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La Pachamama, es una figura central en la cosmovisién andina, asociada a la creacidn, la fertilidad y
los ciclos naturales. Su representacién ha experimentado transformaciones significativas: de deidad
teldrica en los mitos ancestrales, a madre protectora sincretizada con la Virgen Maria durante la
colonia, hasta convertirse en simbolo politico y juridico en el Estado boliviano. Este articulo em-
plea el Andlisis Critico del Discurso (ACD) con enfoque decolonial, integrando herramientas de
andlisis para examinar los cambios en su representacién. El corpus analizado es interdisciplinario y
comprende mitos andinos, crénicas coloniales, estudios arqueoldgicos y antropoldgicos, asi como
legislacién boliviana reciente. Los hallazgos revelan cémo las representaciones de la Pachamama
han sido moldeadas por procesos histéricos, discursos coloniales y estrategias de resistencia indi-
gena, configurdndose hoy como un simbolo clave en los debates sobre descolonizacién, ecologia

politica y derechos de la naturaleza.

PALABRAS CLAVE: Decolonializacion. Pachamama. Discurso. Hegemonia.

RESUMO

A Pachamama ¢ uma figura central na cosmovisio andina, associada a criagdo, fertilidade e aos
ciclos naturais. Sua representacio passou por transformagées significativas: de deusa teldrica nos
mitos ancestrais, a mée protetora sincretizada com a Virgem Maria durante o periodo colonial, até
se tornar simbolo politico e juridico no Estado boliviano. Este artigo utiliza a Andlise Critica do
Discurso (ACD) com uma abordagem decolonial, integrando ferramentas analiticas para examinar
as mudangas em sua representagdo. O corpus analisado ¢ interdisciplinar e inclui mitos andinos,
cronicas coloniais, estudos arqueoldgicos e antropoldgicos, além da legislagio boliviana recente.
Os resultados revelam como as representacoes da Pachamama foram moldadas por processos his-
toricos, discursos coloniais e estratégias de resisténcia indigena, configurando-se hoje como um

simbolo fundamental nos debates sobre descolonizagio, ecologia politica e direitos da natureza.

PALAVRAS CHAVE: Descolonizacio. Pachamama. Discurso. Hegemonia.

ABSTRACT

Pachamama is a central figure in the Andean worldview, associated with creation, fertility, and
natural cycles. Her representation has undergone significant transformations: from a telluric deity
in ancestral myths, to a protective mother syncretized with the Virgin Mary during colonial times,
and more recently, to a political and legal symbol within the Bolivian State. This article employs
Critical Discourse Analysis (CDA) with a decolonial approach, integrating analytical tools to ex-
amine the shifts in her representation. The analyzed corpus is interdisciplinary and includes Ande-

an myths, colonial chronicles, archaeological and anthropological studies, as well as recent Bolivian




legislation. The findings reveal how representations of Pachamama have been shaped by historical
processes, colonial discourses, and indigenous resistance strategies, positioning her today as a key

symbol in debates on decolonization, political ecology, and the rights of nature.

KEYWORDS: Decolonizaction. Pachamama. Discourse. Hegemony.
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Introduccién

La veneracién a la Pachamama, figura central de la cosmovisién andina, se remonta a tiempos
precolombinos, evidenciando una profunda conexién espiritual entre los pueblos originarios y la
tierra. En la vision andina, la Pachamama no solo representa a la Madre Tierra, sino que encarna
una fuerza primordial vinculada a la creacidn, la fertilidad y los ciclos naturales. Esta deidad ha
evolucionado a lo largo de la historia, fusiondndose con elementos de la religiosidad catélica du-
rante la colonizacién. En la actualidad, la Pachamama es percibida como una madre protectora
que garantiza el bienestar y la prosperidad humana, promoviendo una relacién de reciprocidad y
respeto con la naturaleza.

Su reconocimiento legal como sujeto de derecho en Bolivia, establecido en la Ley N° 071 de
Derechos de la Madre Tierra (2010) y la Ley N° 300 de la Madre Tierra y Desarrollo Integral para
Vivir Bien (2012), ha marcado un hito en la reivindicacién de los derechos indigenas y la protec-
cién ambiental. En este contexto, el surgimiento del pachamamismo como corriente ideoldgica ha
revitalizado la figura de la Pachamama, generando debates sobre su papel en la construccién de un
futuro mis justo y equitativo.

Este articulo realiza un Andlisis Critico del Discurso (ACD) desde una perspectiva decolonial,
enmarcdndose en los planteamientos de Norman Fairclough (1995), Ruth Wodak (2009) y Teun
van Dijk (2008), quienes destacan la interrelacién entre discurso, poder e ideologia. Se emplean
herramientas como la codificacién temdtica, el andlisis intertextual y el estudio de estrategias dis-
cursivas, con el fin de determinar cémo se ha construido y transformado la representacién de la
Pachamama a lo largo del tiempo. Para ello, se ha conformado un corpus documental interdiscipli-
nario, compuesto por textos coloniales (crénicas de Cobo [1653] y Ramos Gavildn [1621]), mitos
andinos relacionados con la figura de la Pachamama, estudios arqueolégicos (Posnansky [1913,
1945] y Ponce Sanginés [2003]) textos antropoldgicos (Harris y Bouysse-Cassagne [1988] y Yetter
[2017]), legislacion boliviana reciente y discursos politicos contempordneos.

Desde la perspectiva decolonial, este estudio se basa en los aportes de Walter Mignolo (2005),
Arturo Escobar (2011) y Catherine Walsh (2007), quienes han analizado la colonialidad del saber y
las estrategias de resistencia epistémica en América Latina. A través del ACD, se busca desentrafar
cémo la representacién de la Pachamama ha sido moldeada por factores histéricos, culturales y politi-
cos, explorando c6mo ha sido utilizada tanto para la dominacién (mediante su apropiacién por dis-
cursos coloniales y estatales) como para la resistencia (a través de su resignificacién en movimientos
indigenas y ambientalistas). Este enfoque permite visibilizar las relaciones de poder subyacentes en la
construccion discursiva dela Pachamama, contribuyendo a un proceso de descolonizacién del conoci-

miento y al cuestionamiento de los discursos hegemdnicos sobre la naturaleza y los pueblos indigenas.

1. Metodologia
1.1 Enfoque y diseno del estudio

El Anilisis Critico del Discurso (ACD) es una metodologia centrada en comprender cé6mo el len-
guaje refleja, sostiene y reproduce relaciones de poder y desigualdad dentro de la sociedad. Uno de
los principales referentes en este campo, Norman Fairclough (1995), sostiene que el ACD se ocupa
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de analizar de forma sistemdtica los vinculos, muchas veces poco evidentes, entre los discursos y los
contextos sociales, politicos y culturales que los originan, mostrando cémo estos estdin moldeados
por relaciones de poder y luchas por la hegemonia (Fairclough 1995: 132).

Desde una perspectiva decolonial, este enfoque permite examinar cémo los discursos domi-
nantes mantienen o cuestionan la colonialidad del poder, evidenciando la forma en que han inter-
venido en la configuracion del conocimiento, la identidad y las practicas culturales, asi como en los
modos de resistencia frente a esos discursos hegeménicos.

Analizar criticamente los discursos que circulan en el presente es esencial para identificar la
continuidad de las narrativas coloniales. En este sentido, el ACD no solo busca visibilizar cémo el
lenguaje contribuye a mantener estructuras de dominacién, sino también cé6mo puede ser una he-
rramienta para desmantelar dichas estructuras y abrir paso a otras formas de conocimiento. Como
explican Machin y Mayr (2012), el ACD permite identificar cémo los discursos que refuerzan el
orden colonial pueden ser cuestionados y reemplazados por voces alternativas que representen pers-
pectivas subalternas (Machin y Mayr 2012: 120). Este enfoque permite identificar las estructuras
epistemoldgicas y culturales que perpettan la desigualdad, al mismo tiempo que fomenta la reva-
lorizacién de saberes y précticas alternativas dentro de la construccién del conocimiento decolonial
(Mignolo, 2005). En este sentido, la revisién interdisciplinaria de fuentes diversas, como los mitos
y narrativas tradicionales, resulta esencial en el Andlisis Critico del Discurso (ACD) con enfoque
decolonial, ya que permite recuperar perspectivas histéricamente marginadas y visibilizar experien-
cias de los pueblos originarios (Walsh 2007; Escobar 2011).

Desde los estudios decoloniales, se reconoce que los mitos andinos no solo constituyen ex-
presiones simbdlicas de una comunidad, sino que también operan como mapas cognitivos que
organizan y transmiten conocimientos ancestrales sobre el territorio, la naturaleza y las relaciones
sociales (Harris y Bouysse-Cassagne 1988; Yetter 2017). Estos relatos han sido analizados en did-
logo con disciplinas como la historia, la antropologia y los estudios literarios, lo que ha permitido
comprender las raices culturales y politicas de las desigualdades y las diversas formas de resistencia
que han surgido a lo largo del tiempo.

La incorporacién de estos saberes en el andlisis critico del discurso no solo enriquece la com-
prensién de la representacién de la Pachamama, sino que también contribuye a la construccién de un
conocimiento mds justo y equitativo, que reconozca la diversidad de voces y experiencias, desafiando

las narrativas coloniales que han invisibilizado las epistemologfas indigenas (Rivera Cusicanqui 2010).

1.2 Seleccién de la muestra y procedimiento de andlisis

Mediante una exhaustiva revisién bibliografica y documental, se ha conformado un corpus in-
terdisciplinario que abarca diversas fuentes relacionadas con la figura de la Pachamama en el
contexto boliviano. Este estudio adopta un disefio cualitativo con enfoque histérico-discursivo,
enmarcado dentro del Anilisis Critico del Discurso (ACD) con una perspectiva decolonial. El
corpus se compone de 13 documentos, seleccionados bajo un criterio de temporalidad y relevan-

cia discursiva, que incluyen:

1. Crénicas coloniales como Historia del Nuevo Mundo de Bernabé Cobo (1653) y Historia del
Santuario de Copacabana de Ramos Gavildn (1621).
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2. Estudios arqueoldgicos como los de Arthur Posnansky (1913, 1945) y Carlos Ponce Sanginés
(2003) sobre Tiwanaku y la religiosidad andina.

3. Textos antropoldgicos y literarios como Mitos, supersticiones y supervivencias populares de
Bolivia de Rigoberto Paredes (1920) y los estudios de Harris y Bouysse-Cassagne (1988) sobre

la cosmovisién aymara.

4. Mitos y narrativas orales recopiladas en el Taller de Historia Oral Andina (THOA, 2023), y en

la pagina EducaBolivia que documentan interpretaciones contempordneas de la Pachamama.

5. Documentos legales y gubernamentales: la Ley N° 071 de Derechos de la Madre Tierra (2010), la
Ley N° 300 de la Madre Tierra y Desarrollo Integral para Vivir Bien (2012) y decretos guberna-
mentales clave emitidos durante el gobierno de Evo Morales, como el Decreto Supremo N° 1696

(2013), que establece lineamientos para la gestion ambiental desde una visién ligada a la Pachamama.

6. Discursos politicos y ensayos contemporaneos, como los articulos criticos de Pablo Stefanoni
(2011) sobre el pachamamismo, la obra de Luis Tapia (2015) sobre la resignificacién del pen-

samiento indigena en la politica boliviana y algunas notas de prensa.

Este enfoque metodoldgico permite rastrear la transformacion histérica del concepto de Pachama-
ma, identificando sus diversas representaciones a lo largo del tiempo. A través del andlisis discursivo
de los textos, se examinan las variaciones que han configurado su significado: desde su concepcién
prehispdnica como deidad telurica, su sincretismo con la Virgen Maria durante el periodo colonial,
su resignificacién como simbolo de resistencia indigena en el siglo XX, hasta su actual reconoci-
miento como sujeto de derecho en el discurso politico contempordneo.

El objetivo es reconocer los elementos persistentes y cambiantes en torno a la figura de la
Pachamama, asi como las tensiones y contradicciones que han acompanado su resignificacién.
Asimismo, se exploran las articulaciones entre esta figura y otros componentes de la cosmovisién
andina, como la relacién con la naturaleza, la comunidad y el poder politico.

El proceso analitico se inicié con una lectura detallada de los documentos seleccionados,
orientada a identificar y contextualizar las distintas apariciones del término Pachamama. Esta fase
de familiarizacién fue fundamental para reconocer los usos especificos del término y para detectar
patrones discursivos a lo largo del tiempo. Se prestd particular atencién a las connotaciones y enfo-
ques que acompanan su mencién, lo cual evidencié una notable diversidad en su empleo. El andlisis
preliminar revelé que Pachamama aparece en una amplia gama de contextos, cada uno cargado de
matices que reflejan las complejidades culturales, sociales y politicas de su momento histérico.

A partir de estas observaciones iniciales, se procedié a la codificacién temdtica, organizando
los hallazgos en categorias analiticas que permiten un examen mds sistemdtico y profundo, el cual

se desarrolla en la seccidn destinada al andlisis de resultados.

2. Resultados

El andlisis de los textos consultados ha revelado una rica diversidad de significados asociados a la

figura de la Pachamama en el contexto boliviano, los cuales pueden agruparse en tres categorias
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principales: deidad, madre y ser politico. Esta categorizacién permite apreciar la complejidad y
multidimensionalidad del concepto a lo largo del tiempo. Sin embargo, es importante destacar
una cuestién que ha surgido en el transcurso de esta investigacion: la posibilidad de que el término
Pachamama no existiera como tal en el vocabulario de los pueblos originarios precolombinos, tal
como se conoce actualmente. Esta controversia plantea interrogantes sobre la transformacién his-

térica del concepto y sus diversas apropiaciones culturales. A pesar de esta incertidumbre, el anlisis
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demuestra que, independientemente de su origen etimoldgico, la Pachamama ha desempefiado un
papel fundamental en las cosmovisiones andinas y ha sido objeto de multiples interpretaciones y

reinterpretaciones a lo largo de la historia.

FIGURA 1

Categorizacién de discursos sobre la Pachamama

FIGURA CENTRAL EN
LA COSMOVISION
ANDINA

DEIDAD
FIGURA SINCRETICA
VIRGEN MARIA /
VIRGEN CERRO

FIGURA MATERNAL /

PACHAMAMA PROTECTORA

TIERRA / NATURALEZA

[ 1

ECOLOGIA /
MEDIO AMBIENTE

SER POLITICO

SUJETO DE DERECHO

"PACHAMAMISMO"

Fuente: Elaboracién propia en base al andlisis realizado

Como se puede observar en la imagen, cada una de estas categorias se divide en subcategorias que
reflejan la complejidad y diversidad de los significados atribuidos a este concepto a lo largo del tiem-

po. A continuacidn, se presentardn algunos hallazgos clave y citas representativas para cada categoria.

2.1 La Pachamama como deidad

El corpus analizado en torno a la figura de la Pachamama es amplio y heterogéneo, e incluye fuentes

arqueoldgicas, crénicas coloniales, relatos miticos y orales de tradicién andina, asi como representa-




ciones artisticas y estudios antropoldgicos. Esta diversidad documental permite abordar la centralidad
de la Pachamama en la cosmovisién andina, donde ha sido objeto de veneracién y representacion
constante a lo largo del tiempo. Para este estudio se han considerado, entre otras fuentes, las Crénicas
del Nuevo Mundo de Bernabé Cobo (1653), la Historia del Santuario de Copacabana de Ramos Ga-
vildn (1621), los estudios arqueoldgicos de Arthur Posnansky (1913, 1945) y Carlos Ponce Sanginés
(2003), asi como los relatos orales recopilados por el Taller de Historia Oral Andina (THOA, 2023).

Del andlisis de este corpus emergen dos principales subcategorias: por un lado, la Pachamama
como deidad primordial vinculada a la fertilidad, la creacién y el equilibrio cdsmico; por otro, su
transformacién sincrética en figura cristiana, especialmente asociada a la Virgen Maria, como resul-
tado del proceso de evangelizacién y resistencia cultural.

Desde tiempos prehispdnicos, la Pachamama ha sido concebida como una entidad generadora
de vida, ligada a la fertilidad de la tierra y a los ciclos naturales. Esta idea se vincula a précticas ritua-
les documentadas en estudios antropoldgicos, que revelan cémo esta deidad continda recibiendo
ofrendas en contextos urbanos y rurales andinos. Por ejemplo, en el mes de agosto —considerado
el tiempo en que “la tierra estd abierta”— se realizan rituales para alimentarla y garantizar prosperi-
dad. Segtin las costumbres recogidas por las chifleras (vendedoras de hierbas) en la calle Santa Cruz
de La Paz, “la Pachamama, que “abre la boca” cada agosto [...] recibe ofrendas, pero el primer dia
abre la boca y es cuando “estd mds hambrienta”; por ello, recomiendan realizar la wajta (ofrenda)
los dias 1, 15 y 31 (de agosto), incluyendo elementos como el su//u' de llama para pedir salud y
bienestar (Cuevas 2015).

Lozada (2000), en su estudio sobre las representaciones de la Pachamama, ha reunido diversas

interpretaciones etnograficas que permiten comprender su complejidad simbdlica. Senala que:

La Pachamama ha sido tratada por varios autores segiin diversas etnografias. Juan Nuafez
del Prado senala sus caracteristicas (deidad femenina que castiga si no se le ha propiciado
pagos), pero no indica su localizacién. Xavier Albé, Armando Godinez y Kitula Libermann
piensan que estd en el mundo de abajo: es hambrienta, puede hacer dafio y es esposa de los
diablos y del Tio. Sefialan, ademds, que cumple el rol de mediacién e integracién del mundo
de arriba con el de abajo. Lo mismo dice van den Berg quien sostiene que la Pachamama es
lo mds ambiguo de la cosmovisién andina porque incluye los tres mundos armonizando los
opuestos (Lozada, 2006: 110).

Las crénicas coloniales también recogen testimonios de esta veneracién. Bernabé Cobo describe
cémo “todos adoraban también a la Tierra, y la llamaban Pachamama” (Cobo 1653: 34), desta-
cando pricticas rituales como la colocacién de piedras largas en los campos a modo de altares para
pedir fertilidad. Este tipo de referencias evidencian cdmo los cronistas reconocieron la centralidad
de esta deidad en la religiosidad andina, si bien la reinterpretaron bajo la categoria de idolatria.
Desde la arqueologia, Arthur Posnansky (1913, 1945) interpreté ciertos vasos embudo de

cerdmica hallados en Tiwanaku como recipientes para libaciones rituales a la Madre Tierra. Afios

1  Esel feto de una llama
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mis tarde, a raiz del hallazgo de una estela con rica iconografia, propuso que esta representaba a la
Pachamama, argumentando su cardcter femenino por el peinado trenzado similar al de las mujeres
uru-chipayas de su época. Ademds, sugirié que la figura funcionaba como un calendario agricola
(Posnansky, 1945: 205). Por su parte, Carlos Ponce Sanginés (2003: 543—545), aunque sin vin-
cular elementos especificos de la cultura material, sitda los mitos de la Pachamama como parte
estructural de la cosmovision tiwanakota.

En décadas posteriores, Dick Ibarra Grasso y Querejazu Lewis (1986) identificaron esculturas

RALED 25(1) | 129

de piedra con rasgos humanos y multiples senos halladas en diversas zonas del valle de Cochabam-
ba como representaciones de la diosa de la fertilidad. Estas piezas, atribuidas a la “Cultura de los
Tamulos”, corresponden al Periodo Formativo (1000-500 a.C.). El uso del término Pachamama
para referirse a estas esculturas se ha mantenido en la arqueologia boliviana (Portugal Ortiz 1998),
evidenciando una continuidad simbdlica que se proyecta en rituales contempordneos, particular-
mente durante el mes de agosto, cuando se realizan ofrendas en su honor. Estos rituales incluyen
mesas dulces decoradas con coca, pan de oro, flores y alimentos, depositadas en altares como gesto
de reciprocidad y agradecimiento. Las ofrendas se realizan, ya sea al inicio del mes —cuando se cree
que la Pachamama estd mds necesitada—, o hacia su finalizacién, como retribucién por los favores

recibidos (Eyzaguirre y Espejo 2021: 392).

FIGURA 2

Mesa ritual para la Pachamama

Fuente: Archivo Museo Nacional de Etnografia y Folklore (MUSEF)

En el contexto colonial, la evangelizacién promovié una reinterpretacion de la Pachamama en tér-
minos cristianos, favoreciendo su asociacién con la Virgen Marfa. Teresa Gisbert (2004) interpreta
esta transposicion en la figura de la Virgen del Cerro de Potosi, a la que identifica como una mani-
festacién sincrética de la Madre Tierra andina: “La Virgen del Cerro no es otra que la Pachamama



[...] transformada y apropiada por el imaginario cristiano” (Gisbert 2004: 115). Esta lectura, sin
embargo, ha sido matizada por Margarita Gentille (2012), quien advierte que no existen suficientes

fuentes coloniales para sustentar una equivalencia directa entre ambas figuras. La autora sostiene:

Pero, al contextualizar los pocos cuadros conocidos en los que se basé la actual correspondencia
Virgen Marfa / Pachamama resulté lo que ya sabian los primeros evangelizadores por sus feligre-
ses: que la Virgen Maria no reemplazaba a ninguna divinidad andina excepto, tal vez, algtin caso
(...) Esto explica también la razén de la escasez de lienzos con ese tema, ya que su dmbito debié
restringirse a la elite mestiza (...) Pachamama tomé el lugar de Maria en el tema Virgen-Cerro
primero, y luego pasé a ser Madre Tierra (...) este caso también fue un investigador del siglo XIX
0 XX quien creé un tema andino prehispdnico amalgamando en sus interpretaciones la Antigie-
dad, crénicas coloniales y materiales arqueoldgicos (Gentille 2012: 1157-1158).

Del mismo modo, los mitos que circulan en los relatos orales y textos literarios de los pueblos
indigenas andinos, especialmente entre comunidades quechuas y aymaras, reconocen en la figura
de la Pachamama a una entidad divina con la que se mantiene una relacién constante. Esta figura
se integra en diversas formas rituales a lo largo del tiempo y en distintos momentos del calendario
agricola y social. La pdgina institucional del Ministerio de Educacién de Bolivia EducaBolivia (s.f.)
recoge uno de los relatos mds antiguos, donde se cuenta cémo los dioses hermanos Pachacamac y
Wakon se enamoraron de la misma joven, la Pachamama. Fue Pachacamac, dios del cielo, quien
la desposé y con quien tuvo hijos gemelos, Wilka. Celoso y resentido, Wakon desatd catdstrofes
sobre la tierra hasta que fue derrotado por Pachacamac, quien murié trdgicamente. En su ausencia,
Wakon engafi6 a los hijos y asesiné a Pachamama, cuyo espiritu se convirtié en la Cordillera de los
Andes. Finalmente, los gemelos, guiados por el ave Huaychau, capturaron a Wakon, y Pachacamac
los transformé en el sol y la luna para evitar que el mundo quedara en tinieblas, dejando a Pacha-
mama como protectora del mundo natural.

Otro mito, alojado en esta misma pédgina, relata como, tras una época de armonia con la
naturaleza, los seres humanos comenzaron a olvidar a la Pachamama y a explotar los recursos sin
respeto. Como castigo, la tierra se volvié estéril y el clima hostil. Solo cuando los pueblos recono-
cieron su error y comenzaron a ofrecer ofrendas —como maiz, hojas de coca y papas— pudieron
reconciliarse con la diosa. Estos relatos coinciden con estudios etnogréficos como los de Harris y
Bouysse-Cassagne (1988), quienes destacan la vigencia de estas narrativas en las practicas rituales
contempordneas, particularmente en la ceremonia de agradecimiento a la Pachamama que se cele-

bra cada 1 de agosto en los Andes bolivianos. Paredes (1920) sefiala que:

El indio idolatra la naturaleza, a la que considera como la divinidad suprema, porque cree que
la Pacha-Mama encierra en su seno las fuerzas creadoras de vida, que las prodiga a quienes con-
fian en ella. Aprovechado de las condescendencias y avidez pecuniaria de los clérigos, le rinde
culto haciendo celebrar Misas a los cerros, campos, terrazgos, frutos, casas, lagunas, rios y al
ganado, y oyéndolas con profunda devocidn, en el concepto, de que en esos objetos visibles la
estd adorando (Paredes, 1920: 134).

Esta percepcién dialoga con la definicién contempordnea ofrecida por el THOA, que describe

a la Pachamama como:
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Madre tierra. Fuerza cténica’ sagrada que puebla el paisaje andino y, junto con los achachilas,
es parte central del ciclo ritual en las comunidades andinas. Se le suele atribuir rasgos femeni-
nos, y una doble potencia, de fertilidad y reproduccién, por un lado, y de rebeldia y destruc-
cién, por otro” (THOA 2023: 405)

Mills (1994), al analizar testimonios recogidos durante procesos coloniales de extirpacién de ido-

latrias, menciona que:

Sila Pachamama no era alimentada con ofrendas, la gente perderia sus parcelas de tierra... y sus
canales de riego y manantiales se secarfan y serfan condenados a caminar pobres y desolados
y... todos se consumirfan (Mills 1994: 115).

Yetter (2017), citando a Cobo, narra cémo los indigenas rendfan culto a la Pachamama mediante

altares de piedra:

Todos adoraban también a la Tierra, y la llamaban Pachamama... Y era costumbre poner una
piedra larga en el medio de sus campos... como un altar en honor a esta diosa. Le rezaban ante
este altar de piedra, la invocaban y le pedian que protegiera sus (campos) y los hiciera fértiles.

Cuanto mds fértil era un campo, mds la respetaban (Yetter 2017: 3).

2.2 La Pachamama como madre

La categoria de la Pachamama como madre integra dos perspectivas complementarias que refle-
jan su profundo significado en la cosmovisién indigena andina. Por un lado, se la entiende como
una madre protectora, una figura sagrada que brinda cuidado, sustento y proteccién a los seres
humanos, garantizando su bienestar y prosperidad. Esta concepcién se refleja en mitos aymaras y
quechuas abordados con anterioridad, donde se puede observar esta dimensién.

Por otro lado, la Pachamama es percibida desde una visién mds amplia, vinculada con la tierra
y la naturaleza en su totalidad. En esta concepcidn, la Pachamama no solo es una madre protecto-
ra, sino que encarna la esencia misma de la tierra, abarcando todas las formas de vida y los ciclos
naturales. Esta visién subraya su papel fundamental en el equilibrio y la armonia del ecosistema,
reflejando la interconexién profunda entre los seres humanos y el entorno natural, como en el mito
aymara donde la Madre Tierra castiga a quienes la explotan sin respeto, mientras que recompensa
con fertilidad y lluvias a aquellos que mantienen una relacién de reciprocidad con ella. Estos relatos
atribuyen a la Pachamama agencia, emociones y capacidad de cuidado o sancién y han consolidado
su percepcién como madre tierra en el imaginario colectivo andino.

El andlisis de la Pachamama como madre también debe considerar el aspecto lingiiistico, pues

el término Pachamama proviene de la palabra pacha, que en quechua y aymara estd més relacio-

2 El término cténico proviene del griego khthénios, que significa "de la tierra” o "subterrdneo”. En con-
textos religiosos o mitoldgicos, se refiere a entidades o fuerzas vinculadas a lo subterrdneo, a la tierra
misma, como fuente de fertilidad, vida, pero también muerte y regeneracién.
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nada con nociones de tiempo-espacio que exclusivamente con la tierra, y que en ciertos contextos
puede asociarse con lo masculino. Esta ambigiiedad lingiiistica se transforma en el plano narrativo
y ritual, donde la figura de la Pachamama se feminiza y se convierte en una madre protectora de la
naturaleza y la vida. En este sentido, el mito de la Pachamama, por los vestigios que atin perduran,

probablemente hacfa referencia originalmente al tiempo, vinculado de alguna forma con la tierra.

El mito de Pacha-Mama, por los vestigios que ain quedan, debié referirse primitivamente al
tiempo, tal vez vinculado en alguna forma con la tierra; al tiempo que cura los mayores dolo-
res, como extingue las alegrias mds intensas; al tiempo que distribuye las estaciones, fecundiza
la tierra, su companera; da y absorve (sic) la vida de los seres en el universo. Pacha significa
originariamente tiempo en lenguaje kolla; sélo con el transcurso de los afios y adulteraciones
de la lengua y predominio de otras razas, ha podido confundirse con la tierra y hacerse que a

ésta y no aquél se rinda preferente culto (Paredes 1920: 38).

A lo largo de los siglos, la nocién de la Pachamama ha sido reinterpretada. Investigadores con-
tempordneos como Gary Urton (2006) y Yetter (2017) subrayan la feminizacién de esta deidad.
Yetter, por ejemplo, menciona cémo los cronistas coloniales, como Alonso Ramos Gavildn (1621)
y Bernabé Cobo (1653), establecieron una clara conexién entre la deidad andina Pachamama y
la nocién occidental de Madre Tierra, una traduccién que refleja la cosmovisién andina donde
la tierra es vista como un ser vivo y proveedor de vida. Esta conexidn resalta la veneracién de los
pueblos andinos hacia la naturaleza, y la denominacién Madre Tierra no solo es una traduccién
literal, sino que encapsula una cosmovisién ancestral que sitda a la Pachamama en el centro de la
creacién y la fertilidad.

En la cosmovisién andina, los seres humanos son considerados hijos de la Pachamama, y ella
es vista como la creadora y entidad del continuo espacio/tiempo. Esta relacién reciproca se basa
en el reconocimiento de que la Tierra provee los alimentos necesarios para la supervivencia, por lo
que los andinos le ofrecen ofrendas tanto en agradecimiento como para pedirle que actiie como
una buena madre, asegurando buenas cosechas y evitando la escasez (Ramos Gavildn, 1621: 16).
Eyzaguirre y Espejo (2021: 392) senalan que la figura de la Pachamama trasciende la mera personi-
ficacién de la Tierra. Su nombre, etimolégicamente complejo, puede traducirse como "Madre del
Tiempo y del Espacio” o "Madre del Universo", lo que revela una dimensién césmica y trascenden-
te, convirtiéndola en un principio fundamental que engloba la totalidad del cosmos.

A pesar de la prevalencia de la asociacién de la Pachamama con la Madre Tierra, la investiga-
cién de Gentille (2012) nos advierte sobre una evolucién en estas representaciones. Segtin la autora,
la conexién directa con la Virgen Maria, propuesta por Gisbert, ha ido perdiendo fuerza a lo largo
del siglo XX, dando paso a una concepcién mds acorde con las corrientes New Age. Hoy en dia,
la Pachamama se consolida como la Madre Tierra, no solo en un sentido religioso, sino como un
principio vital que conecta a todos los seres vivos, independientemente de las creencias religiosas.

La dificultad de traducir el término pacha debido a su rica carga semdntica, invita a reflexionar
sobre la amplitud de la cosmovisién andina, en la que la Pachamama no es solo una deidad, sino
un principio organizador del universo. Harris y Bouysse-Cassagne (1988: 262) mencionan que la
Pachamama es llamada comtnmente Wirinja (Virgen) en referencia a la madre del dios cristiano.

Esta complejidad refleja la centralidad de la Pachamama en la cosmovisién andina, que abarca
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dimensiones csmicas, temporales y espaciales. Ademds, Gentille (2012) destaca que la figura de la
Pachamama como una deidad femenina y protectora de la Tierra es una construccidn relativamente
reciente. Aunque el término pacha aparece en las crénicas coloniales, su asociacién directa con una
deidad femenina se consolidé solo en tiempos posteriores, a través de procesos de resignificacién y

construccién identitaria que han transformado su interpretacion original.

2.3 La Pachamama como ser politico

En la presente seccién abordamos el concepto de la Pachamama desde una perspectiva politica,
explorando su rol y significado en el contexto contempordneo. Esta categoria se despliega en tres
enfoques interrelacionados. Primero, se analiza la visién ambiental que concibe a la Pachamama
como un sujeto con derecho a ser protegido en su integridad y equilibrio natural, en lugar de ser
objeto de explotacion. En segundo lugar, se examina su reconocimiento juridico, particularmente
en Bolivia, donde ha sido incorporada formalmente al discurso hegeménico estatal. La Pachama-
ma, al ser legalmente reconocida, se convierte en un actor clave en las politicas publicas, reflejando
un compromiso con la proteccién ambiental y el respeto a las cosmovisiones indigenas. Por tltimo,
se considera el surgimiento del pachamamismo como una respuesta cultural y politica que pretende
fortalecer el vinculo entre la Pachamama y las précticas gubernamentales, asi como reivindicar su
relevancia en la vida politica y social del siglo XXI.

La categorfa de la Pachamama ha experimentado una transformacién notable en las tltimas
décadas, trascendiendo su concepcién tradicional como deidad o madre tierra. En los discursos
contempordneos, se erige como sujeto de derecho, actor politico y pilar fundamental en la cons-
truccién del Estado Plurinacional de Bolivia. Esta resignificacién no ha sido espontdnea, sino fruto
de un proceso histérico impulsado por los movimientos indigenas y ambientalistas, que han rei-
vindicado la cosmovisién andina frente al colonialismo, el extractivismo y la crisis climdtica global.

Un hito fundamental en este proceso fue la Asamblea Constituyente de 2006-2007, en la
que organizaciones como la Confederacién de Pueblos Indigenas de Bolivia (CIDOB) y el Con-
sejo Nacional de Ayllus y Markas del Qullasuyu (CONAMAQ) desempenaron un rol central. A
través de la formulacién del paradigma del Vivir Bien (Suma Qamana en aymara, Sumak Kawsay
en quechua), propusieron una forma de vida basada en la armonia entre los seres humanos y la
naturaleza. Este principio permitié la inclusién de los derechos de la Madre Tierra en la Consti-
tucién Politica del Estado de 2009.

Dicha transformacién conceptual fue consolidada juridicamente mediante la promulgacién de
la Ley N° 071 de “Derechos de la Madre Tierra” (2010) y la Ley N° 300 “Ley Marco de la Madre
Tierra y Desarrollo Integral para Vivir Bien” (2012). Ambas normativas reconocen formalmente los
derechos de la naturaleza y configuran un marco legal que recoge principios ecocéntricos. La Ley
300, en particular, define a la Madre Tierra como un sistema vivo y dindmico que integra a todos
los seres y ecosistemas, representando un avance no solo juridico, sino también simbdlico, para los
pueblos indigenas que han luchado por el reconocimiento de su visién del mundo.

No obstante, la implementacién efectiva de estos derechos conlleva desafios significativos. Como
advierte Montafio (2022: 68), el reconocimiento legal de los derechos de la naturaleza —al igual
que los derechos humanos— impone una carga considerable al Estado, que debe garantizar su cum-

plimiento y promover un cambio cultural profundo que supere la légica antropocéntrica. En este
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contexto, emerge el término pachamamismo, una corriente ideoldgica que, si bien parece incluir pers-
pectivas indigenas, en realidad se origina en la academia occidental y funciona como un mecanismo
para mantener a los pueblos originarios alejados de los verdaderos centros de poder. Este fenémeno
no adopta las formas explicitas del racismo tradicional, sino que se manifiesta de manera amable y
seductora para los "beneficiarios", constituyendo una forma de distraccién que entretiene a las comu-
nidades indigenas con versiones superficiales de sus creencias ancestrales (Portugal, 2024: 28).

El pachamamismo, como constructo exdgeno gestado en Occidente, tiende a desviar el impul-
so descolonizador hacia aspectos triviales, perjudicando incluso a quienes lo reproducen (Portugal,
2024: 45). Considerado una forma de “neolengua” moderna, este fenémeno diluye las aspiraciones
de transformacién genuina en una filosofia alternativa aprendida en espacios globales —como
talleres de ONG o universidades extranjeras— que no representa con fidelidad las etnicidades
concretas. Esta perspectiva contrasta radicalmente con el sustrato discursivo de las rebeliones indi-
genas de los siglos XVIII, XIX y XX, las cuales se articulaban en torno a demandas de educacién,
reconocimiento de tierras y autoridades indigenas, en alianza con sectores urbanos de izquierda y
mediante discursos antiesclavistas (Stefanoni, 2011: 263).

El pachamamismo también obstaculiza un debate serio sobre la identidad indigena en el si-
glo XXI (Stefanoni, 2011: 264). Frente a esta banalizacién, surgen discursos alternativos como
la utopia del Buen Vivir y otros paradigmas “pachamdmicos” —término empleado criticamente
por Pablo Stefanoni (2011)— que, segiin Arturo Escobar (2011: 270), desafian frontalmente el
régimen moderno de verdad. Inspirados en las racionalidades de culturas rurales latinoamericanas,
estos discursos promueven valores como la relacionalidad, la complementariedad, la corresponden-
cia, la reciprocidad, el equilibrio y la armonia como guias para la accién politica. Representan, asi,
respuestas epistémicas ante la crisis contempordnea, que pone en duda la capacidad de los marcos
modernos para abordar los problemas actuales (Giraldo, 2012: 221).

3. Conclusiones

La veneracién de la Pachamama tiene sus raices en tiempos precolombinos, como evidencian tanto
los hallazgos arqueolégicos como los relatos orales de las comunidades andinas. Esta prictica an-
cestral denota una profunda conexién espiritual y cultural entre los pueblos indigenas y la tierra
que habitan. En la cosmovisién andina, la Pachamama ocupa una posicién central, siendo conce-
bida como una deidad primordial vinculada a la creacién, la fertilidad, la abundancia y los ciclos
naturales. No solo representa la madre tierra, sino que también encarna una fuerza primordial que
sustenta y regenera el mundo, reflejando una comprensién holistica de la naturaleza y de la relacién
entre los seres humanos y su entorno.

A lo largo de la historia, la figura de la Pachamama ha experimentado una transformacién
significativa debido al sincretismo religioso. Durante el proceso de evangelizacién, su imagen se
fusioné con la de la Virgen Marfa, dando lugar a précticas sincréticas que amalgaman elementos
indigenas y catélicos. Esta fusién ha permitido la preservacién y adaptacién de las tradiciones an-
dinas en el contexto de la dominacién colonial y la influencia europea.

En la actualidad, la Pachamama es percibida como una madre protectora que vela por el

bienestar y la prosperidad de los seres humanos, garantizando su sustento y proteccién. Esta vi-
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sién subraya su papel como garante de la vida y la estabilidad. Simultdneamente, la Pachamama
encarna la esencia misma de la tierra, integrando todas las formas de vida y los ciclos naturales.
La relacién entre los seres humanos y la Pachamama se basa en el reconocimiento de que la
tierra proporciona los alimentos necesarios para la supervivencia, enfatizando una conexién de
reciprocidad y respeto. La representacién de la Pachamama se ha transformado con el tiempo.
Inicialmente asociada a conceptos de tiempo y ciclos naturales, su figura ha llegado a simbolizar
una deidad materna y protectora de la tierra. Esta transformacién refleja un proceso continuo de
reinterpretacién y adaptacién cultural.

En el 4mbito politico, la Pachamama ha sido reconocida legalmente como sujeto de derecho
en Bolivia, lo que implica un compromiso formal con la proteccién ambiental y el respeto por las
cosmovisiones indigenas. Este reconocimiento representa una integracion de valores indigenas en
el marco legal y politico del pais. La emergencia del pachamamismo como corriente ideoldgica ha
generado debates sobre su impacto en la reivindicacién de los derechos indigenas y la construccién
de una identidad cultural, promoviendo una visién del mundo en la que la Pachamama y sus va-
lores desempenan un papel central en la politica y la sociedad. La implementacién efectiva de los
derechos de la Pachamama presenta desafios significativos, tales como equilibrar intereses econé-
micos y ambientales. No obstante, también abre nuevas oportunidades para construir un futuro
mds sostenible y equitativo, en el que el respeto por la tierra y las culturas indigenas sea primordial.

En conclusién, la Pachamama es una figura central en la cosmovisién andina, cuya importan-
cia trasciende lo religioso para abarcar aspectos sociales, culturales y politicos. Su representacién
y significado se han transformado a lo largo del tiempo, reflejando procesos histéricos, culturales
y politicos. La Pachamama se ha convertido en un simbolo de resistencia y revitalizacién cultural,
utilizada para reivindicar los derechos de los pueblos indigenas y promover una visién més soste-
nible del mundo. El pachamamismo, como fenémeno complejo, plantea interrogantes sobre sus
implicaciones para los pueblos indigenas y la construccién de una sociedad mds justa y equitativa.

Desde un enfoque decolonial, el andlisis critico del discurso resulta clave para comprender
cémo la figura de la Pachamama ha sido objeto de imposiciones, negociaciones y resignificaciones
a lo largo del tiempo. Los discursos coloniales —desde los relatos de cronistas hasta las practicas
evangelizadoras— impusieron una representacion estigmatizante de la Pachamama, asocidndola
con la idolatria y justificando su marginacién como supersticioén o error. Estas construcciones dis-
cursivas permitieron la imposicién de una ldgica cristiana, patriarcal y eurocéntrica que desarticuld
parcialmente su autonomia simbélica dentro del sistema de creencias andino.

No obstante, las comunidades indigenas desplegaron formas de resistencia cultural a través de
procesos de resignificacién. Por ejemplo, integraron elementos cristianos a sus rituales sin renun-
ciar al significado originario de la Pachamama, como se observa en précticas como la challa. Estas
formas de resistencia discursiva revelan una agencia activa en la reinterpretacién del sincretismo,
en donde lo impuesto fue reconfigurado desde los marcos culturales propios. Asimismo, las capas
culturales que subyacen en la representacién de la Pachamama se han visto afectadas por teorias oc-
cidentales modernas, que en ocasiones han buscado encasillarla dentro de categorias funcionalistas
o romantizadas, perdiendo de vista su densidad epistémica como entidad relacional y simbélica.

En este sentido, el ACD permite desentrafiar cémo, a lo largo del tiempo, las representaciones
de la Pachamama han sido campos de disputa donde se confrontan visiones opuestas del mundo:

por un lado, la 16gica relacional, comunitaria y regenerativa de la cosmovisién andina; y por otro,

RALED 25(1) | 135



la légica colonial, productivista y extractivista del capitalismo moderno. Esta confrontacién dis-
cursiva continda en la contemporaneidad, donde la figura de la Pachamama es reivindicada como
simbolo de lucha ambiental e indigena, pero también instrumentalizada por discursos oficiales que
pueden contradecir sus valores fundacionales.

Asi, la nocién de “capas histéricas y culturales” no se refiere solo a su origen precolombino, sino
también a los multiples dispositivos discursivos —coloniales, religiosos, académicos y politicos— que
han moldeado y reconfigurado su representacién en distintos momentos histéricos. El andlisis critico,
desde esta perspectiva, contribuye a la descolonizacién del conocimiento al hacer visibles las relaciones
de poder que han operado en torno a su figura y al recuperar las epistemologfas indigenas que conti-
nuan resistiendo a través de précticas rituales, narrativas orales y expresiones artisticas.

Finalmente, este estudio abre varias lineas de investigacién futuras que podrian enriquecer
nuestra comprension de la Pachamama. Entre ellas, se destaca la necesidad de profundizar en las
relaciones entre la Pachamama y otras deidades andinas para comprender su papel dentro de la cos-
movisién andina, asi como de explorar cémo el cambio climdtico estd transformando las précticas
rituales y las percepciones de esta figura en las comunidades indigenas. Asimismo, resulta funda-
mental examinar el papel de la Pachamama en los movimientos sociales y los procesos de descolo-
nizacién en América Latina, y evaluar las implicaciones legales y politicas del reconocimiento de los
derechos de la Madre Tierra para la gobernanza ambiental y la justicia social. Estas investigaciones
permitirdn no solo ampliar el conocimiento académico sobre la Pachamama, sino también contri-

buir a la construccién de un futuro més sostenible y equitativo
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