios). Es
importante aclarar que los forasteros aparecen con los residentes. La
adjetivacion de forastero, hace referencia a las personas no “naturales” ni de
pertenencia con el municipio de Guaqui, excepto su fe y devocién con el santo
patrén o a través de algin vinculo familiar politico adquirido con los residentes.
Dado el caso, jde qué manera influyen las denominaciones de residente y
forastero en las relaciones sociales al interior de la celebracién? La primera hace
referencia a la poblacién emigrante con residencia definitiva tanto en el interior
como en el exterior del pais. Si bien estas personas poseen propiedades dentro
de la localidad, cotidianamente no residen en sus respectivas comunidades de
origen, razén por la cual pueden ser considerados como una poblacién flotante
que circula entre los municipios de El Alto, La Paz y Guaqui principalmente.

En la mayorfa de los casos, los residentes que radican en las ciudades més
proximas al municipio, complementan sus actividades laborales y/o comerciales
con la agricola en época de siembra y cosecha periédicamente. Forman parte de

7 Aclaro que por bloque entiendo a un grupo de personas constituidas y organizadas
con la finalidad principal de interpretar una determinada danza, en este caso la more-
nada. Su participacién estd sujeta a la invitacién de diferentes fraternidades que parti-
cipan en determinadas entradas folcléricas dentro y fuera de Bolivia. Se diferencia del
resto de los participantes de una fiesta por su caracter itinerante y un sinfin de distin-
ciones que se expresan desde el vestuario hasta la interpretacién de coreografias. Por
otra parte, el termino de “morenos” hace referencia a los danzantes de la morenada.
Esta, es una danza de origen aimara. En los tiempos actuales es considerada como uno
de los simbolos de la identidad del Estado Plurinacional. Su caracteristica principal es
su paso cansino y su ritmo marcial.
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las ferias del municipio, donde permanecen contados dias y/o semanas. Su
desplazamiento es dindmico, dado que de lunes a viernes se encuentran en las
ciudades, y los dias sabados y domingos retornan al pueblo para participar en
las asambleas y trabajos comunales, influyendo en las decisiones de la
comunidad. Se advierte una fuerte presencia de residentes en las reuniones de
suma importancia y en las diferentes fiestas del municipio, pero sobre todo en
la celebracién del 25 de julio (PDM, 2007).

Este trajinar entre el area rural y urbana fue configurando diversas rutas de ida
y vuelta que los danzantes recorren de forma individual y colectiva. En muchos
otros casos, también significé el traslado de las advocaciones y celebraciones
festivas. De esta forma, las fiestas que se efectuaban en espacios periurbanos
pasaron a ser celebradas en distintos barrios de las ciudades donde actualmente
se constituyen. Similar situacién se replic6 a nivel internacional. De ahi que se
observe la celebracién de majestuosas entradas, organizadas por los propios
migrantes aimaras, en Chile, Peri, Brasil, Argentina, Espana y Estados
Unidos, por citar algunos paises.

La advocacion de Qix'u Qix'u Santiago Apdstol

En los Andes bolivianos existen diez cantones, siete poblaciones y dos lagos que
llevan el nombre del Apdstol Santiago; ademads, existen alrededor de setenta
iglesias bajo la advocacién de esta imagen catdlica. Siendo el municipio de
Guaqui el santuario mas importante de la regién para la advocacién al Apdstol
Tata Santiago @ 'izu @ 'izu. Esta imagen traslapa dos identidades, la primera la
prehispanica que se manifiesta a través del rayo, y ello, implica comprender el
principio de los tiempos para el mundo aimara. Y la segunda, la colonial, que
se visibiliza en Santiago. Aquel, cuyo mito aparecié en la batalla de Clavijo en
el siglo XV durante el periodo de la reconquista espaiiola y que llega a estas
tierras en la representaciéon de militar de origen espafiol montado en su corcel.
Tal como se puede observar en la iglesia de Guaqui y que es ampliamente
visitada por sus feligreses.

La secretaria de la parroquia atiende todos los dias las solicitudes de homilias y
otros oficios religiosos que demandan sus devotos, entre los que se encuentran
las misas de salud para los hijos de esta deidad, difuntos muertos a causa del
rayo, estudios, para la definicion de diferencias y dudas. De igual forma,
durante todo el afio sus devotos dejan cartas al pie de la imagen del Tata,
pidiéndole que les ayude. Lo curioso de estas peticiones es que, al solicitarlas,
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se comprometen a realizar algtin determinado acto de fe para el santo; se
cuenta que, por lo general, él cumple. La mayor parte de estos “milagros” son
correspondidos por los creyentes a través de su participacién en la celebracién
de la fiesta patronal, la cual es una de las mas importantes en todo el pafis.

En este municipio se celebran anualmente alrededor de 48 festividades. De
todas ellas, la mas grande e importante es la liturgia al Apdstol Tata Santiago
Q'iru  @Q'izxu. La responsabilidad de su realizaciéon recae explicita y
exclusivamente en los prestes-cabeza, puesto que ellos organizan y financian los
cinco dias de fiesta anualmente cada 25 de julio. Una vez cumplido este
compromiso, los pasantes paulatinamente asumen la organizacién de otras
celebraciones de menor envergadura, como ser: la del tres de mayo o Sefior de
la Cruz, el Corpus Cristi y los Carnavales, por mencionar algunas. En todas
ellas se puede evidenciar una diversidad de interpretaciones musicales y
dancisticas que, por lo general, se encuentran vinculadas con el calendario
agricola aimara. Sin embargo, en la fiesta principal, que se realiza el 25 de
julio, sélo se observa, canta y danza morenada.

Durante mi trabajo de campo, pude evidenciar en la fiesta patronal la
participacion de nueve fraternidades de morenada, cuyos nombres eran:
“Revelacion Elegantes Hijos Legitimos de Guaqui”, “Circulo Social Capas
Devotos del Milagroso Apédstol Santiago”, “Ponchos Rojos”, “Morenada Central
Santiago de Guaqui”, “Unién Apdstol Santiago”, “Chapicollo-Guaqui”,
“Morenada, Tradicional Apdstol Santiago”, “Regimiento Lanza 5to de
Caballeria” y “Fraternidad Familias Unidas del Puerto de Guaqui”. Cabe
aclarar que el orden de este listado estd de acuerdo con la jerarquizacion e
importancia de cada fraternidad, dado que ellas adquieren su propia ubicacién
conforme a criterios de antigiiedad, inversién econdémica y numero de
miembros. Cada morenada tiene sus propios prestes-cabeza, uno por cada una
de las nueve fraternidades, de los cuales, para este caso de estudio, decidi
trabajar con la preste-cabeza sefiora Lourdes Mujica®, y con el fenecido sefior
Hugo Paucara, organizadores de la primera morenada de la lista: “Revelacién
Elegantes Hijos Legitimos de Guaqui”.

Los creyentes sostienen que el “Tata Santiago no admite [que se baile| otra

8 La Sra. Mujica es propietaria de una pensién (restaurante popular) en el cual comer-
cializa gastronomia local. Su negocio familiar estd ubicado en una de las zonas méas
comerciales controlada por los residentes aimaras en la ciudad de La Paz.
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danza, sélo exige morenada”. En ese sentido, Lourdes Mujica conté que alguna
vez “se intentd bailar otra danza, pero no se efectud la entrada’ porque el santo
generd un remolino y vientos muy fuertes la evitaron. Por eso, se dice, al Tata
Santiago puro moreno le gusta” (entrevista, julio de 2018). Cada linea (preste)
posee una trayectoria familiar que es transferida de forma generacional. En este
sentido, Lourdes Mujica comentaba que sus papas: “don Telésforo Mujica Loza
y dofia Maria Estela Mamani, viuda de Mujica, fueron prestes-cabeza en 1978;
es decir; mi fe es de familia. Esta se dio desde nifia, a partir de la fiesta que
pasaron mis papas. Ahi comencé a creer cada vez mas y mas en Santiago”
(entrevista, enero de 2018). “Mi papd es de Guaqui, por ende, yo soy hija de
guaquefio [..]; de joven mi papd bailaba de achachi. Yo danzaba a su lado de
china!’, pero solamente por un dia. Luego volvia a La Paz y ellos se dedicaban
a beber y beber durante los dias restantes de la fiesta. Sin embargo, ahora me
quedo todos los dias, como corresponde...” (Mujica, enero de 2018).

Para los habitantes y residentes del pueblo de Guaqui, la organizaciéon y el
auspicio de la comparsa de morenos y la celebracién festiva, no son ni tienen
igual significado econdémico, social y simbélico que tienen, por ejemplo, una
fiesta celebrada con el objetivo bautismal, un matrimonio o una graduacién,
puesto que la liturgia patronal encierra y requiere un conjunto de disciplina,
compromiso, trabajo y mucho esfuerzo en la organizacién que imprimen los

prestes-cabeza.

La sefiora Lourdes Mujica y su esposo, el sefior Hugo Paucara Quispe,
aceptaron ser los nuevos recibientes en julio de 2016; sin embargo, en octubre
de ese afio su conyuge fallecié. Con mucho dolor, la preste-cabeza relataba lo
siguiente: “con mi esposo éramos demasiado devotos, por eso, pese a su deceso,
mis hijos y mis hermanos decidimos realizar la celebracion, por esa razén he
cumplido...”. Ante la ausencia de su pareja, “mi hijo menor [nifio de doce afios]
me acompafio [..]; yo pregunté [a los ex pasantes, y me dijeron] tienes tu hijo y,
aunque sea menor de edad, tiene que acompafarte, él tiene que representar a

9 Debo aclarar que el termino de entrada es utilizado en Bolivia para hacer referencia
al desfile de danza y musica folclorica que se realizan en las calles con el objetivo de ce-
lebrar las fiestas patronales. Me parece que el termino viene del periodo colonial, un
ejemplo de ello puede ser el ingreso o la entrada que hizo el virrey Morcillo en 1716 en
Potosi-.

10 La China Morena, es un personaje méas de la danza de la morenada que fue insertado
y construido a partir de la década de 1960. Esta figura, inicialmente fue interpretada
por travestis y posteriormente apropiada por mujeres, en su mayoria jovenes.
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tu esposo y a su padre” (Mujica, entrevista, enero de 2018). Es complicado
para una sola persona organizar y financiar la fiesta, por lo cual, el “ano
pasado [2017] entré a la iglesia y le pedi al Tata Santiago mucha ayuda; le dije
ayudame, le dije la verdad [llorando], no estd mi esposo, ha muerto, soy mujer
sola [..], si quieres que se haga la fiesta debes ayudarme” (Mujica, entrevista,
julio de 2018), porque “es todo un sacrificio, tanto en tiempo como en lo
econdémico...” (Mujica, entrevista, enero de 2018).

Dofia Lourdes, durante los dias de celebracion, resaltdé el hecho de haber
organizado la fiesta de forma individual. El lamento y el pesar por el deceso de
su pareja estuvieron presentes tanto en el proceso previo como durante y
posterior a la fiesta. “A mi me toco vivir esa situacién y no es nada facil. Es
muy doloroso, atn més teniendo una responsabilidad tan grande como la de ser
preste-cabeza. Una mujer con su pareja se divide las actividades, sin embargo,
yo no pude hacerlo” (entrevista, enero de 2018). Organizar la fiesta en Guaqui
implica realizar una serie de movimientos que van desde trasladar cobijas,
colchones y arrendar las piezas para recibir a los bailarines y musicos, hasta
trabajar y ahorrar dinero con mucha dureza y rigurosidad para cubrir todos los
gastos.

La organizacién previa alcanza el tiempo de un aiflo aproximadamente. Esta
festividad retne a todo el pueblo, es decir; comunarios, gente del puerto,
vecinos, residentes y forasteros, muchos de ellos se desplazan desde Argentina,
Espafia y Brasil (entre otros paises), para participar y danzar exclusiva y
Unicamente morenada, puesto que al apodstol “sélo le gusta que bailen esa
danza”. Quienes auspician y patrocinan la fiesta son los prestes, denominacion
cuyo origen se remonta a la figura del alférez, es decir, aquellas personas
encargadas de financiar las celebraciones festivas en torno a la advocacién de
un determinado santo o virgen, con fines piadosos, religiosos o asistenciales.
Esta figura tiene su antecedente histdrico en las cofradias, organizaciones que,
durante el periodo medieval, agrupaban a sectores profesionales, gremiales o
institucionales y asumian la responsabilidad colectiva de sostener y organizar
las celebraciones religiosas.

La responsabilidad de sostener en el tiempo esta tradiciéon recae en las manos
de los prestes, que, en su generalidad, pertenecen a las familias devotas al
santo, entre las cuales destacan los siguientes apellidos: los Paton, los Mujica,
los Loza y los Fernandez. En el caso de la fiesta de Guaqui, los prestes son
personas de ascendencia aimara que se esmeran por agradar al Tata Santiago
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Q'iru @) 'ixu con el servicio a la comunidad, que se halla reunida en comunion.
La inversion que cada preste realiza se encuentra alrededor de los 50 000
dblares americanos (al tipo de cambio actual), que es producto del ahorro
sostenido con dicho propodsito. Todo el proceso de organizacién y preparativos
se hace desde los centros urbanos, mayormente desde las ciudades de La Paz y
El Alto. La inversién econdémica para esta festividad no es de interés o
preocupacion para los prestes, puesto que se tiene la creencia de que “el Santo
te devuelve el doble” o, por el contrario, “te lo quita”; si algiin pasante realiza
la fiesta sin fe, escatimando gastos o divulgando el monto de dinero invertido,

el santo lo castiga.

La inversién econdmica realizada por los prestes los convierte en la columna
vertebral de la fiesta, lo cual da como resultado que su modo de organizacién y
funcionamiento se enmarque en las légicas de un “negocio familiar”, generando
dindmicas propias y peculiares donde las formas de inclusién de los individuos
se producen de abajo hacia arriba y no de arriba hacia abajo. De este modo, la
comunidad se re articula por agregacién més que por una estructura orgédnica,
haciendo que las fraternidades que participan en la fiesta de Guaqui se
diferencien de las instituciones de morenada que conforman el Carnaval de
Oruro y la Fiesta del Sefior Jests del Gran Poder, puesto que estas ultimas
funcionan bajo estructuras institucionales orgénicas donde cada danzante o
participante debe cubrir los gastos individuales y colectivos de la fiesta a través
de diversos aportes o cuotas econdmicas recogidas por los prestes-
organizadores.

De ahi que el poder del dinero de los prestes en Guaqui se exprese de diferentes
maneras. Tal es el caso de la banda contratada que, de acuerdo a su
originalidad, difiere su costo, siempre tomando en cuenta la cantidad numérica
de los musicos, repertorio y oferta de composiciones, trayectoria musical y el
prestigio adquirido. La innovacién del vestuario en los danzantes (tanto en
calidad como en suntuosidad), el ntmero de participantes por bloque y
fraternidad, las recepciones sociales y las fiestas previas, las orquestas y grupos
de musica en ellas, los simbolos distintivos —matracas, banderas, colores de los
trajes, uniformidad, coreografias, fuegos pirotécnicos, por citar algunos—, las
bebidas alcohdlicas y la alimentacién ofrecida definen la evaluacién y
calificacién silenciosa de la fiesta y, por consiguiente, del preste, lo cual, a la
vez, sitia su jerarquia social dentro de su comunidad. Todos estos elementos
influyen en la cantidad de los asistentes, cuya participacién es crucial, dado que
este factor determina la eleccién del mejor preste de la fiesta de todo el pueblo.
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Entonces: “a mas plata, mejor la fiesta, por lo tanto, mayor cantidad de
bailarines”, lo cual, por consiguiente, acrecienta el estatus y prestigio social del
preste.

La comunidad que se constituye durante los dias de fiesta estd compuesta por
individuos dedicados a distintos oficios y ocupaciones, provenientes de varios
paises, ciudades y pueblos, y manteniendo sus diferentes formas de
relacionamiento social, que pueden ser agrupadas en: familiares, organicas,
comunales y laborales, las cuales cohabitan al interior de la fiesta. La
participacion de los asistentes se realiza en distintos niveles: individual, grupal,
en bloques y, por dltimo, a nivel de fraternidades. Sin embargo, y pese a esta
diversidad de procedencia, practicas laborales y légicas organizativas, los
participantes construyen una poblacién heterogénea en términos regionales,
convirtiendo la celebracién festiva en wun escenario propicio para la
autoafirmacion colectiva, atravesada por diferenciaciones y procesos de
distinciéon. Esta poblaciéon trajinante, es la que vive y revive anualmente
durante cinco dias continuos la fiesta patronal del Apéstol Tata Santiago @ 'izu
Q 'iru, en la cual, exclusivamente se baila morenada. Hecho que la sitda en una
de las cuatro fiestas mas grandes e importantes que se realizan en el altiplano
boliviano.

Reafirmando la identidad y posicionando la jerarquia

i Dentro de la dindmica de dispersiéon poblacional, cémo se organiza la fiesta?
La organizacion de la celebracién festiva inicia con un afio de anticipaciéon. Los
prestes-cabeza de la gestion 2017 le asignaron a Lourdes Mujica la
responsabilidad de ser la siguiente preste-cabeza de la morenada “Hijos
Legitimos de Guaqui”, con una escarapela de color celeste que le prendieron en
el pecho durante la fiesta celebrada el mes de julio de ese ano. A partir de ese

“

momento, ella comenzé a “... visitar a los bailarines domicilio por domicilio...”
(entrevista, enero de 2018) para invitar a las personas a que sean parte de la
tropa de morenos en la “recepcién” que se realizaria en enero del afio 2018. En
dicho evento, se le prendié en el busto la escarapela “roja, amarilla y verde”
(entrevista, enero de 2018), con el objetivo de reafirmar su compromiso con la

organizacién de la celebracion. Cada visita a las familias fue realizada con

dos cajas de cerveza y unos tapados (botella de whisky o singani),
para que acepten ser parte de la morenada. Esta tradiciéon se préactica
hace muchos, pero muchos anos. Poco a poco se va reclutando a la

gente, porque son varios prestes-cabeza que hacen lo mismo. Es muy
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diferente a otros lugares, dado que generalmente los organizadores sélo
entregan la invitacién a los danzantes y ellos van a bailar. En cambio,
en Guaqui se hace la visita respectiva para comprometer la

participacién de cada uno de los danzantes.. (entrevista, enero de
2018).

Resulta una “falta de respeto hablar en otro lugar de la fiesta; o sea, el Tata
tiene que tener su propio espacio. La visita es especificamente para ir a hablar
de la fiesta” (entrevista, enero de 2018). Para concretar esta actividad trajiné
por

diferentes lugares, me tocé ir a Viacha, luego a Pampahasi, a
diferentes lugares, porque la gente no vive en un sélo lugar. Tuve que
ubicarlos, preguntar dénde vivian, buscar sus direcciones y concertar
una cita con cada familia. Por eso digo, la fiesta implica una fuerte
inversion tanto en lo econdémico como en el tiempo. La inversién de
tiempo es un factor primordial, porque de ella dependi6 la realizacion
de las visitas. Estas se realizaron mayormente los dias viernes, sabados

y domingos... (entrevista, enero de 2018).

Segtin la tradicién, el danzante “no puede negar al primer preste-cabeza que le
visita para hacerle participe de la fiesta, de ahi la expresién: ya me ha hablado.
Especialmente esto se da con los adultos mayores, ellos respetan, [..]| la
tradicién fielmente [..]”. De igual modo, Santiago “acoge a mucha gente, que en
su mayoria son forasteros” y residentes. Estos ultimos, por su cantidad,
conforman un sector social importante en las filas de la morenada.

Desde su posicion de preste-cabeza, Lourdes Mujica sostenia que los residentes
agistian a Guaqui desde las ciudades de El Alto y La Paz, y los extranjeros de
Estados Unidos, Brasil y Argentina principalmente (entrevista, enero de 2018).
Si bien

segin los datos del Censo existe mayor poblaciéon que se dirige al
Brasil, es interesante notar que en la fiesta patronal de Guaqui son los
“argentinos” los que mas se hacen visibles durante los dias de la fiesta,
no s6lo como bailarines sino también en los diferentes actos festivos.
Esto se debe sin duda a la antigiiedad de esta migraciéon y por tanto
al acumulado de experiencias y capitales que son desplegados en la
fiesta (Hinojosa y Guaygua, 2015, pp. 8).

4

Sobre este tema, dona Lourdes afirmaba: “yo misma tengo familiares alld. Dos
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de mis primos hermanos residen [en la Argentina], ellos se encargaron de
organizar a los danzantes para traerlos a Guaqui” (entrevista, enero de 2018).
La invitacion se realizé via telefénica, sin embargo, los residentes “que viven
alld y han pasado por esta linea, practican de igual manera la visita de moreno
por moreno”, es decir, casa por casa (entrevista, enero de 2018). Una vez en el
pueblo, se quedan durante los cinco dias porque ellos ya “tienen su propio
alojamiento”. Sin embargo, “existe otro grupo de guaquefios que llegan
directamente a la casa de sus papas” (Mujica, julio de 2018 a). Segun la preste-
cabeza, a los bloques también

hay que visitarlos, porque ellos igual se retnen. Muchos de ellos
pertenecen a Guaqui y otros son forasteros. Por ejemplo, si el bloque
estd compuesto por veinte personas, minimamente cinco son forasteros
y el resto guaquenos. Los forasteros son aquellos que no tienen ningan
vinculo familiar, solamente bailan por devocién... (entrevista, enero de
2018).

Ahora bien, la fiesta es un tejido social bastante complejo donde los procesos
migratorios demarcaron diferencias de clase en las relaciones sociales entre los
aimaras. Dentro de este escenario, €l consumo de alcohol es de fundamental
importancia por tratarse de un recurso central para sellar pactos y acuerdos
verbales de corte politico, econémico o social. En este contexto, la cerveza
funciona como un recurso de inclusiéon y exclusién de las individualidades
dentro de las colectividades, al tiempo que hace aflorar ciertas desavenencias,
actitudes y acciones construidas por los propios participantes de la fiesta.

Pese a que el discurso construido por el Estado plurinacional promovié la
igualdad a partir de la recreacién de las logicas comunitarias, cabe sefialar que,
en el interior de la fiesta de Guaqui, los propios aimaras categorizados como
restdentes tienden a expresar diferentes formas de discriminacién hacia los
indios provenientes de las comunidades locales. Estas actitudes también se
replican hacia los forasteros y los jausata, aunque con menor notoriedad por
parte de los vecinos. Pero ;a qué se debe esta conducta? Al parecer, aquellas
practicas jerarquizantes y de exclusién son el resultado de diferentes procesos
de aculturacién por el que atravesaron los aimaras radicados en las ciudades y
en otros paises, situacién que se halla estrechamente vinculada con la
prosperidad econémica que alcanzaron.

Asi pues, el grupo de residentes se halla en una bisagra entre dos mundos
diferentes, donde su escala social es inferior en las urbes, mientras que en

88



Jests Llusco Mamani

Guaqui se posicionan en lo mas alto. Por esta razon, los danzantes se
desenvuelven en una ambivalencia constante. Si bien en el radio urbano se
reconocen como guaquenos, asimilando de esa forma su pasado aimara, en
Guaqui ejercen una fuerte practica de exclusién hacia el propio aimara,
situaciéon que se expresa con plenitud en la fiesta. De esta forma, el espacio
festivo se convierte en un escenario en el cual se configuran y reproducen
fuertes estructuras jerarquizadas a partir de condiciones econémicas, donde los
aimaras dominan y excluyen a los propios aimaras. “A mi mama y a mi nos ha
costado entrar a ese circulo, porque decian ‘ella sélo baila de china, no tiene
plata’”, por lo que debes “tener algo especial para entrar a esa élite, me
entiendes; o sea, si no tienes plata, tienes que ser politico o tienes que ser
famoso”, sostenia Carla Diaz Berrios (entrevista, marzo de 2018) sobre este
tema.

Si bien el gobierno del entonces presidente Evo Morales logré fortalecer la
autoestima de los grupos étnicos en Bolivia, entre ellos la de los aimaras, de
igual forma, dentro de los propios aimaras, se fue visibilizando la consolidacién
de estructuras jerarquicas, las cuales generaron que los aimaras dominen y
excluyan a otros aimaras. ;Segiin mis informantes, qué los identificaba y
legitimaba como aimaras? Sobre los activistas, intelectuales y politicos como
Evo Morales, entre otros, que se declaraban y presentaban con la etiqueta de
“indigenas”, recaia uno de los cuestionamientos mas fuertes realizados desde la
sociedad: el conocimiento y la préactica de la lengua originaria. En el caso de los
hablantes aimaras descendientes de Guaqui, cabe senalar que muchos de ellos
hablan aimara de forma fluida y correcta por ser, en muchos de los casos, su
lengua materna; sin embargo, niegan en su mayoria el conocimiento y uso del
idioma. La idea de que el sbélo hecho de hablar aimara te identifique como
“indio” se contrapone al imaginario construido por los propios vecinos de
Guaqui sobre la forma y el concepto de autoidentificarse y sentirse residentes,
es decir, mestizos. El ejercicio de esta autoidentificacién se evidencia en la
negaciéon de la practica del idioma. De esta forma, los guaquefios pareciera que
buscan borrar su pasado aimara a través de su desplazamiento geografico:
Guaqui-El Alto-La Paz, por citar un ejemplo.

Paralelamente, durante la celebracion festiva de Guaqui pude observar un
proceso de desplazamiento social a nivel interprovincial, interdepartamental e
internacional. Suceso que me permitié inferir que varios danzantes arriban
exclusivamente a la localidad —ya sea desde diferentes ciudades, provincias,
departamentos o paises—, los cinco dias que dura la fiesta, para pasar el preste-
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cabeza del Tata Santiago, participar de la celebraciéon bailando morenada o,
simplemente, asistir al santuario y posteriormente observar la fiesta. La
mayoria de los participantes eran de ascendencia aimara y atravesaban por
fuertes procesos de mestizaje, lo cual hizo que establezcan un cierto estatus que
los diferencie frente al resto de los miembros de la comunidad, que persisten en
practicar danzas que ain son consideradas como autéctonas. En este sentido,
los aimaras de Guaqui se identificaban como guaquenos, pacefios y bolivianos,
segliin los diferentes momentos, contextos geograficos y sociales. Situaciéon que
responde al abanico de intereses individuales y colectivos que fueron
influenciados por los imaginarios recreados desde el Estado a lo largo de la
historia de Bolivia.

A modo de cierre

En el presente trabajo he demostrado el proceso de rearticulaciéon de la
comunidad y la reafirmacién de la identidad se encuentra transversalizada por
notorias formas de inclusién y exclusiéon ejercidas por los aimaras hacia los
aimaras. Para ello, he tomado como punto de reflexion la festividad anual en
honor al Apdstol Tata Santiago Q’izu Q’ixu que se celebra anualmente en
Guaqui. Esta festividad, refleja y mantiene profundos y fuertes contenidos de fe
v devocién, que se expresan a través de una importante inversion econdmica
ofrendada por los prestes-cabeza para dar de comer y beber a toda la
comunidad los cinco dias que dura la advocacion.

Los asistentes a esta celebracion realizan una larga peregrinaciéon con el fin de
cantar, bailar y embriagarse a nombre de la fe. Lo cual me permite sostener
que las celebraciones festivas patronales no se pueden sintetizar solamente en la
idea. de conductas satiricas ni en un mero acto de resistencia que los
participantes realizan con el fin de afrontar y quebrantar el orden establecido.
Por el contrario, la fiesta requiere de compromiso, orden y disciplina que es
promovida y expresada por los propios participantes en ella. Cada uno de los
actores cumple una serie de roles con la mayor responsabilidad posible que se
expresa en el tiempo de espera, preparacién y ahorro econdmico con la
finalidad de ofrecer lo mejor, ya sea como asistente o anfitrion.

Para los actores de la fiesta, ésta representa el més grande acto de fe; fe que se
expresa a través de la borrachera; borrachera que cohesiona a los participantes,
pero también los jerarquiza. Entonces, se observa un andarivel fuerte y
profundo de las diversas formas de clasificaciéon y diferenciacién al interior del
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municipio aimara de Guaqui. Tal es el caso de los “comunarios”, los

‘vecinos”,
los “del puerto”, los “residentes” y los “forasteros” que en su mayoria
comparten practicas culturales aimaras provenientes de distintos lugares de
residencia, pero que, sin embargo, son sus propios lugares de residencia que
marcan la diferenciacién entre los miembros de una misma comunidad que se

mantiene dindmica durante todo el tiempo.
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