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Introduccion

El primer dato de toda realidad social, cultural y lingliistica es la diversi-
dad. En un sequndo momento, pueden emerger proyectos que pretenden su
negacién. El actual fenémeno de la globalizacién tiende a propagar cédigos
que ofrecen una ilusién de equidad y que, en realidad, empobrecen la condi-
cién humana al uniformizarla segn las exigencias del mercado. Frente a esa
tendencia, se da una conciencia creciente de la riqueza que representa la diver-
sidad cultural y del valor de una ética basada en el respeto mutuo y la comu-
nicacién. Ahora més que nunca, la tensién entre lo uno y lo miltiple merece
ser bien gestionada en beneficio de todos. En esa perspectiva, se hace impres-
cindible dirigir la mirada hacia los propios recursos sociales, culturales, idiomaticos
y discursivos con el propésito de articularlos en imaginarios y proyectos plura-
les, capaces de renovar la convivencia democrética. La reflexién sobre la acti-
vidad del lenguaje puede contribuir a ese fin, ya que en su naturaleza misma
esa actividad retine de modo admirable lo universal, lo particular v lo indivi-
dual. El objetivo de este libro es contribuir a esa reflexién y, por eso, propone
seguir las trazas del lenguaje en algunos de sus ambitos de accién: las represen-
taciones etnoculturales del mundo, las précticas sociodiscursivas, las lenguas
en situacién de contacto v la politica de lenguas en la educacion.

A lo largo de sus doce capitulos, el presente estudio muestra cémo el
lenguaje genera las redes simbdlicas con las que el ser humano construye sus
conceptos e intercambios. Sin esa intermediacién, uno no tendria acceso ni
al mundo de las cosas ni al mundo de los otros; seria incapaz de conocimien-
to y didlogo. Unos versos de Martin Adén aluden a esa condicién simbélica
de la humanidad:

La cosa real, si la pretendes,

No es aprehenderla sino imaginarla.
Lo real no se le coge: se le sigue,

Y para eso son el suefio v la palabra’.

1 Martin Adén, Obra poética (1928-1971). Lima: Instituto Nacional de Cultura, 1971, p. 84.
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Ellenguaje, competencia comin a la especie, es al mismo tiempo acti-
vidad histérica v particular: se resuelve en diversidad de lenguas, a través de
las cuales se elaboran representaciones especificas del mundo, y en multitud
de discursos, con los que se reproduce, transfigura o pervierte el entorno
social. Por consiguiente, los estudios aqui propuestos, a la vez que sefialan
los vinculos generales entre lengua, cultura y sociedad, muestran dimensio-
nes y momentos especificos de la configuracién lingtiistica y sociocultural
peruanay andina.

Los capitulos se organizan en cuatro secciones: (i) lengua y visién del
mundo, (i) discurso v poder, {iii) lenguas en contacto, y (iv) educacién y
politica de lenguas. Los de la primera seccién plantean la relacién entre
categorias de lengua y categorias de pensamiento: revelan que algunas es-
tructuras semaénticas referidas al mundo y a la practica social hacen transpa-
rentes los esquemas que organizan el universo andino. Senalan, igualmente,
que el entorno y las experiencias cotidianas sirven de soporte a procedimien-
tos metaféricos por medio de los cuales se ordena la comprensién del mundo
(capftulos 1, 2y 3).

Los estudios que corresponden a la segunda seccién examinan la rela-
cién entre discurso y sociedad. Uno de ellos se centra en la ideologia que
impregna la percepcién y valoracién social de las lenguas (capitulo 4). Otros
se ocupan de discursos de la historia colonial: de inicios del siglo XVII, acer-
ca de las formas de cortesia y discriminacion {capitulo 5); y de fines del siglo
XVIII, sobre textos que sirven de soporte a la rebelién anticolonial (capitulo
6). Otro, finalmente, discute aspectos metodoldgicos del anélisis de la tradi-
cién oral andina {capitulo 7).

Los desplazamientos poblacionales y los intercambios socioculturales,
con frecuencia caracterizados por relaciones asimétricas de poder, tienen su
contrapartida lingiifstica en fenémenos de cambio y transferencia. Los estu-
dios de la tercera seccién dan cuenta de tales fenémenos, considerando la
situacién de contacto entre, por un lado, el castellano y, por otro, el quechua
y/o aimara, ya sea en una perspectiva diacrénica (capitulo 8) o sincrénica
(capitulo 9).

Los capitulos de la cuarta y dltima seccién giran en torno de la educa-
cién v la politica idiomaética. En ellos se examina el papel de las lenguas y
culturas en la educacién, y se discuten temas como el de la ensenanza bilin-
giie y la interculturalidad, al mismo tiempo que se ponen de manifiesto los
nuevos desafios para la practica educativa y la politica linglistica. Primero,
se aborda un &mbito regional, el del sur andino peruano {capitulo 10); luego,
un espacio nacional y latinoamericano (capitulo 11); y, finalmente, se hace

Infroduccién 11

un planteamiento pedagégico de caracter mas conceptual, basado en el pa-
radigma de ese juego de apelaciones y respuestas muiltiples que es el didlogo
{capitulo 12).

A excepcidn del capitulo 11, los otros capitulos tienen versiones que han
aparecido como articulos de revistas o capitulos de libros?. Todos han sido
revisados, corregidos y actualizados; algunos, levemente (1-3, 5, 6, 8y 9);
otros, en cambio, de un modo bastante significativo (4, 5, 7, 10y 12). Al final
del volumen, figuran seis anexos; a ellos se hace mencién en algunos de los
capftulos para ilustrar lo expuesto o proveer informacién complementaria®.

Es de esperar que las péaginas que siguen inviten, por una parte, a
profundizar los estudios sobre la mediacién lingtifstico-discursiva de los com-
plejos procesos socioculturales, politicos y educativos del pafs; y, por otra, a
apreciar el privilegio v el riesgo que significa habitar cada dia en medio del
lenguaje, en tensién entre la solidaridad v la discordia. Cobrar conciencia de
que se vive en las redes del lenguaje es llegar a saber que se dispone, en tanto
seres humanos y ciudadanos, de un poder extracrdinario para crear vinculos
y reunir, pero también para distorsionar esos lazos y hacerlos fuente de divi-
sién, violencia y destruccién. Michel Serres sefiala una clave orientadora en
el camino hacia una sociedad plural y dialégica: «Gozar de un poder y no
prevalerse de él, he ahi el comienzo de la sabiduria. De la civilizacién»*.

2l capitulo 1 aparecié en Apunies, Revista de Ciencias Sociales, No. 45, Lima: Centro de
Investigacién de la Universidad del Pacifico, 1999, pp. 97-106; el capitulo 2, en Lexis,
Revista de Lingiistica y Literatura, Vol. XIV, Ne. 1, Lima: Pontificia Universidad Catélica del
Perd, 1989, pp. 115-37; el capitulo 3, en Apuntes, No. 42, 1998, pp. 65-79; el capitulo 4
aparecié en Juan Carlos Godenzzi (ed.), El quechua en debate: ideologia, normalizacién y
ensenanza, Cuzco: Centro de Estudios Regionales Andinos Bartolomé de las Casas, 1992,
pp. 51-81; el capitulo 5 es una versién ampliada del articulo «Formas de tratamiento en el
discurso de Guaméan Poma», aparecido en Lexis, Vol. XV, No. 2, 1991, pp. 179-93; el
capftulo 6 apareci6 en César ltier (ed.), Del Siglo de Oro al Siglo de las Luces. Lengudje y
sociedad en los Andes del siglo XVIII, Cuzco: Centro de Estudios Regionales Andinos Bartolomé
de Las Casas, 1995, pp. 59-88; el capitulo 7, en América Indigena, Revista del Instituto
Indigenista Interamericano, México, Vol. LIV, No. 4, 1994, pp. 189-208; el capitulo 8, en
Boletin de Lima,.No. 75, 1991, pp. 91-4; el capitulo 9, en Signo y Seria, Revista de la
Facultad de Filosofia y Letras, Universidad de Buenos Aires, No. 6, 1996, pp. 71-99; el
capitulo 10 aparecié en Allpanchis, No. 42, 1993, pp. 53-79; finalmente, el capitulo 12 es
una versién ampliada del articulo que apareci6 en el Boletin del Instituto Francés de Estudios
Andinos (IFEA), Vol. 28, No. 3, 1999, pp. 323-8.

3 En el capitulo 1, se remite a los anexos 1 y 2; en el 3, al anexo 1; en el 4, alos anexos 3
v4;yenel 11, alosanexos 3,5y 6.

4 Michel Serres, Le Tiers-Instruit. Paris: Gallimard, 1991, p. 192.
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LENGUA Y VISION DEL MUNDO



1. Cognicion y lenguas andinas

Lejos de reflejar el mundo (real o imaginario} y, por tanto, de
expresar bajo formas variadas un sistema universal de conceptos,
cada lengua construye, como se sabe, representaciones especificas
del mundo.

Fuchs v Robert 1997: 1

Lenguaje y cognicién son actividades estrechamente relacionadas. Cabe
suponer que las categorias de un sistema conceptual, tal como se dan dentro
de un grupo social particular, no son indiferentes a ciertas categorias de su
lengua. Las lenguas andinas (quechua y aimara) poseen términos léxicos y
categorfas gramaticales que estén en consonancia con ciertas categorias con-
ceptuales capaces de organizar el mundo referencial. Como se vera, ciertos
términos y procedimientos del quechua y el aimara resultan particularmente
reveladores de lo que suele llamarse «cosmovisién andina».

1.1. Lengua y cognicién

Fodor (1984: 19) sefiala que dos de las grandes ensefianzas de la llama-
da ciencia cognitiva son: (a) que los estados mentales tienen contenido; es
decir, son representacionales; y (b) que los procesos mentales son «formales»
o «sintacticos», es decir, computacionales. Sugiere, igualmente, que los pro-
cesos mentales pueden ser considerados como secuencias causales de esta-
dos mentales, y que estos pueden ser considerados como relaciones entre
organismos y simbolos mentales («representaciones mentales», «ideas»). Asi,
«la mente cognitiva aparece como una maquina pata manipular representa-
ciones; una especie de ordenador, pero hecho de proteinas en vez de silicona»
(Fodor 1984: 20).

La argumentacién de Fodor va en este sentido: los procesos cognitivos
son computacionales; la computacién requiere un medio de computacién,
es decir, un sistema representacional; los organismos poseen un sistema



16 Juan C. Godenzzi

representacional; de lo que se trata (el objetivo de la investigacién) es de
describir ese sistema representacional. De eso se desprende que se da un
dlenguaje del pensamiento» (denguaje privado»), no verbal, prerrequisito para
la aparicién de las lenguas particulares (lenguajes piblicos», como elinglés,
quechua o castellano). El lenguaje del pensamiento no se aprende; se sabe,
es innato. Para entender los diferentes planos en que se mueven esos dos
tipos de lenguaje, se recurre nuevamente a la metéfora computacional: «L.os
ordenadores suelen utilizar al menos dos lenguajes diferentes: un lenguaje de
input/output en el que se comunican con su entorno y un lenguaje de méaqui-
na en que hablan consigo mismos (es decir, en el que realizan sus computa-
ciones). Los compiladores median entre los dos lenguajes, especificando
bicondicionales cuya parte de la izquierda es una férmula en el cédigo de
input/output y cuya parte de la derecha es una férmula en el codigo de
méaquina. Esos bicondicionales son, en todos los sentidos y para todos los
objetivos, representaciones de condiciones de verdad para férmulas del len-
guaje de input/output, y la capacidad de la méquina para utilizar ese lengua-
je depende de la disponibilidad de esas definiciones» (Fodor 1984: 83).

Sin embargo, ese modo de entender los procesos cognitivos conlleva
limitaciones; deja de lado rasgos importantes de la actividad mental huma-
na. Lakoff (1987: XIV-XV) da cuenta de los nuevos aportes de las ciencias
cognitivas (Antropologfa, Lingtiistica, Psicologfa) y manifiesta que estas nos
ofrecen algunos resultados decisivos: el pensamiento es corporizado; es de-
cir, utiliza la experiencia corporal como fundamento de los sistemnas concep-
tuales; es imaginativo, es decir, que los conceptos que no estén directamente
fundados en la experiencia emplean procedimientos figurativos como la me-
tafora y la metonimia; tiene un estructura integral y ecolégica en el sentido de
que los conceptos no son bloques aislados ni se limitan a ser la manipulacién
mecanica de simbolos abstractos. De esto se desprende que es preferible ir
mas alla del modelo computacional y recurrir a modelos cognitivos que inte-
gren las caracteristicas sefialadas. En ese sentido, son particularmente suge-
rentes las «morfologias arquetipo» de René Thom (1980: 213), surgidas en el
terreno de la topologia, pero aplicables a la Lingiiistica y a otros dominios del
conocimiento®.

1 El modelo propuesto por Thom (1980) atribuye toda morfogénesis (proceso creador o
destructor de formas) a un conflicto entre dos o varios «atractores». En otros términos, de las
catdstrofes elernentales resultan las llamadas morfologfas arquetipo, de las cuales se ofrece la
lista parcial en el anexo 1. El mismo Thom hace uso de esas morfologfas para dar cuenta de
las estructuras sintacticas y de las categorfas seménticas del lenguaje. Pottier (1987: 76-96)
asume ese mismo modelo y lo desarrolla en el dominio seméntico-conceptual.
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Se tiene entonces que el denguaje del pensamiento», si bien se mueve
en un dmbito no verbal, no permanece insensible a la lengua, la ecologfa v
las practicas socioculturales; estas influyen sobre, y se armonizan con, el
sistema de representacién conceptual (que no es meramente formal; sino
también figurativo). En otros términos, la lengua desemperia una funcién
importante en la explotacidn de los recursos del lenguaje del pensamiento.

Conviene aquf hacer una referencia a Whorf v a los linglistas relativistas.
No tienen razén al afirmar, por ejemnplo, que la estructura mental del recién
nacido serfa vaga e informe, privada de un lenguaje o sistemna representacional;
sin embargo, sf tienen razén al argumentar que las lenguas particulares influ-
yen en la composicién de conceptos (Fodor 1984: 102). Whorf estuvo parti-
cularmente interesado en relacionar la lengua con aguellos conceptos que,
en su opinidn, configuraban sistemas conceptuales (espacio, tiempo,
causalidad, aspecto, clasificaciones bésicas de objetos), asi como con el pen-
samiento metaférico (Whorf 1956, Lakoff 1987: 329).

Uno podria imaginarse cémo estaria organizado el cédigo interno del
sisterna de representacién conceptual: conceptos elementales (primitivos,
noemas) a partir de los cuales se configurarian conceptos complejos o siste-
mas conceptuales (combinacién de noemas). Los conceptos elernentales se-
rfan innatos; los complejos, si bien innatos en su base, estarfan ya orientados
o modalizados por los héabitos o preferencias culturales, por la lengua del
grupo, por las circunstancias de la comunicacién, por el entorno ecolégico,

etc. En ese sentido, se tiene un fundamento para hablar de etnovision (Fodor
1984: 111, Pottier 1987: 62-4).

1.2. Lenguas andinas y conocimiento del mundo

A continuacién, se identifican formas linglisticas del quechua y el aimara
que se vinculan a categorias y procedimientos conceptuales considerados
caracteristicos de una visién andina del mundo.

1.2.1. Algunas claves Iéxicas

Eltérmino pacha tiene multiples usos tanto en quechua como en aimara.
Se asocia al espacio y al tiempo, asi como a la idea de totalidad. En ese
sentido, podria traducirse como ‘universo’, pero en este caso «el universo no
se concibe como una totalidad indiferenciada que abarca todo, ni como un
flujo primordial, sino como una composicién, un encuentro de elementos
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igualados v opuestos» (Harris y Bouysse-Cassagne 1988: 225). Asi, pacha
puede presentarse como las cuatro divisiones del mundo, siendo cada divi-
sién un suyu, o como épocas del afo, o una serie de edades; en suma,
aparece como una divisién en el tiempo ligada a un espacio particular {ob.
cit.: 226). El aun més conocido término pachamama podria definirse como
«Ja abundancia o totalidad de arquetipos germinantes del suelo» (ob. cit.:
263), como la matriz que da nacimiento a los dioses de los cerros, los espiri-
tus, y al hombre y a todas sus pertenencias (Gow y Condori 1982: 5)2.

Cuatro términos cobran especial relevancia: yanantin, awqa, tinku y
kuti. La palabra quechua yanantin, o su equivalente aimara yanani, indica
un par de elementos simétricos, que van juntos como los dos ojos o las dos
manos (Harris y Bouysse-Cassagne 1988: 240, Platt 1988). El término awqa,
tanto en quechua como en aimara, se refiere més bien a elementos opuestos
que se rechazan, anulan o contraponen, como eldiaylanoche oelaguay
el fuego (ibid.). La palabra tinku, en quechua y aimara, significa el encuentro
de contrarios que, tras un intercambio de fuerzas, buscan restablecer el yanantin
(yanani); tal encuentro suele manifestarse en la forma de peleas rituales. El
término kuti, en quechua y aimara, alude a una inversién o vuelco en el
tiempo vy el espacio {Harris y Bouysse-Cassagne 1933: 240-4). A partir de
esas nociones, e inspirado en algunas de las morfologias arquetipo de Thom?,
se proponen las representaciones que aparecen en el cuadro 1.1.

Esa terminologfa sugiere que la experiencia andina del mundo se mol-
dea preferentemente, y bajo multiples manifestaciones, por esos procesos
din&micos «arquetipicos»: coexistencia complementaria, division, encuentro
e inversion.

2 Para la identificacién seméantica del léxico, se han tomado en cuenta vocabularios
coloniales del quechua (Gonzalez Holguin 1989 {1608]) y del aimara (Bertonio 1984 [1603]).

3 Para representar dos entidades en coexistencia, recurro dos veces a la morfologia ser;
para dos entidades que se rechazan, a la morfologia separar; para dos entidades que se
encuentran, a la morfologfa unir; para dos entidades que se invierten, recurro dos vecesala
morfoloota lleaar a ser (ver el anexo 1).
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Cuadro 1.1
Representaciones conceptuales de los términos yanantin (yanani),

awga, tinku y kuti

yanantin (yanani), dos entidades en coexistencia:

kuti, dos entidades que cambian y se invierten: A llega a ocupar el
lugar de Y; Y llega a ocupar el lugar de A:

A Y

I?!ota: la linea punteada representa el centro (quechua: chawpi, aimara: taypi). En torno de
él, los elementos coexisten, se alejan, se acercan y se invierten.
Fuente: elaboracién propia.
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1.2.2. Principios de clasificacion

Dietschy-Scheiterle (1989: 25-7), ensu estudio sobre el aprendizaje de
las ciencias naturales en nifios del altiplano puneno, destaca la formaen que
estos contestaron a la pregunta sobre cOmo se agrupan los animales. Se
obtuvieron siete grupos: a) vaca, chancho, llama (para vender); b) toro (para
sembrar); ¢) gallinas, ovejas, chancho (para comer); d) llama, burro, caballo
(para cargar); e) oveja, llama {para hilar); f) perro (para cuidar); y @) cuy
(para curar a los enfermos). Si bien esta clasificacién parece absurda a los
ojos de las ciencias naturales, encuentra su coherencia si se restablece el
criterio que la rige: la experiencia cotidiana del mundo doméstico.

Vokral (1991), en su investigacién sobre las estructuras simbolicas en el
altiplano peruano, llama la atencion sobre la relacién que se establece enire,
por un lado, las oposiciones duales de la ecologia (puna/costa), el clima
(estacién de lluvia/estacion seca), la luminosidad (negro/blanco), la consis-
tencia (seco/htimedo), el sabor (dulce/amargo); y, por otro lado, las oposicio-
nes masculino/femenino y frio/caliente. Estas, a suvez, se relacionan con el
sistema que se basa en la oposicion fresco/calido. Asi, a través de esta Gltima
oposicién, la gente percibe «la cualidad de los alimentos, comidas, bebidas,
medicamentos, plantas e incluso la de algunos fenémenos naturales. El siste-
ma fresco-cdlido tiene una importancia preponderante en la medicina tradi-
cional; cumple también un papel dentro del sistema preventivo de salud y es
fundamental para la clasificacién alimentaria» (Vokral 1991: 316).

Otro aspecto relevante es el de la organizacién de los diverscs dominios
de experiencia. La particularidad de las practicas productivas y sociales de
un pueblo tiene su correlato en el repertorio Iéxico de una lengua. Por ejem-
plo, si se considera el campo seméantico agricola correspondiente a la papa,
se advierte que las lenguas andinas presentan una extraordinaria riqueza
lexemética. A modo de ejemplo, en el anexo 2 se ofrece un extracto del
léxico quechua de las variedades de papa que fue recogido por Chambi

(1990) en el altiplano punefio (92 entradas). Los criterios para establecer las
distinciones tienen que ver con la forma, el color, la consistencia, la resisten-
cia a la helada o a la coccién, y el mayor o menor tiempo que emplean en el
periodo vegetativo.

1.2.3. Reciprocidad

Tal vez el concepto que desempefia el papel més decisivo en las relacio-
noe ontro lns seres humanos v en la relacion ser humano-naturaleza es el de
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reciprocidad, un «darse algo uno a otro». Este concepto puede manifestarse
de diversos modos y en variados sistemas semidticos; por ejemplo, en el rito
en las practicas de ayuda mutua o en la lengua. 7

Mannheim (1991: 89-92) destaca los términos Iéxicos v las marcas
morfolégicas del quechua que expresan la nocién de reciprocidad. Enlo que
se refiere al 16xico, pueden encontrarse ayni, ‘reciprocidad simétrica’; mink’a,
‘reciprocidad asimétrica’; mit’a, ‘un dar algo (v recibir algo) de tiempo en
Hiempo, por turnos’. En el aimara encontramos esos mismos términos y con
el mismo significado.

Utilizando nuevamente el modelo de Thom?, escs conceptos pueden
representarse tal como aparecen en el cuadro 1.2. En el concepto ayni, se
advierte que al DAR 1 le sigue el DAR 2, con la mediacién de un tiempo x.
En el concepto mink’a, se da una asimetria enire DAR 1y DAR 2; y, por otro
lado, no se da mediacién temporal. En el concepto mit’a, el DAR 1 es recursivo
se da de tiempo en tiempo; el DAR 2 no es del todo evidente, considerandc;
su uso histérico (sobre todo si se tiene en cuenta la retribucién que se dio al
trabajo en las minas durante la Colonia).

Entre las marcas morfoldgicas del quechua, se encuentran algunos sufijos
de uso frecuente: -paku-, ‘realizar una accién reciprocamente hacia un fin’;
-naku-, ‘uno a otro’; -nachi-, ‘hacer que otros hagan algo reciprocamente’i
Asi, a partir de llank’ay, ‘trabajar’, v magay, ‘pegar, pelear’, se obtiene
llank’apakuy, ‘trabajar juntos en beneficio de uno y otrd’; maganakuy, ‘pegar-
se uno a otrd; maganachiy, ‘ser la causa de que otros peleen entre si’.

Lo mismo vale para el aimara, donde el sufijo -si- significa al mismo
tiempo ‘hacer algo reciprocamente hacia un fin’ y ‘uno a otro’. Asi, a partir
de lurafia, ‘trabajar’, y nuwaiia, ‘pegat’, se obtiene lurasifa, ‘trabajar juntos
en beneficio reciprocd’, y nuwasifia, ‘pegarse uno a otro.

1.2.4. Meidforas cognitivas

El pensamiento tiene en los procedimientos figurativos uno de sus mo-
dos frecuentes de funcionar; en ese sentido, la metéfora resulta un elemento
constitutivo de la actividad cognitiva. Para referirse al tiempo, las lenguas
recurren a la gran metéfora del espacio. Asf, a partir del espacio del yo, las
lenguas distinguen entre el espacio que esté delante y el que esta detrds del

4 . . .

‘ Para representar el concepto de ‘reciprocidad’ y sus derivados: ‘reciprocidad simétrica’
: v H 2 - LY - . - . . ’

reciprocidad asimétrica’, ‘reciprocidad que se efectiia de tiempo en tiempd, se recurre al

menos dos veces a la morfologfa dar (ver el anexo 1).
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Cuadro 1.2
El concepto de reciprocidad

En general, para el concepto de reciprocidad:

A

De este concepto se derivan otros un poco més especificos. As{, por ejem-
plo, en ayni, al DAR 1 le sigue el DAR 2, perc siempre con la mediacién de
un tiempo x. Asi:

Y t

X

En el concepto mink’a, se da una asimetria entre DAR 1 v DAR 2; y, ade-
maés, no se da mediacién temporal:

A

Y o

En el concepto mit’a, el DAR 1 es recursivo y el DAR 2 no es del todo
evidente:

Fuente: elaboracién propia.
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yo. Considerando el castellano, el quechua y el aimara, se obtiene lo que
aparece en el cuadro 1.3.

Cuadre 1.3
Distincién del espacio a partir del yo
DETRAS YO DELANTE
castellano: detras delante
quechua: ghipa nawpa
aimara: ghipa nayra

Fuente: elaboracién propia.

Al werter» el tiempo en esas posiciones espaciales, el castellano suele
asociar el pasado con lo que esté detrés v el futuro con lo que esté delante.
Se dice, por ejemplo, «tiene muchos afios por delante» para significar ‘tiene
mucho futurd’. En el cuadro 1.4, se muestra la asociacién del pasado con lo
que esta detrés v la del futuro con lo que esté delante®.

Cuadro 1.4
Espacializacién del tiempo: forma usual del espafiol

detras YO delante

PASADO FUTURO

PRESENTE

Fuente: elaboracién propia.

5 Lo mismo sucede en otras lenguas europeas. Pueden considerarse, por ejemplo, estas
metaforas en inglés: «That is all behind us now», «Let’s put it in back of us», e are looking
ahead to the future», «He has a great future in front of him».
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En cambio, en quechua y en aimara, se da una preferencia por asociar
el pasado con lo que esta delante y el futuro con lo que esté detrés. Asf lo
muestra el cuadro 1.5.

Cuadro 1.5
Espacializacién del tiempo en quechua y aimara

Q. ghipa, ‘detrés’ Alawpa, ‘delante’
A ghipa, ‘detrds’ YO nayra, ‘delante’
FUTURO PASADO
PRESENTE

Fuente: elaboracion propia.
- Ejempilos en quechua:

Noawpa timpuypiqa kimsa miryu t'anta karan.

‘Antes, en mi tiempo, el pan era tres por medio.’

(Laidea de ‘pasadd esta expresada por fiawpa timpuy, literalmente ‘mi tiempo
de delante’.)

Ama kunan asiychu, ghipa p’unchaymantag wagawag.

‘No te rias hoy, mafiana podrias llorar.’

{(La idea de ‘mafana’ o ‘futurc’ esta expresada por ghipa p’unchay, literal-
mente ‘los dias de atras’.)

- Ejemplos en aimara:

Nayra pachanakaxa jach’a tatanakaxa lik’ichirinalocata arukipt ’stuxa.

‘En los tiempos antiguos los mayores contaban sobre los sacasebos.’

(La idea de ‘pasadc’ esta expresada por nayra pachanacka, literalmente ‘los
tiempos de delante’.)
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Qhipa pachanakasti lik’ichirinakaxa joniwa utjxanitl.

‘Posteriormente ya no habré sacasebos.’

(La idea de ‘posterioridad’ o ‘futurd’ esté expresada por ghipa pachanaka,
literalmente ‘los tiempos de atrés’.)

Es interesante constatar que el término aimara nayra significa también
‘ojos’, reforzando asi la idea de que el pasado (nayra pacha) esté «delante de
los ojos».

1.2.5. Construccion de figuras

En el dominio de la meteorologia, la percepcién de las estrellas se orga-
niza por medio de figuras. Los trazos de la imaginacién ponen un principio
de orden al casi infinito universo de los astros. Los diferentes pueblos y cultu-
ras proponen sus propias constelaciones por medio de metéforas, utilizando
para ello su experiencia y entorno cercano. Asi, por ejemplo, los pueblos
andinos recurren a la imagen del rio (mayu en quechua, jowira en aimara)
para hablar de [a via lactea. La gente de las comunidades aimaras de Quta,
Warawarani, Waraya, Apachita y de la isla de Anapia, de donde Pedro Arias
Mejia recogi6 los datos, traza diversas figuras en el espacio sideral: asiru,
‘serpiente’; chawlla, ‘pez’; kuntur nayra, ‘ojo de céndor’; kuntur jipifia, ‘don-
de se echa el céndor’; paka, ‘aguila’; gawra nayra, ‘ojos de llama’; wari
kunka, ‘cuello de vicufa’; phuju, ‘manantial’; waja punku, ‘puerta del hor-
nd’; alaxpachankiri punku, ‘puerta del universo’.

Conclusion

Los aspectos estudiados en las lenguas andinas muestran c6mo ciertos
conceptos clave (coexistencia complementaria, separacién de contrarios,
encuentro de contrarios, inversién) organizan un modo de percibir, dividir y
unir el mundo referencial, teniendo como correlato lingtiistico los términos
vanantin (yanani), awqa, tinku v kuti. Se aprecia, igualmente, que el concep-
to de reciprocidad gobierna una serie de conceptos derivados como el de
reciprocidad simétrica, reciprocidad asimétrica, reciprocidad que se efectiviza
de tiempo en tiempo, teniendo como correlato lingtifstico los términos ayni,
mink’a y mit’a, asi como un conjunto de morfemas gramaticales (-paku-,
-naku-, -nachi-).
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Del mismo modo, se advierte que no se da una aprehensién directa del
mundo, sino una interpretacién conceptual de él, donde el procedimiento
metaférico (hablar de A en términos de B) desempenia una funcién decisiva.
El entorno y las experiencias cotidianas del hombre andino, materializados
en su lengua (A), le sirven para hablar de lo no cotidianc y de lo no experi-
mentado (B}, de ahf que se recurra, por ejemplo, al espacio que esta delante
de uno para hablar del tiempo pasado o al entorno agricola cotidiano para
hablar del espacio celeste. En suma, el quechua y el aimara proporcionan
una llave para ingresar en el mundo simbélico conceptual, el cual se encuen-
tra vigente, aunque sea de modo parcial 0 en coexistencia con otros sistemas
conceptuales, en amplios sectores de la poblacién de regiones andinas.

2. El pensamiento vy sus figuras en el
lenguaje cotidiano

Es opinién bastante compartida afirmar que el pensamiento popular in-
digena aparece fuertemente marcado por equivalencias que son del orden de
la metéfora (Lévi-Strauss 1985: 11). Aunque parezca insélito, esa afirmacién
puede extenderse a todos los grupos humanos: el pensamiento en general al-
canza su objetivo de comprensién estructurando un concepto (o un sisterna de
conceptos) en términos de otro; y esa operacién no es otra que la que practi-
can la metéfora v la metonimia. En ese sentido, el sistemna conceptual es de
naturaleza fundamentalmente figurativa (Lakoff y Johnson 1980: 3).

El propésito de este capitulo es mostrar, con ejemplos tomados del
lenguaje cotidiano en la ciudad de Puno, que la metéfora y la metonimia,
lejos de ser procedimientos privativos de la poesia, son parte constitutiva del
lenguaje de todos los dias. A partir de un inventario de elecciones léxicas, que
se limitan al contexto de la vida social, se analizan los procedimientos figura-
tivos que organizan el pensamiento de los hablantes y su modo de entender
la vida social.

2.1. Eleccién de designaciones
2.1.1. Concepto, designacién y dominio de experiencia

En la operacién de «puesta en discurso» o enunciacién, los hablantes
siguen un recorrido onomasioldgico: de lo conceptual a los signos. En un
cierto nivel de esa operacién, se eligen designaciones que permiten expresar
conceptos bajo formas lingtisticas. Por /CONCEPTO/ se entiende un aglo-
merado sémico de intencionalidad (Pottier 1977: 36; Greimas y Courtés 1982:
224) que puede estar constituido por diferentes magnitudes susceptibles de
organizar los datos de la experiencia (Greimas y Courtés 1982: 75). Por de-
signaciones se hace referencia a «los elementos seméanticos que pertenecen a
un inventario abierto y no-finito» (Pottier 1977: 104) y que ayuda a resituar
las designaciones en su marco semantico particular. Asi, a partir de un
J/CONCEPTO/ reconstruido tedricamente, se presentarén las designaciones



28 Juan C. Godenzzi

que han elegido los hablantes dentro del dominio que corresponde a la
/VIDA SOCIAL/,

2.1.2. Inventario

La cifra que figura después de cada designacién indica el nimero de
ocurrencias encontradas. En todo caso, el interés no esté especialmente cen-
trado en la cuantificacién; esta solo importa a titulo indicativo por cuanto
puede mostrar el predominio de una designacién sobre las otras. Ademaés del
uso que pueda prestar para los fines del andlisis seméantico, el presente inven-
tario resulta relevante para la dialectologia, pudiendo ser comparado con
inventarios de otros lugares {por ejemplo, Torres Martinez 1981).

1. /CLASE(S) SOCIAL(ES)
clase social: 6
clase: 2
estrato social: 2
estratificacién: 2
estratos: 2
capas sociales: 1
pirdmide de clases: 1
posicién econdmica: 1
grupos: 1
circulos: 1

2. [POBREY/
pobres: 10
gente pobre: 3
clase pobre: 3
estrato inferior: 1
bajos de economia: 1
personas de bajas economias: 1
personas de bajo nivel econdémico: 1
hombres de baja condicién: 1
gente de condicién bastante modesta: 1
gente de situacion no digamos tan buena: 1

1 Ese inventario de designaciones es parte del que presento en mi tesis doctoral {Godenzzi
1985: 225-74) v que fue obtenido sobre la base de entrevistas.
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sectores populares: 1
proletarios: 1

3. J/CLASES MEDIAS/
clase media: 8
sectores medios: 1
pequena burguesia: 1
pequena burguesia urbana: 1
estratos mediocs: 1
gente media: 1

4. /RICOS/

gente que tiene plata: 6

ricos: 4

millonarios: 4

los que son de tener: 2

clases altas: 2

sector alto: 2

gente rica: 1

gente de alcurnia: 1

casta: 1

pituquitos: 1

la gente de poder: 1

clase explotadora: 1

la high: 1

las grandes lechugas: 1

haber nacido en cuna de oro: 1
clase acomodada: 1

personas de condicién econémica alta: 1
de economia: 1

de maés solvencia econémica:1
altas capas de la sociedad: 1
grupos de familias cotizadas como las mejores: 1
los que tienen plata: 1

los grandes: 1

5. /GENTE AIMARA Y/O QUECHUA/
campesinos: 9
aimaras: 9

29
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quechuas: 7

indios: 5

cholos: 3

gente del campo: 3
gente aimara: 3

pueblc aimara: 3
indigenas: 2

aimaristas: 2

cultura aimara: 2

gente de procedencia indigena: 1
gente indigena: 1

los cholitos: 1

personas campesinas: 1
hermanos campesinos: 1
familias aimaras: 1
hombres con sombreros: 1
personita: 1

quechuistas: 1

las mujeres de pollera: 1
tener sangre india: 1

los de aimara: 1

con apellido nativo: 1
nacionalidad aimara: 1

/GENTE DE ORIGEN EUROPEQ/
misti: 5

blancos: 4

gringo: 3

descendientes de los blancos: 1
familias buenas: 1

mejores caballeros: 1

con apellido de origen espariol: 1
los gringuitos: 1

rubio: 1

esparioles: 1

gente que es blanca: 1
blanquifioso: 1

de tez banca: 1
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7.

10.

11.

12.

MESTIZO/

mestizos: 7

misti: 7

gente mestiza: 2
friguenio: 2

criollo: 1

gente que es triguena: 1
gente que es morena: 1
de pigmento nativo: 1
morenito: 1

J/GENTE DE LA SIERRA/
serranos: 6

andino:1

lagarto: 1

gente de la sierra: 1

/GENTE DE LA COSTA/
costefio: 1

gente costefa: 1

familia que viene de la costa: 1

/GENTE DE LA CAPITAL/
limefios: 6

capitalinos: 1

de la metrépoli: 1

gente limena: 1

/GENTE DE PROVINCIA/
provincianos: 3

gente de provincia: 2

gente que viene de provincias: 1

/GENTE DE FUERA/

del exterior: 4

personas que vienen del exterior: 1
de afuera: 1

gente que viene de fuera: 1
foraneos: 1
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13.

14.

15.

gente exfranjera: 1
extrafios: 1

/MNATIVO DE PUNO/

punefio: 9

punefio puneno: 1

punefio neto: 1

collas: 1

punefiista: 1

el punefic niimero uno: 1
mas puneio que no sé qué: 1

/SER AUTORITARIO/
gente prepotente: 2
como un caudillo: 1
gritonear: 1
mandonear: 1

/SER ORGULLOSO/

creerse superior: 2

bacén: 2

creido: 1

gente creida: 1

los menes: 1

personas que se creen que ya son superadas: 1
creerse decente: 1

creerse los papitos: 1

creerse la mamita linda: 1

tener un espiritu de superioridad: 1
hacerse el importante: 1

mostrar mas de lo que son: 1
mejorar su apariencia: 1

altivez nica: 1

gente que se considera de la alta sociedad: 1
los que se llaman de la sociedad: 1
estar siempre adelante: 1

irse por la alteza: 1

distinguirse: 1

sobresalir: 1
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ascenso: 1
orgullo: 1

16. /ALABARSE A SI MISMO/

17.

18.

19.

20.

dar prestancia a la persona: 2
dar gala de saber mucho: 1
vanagloriarse: 1

presumir: 1

creerse: 1

echarse algunos humos: 1
tirarse la pana: 1

ostentar lo mejor: 1

vanidad: 1

/SENTIRSE DESANIMADO/
estar super baja: 1

bajarse: 1

volcén apagado: 1

/SER ATREVIDO/
sinvergiienza: 2
malcriado: 2
grosero: 1
desgraciado: 1
satirico: 1
imponente: 1

/PERJUDICAR A ALGUIENN/
serrucharle el piso: 3
hundirlo: 2

joderlo: 2

meterlo en un lio: 1

pisarlo como cucaracha: 1
meterlo enunlodo: 1

/PASAR POR TONTO UTIL/
conejos de Indias: 1

ser congjillos de Indias: 1
cuyes: 1
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21.

22.

23.

tonto atil: 1
servir de banquillo: 1
pagar el pato: 1

J/TRATAR MAL/
tratar mal: 3
discriminar: 3
humillar: 1
desechar: 1

tratar a patadas: 1
menospreciar: 1
criticar: 1

decir cholo indio: 1
basurear: 1

faltar respeto: 1
abusar: 1

mirar con desdén: 1
despreciar: 1
ofender: 1

/SER TRATADO MAL/
discriminacién: 6
estar discriminado: 2
ir detrés del burro: 1
ser objeto de burla: 1
ser burlado: 1

ser despreciado: 1
humillacién: 1

recibir malos tratos: 1
ser humillado: 1

estar fregado: 1

/ASTUTO/
achorado: 3

vivo: 2

despierto: 2

gente achorada: 1
sapo:1

avispado: 1
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24.

25,

26.

27.

pendejo: 1

foraja: 1

majadero: 1
experto: 1
inteligente: 1

la muerte: 1

el que tira: 1

no se queda atrés: 1

/PERSONA TONTA/
tonto: 4

sonso: 2

bruto: 2

quedado: 2

idiota: 1

burro: 1

retrasado: 1
huevonazo: 1
cojudo: 1

/TENER EXITO/
abrirse cancha: 1
progresar: 1

surgir: 1

ligarle: 1

ser algo en la vida: 1

/SER CULTO/

personas que tienen alto nivel cultural: 11

leido: 1

personas que tienen una cultura superior: 1

un coloso de cultura: 1

persona docta: 1

docto: 1

tener un nivel cultural superior: 1

/SER TORPE/
ser una nulidad: 1
meter la pata: 1
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28.

29.

30.

31

cometer errores: 1

ser de aquellos que dan noventay nueve golpes

en el herraje v uno en el clavo: 1

/MUJER LIGERA/
una malograda: 1
esas de la vida alegre: 1

muchachas que se entregan asi ya esté: 1

JPERSONA MALA/
malvado: 2

malo: 1

malo, malo, malo: 1
medio hitleriano: 1
desgraciado: 1
demonio: 1

pobre tipo: 1

el que viene con intenciones malignas: 1

[PELEA/

pelea: 6

choque: 3

bronca: 2

problema: 2

trifulca: 1

una de San Quintin: 1
conflicto: 1

discusiones: 1 4
un intercambio de palabras: 1

/PELEARSE/

pelearse: 3

discutir: 2

armar un lo: 1

sacarle la mierda: 1

mirarse como perro y gato: 1
enemistad: 1
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32. /GOLPEAR A ALGUIEN/

33.

34.

35.

36.

golpearlo: 2

sacarle la mierda: 2
sacarle la eme: 1
pegarle duro: 1
castigarlo duro: 1
masacrario duro: 1
regalarse: 1

darle una: 1

hacerle comer tierra: 1
maltratarlo brutalmente: 1
golpes: 1

sacarle la entretela: 1

/PONERSE TERCO/
terquearse: 2
ponerse macho: 1
volverse loco: 1
valiente: 1
valentones: 1

sin miedo: 1

/TENER MIEDO/

tener miedo: 3

entrarle a uno la timidez: 1
chuparse: 1

asustarse: 1

achicarse: 1

/MOLESTARSE/

amargarse: 3

asarse: 2

andar con cara medio seria: 1
calentarse: 1

deira: 1

de célera: 1

/BURLARSE DE ALGUIENV/
refrse: 3
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37.

38.

39.

40.

41.

burlarse: 2
hacerse la burla: 2
cochinearlo: 1

/SER FASTIDIOSO/
fregar: 3

joder: 2

cargar: 1

armar lios a granel: 1
mandar la comisién: 1
gente fregada: 1
fregado: 1

cargoso: 1

fundido: 1

/ECHAR FUERA A ALGUIEN/
mandar a rodar: 2

largar: 1

botar a patadas: 1

mandar a la otra esquina: 1

/COMPRENDERSE/
comprenderse: 2
congeniarse: 2
andar en onda: 1
estar unidos: 1

vivir mancomunadamente como hermanos: 1

/AYUDAR A ALGUIEN/
ayudar: 11

colaborar: 6

apoyar: 1

darle una manito: 1
darle la mano: 1
servirle de bastén: 1

/SER AMABLE/
buena gente: 5
bueno: 3
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un amor: 1

noble: 1

ser una persona muy buena: 1
estar gallada: 1

ser carifioso: 1

tratar con carifio: 1

carifio: 1

2.2. Las figuras del lenguaje

Se adopta el término «figura» como término genérico para designar
«todo enunciado caracterizado por la propiedad seméntica de evocar una
significacién figurada» (Tamba-Mecz 1981: 28). Ese término subsume, en
secuencia, el de metéfora y metonimia.

2.2.1. Metdfora

«La esencia de la metéfora es comprender y experimentar una clase de
cosas en términos de otra» (Lakoff y Johnson 1980: 5). La metéfora es la
relacién no inmediata entre un /CONCEPTO/ v su designacion: el concepto
renuncia a la designacién inmediata («propia») y su correspondiente semema
(= conjunto de semas o rasgos semanticos), y opta por otra designacién
cuyo semema contiene al menos un sema en comun con el semema dejado
de lado!. Asf, pues, se obtiene una metéfora cuando un semema se sustituye
por ofro (Eco 1988: 177).

La sociedad comao espacio

Al examinar el inventario, se advierte que para expresar el concepto 1
JCLASE(S) SOCIAL(ES)/, la mayoria de los hablantes, 10 sobre 19, recurre
a soluciones metaféricas que tienen que ver con el espacio:

2 Sema es la unidad minima de significacién, comparable al rasgo distintivo; como no es
un elemento atémico y auténomo, «obtiene su existencia sélo gracias a la separacion dife-
rencial que lo opone a otros semas» (Greimas y Courtés 1982: 348-9). Semema «se define
como el conjunto de semas que puede ser reconocido dentro del signo minimo (o morfema)»

(ob. cit.: 358).
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CLASE SOCIAL ES ESTRATO GEOLOGICO: estrato(s), estratifica-
cién, capas. )

CLASES SOCIALES SON FIGURAS GEOMETRICAS: pirdmide,
circulos.

CLASE SOCIAL ES POSICION RELATIVA DENTRO DE UN CAM-
PO: posicién econdmica.

Cabe preguntarse qué procedimiento se ha puesto en accién. Témese
la metafora CLASE SOCIAL ES ESTRATO GEOLOGICO: el concepto
/CLASE SOCIAL/ es expresado por la designacién estrato. El semema ‘ES-
TRATO GEOLOGICO contiene, entre sus semas virtuales, el de ‘parte que
ocupa una posicién relativa dentro de un conjunto’. El hablante actualiza
esa virtualidad y neutraliza los demés semas del semema (por ejemplo ‘masa
mineral’, ‘espesor préximamente uniforme’, etc.). Una vez realizada esa ope-
racion, la designacién estrato llega a estar disponible para expresar el con-
cepto /CLASE SOCIAL/. Si se grafica ese procedimiento, se obtiene:

/CLASE SOCIAL/

‘ESTRATO
GEOLOGICO'

/

estrato”

Si el concepto hubiera sido expresado por la designacién clase social,
no se estarfa frente a una metéfora; esta exige que no se dé una relacién
inmediata entre concepto y designacién. En efecto, el sema x (= ‘parte que
ocupa una posicion relativa dentro de un conjunto’) es igualmente comparti-
do por los sememas ‘CLASE SOCIAL y ‘ESTRATO GEOLOGICO' v este
hecho hace posible el «traslado» de un semema a otro. La misma operacién
se cumple con las otras metéaforas. En el caso de CLASES SOCIALES SON
FIGURAS GEOMETRICAS, el sema ‘desigualdad relativa y continua’ justifi-
ca la eleccién de posicién, referida, en este caso, al campo econémico.

Subyacente a estas metéaforas, se encuentra una metéfora mayor, ge-
neradora de las primeras: SOCIEDAD ES ESPACIO. A la luz de esa metafo-
ra subyacente se hacen coherentes las metaforas sobre las clases que confor-
man la sociedad. De ese modo, buena parte de los entrevistados concibe a la
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sociedad en forma espacial, haciendo diferentes determinaciones, ya sea
como estructura geolégica, figura geométrica o campo de posiciones. En
resumen:

Metéfora
SOCIEDES ESPACIO } subyacente
geolégico geométrico de posiciones

CLASESOCIAL ~ CLASESSOCIALES ~ CLASESOCIAL | Metaforas
ES ESTRATO SON CIRCULOS; ESPOSICION | derivadas
PIRAMIDE

Orientacién espacial de la vida social

Puesto que la sociedad es concebida en tanto forma espacial, los gru-
pos sociales aparecen ocupando posiciones dentro de ella. Esas posiciones
espaciales est4n metaféricamente orientadas. Lakoff y Johnson (1980: 14)
hablan de orientational metaphors, entendiendo por tales a las que organi-
zan «un completo sisterna de conceptos con respecto a otro», y que tiene que
ver con una orientacién espacial: arriba-abajo, delante-detrés, centro-periferie,
etc. Ejemplos del inventario:

RICOS ESTAN ARRIBA: POBRES ESTAN ABAJO; NI RICOS NI PO-
BRRES ESTAN EN MEDIO

Asi, para el concepto 2, /POBRES/, se tiene estrato inferior, bajos de
economia, bajo nivel econémico, baja condicion.

Para el concepto 4, /RICOS/: clases altas, sector alto, la high, condicién
econdmica alta, altas capas de la sociedad.

Para /CLASES MEDIAS/: estratos medios, gente media.

La experiencia que esta en la base de estas metéforas es la de la fuerza
fisica: el méas fuerte derrota al mas débil y el ganador aparece al.ntlba. La
postura erecta se asocia con la fuerza; la postura caida, con la debilidad. El
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poder esté arriba, la subordinacién abajo. Sobre la base de esas metéforas se
producen otras asociaciones: BICOS ESTAN ARRIBA se asocia con BUE-
NO y MEJOR; POBRES ESTAN ABAJO se asocia con MALO y PEOR.

Asi, para el concepto /POBRES/: gente de situacién no digamos tan
buena.

Para el concepto /RICOS/: tener una buena condicion econémica, gru-
pos de familias cotizadas como las mejores.

Méas aun, al tratarse del aspecto étnico-cultural de las poblaciones, se
anaden otras asociaciones:

GENTE DE ORIGEN EUROPEQ ES BUENA Y MEJOR (gueda sobre-
entendido que GENTE AIMARA Y/O QUECHUA ES MALA Y PEOR)

Para el concepto 6, /GENTE DE ORIGEN EUROPEQ/: familias buenas,
mejores caballeros.

Se obtienen asi asociaciones de metaforas vigentes en la sociedad
punefia: LOS RICOS SON BUENOS, MEJORES, DE ORIGEN EUROPEO
Y ESTAN ARRIBA; LOS POBRES SON MALOS, PEORES, DE ORIGEN
QUECHUA O AIMARAY ESTAN ABAJO. A eso habrfa que afiadir que los
primeros son GRANDES, mientras que los otros son PEQUENOS.

Para / RICOS/: los grandes, las grandes lechugas.
Para /GENTE QUECHUA Y/O AIMAR#Y: personita.

La productividad de las «metéforas de orientacién» se manifiesta tam-
bién en el terreno de las actividades y comportamientos sociales:

VANAGLORIARSE ES PONERSE ARRIBA .
Para los conceptos 15 y 16, /SER ORGULLOSO/ y /ALABARSE A Sl
MISMO/, se tiene creerse superior, tener un espiritu de superioridad,
altivez unica, irse por la alteza, ascenso, echarse algunos humos,
crecerse.

PERJUDICAR O TRATAR MAL A ALGUIEN ES PONERLO ABAJO
Para los conceptos 19y 21: serrucharle el piso, hundirlo, pisarlo como
cucaracha, meterlo en un lodo, tratar a patadas, basurear.
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SER MALTRATADO ES ESTAR ATRAS
Para el concepto 22 tenemos ir detrds del burro.

SER ASTUTO ES ESTAR DELANTE; SER TONTO ES ESTAR ATRAS
Para el concepto 23, /ASTUTOY/: no se queda atrds, el que tirg; mientras
‘que para el concepto 24, [/PERSONA TONTA/: retrasado, quedado.

Interacciones

La relacién humana conflictiva puede transferirse al &mbito animal o
fisico, surgiendo entonces algunas metaforas:

CONFLICTO HUMANO ES CONFLICTO ANIMAL
Como expresién del concepto 31 se tiene mirarse como perro y gato.

CONFLICTO HUMANO ES CHOQUE FISICO
El concepto 30 tiene entre sus designaciones: bronca, choque, trifulca.

Laaccién violenta de golpear a alguien puede verse, de modo irénico,
como la accidén de dar un regalo. Los sememas ‘GOLPEAR’ v ‘REGALAR’
tienen en comn el sema ‘accién transitiva que va del uno al otro’:

GOLPEAR A ALGUIEN ES DARLE UN REGALO
El concepto 32 tiene como una de sus designaciones regalarle.

Pero la misma accién puede ser vista, en vez de dar alge, como quitarle
algo a otro:

GOLPEAR A ALGUIEN ES SACARLE ALGO
Para el concepto 32: sacarle la mierda, sacarle la eme.

La relacién humana armoniosa puede ser vista en término de la fisica
cuando se alude a las ondas electromagnéticas. As:

COMPRENDER ES ESTAR EN LA MISMA ONDA
El concepto 39 tiene a andar en onda como una de sus designaciones.

Hacer algo en beneficio de otro puede imaginarse en funcién de la
accién de dar la mano:
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AYUDAR A ALGUIEN ES DARLE LA MANO
Entre las designaciones del concepio 40, /AYUDAR A ALGUIEN/, se
encuentran darle una manito, darle la mano.

Entidades ontolbgicas, fuego v cuyes

El &mbito en que pueden moverse las metéforas es amplio e imprevisi-
ble; en principio, todo concepto o dominio conceptual puede constituir una
metéfora o ser metaforizado. Asi, por ejemplo, una emocién puede «eificarse»
y convertirse en una sustancia o entidad:

MIEDO ES UNA ENTIDAD
Para el concepto 34, /TENER MIEDQY/, se tiene la designacién entrarle
a uno la timidez.

Laviday el animo pueden ser vistos en términos del fuego. La muerte
y el deséanimo serén la ausencia de fuego. Se obtienen las metéforas:

ANIMO ES FUEGO; DESANIMO ES AUSENCIA DE FUEGO
El concepto 12, /SENTIRSE DESANIMADQY/, es expresado por la de-
signacién volcdn apagado.

El semema ‘PASAR POR TONTO UTIL es asociado con el semema
‘CONEJILLO DE INDIAS’, pues al menos comparten el sema ‘ser utilizado
para beneficio de otrd’ y se opera la transferencia:

PASAR POR TONTO UTIL ES SER CONEJILLO DE INDIAS
El concepto 20, /PASAR POR TONTO UTIL/, es expresado por conejos
de Indias, cuyes.

2.2.2. Metonimias

En la metonimia se usa «una entidad para referir a otra que esté rela-
cionada con ella» (Lakoff y Johnson 1980: 35). Se da una relacién no inme-
diata entre concepto y designacién, como en la metéfora; pero esta vez el
hablante actualiza solo uno de los semas del semema, neutralizando los
otfros, y encuentra una designacién que se limita a expresar ese «pedazo» de
semema. La metonimia aparece cuando se da «la sustitucién de un semema
con uno de sus semas» (Eco 1988: 173) o, también, cuando se da la sustitu-
cién «de un sema con el semema al cual pertenece (ibid.).
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Identificaciones

Para expresar el concepto 5, /GENTE AIMARA Y/O QUECHUA/, uno
de los hablantes recurre a la designacién hombre con sombrero. El hablante
actualiza el sema ‘llevar sombrero, contenido virtualmente en el semema.
Neutralizando los ofros semas, el hablante encuentra una designacién que se
limita a expresar solo este sema. Si se grafica el procedimiento, se obtiene:

JGENTE AIMARA Y/O QUECHUA/

‘GENTE AIMARA

| S, = ‘llevar | Y/O QUECHUA
sombrerd 4 sl,s2,s3..

~—

hombres con sombrero

Se esté frente a un caso de metonimia, tradicionalmente denominado
sinécdoque, en el que la parte es tomada por el todo (Lakoff y Johnson
1980: 36). Otros ejemplos:

LAPARTE POREL TODO

El concepto 5, /GENTE AIMARA Y/O QUECHUA/, es expresado por
con apellido nativo; tener sangre india; mujeres de pollera; quechuistas,
quechufios (= que hablan quechua).

El concepto 6, /GENTE DE ORIGEN EUROPEOQY/, es expresado por con
apellido de origen espariol, de tez blanca, blanquifioso, gente que es
blanca, rubio.

El concepto 7, /IMESTIZO/, es expresado por gente que es triguena,
gente que es morena, de pigmento nativo, morenito.

Advertimos que la parte, sea el apellido, la lengua, el color de la piel, la
sangre o la indumentaria, es tomada por el todo, la poblacién en cuestion.
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La operacién inversa también es posible: en vez de designar la parte
gue interesa, se puede designar el todo en el cual esté involucrada la parte.
Se obtiene asi la metonimia:

EL TODO POR LA PARTE

Para el concepto 13, /NATIVO DE PUNOY/, en vez de punerio, uno de
los hablantes elige la designacién collas, la cual abarca a los habitantes
de todo el altiplano v hace referencia a la historia andina anterior.

Uno de los procedimientos frecuentes para identificar grupos hurnanos
es el metonimico.

Juicios y comporiamientos

Los juicios y comportamientos sociales pueden, igualmente, expresarse
por medio de metonimias. Ejemplos del inventario:

LAPARTE POREL TODO

Una accién global puede ser designada por una accidén parcial que
forma parte de ella: el concepto 21, /TRATAR MAL/, es expresado por
mirar con desdén, decir cholo, criticar.

El semema ‘BURLARSE DE ALGUIEN’ contiene entre sus virtuales
semas el de ‘provocar risa’, pudiendo la designacién limitarse a este
sema. Asi, el concepto 36, /BURLARSE DE ALGUIEN/, puede expre-
sarse por reirse.

Igualmente, uno de los semas virtuales del semema ‘MUJER LIGERA
es ‘de facil accesd vy, entonces, la designacién puede limitarse a este
sema, tal como aparece en el concepto 28, /MUJER LIGERA/: mucha-
chas que se entregan asi ya estd.

Variaciones

Ademas de LA PARTE POR EL TODQO o EL TODO POR LA PARTE,
se pueden encontrar otros casos de metonimia:

EL LUGAR POR EL ACONTECIMIENTO
El concepto 30, /PELEA/, se expresa por una de San Quintin.
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EL PROTOTIPO PORUN CASO
El concepto 29, /PERSONA MALA/, es expresado por medio hitleriano,
demonio.

EL RESULTADO POR LA ACCION

El concepto 32, /GOLPEAR A ALGUIEN/, es expresado por dejario
apachurrado.

El concepto 35, /MOLESTARSE/, es expresado por andar con cara
medio seria, calentarse, asarse.

Conclusion

El anélisis muestra la profusion de los procedimientos metaféricos y
metonimicos que se utilizan en la vida diaria. Esto revela que los modos de
concebir a los grupos, las actitudes, los juicios y los comportamientos socia-
les recurren a mediaciones figurativas. La metéfora y la metonimia no son
solo recursos retéricos; cumplen también una funcién cognitiva: constituyen
modos de conocimiento, técnicas al servicio del pensamiento. Estudios
seméanticos de ese tipo, que se interesen por los procedimientos figurativos
particulares bajo los cuales se manifiestan los sistemas conceptuales de dife-
rentes grupos étnico-sociales, pueden brindar pistas novedosas para entender
las variadas maneras de percibir y conocer el mundo.



3. Representaciones en quechua de los conceptos
de descanso, barbecho v fertilidad del suelo’

Un hombre se propone la tarea de dibujar el muride.

A lo largo de los afios puebla un espacio con imégeries de provincias,
de reinos, de montafias, de bahias, de naves, de islas, de peces,

de habitaciones, de instrumentos, de astros, de caballos

y personas. Poco antes de morir, descubre que ese

paciente laberinto de lineas fraza la imagen de su cara.

dJ. L. Borges, El hacedor.

Imitando la formulacién del epigrafe, se puede afirmar que las repre-
sentaciones conceptuales, con las que se puebla el espacio humano, tienen
su soporte en las formas del lenguaje; de ese modo, el laberinto de lineas con
las que se dibuja el mundo acaba por trazar la imagen misma del lenguaje.
En efecto, en su actividad linglistica cotidiana, el ser humano da forma a su
relacién con el medio que lo rodea. Su representacién del mundo es insepa-
rable de su lenguaje. Ese vinculo se da en una doble direccién: el lenguaje
condiciona instrumentalmente al pensamiento, pero también algunos esque-
mas de organizacidon conceptual del universo se hacen transparentes en la
lengua (Hagége 1988: 26).

Sin perder de vista esas mutuas correspondencias, se busca explicitar el
significado de formas linglisticas quechuas que recubren los conceptos de
descanso, barbecho y fertilidad del suelo. Eso se haré tanto desde una pers-
pectiva histérica como contemporanea. En la exploracién histérica, se han
considerado las dificultades propias de la interpretacién de vocabularios y
textos coloniales que se presentan en contextos plurilingties y multiculturales.
Entre esas dificultades, por ejemplo, esta el hecho de que los autores de
repertorios léxicos quechuas estaban més interesados en el modo de traducir
conceptos cristianos que en hacer una minuciosa descripcién léxico-semanti-
ca (Taylor 1976: 232); o, igualmente, la distorsién ideolégica que suelen
entrafiar muchos textos coloniales, sobre todo al tratar temas religiosos (Itier
1992b: 1010). Por o que toca al tiempo actual, se ha recurrido también a

" Elaborado en colaboracién con Janett Vengoa Zaniga. Una primera versién del presente
estudio aparecié en D. Hervé, D. Geniny G. Riviére (eds.}, Dindmicas del descanso largo de
la tierra en los Andes, La Paz: IBTA-ORSTOM, 1994, pp. 57-72. :
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diversos léxicos y diccionarios, asi como a testimonios de campesinos quechuas
del departamento de Cuzco.

El examen seméntico de los términos quechuas samay, chakmay, kamay
y kallpachay —que estén relacionados con los conceptos de descanso, barbe-
cho y fertilidad— permitird descubrir las dimensiones relevantes de la rela-
cién entre el hombre andino y su entorno ecolégico.

3.1. Samay
3.1.1. Periodo colonial

En los vocabularios coloniales, el término samay v sus derivados estén
relacionados con la idea de ‘descansc’, ‘cesar de trabajar’, ‘tomar alientd,
‘fiesta’, ‘recred’, ‘dar vigor’ . Ofrecemos algunos ejemplos tomados, respecti-
vamente, de Domingo de Santoc Tomés {1951b [1560]), Diego Gonzélez

Holguin (1989 [1608]) y el Andénimo (1951 [1586]):

(1) «Camay ‘descansd, camaynin ‘ociosidad’, camay punchao ‘fiesta de
guardar’, camani ‘descansar o cesar de obrar’; camasca ‘cosa descan-
sada’; camani ‘espirar, echar el huelgd'.» (Santo Tomés 1951 [1560]:
102)

(2) «Camani camaccuni ‘descansar, o holgar, o cessar de trauajar’;
camaycuni camarini ‘descansar en el camino o trauajo vin poco, o aliviarse
o recrearse’; gamachini ‘permitir, o hazer descansar’.» (Gonzalez Holguin
1989 [1608]: 75)

{3) «Zamani, zamacuni, zamaycuni, zamarini ‘descansar, recrearse, respi-
rar, alentarse’; zamaycuni ‘infundir al alma, darle vigor o insuflar’;
zamachini, zamacuchini ‘dar alivio y descanso’; zamay punchau ‘dia
festivo’; zamasca runa ‘hechicerd’; zamay ‘el alientod’ .» (Anénimo 1951

[1586]: 29)

No solo el ser humano descansa; también lo hace la tierra, sobre todo
aquella que no cuenta con riego. Consideremos la siguiente descripcién he-
cha por Garcilaso:

{4) «Sin las tierras del maiz que se regaba, repartian otras que no alcanza-
ban riego, en las cuales sembraban de sequero otras semillas y legum-
bres que son de mucha importancia, como es la que llaman papay oca
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y arius, las cuales tierras también se repartian poOr su cuenta v razén,
tercia parte a los vasallos, como al Sol y al Inca, y, porque eran estériles
por falta de riego no las sembraban mas de un afio o dos, y luego
repartian otras y otras, porque descansasen las primeras; desta manera
trafan en concierto sus tierras flacas, para que siempre les fuesen abun-
dantes.» (Garcilaso de la Vega 1973 [1609]: 53)

Para referirse al descanso de la tierra, se utiliza el mismo término samay.
Guamén Poma (1980 [1615]: 897), al hablar de las distintas clases de se-
menteras, menciona el zamay chacara, ‘sementera en descansg.

3.1.2. Periodo contempordneo

Si se revisan vocabularios contemporaneos, nuevamente se encuentran
definiciones parecidas a las dadas en los vocabularios coloniales; asi, por
ejemplo, Cusihuamaén (1976: 132) registra ‘aliento, respiracién, descanso’
para samay. Sin embargo, tenemos la impresién de que se explicitan signifi-
caciones que ya estaban implicitas en el uso del quechua colonial. Estas
tienen que ver principalmente con ‘reparar fuerzas’, ‘tomar merienda’ y ‘des-
canso de la tierra’. Veamos:

(5)  «Samay ‘Hélito, resuello, aliento, aire que se arroja de los pulmones
[...]. Descanso, holgura... Respirar [...]. Descansar, suspender el fraba-
jo. Holgar un desahogo después de una labor, desfatigarse [...]. Estar la
tierra sin cultivo’.» (Lira 1982: 259)

(6)  «Samay ‘Cesar en el trabajo, reposar, reparar las fuerzas con la quietud.
Descansar [...]. Tomar la merienda durante el descanso de mediodia
[...]. Absorber el aire los seres vivos [...]" .» (Herrero y Sénchez de Lozada
1983b: 387)

(7)  «Samay ‘descansar en medio de la tarea’; Samasqa ‘terreno en periodo de
rotacién o en descanso (samasqa chakra)’ » (Beyersdorff 1984: 99-100)

(8) «Samasqa /allpakunap chakra rurasqa/ [ ‘terreno descansado’] Terreno
no cultivado durante varios anos. Samasqa-allpa /purumiyasqa/ [ terre-
no descansado’] Terreno apto para la rotacién de los cultivos.» (Ballén,
Cerrén Palomino y Chambi 1992: 65)

A continuacién, se cita un fragmento de la conversacién que, en Sicuani
(Cuzco), en junio de 1993, sostuvieron Janett Vengoa (A) y Wilfredo Puente
de la Vega (B), campesino originario de la regién de Canchis {(Cuzco). El
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concepto de ‘descanso de la tierra’ va fuertemente asociado a la idea de
‘tomar alimentos’ y ‘recuperar fuerzas’:

(9) A: Aha. Chay Santo Tomds alturapi, ohinata laymipi llank’anku
kumunidad uhupi. Kansi riki allpakuna kumunidadpa allpankuna
[...]. Chaytaqa, imaynatataq samachinkuri chay hatun allpatari?
hinaspapis huch’uy allpachata?

‘S{. En las alturas de Santo Tomas trabajan los laymi dentro de la
comunidad. Dicen que la comunidad tiene sus tierras {...]. Y, écdmo
hacen descansar esas tierras de altura? iy los pequeiios terrenos?’

(10) B: Qhawariy, mama, rikuwag. Hagay pata llagtakunapiqa, askha
samayniyugmi. Nugaq lagtaypipis ganchis samayniyugmi. Sapa
watapin ganchis samaypiraq hamun hallp’a ruwana; ichaga ma-
nan qarpayniyuqchu, ch’aki hallp’a, ghata hallp’a parata
manakuspalla ruwana hallp’an. Chaymi chay samaykuna. Kay
garpay mayun nisqa chaninchaypiga —mamita— sapa watan
ruwanchis. Chavqa, kallpachana. Chay pata llagtapi, ghatakunapiqa,
chay ganchis muyuy, pusaqg muyuy, wakinpiga chunka muyuypas
kanmi. Askhan muyukuna. Sapa watallapin chayga muyukun imapis
llank’anapag, papapaq, cebadapaq, chavllapaq. Chayraykun, chayqa
muyukunalla chayga. Chaypagqa samachinku; samasqa hallp’an.
Kay mayunpiqa, nuqanchisqa, sapa wataniatagmi, churanchis
mihuyta. Chayqa, chaypaqqa, hallp’atapis imaynan runaman
kallpachawankiku nugaykumanpas mihuyta qarawankiku —
mamita— chhaynaqga nugaykupas llank’avku, aknallatagmi Pacha
Tierra mamapas llank’allantaq may pachachus allinta kallpachanchis
chay pachaga. Chaymi, mama.

‘Mira, mama, verfas. Alla en los pueblos de altura, tiene varios
descansos. También en mi pueblo tiene siete descansos. Cada
ano se trabaja un terreno que haya descansado siete anos; pero
no tiene riego. Son tierras secas, tierras de ladera que son trabaja-
das pidiendo la lluvia. Esos son esos descansos. En cambio, en los
terrenos con riego llamados mayun —mamita— todos los anos
trabajamos. Entonces, hay que fortalecerla. En las lomadas de
los pueblos de altura, rota en siete afios, en ocho afios v, en algu-
nas partes, hasta en diez anos. Muchas rotaciones. Cada afio
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noméas eso rota para trabajar algo, para papa, cebada, para eso
solamente. Por eso, eso es rotativo. Para eso hacen descansar; es
tierra descansada. Aqui en el mayun, nosotros, anualmente ya
también, ponemos los productos. Entonces, para eso, asi como a
nosotros los hombres nos sirves alimento —mamita— para forta-
lecernos, y nosotros frabajamos, as{ mismo la madre tierra tam-
bién frabaja si le fortalecemos bien. Eso es, mama.”

3.1.3. Precisiones semdnticas

Hecha esta indagacién, se entiende la riqueza seméntica del término
samay. Puede definirse, en un nivel de mayor abstraccién, como ‘actividad
de recuperacién de fuerzas’. En niveles menos abstractos, esa definicién se
manifiesta como ‘respird, ‘descansd’, ‘absorcién de alimentos’, ‘recreacién’,
‘festejd’, etc. En el dominio particular de la agricultura, el concepto de des-
canso va intimamente ligado a todo aquello que esté relacionado con la
reconstitucién del suelo, con el fin de prepararlo para la siembra. Asi, el
crecimiento de pasto en los terrenos eriazos, el abono que reciben del gana-
do, las lluvias, el barbecho, etc., todo eso forma parte constitutiva del des-
canso. El ‘descansc’ no es, pues, un mero no hacer nada o un momento de
pasividad; mas bien, es una etapa esencial, de activo fortalecimiento y del
cual depende, en dltima instancia, la cosecha.

Este concepto de descanso presupone una representacién de la tierra
como un ‘ser animadd que, al trabajar, desgasta sus fuerzas y que necesita,
como consecuencia, respirar, tomarse un tiempo de distensidn, restituir sus
energfas con la comida y la bebida. Una metéfora esté en accién: la tierra es
un ser animado y, por tanto, la relacién que se establece entre el runa {‘ser
humano') y la tierra ya no es la que se darfa entre un sujeto y un objeto, sino
la de una interaccién entre entidades animadas que resultan mutuamente
necesarias. Dentro de ese marco cobra sentido la analogia con la que se
remata el texto que aparece en (10): asi como el ser humano se fortalece —
con la comida— para poder trabajar, la tierra necesita fortalecerse —por
medio del descanso— con el fin de poder cumplir con su trabajo productivo.

A continuacién, se aborda el concepto de barbecho. Al encontrarse
subsumido en el concepto de descanso, tal como se ha sugerido, lo que se
diga de aguel ampliara la comprension de este.

! La traduccién castellana se amolda a formas y construcciones del quechua.
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3.2. Chakmay
3.2.1. Periodo colonial

En los vocabularios coloniales, el término chakmay (o chagmay) v sus
derivados tienen que ver con la idea de ‘dar la primera reja’, romper la
tierra’, ‘desmontar o rozar’, ‘labrar o arar la tierra’. Con frecuencia, se da el
mismo significado al término yapuy. Ejemplos:

(11} «Chacmaconi ‘rozar’, chacmacoc rozador’; yapuni ‘arar, o cavar como
quiera’, vapococ o yapoc ‘arador, el que ara o cava’, yapona o taclla
‘arado o azadén para cavar o arar’.» (Santo Toméas 1951 [1560]: 203
y 299)

(12) «Chacmani ‘dar la primera rexa, o desmontar o romper la tierra para
sembrar o qualquier lauor’; chacmaypacha ‘tiempo de romper la tierra
o de labrarla’; yapuni ‘arar la tierra’.» (Gonzalez Holguin 1989 [1608]:
91y 365)

(13) «Yapuni ‘arar la tierra, barbechar .» (Ibid.)

Sin embargo, algunos textos de Guamén Poma de Ayala (1980 [1615])
dan a entender que chakmay y yapuy no son términos sindnimos: el primero
queda relacionado con la idea de ‘romper la tierra virgen o no cultivada
desde mucho tiempd’, mientras que el segundo, con la idea de ‘voltear la
tierra inmediatamente antes de la siembra’ (Dedenbach-Salazar 1985: 106).
El cronista escribe:

(14) «en este mes [febrero] an de rronper tierra uirgen para mays o trigo o
papas que ellos les llaman chacmacuy quilla [...]. Este mes de febreroy
marzo es la fuerza de los rrios; los caminantes an de descansar las
treguas Y rrescatadores y trageneadores v los que lleuan ganado a las
ciudades. Tanbién an de hazer minga de hilar y de chacma de las tierras
{...]. Es la gran fuerza de la agua del cielo que traspasa la tierra y aci se
dize chacmay quilla [...]. Y se a de trauaxar en casa este mes y no salir
fuera por temoredad v piligro de enfermedades y de rrayos y de rrios y
de aguazeros [...].» (Guaméan Poma de Ayala 1980 [1615]: 1134)

(15) «Este mes [de agosto] an de arrar y senbrar mays y de tenprana de trigo
[...]. Y aci quiere Dios que entre el mays en su tiempo y ora que tiene
para echar buen fruto vy aci se llama Chacra Yapuy Quilla.» (Ob. cit.:
1152)
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Chalkma, pues, es una actividad colectiva y concertada de ayuda mu-
tua: en el texto (14) se la relaciona con mink’a, ‘colaboracién colectiva y
reciproca’. Y esa actividad es realizada en medio de cantos de alegria y en un
ambiente festivo, tal como queda descrito en los siguientes testimonios de
Garcilaso y Molina, el Cuzqueio:

(16) «Cuando barbechaban [que entonces era el frabajo de mayor conten-
to], decfan muchos cantares que componian en loor de sus Incas;
trocaban el trabajo en fiesta y regocijo, porque era en servicio de su
Dios y de sus Reyes [...]. Los cantares {...] eran compuestos sobre la
significacion desta palabra haylli, que en la lengua general del Perti quiere
decir triunfo, como que iriunfaban de la tierra, barbechéndola v desen-
frafdndola para que diese fructo [...] el retruécano de todas sus coplas
era la palabra haylli, repetida muchas veces, cuantas era menester para
cumplir el compés que los indios traen en un cierto contrapaso que
hacen, barbechando la tierra con entradas v salidas que hacen para
tomar vuelo y romperla mejor.» (Garcilaso de la Vega 1973 [1609]: 55)

(17) < asi, todos, con gran contento y regocijo pasavan este dia, en el qual
empecavan el canto y el bayle yabayra, lo qual durava dos dias por la
misrna horden; concluydo lo qual, salian todos a vervechar sus chécaras,
que llaman al barbechar en su lengua, chacma, lo qual durava doce
dias, que con los dos pasados hacfan catorce, y a los quinze dias, ala
liena de la luna todos avian de estar de vuelta de sus heredadas [...] al
Cuzco. Y aquella noche entendian en hacer el dicho bayle y taqui lla-
mado vaguayra, por todas las calles y quadras del Cuzco [...].» (Molina
1989 [1574]: 112)

3.2.2. Periodo contempordneo

Una primera fuente esté dada por los vocabularios contemporéneos.
En Cusihuamén (1976: 194), aparece chagmay con el significado especifi-
co de ‘barbecho hecho en la ladera’; de otro modo, aparecen yapuy y el
hispanismo barbichay para el concepto més general de ‘barbecho’. En He-
trero y Sanchez de Lozada (1983a: 26, 1983b: 29), referido al quechua de
Cochabamba, el concepto de ‘roturar la tierra’ ya no es expresado por
chakmay —que ha pasado a significar ‘recoger los productos que han que-
dado en la tierra’—, sino por los hispanismos barbechay o warwichay. En
otros vocabularios, sin embargo, se registra el significado nuclear de
‘roturacién de terreno’:
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(18) «Chakkma ‘Roturacion o roza de terrenos, roturacién de tierras virge-
nes, preparacién de campos que fueron antes sembrados [...]. Barbe-
char un terreno nuevo .» (Lira 1982: 43)

(19) «Chagmay ‘Barbechar con chakitaklia; preparar el terreno para la siem-
bra formando camellones cuyos terrones se colocan a manera de “tren-
zas” (Canchis, Chumbivilcas). Arar en ladera. Barbechar en los terre-
nos de rotacién (Muyuy allp’a) en los sectores altos durante febrero vy
marzo. Barbechar en las laderas virgenes. Marcar los limites de las par-
celas’ .» (Beyersdortf 1984 22)

(20) «Chakmay /chakrapagq allpa hatarichiy/ [ roturar’] Remover el terreno por
primera vez, aflojando la terra. /yuntawan aray/ [ ‘barbechar’] Arar con
yunta. /talpunapag trakla allichay, tiklay/ ['aprestar la tierra’] Se llama
asi a la accién de remocver la tierra para sembrar. En Huancayo se
realiza en mayo y tiene por objeto “avinagrar” la tierra para la siembra
de octubre.» (Ballén, Cerrén Palomino y Chambi 1992: 92)

Si se vuelve a la conversacién de Janett Vengoa con Wiliredo Puente de
la Vega (Sicuani, junio de 1993), se pueden encontrar algunos pasajes de
este Gltimo en el que se distingue entre chakmay -——término aplicado a las
tierras de altura v sin riego, tal como aparece en (21)— y el préstamo espaniol
barbecho, para referirse a las tierras con riego, tal como se expresa en (22):

(21) Ch’aki hallp’aqa, kay napi [...] fia pasarapuniia, fia iempun hatarirapuniia
[...] mana para kanfiachu, chaypin barbecho nisqata, chagmayta, t'ayayta
nispa rimanchis sapankapis. Chayqa chay Y ayaypi o chagmaypi hallp’ata
Pachamamata wikch’unchis sumagqta. Chaypin chay ch’akiy hallp’apaq.
‘La tierra seca, en esta [...] ya se paso, ya se levanté el tiempo [...] ya
no hay lluvias [...] alli, lo que llamamos barbecho, chakmay, t'ayay,
diciendo decimos cada cual. Entonces en ese chakmay o t’ayay bota-
mos la tierra, la Madre Tierra, con cuidado. Eso es para los terrenos sin
riego.’

(22) unuvargha kichaypagtagmi llipi sayana, llipi runakuna chakrayug sayana,
puririna llank’ag, faena nisqaman. Chaymantaq, chay yargha
kichamuytagmi, qarpay kamarikunga, garpaytan kamarisunchis;
chaypitagmi garpasunchis barbecho nisqapaq. Qarpayta kamarisunchis
barbechupag kay junio killa yupaypi, julio killa yupaypi, agosto killataga
Aan mawaytana tarpushasunchis.

‘para la apertura de la acequia deben estar presentes todos los hombres
que tienen chacra, deben caminar a trabajar a la llamada faena. Des-
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pués de la apertura de la acequia se procederd al riego, realizaremos el
riego; y alli regaremos para el llamado barbecho. Vamos a empezar con
el riego para el barbecho en este mes de junio, mes de julio; en el mes
de agosto ya estaremos sembrando el maway.’

En ambos casos, los términocs guardan una necesaria asociacién con el
agua, provenga de las lluvias, como en (21), o de las acequias, como en
(22). El agua es el elemento que facilita la roturacién de la tierva; y esta, asu
vez, facilita el almacenarmiento del agua en el suelo. Y todo eso, naturalmen-
te, contribuye a la reconstitucién de los terrenos.

El extracto que aparece en {23) vincula intimamente la nocién de bar-
becho con la de descanso: en realidad, la roturacién vy el volteo de la tierra
forman parte del descanso. Igualmente, sefiala la funcién benefactora del
viento en la recomposicidn de la tierra roturada, asi como la del tiempo que
transcurre entre el barbecho v la siembra:

(23) Hallp’ataga samachinchis. Kunanpacha fia kusichata ugarishanchisfia,

chaypin barbecho nisga kan, garpaspa barbechasunchis, tikrasunchis
watikmanta, chaytagmi samanan chaypin chay hallp’a allinta kallpachakun
wayrawan, ima munayta!, hinaspatagmi chay pataman tarpusun; chaymi
allin kanga. Manachus kaq ratu ruwanki chay hallp’ata ratuchalla, kunan
p’unchaw ruwasunchis papa tarpunanchispaq barbechuta, pagarintaq
papata tarpusunchis chayqa, manan kanmanchu papapis, ni sarapis,
imapis. Chaymi chay hallp’a samachiy.
‘A la tierra hacemos descansar. Ahora mismo ya estamos levantando
la cosecha. Alli se realiza el llamado barbecho, regando barbecharemos,
voltearemos nuevamente y eso tiene que descansar. Allf esa tierra se
fortalece bien con el viento, iqué bonito! Entonces, seguidamente, sem-
braremos; asi, estara bien. Si es que haces el mismo rato esa tierra,
rapidito, hoy dia hacemos el barbecho para sembrar papa v manana
sembramos la papa, entonces no habria papa, ni maiz, ni nada. Eso es
el descanso de la tierra.’

Puesto que ya se estd nuevamente ante la idea de ‘recuperacién de
fuerzas’, no pueden estar ausentes los conceptos de comida vy bebida en el
ambito de la ofrenda ritual. En (24) y (25) se habla de la ch’alla y la t'inka,
donde no faltan la chicha, el ajiaco, los potajes; en (26) se habla del pago a
la madre tierra, del trago v la masticacién de la coca:
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(24) chay hallp’a samachiyqa [...] sumagta fiuganchispas ch *allarispanchis;

chaypin kan aghacha tomay, chaypin kan tragucha tomay, chaypitagmi
kan chiri hawas uchu mihuy. Chay patanmanmi, traguchaqga kananpuni;
mana chayga wiksa nanaywanchd wariupusunman runakunaqa.
Chaypitagmi llipi llank’agkunapas, hufiurinakuspa munayta, llank’arispa
tikranchis Pacha Tierra mamata samananpag, hinaspa samayugtintag
tarpunanchispagq.
‘ose acto de hacer descansar la tierra [...] nosotros también ch’allando
con respeto; alli se toma chichita, allf se torma traguito y allf se come el
ajiaco frio de habas. Luego de eso, siempre debe haber el traguito; delo
contrario los hombres nos morirfamos con dolor de estémago. Y allf
todos los trabajadores, trabajando bonito en unién, volteamos a la
Madre Tierra para que descanse y para que, luego, cuando haya des-
cansado, la sembremos.’

(25) Nawpaqqa, fiawpagqa —mamitay— karanmi qarakuy, garakuy sutiyug,

comunidadkunapi. Chaypin, kay marzo killopi o enero killapi, garakuyta
kamarigku. Chaypin, chay wiraqucha autoridadkuna hufiuspa
chagmachiranku [...] nata [...]hallp’akunata, lliwta t'ikrachiranku,
chaypitagmi riranku llipi autoridadkuna, wiraqucha qobernador,
wiraqucha subprefecto. Chaykunan mink’asqa karanku. Chaypin chay
garakuykunapis karan, chaypitagmi t'intaspa ch’allaspa munayta
gallariranku, chay chakra munay tikranankupag, chayman hina allin
kananpaq. Hirg’a comunidadpin chay allinpis kargan. Chaykunataqa
vachanin —mamitay— chayga wakinga manan chaykunata yachashan-
kuriachu,
‘Antes, antes —mamita— habfa el garakuy?, el llamado garakuy, en las
comunidades. Alli, en el mes de marzo o enero, se hacian los prepara-
tivos para la realizacién del garakuy. Alli, esas autoridades, reuniendo,
hacian barbechar las tierras, todo hacian voltear. Y alli iban todas las
autoridades, el sefior gobernador, el sefior subprefecto. Ellos eran invi-
tados. Alli se realizaban esos garakuy v allf haciendo lat’inkay la ch’alla
muy bonito empezaban a voltear con cuidado esa chacra, para que, de
acuerdo a lo efectuado, resulte bueno. En la comunidad de Hirg’a eso
era bueno. Esas cosas sé —mamita— algunos esas cosas ya no estan
sabiendo.

(26) chaypin chay kukachata k’intuyunchis, hallp’ayunchis, traguchata
ch’uyayunchis, aghachata ch’uyayunchis chayman hina ch’uyaspatagmi

2 Servir potajes, dar alimento.
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llank’anchis. Chaymi chay Pacha Tierra mamatapas t'ikranchis musugman
chayqa, allin cosecha, allin wata kananpaq. Chaytan yupaychana. Wakinga
manayd yupaychankuchu, chhaynayd chay. Chayraykun campesino
runataga ninku mayninpiqa «machaqlion kanku» nispa, manan chaychu,
Maypachachus kupachata uhayunku, kukachata hallpayunicu, lliptachata
I utuyunku, hinaspatag llank’ayman kamarikunku. Chaymi allint llank’ay;
chaywantagmi chigag mihuyga, kawsay kamarikun —marnitay.

‘allf {en el barbecho) se hace el k’intu® de la coca, la masticamos, se
hace la ch’uya® con trago, con chichita v haciendo la ch’uya trabaja-
mos. Y luego volteamos a la Madre Tierra, renovéandola, para que
haya buena cosecha, para que sea buen ano. Eso se debe realizar con
devocién. Algunos no creen, asi es pues. Por eso a los hombres campe-
sinos a veces les dicen: «solo son borrachos»; pero eso no es cierto. Si
beben su copita, mascan su coquita, muerden su /lipt’ita®, entonces se
disponen a trabajar. Ese es el buen trabajo v con eso hay bastantes
alimentos, la vida se expresa —mamita.’

3.2.3. Precisiones semdnticas

En resumen, el término chakmay podria ser definido como ‘roturacién
de tierra nueva o no cultivada con vistas a su meteorizacién y reconstitucion,
quedando fuertemente asociado a ‘trabajo colectivo’ y ‘celebracién ritual’.
El hispanismo barbechay o warwichay, en cambio, se usa preferentemente
para significar ‘arar o labrar las tierras con riego’.

Chakmay, en consecuencia, presupone los elementos que favoreceran
la reconstitucion de la tierra: ‘agua’, ‘vientd, ‘transcurso de tiempo’' v ‘ofren-
daritual’. En ese sentido, como ya se ha sefialado, el concepto de chakmay
queda integrado dentro del concepto, més abarcador, de samay. Una expresion
de tal integracién es la que se ha podido leer en el texto (23). Y, por tanto, la
misma representacion de la tierra como ‘ser animado que estaba subyacente
al término samay lo esté también para chakmay: como el ser humano, antes o
después del trabajo, la tierra necesita recomponer sus energias.

3 Combinacién de tres hojas de coca con fines ceremoniales (Cusihuarnén 1976: 71).
4 Ceremonia en que se derrama licor virgen (Lira 1982: 71).
5 lipt’a: pasta de ceniza comestible que acomparia a la masticacién de la coca.
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3.3. Kamay y kallpachay

Para el estudio del concepto de fertilidad del suelo, se ha indagado por
los términos karnay v kallpachay. El primero de ellos tiene un uso particular-
mente rico en el quechua antiguo, antes de haber sufrido manipulaciones
semanticas por parte de los autores de vocabularios o evangelizadores (Taylor
1976: 232-3). El segundo es de uso més corriente en la actualidad.

3.3.1. Periodo colonial

Domingo de Santo Tomnés ofrece varias entradas para términos con las
raices kama-v kallpa-. Se recogen algunas de ellas, respectivamente, en (27)
y (28). Los términos tomados de Gonzalez Holguin aparecen en (29) y (30);
los del Andénimo, en (31) v (32):

(27) «Camani ‘henchir’, ‘criar, o hazer algo de nueud, ‘rasar’, ‘caber en
lugar alguna cosa’, ‘cumplir’; camacuni ‘ocupar o henchir algun lugar’;
camagquenc, o camaynin, o songo ‘anima por la qual vivimos’; camasca
‘cosa ajustada, que viene justa’, ‘colmo de medida’; camac o yachachic
‘criador, o hazedor de nueuo de alguna cosa’.» (Santo Toméas 1951
{1560]: 245-6)

(28) «Callpay ‘fuercas’; callpani ‘tener fuercas’; callpachini ‘dar fuergas a
algund.» (Ob. cit.: 245)

(29) «Camak ‘Dios, Dios criador’; cara camak allpa ‘tierra fértil de mayz’;
camani ‘llevar fructo, producir o criar’; camani ‘caber algo, o entrar
bien’; camay ‘mi obligacién’; camayquincani ‘yo te merezco, o yguald .»
(Gonzalez Holguin 1989 [1608]: 47)

(30) «Callpayacuni ‘tomar fuercas el enfermd’; callpa ‘las potencias’;
callpachacuni ‘esforcarse, animarse, cobrar brio, fortalecerse’; callpachani
‘dar fuergas, o animo a otrd’.» (Ob. cit.: 45 y 527)

(31) «Camac pacha o camac allpa ‘tierra fértil’; camac ‘criador’; camachini,
camachicuni ‘mandar, ordenar’; camachisca, camachicusca simi ‘ley u
ordenanza’; camascaruna ‘hechicero’; camayoc ‘oficial’.» (Anénimo 1951
[(1586]: 21y 145)

(32) «Callpa ‘fuerza, vigor, trabajo’; callpachacuni ‘esforzarse, animarse’.»
(Ob. cit.: 20)

Por su parte, Garcilaso define kamay como ‘animar’, tal como aparece
en este texto:
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{33) «Pachacémac: es nombre compuesto de Pacha, que es mundo univer-
s0, y de Cdmac, participio de presente del verbo cama, que es animar, el
cual verbo se deduce del nombre cama, que es &nima. Pachacamac
quiere decir el que da &nima al mundo universo, y en toda su propiay
entera significacién quiere decir el que hace con el universe lo que el
&nima con el cuerpo.» (Garcilaso de la Vega 1973 [1609]: 72)

El rendimiento semantico de kamay (o el agentivo kamag, o el partici-
pio kamasga) se manifiesta en numerosas oraciones quechuas, pronunciadas
en las ofrendas rituales. En todas ellas aparece con el significado de ‘animar’
o ‘ransmitir la fuerza vital’. En {34)-(36), pueden leerse algunos extractos del
«Manuscrito de Huarochirl», documento que data de inicios del siglo XVI. En
ellos se hace referencia a la animacién, sea de los seres humanos, la tierra o
las llamas:

(34) porque kaytam runakuna 7ia muchaspapas «cuniraya viracocha,

runakarmagq pachakamag, ima havkayug gammi kankd; gampam calkrayld,
gampag runayki’ Aispa muchag kargan». (Taylor 1987: 50)
‘va que los hombres, cuando adoraban [a Cuniraya], le dirigfan [el rezo
siguiente]: «Cuniraya Huiracocha, animador de la tierra y del hombre,
todas las cosas son tuyas; tuyas son las chacras, tuyos son los hom-
bres».” (Ob. cit.: 51)

(35) Chaysi wakinnin runakuna «nugam condorpaq kamasga kani» Aiispa

fAirganku. Wakinsi «iugam wamanpa kamasga kani» Airgan [...]. Chaysi
chay runa wayanaypag kamasga runaga wakinnin kamasqakunawan
pichqga puncawllapi kutimuypag rirganku. Chaysi wayanaypag kamasgan
Aatag fiawpag cayargan. (Ob. cit.: 244)
‘Unos hombres dijeron que eran animados por el Céndor. Otros se
dijeron animados por el Halcdn [...]. Asi, el hombre animado por la
golondrina se fue con los otros camascas [con la orden] de estar de
vuelta en sélo cinco dias. El camasca de la golondrina llegé el primero.’
{Ob. cit.: 245)

(36) Kay yacana fiisqganchik llamap kamagqin cielo fligta cawpikta purimun.
(Ob. cit.: 424)

‘La [constelacién] que [lamamos Yacana, el camac de las llamas, ca-
mina por medio del cielo.” (Ob. cit.: 425)

Del mismo modo, en los procesos seguidos contra las idolatrias de la
regién de Cajatambo (1656-1663), aparecen textos rituales andinos primiti-
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vos. Al examinarlos, se va a tomar la interpretacién fonolégica v la traduc-
cién hechas por lier {1992b: 1019-49). En (37), se lee una oracién al pucara,
con ocasidn de la ofrenda anual; en (38), se encuentra una oracién recitada
en un sacrificio a los malquis huaris:

(37) Qulqgi pukara,

qarwa pukara,

llacsa pukara,
runata kamay,
waynata kamay,
llamata kamay.

Qulgiyug runa kachun.
Yunga markapita,
quca markapita

quigita apamuchun,

garwata apamuchun. (Ob. cit.: 1022)

‘Pucara de plata,
pucara de oro,
pucara de llacsa,
da fuerza vital a la gente,
da fuerza vital a los hombres jévenes,
da fuerza vital a las llamas.
Que la gente tenga plata.
Que traigan plata,
que traigan oro
de los pueblos de los valles,
de los pueblos de la costa.” (Ob. cit.: 1023)

(38) Yaya warikuna,
mikuy kamaq,
puca kamag,
tigshi kamagq,
parquyugq,
cakrayug,
kayta mikuy,
kaita upyay,
churiykikuna arpashunki,
allin cacra kachun,
allin mikuy kachun. (Ob. cit.: 1039)

Representaciones en quechua de los conceptos de descanso... 63

‘Padres huaris,
que animan la comida,
que animan los alimentos,
que animan el suelo,
duefios de las acequias,
duefios de las chacras,
coman esto,
tomen esto,
vuestros hijos les hacen un sacrificio,
que haya buenas chacras,
que haya buenos alimentos.” {Ibid.)

3.3.2. Periodo contempordneo

En los vocabularios contemporaneos, se advierte que el término kamay,
bajo la influencia de la predicacién misionera, ha sufrido cambios seménticos;
deja de significar ‘fransmisién de fuerza vital’ v pasa mas bien a ser soporte
de otros significados como ‘crear’ o *hacer’, tal como aparece en {39) y (40).
En cambio, el término kallpachay si toma en cuenta aquella significacién
pristina de ‘animar’ o ‘fortalecer’ y le sirve de expresidn; asi se puede apreciar
en (41) v (42). En (43), se ve una aplicacién particular del término al campo
agropecuario.

(39) «Kamay ‘Creacién, accién de crear. Crear, formar, modelar, plasmar,
educit.’» (Lira 1982: 100)

(40) «Kamay ‘crear’, ‘hacer’.» (Cusihuaméan 1976: 62)

(41) «Kallpachay Animacién, accién de animar o alentar. Animar, alentar,
infundir energfa, fortalecer, vigorizar, comunicar fuerzas’; kallpachakk
“fortalecedor, que da fortaleza o vigor'.» (Lira 1982: 99)

(42) «Kallpachay ‘Hacer mas fuerte o vigoroso, fortalecer’; kallpachakuy ‘co-
brar fuerzas a base de alimentos’ .» (Herrero y Sénchez de Lozada 1983b:
122)

(43) «Kallpachay ‘Abonar la tierra con wanu’.» (Beyersdorff 1984: 45)

Para los testimonios contemporaneos, se puede releer el (ltimo enuncia-
do del texto (10), asf como el texto (23); en ellos aparecen usos de kallpachay
claramente referidos a ‘animar o fortalecer’ la tierra. La animacién o fortaleci-
miento de los terrenos es esencial para tener una buena produccién, de ahila
importancia de las ofrendas rituales a la Pachamama o al Apu, pidiendo que la
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transmisién de la fuerza vital no se detenga u obsiruya. Algo de eso se revela
en el testimonio de José Quispe Valdivia, un paqu de la regién del Cuzco:

(44) kay Santa Tierra mamaman haywanapagmi, kay dispachutaga tukuy
sunqunchiswanmi haywarikuna, mana haywagtinchisga, Santa Tierra
maman phinakuyninta apachimuwanchis. Chaymi mana kanchu
mikhuyninchiskuna, qungasqa chay Santa Tierra. May pachachus huk
sumag, hatun alkansita ruwarikunki lugarkunapaquwan chayqa, sumagtan
sungunta kicharin. Sumagtaq mikhuykuna phuturimun, wachutarag
phatarichimun. Amayd qungasunchischu Santa Tierra mamataga.
‘para alcanzar el despacho a nuestra madre Santa Tierra, hay que
hacerlo con todo nuestro corazén; si no le alcanzamos, la madre Santa
Tierra puede mandarnos su enojo. Por eso, cuando se olvida a la Santa
Tierra, no hay alimentos. 5i es que le haces un buen y gran «alcanzo»,
también para los «lugares», ella abre bellamente su corazén. Y las plan-
tas producen sus mejores frutos, haciendo reventar hasta los surcos. No
la olvidemos, pues, a la madre Santa Tierra.’

3.3.3. Precisiones semdnticas

El término kamay contiene dos conceptos fundamentales: el de la
globalidad (todo, total, llenar, etc.) y el de la orientacién (hasta, incumbe a,
merece, etc.) (Taylor 1976: 234), de ahi que ltier (1992b: 1023) pueda defi-
nirlo como ‘adaptarse a un volumen’, apoyado en la definicién de Domingo
de Santo Tomas, ‘caber en lugar alguna cosa’. A partir de ese significado
central, pueden generarse diversos efectos de sentido, como el de ‘hacer que
todo aquello que tiene un fin pueda cumplirlo a cabalidad’ o ‘ransmitir la
fuerza para que todo sea lo que debe ser’. Como dice Taylor: «El mundo
animado de los Andes evoca un horizonte mucho més vasto que su equiva-
lente occidental; toda cosa que posee una funcién ¢ un fin estd animada
para que su funcién o su fin puedan ser realizados: los campos, las monta-
nas, las piedras asf como los hombres. Es interesante confrontar los dos
modos de encarar el concepto de ‘tierra’ en tanto que ‘fértil’, ‘productiva’ y
‘animante’: camac pacha o como ‘fertilizada’ v ‘animada’: pacha camasca»
(Taylor 1976: 235).

Puede postularse que, para el quechua contemporaneo, ese mismo valor
seméntico es expresado por el término kallpachay. Ambos términos —kamay y
kallpachay— son utilizados para referirse a las interacciones de mutua anima-
cién en el mundo andino: el runa, ‘ser humano, pide a las divinidades (Pukara,
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Waka, Apu, Pachamama, Mamaqucha, etc.) la fuerza animadora, tanto para
él mismo como para el mundo que lo rodea (terrenos, plantas, animales, etc.).
Las divinidades otorgan esa fuerza animadora bajo la forma de ‘salud’, pro-
teccidn’, fertilidad del sueld’, ‘abundancia de frutos’, ‘abundancia de gana-
do, etc. En correspondencia, el runa se dirige con afecto a las divinidades y les
da una ofrenda (pago, alcanzo), la cual contiene también comida y bebida
destinada a animarlos o fortalecerlos. Del mismo modo, el runa da fuerza vital
alatierra a través del descanso, el barbecho y los mil cuidados que requiere; la
tierra, por su parte, fortalecida por el trabajo humano v la fuerza de las
divinidades, otorga el alimento a los seres humanos. He agui, pues, una admi-
rable economia de la animacién reciproca del mundo: cada elemento interactia
con otro, permitiendo la transmisién de la fuerza vital para que todos v cada
uno de los elementos cumplan plenamente sus funciones.

Eldony la reciprocidad (susceptibles de ser expresados unitariamente
por términos como qunakuy, ‘darse algo uno a otrd, ayni, mink’a, etc.) pre-
siden la dindmica de la animacién del mundo. El gréfico 3.1, inspirado en las
morfologfas arquetipo de René Thom (1980), sintetiza todos esos conceptos
y permite visualizar las representaciones andinas del descanso, barbecho vy
fertilidad del suelo: R (runa) da fuerza vital a P {entorno ecolégico) por medio
del samay, chakmay), etc., al mismo tiempo que da un ‘pagd a A (divinidades);
A, por su parte, da proteccién y salud a R, y fertilidad a P; finalmente, P da
sus frutos a R.

Gréfico 3.1
Circuito de la fuerza vital v la reciprocidad

A !
pago proteccién
salud
R
samay alipfento
chakmay fertilidad

P

A divinidades: Apu, Pukara, Pachamama, Mamaqucha...
R: runa, ‘ser humano’

P kay pacha, ‘este mundo'’: tierra, chacra, ganado...

Fuente: elaboracién propia, utilizando las morfologias ‘ser’ y ‘dar’ de Thom {1980: 213).
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De ese modo, los tres conceptos estudiados quedan unidos: el descanso
y, por tanto, el barbecho son actividades destinadas a la ‘animacién y forta-
lecimiento de la tierra; es decir, son actividades que coniribuyen a la fecun-
didad del suelo. Dicho de ofra manera, samay y chakmay encuentran su
sentido en ese gran circuito de la fuerza vital v la reciprocidad, presupuesto
por los términos kamay o kallpachay.

Conclusion

Muchas incomprensiones, conflictos y fracasos se evitarfan en la tarea
del desarrollo si se aprendieran las grandes lecciones de las representaciones
conceptuales y précticas andinas: permitir la animacién del conjunto del
entorno ecolégico e interactuar reciprocamente —desechando toda clase de
exclusiones— con todos los actores y factores del desarrollo. Un relato ilustra
los conflictos culturales y tecnolégicos que suelen presentarse en el sector
agricola: «A simple vista, hay en el campo andino ‘muchas tierras abando-
nadas’. Esta apariencia coincide en muy pocos casos con la realidad, porque
el visible abandono corresponde a un ciclo de descanso de la tierra. En 1977,
en la provincia de Andahuaylas (Apurimac), un grupo de funcionarios de la
Direccién Forestal del Ministerio de Agricultura decidié plantar 10,000 euca-
liptos en las faldas de un cerro en Toxama, entonces flamante cooperativa de
produccién, creada por la reforma agraria en 1975. Los campesinos se opu-
sieron argumentando que las faldas de ese cerro estaban en descanso y que,
si los ingenieros querian plantar eucaliptos, lo hicieran en ofra parte. Los
funcionarios no aceptaron el argumento y trataron de plantar sus eucaliptos
apelando al principio de autoridad. Una movilizacién masiva de los campe-
sinos, v el rapto de la camioneta en que iban los funcionarios durante 24
horas, fue el argumento de fuerza que finalmente resolvié el problema. Es
elemental suponer que los ingenieros debian conocer ese saber campesino,
pero allf donde domina el etnocentrismo de los euronorteamericanos, los cam-
pesinos son considerados como simples ignorantes» (Montoya 1992: 188-9).

Il
DISCURSO Y PODER



4. El recurso lingiiistico del poder: coartadas
ideolégicas del castellano v el quechua

Un signo no existe simplemente como una parte de la realidad, sino que

refleja y refracta otra realidad. Por lo tanto, puede distorsionar esa realidad o
serle fiel, o percibirla desde un punto de vista especial [...]. Cada signo estd
sujeto a los criterios de evaluacién ideoldgica (si es verdadero o falso, correcto,
honrado, bueno, etc.). El dominio de la ideologfa coincide con el dominio de los
signos. Son equivalentes entre si. Donde quiera que esté presente un signo
también lo esté la ideologia. Todo lo ideolégico posee valor semidtico.

Voloshinov 1976; 20-1

Ademas de su funcién cognoscitiva y comunicativa, el lenguaje cumple
ofra funcién igualmente esencial: la de ser un instrumento de poder. Los
hablantes, v sus respectivos grupos entre sf, configuran en todo momento sus
correlaciones de fuerza; de ese modo, en la interaccién verbal «no se busca
solamente ser comprendido sino también ser creido, obedecido, respetado,
distinguido. De ahi la definicién completa de la competencia {lingiiistica)
como derecho a la palabra, es decir al lenguaje legitimo, como lenguaje
autorizado, como lenguaje de autoridad» (Bourdieu 1977: 20).

Ellenguaje constituye el lugar privilegiado de la conciencia y la ideolo-
gfa, como lo sugiere Voloshinov (1976: 21-26, passim). En efecto, el lenguaje
es el instrumento de la conciencia; la conciencia «toma forma y vida en la
materia de los signos creados por un grupo organizado en el proceso de su
intercambio social»; y, puesto que el dominio de los signos coincide con el
dominio de la ideologfa, el lenguaje funciona «como ingrediente esencial que
acompana y comenta todos y cada uno de los actos ideolégicos» (Voloshinov
1976: 26).

Es comprensible, entonces, la importancia estratégica que todo poder
otorga al lenguaje; le resulta Gtil para obtener legitimidad v justificar su com-
plicado juego. Asi, tareas aparentemente tan inocuas como normalizar Una
lengua o reformar su vocabulario constituyen verdaderos actos politicos y no
dejan de estar exentas de peligro. Hagege (1985: 20-202) remite a los violen-
tos enfrentamientos que se dieron por causa de la lengua en Grecia; India y
Bélgica, y relata dos hechos sobrecogedores: el historiador v filélogo irani A.
Kasravi fue asesinado en 1946 por proponer desarabizar parte del 1éxico
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persa; el linglista E. D. Polivanov fue conducido ante un pelotén de fusila-
miento en 1936, por orden de Stalin, al ser considerado demasiado favora-
ble a las lenguas turcas y no aceptar los dogmas idiomaticos de la época.

Toda nuestra vida en sociedad podria considerarse, en realidad, como
un campo linglifstico-semidtico en el cual se desarrolla una compleja red de
interacciones de todo tipo, constituyendo cada una de ellas el lugar donde
actGian v se expresan complejas y, a veces, ambivalentes opciones ideoldgi-
cas. Teniendo como marco de referencia el proceso plurilinglie en los Andes,
se van a sefialar algunas de las conexiones entre discurso ideoldgico, v las
lenguas castellana y quechua. Con ello se pretende hacer explicitos los prejui-
cios v las opiniones linglifsticas que suelen constituir trabas a las relaciones
equitativas entre los diversos grupos de la sociedad.

4.1. ¢Una lengua unica?

A lo largo de la historia, se ha dado una obsesidn recurrente: hablar
una lengua universal. El mito de Babel lo recuerda: en un tiempo primordial,
cuando se fenfa un mismo idioma y las mismas expresiones, la comunidad
humana no estaba diseminada por el mundo vy ninglin obstaculo se oponia a
sus designios. Luego de la gran confusién, se busca exorcizar vy reducir la
multitud de idiomas.

Se han dado numerosos intentos por crear esa lengua ideal. Citemos el
nombre de algunos espiritus hechizados por esa utopia: el profeta Zefania, en
el siglo VII antes de Cristo; Santa Hildegarda en el siglo XII; John Wilkins,
quien propone en 1614 un alfabeto basado en notas musicales; J. F Sudre,
quien también propone una lengua musical en 1866; J. M. Schleyer, inventor
del volapuk en 1879; L. Zamenhof, inventor del esperanto en 1887; Otto
Jespersen, inventor del novial en 1928; los filésofos Leibniz, Ampére v Poincaré
(Hagége 1985: 189-90, Harrison 1995).

Esos suerios surgen a partir de una realidad cuyos constrefiimientos y
tiranias resultan a veces insoportables: el lenguaje humano no se presenta de
ofro modo que bajo la vestimenta de la diversidad; la relacién entre las
palabras v las cosas se verifica como arbitraria; la interaccién lingtiistica
genera tensiones sociales y enfrentamientos violentos. Asi, pues, la quimera
de la lengua universal se subleva contra la naturaleza plural del lenguaje
humano; no propone més que un modo de conocer el mundo referencial; y
abandona el dmbito histérico de las relaciones sociales, sus conflictos y vio-
lencias. Se trata de un escape ilusorio, alentado por la creencia de que la
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diversidad lingiiistica es causa de los males humanos; o, peor aun, de una
coartada ideoldgica para justificar decisiones y practicas que tienen que ver
més bien con los intereses del poder.

Harrison (1995) sugiere que, en el contexto de los siglos XVI y XVII, el
sueno de la lengua universal habria podido ser, en parte, una respuesta a la
gran diversidad idioméatica y cultural encontrada en el continente americano.
Se desconfiaba de las lenguas indigenas, temiendo, por ejemplo, traducir
canceptos cristianos en lenguas «diabdlicas». En el discursc ideoldgico euro-
peo, se alentd una jerarguia clasificatoria de lenguas, en la que la ausencia
de escritura alfabética era indicio de la inferioridad de las lenguas y, por
consiguiente, de sus hablantes. Buena parte de los relatos acerca de la fallida
relacion de Atahualpa con la escritura en la plaza de Cajamarca da cuenta
del chogue cultural-semiético que se dio, sugiriendo que ese acontecimiento
sirvié de pretexto justificatorio para iniciar una empresa sangrienta en los
Andes (MacCormack 1989: 165, Salomon 2001ay 2001b).

En la retérica de la lengua tnica, se suele encontrar un presupuesto a
veces no muy explicito: la racionalidad discursiva del enunciador de la pro-
puesta {o de su grupo) es la que impone los criterios de lo universal, ocultan-
do por ese mismo acto la pluralidad de racionalidades discursivas y de len-
guas histéricas particulares.

4.2. El plurilingiiismo en los Andes

El territorio andino, como tantos otros en el mundo, constituye un esce-
nario en el cual muchas lenguas conviven y entran en contacto; su particular
configuracién histérica es producto de procesos sociales particulares y de las
politicas idiomaticas de grupos de poder de diversa indole. Antes de senalar
los tratamientos ideoldgicos de los cuales han sido objeto el castellano vy el
quechua, se van a considerar algunos momentos del desarrollo del proceso
multilingtie en los Andes. Con ese fin se va a recurrir, como fuente principal,
a los trabajos de Torero (1974, 1986, 1987, 1989, 1990: 237-263, 2002) v
también a los de Cerrén Palomino (1982, 1985, 1987b) y Mannheim (1991).

Se sabe poco sobre la situacién linglistica andina en el largo periodo
prehispanico. Al no tener acceso a un conocimiento directo de tal situacién,
los especialistas recurren a su reconstruccién sobre la base de la historia
interna y externa de las lenguas, de la distribucién idiomética actual, de la
toponimia v la informacién proporcionada por las crénicas coloniales. Se
calcula que el poblamiento del &rea andina habria comenzado hace unos 10
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mil afios. Los desplazamientos poblacionales, la sedentarizacién y el surgi-
miento de estados regionales a lo largo del tiempo y el espacio explicarfan el
particular proceso de las lenguas en los Andes. Unos mil afios antes de nues-
tra era, se habrfa inaugurado una etapa de intercambios regionales cada vez
méas amplios, sin saberse qué lenguas los habrian vehiculizado. Hay ciertos
indicios como para pensar que fueron lenguas pertenecientes a dos troncos
linguisticos de probable expansion en esa época: el arahuaco y el tupi.

Hacia el afio 500 de nuestra era, se tendria la siguiente distribucién
geografica de las lenguas: cunza (oasis de Atacama, Chile); uruquilla (alrede-
dores del lago Poopé y salares de Coipasa y Uyuni); puquina (alrededores del
lago Titicaca, extendiéndose hacia la ceja de montafia, el litoral del Pacifico
y zonas en direccién al Cuzco); las lenguas aru, es decir, el aimara, el cauqui
v el jagaru (costa y sierra sur del Perd); quechua (costa v sierra centrales);
quingnam (costa norcentral); mochica (costa norte); talldn (costa extremo
norte); culli, den y cat (sierra norte); bagua (cuenca de Jaén-Bagua, en el
nororiente peruanac).

Siglos mas tarde, el quechua se divide en variedades de la sierra (quechua
1) y en variedades de la costa (quechua I). Las lenguas aru se extienden
hacia la regién de Ayacucho. El puquina acrecienta su predominio en el
altiplano por obra de la sociedad Tiahuanaco. En el norte, varias lenguas se
disputan la hegemonia, sin llegar ninguna a cubrir amplios territorios de cos-
ta, sierra o ceja de selva, como si ocurrié en el centro y en el sur. Es probable
que, durante los siglos VI y VII, perfode de intensos intercambios entre regio-
nes, las lenguas quechua y aru hayan acentuado sus mutuas influencias y
contactos.

Las poblaciones de la costa edifican ciudades (Pachacamac, Chanchén,
Chincha) y extienden sus intercambios, a través del comercio v la navega-
cién, hasta Ecuador y, probablemente, Colombia, Centroamérica y México.
El poder econémico y politico de Pachacdmac y la costa central, a partir del
siglo VIII, garantiza la propagacién del quechua II, hacia la sierra norte (va-
riedad yungay) y la costa sur (variedad chinchay), desplazando al aru de sus
antiguos territorios. Las poblaciones de la costa sur, hablantes del quechua
chinchay, establecen lazos comerciales e intercambios demogréficos con el
norte peruano y Ecuador, Ayacucho, Cuzco, el altiplano peruano-boliviano v,
tal vez, el norte chileno y el noreste argentino. Ese protagonismo de Chincha
explica la amplia difusién de su lengua.

Al consolidar su poder, hacia el siglo XIV o XV, el imperio del Cuzco
adopta el quechua chinchay, dada su gran expansién en los Andes y lo
convierte en la lengua administrativa del Tahuantinsuyo. En 1470, Tdpac

El recurso lingtifstico del poder 73

Yupangui conquista el reciente reino de Chimor, el cual tenia bajo su ¢ontrol
el territorio costefio que iba desde Tumbes hasta Paramonga. La lengua de
ese reino, la quingnam segin Calancha, no tuvo tiempo de desplazar a las
otras lenguas de la costa norte; més bien, fue desplazada por el quechua
chinchay en su funcién de lengua general. La regién amazdnica fue integra-
da al Tahuantinsuyo solo en parte. La penetracién inca en laselvase hizo a
lo largo del rio Urubamba, hacia el norte y en forma transversal. A pesar de
su expansion, el guechua chinchay no llegé a constituirse del todo en una
lengua hegeménica, coexistiendo con muchos de los otros grupos idiométicos.
El conjunto linglifstico del antiguo Peri se presenta, asf, como un coro polifé-
nico con multiples y variadas voces.

Alallegada de los esparioles, el panorama lingiiistico andino vigente en
el siglo XVI se alterd con la violenta irrupcidn del castellano, idioma del
conquistador y expresién del nuevo poder colonial. El castellano v la escritu-
ra alfabética relegaron a un lugar subordinado a todas las otras lenguas y sus
manifestaciones discursivas. Luego de constatar que el quechua (en sus va-
riedades chinchay y en algunas de sus variedades yungay) constituia la «len-
gua verdaderamente general», los espanoles se preocuparon por obtener na-
tivos que hablasen esa lengua con el fin de convertirlos en «ladinos», como
sucedié con los tres nativos navegantes de la «balsa de tumbesinos», captura-
dos en 1527. En las primeras décadas del siglo XVI, las variedades chinchay
se extendian desde el centro de Chile y el noreste de Argentina hasta Ecuador
{y tal vez parte de Colombia), asi como hasta las orillas del ric Amazonas.

En 1560, Domingo de Santo Tomés imprime en Sevilla su Arte y su
Vocabulario de la lengua general del Perti, teniendo como referencia principal
las variedades dialectales de las sociedades nativas de la costa, las cuales en
ese momento estaban a punto de desaparecer. A fines del siglo XV, al haber
sido eliminado el quechua en las zonas costefias, las variedades del quechua
cuzqueno cobran mayor importancia. En la costa norte, entre los siglos XV y
XVIII, se hablaban varias lenguas: taildn (o coldn o catacaos), sechura, olmos,
mochica (0 yunga), quingnam (o pescadora). En el incanato, el quechua gene-
ral no llegé a asentarse y, en consecuencia, no resulté méas que un instrumento
de relacién administrativa. Al consolidarse el poder espafiol, el castellano asu-
mié la funcién de lengua general, relegando al quechua. La fuerte presencia de
espafoles en esa regién, atraidos por la riqueza de sus valles, y los consiguien-
tes desastres para la poblacién nativa (despojo de tierras, expulsién y enferme-
dades) explican por qué ahi se dio una répida castellanizacién.

En cambio, en la sierra norte, las lenguas v costumbres ancestrales
tuvieron mayor persistencia. Ahi quedan hasta ahora los nombres nativos de



74 Juan C. Godenzzi

los lugares. Sobre la base de esa toponimia, Torero (1986: 523-45) ha logra-
do delimitar dreas idiométicas que habrian estado vigentes, desde hace un
milenio, hasta que el quechua o el castellano las fueran ganando para si.
Esas éreas son den, chacha, culle y cat. En el altiplano surandino, en el siglo
XVI, se hablaban cuatro lenguas: puguina (en torno del lago Titicaca y mon-
tafas vecinas), uruguilla (al sur del lago Titicaca y en torno del lago Poopé),
aimara {amplias zonas del altiplano) vy quechua. Més tarde, el puquina v el
uruquilla fueron perdiendo importancia y vigencia.

En la Amazonia, la penetracién militar espariola fundé ciudades: Sevi-
lla del Oro, Zamora, Logrofio, Jaén, Moyabamba. En el siglo XVII, las misio-
nes evangelizadoras de franciscanos y jesuitas descubren nuevos y numero-
sos grupos humanos hablantes de diversas lenguas. Juan de Velasco, en su
Historia del reino de Quito {1837), los menciona con estos nombres:
aguanagas, aguanes, alaguates, aunaras, avigiras, chamicuros, chapas,
chayavitas, chonchos, churitanas, cingacuchuscas, cocamas, cocamillas,
coronadas, cutinanas, cuires, gaes, manamabobos, marapinas, mainas,
mayorunas, miscuaras, muniches, oas, otanavis, pandaveques, paranapuras,
romainas, ugearas, tivilos, zapas v zaparras (Ravines y Avalos 1988: 43).

A fines del siglo XVIII, la situacién de muchos grupos étnicos se habia
modificado profundamente. Para numerosas personas, el contacto con los
colonizadores significé la muerte cultural, idiomatica v fisica. Asi, pues, el
panorama global que ofrecen las lenguas en el perfodo colonial es el de la
hegemonia del castellano; el uso y la expansién del quechua, orientados al
control politico-administrativo v a la evangelizacién; y, por tltimo, la subsis-
tencia de las otras lenguas, muy numerosas, que empezaron a ser relegadas,
menospreciadas y excluidas, encaminéndose muchas de ellas a la extincién.

En el momento actual, en el pais conviven atin muchas de las lenguas
ancestrales: el quechua, el aimara, el cauquiy el jagaru, sobre todo en zonas
de la sierra. En la regién amazénica, ademéas de ciertas variedades del
quechua, existen alrededor de 40 lenguas agrupadas en estas familias
linguisticas: Arabela, Arahuaca, Bora, Cahuapana, Candoshi-Shapra,
Harakmbut, Huitoto, Jibaro, Pano, Peba-Yagua, Simaco, Tacana, Ticuna,
Tucano, Tupi-Guaran{ y Zaparo (Pozzi-Escot 1997)1.

!'Ver el anexo 3; ahi se ofrecen dos cuadros que presentan las familias lingtifsticas y las
lenguas peruanas, al mismo tiempo que se indica el lugar donde son habladas v el ntimero
aproximado de sus hablantes. Para un mayor detalle estadistico de la poblacién vernaculo-
hablante, ver Chirinos 2001.
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4.3. Intervencion reguladora sobre las lenguas

Ese proceso plurilingtie no se ha dado al azar; ha seguido las pautas
sefialadas por una voluntad politica, sea la de los gobernantes, la de los
arbitros idiomaéticos, pero también la de los diversos grupos que intervienen
activamente en la sociedad, en busca de su sobrevivencia y/o afirmacion.

La expansion del imperio incaico trajo el yugo de los tributos y la servi-
dumbre para numerosos pueblos; la viclencia v la muerte no estuvieron au-
sentes en las confrontaciones. El quechua o runa simi (‘lengua del ser huma-
nd) empezd a servir de instrumento en esa empresa, a costa de ofras lenguas
del territorio andino. Sin embargo, el quechua no llegd a ser una lengua del
todo hegemdnica, tal vez porque a los incas les interesaba cierto nivel de
coexistencia y reciprocidad con otras lenguas, o simplemente porque el pro-
ceso fue interrumpido por la llegada de los conguistadores esparioles (Mannheim
1991: 80). En todo caso, es innegable que el desarrollo del quechua tuvo
mucho que ver con la expansién territorial del Tahuantinsuyo v el poder de
los incas, asi como con el debilitamiento de algunas lenguas regionales.

En 1492, poco después de la rendicién de Granaday estando Colén en
plena travesia rumbo a América, aparecié la Gramdtica de la lengua castella-
na de Antonio de Nebrija. En el prélogo de ese libro, dirigido a la Reina, el
autor manifiesta que su obra esté al servicio del proyecto imperial de la
Corona: ayudar a que los vencidos, «pueblos barbaros y naciones de peregri-
nas lenguas», aprendan la lengua del vencedor. Se explicita que la lengua
castellana, «compariera del imperio», tiene que desempenar una funcién muy
importante en las relaciones de dominacién sobre los territorios conquistados
{(Rivarola 1990a: 93-4)2.

Inspirada en esa ideologia, la politica idiomaéatica colonial oficial pro-
pugno la castellanizacién de variados modos v con diversa intensidad; pero
la realidad no se amoldaba facilmente a ese designio: las poblaciones andinas
continuaron hablando sus propias lenguas; el evangelizador (sobre todo el
que pertenecia a alguna orden religiosa) solia aprender las lenguas indigenas;
las reducciones, al aislar a un sector de la poblacién, hacian que el uso del
castellano no fuera tan necesario (Heath y Laprade 1982: 119).

2Hay que senalar, igualmente, que esta obra de Nebrija y, sobre todo, sus estudios del latin
(Introductiones latinae, 1481; Dictionarium latino-hispanicum, 1492; Introductiones in latinam
grammaticemn, 1540) sirvieron de modelo para registrar las lenguas indigenas encontradas
en América. También el plano de la descripcién metalingiiistica contribuye a la «coloniza-
cién de las lenguas nativas» (Mignolo 1990: 171-99). :
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Més atenta a la practica comunicativa cotidiana, existié ofra politica
idiomatica promovida por algunas autoridades coloniales y amplios sectores
de la Iglesia. En 1563, el Concilio de Trento encarga a la Corona que vele
para que la catequesis sacramental se haga en las lenguas vernaculares
{Schroeder 1950: 197-8, Heath v Laprade 1982: 122). De igual modo, los
cinco concilios limenses, entre 1552 v 1601, se preccupan porque los cléri-
gos, regulares y seculares aprendan las lenguas nativas. En suma, «las nece-
sidades pastorales se acercan mas a las caracteristicas de los pueblos. La
legislacién eclesiastica, episcopal o sinodal, territorializa sus disposiciones,
algunas de las cuales tienen relacién directa con la cuestion de la lengua, con
una esperanza en la convergencia pentecostal que no suprime la realidad
originada en Babel. La legislacién vy la pastoral eclesiéstica se habrian de
confraponer varias veces a los designios seculares de dominacién y explota-
cién en el terreno de la politica linglistica, aungue no faltaron personalida-
des de uno y otro bandc que adoptaron la perspectiva contraria a su sector»
{Carrién 1989. 57).

Esta préactica eclesial encontré un apoyo privilegiado en la universidad.
Porras Barrenechea (1973 [1951]: 7-8) resalta la gran preocupacién de la
universidad colonial por descubrir y estudiar las lenguas indigenas, llegando a
ser San Marcos, en el siglo XVII, «el foco principal de estudio de las lenguas
sudamericanas». Desde esta posicidn, surge una critica contra quienes deni-
gran el quechua y lo consideran barbaro con el fin de justificar sus abusos
sobre la poblacién andina, considerada de naturaleza inferior. Domingo de
Santo Toméas (1951a [1560]: 10-1) revela que el quechua es una lengua
pulida, abundante v delicada, v que si la lengua es asi «la gente que usa
della, no entre bérbara, sino con la de mucha policia la podemos contar». De
un modo maés directo, se dirige al Rey en estos términos: «lenga pues Vuestra
Majestad entendido, que los naturales de aquellos sus grandes Reynos del
Perti es gente de muy gran policia y orden, y no le falta otra cosa, sino que
Vuestra Majestad lo sepa: y entienda que los que otra cosa le dizen y persua-
den, le quieren enganar, teniendo atencidn a solos sus propios y particulares
intereses».

Los misioneros utilizaron el quechua para la evangelizacién v la cate-
quesis. Algunos de elios escribieron graméticas, artes y vocabularios. Tuvie-
ron que hacer frente a la dificultad de la traduccién en contexto multicultural,
resemantizando el Iéxico o creando neologismos quechuas para expresar con-
ceptos ético-religiosos europeos. Se da, en conjunto, una inflexién del estudio
lingliistico hacia la religién. Diego Gonzélez Holguin (1607: folic 4), en los
predmbulos a su Gramdtica, manifiesta que el arte de las artes v la ciencia de
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las ciencias es el «saber reducir las almas a su criador de sus errores y mala
vida» y que lo que més ayuda a ello es el «saber las lenguas, que tan necesa-
rias son para la conversién de las almas».

Sin embargo, no todos buscaban la revalorizacién del quechua v sus
hablantes desde el mbito de la religién. Mas alla de los propios objetivos de
la evangelizacién, la religién se presté muchas veces para la persecucién y
destruccién de las culturas nativas, asi como para cometer abusos v arbitra-
riedades. El manuscrito quechua de Huarochiri, cuyo origen esté probable-
mente relacionado con las pesquisas de supersticiones e idolatrias realizadas
por Francisco de Avila a partir de 1608, buscaba conocer los cultos v la
ubicacién de las huacas no solo para destruir los «idolos», sino también para
acaparar sus tesoros {Taylor 1987: 16-7).

Una reaccién en contra de la predominante politica idiomética eclesial,
tendiente a restaurar la ideologia oficial, fue la Cédula del 10 de marzo de
1770, bajo Carlos IIl. En ella se ocrdenaba una vigorosa castellanizacion que
consiguiera «el que se extingan los diferentes idiomas de que se usa». Obe-
diente a esa legislacion, el obispo del Cuzco, Juan Manuel Moscoso, durante
la rebelién de Tupac Amaru escribe una carta al visitador Areche: «5i consi-
deramos que el idicma permanece en los indios, sin alteracién, y en algunas
partes tan integro, que si no se ha perdido vos alguna del dialecto con que se
manejavan aquellas risticas gentes, es otro asunto digno de lastima a la
nacién espanola: Yo bien veo que se fatigan las prensas en darnos ordenan-
zas v establecimientos para quitar de los indios el lenguaje, v que en confor-
midad de los reales Rescriptos sobre esta materia, los Prelados celosos lo
tienen mandado con grandes apercivimientos en las Visitas de sus Didcesis,
prescriviendo se doctrinen en castellano los jovenes. éPero, qué aprovecha
este connato? Quando siguen los naturales en su idioma, v por la maior
parte tan tenazes, que hay poblacién en que se hablan tres distintos total-
mente opuestos entre si, como son Quichua general, la Aymara y Puquina.
Més de doscientos afios he dicho tenemos de conquista, y cuando el sistema
de todo conquistador es traer a su idioma la nacién conquistada, nuestros
espanoles en nada més parece que han pensado que en mantenerles en el
suyo, y aun es acomodarse con él, pues vemos le usan con més frecuencia
que el propio. Los inconbenientes que de ellos se siguen son obvios al més
ciego v mucho es lo que padecen, Dios, el Rey vy la causa pUblica por esta
reprobable préactica» (Rivarola 1990a: 108-9). Admirable testimonio de ideo-
logia sobre la lengua: el conquistador debe imponer su idioma y conseguir
que la nacién conquistada abandone su idioma propio; y, si esto no se lleva
a cabo, se generan «inconvenientes» que hacen sufrir mucho a Dios, al Rey y
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a la causa pablica. £¢Qué mejor modo de atribuirse autoridad que teniendo a
Dios de su parie?

Desde una vertiente diferente, advertimos otra tendencia: algunos miem-
bros de las élites locales del Cuzco, desde fines del siglo XVII, se apropian del
quechua como vehiculo literario y como simbolo. Reclaman legitimidad in-
vocando el pasado incaico, sin por ello dejar de explotar la mano de obra
indigena. Los marqueses de Valle Umbroso son buenos representantes de ese
grupo: se decfan descendientes de los incas; vestian como incas; habfa que
dirigirse a ellos con el titulo de Apu; hablaban quechua. Pero el uso ideolégi-
co que hacen del quechua y otros simbolos andinos queda al descubierto:
frente a la autoridad colonial, esta clase terrateniente provinciana busca legi-
timar propiedades vy riquezas, asi como autonomia politica, v todo esto a
costa de los empobrecidos «indios» (Mannheim 1991: 71, 1992: 15-22). No
estd muy lejano ese proceder del que tuvieron algunos espanoles en el perio-
do de la Conquista, quienes se hacian pasar por incas y se dirigian a los
«indios» en quechua, tal como lo refiere Guaman Poma (1980 [1615]: 397):
«Cémo los primeros esparioles conquisté la tierra con sélo dos palabras que
aprendid, decfan Ama mancha. Noca Ynga', que no tenga miedo que él era
Inga. Decia a boses a los yndios v se huyan de ellos por temor. Y no conguis-
t6 con armas ni derramamiento de sangre ni trauajo. Y los Canares y
Chachapovas y Yanaconas [criados de los sefiores y de los reyes] se metieron
sélo a fin de rrobar y hurtar. Con los dichos esparioles no se metieron por
seruir a su Magestad. Dizen que un espaiiol con la cudicia del oro y plata
mandése lleuarse en unas andas y ponerse orexas postisas y trage del Ynga.
Entraua a cada pueblo, pidiendo oro, plata. Como ufan Ynga barbado se
espantauan y més se echaua a huyr los yndios, mucho mas las mugeres en
este rreyno».

Estos diversos tratamientos ideoldgicos que han moderado nuestro pro-
ceso plurilingtie colonial siguen vigentes hasta ahora. En la Reptblica, se
hace la misma opcién oficial por la castellanizacién, matizada de vez en
cuando por cierta retérica indigenista. Pero, nuevamente, las condiciones
histéricas de la vida real hacen que lo que se ordena no se cumpla. En el
periodo en que los sefiores terratenientes o gamonales controlaban al campe-
sinado indigena, y recelosos aguellos de la participacién de estos en la vida
publica nacional, se preferia que los quechua o aimarahablantes permane-
cieran monolingles v analfabetos. La lucha por la escuela llega a ser una
importante reivindicacién campesina en la década de 1920.

Desde la década de 1950, se hacen mas evidentes los cambios sociales
de los Andes en general. Entre algunos de los factores desencadenantes de

El recurso lingtistico del poder 79

ese proceso, podemos mencionar los siguientes: cambio del patrénde crecic
miento econdmico nacional, modificaciéon en el sistema de tenencia de la
tierra y el consiguiente debilitamiento o desaparicién de los gamonales; ex-
pansién de la instruccién publica, masiva migracién de la poblacién campe-
sina hacia las ciudades. La politica idiomética preponderante, ayudada por
la escuela, consigue por primera vez una intensa castellanizacién en amplias
zonas del sur andino,

El periodo del gobierno militar del general Velasco {1968-1975) se dis-
tingue por un cierto renacimiento indigenista, en el cual se dieron disposicio-
nes legales a favor de las lenguas vernéculas. La Ley General de Educacidn
{Decreto Ley 19326 del 21 de marzo de 1972) declaraba: «La educacién
considerard en todas sus acciones la existencia en el pais de diversas lenguas
que scn medios de comunicacién y expresion de cultura v velard por su
preservacion y desarrollos. En el Decreto Ley 21156 del 27 de mayo de 1975
se decia: «Recondécese el quechua, al igual que el castellano, como lengua
oficial de la Republica». Los resultados obtenidos fueron muy limitados. Cabe
preguntarse hasta qué punto esas medidas no fueron més que recursos ideo-
l6gicos, sin mayores fundamentos técnicos, al servicio de intereses politicos.

Un ejemplo contemporaneo de ideologia idioméatica local es el de la
Academia Mayor de la Lengua Quechua, con sede en la ciudad del Cuzco.
En los considerandos de su Resolucién 01-90-P-AMLQ), se expresa que «el
Quechua Imperial del Cusco conserva el més genuino runasimi»; que «el
Quechua imperial posee un apreciable nimero de elementos lexicales,
morfolégicos y sintacticos que demuestran que es una lengua més evolucio-
nada»; que, por tanto, los académicos se sienten llamados a «velar por la
pureza de la lengua quechua y su expansién idiomética». El «Quechua Impe-
rial del Cuzco» constituye, en realidad, un sociolecto, es decir, una variante
propia de un determinado estrato social, el del grupo de mestizos que se
siente heredero, no de los «indios», sino de los incas, de los grandes y podero-
sos. De ahi se deriva que a esa variedad sociolectal se le llame Inka simi,
‘lengua del Inca’, o Qhapag simi, ‘lengua del poderosd’, contraponiéndola al
runa simi que significarfa més o menos ‘lengua de la gente coman’. Las
variantes sociolectales de las poblaciones que habitan en las comunidades
campesinas serfan entonces formas bastardas, incultas o impuras. Segin esa
ideologfa, todas las variedades del quechua que resultaran divergentes del
Quechua Imperial quedarian descalificadas. Si bien dicha institucién procla-
ma una reivindicacién de la més notable de las lenguas ancestrales, se ad-
vierten prejuicios localistas y posturas ideoldgicas imperiales que no favore-
cen la reflexién critica ni contribuyen al desarrollo democrético regional.
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4.4. El castellono glotocénirico

Uno de los resultados de las diversas intervenciones reguladoras sobre el
proceso de las lenguas en el espacio andino ha sido la legitimacién del caste-
llano, la cual se manifiesta a través de actitudes de abierto o sutil glotocentrismo
en desmedro de las otras lenguas. Asi, la exaltacién del castellanc vy la pre-
tendida inferioridad de las lenguas indigenas se convierten en rasgos que
caracterizan el imaginario linglistico nacional.

El mismo 12 de octubre de 1492, Cristébal Coldn escribe a los Reyes
Catdlicos para comunicarles que llevarfa consigo, de regreso a Espana, a seis
indios cautivos con el fin de que aprendiesen a hablar. Bajo la sorprendente
simplicidad de esa afirmacién se esconde un prejuicio glotocéntico: la facul-
tad del lenguaje se equipara a la capacidad de hablar el idioma del conquis-
tador. Asi, a quien no habla el castellano se le considera mudo o incivilizado
y se le desconoce su condicidn de interlocuior.

Pedro Cieza de Ledn refiere que, en tierras de La Capullana, Pizarro
pidié que se le diesen muchachos «para que aprendiesen la lengua vy supiesen
hablar». Més adelante, esta vez en Tumbes, Pizarro se resiste a dejar que
Tafur se lleve & los indios intérpretes, pues estos «ya sabian hablar y convenia
no yr sin ellos para tenellos por lenguas». Uno se vuelve a encontrar con que
‘saber hablar’ es igual a ‘saber hablar castellano’, elemental ecuacién del
conquistador,

Ese glotocentrismo colonial, testimoniado en estudios como el de Rivarola
(1990a: 98-109), sigue vigente hasta la actualidad y circula por los diferentes
grupos socioculturales, llegando a ser uno de los ingredientes constitutivos del
«sentido comiin». A veces se manifiesta en una forma de abierta violencia,
tal como lo refiere Kapsoli (1986: 13) a partir de su propia experiencia: «Cuando
estudidbamos en la escuela Pre-vocacional de Pomabamba (Ancash) fuimos
testigos de una ‘ingeniosa’ represién del quechua. El profesor impuso un
castigo psicolégico, con efectos violentos de apocamiento. Los alumnos sor-
prendidos hablando quechua eran conducidos al centro de la Plaza con una
corona de papel rotulado El Rey de los Quechueros. Las victimas, general-
mente alumnos de las estancias v caserios, eran pasto de burla y hazmerreir
de los citadinos».

Pero a veces también el glotocentrismo del castellano se manifiesta de
un modo mas sutil, sin disminuir por ello la efectividad de su discriminacion.
El poeta cantor de América, Pablo Neruda (1974: 77-8), no se libré de sus
efectos; en sus Memorias aparecen estas estupendas lineas: «Todo lo que
usted quiera, si sefior, pero son las palabras las que cantan, las que suben y
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bajan... Me prosterno ante ellas... Las amo, las adhiero, las persigo; las
muerdo, tas derrito... Amo tanto las palabras [...] Persigo algunas palabras; -
Son tan hermosas que las quiero poner todas en mi poema... Las agarro al
vuelo, cuando van zumbando, v las atrapo, las limpio, las pelo, me preparo
frente al plato, las siento cristalinas, vibrantes, eblrneas, vegetales, aceito-
sas, como frutas, como algas, como agatas, como aceitunas... Y entonces
las revuelvo, las agito, me las bebo, me las zampo, las trituro, las emperejilo,
lasliberto... [...] Qué buen idioma el mio, qué buena lengua heredamos de
los conquistadores torvos... Estos andaban a zancadas por las tremendas
cordilleras, por las Américas encrespadas, buscando patatas, butifarras,
frijolitos, tabaco negro, oro, maiz, huevos fritos, con aquel apetito voraz que
nunca mas se ha visto en el mundo... Todo se lo tragaban, con religiones,
pirdmides, tribus, idolatrias iguales a las que ellos trafan en sus grandes bol-
sas... Por donde pasaban quedaba arrasada la tierra. .. Pero a los barbaros
se les cafan de las botas, de las barbas, de los yelmos, de las herraduras,
como piedrecitas, las palabras luminosas que se quedaron aquf resplande-
cientes... el idioma. Salimos perdiendo... salimos ganando. .. Se llevaron el
oro y nos dejaron el oro... Se lo llevaron todo y nos dejaron todo... Nos
dejaron las palabras».

La belleza de ese texto no impide que advirtamos lo que el poeta da por
supuesto: los conquistadores, a pesar de todas sus fechorias, nos dejaron
algo extraordinario: el idioma, las palabras. Asi de simple. Cabe preguntarse:
¢y antes no habfa lengua?, ¢no existian las palabras en la América precolom-
bina? Ciertamente no las que ahora son hegeménicas. El linguocentrismo ha
invadido también nuestras instituciones y costumbres. El organismo mismo
que se ocupa de la lengua espanola en nuestro pais se ha denominado «Aca-
demnia Peruana de la Lengua»; hay que sobreentender una vez més la equiva-
lencia: lengua igual espariol. Los 23 de abril de cada afio, millones de estu-
diantes celebran el Dia del Idioma. Uno podria pensar que se trataria de
todos los idiomas hablados del pais; pero no, se trata solo de la lengua
castellana. Es magnifico tener una fecha para reflexionar sobre la lengua
espariola y celebrarla, pero no para convertirla en velada negacién de la
pluralidad idiomética nacional. Tal fecha, ciertamente, recuerda la muerte
de don Miguel de Cervantes Saavedra, acaecida el 23 de abril de 1616; pero
no hay que olvidar que el autor de Don Quijote de la Mancha fue un huma-
nista generoso, critico de todas las intolerancias, que dio un lugar preferencial
en su obra a los grupos subordinados v despreciados.

En suma, el castellano llega a ser, con frecuencia y de diversos modos;
un arma con la que se hiere a numerosos connacionales que no saben esa
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lengua o la hablan imperfectamente. Sacar esa constatacién de su refugio
escondido v exponerla al juicio piblico de la sociedad podria ser un paso que
favorezca un cambio de actitud: pasar de la actitud glotocéntrica del caste-
llano a una respetuosa convivencia plurilingtie.

4.5. La subordinacion del guechua

Una de las consecuencias de lo expuesto anteriormente es el convenci-
miento, por parte de muchos, de que el quechua es una lengua de segundo
orden y de estatus inferior, idea que contribuye a reforzar el hecho de que no
haya una tradicién ni una préctica extendida de la escritura en quechua.
Una lengua impone su hegemonfia no solo por la fuerza, sino también, v de
un modo tal vez més decisivo, apoyandose en el consenso mas o menos
generalizado. No es de exiranar que amplios sectores de quechuahablantes
hayan internalizado, al menos en parte, su sumisién y tengan una actitud de
rechazo hacia su lengua.

Existen discursos indigenas andinos que abordan el problema lingiiisti-
co y sus consecuencias. En ellos también se dan posiciones ideolégicas diver-
sas, aunque con frecuencia se mezclan al mismo tiempo opiniones que van
en sentido contrario; a la vez que se quiere reafirmar la lengua propia, no se
deja de aceptar la superioridad del castellano.

Edgar Vera, originario de Urcos, Cuzco, ha puesto por escrito un relato
escuchado en la comunidad de Pampachulla, en el cual se da un enfrenta-
miento verbal entre el <chombre de Espafa» y el <hombre del Cuzco» a propé-
sito de sus respectivas lenguas: el de Espaia alaba su propio idioma, poseedor
de un nombre: castellano, y descarta la lengua del otro, aduciendo que no tiene
nombre; el hombre del Cuzco replica que su idioma sf tiene nombre (la lengua
del Inca Rey, la lengua de la gente) y que, en realidad, el verdadero nombre del
castellano, al ser una lengua incompresible para él, es allqu simi, ‘lengua del
perro'. En esa contienda lingifstica, advertimos diversos argumentos para dar
base a una pretendida superioridad de las lenguas: el tener o no tener nombre;
el ser comprensible para los seres humanos o no. Cada contendor hace la
equivalencia: (humanidad = mi grupo particular), (lengua humana = milen-
gua particular). En consecuencia, la lengua del otro es la no lengua, o la
lengua no humana, o la ‘lengua del perro’. Diversos argumentos ideolégicos,
pues, quieren justificar una jerarquia de lenguas, la cual a su vez es también
recurso ideolégico para legitimar la superioridad de un grupo humano sobre
otro. Teniendo en cuenta el proceso histérico desde la llegada de los esparioles
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hasta el momento actual, la réplica del hombre del Cuzco puede ser interpreta-
da como una defensa enérgica frente a la agresién del castellanio. Esta posi-
ci6n, explicable en su extrema parcializacidn, puede sintetizar las diversas for:
mas de estima y valoracién de la propia lengua como una forma también de
afirmar su propia dignidad (ver texto breve de apoyo en el recuadro).

Allgu simimonta willakuy
El cuento de la lengua del perro™
(Edgar Vera)

Unay pachas, kay Qusgu llagtanchikman Ispafa runakuna
chayamusqakuy; tukuy manchay runas. Hinaspas huk kutinsi, kay Qusqu
K iklluta purichkaspa kay Ispafia runaga, Qusqu runawan tupasqga, hinaspa
parlata tupachisqaku. Ispafa runa Qusqu runata fiisqa: «Augaykuga allin,
chanin, sut’'i misti siminta rimayku, chaypa sutin kastillanu, gankunaqa
mana sutiyuq simita, ima simitachd rimakunkichikpas». Hinaspas Qusqu
runaqa suyakusqa Ispafia runap rimasganta tukunankama, chaysi Qusqu
runaga allinta yuyaymanaspa ahinata kutichisga: «Nugaykup simiykuga
Inkariypa, runakunap simin, llagtap siminmi» fiispa, «ichaga gankunap
kastillanu fisqa simiykichisga sutinga allqu simi, manam pipas chay simitaga
yachanchuy.

Hace mucho tiempo, habia llegado la gente de Espana a este nuestro
pueblo del Cuzco; todos dicen que era gente que daba miedo. Y asi se dice
que una vez, caminando por las calles del Cuzco, el hombre de Espana se
encontrd con el hombre del Cuzco y entablaron una cenversacién. El hom-
bre de Espana le dijo al hombre del Cuzco [en un quechua mal pronuncia-
do]: «Nosotros hablamos un buen idioma, el justo, el verdadero, la lengua
de la gente de la ciudad; su nombre es castellano. iUstedes hablan una
lengua sin nombre, qué lengua seré la que hablan ustedes!». El hombre del
Cuzco esper6 hasta que el hombre de Esparia acabase de hablar; y, enton-
ces, pensando bien, le respondié de esta manera: «Nuestro idioma es la
lengua del Inca Rey, el idioma de la gente, la lengua del pueblo. En cambio,
la lengua de ustedes, que llaman castellano, tiene como nombre lengua del
perro; nadie sabe esa lengua».

* A partir de la informacién de don Luis Haggiwa Qarwarupay, quechuahablante de 85 afios
de edad, natural de la comunidad de Pampachula, comprension del distrito de Urcos, provin-
cia de Quispicanchi, departamento del Cuzco, La escritura del quechua ha sido normalizada.
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Sin embargo, la cruda realidad de la opresion vivida no ha podido dejar
de generar discursos en los que se busca dar razén de la desigualdad y discri-
minacién; y un modo de hacerlo es recurriendo precisamente al argumento
de la escritura alfabética, aliada inseparable de la lengua castellana.

Gregorio Condori Mamani expresaba: «nkakunaga manan papilta
rigsirgankuchu, gillgata, taytacha papilta quyta munaptinpis pavkuna
richasasqaku; purki paykunaga mana nutisyasta papilpichu apachinakurganku,
sinu wik’uAa g’aytukunallapi [los Inkas no conocian papel escritura; cuando
el taytacha queria darles papel, ellos rechazaron: porque se enviaban noticias
no en papeles sino en hilos de vicufial» (Valderrama y Escalante 1977: 50).
Estamos frente a otra manifestacién de la contienda idiomatica, la de dos
sisternas de escritura o registro, en la cual también salié perdedor el sistema
andino. Los incas, se nos dice, rechazaron por voluntad propia el sistema
‘superior’ de escritura y, por ello, fueron superados por los espafioles.

Otro relato, recogido también por Valderrama y Escalante {1992, equi-
para el ‘saber leer’ a ‘tener ojos’. Se explica, entonces, la derrota de los incas
por su posicién desventajosa, al enfrentarse, ciegos, contra los espafioles que
si podian ver (ver texto breve de apoyo en el recuadro)®.

Inkakuna mana fawiyug kasgaku
Los incas no tenian cjos™
(Wikturyanu Tarapaki Astu)

Paykunaga mana liyiyta yachasgakuchu. Mana fiawiyuq kasgaku chay
inkakuna. Chay ispafiulkunaga liyiyta yachasgaku. Hinaspanfiataq chay
Inkakunata abansapuyta munasga. Hinaspa mana pasamusgakuchu chay
Inkakuna, sumaq llagta phurmagkuna. Paykunalla Qusquta rurasga.Chayaa,
Inkakuna mana fawiyuq kasgakupas piru kartata apachinakusqaku,
khipuspalla q’aytullapi: «kaymanta haqaykama apanki». Chay khipullapi
yachanakusgaku. Imaynatacha khipurganku q'aytuta.Chaymantaqa
hukfataq trabisasqa huk llagtaman. Aknallapi paykuna kuntata
qunakusqaku. Chayqga, sumaq llagtakunata rurasgaku. Chaypi yachasqaku
kurriy hunt'alla: «Ama llullakuspalla, ama suwakuspalla, ama gillakuspa
kutiraunki. Maykama chayachispapas sut’inta willakunki kriyinankupaq,
mana imata huk palabrata llullakuspalla», chay timpu willanakusqgaku.

3 Paya ofros discursos o testimonios andinos concernientes a la escritura, ver Ortiz Rescaniere
1973: 143:49; Montoya et al. 1987: 311-2; Montoya 1990: 91-4; Rivarola 1990a: 102-5;
Alaris 1001748087 nassim- Salomon 2001a v 2002b.
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Kamachisganku runakunapas hukliata willakug. Lullataga mana munaqchu,
suwatapas mana munagkuchu; Ainakugku: «kamachisqataqa allinta ruray»:

Los Incas no tenfan ojos, na sabfan leer. Los espanoles s sabfan leer.
Con esto a los Incas les querfan avanzar. Entonces, por aqui no pasaron los
Tncas que formaban hermosos pueblos. Ellos solo hicieron el Cuzco. Pero
los Incas a pesar de que no tenfan ojos, se enviaban cartas en unos hilos
amarrados: «Llevaras de aqui hasta allé», decian. Por medio de estos hilos
ararrados se comunicaban. iCémo amarrarfan esos hilos! De aquf ya tam-
bién otro hacia llegar la informacién a otro pueblo. De este modo ellos
rendian sus cuentas. Asi hicieron hermosos pueblos y tenfan informacion
vépida v exacta. «Regresa sin mentir, sin robar, sin flojear; donde llegues
avisa la verdad para que crean», asi decfan. En ese tiempo, hasta los runas
que eran ordenados y que vivian sin mentir una sola palabra, avisaban.
Porque al mentiroso y al ladrén no los querian. Se decfan entre ellos: (Haz
bien lo que se te ordenanr.

* Tomado de Valderrama y Escalante 1992: 3.

La escritura, «el gran poder de saber leer», otorga privilegios y superiori-
dad a sus usuarios; por eso, los mistis hacen las cosas que a ellos se les
antoja y Dios «les soporta los pecados». Asf lo manitiesta el testimonio reco-
gido en Urcos, Cuzco, por Marzal (1971: 65): «El hombre fue creado por Dios
en tres categorias. Primero, los gollas, que habitan al lado del gran lago.
Estos siempre llegan a estas tierras en busca de comida. Siempre andaran
por el mundo, ya que los gollas fueron pecadores. Segundo, los inkas, que
vivieron en la gran ciudad del Cuzco. Los inkas tenian un gran poder para
hacer lo que ellos querian, ya que Dios los hizo asf. Pero no les dio el gran
poder de saber leer. Por el gran poder que Dios les dio, ellos pudieron hacer
grandes cosas, como ciudades, caminos y fortalezas. Cuando llegaron los
mistis, los inkas se fueron hacia Tayta Paytiti, y alli vivieron varios afos.
Otros, escaparon hacia los cerros, ocultandose con sus esposas en estas
punas, lugar donde los mistis no pudieron llegar. Por eso estas gentes viven en
las punas mas solitarias e inhospitas, como castigo de Dios por los pecados
que los inkas cometieron en aquellos tiempos. Tercero, los mistis. Son los
“chanas” de la creacién y por eso tienen varios privilegios, por lo que hacen
las cosas que ellos les antoja. Ademas saben leer. A los mistis los quiere Dios,
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que es su padre, porque ellos son los hijos Gltimos y les soporta sus pecados.
Como en la vida ordinaria el hijo menor es el més privilegiado v casi siempre
es bien querido de sus padres». Segtn este discurso, el poder de los conquis-
tadores y sus descendientes, debido a que estos «son los hijos Gltimos» y
saben leer, cuenta con el beneplécito de Dios. Encontramos nuevamente que
el poder, esta vez el de los mistis, queda autorizado nada menos que por la
divinidad; épuede haber algo que otorgue mayor legitimidad?

Ese imaginario lingiiistico hace que el poder de los mistis, del castellano
y su escritura aparezca como invencible. Hablar solo quechua en el contexto
social peruano equivale a estar privado de los derechos ciudadanos y conde-
nado a la exclusién social, de ahf la ineludible necesidad de los
quechuahablantes por acceder, aunque sea dolorosamente, al dominio del
castellano. En el relato Kastillanu rimayqa ancha karun kasqa/Hablar castella-
no cuesta caro, recogido por Ortiz Rescaniere (1973: 176-83), més alladela
tomadura de pelo que se hace de los huantinos y de la ironia que atraviesa
todo el discurso, se constata algo doloroso: la situacién diglésica nacional
excluye y, més aun, expclia a los que, por no saber castellano, ignoran sus
derechos y son incapaces de hacerlos respetar (ver el anexc 4)*.

La lengua quechua no cumple funciones en el &mbito publico, formal

u oficial; esté circunscrita a lo informal y doméstico. Resulta, pues, disfuncional
para el aparato estatal e institucional. Los testimonios recogidos en Puno por
Hornberger (1989: 128) son elocuentes:

Munani kastillanuta kunwirsanaypaq may trawahukunapipis, may
uphisina waykunapagpis. ‘Prefiero el castellano para conversar en cual-
quier trabajo, y para entrar en cualquier oficina.’

Kastillanu impurtanti, allin parlananchikpag wardiyakunawan. ‘El cas-
tellano es importante, para hablar bien con el policia.’

Kastillanu liyinapaq, ghichwa parlanaypagq. ‘El castellano es para que
yo lea, el quechua es para que hable.’

Sin embargo, al mismo tiempo, se declara el aprecio hacia la propia
lengua v la apertura al plurilingiiismo por parte de la propia poblacién

4 Harrison (1989: 85-6), Montoya (1990: 95-6) y Mannhein (1991: 82-5) han comentado
también este relato. Otras versiones del mismo pueden ser encontradas no solo en el &mbito
andino (Montoya 1990: 97), sino también en Espania (Serra i Boldd 1984: 82-4).
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quechuahablante. Si bien es imprescindible adquirir una relativa competen-
cia en el castellano, esto no significa renegar del quechua. Asf lo manifiestan
estos otros testimonios (Hornberger 1989: 131-2):

Mana munarganichu [ghichwata qungayta], mas wiyin kastillanuta
parlayta munarqgani, aswanta duminayta munargani. No era lo que yo
queria [olvidar el quechual, solo querfa aprender mejor el castellano,
querfa dominarlo.’

Iskayninian yachanan rimayta. ‘Es necesario saber hablar ambos [idio-
mas].’

Qhichwa rasallay, ghichwa parlogkuna chayta ghichwamanta
rimapayani, kastillanu pariagkunataq kastillanumanta parlapayanitaq.
‘Con aquellos que son de mi raza quechua, con los quechuahablantes,
hablo quechua; y con los que hablan castellano, hablo castellano.’

Lliwnintin allin, kastillanu, quechwa, inlis, latin, aymara. “Todos son
buenos, castellano, quechua, inglés, latin, aimara.’

4.6. La imaginacién plurilingiie

El campo social de los signos del lenguaje resulta de esa compleja red
de relaciones que se establece entre los hablantes de diferentes lenguas y
normas lingtisticas; ellos, desde la posicién que ocupan, ponen en juego
diversas estrategias lingtiistico-comunicativas para conseguir sus propésitos.
Se ha podido ver cémo, en ese juego incesante, surgen variados discursos
ideolégicos cuyo contenido mismo son las lenguas quechua y castellana.

Una reflexién critica del proceso de las lenguas y de las ideologias idiomaticas
que lo sustentan se hace necesaria para no reificar jerarquias sociales y legiti-
mar injustas asimetrias, pensando que es la misma lengua y la escritura las que
fundan la distincién. El problema de las lenguas en las regiones andinas no es
meramente técnico-lingiifstico; hunde sus raices en el terreno referente a la
construccién de la sociedad y de las relaciones democréticas.

De algiin modo herederos de tradiciones autoritarias, los distintos pue-
blos del Perti han interiorizado concepciones y actitudes que los alejan de la
convivencia y la solidaridad. El campo de las ideas lingiifsticas, tal como se
ha visto, se ha prestado con frecuencia para defender intereses particulares y
ejercer la violencia de la discriminacién étnica y social. Un cierto nivel de
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conciencia sociolinglifstica puede permitir superar creencias etnocéntricas que
excluyen a los que hablan o se comportan de manera diferente; igualmente,
puede ayudar a que uno se despoje de presiones y pasiones que exaltan
poderes, afiejos o nuevos, sustentados en la opresion.

No hay que sucumbir a la ilusién. Propugnar la desaparicién del
plurilingliismo no significard la solucién a los conflictos interétnicos ni a los
grandes desentendimientos nacionales. La imposicién del castellano en detri-
mento de las otras lenguas del Pert empobrece la capacidad cognoscitiva del
entorno e instaura un desequilibrio radical en la interaccién.

El lenguaje ofrece una leccién excepcional de tolerancia: sin dejar de
ser una actividad creadora de signos, comn a todo el género humano, ad-
mite en su seno la riqueza de su manifestacién plurilingtie. En tanto sistemnas
semidticos, ninguna lengua es superior a otra; difieren en sus formas y meca-
nismos, pero resultan equivalentes. Del mismo modo, sin anular el recurso de
la diversidad de lenguas y culturas, es posible forjar una sociedad plural y
dialdgica.

5. Cortesia v discriminacion en la
sociedad colonial: las formas de tratamiento en el
discurso de Guamdn Poma

Desde la irrupcidn espariola en América, el discurso en los Andes inte-
gra recursos de completa novedad a su ya variado y plurilingiie repertorio de
formas expresivas: la lengua espafiola v la escritura alfabética. El primer
nueva cordnica y buen gobierno de don Felipe Guamén Poma de Ayala,
texto de fines del siglo XVI { comienzos del XVII, constituye el primer gran
ejemplo de un discurso escrito desde un punto de vista interior a los Andes —
si bien no excluyente de referencias culturales europeas— v por alguien que
tenfa al quechua como primera lengua; escrito en espanol, el texto integra
igualmente algunas secuencias en otras lenguas, principalmente el quechua.
Ese documento habla de la sociedad colonial y, al contener numerosos dia-
logos y actos directivos, registra diversas formas de tratamiento, segtin sean
las personas involucradas en la interaccién.

Las formas de tratamiento constituyen una de las expresiones lingiifsticas
en las que se revela de un modo privilegiado la calidad de las relaciones entre
los seres humanos; dicen algo sobre las modalidades que reviste la relacién:
presencia o ausencia de respeto, jerarquizacion social o discriminacion. En lo
que sigue, luego de hacer algunas consideraciones lingtiisticas sobre la sequn-
da persona v sus expresiones en el espaiiol de la época colonial, se presentan
las soluciones gramaticales v 1éxicas utilizadas por Guamén Poma!. En se-
guida, se procede a un analisis lingistico vy discursivo de dichas soluciones.

5.1. Consideraciones sobre la segunda persona

Mientras que la primera persona remite a un ser Unico, el hablante, la
segunda persona se aplica a todo destinatario de un mismo hablante. La
segunda persona comporta, pues, cierta indeterminacién con respecto a la

1 Se ha utilizado el texto de Guaman Poma {1980 [1615]) en la edicién critica de John
Murra y Rolena Adorno, pues en ella se conserva en lo esencial la ortografia eriginal; las
abreviaturas, como V magd, ynos, etc., son desdobladas manteniéndose siempre la ortogra-
fia tipica del autor: su Magestad, yndios, etc. Para todas las citas que se harén del documen-
to, se va a utilizar la paginacién que aparece entre corchetes, por ejemplo [368]:
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primera, lo cual permite una mayor explotacién de ella: puede remitir a todo
destinatario particular, pero también a un destinatario general que evoque en s
mismo el conjunto de los destinatarios eventuales. De ahi surge la necesidad de
compensar, por medio de marcas morfoldgicas, como el género y el nimero, la
relativa indeterminacién de la segunda persona {Schmidely 1983: 14).

Las formas que expresan la segunda persona en espariol provienen de
los casos del latin (Pottier 1972: 141):

- Para las formas del singular:
Nominativo TU > ti (funcién sujeto): «tt sabes»
Acusativo TE > te (funcidén objeto directo): «te veo»
Dativo TIBI > ti, utilizado después de preposicidn: «a ti»

- Para las formas del plural:
Nominative UOS > vos > vos-otros, vos-otras: «vosotros sabéis»
Acusativo UOS > vos > 0s: «0s vemos»

A partir de estas formas originarias, tu (para la sequnda persona del
singular) v vos (para la segunda persona del plural), se han ido dando cam-
bios en el proceso histérico de la lengua. En el Cantar del Mio Cid (1140), por
ejemplo, se usa vos como férmula respetuosa y ti para dirigirse a personas
de confianza o categoria inferior, pero ambas con el valor de formas en
singular. Si bien vos fue criginalmente una forma plural, luego se dio la
especializacién entre una forma amalgamada, vos-otros, para el plural, v
vos, para el singular (Kany 1976: 81).

En el siglo XV, aparece una nueva férmula respetuosa o culta de trata-
miento: vuestra merced, vuessa merced, la cual desplaza gradualmente a
vos en su uso con valor reverencial. En el siglo XVI, se da con frecuencia un
intercambio indiscriminado de vos v ti, reservandose vuestra merced para el
tratamiento de respeto (Kany 1976: 81-2).

Asi, pues, la lengua espanola en la época de Guaméan Poma tendria,
en lo que respecta a las formas gramaticalizadas para referirse a la sequnda
persona, las siguientes caracteristicas:

- Para la segunda persona del singular:

(1) el pronombre personal tu y/o sus diferentes marcas morfolégicas
concordantes (te, ti, tu, tuyo)

(2) el pronombre personal vos y/o sus diferentes marcas morfolégicas
concordantes (vos/os, vos, vuestro)
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(3) laalternancia de (1) v (2) y sus eventuales discordancias en las marcas
morfolégicas

- Para la segqunda persona del plural:

(4) el pronombre personal vos y/o sus diferentes marcas morfolégicas
concordantes (vos/os, vos, vuestro)

(5} el pronombre personal vosotros y/o sus diferentes marcas morfolégicas
concordantes (vos/os, vos, vuestro)

(6) laalternancia de vos y vosotros

Aparte de estas formas gramaticalizadas, se encuentran formas [éxicas
(vuestra merced, vuestra senoria, vuestra excelencia, etc.) concordantes con
la tercera persona (le, se, si, su), utilizadas en un registro que implica una
relativa distancia en la relacidn con el destinatario.

Resumiendo:

=  Formas gramaticales

- 2% pers. sing.: t, vos, {td, vos}

- 2% pers. plur.: vos, vosotros, {vos, vosotros}
° Formas léxicas

-Vuestra merced

- Vuestra senoria, etc.

5.2. Formas de tratamiento utilizadas por Guamdn Poma
5.2.1. Soluciones gramaticales

Al examinar el uso que hace Guamén Poma de las formas gramatica-
les disponibles en la lengua de su época para dirigirse a la segunda persona,
se han encontrado las siguientes soluciones:

- Para la segqunda persona del singular:
{a) marcas morfol6gicas concordantes con ti
{b) wosy/o marcas morfolégicas concordantes con vos
{c) alternancia de tt/vos, asi como de sus respectivas marcas
morfolégicas
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Para la sequnda persona del plural:

(d) marcas morfolégicas concordantes con i

{e) wvosy/o marcas morfolégicas concordantes con vos

()  vosotros y/o marcas morfolégicas concordantes con vosotros
(o) alternancia de vos/vosotros

(h) alternancia de tit con vos/vosotros

et d

Resumiendo:

Scluciones gramaticales para dirigirse a la segunda persona

22 pers. sing. 22 pers. plur.
{a) | (b) ¢ | (d) {e) {f) {9) {h)
0 | vos {14, T 2] vosotros {vos, {1q, [vos,
vos} vosotros} vosotros]}
Ejemplos:

SOLUCION (a): «Has de saber, hijo, que corregidor, comendero, ma-
yordomo v tiniente, padre, cacique, todos piden daca carneros, daca
lana [...]» [638]; «matarte he o matarme has» [378]; «Qué nueua me
traes, mal mensage» [383]; Y aci, mira, Dios mio, qué fabor dan a tus
pobres» [919]; «Daca, mitayo, toma, mitayo; daca, camarico, toma
camarico» [546]; «Dale», «Tray dos giiebos que falta» [810]; «Confiésa-
me, padre, de todos mis pecados. No me preguntes de las uacas, ydolos,
y por amor de Jesucristo y de su madre Santa Maria, me apsélueme y
no me eches por la puerta. Ten misericordia de mi &nima» [649].

SOLUCION (b): «No queriades azeptallo y de ello auiades leuantado
bos y los demas» [420]; «Bos me lo pagarés por estas {el cacique al
corregidor]» {804]; «Le dixo al uno: ‘Bos estdys cargado de hierro por
uellaco y borracho y tauaquero’. Y al otro le dixo: Y bos, por muy fino
ladrén y cimarrén estdys cargado de hierrd’» [719]; «con bos se descar-
ga su consencia y os tiene por buen jues [...]» [528]; «Hijo: Espantado
estoy que un curaca como bos aya hecho una cosa tan mal hecha
como huyros y hazer capftulos de mentiras contra buestro padre» [793].
SOLUCION (c): «O Dios todopoderoso que tenéys piedad y misericor-
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dia con tus pobres [...}» [1085]; «Cueua, no me comdys. Hasme dormir
bien y gudrdame esta noche» [278]; «Mira, companiero Fracico mio,
toma bos una, separa y otra y picamos monte [...]» [732]; «Pdgame
agora buestras oraciones» [716]; «Dime, autor, {cdmo querdys que no
se dé salario al dicho cura?» [979].

SOLUCION (d): «Padres mios, mira lo que manda Dios el euangelio
[...]1» [6121; «Mira, saserdotes, pues que se honrra este sacerdote mesti-
zo» [613]; & aci, cristianos, toma destos santos hermitafios su humil-
dad y caridad» [646]; «has limosna y caridad, penitencia [...] [el autor a
los cristianos lectores]» [1087].

SOLUCION (e): «Bos, curacas, a buestro padre y comendero aués de
oyrme» {727]; < el dicho alcalde le defienda con que bos, el dicho
Domingo o Juana Timtama, yndia biuda, acudirés al oficio del servicio
de Dios a misa y confesaros [...]» [516].

SOLUCION (f): «Pues ci bosotros soys Cristo ongido, épor qué no
conuerzdys con los pobres [...]?» [601]; «Qué hiciérades bosotros?
Comiérades vivor [560]; «bosotros lo tenéys toda ynobediente a buestro
padre y madre v perlado y rrey. Y ¢i negdys a Dios, lo negdys a pie
juntillo», <Y bosotros tenéys ydolos en buestra hazienda y plata en todo
el mundo» [369]; «Bosotros salgdys rreyendo, como se fue rreyendo el
dicho corregidor [...]» [527]; <Y fuera de eso, anddys con mentiras y
rrebueltas y testimonios, perjuros, quitando honrra, uida, hazienda
bosotros como los saserdotes y justicias» [1085].

SOLUCION (g): «Acl soys bosotros, que me espanto que querdys
ahorcaros y quitaros bos propio buestra cauesa y quartesaros y ahorcaros
como Judas y echaros al ynfierno» [439]. Se dan numerosos ejemplos
donde, al no figurar explicitamente el pronombre, queda la ambigiie-
dad, pues las marcas morfoldgicas concordantes son las mismas y no
sabemos si Guaméan Poma las esta haciendo concordar con vos o vo-
sotros. Veamos: <Y ac{ allegaos, sefioras, a estas santas y prended de
ellas para el cielo» [648]; <Y aci os aconsejo, padres y curas, que 08
umilléys y tengdys caridad» {609]; «Més procurdys para hazer mal y
sacar plata y no os hartdys, cristianos letores [...1» [751].

SOLUCION (h): <Todo quanto aués de hazer, cristianos padres, es enco-
mendar a Dios [...]. Y ci de todos los daiios alguna persona se quexara
o que os maltratara y te diera de palos, con tanto os queddrades y los
dichos jueses que os faboreciera fueran necios» [673]; «Mira, cristianos
letores, y lee estos dichos capitulos y mete las manos en el seno y
meneal de buestro corasén y hablad primeramente con Dios atenta-
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mente» [573); «Calla, hijos, que no sauéys nada. Soys tontillo [...] aués /DEL AUTOR A LOS SACERDOTES/
de ser dotrinante y rrico y aués de uerbos con mucho tesoro» [550]; cristianos padres: [673]

«Bosotros caciques, mandoncillos, oyme bien: [...]. Obedese al tiniente pajres v ?ur_as:6£§209]

y al alcalde mayor» [726]; «Lee estos capitulos v enfrenaos con ella. Y " Spjsefjo?;c_’s[' 6[1 3] ]

no tengdys soberbia como sueles tenella» [560]; «Mira cémo perdéys % padre: [613]

buestra honrra, asenténdole a un borracho ydilatra en tu mesa» [792]; soberbioso padre: [615]

«Nos espantéys, mugeres [...]. Armaos con la crus v rreza el Padrenuestro

v el Auemarfa [...]» [144].

5.2.2. Soluciones léxicas

Ademas de las soluciones gramaticales, encontramos igualmente solu-
ciones Iéxicas para referirse a la segunda persona. Presentamos un inventario
de estas formas, especificando de quién provienen y hacia quién van dirigi-

das:

/DEL AUTOR A DIOS/

Dios mio: [919]

Dios del cielo: {1111, 1120]
gran Dios mio:; [1112]

/DEL AUTOR AL PAPA/

Vuestra Santidad, Vuestra Sanctidad: [4]

Muy alto sancto padre: [4]

llaue del cielo y llaue del ynfierno: {4]

monarca selestial: [4]

poder de Dios en el mundo sobre todo los emperadores vy rreys: [4]

/DEL AUTOR AL REY/

Sacra Catdlica Real Magestad: [5, 7, 8, 974, 976-8, 980, 982, 985-8,
991, 993-8, 1177]

Vuestra Magestad: {5, 7, 10, 418, 501, 531, 944, 945, 947, 948, 974,
976-8, 981-8, 1177]

Sacra Magestad: [947, 979]

Sacra Catélica Magestad: [992]

Sacra Real Magestad: [418]

Vuestra Sacra Magestad: [418]

/DEL AUTOR A LOS OBISPOS/
vuestra seiioria: [673, 674, 714, 715]
seforia: [621]

/DEL AUTOR AL LECTOR ESPANOL/

cristiano letor: [13, 56, 62, 369, 528, 560, 573, 716, 751}
cristianos letores: [52, 62, 527, 573, 751]

cristiano: [369, 454, 543, 557, 919, 920, 923, 925-72, passim]
cristianos: [471, 517, 518, 646, 917, 1136, 1178]

cristiano soberbioso: [452]

tontos y encapases y pucilédnimos pobres de los espafioles: [439]
soberbicsos como Lusefer: [439]

hermanos mios: [954]

cristianos del mundo: [1178]

sefioras: [648]

/DEL AUTOR AL LECTOR INDIO/
yndios, yndias: [922]

ermanos, ermanas: [922]
cristianos letores: [832]

cristiano letor: [833]

mugeres: [144]

muger: [144]

hijo: {1119]

/DE CURA ESPANOL A INDIOS/

hijo: (638, 793]

yndio pleytista: [605]

churillaycona (/churillaykuna/), ‘hijitos mios’: [626]
churicona (/churivkund/), *hijos’: [624, 625]

churi, ‘hijo’: [625, 641]

@: [624]

/DE INDIO A CURA ESPANOL/
padre: [625, 649]

/DE INDIA A MONJA ESPANOLA/

sefiora santa monja: [647]
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/DE AUTORIDAD ESPANOLA A INDIO COMUN/
@: [525]

/DE INDIO COMUN A AUTORIDAD ESPANOLA/
cino [senor]: [520, 523, 525]

/DE AUTORIDAD ESPANOLA A INDIOS PRINCIPALES/
caciques: [726]

mandoncillos: [726]

curacas: [727]

ermanos mios: [734]

/DE INDIO PRINCIPAL A AUTORIDAD ESPANOLA/
sefior corregidor: [804]

/DE ESPANOL A INDIO/
perro yndio: {523, 545]
perro borracho yndio: [883]
yndio pleytista: [605]
mitayo: [546]

camarico: [546]

puto: [397]

@: [397]

/DE INDIO A ESPANOL/
cino [sefor]: [883]
sefnor: [1116]

vuestra merced: [1119]

/ENTRE AUTORIDADES INDIAS/
serior: [668]

don: [793]

sefor don...: [793]

/DE INDIO PRINCIPAL A INDIO COMUN/
uaccha (/wakcha/), ‘pobre’: [855]

pava (/paya/), ‘vieja’: [900]

hijo: [1119]

/DE INDIO COMUN A INDIO PRINCIPAL/
vaya (/yaya/), ‘sefior’: [855]

sefor: [1121]

vuestra merced: [1121]
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/ENTRE ESPANOLES: DE MARIDO A MUJER/
sefora: [550]

JENTRE ESPANOLES: DE MUJER A MARIDO/
senor: [550]
sefior mio de mis ojos: [550]

JENTRE ESPANOLES: DE PADRES A HIJOS/
hijos: [550]

JENTRE ESPANOLES: DE HIJOS A PADRES/
sefior padre: [551]
sefiora madre: [551]

/ENTRE CURAS ESPANOLES/
vuestra merced: [584, 738, 729]
sefor: [729]

/ENTRE AUTORIDADES ESPANOLAS/

vuestra merced, uuestra merced: [728, 729, 732, 734, 737, 740]
sefior: [728, 729, 732, 734, 737, 740]

sefior don...: [729]

/ENTRE SENORAS ESPANOLAS/
sefora: [731]
vuestra merced: [731]

JENTRE NEGROS ESCLAVOS/
conpaniero: [732]
@: [732]

5.3. Andlisis lingiiistico

Las soluciones lingiiisticas utilizadas por Guamén Poma son tributarias
tanto del espafiol hablado por los conquistadores como de la influencia
sustratistica del quechua, lengua materna del autor.

Del conjunto de las soluciones gramaticales, las soluciones (a), (b), (c),
(e), (f) v (g) reflejan el estado de la lengua espafiola en el periodo colonial,
donde las formas t1 v vos, para el singular, y vos y vosotros, para el plural,
coexisten, generandose en el primer caso interferencias entre los dos trata-
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mientos?. La solucién (¢} es favorecida por la pérdida de la d intervocélica en
ladesinencia de la conjugacién verbal concordante con vos (debedes > debees
> debés), resultando formas bastante parecidas: tiz debes/vos debés
(Schmidely 1983: 41). Guamén Poma no utiliza dicha d intervocélica, ex-
cepto en ciertas conjugaciones. Asi, puede encontrarse rrobdys, quitdys,
teméys, pagdys, days, faboreséys, eic., pero también: «No queriades azetallo
y de ello auiades leuantado» [420]; «Qué hiciérades bosotros? Comiérades
bibol» [560].

La solucién (g) alterna vos v vosotros para el plural. En su origen, vos fue
una forma para el plural, aunque también fue usada como forma singular de
respeto. En el siglo XVI, el plural vos ya casi habfa perdido vigencia debido ala
generalizada adopcién de la forma amalgamada vosotros (Kany 1976: 81).
Por ejemplo, en el Didlogo de la lengua (1535) de Juan de Valdés, la forma vos
ya no tiene valor de plural (Schmidely 1983: 46). Sin embargo, las sustitucio-
nes en la lengua no son inmediatas ni totales, dandose un perfodo més o
menos largo de coexistencia, de ahi que Guamén Poma recurra con mayor
frecuencia a vosotros, pero no excluya vos como forma del plural.

Las soluciones (d) v (h) de Guamén Poma, en cambio, no se dan entre
los hispanohablantes maternos. Para explicarlas, hay que recurrir al sustrato
quechua, lengua en que la concordancia de nimero no es obligatoria. En
efecto, en esta lengua es el propio contexto discursivo o situacional el que
determina el significado de ‘singularidad’ o ‘pluralidad’, de allf que encontre-
mos con frecuencia en Guaméan Poma enunciados donde no hay concordan-
cia de niimero entre el sujeto y el nticleo del predicado: «En este tiempo tenia
mucho pleyto los yndios del pueblo de Gran Canaria [...]» [20]; «unos
dansauan, otros baylaba, ofros cantauan con tanbores y mucicas [...]» [141].
Asti, pues, no es extrafio que, estando sobreentendida la pluralidad de la
segunda persona, Guamén Poma recurra a la forma singular t o la interfiera
con las formas vos o vosotros y sus correspondientes marcas morfolégicas.

En lo referente a las soluciones léxicas, se advierte el uso frecuente de
formas de cortesfa: vuestra Santidad, vuestra Magestad, vuestra sefioria, vues-
tra merced®. Estas férmulas de respeto contribuyen a desplazar al vos con

2| apesa (1984: 582) ofrece algunos ejemplos: «vos, que eras tan buenow, en la Demanda del
Santo Grial, y el primer ejemplo americano conocido: fagételo vos», en Bernal Diaz del Castillo.

3 Vuestra merced todavia no habia procesado su contraccién a usted. Este sera un proceso
de posterior generalizacién, tal como lo sugiere Lapesa (1984: 392): «la repeticion origing el
paso de vuestra merced a vuesa merced, vuesarced, vuesanged, etc., y finalmente a voacs,
vucé, vuced, vusted, usted; en el siglo XVII estas Gltimas formas eran propias de criados y
bravucones; s6lo después hubo de generalizarse usteds.
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valor singular de su connotacién reverencial; en su uso, sin embargo, no
estan ausentes las interferencias. En efecto, las formas nominales, de por sf
concordantes con la tercera persona, suelen aparecer también relacionadas
con marcas de la segunda persona. Ast: <Y le bezamos [a vuestra Santidad]
umilmente los sanctos pies y manos y nos ahumillamos a buestra sancta
yglesia catélica [...]» [4]; «Le dé vuestra Magestad esta prouicién sobornadas
y rremitida a la corte de uuestro rreyno adonde precide bueso bizorrey [...]»
[945].

Otras soluciones Iéxicas aparecen en pasajes escritos en quechua, como
ese fragmento en el que Guamén Poma reconstruye parte de un sermén del
padre Cristébal de Molina:

«Curi chipchec yllarispa cancharispa, ynquil panchic cizac. Achancaray,
amancay, mayua, cantot ynquilcona panchiccho? Ynti quilla citoc laurac
Jests sutiyoc., Cayta ynisun, apo capac hanac hapa pachapi cac.
Quimzantin, zapamanta runa cayninpi, suclla Dios. Citoc, laurac,
canchac Trinidad cayninpi yninghicho? Churillaycona, vayallaycona,
mamallaycona, panallaycona alli oyarillauay Diosrayco.» [625-6]

‘El oro reluciente, brillando v despidiendo luz. Un ramo de flores que
brota y que florece. (Ramos que brotan, compuestos de begonias, azu-
cenas, lilas y kantutas? Hay alguien, llamado Jests, como el sol v la
luna, que resplandecen y arden. En él creemos que es Sefior y podercso
y que esté en el cielo. Los tres, todos juntos, son un solo Dios, siendo
personas individualmente. ¢Creen ustedes en el hecho de la Trinidad,
brillante, ardiente v resplandeciente? Mis hijos queridos, padres queri-
dos, madres queridas y hermanas queridas, éiganme, por Dios.’

O también ese didlogo entre el padre Aluadan y un indio [625]:

Churicona, moraya cancho?

‘Hijos, ¢hay moraya (chufo blanco)?’
Manam, padre.

‘No, padre.’

Chiche cancho?
‘¢Hay pescados?’
Manam, padre.
‘No, padre.’
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Los sacerdotes tratan a los indios principalmente con la forma churi,
‘hijo’, o sus variantes churicona, ‘hijos’; churillaycona, ‘mis queridos hijos’.
Por su parte, los indios recurren a un préstamo del espafiol para dirigirse a los
sacerdotes: padre.

En la interaccién entre un indio principal y un indio comtn [855], se
recurre a las formas de tratamiento uaccha, ‘pobre’, y vaya, ‘sefior, padre’,
las cuales hacen evidente la asimetria de la relacién entre integrantes de la
misma «nacién india»:

Caymi Diosrayco, uaccha.
‘Aquilo tienes, por Dios, pobre.’
Dios pagarasunki, yaya.

‘Dios se lo pagara, sefior.’

En ciertas circunstancias, los esparioles recurren a préstamos del quechua
para tratar a la poblacién indigena. Asi aparece en el siguiente segmento en
el que un espafiol, al mismo tiempo que apalea a los indios, les apostrofa

impositivamente: «Daca, mitayo, toma, mitayo; daca, camarico, toma ca-
marico» [546].

5.4. Andlisis discursivo

Si se considera el rendimiento expresivo que esas soluciones cumplen
en tanto estrategias al servicio de los propésitos del autor, habra que sefalar,
ante todo, que se da el recurso frecuente a la interpelacién a la sequnda
persona, sea como exhortacién directa a los eventuales lectores (enuncia-
cién) o en la reproduccién de didlogos, mas o menos imaginarios, entre
diversos personajes (enunciacién enunciada). Un discurso en tercera persona
tiene al mundo como referente; una interaccién en primera y sequnda perso-
na, en cambio, no remite méas que a su propia instancia discursiva (Benveniste
1966: 255). Guamén Poma utiliza ambos procedimientos. Al hacer uso de la
tercera persona en las secuencias narrativas, imprime «objetividad» a su tex-
to; en cambio, al hacer uso de la primera y la sequnda persona, deja las
huellas testimoniales de una tragedia vivida «cara a cara» y en el «aqui» y
«ahora» de cada dfa. Ambos efectos de sentido se necesitan mutuamente,
otorgandose uno a otro mayor validez. Con esos procedimientos, Guaman

Poma logra construir un discurso que se quiere, al mismo tiempo, conmove-
dor y objetivo.
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Para dirigirse a sus supuestos lectores, el autor utiliza la sequnda o
tercera tercera, dependiendo de la jerarquia del destinatario y del grado de
proximidad o distancia que quiera otorgar a su relacion. Asi, al dirigirse al
Papa, la confianza particular que deposita en él y la veneracién con que lo
considera hacen que se combinen formas de la segunda v tercera persona:
«enbianos los sanctos jubeleos y perdones de la mano de vuestra Sanctidad
[...] le besamos umilmente los sanctos pies [...] y suplico me eche su bendi-
cién [...]. Enbianos vuestra Santidad en bueso nombre a bueso nuncio carta»
[4]. En cambio, al dirigirse al Rey, predomina la tercera persona, sugiriéndose
asi una relacién més ceremoniosa y distante: «Sacra Catélica Real Magestad,
comunicaré con vuestra Magestad [...]. Porque unos le enforma mentira v
otros uerdades [...]. Y anci que por lo escrito vy carta nos veremos. Y aci
vuestra Magestad me uaya preguntando, yo le iré rrespondiendo [...]» [976].

El narrador Guaman Poma elabora «un simulacro de narratario»
(Cuculiza 1987: 242), el cristiano letor, y define los términos de su relacién
con él: instaura una relacién de proximidad e, incluso, de cierta complicidad
favorable a la persuasién, con el fin de crear en él una conciencia y un
sentimiento que lo conduzca al cambio de actitud y comportamiento. Por
otro lado, el autor entiende que no existe ninguna razén para que él se sienta
inferior a sus narratarios espanoles ni para tratarlos como al Rey, en tercera
persona; mas bien, sugiere su igualdad de estatus, su autoridad e, incluso, su
superioridad moral. Por eso, Guamén Poma nunca se dirige a su lector en
tercera persona, ni recurre a la férmula vuestra merced; més bien, invocando
la fe comin, lo llama cristiano v lo trata con formas de la sequnda persona.
Algunos ejemplos: «Ues aqui, cristiano, toda la ley mala y buena; agora,
cristiano letor, partf a dos partes: lo malo apartaldo para que sean castigos y
con lo bueno se cirua a Dios y a su Magestad» [369]; «Més procurdys para
hacer mal v sacar plata y no os hartdys, cristianos letores [...]» [751].

En las formas gramaticales o Iéxicas de tratamiento se revela todo un
juego de relaciones de solidaridad o dominio, de familiaridad o distancia, de
respeto o desprecio; asimismo, se nos descubre un campo de posiciones je-
rarquicas desde donde emerge la violencia simbélica. Cuando los «indios»,
incluido Guaman Poma, se dirigen a Dios con gran intimidad y veneracién,
pidiendo su compasién y misericordia, se apela preferentemente a la segun-
da persona del singular ti y a determinadas formas léxicas de respeto:
«_léuame, sefior Dios, presto de esta uida con més brevedad porque me
uiene tanta carga sobre mi» [750]; <Y aci, mira, Dios mio, qué fabor dan a
tus pobres» {919].
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Entre espafioles, y en discurso formal respetuoso, se tratan en tercera
persona de don/dofia*, sefor/sefiora y vuestra merced: «Serior don Alexandro
Farfén, vuestra merced, équéntos mayordomos echa vuestra merced en los
yndios que tiene?» [729). De otro modo, si existe o se pretende familiaridad,
serecurre a la segunda persona. Al surgir una desavenencia, se puede dar un
distanciamiento abrupto y volver a la tercera persona. El didlogo que se
produce entre un escribano sinverglienza y un honrado corregidor se da en
estos términos: «Mira, sefior corregidor, haze lo que os manda el padre yno
nos tomemos con el sefior padre ni con los comenderos, que nosotros que no
uenimos a faboreser a yndios. Aunque le ahorquemos media dozena de yndios
y le desollemos, mafiana o ese otro dia nos yremos [...J». A lo cual responde
airado el corregidor: «Udyase con Dios. Udyase enoramala. Que el rey me
paga porque faboresca y haga justicia a los pobres» [663]. Cuando los espa-
fioles se enfrentan por la codicia y sus relaciones se degeneran, recurren al
«tuteo»: «matarte he o matarme has» [378].

La injusticia instaurada por el régimen colonial hace que se discrimine
a los «indios» y se abuse de ellos sin limite alguno; por eso, el trato que
reciben lleva el sello de la inferioridad: «Puri, perro yndiol» [545]; «anda,
puto» [397]; «Dizime la dotrina, Uillay dotrina, yndio pleytista» [605]. Se
recurre al «tuteo», ala ausencia de férmulas de respeto v, més bien, a formas
nominales despectivas. La desigualdad en la distribucién del poder hace que,
a pesar de ser mal-tratado, el indio responda con respeto: «Daca la manta,
perro yndiol»; «<Ama quichouaycho, cino [no me la quites, sefior]» [523,
también 883]. Se advierte, pues, que las relaciones de dominacién de la
sociedad colonial tienen su correlato en el plano del lenguaje. En suma, el
principal motivo del discurso de Guamén Poma es «la proteccién y la preser-
vacion del pueblo andino» (Adorno 1989: 44); y hacia ese fin se ordenan los
diversos procedimientos discursivos, gramaticales y léxicos empleados por
Guamén Poma en sus formas de tratamiento.

# Al fratamiento de don/dofia también tenfan derecho, segin Guaman Poma, los indios
principes y principales; no asf los mandones de menor categoria o la gente comun: «don
Francisco de Ayala, don Martin de Ayala, don Juan de Ayala, don Melchor de Ayala: son
casta y generacién y sangre rreal deste rreyno» [754]; <Y no se llame don ni su muger doria
[...]» [762]. También pueden confrontarse las paginas [758-62].
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Conclusién

El estudio de las formas de tratamiento en el extenso texio de Guaman
Poma ha permitido identificar algunos procesos de la lengua espafiola en el
perfodo virreinal: unos pertenecientes a la evolucién general de la lengua y
otros, mas bien, surgidos del contacto del espafiol con una de las lenguas
amerindias. A partir de las formas de tratamiento disponibles en dicha len-
gua, se han reconocido las soluciones particulares practicadas por Guaman
Poma, algunas de ellas marcadas por la interferencia del quechua sobre el
espafol.

En el nivel del discurso, se ha podideo advertir que tales soluciones cons-
tituyen medios expresivos gue el autor Guaman Poma utiliza para producir
los efectos de sentido necesarios a su discurso: las formas de tratamiento de
la sequnda persona, tanto las de orden gramatical como léxico, constituyen
el soporte de su interpelacién impugnadora de la sociedad de su tiempo, de
su enérgica defensa del oprimido, de sus consejos al Rey v de su invocacién a
la conversién de los «cristianos lectores». Igualmente, el andlisis de tales for-
mas de tratamiento ha permitido explicitar la jerarquia v la discriminacién
presentes en la red de relaciones y en las interacciones comunicativas de la
sociedad colonial.



6. Discurso y actos de rebelion anticolonial:
textos politicos del siglo XVIII en los Andes

Lejos de ser depésito de contenidos sin contexto, el lenguaje es primor-
dialmente acto creador de significados construidos en las interacciones socia-
les particulares. Por ello, es acto pleno de consecuencias en la vida cotidiana
y la historia, y de ahi que el acercarse al estudio del lenguaje de una época
determinada requiera no perder de vista el aspecto pragmético del discurso.

En el siglo XVIII, el lenguaje en los Andes se resuelve en una diversidad
de actos discursivos plurilinglies, de acuerdo con una clara pauta diglésica:
la marginacién v el desprecio creciente de las lenguas indigenas, y el encum-
bramiento progresivo del castellano como lengua oficial v expresién de la
nueva sensibilidad moderna, sobre todo a partir de la segunda mitad del siglo
KVIIL. El conjunto de esos actos discursivos jerarquizados teje los hilos de esa
agitada época.

Luego de ofrecer un répido panorama lingiistico del siglo XVIII, se
abordan algunos discursos que son, en s mismos, actos de insurgencia poli-
tica. Se trata de textos cuyo decir es también un hacer la rebelidn: pasquines,
memoriales, cartas, edictos, bandos, etc.; documentos todos que, una vez
interpretados por sus destinatarios, resultan actuantes y producen una trans-
formacién en el curso de los acontecimientos. Para el analisis textual, se
recurrird a algunos elementos tanto de la seméntica estructural (Greimas
1970 y 1979, Blanco y Bueno 1989) como de los actos de habla, en el
sentido desarrollado por Austin (1962) y Searle (1975). :

6.1. Panorama lingiiistico-discursivo del siglo XVIIiI

El siglo XVIII esta lleno de revueltas y rebeliones. Sin pretender la
exhaustividad, O'Phelan (1988: 297-307) ofrece una tabla cronolégica don-
de registra 140 levantamientos o movimientos rebeldes, que van desde 1708
hasta 1783. Solo ese inventario es ya una clara muestra del descontento
social generalizado, que se irfa intensificando hasta la gran rebelién de 1780-
1782 en contra de las presiones fiscales, los repartos y la explotacién abusiva
de la mano de obra en obrajes, haciendas y minas.
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6.1.1. Diglosia y escritura

Resulta interesante sefialar que, en la cadena de asonadas y rebeliones,
no estd ausente una cierta literatura «alternativa», escrita principalmente por
caciques e indios notables (Lienhard 1992b: 73, Rowe 1976). Asi, por ejem-
plo, Vicente Mora Chimo Capac, cacigue del valle de Chicama, escribe nu-
merosos memoriales entre 1722 v 1732; los caciques de Paita, en 1736,
escriben una denuncia contra las vejaciones de que eran objeto (Medina
1958-1962, VI: 262-3, 323-4). Hacia 1750, fray Calixto de San José Ttpac
Inca hizo imprimir la «Representacién» o «Exclamacién» (TGpac Inca 1969:
19-35}, memorial dirigido al rey Fernando V1 y donde se hacen graves denun-
cias y se exigen radicales reformas. Entre 1780y 1782, José Gabriel Tupac
Amaru produce gran cantidad de cartas, edictos, bandos, etc.; estos y otros
textos referidos a su rebelién pueden ser consultados en diversas colecciones
y libros (Durand Flérez 1980-1982, Coleccion Documental de la Independen-
cia del Per(i 1971, Lewin 1967: 718-902). Todos esos documentos constitu-
ven discursos que preceden y/o acompafan a los alzamientos y rebeliones.

Una caracteristica invariable llama la atencién: {por qué, teniendo los
caciques su propia lengua materna, no escriben los documentos en su idio-
ma, por lo menos en el caso en que los destinatarios son quechua o
aimarahablantes? Probablemente porque los eventuales lectores no tenfan el
hébito de leer en quechua o aimara; perc esa situacién no es gratuita, sino
més bien consecuencia del caracter fuertemente diglésico de la sociedad
virreinal: el quechua, el aimara y, més aun, las otras lenguas ancestrales del
Per(i son descalificadas de la vida oficial y siguen el mismo destino que sus
hablantes indigenas: la marginacién v discriminacién social. Conscientes de
esa divisién diglésica, la aristocracia indigena (caciques y principales) esta-
blece oralmente sus interacciones con los indios en quechua; pero, cuando se
trata de relacionarse con las autoridades o de escribir sus cartas o memoria-
les, recurre indefectiblemente a un castellano libre de interferencias y de cam-
bios de cédigo, acatando las prescripciones de la cultura dominante.

Tal como lo sugiere Lienhard (1992a: 40), la «escritura impecablemen-
te occidental» de algunos miembros de la aristocracia neoinca «se extiende
también a la apariencia —por lo menos— de los aspectos tematicos: las
cartas de Tlpac Amaru, los memoriales de fray Calixto de San José Tupac
Inca y de otros notables andinos, no contienen ninguna reivindicacion ‘étnica’
andina». Por otra parte, ese «purismo» del lenguaje también tiene su expre-
sién en la escritura de textos religiosos y artisticos en quechua; por ejemplo,
en los catecismos y en los dramas. Se evitan, pues, los contactos y transfe-
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rencias linglifsticas y culturales tan frecuentes en los discursos de los primeros
momentos de la Colonia.

6.1.2. Nuevas actitudes ante el lenguaje

En ese mismo siglo, empieza a crecer, entre los grupos criollos cultiva-
dos, una nueva actitud frente al mundo, representado por el neoclasicismo y
modernismo, en sustitucidn del conceptismo barroco. Esto se expresa en los
diversos ambitos de la vida colonial. En el caso de la arquitectura, por ejem-
plo, el estilo barroco colonial, predominante hasta mediados del siglo XV,
empieza a ser gradualmente reemplazado por el rococd, tendencia modernista
de origen francés. Més tarde, a fines del siglo, surge el neoclésico como un
intento de mayor simplicidad (Rodriguez Cobos 1983: 19). En lo referente a
las festividades religiosas, esto se traduciréd en la prohibicién de la musica
popular v profana en las iglesias, de las manifestaciones excesivas en las
procesiones, entierros e, incluso, en los toques de campanas por parte de las
iglesias de las 6rdenes religiosas (Estenssoro 1992: 184),

En sus Jiibilos de Lima en la dedicacion de su Santa Catedral (1755),
Francisco Ruiz Cano y Saenz Galiano resume los ideales estéticos y linglisticos
de la cultura moderna en el Pert colonial: la sobriedad, el acuerdo enire las
partes, la sencillez (Macera 1977: 15-26). El barroco quedaba asociado con
el prejuicio, la oscuridad, el artificio y una visién decadente del mundo; mien-
tras que el modernismo era ligado a la razén, la ciencia, la luz, la naturalidad
y una percepcién nueva de las cosas.

Asi, en el terrenc de la oratoria sagrada, a partir de 1750 surge una critica
a la afectacién, la confusién de temas sagrados y profanos, la profusién de
citas marginales y la pedante erudicién (Macera 1977: 26). Del sermén barro-
co se decfa que era mala prédica, que iba en contra de la religion, que transmi-
t{a herejias y se le achacaba mal gusto. Para ejemplificar el «deplorable estado
de la predicacién en los cormienzos del siglo XVIil», Vargas Ugarte (1942: 32)
ofrece un texto de 1735, perteneciente al padre Pedro Rodriguez Guillén: «De
aquella esfera de plumas quedd preso, por casualidad, en la red de este pilpito
el cisne nevado en el traje y canoro en la voz, que son las més conocidas
prerrogativas del cisne, en pluma de Picinelo: Candidus et canorus. Y si el cisne
entonces canta méas dulce, cuando esté para morirse, el mercedario cisne can-
té con més dulzura, por estar para ausentarse, que ya declaré el derecho por
media muerte a la ausencia de la patria: media capitis diminutio. Canté el
cisne y como un Bermudez mudamente canté, formando los compases de su
armonia no en la garganta ni en los sauces sino al movimiento de las alas de



108 Juan C. Godenzzi

su amante corazén [...]. Cantd, vuelvo a decir, el Cisne, v se hizo visible su
canto, al desprender de su pico aquel triunfal carro de la gloria de Solano que
estribd sobre cuatro ruedas de incendios [...]».

La reforma en la predicacién significaba abandonar las acrobacias del
pensamiento v las frases enmaranadas y, mas bien, utilizar un lenguaje acor-
de con la simplicidad de las tradiciones cristianas v la pureza evangélica
(Vargas Ugarte 1942: 20, Macera 1977: 26-42). Ese proceso va ligado a un
cambio de las ideas lingliisticas; se critica al latin en su supuesta condicidén
de idioma cientifico v paradigma de todas las otras lenguas, asi como por su
preeminencia en la predicacién vy la cétedra. En contraste, se revalora la
lengua verndcula, aquella que se utiliza en todos los dmbitos de la vida
cotidiana. Sin embargo, en nuestro caso, esa critica solo llegd hasta la mitad
del camino; se logré que el castellano ingresara en el pilpito v las universida-
des, constituyéndose en idioma moderno; pero no ocurrié lo mismo con las
otras lenguas vernaculas del PerG (Macera 1977: 50-77).

6.1.3. Politica del lenguaje

La politica idiomética del siglo XVIII sigue arrastrando la ambigliedad
entre las disposiciones oficiales peninsulares, que propugnaban la
castellanizacién de todos los vasallos, y la practica més concreta y eficiente,
sobre todo por parte de la Iglesia, en el sentido de no extinguir al menos
alguna de las lenguas indigenas (el quechua, principalmente). La gran mayo-
rfa de la poblacién indigena permanecia ajena al castellano v su escritura;
solo su élite, los caciques v principales, al tener acceso a colegios especiales,
llegaban a ser competentes en el uso oral y escrito del castellano.

En el contexto de las crecientes rebeliones, se intenta dar un nuevo impul-
so para lograr la més amplia y rapida castellanizacién de la poblacién indige-
na. Ejemplo de ello es la Cédula del 10 de marzo de 1770, dada por Carlos I,
en la que se ordenaba a las autoridades que dispusiesen todo lo necesario
«para que de una vez se llegue a conseguir el que extingan los diferentes idio-
mas de que se usa en los mismos dominios, y s6lo se hable el castellano, como
estd mandado por repetidas leyes» (Guardia Mayorga 1973: 11).

Se considera un peligro, atentatorio a la seguridad del régimen virreinal,
el que se sigan hablando masivamente lenguas distintas del castellanc. Por
ello, en la sentencia del visitador José Antonio de Areche contra Tiipac Amaru,
del 15 de mayo de 1781, se encuentran pasajes en los que se expresa descon-
fianza hacia los quechuahablantes: «[las poblaciones] siendo de indios, no se
gobiernen por tales caciques, sino que las dirijan los alcaldes electivos anua-

Discurso y actos de rebelidn anticolonial: textos politicos del siglo XVIII... 109

les que voten 6 nombren estas: cuidando las mismas comunidades electoras,
y los corregidores preferir a los que sepan la lengua castellana [...]. Y para
que estos indios se despeguen del odio que han concebido contra los espario-
les, y sigan los trages que les sefialan las leyes, se vistan de nuestras costiim-
bres espafolas, vy hablen la lengua castellana, se introducira con més vigor
que hasta aquf el uso de sus escuelas bajo las penas més rigurcsas y justas
contra los que no las usen, después de pasado algdn tiempo en que la pue-
dan haber aprendido» (Coleccién Documental de la Independencia del Per
1971, 11: 771-2).

El obispo del Cuzco, Juan Manuel Moscoso, tenaz detractor de TGpac
Amaru, se queja del poco éxito de la campana castellanizadora®. Sin embar-
go, ese mismo obispo, apremiado por la rebelién de Tupac Amaru, no solo
no dudaré en hacer enirenar a sus clérigos en el uso de las armas de fuego,
sino también en disponer se «fulmine» al alzado y sus secuaces con las armas
de la palabra: la excomunidn v la prédica en quechua: «<he dado providencia
para que se repita en mi Catedral en el idioma indico, por Religiosos Mercedarios
de apostolico celo, a fin de que soliden a los fieles en la fidelidad al Sobera-
no, v los aparten de las perniciosas sugestiones, que por todas partes y de
todos modos ha sembrado el Rebelde» (Coleccién Documental de la Inde-
pendencia del Perd 1971, I1: 367).

6.2. Literatura pasquinesca

Podemos encontrar numerosos pasquines publicados en diversas reco-
pilaciones y libros, como la Coleccién Documental de la Independencia del

! En una carta que escribe en 1781 al visitador Areche, Juan Manuel Moscoso dice: Yo
bien veo que se fatigan las prensas en darnos ordenanzas, y establecimientos para quitar de
los indios el lenguaje, y que en conformidad de los Reales Rescriptos sobre esta materia, los
Prelados celosos lo tienen mandado con graves aspercivimientos en las Visitas de sus Diocesis,
prescriviendo se doctrinen en castellano a los jévenes. ¢Pero qué aprovecha este connato?
Quando siguen a los naturales en su idioma, y por la maior parte tan tenazes, que hay
problacion en que se hablan tres distintos totalmente opuestos entre si, como son la Quichua
general, la Aymara, y Puquina? Mas de doscientos afios hé dicho tenemos de conquista, y
quando el cistema de todo conquistador és {raher & su idioma la nacién conquistada,
nuestros espanoles en nada mas parece que han pensado que en mantenerles en el suyo, y
aun es acomodarse con el, pues vemos le usan con mas frequencia que el propio. Los
incombenientes que de ello se siguen son obvios al mas ciego, y mucho es lo que padecen,
Dios, el Rey, y la causa publica por esta reprobable practica» (Comité Arquidiocesano del
Bicentenario TGpac Amaru (ed.), Ttpac Amaru y la Iglesia: antologia. Lima: Banco de los
Andes, 1983, pp. 270-8, tomado de Mannheim 1991; 255). :
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Per( (1971, II: 106-35, 155-6, 163-4; XXIV: 3-33, passim); Galdos Rodriguez
1967; Lewin 1967, 1970 y 1972. Lewin (1967: 142) afirma que «La vasta
literatura pasquinesca, en general, y, en particular, la de la segunda mitad del
siglo XVIII hasta ahora no ha sido estudiada, ni ha llamado la atencién de
los investigadores e historiadores del pasado colonial». Con justeza, enfatiza
la importancia de estos escritos anénimos en las sublevaciones v el proceso
emancipador de las colonias americanas. En un répido recorrido, correspon-
diente a la segunda mitad del siglo XVIII, puede considerarse la presencia
gravitante de esos escritos subversivos. Tanto para la relacién de los aconte-
cimientos como para la cita de los extractos de pasquines, hechas en esta
seccion, remito a Lewin 1967 142-188, passim.

Protestas en Chile: el 5 de noviembre de 1766, aparecieron en Santiago
varios pasquines en contra del establecimiento del estanco del tabaco, lo que
suscitd el temor de las autoridades. Uno de ellos comenzaba ast: «Gracias a
Dios llegé el tiempo de Sacurdirnos el Yugo de las Injustas pensiones: iFuera
el estanco tan perjudicial y nocivo, que asi es la intencién del Reyl». En 1776,
olros pasqguines en verso y en prosa atacaban los nuevos gravamenes fisca-
les, haciendo que el recaudador principal accediera a las demandas.

Sublevacién de La Paz: un pasquin encontrado en La Paz el 4 de marzo
de 1780 empezaba asi: «iViva la Ley de Dios y la pureza de Marfa, y muera
el Rey de Espaiia, y se acabe el Perti!». Varios otros pasquines precedieron el
motin del 12 de marzo de 1780, en los que los conspiradores obligaron a las
autoridades a prometer la suspensién del establecimiento de la aduana; otro
pasquin, del 14 de marzo, enviado al Corregidor, exigia que se quite «por
tltima resolucién la aduana». Pasquines del mismo tipo fueron encontrados
el 15 de marzo, dia del cabildo abierto. El resultado fue que los cabildantes,
atemorizados, acordaron suspender la aduana.

Rebeldia arequiperia: ante el aumento de gravamenes, especialmente el
establecimiento de la aduana el 1 de enero de 1780, no tardaron en aparecer
los pasquines. El primero de ellos, aparecido el 2 de enero en la puerta de la
catedral, decia: «Quito y Cochabamba se alzé, / y Arequipa épor qué no?/ la
necesidad nos obliga / a quitarle al aduanero la vida / v a cuantos le den
abrigo». El 5 de enero, apareci6é uno similar en la puerta de la Iglesia de
Santa Marta, dirigido al corregidor Baltasar Sematnat. Un pasquin, del 12
de enero, ataca a la aduana y, al mismo tiempo, se pone a favor de Inglate-
tra en un momento en que esa nacién estaba en guerra contra Esparia: «Que
el Rey de Inglaterra / es amante a sus vasallos, / al contrario el de Espana /
hablo del sefior Don Carlos». El 13y 14 de enero, los rebeldes violentaron el
edificio de la aduana. El 15 de enero, el Corregidor publicé un bando en el
gue se suprimfa la aduana.
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Conspiracién de Farfén de los Godos en el Cuzco: en el Cuzco sé formé
un nticleo de rebeldes, dirigidos por Lorenzo Farfan de los Godos. Laprimera
manifestacién de su actividad fue la fijacién de un pasquin, el 14 de enero de
1870, que comenzaba asi: «iVictor Arequipa! iVictor Arequipa! Arequipa
hablé primero que el Cuzco, cabeza de este Reino, por no haber en ella quien
oiga los clamores de los pobres; pero ya llegd el tiempo en que a porfia griten:
iViva el Rey v muera el mal Gobierno y Tiranial».

Otros pasquines, violentos y separatistas, hicieron luego su aparicién.
La persecucién a sus autores no tuvo éxito sino cuando, llegada la cuaresma,
se obtuvo informacién a través de las confesiones. El grupo rebelde fue apre-
sado y condenado a muerte.

Alborotos de Cochabamba: los movimientos se iniciaron el 6 de abril
con la aparicién de tres pasquines. Uno de ellos comenzaba asi: «Viba el Rey,
y muera el mal Govierno. ¢Hasta quando hande durar amados Paisanos
mios, hasta quando hande durar las violencias que sufrimos? ¢Hasta quando
dormiremos en este confuso abismo, de tropelias v agrabios de robos, y La-
trocinios? ¢Habeis olvidado 4 caso, que somos Cochabambinos v que savemos
dar Leies, aquien pretende abatirnos? ¢Porque hemos de ser nosotros menos
que nuestros vesinos?»

Los pasquines se acompafaban de amontonamientos de gente y bulla.
El cabildo abierto del 7 de abril suspendié la aduana.

Protestas en la Audiencia de Charcas: en marzo de 1780, aparecié en la
ciudad de La Plata un pasquin que comenzaba asf: «<Ya el Cuzco y Arequipa
/ Con La Paz y Cochabamba / Al ver tanto latrocinio / Con pretexto de
Aduana, / Esforzados han resuelto / Defenderse con sus Armas / Potosi lo ha
intentado, / Y en su lealtad tan rara, / Ha sido por esperar / Que dé un grito
Chuquisaca».

Protestas en ciudades y pueblos peruanos: aparecieron pasquines sub-
versivos, contra impuestos y gabelas, en Moguegua, Huénuco, Huancavelica,
Huaraz y Pasco. En uno de los pasquines de Pasco, aparecido el 8 de marzo
de 1780, se trata de «condenado» al visitador José Antonio de Areche: «El
Condenado nos ha enviado / la alcabada que han publicado; / sal que a la
Corona ha mantenido, / los mismos efectos y pagamos el todos.

Protestas en Buenos Aires: en marzo de 1779, aparecieron pasquines
en contra de la elevacién de la tasa de las alcabalas, algunos de ellos ilustra-
dos con figuras grotescas del intendente y el contador. Un pasquin posterior
(¢17817?), luego de 56 versos amenazantes, remata con estas lineas en prosa:
«iOh! Senior, no aspiramos a otra cosa que a aliviar el pesado yugo, gue de
tanta coniribucién nos oprime. Resuélvase V.E. a disipar toda nueva imposi-
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cion. Corte del orgullo a un Intendente, ruina de la Corona y sus Vasallos, vy
de este modo logrard V.E. la satisfaccién de que todos nos sacrificaremos
gustosos en la lamentable tragedia que se le prepara. Salta, Cérdova y Bue-
nos Aires».

Pasquines de la rebelion de Tipac Amaru

Las protestas de los criollos contra los gravamenes y aduanas no siem-
pre significaron un apoyo al movimiento desencadenado por TGpac Amaru.
Uno de los pasquines puestos en Lima en el palacio del Virrey expresa el
estado de animo de los criollos: «El regente es botarate / El virrey un elemento
/ Cada oidor un zumento / v el acuerdo un disparate. No hay quien ate, ni
desate / Ningiin con juicio sospeche / todo con cursos de leche / v para decirlo
més claro / Se cagard Tupac Amaro/ En ellos, Lima y Areche [...]/ Sivence
Tupac Amaro / Malo, malo, malo / Si el Visitador / peor, peor, peor /v en
aquesta indiferencia / El virrey v la ciudad / paciencia, paciencia, paciencia
[...]/ Exmo. Senor / A Vuestra Excelencia toca / declarar quién es peor / é5i
Tupac Amaro / O el visitador?» {Archivo General de la Nacién, VI-XIII-10-6,
tomado de Lewin 1967: 402).

Otro pasquin, colocado también en el palacio del Virrey, destaca por su
concisién: «Jinta en sangre / Cuzco en pena/ Lima en armas / por mar y
tierra» (Lewin 1967: 403). Un pasquin encontrado el 5 de enero de 1781, en
el Cuzco, dice asi: «O Rey Don Carlos I, por la gracia de Dios, si supieras en
el grande riesgo que se halla tu Reino del Per(, causa de las tiranfas de los
corregidores, el Visitador y demés inventores de la tiranfa, desenvainarias la
espada contra quienes son la causa de esta perdicién [...] aunque muera
Tupac Amaro no faltaran otros que defiendan esta intentada tirania con la
muerte del cruel Visitador y Lagos, como perseguidores del Reino» (Archivo
General de la Nacién, VI-XIII-10-6, tomado de Lewin 1967: 403).

Ante comunicaciones dirigidas por Tipac Amaru a los vecinos de la
ciudad de Arequipa, en el sentido de ayudarlos a liberarse de las perversas
imposiciones hechas por el «reino de Europa», aparecié un pasquin como
réplica: <Y pues el Indio ha exhortado / a criollos, atrevido, / a seguir el vil
partido / que alevoso se ha fraguado / para que entienda el alzado / que a
todas luces se engafia/ criollo es el que desengaiia/ y exhorta a la necia plebe
/ que sélo conocer debe / por Padre y Rey al de Espafia» (Lewin 1967: 417).

El1 25 de diciembre, aparecié en la puerta de la iglesia de Yauli (provin-
cia de Huarochiri) este pasquin: «Sepan todos los agraviados de las alcabalas
y de los nuevos impuestos, como el sefior Emperador Tupac Amaru nos tiene
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notificados a todos sus amigos de esta provincia de Guarochirf, comio terie-
mos ya armas en las pascanas de Chicoxira, a cuatro leguas del pueblo de
Yauyos, donde se les habilitaré de armas; pues va no falta nada para el dia
citado en los dos vocablos de la sefia. Valor, amigos, v... équien sabe?s
(Lewin 1967: 425). Los tres indios que fueron acusados de fijar este pasquin
fueron ahorcados.

A principios de abril de 1781, aparecié en Oruro este pasquin: «Yaen el
Cuzco con empeiio / quieren sacudir, y es ley, / el yugo del ajeno Rey /'y
coronar al que es duefio / iLevantarse americanos! / iTomen armas en las
manos, / y con osado furor, / maten sin temor / a los ministros tiranos!»
{ibid.).

El 22 de marzo de 1782, aparecié en la puerta de la Audiencia de
Chuquisaca el siguiente pasquin: «El General Inca viva / jurémosle ya por
Rey, / porque es muy justo, y de ley, / que lo que es suyo reciba. / Todo
indiano se aperciba/ a defender su derecho / porque Carlos con despecho/
los aniquila y despluma, / v viene a ser todo en suma / robo al revés y al
derecho/ Tanto dafio penetrado/ Vengarse a gusto cumplido / Pues espafno-
les han sido / Autores del mal causado / Moriran con el soldado / Alcaldes,
Corregidores / Ricos, pobres, v Oidores. / O no he de ser Tupac Amaru»
(Biblioteca Nacional, Buenos Aires, Seccién Manuscritos, No. 2158, tomado
de Lewin 1967: 426).

Andlisis

Desde un punto de vista formal, los pasquines son escritos breves, en
prosa o en verso (generalmente octosilabos), que utilizan un lenguaje sencillo,
claro y conciso. Con frecuencia, en el [éxico mismo que se utiliza, se marca la
voluntad de transgredir las normas del buen uso del lenguaje (coprolalia,
expresiones irreverentes, insultos, etc.), como acompafiamiento necesaric de
los contenidos rebeldes y los efectos subversivos de estos textos. Algunos
ejemplos: « para decirlo més claro / Se cagara Tupac Amaro / En ellos,
Limay Areche [...]» {Lewin 1967: 402); «Me ca...igo en la buena unién / de
esparioles y franceses; / me caigo trescientas veces / en la gran expedicién; /
me caigo en el espaddn / y en la trinchera también / Me caigo en todo ese tren
/ de morteros y canones; / y me caigo en los mandones, / por siempre jamas,
amén» (Lewin 1967: 164); «Aduaneros tenemos / con nuevas pensiones/ que
las sufran aquellos / que son sin calzones» (Lewin 1967: 157); «Dos limenos
iqué bajeza! / y un vizcaino zaramullo / que parece ojo de c... / persisten en
esta empresa» (Vargas Ugarte 1951: 120-1, tomado de la Coleccién Docu-
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mental de la Independencia del Pert 1971, XXIV: 12). Algunos de los
pasquines eran acompanados de dibujos que, por ejemplo, representaban de
un modo grotesco a autoridades espanolas, sentadas sobre burros y en cami-
no a la horca (Lewin 1967: 185).

Desde un punto de vista semdntico, se da una estructura elemental que
organiza el significado de los diversos pasquines y sus variantes: la unidad
semantica ‘tiranfa’ resume esa situacién colonial constantemente denuncia-
da en tales escritos y que se expresa como imposicién de nuevos gravamenes,
alcabalas, quintos, establecimiento de aduanas, estancos, etc. Como toda
unidad seméantica, el sema ‘tirania’ tiene una naturaleza relacional (no sus-
tancial) y, por tanto, instaura una relacién con al menos ofro término de un
mismo eje seméntico, es decir, su contrario; asi, ‘tirania’ se opone a ‘buen
gobierno’. La categoria semantica que integra ambos términos es la de
JORGANIZACION POLITICA DE LA SOCIEDAD/.

A partir de los mencionados términos, se puede construir el «cuadrado
semidtico» (Greimas 1970: 137, 1979: 29), generdndose, ademas de las rela-
ciones de contrariedad (‘buen gobiernd -‘tirania’), las relaciones de contra-
diccién (‘buen gobiernd’/negacién de buen gobiernc, ‘tirania’/ negacién de
tirania’) y las relaciones de implicacién (‘buen gobiernd implica ‘negacién de
tiranfa’, tiranifa’ implica ‘negacién de buen gobiernc’). Asf:

buen gobierno tiranfa
t t
l l
l |
NEG (tirania) NEG (buen gobierno)

El espacio que corresponde al ‘buen gobiernd’ v a la ‘negacién de la
tiranfa’ es el &mbito del derecho y la justicia. Por el contrario, el espacio que
corresponde a la ‘tiranfa’ y a la negacién del buen gobierno’ es el &mbito de
los abusos y arbitrariedades.

Dentro de esa organizacién seméantica, los «actantes» cumplen o sopor-
tan una accién. Pueden hacerse las siguientes precisiones: el sujeto es el
conjunto de la poblacién subyugada que persigue un objeto; el objeto es lo
deseado por el sujeto, es decir, el ‘buen gobiernd’; el destinador o fuente de
donde proviene el ‘buen gobierno es, segin el caso, el Rey o una autoridad
suprema nativa (el Inca); el destinatario es el conjunto de la poblacién no
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peninsular; el ayudante es el grupo revolucionario que opera clandestinamen-
te y que anima a la poblacién a conseguir su objeto; el oponente es el con-
junto de las autoridades coloniales injustas que persigue v castiga al sujeto en
su afan de alcanzar el ‘buen gobierno’. Un modelo da cuenta de las diferen-
tes relaciones actanciales:

destinador ———p OBJETO ———————3 destinatario

ayudante — 5 SUJETO . oponente

La ‘negacién del buen gobiernd’ v la instauracion de la ‘tivania’ tienen
sus promotores: el visitador, los corregidores, los aduaneros y demés autori-
dades coloniales que introducen cargas insoportables para sus stibditos; son
los oponentes del sujeto. El destinador del ‘buen gobiernd es o bien el Rey de
Espafia, a quien se supone defensor de sus vasallos y dador de leyes justas, o
bien un soberano de estas tierras (un nuevo Inca), quien protegerfa los dere-
chos de todos sus «paisanos» americanos. Por eso, algunos pasquines se
presentan como «fidelistas» y otros como «separatistas».

En toda esa organizacién seméntica v actancial, aparece una trayecto-
ria: a partir de un estado de tirania, hay que intervenir activamente para
abolirla y, asi, tener acceso a la posibilidad del buen gobierno. Negar la
tirania significa rebelarse conira tales autoridades, desconocer su legitimidad
e intentar su eliminacién si persisten en sus injusticias, de ahf la insistente
exhortacién de los pasquines para dejar de lado la pasividad e indolencia y
empezar a desencadenar acciones concertadas que estremezcan v fransfor-
men la sociedad. Existe, pues, subyacente al discurso pasquinesco, un pro-
grama narrativo (PN}, es decir, un sintagma elemental en el que se propone
un cambio de estado (de la ‘tiranfa’ al ‘buen gobierno’), efectuado por un
sujeto operador (S1) que afecta a un sujeto asociado a un estado (S2):

PN=51——% [(S20U0) —————» (52 1" 0)]
donde:

S1 = lapoblacién avasallada y su grupo revolucionario como vanguardia
52 = el conjunto de la poblacién (criollos, mestizos, negros, indios, etc. )
incluida su vanguardia
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O =el objeto de valor, el ‘buen gobiernc’
v =disyuncién

M = conjuncién

— = funcién de hacer {transformacién)

Es decir, la misma poblacién, conducida por su vanguardia, es la que
debe obrar la transformacién: pasar de un estado en el que la poblacién estd
privada o disjunta del buen gobierno (52 U O) a ofro estado en el que la
poblacién esté conjunta al buen gobierno (S2 N O). Ese es el programa
narrativo de base, subyacente en la produccién pasquinesca; cada texto par-
ticular puede generar, a partir de ese, otros programas narrativos de uso, méas
especificos, pero siempre inscritos dentro del de base; por ejemplo, pueden
proponer pasar de un estado con demasiada carga de gravamenes a ofro con
menor carga impositiva, o de un estado de indiferencia a otro de accién
revolucionaria.

Desde un punto de vista pragmadtico, interesa identificar los actos
inlocutivos?, los actos perlocutivos® y sus respectivos medios de expresién. A
modo de ejemplo, puede tomarse uno de los pasquines aparecidos en
Arequipa, el 5 de enero de 1780, en contra del corregidor Sematnat (citado
por Palacio Atard, tomado de Lewin 1967: 155):

vuestra cabeza guardad

y también tus compafieros
los sefiores aduaneros

que sin tener caridad

han venido a esta ciudad
de lejanas tierras extranas
a sacarnos las entrarias

U

JSCEBRE

% Por acto inlocutivo se entiende el acto ejecutado por el hablante al decir algo; por
ejemplo, al decir ianda al colegiol, se ejecuta el acto de dar una orden; al decir mariana te
pagaré mi deuda, se ejecuta el acto de prometer. Una clasificacién de los actos inlocutivos,
propuesta por Searle (1975), es aquella que distingue asertivos (afirmar, atestiguar, asegu-
rar, informar, etc.); directivos (solicitar, pedir, ordenar, mandar, exhortar, etc.); comisivos
(prometer, comprometer, jurar, ofrecer, hacer votos, etc.); expresivos (agradecer, felicitar,
disculparse, condolerse, etc.); y declarativos (acreditar, nombrar a alguien para algo, vetar,
declarar la guerra, excomulgar, amenazar, rebelarse, etc.) (Akmajian et al. 1987: 338-40).

® Por acto perlocutivo se va a entender el acto ejecutado por el hecho de decir algo v que
produce «efectos» en el destinatario. Son actos perlocutivos intimidar, persuadir, irritar, impre-
sionar, inspirar, poner en un aprieto, defraudar, despistar, etc. (Akmajian et al. 1987: 316).
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sin moverles a piedad

a todos vemos clamar:
Porgue es cierto y es verdad
que sino hay un ejemplar
de matar estos ladrones
nos tienen de desnudar

Y asi nobles ciudadanos
en vuestras manos esta

el que gocéis sin pensién
todas vuestras posesiones
quitédndoles la vida a estos
ruines infames sayones

s s s s o oy o oy o i
o ot ek femd fed foud fed fed ek b \D OO
LN D RN

Los versos {1)-(3} constituyen, de un modo directo v literal, un acto
directivo: se dirigen a una segunda persona para ordenarle a ella y a sus
compafieros que cuiden su vida; pero, de un modo indirecto, constituyen un
acto declarativo de amenaza: lo representado por la expresién produce un
cambio en la relacién de al menos un sector de la poblacién con las autori-
dades; el escrito provoca el inicio de un enfrentamiento.

Los versos (4)-(9) constituyen un acto aseverativo: representan un esta-
do de cosas en la ciudad; pero, al mismo tiempo, resultan un acto expresivo,
pues estén tefiidos de un estado de dnimo de condena vy rechazo de tal
situacién. Lo anterior no impide que tales versos sean, igualmente, un acto
declarativo de denuncia: ya no es ningin secreto saber quiénes son los que
producen los sufrimientos de la poblacién; v estos son expuestos al juicio
ptblico y categérico de la ciudadania.

Los versos {10)-(13) son, de un modo literal y directo, un acto aseverativo:
se afirma como cierto y verdadero que, si no se da una dura leccién a las
autoridades, seguirdn con sus abusos; pero, de un modo indirecto, resultan
también tanto un acto comisivo: se promete un escarmiento contra las auto-
ridades, como un acto declarativo: se amenaza de muerte a los aduaneros
ladrones.

Los versos (14)-(19) constituyen un acto directivo: se exhorta a los ciu-
dadanos arequipefios a que maten a esos seres ruines, infames y feroces que
son los aduaneros con el fin de poder gozar de sus bienes sin tener que pagar
pesadas alcabalas; pero, igualmente, tales versos son, indirectamente, un
nuevo acto declarativo de amenaza de muerte a las autoridades y aduaneros.

Se advierte que los diferentes actos inlocutivos contenidos en el pasquin
tienen todos su mordiente declarativo, sea de denuncia, amenaza de muerte o
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declaratoria de confrontaciones violentas. En relacién con los actos perfocutivos,
se puede decir que, por el hecho de haberse escrito y fijado el pasquin en un
lugar publico para que llegue a sus destinatarios, se esté ejecutando una serie
de actos perlocutivos: agitar, persuadir, entusiasmar a la ciudadania; irritar,
poner en un aprieto, atemorizar a las autoridades. Las consecuencias de esos
actos pueden ser la persecucion, la detencién y, eventualmente, la eliminacién
de los autores de los pasquines; o la retractacién de las autoridades v la sus-
pensién, coyuntural, de los gravémenes o pagos de aduana.

Lewin llama a los pasquines «auténticos manifiestos revolucionarios»
(1967: 143, 151), «escritos subversivos» (156), «sefial subversiva» (177), «es-
crito ilicito, de evidente contenido subversivo» (188); y afirma que la presen-
cia de los pasquines es «signo inequivoco de la existencia de un nicleo revo-
lucionario» (177). Todo eso es innegable, pero se ha pretendido explicitar y
completar los diversos elementos que estan implicados en esos escritos. Los
pasquines no solo son anuncios, sefales o signos de situaciones revoluciona-
rias; resultan también, tal como se ha visto, actos inlocutivos (de condena,
amenaza de muerte, declaratoria de acciones violentas) y actos perlocutivos
(de agitacién, persuasién; o enfurecimiento, puesta en aprietos, intimida-
cién). Cada pasquin, en suma, llega a ser un verdadero acto de rebelién.

6.3. Cartas, memoriales y edictos

Las cartas, memoriales y edictos de significacién politica se escriben en
castellano y siguen los c&nones literarios dominantes de la época. Se generan
reciprocas influencias entre insurreccioén, literatura y el surgimieto de una
nueva conciencia. En palabras de Lienhard (1992a: 40): «En el contexto de
la toma de conciencia ‘andina’ que supone la cadena de movimientos
insurreccionales del siglo XVIII surge, finalmente, una ‘literatura’ (compues-
ta fundamentalmente por cartas y memoriales de ‘caciques y principales’)
que vuelve a plantear criticamente, en términos teméticos, la relacién entre
la ‘Reptblica de los Indios’ y la de los esparioles».

6.3.1. El memorial de fray Calixto

Como seiiala Bernales (1969: 5), fray Calixto era un «fraile trashuman-
te, igual fidelista que revolucionario, misionero y pretendido procurador de
indios, su obsesién de la libertad y reformas le valieron mas tarde la prisiény
muerte en premio aciago de sus subversivas actividades en pro de un mejor
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trato al indio humillado». La «Representacion» o «Exclamacién» (Tipac Inca
1969: 19-35) que hizo imprimir y poner en manos del rey Fernando VI, en
1750, no fue probablemente de su autoria, sino mas bien de otro fraile fran-
ciscano, Antonio Garro. Sin embargo, asumié como suyo ese documento'y
en &l jugd su destino.

El titulo del documento es una excelente catéfora: anuncia con justeza
lo que luego desarrollaréd: «Representacién verdadera y exclamazién rendida
y lamentable que toda la nacién indiana hace a la majestad del sefior rey de
las Espanas y emperador de las Indias, el sefior don Fernando VI pidiendo los
atienda y remedie, sacandolos del afrentoso vituperio y oprobio en que estan
de doscientos afios». Y a continuacién se afiade: «Exclamacion de los indios
americanos, usando para ella de la misma que hizo el profeta Jeremias a
Dios en el capitulo 5° y ultimo de sus lamentaciones».

El texto se inspira en el modelo biblico de las lamentaciones; cita, en
latin, algunos de su versiculos y los relaciona con la situacién de los indios. El
lenguaje utilizado es una muestra del barroquismo de la época: recursos
alambicados, utilizacién de figuras literarias, tendencia latinizante. A conti-
nuacién, se citan algunos extractos sobre la situacién indigena: «Haereditas
Nostra Versa est ad alienos domus nostrae ad estranios. Vuestra herencia,
Sefior, que como a hijo mayor de la Catholica Iglesia, Mayor Monarcha,
Mayor Catholico, 0s cupo en suerte, se ha pasado a los extrafos, vuestra
casa a los extrangeros: Sefor, nosotros los Indios en este Nuevo Orbe, somos
vuestros vassallos [...] los Esparioles (que de nosotros viven segregados, sepa-
rados, v distinguidos) sélo son los que ocupan todos los puestos, Dignidades,
Judicatorias, assi Eclesiasticas, como Seculares, ass{ Clericales, como Reli-
giosas, y se han exiranado de Nosotros, teniéndonos por extrafios, siendo
naturales Vuestros [...]. Pupilli facti sumus absque patre. Estamos pupilos, y
huérfanos sin Padre: Sefior, éno es asi? Si Soys Vos Senor nuestro Padre,
¢dénde esté la honra para Vuestros hijos, y tales hijos, obedientes, rendidos,
mansos, y humildes? No pareze que tenemos Padre tal, pues tal nos maltra-
tan los christianos Espaiioles, siendo los Indios Christianos: Los Christianos,
dize el apéstol San Pedro, son una generacién Real y Sacerdotal; ¢Cémo
pues, Vuestros hijos, y Vasallos, los Indios christianos estan desterrados de la
honra Regia, v sacerdotal, en la Iglesia, v Religiones, y en las Dignidades
seculares? [...]» (Tapac Inca 1969: 19-20).

Los siguientes son exiractos en los que se formulan peticiones: «Lo
Primero que se cumplan con los Indios Christianos, las leyes, y Canones de
la Santa Madre Iglesia Cathdlica Romana. Segundo, que se practiquen las
Cédulas, y Leyes de los Sefores Reyes Cathdlicos de Espana, expedidas para
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aliviarlos, libertarlos, v honrarlos. Tercero, que se derogen las leyes, que en
otros tiempos parecieron convenientes, perc ya no lo son [...]. Lo Quarto,
que los dexen poseer libremente sus vienes, tratar, y comerciar con ellos,
como el espafiol maneja los suyos [...]. Quinta, que los dexen pacificamente
tratar, v contratar, sin alterarlos con la nueba pensién de alcabalas [...].
Sexto, que les abran las escuelas, como Su Majestad manda, en todas las
Ciudades, Villas, y lugares para que aprendan a leer v escribir, v contar libre-
mente. Séptimo, que se les dé lugar, v posesion en los colegios reales, v
seminarios, para que estudien las ciencias. Octavo, que sean admitidos se-
guin su mérito, legitimidad, suficiencia y virtud, a las religiones, v beneficios
eclesisticos [...]. Noveno, que habilitados los Indios [....] sean provistos para
las Dignidades eclesiésticas, v seculares |[...]. Décimo, que se quiten las mitas,
y servicio personal [...]. Once, que siendo los Corregidores espaficles los que
mas dafo han hecho, y hazen al Reyno, en especial a los Indios, con sus
exorvitantes extorsiones, y continuos agravios, con que por cerca de docientos
afos, los tienen ostilizados, consumidos y peores que esclavos, sean quitados
absoluta v totalmente y se pongan Juezes o corregidores Indios {...]» (Tupac
Inca 1969: 33-4).

El efecto retérico de «ortodoxia» creado por el recurso a la sagrada
escritura v al latin no suprime en nada la fuerza de la denuncia contra los
abusos de las autoridades virreinales ni la demanda de grandes reformas, las
cuales fueron también exigidas por otros medios v actores en el levantamien-
to de Huarochiri de 1749. El memorial, lejos de ser considerado solo como
una muestra de retérica colonial, debe ser visto como proceso que integra
una serie de actos inlocutivos: de aseveracién, al testimoniar un injusto esta-
do de cosas; de direccidn, al solicitar reformas; de declaracién, al reprobar a
los gobernantes virreinales y declararles su hostilidad; asi como actos
perlocutivos: de admiracién e impresién en la corte del Rey, de enfado e
irritacién entre las autoridades coloniales y de agitacién entre la poblacién
indigena. Son efectos de ese documento el que se dispusiera la admisién de
los indios al sacerdocio, el que los gobernantes locales persiguieran a los
propugnadores del memorial, y el que fray Calixto haya sufrido el destierroy
la prisién.

6.3.2. Cartas y edictos de Tupac Amaru
El desarrolio de las acciones de la «gran rebelién», iniciada en noviembre

de 1780, necesitaba actos discursivos que propagaran la noticia del levanta-
miento, que aclararan malos entendidos, que dieran érdenes e indicaciones a
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los caciques segun una estrategia militar, y que ganasen la simpatia y el apoyo
de toda la poblacién no peninsular. Para entretejer esas redes comunicativas,
José Gabriel Tipac Amaru escribe cartas y promulga edictos.

Las cartas van dirigidas a algunas autoridades civiles, como el visitador
Areche, y eclesidsticas, como el obispo Juan Manuel Moscoso o curas
doctrineros; a cacigues, como Diego Chuquihuanca, Bemardo Sucacagua,
Tomasa Titu Condemayta; o a su esposa, Micaela Bastidas. A modo de
ejemplo, consideremos la carta que Tipac Amaru dirigiera a Bernardo
Sucacagua el 15 de noviembre de 1780:

Seior D. Bernardo Sucacagua:

Muy St. mio: Tengo 6rden superior para extinguir corregidores, la que
comunico & Vd. para que haga lo mismo que vo. Se impondré Vd. de
la copia que va adjunta, v en su virtud publique Vd. personalmente en
forma de bando, en todos los pueblos, v que se planten horcas para
todos los renitentes. Hecha esta diligencia, en voz del Rey, nuestro
Sefior, convoque Vd. toda la provincia v los que fuesen necesarios, y
habiéndolo preso al corregidor presente, como al pasado, pondré Vd.
sus bienes en buena guardia y custodia. Esta érden no es contra Dios,
ni contra el Rey, sino contra las malas introducciones. Deseo que Dios
guarde la vida de Vd. muchos afios.

Tungasuca, Noviembre 15 de 1780. Besa las manos de Vd. su mas
amante primo.

José Gabriel Tupac-Amaru

Mande Vd. sacar copia del edicto original, para que se fijen en los
pueblos de esa provincia y puertas de iglesias, para que llegue & noticia
de todos, y ninguno alegue ignorancia, poniéndolo el original en la
capital de la provincia.

José Gabriel Tupac-Amaru

(Coleccién Angelis, 1ra. ed., tomo V, tomado de la Coleccién Docu-
mental de la Independencia del Perd 1971, II: 271).

El estilo de este tipo de cartas es preciso y directo; no se detiene en
florilegios verbales. Su funcién es imperativa. El interés del autor reside en
que su documento constituya efectivamente una orden, a la cual siga la
obediencia. Por ello, utilizara algunas tacticas que contribuyan a reunir las
condiciones de tal obediencia; por ejemplo, encabezar sus cartas con la frase
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«por orden superior» o «tengo orden superior». El asunto no es discutir si tenfa
o no dicho mandato por parte del Rey; el sentido de tales frases reside en ser
parte de una estrategia de persuasién que, en este caso, apunta a reforzar su
autoridad. A ello también contribuye su apelacién a Dios: «Esta érden no es
contra Dios» o «Deseo que Dios guarde la vida de Vd. muchos afios». Otros
recursos de persuasién son ponerse del lado de la justicia y el buen gobierno,
atacando «las malas introducciones» (alcabalas, gravamenes, aduanas, etc.);
adoptar un trato respetuoso y cortés hacia su destinatario {(«Muy Sr. mio»,
«Jd.»); 0, de un modo un poco distinto, disponer «que se planten horcas para
todos los renitentes».

Hay otras cartas, menos formales, como las que intercambian Chepe
(Tlpac Amaru) v su esposa Mica (Micaela Bastidas). Ademas de las infor-
maciones e instrucciones, en ellas tiene cabida la expresion de afectos y
estados de &nimo. Tlpac Amaru la trata de «Hija», Hija mia», «Hija Mica»,
«Hija de mi corazén» y se despide con la férmula <Tu Chepe». En carta del 30
de noviembre de 1780, Chepe le dice: «5¢ que estas muy afligida, y tu com-
pafia lo mismo, y asf no seas de poco animo. Si esta de Dios que muéramos,
se ha de cumplir su voluntad; v asi, conformarse con ella». Mica, en carta del
6 de diciembre del mismo afio, le dice: «Chepe mio: Td me has de acabar de
pesadumbres, pues andas muy despacio paseandote en los pueblos, y més
en Yauri, tardéndote dos dias con grande descuido, pues los soldados tienen
razén de aburrirse e irse cada uno a sus pueblos. Yo ya no tengo paciencia
para aguantar todo esto, pues yo misma soy capaz de entregarme a los
enernigos para que me quiten la vida, porque veo el poco anhelo con que ves
este asunto tan grave que corre con detrimento la vida de todos [...]. TG me
ofreciste cumplir tu palabra, pero desde ahora no he de dar crédito a tus
ofrecimientos, pues me has faltado a tu palabra [...]».

Los discursos epistolares pueden ser vistos como actos de informacién,
de mandato, de promesa (no siempre cumplida, como lo dice Micaela
Bastidas a propésito de Tipac Amaru), de expresién de estados de animo e,
igualmente, como actos de persuasién o intimidacién.

Los edictos o bandos son mandatos publicados y fijados en sitios publi-
cos. Uno de ellos, de particular importancia, trata de la libertad de los escla-
VOS:

Don Joseph Gabriel Thupa Amaro Indio de la Sangre Real de los Ingas
y Tronco Principal.
Bando del 16 de Nvbre. de 1780
pa. el Cuzco pa. ge. desamparen
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los chapetones; ofreciendo
libertad & los esclavos.

Hago saber por este & los Peruanos vecinos estantes y havitantes de la
Ciudad del Cuzco Paysanaje de Espafioles y mestizos, Religiosos de
todas las que contiene dicha Ciudad, Clerigos y demas personas dis-
tinguidas que hayan contraido amistad con la Gente Peruana concu-
ran en la distinguida empresa que hago favorable al bien comun de
este Reyno, por constarme las [h]ostilidades y vejadmenes que se expe-
rimenta de toda Gente Europea, quienes sin temor & la Magestad Divi-
na ni menos obedecer Reales Cédulas de nro. Natural Sefor entera-
mente han preparado los limites de la Paz y quietud en nuestras tierras
haciendo vejamenes y agravios, aprovechandose del bien comun,
dejando aun perecer & sus natibos. I como cada de por si tiene experi-
mentado el riguroso trato Europeo, en esta virtud han de concurrir sin
excepcién de personas 4 fortalecer la mia, desamparando totalmente &
los chapetones y aunque sean Esclavos & sus Amos con aditamento de
que quedaran libres de la servidumbre y esclavitud en que estavan y
faltando 4 la ejecucién de lo que aqui se promulga, experimentaran los
contraventores el rigor mas severo que en mi reservo & causa de la
desidia, indefectiblemente sean Clerigos, Frayles o de ofra cualquier
calidad vy caracter. I para que ninguno alegue ignorancia, mando se
fijen estos carteles en los lugares publicos de dicha Ciudad. Es fecho en
el Santuario de Tungasuca, Provincia de Tinta en 16 de Noviembre de
1780.
[fdo.] Joph. Gb. Thupa Amaro Inca
[una rabrica].

{(Archivo General de Indias, Audiencia del Cuzco, legajo 33, tomado de
la Coleccién Documental de la Independencia del Perd 1971, 1I: 271-2).

FEse discurso constituye un acto declarativo de promulgacion o decreto.
Al ejecutarse el acto discursivo, se realiza la liberacién de los esclavos, al
menos en la zona de influencia de las fuerzas tupacamaristas. Con el fin de
que ese acto se cumpla sin dificultades, se busca reunir algunas condiciones:

- El texto se ajusta a las normas convencionales exigidas en su forma de
redaccién, su promulgacién v fijacién en lugares publicos.

- El texto proviene de alguien que tiene autoridad para hacerlo, de ahf el
recurso de Ttpac Amaru a su condicién de heredero legitimo de los sobe-
ranos indigenas («Indio de la Sangre Real de los Incas y Tronco Principal)
y a su fidelidad a «la Magestad Divina» y a las «Reales Cédulas».
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- Eltexto se adscribe en la empresa del «bien comin» y en contra de las
«hostilidades y vejémenes» de la gente europea, procurando as{ ganarse
la voluntad general de la poblacién.

- El texto promete «el rigor més severo» a los contraventores.

Como el movimiento tupacamarista pretendia ir més alla de las reivin-
dicaciones indigenas, se requeria con urgencia el apoyo de los «espafioles
americanos» o criollos. Ellos resultaban competentes en el manejo de las
armas de fuego v en las de la palabra. Se hace una campana oficialista
atribuyendo a Tupac Amaru la intencién de liquidar a los criollos con el fin
de atemnorizar a estos. Varios escritos de Tapac Amaru apuntan a desmentir
ese argumento. En el edicto del 23 de diciembre de 1780, dirigido a los
moradores de la provincia de Chichas, se lee: «después de haber tomado por
aca aquellas medidas que han sido conducentes para el amparo, proteccién
y conservacién de los espanioles criollos, de los mestizos, zambos € indios, v
su franquilidad, por ser todos paisanos y compatriotas, como nacidos en
nuestras tierras, y de un mismo origen de los naturales, y haber padecido
todos igualmente dichas opresiones v tiranfas de los europeos, —ha tenido
por conveniente hacerles saber & dichos paisanos criollos, que si eligen este
dictdmen, no se les seguira perjuicio ni en vidas ni en haciendas |[...]» {Colec-
cién Documental de la Independencia del Per 1971, 11: 374).

Los edictos y bandos constituyen también actos en los cuales sobresale
la fuerza inlocutiva declarativa del promulgar: lo que se dice se hace; el
mundo debe ajustarse a la palabra. Se promulga la liberacién de los escla-
vos, el fin de la mita y los tributos, la exterminacién de los corregidores y la
confrontacién directa contra el régimen colonial.

6.4. El Elogio de Baquijano y Carrillo

El27 de agosto de 1781, se realiza, por parte de la Universidad Mayor
de San Marcos, la recepcién del virrey don Agustin de Jauregui, quien reem-
plaza en el cargo a don Manuel Guirior. El discurso estuvo a cargo del limefio
José Baquijano y Carrillo, Conde de Vista Florida, catedratico de la Universi-
dad e intelectual ilustrado.

El discurso es una pieza de retérica académica, cuyo mensaje es
anticolonial. Es un alegato a favor de los espaficles americanos y su derecho
a gobernarse a si mismos; y no podia dejar de tener como velado tel6n de
fondo los sucesos de la rebelién, sobre todo la ejecucién de Tipac Amaru y
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los otros lideres. El lenguaje es erudito, y recurre a numerosas referencias y
citas. El mensaje no es directo; se lo acicala con un ropaje verbal culto y

elegante, tal como se aprecia en estos exiractos (Bagufjano y Carrillo 1980:
3,19,21-2, 25-6):

La gloria y la inmortalidad, sefior excelentisimo; esa sélida recompen-
sa del héroe; esa vida de honor que anima en el sepulcro a sus cenizas,
esa memoria augusta de su nombre, no se afianza ni apoya en los
elogios e inscripciones publicas que le consagran y tributan la depen-
dencia y el temor. Son éstas las infelices conquistas del poder, a quien
siempre acompana de auxiliar en sus friunfos la lisonja. [...]

[...] el acero sacrilego del conquistador ofreciendo por victimas en los
santos asilos de la religién al palido anciano, v al débil sacrificador, el
tiempo infante salpicado en el rubio v blanco licor de la llorosa madre,
que esparcido el cabello se acoge a las aras bafiadas en sus lagrimas,
indtil freno contra el furor y la barbaridad; la hambre, los fierros, y la
muerte, la desolacién, el horror, y la calamidad; todo se une, v degra-
dan ese esplendor fundado en los destrozos. El hombre no ensalza,
sino lo que es Gtil a la humanidad. Registra cuidadoso el secreto prin-
cipio del militar aliento; descubre con placer que los brillantes aconte-
cimientos de la guerra pueden ser obra del momento, de aquella con-
vulsién, de aquellos sintomas con que la naturaleza une sus fuerzas
para evitar el riesgo. Virtud violenta y pasajera, que infecta en su ori-
gen, no aspira a la constante inmortalidad. Esta se reserva a el genio
superior, que en todas sus acciones forma paralelo, no contraste; y ésta
es la que a V.E. augura por mi boca la academia, pues igualmente
admira esos sublimes talentos con que VE. ilustra sus destinos, y esa
felicidad con que hace florecer el nuevo continente, a esta parte del
mundo manchada aun en los nombres con una injusticia, y un error
[..].

¢Mas de qué modo serena VE. la inquietud, ahuyenta la consterna-
cién, y fuerza a la ferocidad? La sangrienta politica aconseja que el
ultraje ha de tener término, pero no su castigo; que el perdén autoriza
la ofensa, que es flaqueza ceder a la piedad. Se complace viendo al
indio abatido luchar con los horrores de su suerte, e implorar el cuchi-
llo por fin de sus tormentos. Pero VE. desprecia esos partidos. Pruden-
te considera que la vida del ciudadano es siempre preciosa y respeta-
ble: que destruir a los hombres no es ganancia, ni aquella paz aprecia-
ble a que debe aspirar la guerra, el combate, y la victoria, que las
pérdidas igualan y equilibran vencedor, v vencido; que las armas que
s6lo rinde el miedo, en secreto se afilan, brillan v esclarecen en la
ocasidn primera, que promete ventajas [...]. Por ellos no extendera V.E.
bajo su apacible y suave gobierno las lagrimas el disgusto, vy descon- -
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suelo. Su grande alma contempla que el bien mismo deja de serlo, si se
establece y funda contra el voto y opinién del piblico; que cada siglo
tiene sus quimeras y sus ilusiones, desdenadas por la posteridad, disi-
padas por el tiempo, y que esta luz brillante ha convencido que mejo-
rar al hombre contra su voluntad ha sido siempre el engafic pretexto
de la tirania; que el pueblo es un resorte, que forzado mas de lo que
sufre su elasticidad, revienta destrozando la mano imprudente que lo
oprime y sujeta. Sabe VE. que la primer obligacién del buen goberna-
dor es hacer amable la autoridad del principe a quien representa: que
la felicidad y desahogo del vasallo es el especifico precioso, el éleo
favorable, que allana, asegura, y facilita el 4spero mecanismo del impe-
rio. No: el mas equitativo el mas dulce de todos los monarcas, el gran
Carlos Iil no tiene que temer abuse VE. de su sagrado nombre para
esparcir la consternacién v los gemidos [...].

Bajo el aderezo de complejos rodeos conceptuales, las frases sinuosas y
el hipérbaton, este discurso es un acto asertivo, pues da cuenta de la situa-
ci6én de oprobio y tirania, poniendo el autor en juego su propia credibilidad.
Es también un acto expresivo, pues se felicita del cambio de autoridad y
augura tiempos nuevos. Igualmente, es un acto declarativo, pues censura el
despotismo y desacredita a las autoridades coloniales, particularmente al
visitador Areche, quien en ese entonces estaba investido de especiales pode-
res y era el principal responsable del descontento social. Ademaés, mas alla
de su fuerza inlocutiva, se trata también de un acto discursivo perlocutivo:
levanta la moral y la esperanza de la poblacién no peninsular; pero, al mis-
mo tiempo, desagrada e irrita al visitador Areche, intensificando su animosi-
dad contra el grupo de criollos. Areche reacciona ante el discurso de Baqufjano
y Carrillo, tal como se aprecia en la carta que Areche dirigiera a Fernando
Mérquez de la Plata, el 7 de abril de 1783, y de la cual se ofrecen algunos
extractos: «El segundo suceso esté estampado de molde en el Libro impreso
que acompafia a V.S. que contiene la oracién que dijo en la Universidad de
San Marcos en el recibimiento del nuevo Sor. Virrey. En ella sin que le expli-
que hallaréd V.S. recopilado cuanto se ha dicho por los més atrevidos y
maldicientes en esa ciudad contra los derechos Rs., contra las precauciones
para que no se defrauden, contra mi y mi comision, contra los administrado-
res de Rentas, contra el Sor. Ministro de Indias, y atin contra el Rey aunque
con algin embozo [...]. El autor es una persona enteramente perdida de
costumbres de Madd, lo echaron por jugador; y aqui vino a hacer el Papel de
uno de los principales amigos del Sor. Guirior con quien jugaba todas las
noches, a quien nombr6 Protector interino de Indios y a quien le sefialé una
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Cétedra de la Universidad después de estar aqui su subcesor poniéndole al
Derecho fha. anterior [...]. No necesito ponderar los efectos que haria en un
publico conmovido este maldito papel, ni las conbersaciones a que daria
ocasidn su contexto. Cada cual hacia las aplicaciones a su antojo. Las gen-
tes de juicio sufrfan y callaban y yo me vi en la necesidad de tomar el mismo
partido cuando se dijo la oracién, porque el fuego del levantamiento estaba
en su mayor fuerza: y quando se imprimié por no bolberlo a remover: pero di
cuenta al Rey como devia [...]» (Archivo General de Indias, Audiencia de
Lima, legajo 789, tomado de Deustua 1969-1971: 130-3).

En 1812, Baqufjanc v Carrillo formé parte de las Cortes de Cédiz.
Victima de la desconfianza peninsular, y por disposicién del Rey, ya no pudo
regresar al Peri. Muri6 en Sevilla el 24 de enero de 1817.

Conclusion

En los diferentes discursos analizados, se advierte que la forma textual
difiere segin la situacion, sea esta académica/no académica o formal/no
formal, o segn el estilo o actitud ante el lenguaje: barroco/no barroco. Las
formas se adecuan al significado vy al tipo de relacién que se instaura entre
los interlocutores; a ellos les sirven de soporte.

Todos esos discursos anticoloniales tejen sus significados sobre la base
de esa estructura elemental que opone ‘tiranfa’ a ‘buen gobierno’. Explicitos
o no, en la trama de cada texto se encuentran los lazos seménticos de con-
trariedad, contradiccién o implicacién que emergen de dicha estructura. Del
mismo modo, cada texto se inscribe dentro de un programa narrativo, cuyo
objeto es el ‘buen gobierno’ y del cual resulta activo catalizador.

Como se ha podido apreciar, los discursos son actos investidos de fuer-
zas inlocutivas v perlocutivas. En el caso analizado, los discursos constituian
aseveraciones, demandas, promesas, expresiones de estados de animo, de-
claraciones; e, igualmente, persuasiones o intimidaciones. Todo eso sugiere
que el lenguaje no es el espectador externo o el testigo pasivo de la historia.
El lenguaje es el modo bajo el cual se realiza la historia.



7. Tradicion oral andina: problemas metodolégicos
del andlisis del discurso

La comprensién de la historia andina presenta particulares dificultades,
derivadas tanto del tipo de relacién que se instaura entre el investigador v el
testimonio del pasado como del fratamiento que suele darse al lenguaje en
medio del cual aparecen los datos de la tradicién. Una reflexién de caracter
hermenéutico se hace indispensable con el fin de prevenir errores o confusio-
nes; v, en ella, el aporte que la Lingiifstica esté en condiciones de ofrecer se
hace particularmente oportuno.

Luego de una reflexién general sobre la naturaleza lingtiistica de la
tradicién y de algunas consideraciones sobre la tradicién oral andina, se
hacen algunas precisiones metodolégicas concernientes al andlisis del discur-
s0. Se entiende por discurso todo acto comunicativo mediado linglisticamente,
en el que los participantes, a través de estrategias, buscan entenderse sobre
algo. Con el objeto de no omitir ninguno de sus aspectos fundamentales, se
proponen tres niveles que deberfan ser tenidos en cuenta en el momento del
andalisis: el nivel pragmdtico, que tiene gue ver con el discurso en tanto acto
comunicativo, inseparable de un contexto histérico particular; el nivel tex-
tual, que se refiere a la construccién interna y la organizacidn semidtica del
discurso; y, finalmente, el nivel lingtiistico, que toma en cuenta los diversos
componentes de la lengua.

7.1. La tradicién vy su naturaleza lingiiistica

La tradicién se presenta ante nosotros, fundamentalmente, bajo las
formas orales o escritas del lenguaje; ahi tenemos, por ejemplo, los mitos,
cuentos, canciones, oraciones rituales, refranes, adivinanzas, adagios, aren-
gas; o crénicas, documentos de visitas o inspecciones, titulos de comunida-
des, juicios de residencia, libros de notarios, cartas, bandos, memoriales,
pasquines, edictos, etc. Pero no es la coleccién inerte de esos objetos lo que
constituye lo esencial de la tradicién. Lo que en realidad hace que la tradi-
cién sea de naturaleza linglistica es el tipo de interaccién que se actualiza
entre el objeto o texto del pasado y nosotros, los intérpretes, en el tiempo
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presente. Ese tipo de interaccién se parece mucho, sin llegar a ser idéntico, al
que se da en toda conversacién de la vida cotidiana.

La conversacién es un proceso que, en una secuencia de turnos de
habla, v atento al punto de vista del otro, busca llegar a un entendimiento
sobre algo (Gadamer 1991: 463). Es una actividad que no deja indiferentes
a sus participantes, pues «lo que hace que algo sea una conversacién no es el
hecho de habernos ensefiado algo nuevo, sino que hayamos encontrado en
el otro algo que no habiamos encontrado atin en nuestra experiencia del
mundo» (Gadamer 1992: 206). Es una dinédmica que tiene su propia unidad,
gue no pertenece aisladamente a cada una de las personas del didlogo, sino
a ambas a la vez, de ahi estas sugestivas reflexiones de Gadamer (1991:
461): «Acostumbramos a decir que ‘lievamos’ una conversacién, pero la
verdad es que, cuanto més auténtica es la conversacién, menos posibilida-
des tienen los interlocutores de ‘llevarla’ en la direccién que desearfan. De
hecho la verdadera conversacién no es nunca lo que uno habria querido
llevar. Al contrario, en general seria més correcto decir que ‘entramos’ en una
conversacién, cuando no que nos ‘enredamos’ en ella. Una palabra conduce
a la siguiente, la conversacién gira hacia aqui o hacia alla, encuentra su
curso v su desenlace, y todo esto puede quizé llevar alguna clase de direc-
cién, pero en ella los dialogantes son menos los directores que los dirigidos.
Lo que ‘saldré’ de una conversacién no lo puede saber nadie por anticipado.
Elacuerdo o su fracaso es como un suceso que tiene lugar en nosotros. Por eso
podemos decir que algo ha sido una buena conversacién, o que los astros no
le fueron favorables. Son formas de expresar que la conversacion tiene su
propio espiritu y que el lenguaje que discurre en ella lleva consigo su propia
verdad, esto es ‘desvela’ y deja aparecer algo que desde ese momento es».

Asi, pues, toda interaccién conversacional presenta estos rasgos: con-
vierte a los participantes en «interlocutores», que asumen alternativamente la
tarea de «decir» y «dejarse decir»; busca un entendimiento de alguien sobre
algo; y «transforma» a los interlocutores, quienes no se adaptan simplemente
el uno al otro, sino que ademés procesan cambios que les permiten llegar a
acuerdos o consensos.

La interaccién hermenéutica —que se da entre el intérprete v los pro-
ductos lingliisticos de la tradicién— reviste caracteristicas muy parecidas a
las que tiene la interaccién conversacional. En efecto, también se da una
mutua interpelacién que apunta al logro de un entendimiento, el cual no
reposa enteramente en el «texto» ni en el intérprete, sino en el juego de pre-
guntas y respuestas que va surgiendo de esa interaccién: «un tema accede a
su expresién no en calidad de cosa mia o de mi autor sino de la cosa comun
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a ambos» (Gadamer 1991: 467). Sin embargo, se dan también algunas dife-
rencias entre la interaccién conversacional {cara-a-cara) y la interaccién her-
mendutica (en la que se confrontan texto e iniérprete): «En el caso'de los
textos se trata de ‘manifestaciones vitales fijadas duraderamente’, que deben
ser entendidas, lo que significa que una parte de la conversacién hermenéu-
tica, el texto, s6lo puede llegar a hablar a través de la otra parte, del intérpre-
te. Sélo por él se reconvierten los signos escritos de nuevo en sentido... Al
mismo tiempo, y en virtud de esta reconversién a la comprensién, accede al
lenguaje el asunto mismo del que habla el texto. Igual que en las conversa-
ciones reales, es el asunto comun el gue une entre si a las partes, en este caso
al texto v al intérprete [...]. El texto hace hablar a un tema, pero quien lo
logra es en ltimo extremo el rendimiento del intérprete» (Gadamer 1991:
466).

La tradicién es inseparable del lenguaje. La tradicién es tradicién lin-
glifstica y viceversa'. De ese modo, la tradicién deja de ser algo muerto o
reliquia del pasado, pues su esencia linglistica hace que se pueda transmitir
y que interpele de un modo continuo a través del tiempo. Igualmente, «lo que
llega a nosotros por el camino de la tradicién linguistica no es lo que ha
quedado, sino algo que se transmite, que se nos dice a nosotros, bien bajo la
forma del relato directo, en la que tienen su vida el mito, la leyenda, los usos
y costumbres, bien bajo la forma de la tradicion escrita, cuyos signos estan
destinados inmediatamente para cualguier lector que esté en condiciones de
leerlos» (Gadamer 1991: 468).

Cuando uno se enfrenta a una narracién oral o a un texto escrito y se
tiene la sensacién de haberlos comprendido, {qué es lo que en realidad ha
sucedido? Gadamer indica algunos elementos de respuesta: la forma de rea-
lizacién de la comprensién es la interpretacién v la interpretacion se desarro-
lla en medio de un lenguaje que pretende dejar hablar al objeto v es, al
mismo tiempo, el lenguaje propio de su intérprete (Gadamer 1991: 467). En
otros términos, la comprension requiere un conjunto de referencias histéricas
{que nos son dadas en una lengua) y de los conceptos (lingliisticamente
mediados) susceptibles de «brotar» tanto del objeto como del «investigador».
Esas mediaciones hacen que la comprensién sea el fruto de la interpretacién,

! Ciertamente tarnbién los iconos, los emblemas, los dibujos, la pintura, los objetos rituales,
etc. son parte de la tradicién, pero lo son siempre y cuando estén mediados por una
interpretacién linglistica. En cualquiera de los casos, la tradicién tiene como soporte los
signos del lenguaje. En ese sentido, «la esencia de la tradicién consiste en existir en el medio
del lenguaje» (Gadamer 1991: 468).
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la cual no consiste en manipular acriticamente el objeto segin los propios
preconceptos del intérprete, ni tampoco en abandonar tales preconceptos
por completo, pensando que de ese modo uno se desplaza hacia el pasado:
«Interpretar significa justamente aportar los propios conceptos previos con el
fin de que la referencia del texto se haga realmente lenguaje para nosotros»
(Gadamer 1991: 477). Ast, comprender es un proceso de naturaleza linglifs-
tica, puesto gue «no sblo el objeto preferente de la comprensién, la tradicién,
es de naturaleza linglistica» (ob. cit.: 468), sino que también «la compren-
sién misma posee una relacién fundamental con la lingtisticidad» (ob. cit.:
475). No hay modo, pues, de escaparse del lenguaje ni de sus condiciones
histéricas de produccién. Habitamos en medio del lenguaje v es dentro de él
que interactuamos y comprendemaos.

Lo dicho hasta ahora concierne a la interpretacién de la tradicién en
general v no toca directamente el asunto que se ha propuesto abordar el
presente capitulo, que es el de la hermenéutica especificamente referida a los
discursos orales de la tradicién andina. Sin embargo, ello configura un hori-
zonte que puede prevenir contra los extravios conceptuales y que, asimismo,
puede permitir un mejor entendimiento de lo que se hace cuando se analizan
los discursos andinos.

7.2. Lo tradicion oral andina

Vansina {1968: 33-61) ha precisado lo que hay que entender por tradi-
cién oral: los testimonios hablados y cantados, relativos al pasado v que se
fransmiten en cadena, desde el testimonio inicial hasta el que nos llega, sin
perder de vista que «el testimonio es la tradicién interpretada por la persona-
lidad del testigo v condicionada por ella» (ob. cit.: 37).

Situados en el espacio particular andino, donde no ha existido un desa-
rrollo amplio v sostenido de la escritura alfabética, uno se encuentra con que
la tradicion de las poblaciones indigenas se vehiculiza principalmente en for-
ma oral, tanto en quechua como en aimara. Pero sucede también que mu-
chas veces esas formas orales de la tradicién han sido «frasladadas» al papel
con el fin de liberarlas de ciertas condiciones contingentes v garantizarles una
mayor durabilidad en el tiempo v difusion en el espacio; o a veces también
con la intencién de conocerlas mejor para destruirlas con conocimiento de
causa. Asi parece haber sucedido, por ejemplo, a inicios del siglo XVII, con el
manuscrito de las Tradiciones de Huarochirf ([ca. 1608), ver Taylor 1987,y
Salomon y Urioste 1991), primera recopilacién de ritos y tradiciones transcritas
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a una lengua indigena y en la que se dieron motivaciones encontradas: el
padre Francisco de Avila, promotor de la empresa, estaba empefiado en
extirpar idolatrias, en tanto que el transcriptor del manuscrito se orientaba a
preservar la memoria de los ancestros, tal como lo explica al inicio mismo de
su texto:

Runa yndio fiispac Machoncuna figupa pacha quillcacta yachanman
carca chayca hinantin causascancunopas’ manam cananca mapas
chincaycuc hinacho canman. Himanam viracochappas sinchi cascanpas
canancama ricurin hinatacmi canman. Chayhina captinpascanan, cama
mana quillcasca captinpas caypim churani cay huc yayayuc guarocheri
fliscap machoncunap causascanta yma ffeenioccha: carcan ymaynah
canancamapas causan chay chaycunacta.

‘Si, en los tiempos antiguos, los antepasados de los hombres llamados
indios hubieran conocido la escritura, entonces todas sus tradiciones
no se habrian ido perdiendo, como ha ccurrido hasta ahora. Méas bien
se habrian conservado como se conservan las tradiciones y (el recuer-
do de) la valentia antigua de los huiracochas que aun hoy son visibles.
Pero como es asi, y hasta ahora no se las ha puesto por escrito; voy a
relatar aqu{ las tradiciones de los: antiguos hombres de Huarochir,
todos protegidos por el mismo padre, la fe y las costumbres que siguen
hasta nuestros dias.” (Taylor 1987: 40-1)2

Es facil imaginar que, en los albores de la Colonia, los cronistas tanto
espafioles como indigenas hayan intentado recoger los eventos histéricos, y
los usos, costumbres y creencias del periodo prehispéanico. Puesto que las
fuentes escritas eran inexistentes, tenfan que enfrentarse con testimonios ora-
les. A partir de ellos, fuertemente condicionados por sus respectivos testigos,
se empieza a escribir el pasado. Tal como lo expresa Moingt (1993: 44), «un
acontecimiento no accede al conocimiento del historiador sino a través de los
testimonios, v todo testimonio es del orden del discurso: cuenta, interpreta,

2 Comentando este parrafo inicial del manuscrito, Salomon (1991: 2) expresa: «One gets
an strong impression that the creator of these lines was engaged in reconceptualizing the
Andean Mythic tradition rather than destroying its memory». Por su parte, Taylor (1993: 5-
6) dice: «Es interesante que, en una especie de introduccién al documento [Manuscrito
quechua de Huarochiri], el escribiente reflexiona sobre un aspecto de la transcripcion dela
tradicion oral en términos que siguen siendo de actualidad. Compara la vitalidad de las
tradiciones que mantienen los espafioles sobre su poderfo antiguo —gracias a lo escrito—
con el olvido en que siguen cayendo las tradiciones indigenas. Para remediar lo que parece
una pérdida inevitable, el ayudante de Avila resuelve poner por escrito lo que todavia se
recuerda de las costumbres y las creencias de los antiguos hombres de Huarochir». -
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escenifica; con mayor razdn cuando emana de un testigo no ocular, que no
hace sino repetir, pero contandolo a su manera, aquello que otros le han
ensenado». Es decir que todo testimonio hay que tomarlo como discurso, en el
gue se da una construccién razonada que persigue una intencién precisa (ob.
cit.: 73) v que de ninglin modo se encuentra desvinculado de los impulsos de la
vida social (Bakhtin 1981: 293). No se puede, por tanto, interpretar de modo
literal v acritico todo lo que se refiere a propdsito de tales testimonios®.

Dentro de ese mismo tipo de consideraciones, Salomon (1991: 1-2)
dice que el Manuscrito de Huarochiri es, al mismo tiempo, un compendio de
memorias antiguas y el testimonio de una época en la que la persecucién
religiosa y las conversiones estaban a la orden del dfa. Tanto la narracién oral
quechua de los informantes como el mismo trabajo de transcripcién no pue-
den dejar de estar mediatizados por su propio contexto histérico v sociocultural,

De igual manera, en lo que respecta a la relacién de Pachacuti Yamgui
{1879[1615]y 1993 [1615]), habria que poner en tela de juicio su autentici-
dad indigena, que algunos investigadores v aficionados no dudan en atribuir-
le. El estudio y comentario linglistico de Itier (1993a: 129-78) muestra cémo
el citado documento constituye un ejemplo de manipulacién de la tradicion
oral andina por parte de los misioneros y que, en definitiva, «antes de ser una
fuente sobre la tradicién oral y el vocabulario religioso andinos, es un docu-
mento sobre la historia de su colonizacién» (ob. cit.: 172).

No es posible contar hechos del pasado sin que participen en ellos los
condicionamientos histéricos y las coacciones socioculturales del narrador,
sus deseos y preocupaciones, sus conceptos y categorias mentales. Presente
v pasado no estan separados por muros impenetrables o abismos insonda-
bles. A partir de un punto localizado en el presente, uno se relaciona con la
tradicién, estableciendo lazos conversacionales con ella. Como lo expresa
Howard-Malverde (1990: 3), apoyada en De Certeau (1975), el método «con-
vencional» de escribir historia se funda sobre una esencial separacién
aprioristica entre pasado v presente, en la que el pasado suele ser tallado en
periodos; y de lo que en realidad se trata es de relacionar los hechos pasados

% The written sources in Quechua are not quite a ‘vision of the vanquished’. Rather, they
were shaped by the colonial social and political circumstances in which they were written.
Most were written for European purposes: grammars and dictionaries as guides to the
language of the conquered; collections of sermons for priests whose Quechua was not
sufficient to compose the sermons themselves; an official catechism to avoid inadvertently
introducing heretical doctrines because of poor translation; hymns to the European god;
reports on the customs and practices of the conquered.» (Mannheim 1991: 126)
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(que llegan a través de testimonios y en forma discursiva) con la practica de
escribir la historia, una actividad esencialmente articulada con el lugar de
produccién.

7.3. El andlisis del discurso

El dominio del anélisis del discurso es muy amplio y variado. Son mu-
chos los que lo practican: criticos literarios, socilogos, filésofos, antropélogos,
historiadores, etnohistoriadores, periodistas, linglistas, etc.; y el resultado es,
naturalmente, que se tienen andlisis de todo tipo. A grandes rasgos, se po-
drian identificar diversas tendencias: la linglistica textual {Dijk 1972), que va
més alla de la linguistica frasal; el andlisis funcional y estructural del relato,
en lalinea de Propp (1972), Greimas (1983) y Lévi-Strauss (1985); la etno-
grafia de la comunicacién (Hymes 1974, Gumperz 1987), que se interesa por
los factores que intervienen en todo acto comunicativo vy el modo como los
diversos grupos interacttian; el andlisis conversacional, tal como lo realizan
Sacks, Schegloff, Jefferson (Sacks, Schegloff y Jefferson 1978) y Pomerantz
(1978), quienes se interesan por descubrir las reglas subyacentes a toda con-
versacion®.

Cada una de esas orientaciones aborda los aspectos que considera
importantes y, en consecuencia, deja de lado otros; y lo hace asumiendo
determinados puntos de vista. Esto en si es legitimo, pues la complejidad
misma del discurso asi lo justifica. Lo importante seré no «reificar» el punto
de vista parcial y reducir todo el discurso a solo uno de sus aspectos. Aqui
aparecen dificultades de relacién entre las diversas disciplinas de las ciencias
sociales y el granreto de instaurar un didlogo susceptible de llevar a consen-
sos y mutuos entendimientos. Aceptar la relatividad de los propios puntos de
vista es ya un buen comienzo para hacer desaparecer confusiones y encon-
trar respuestas ahi donde a veces uno no se imagina.

Mas que pretender una sintesis de las diversas propuestas, se presentan
tres niveles que no deberfan perderse de vista en cualquier analisis del discur-

4 Para un mayor desarrollo de estas tendencias, remito a Levinson 1983: 286-332, Fasold
1993: 39-88 y Wardhaugh 1993: 239-311. Un comentario critico de la etnografia y del
anélisis conversacional puede ser encontrado en Williams 1992: 148-205. Una orientacién
reciente es la del analisis critico y multidisciplinario del discurso (ver Heller 2001 y las
diversas contribuciones aparecidas en la Revista Iberoamericana de Discurso y Sociedad,
Barcelona: Gedisa).
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so: el nivel pragmadtico, el textual y el lingliistico. Tal distincién no es arbitra-
ria, sino que estd en consonancia con un modo de entender el lenguaje, la
tradicién y su transmisién discursiva.

7.4. Problemuos metodolégicos

A continuacién, se describen brevemente los tres niveles sefialados vy se
puntualiza, para cada uno de ellos, algunos problemas metodolégicos que
podrian presentarse cuando se hacen anélisis de la tradicién oral andina.

7.4.1. Nivel pragmdtico
Descripcidn

El nivel pragmaético tiene que ver con la interaccidn y el entendimiento
entre los interlocutores. Por tanto, incluye asuntos como la deixis, es decir, las
coordenadas que rigen toda conversacién: las personas del didlogo, el espa-
cio, el tiempo vy la jerarquia social; o como los actos de habla, en los que se
expresan las intenciones de los participantes; o también como la situacion
comunicativa més préxima, asi como el contexto més amplio. Si bien todo
acto de transmisién oral relata hechos del pasado, eso se realiza a partir de
un aqui-y-ahora, en el que narrador e intérprete se encuentran en una rela-
cién de oposicién dialégica. En el caso de la interaccién entre texto e intérpre-
te, se requiere una pesquisa hermenéutica previa, auxiliada por el estudio dia-
crénico de la lengua, la paleografia vy otras disciplinas con el fin de establecer
las condiciones y coordenadas bésicas que posibiliten el entendimiento.

Problemas

- Relacién no conversacional entre intérprete y texto

Se esté frente a un problema hermenéutico. éComo llegar a «entender-
se» con un texto cuyos enunciados han sido producidos a partir de un espa-
cio, un tiempo y un universo ideoldgico-cultural distintos de los del intérprete?
Pueden aparecer algunas respuestas equivocadas: (i) hacer caso omiso de la
lingtiisticidad del texto y leerlo solo con el auxilio de los instrumentos concep-
tuales y linglfsticos del intérprete; o, por el contrario, (2) pretender ingenua-
mente liberarse de los propios esquemas, «quemar las naves» y abandonarse
en el mundo del texto. En el primer caso, no se logra hacer que el texto
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«hable», sino més bien uno se escucha a si mismo, lo que se podifa lamar
intérprete-centrismo. En el sequndo caso, se crea la ilusién de hacer hablar al
texto, pero en realidad este no puede decir nada ya que se ha cerrado la
posibilidad de fraduccién de sus contenidos en la lengua v las categorias del
intérprete, previamente destruidas (texto-centrismo). En ambos casos, que
ocurren con frecuencia, se cometen arbitrariedadess interpretativas®. No que-
da otro camino sino el de la «conversacién», es decir, el acuerdo surgido de la
interrelacién intérprete-texto.

- Uso de fuentes no originales

Cuando no se acude al manuscrito original, sino a franscripciones que
contienen distorsiones, se da paso a interpretaciones antojadizas. Asf sucede,
por ejemplo, con el texto de Marcos Jiménez de la Espada (1879) que transcribe
la Relacién de Pachacuti Yamqui®.

5En 1992, Stanbury Hagar «comprende» las constelaciones incaicas a partir del dibujo
cosmolégico de Pachacuti Yamqui, utilizando etnocéniricamente como referencia
interpretativa las constelaciones del zodiaco europeo (Urton 1981: 5, Flores 1993: 504).
Otros ejemplos de lo gue venimos diciendo pueden encontrarse en la resefia critica de Flores
(1993: 503-12). En ella se nos dice que los fundadores de la etnohistoria andina, en su afan
de fidelidad al objeto de estudio, hacen el esfuerzo de eliminar los filtros occidentales o de
buscar fuentes mas frlas (documentacién burocrética, visitas, etc.), pero siguen buscando
«hechos» arrancados de su contexto histérico, con los cuales escribir el pasado andino
prehispénico, el tnico perfodo que en realidad les interesa. Una de las consecuencias de lo
anterior ha sido que muchos de ellos «asumieron que existia una continuidad esencial entre
la cultura precolombina y la del siglo veinte, lo que permitia emplear indistintamente fuentes
de cualquier periodo [...] ningln tipo de historia es posible sin una cronologfa minima que
haga las veces de armazén; de lo contrario entramos en el reino del absurdo, en donde
cualquier cosa es posible —como vincular el pensamiento moche con Sendero Luminoso»
(Flores 1993: 505). El magnifico trabajo de MacCormack (1991) supera muchas de esas
limitaciones; sin embargo, Flores le encuentra algunas debilidades en el uso de las fuentes y
en cierta tendencia a descontextualizar textos e imponerles una impronta dualista andino/
occidental.

6 Como lo expone ltier (1993a: 135-7, 1993b: 555-6), la transcripcién de Jiménez de la
Espada dio origen a nuevas transcripciones y también a traducciones al castellano de los
himnos en quechua que contiene, reproduciendo asf las mismas equivocaciones. Entre estas
se encuentran la traduccién de Miguel Angel Honorio Mossi, aparecida en Lafone Quevedo
1892; la transcripcién y traduccién de Jesds Lara (1979); la traduccién de José Maria
Arguedas (1955), la cual fue reproducida en Esteve Barba 1968. Lo «extrafio» que resulta-
ban esas traducciones se atribuia al caracter incaico y pagano de los himnos y no a los
errores del documento sobre el cual se apoyaban. Otras traducciones que dejan mucho que
desear son la de Meneses (1982) v la de Bendez( (1986). :
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- Errores en la transcripcién paleogrdfica

No basta encontrar el documento original; es preciso, ademas,
transcribirlo convenientemente. Un insuficiente conocimiento de la estructu-
ray la historia de la lengua quechua puede llevar a transcripciones que deli-
mitan palabras donde no se debe o que confunden un término con otro,
generando enunciados que resultan agramaticales. Un ejemplo de elloes la
franscripcién de Szeminski {1985 v 1987), aun cuando se basa en el manus-
crito general de Madrid (Itier 1993b: 556-9).

- Uso acritico de las fuentes

Suele tomarse al autor de un texto {un cronista, por ejemplo) como si
fuera un riguroso y exacto etnohistoriador, olvidando las eventuales manipu-
laciones o distorsiones que hace de la tradicidn oral, destinadas a la consecu-
cién de fines particulares (Urbano 1991: 140). De ahi surge la conveniencia
de una acertada critica textual que, al alterar algunos pardmetros mentales,
permita entender mejor, por ejempilo, el «ciclo mitico de Wiracocha», tal como
lo plantea Urbano (1993: 47): «Importa conocer el trasfondo ideolégico de la
cronistica andina. Este punto es de capital importancia. Todos los investiga-
dores estan de acuerdo sobre ello. ¢Cémo conocerlo? ¢éCodmo detectarlo? En
otras palabras ¢cémo leer un relato mitico o un ciclo separando lo que es
tradicién mitica precolombina y tradicién teolégica espanola? Planteado en
estos términos y guardadas todas las proporciones, el problema es similar al
de la escuela alemana reciente de desmitologizacién de la que Rudolf Bultman
es méximo exponente. En los Andes una via posible de solucién seria la
siguiente: un relato mitico habla por si mismo y expresa el contexto en que se
produce y reproduce. Si, como en el caso mitico de Wiracocha, elementos de
doctrina catholica se introducen en el relato, es precisamente porque el relato
va habla de un hecho novedoso, o sea, de la presencia espafiola en los
Andes. Y en vez de ser una contrariedad o una falta de “pureza” o
“genuinidad”, es més bien la clave que nos permite llegar hasta el haz escon-
dido del ciclo mitico. Porque su objetivo es precisamente justificar la presen-
cia espariola en los Andes y, me atreveria a decir, afirmar la “creacién espa-
nola de los Andes” y no el origen andino del mundo y de las cosas».

- Atencitn a «lo narrado» v olvido del «acto de narrar»

La tradicién que se transmite oralmente, la que antes no ingresé a las
crénicas o relaciones y la de ahora, no puede realizarse fuera de una forma
discursiva, constituyendo asi un evento comunicativo en el que intervienen
diversos factores (participantes, referente, situacién/contexto, propésito, re-
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gistro o estilo, canal, efc.). Sin embargo, en el momento de la transcripcién,
se la despoja de varios de sus componentes. La misma forma de «narraciéns
gue adopta la transcripcién oculta su necesario soporte «conversacionals, Se
corre asi el riesgo de pensar que los eventos, mitos o leyendas —objetos del
relato— son esencias fijas v eternas, por encima de su propia realidad histé-
rica comunicativa’, De alli se deriva la utilidad de distinguir metodolégicamente
entre «lo narrado» y el «acto de narran?®; y, para el caso de la tradicién oral
moderna, de utilizar técnicas de transcripcién usuales en el analisis
conversacional, las que adoptan ciertas convenciones prosédicas para indi-
car pausas breves o largas, caida o elevacién del tong, la intensidad, la
aceleracién o desaceleracién, los traslapes, los segmentos ininteligibles, etc.

- Imprecision al determinar las coordenadas conversacionales

No se suele atribuir una merecida importancia a los elementos deicticos
gue constituyen el soporte de toda interaccién mediada lingtiisticamente: el
yo/tu a partir del cual, en oposicidn, aparece la gran constelacién de las
terceras personas; el agui-y-ahora desde el cual se construyen los espacios y
tiempos del discurso; las formas de tratamiento que revelan las posiciones
sociales y jerarqufa de los participantes®. Merecen igual atencién otros aspec-

7 Es el caso de diversas publicaciones cuya transcripcién no registra la interaccién narrador/
recopilador ni la situacién comunicativa; asi sucede, por ejemplo, con los testimonios quechuas
de Ricardo Valderrama y Carmen Escalante (Valderrama y Escalante 1981 [1977]y 1992).
En cambio, el andlisis de Howard-Malverde {1990), sobre el testimonic que don Eduardo
ofrece sobre la historia de San Pedro de Pariarca, si incluye sus preguntas vy da cuenta de
aquello que esté en juego entre don Eduardo y la investigadora: don Eduardo esta atormen-
tado por la situacién de abandono de su pueblo y quiere que, a través del registro de su
testimonio y de la difusién que se le pudiera dar, el resto del mundo lo sepa y haga algo en su
favor. Lo que cuenta del pasado tiene mucho que ver con su momento presente, sus angustias
y deseos. Como lo expresa la misma investigadora: «l suggest that we can find a note of
rebellion in the words of this text on two levels: in the subject manner itself, and in the pragmatic
use to which that subject matter is put in the contemporary context. [ propose that this is a story
born of social and political crisis, preserved in memory not merely as a record of times past but,
above all, as a tool with which to act upon the present. A further reason for wishing to publicize
the text is that its narrator expressly wished it so» (Howard-Malverde 1990: 2).

8 Howard-Malverde (1989: 6, 1990: 4) establece un contraste entre story told y storytelling,
y recuerda otras etiquetas para la misma distincidn: narrated event frente a speech event
(Jakobson 1971), world represented frente a world representing the text (Bakhtin 1981).

? Entre los estudios sobre las formas de tratamiento de los textos coloniales, tenemos el de
Dedenbach-Salazar (1993) y el capitulo 5 del presente volumen. Estudios de este tipo
pueden resultar ilustrativos sobre las relaciones entre estratos v la discriminacién en la
sociedad colonial.
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tos conversacionales como el médulo pregunta-respuesta (willasaykichu, ‘¢te

cuento?’/ari, ‘si’), las senales faticas que refuerzan el contacto entre
interlocutores (riki, ‘¢no es cierto?’), los turnos de habla (A-B-A-B...).

7.4.2. Nivel textual
Descripcidén

El nivel textual se refiere al modo como esté «tejido» el discurso: sus
conexiones y estructura. Interesa, por tanto, tratar asuntos como el de la
coherencia lineal (anéfora, catéfora, elipsis); los conectores légicos (secuen-
cia, consecuencia, contraste, adicién, orden, etc.); la distincién de tipos
discursivos (relato frente a conversacion; el problema de los «géneros»); los
elementos constitutivos de la narracién, es decir, la orientacién, la complica-
cion de la accién, la evaluacion, la resolucién y la coda (Labov y Waletzky
1976, Lavandera 1985: 142, Godenzzi 1989, Godenzzi y Vengoa 1992): los
didlogos, los que se encadenan en turnos de habla y los reportados; la orga-
nizacion global del texto, tanto la sintagmatica, en cuya secuencia van apare-
ciendo los personajes, los escenarios, las acciones y programas narrativos,
como lla paradigmadtica, que da cuenta de las oposiciones semanticas funda-
mentales.

Problemas

- Poca atencién prestada al texto en sf mismo

Una interpretacién seméntica coherente no puede sino apoyarse sobre
una interpretacion textual igualmente coherente. ¢Cémo lograr esto tltimo?
Prestando atencién a la «continuidad de foco» que es mantenida por la refe-
rencia textual, en la que determinadas palabras (pronombres, demostrativos,
adverbios) remiten anaférica o cataféricamente a ofros segmentos teméticos
del texto (Wiesse 1988: 194-5, Godenzzi y Vengoa 1992), lo cual nos ayuda
a seguir el argumento discursivo segtin la conexién sea de secuencia, contras-
te, consecuencia, adicién, orden, etc. Existen otros aspectos textuales como
las repeticiones (de palabras o locuciones) o las onomatopeyas cuya funcién
general de énfasis o imitacién produce en cada texto efectos de sentido par-
ticulares. Otro aspecto textual, que ha sido bien trabajado por Itier (1993a:
140, 1992b), es el referido a las secuencias paralelas de la tradicién andina,
también estudiadas por Husson (1984, 1985), Mannheim (1986) y Salomon
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(1991: 35)'°. En general, esos aspectos relativos a la construccién intrinseca
del texto, con algunas notables excepciones, estan bastante descuidadosen
los anélisis que suelen hacerse de los testimonios orales andinos.

- Caracterizacién arbitraria del «pensamiento mitico andino»

El pensamiento mitico, como lo sugiere Lévi-Strauss {1985), consiste
en un conjunto de reglas que hacen coherentes los elementos presentados
como incompatibles o contradictorios. Tales reglas, por ejemplo, permiten
descubrir, en la mitologfa jibara, lo que puede haber en comin entre la alfa-
rerfa, los celos conyugales y un pajaro que come insectos. El pensamiento
mitico establece una fransferencia de sentido entre cédigos con el fin de
reconstruir un campo semantico comin, en su afén de buscar la aprehensién
de una estructura global de significacién; de ahi la utilidad del aporte del
estructuralismo que, en su contrapunto sintagma/paradigma, puede poner
cierto orden v rigor en los andlisis. Los trabajos de Propp, Lévi-Strauss y
Greimas, entre otros, son ejemplos ilustrativos de ello. El hecho de descuidar
aspectos como esos puede facilmente llevar a lecturas superficiales y a pasar
por alto operaciones seménticas que no estén manifiestas en la linearidad
discursiva; v, peor aun, puede conducir a atrevidas descripciones de un pre-
tendido pensamiento mitico andino (Urbano 1993: 42) y a construir capri-
chosas versiones de una supuesta metafisica de la Pachamama. Obviamen-
te, el mismo estructuralismo no esté libre de cometer excesos y de caer en
parecidas arbitrariedades.

7.4.3. Nivel lingtiistico
Descripcion

El nivel lingiistico engloba aspectos que tienen que ver con la seman-
tica léxica, la seméantica gramatical, la sintaxis y los medios de expresién (lo
fonético-fonolégico y lo prosédico). Entre estos subniveles se da una «prece-
dencia» de cardcter l6gico, en la que lo seméntico es lo fundamental y a cuyo
servicio se ordenan los otros subniveles. Un analisis lingtifstico resulta de

10 | 5 ytilidad de ese tipo de anélisis puede ayudar a deslindar diversas tradiciones: la
europea utiliza recurrencias métricas y fénicas muy regulares, mientras que la andina prefiere
los paralelismos o dobletes semanticos. En los himnos quechuas de Pachacuti Yarnqui, uno se
encuentra curiosamente no con soluciones andinas, sino con estructuras binarias o ternarias
caracteristicas de la prosa castellana del Siglo de Oro (Itier 1993a: 140).
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especial importancia para la correccién de las interpretaciones léxicas v
morfolégicas de las palabras v enunciados que contiene un texto.

Problemas

- Definicién incorrecta o imprecisa de significados

Cada término léxico posee, en el sistema, un conjunto de rasgos
semanticos que constituye su semema; es evidente que, en el uso discursivo,
el semema hace alguna referencia especifica y adquiere determinadas con-
notaciones unidas a una circunstancia. (Cémo llegar a unir el significado
«nuclear» y estable, comin a todos sus usos ocasionales? Habida cuenta de
la resemantizacién que han sufrido varios vocablos quechuas por parte de los
misioneros espaiioles, la tarea resulta dificil y se hace necesaria una investi-
gacién filolégica, siempre aproximativa, tal como la practican algunos lin-
gliistas contemporaneos. Taylor (1976, 1980, 1987), por ejemplo, ha realiza-
do una reconstruccién seméntica de términos como supay, kamay, kallpa,
hucha, pacha, yaya. Por su parte, Itier {1993a: 151-69) emprende un estudio
de los términos pacha yayachic y runa wallpag. Tomar a la ligera el valor
semantico del léxico hace que se caiga en confusiones y errores interpretativos,
a veces no de pequena monta!l.

- Desatencién a los morfemas con implicancias pragmdticas
El analisis morfolégico del quechua empleado en el discurso puede
resultar revelador de aspectos relacionados con la oralidad, la orientacién

11 Se podria mencionar, como ejemplo de ello, las glosas que Szeminski (1985: 254) ofrece
para Pacha Kamag. La definicién de este término como «creador y alma del mundo» puede
ser tributaria del significado otorgado por los misioneros coloniales y no corresponder al
significado que se postula como original, pues kama- no tendria tanto que ver con creacion,
sino con el rasgo de «globalidad» («todo, total, llenar») v el de «orientacién» (<hasta, incumbe
a, merece») (Taylor 1976: 234) y de ahi que Itier (1992b: 1023) lo defina como «adaptarse
aun volumenw, coincidiendo en ello con una de las acepciones dadas por Domingo de Santo
Tomas (1951b [1560]: 245): «caber en alguna cosan, a partir de lo cual pueden generarse
diversos efectos de sentido como «transmitir la fuerza vital para que todo sea como tiene que
ser». Esta acepcién si pareciera estar en mayor consonancia con el significado propio del
vocablo, pues «el mundo animado de los Andes evoca un horizonte mucho més vasto que su
equivalente occidental; toda cosa que posee una funcién o un fin estd animada para que su
funcién o su fin puedan ser realizados: los campos, las montafias, las piedras asf como los
hombres» (Taylor 1976: 235). Por su parte, Torero (1974: 94, 1990: 251) define el nombre
Pachacdmac como «animador y regulador del mundos». Cerrén Palomino (1987a: 43) ilustra
con otros ejemplos el peligro de pasar por alto un examen critico interno de las fuentes
lexicogréficas tempranas.
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espacial y el carécter testimonial/no testimonial de lo que el hablante cuenia
En efecto, el sufijo verbal -mu- indica que la accién se orienta hacia un
determinado punto, pudiendo ser este el hablante o algtn lugar, segin el
contexto en que se dé la conversacién; v el uso de -mu- en relatos que nos
llegan transcritos delata su procedencia oral (Howard-Malverde 1990: 74-
5). Se da una «concordancia» morfolégica entre el pasado -rga- v el
atestiguativo -mi, por cuanto ambos remiten a que el testimonio se basa en
un conocimiento personal; en tanto que la concordancia entre el pasado
-sqa-y el reportativo -si conviene més bien al testimonio indirecto, el propio
de la tradicién oral (ob. cit: 76). Obviar esos asuntos serfa malgastar la
riqueza informativa que algunos sufijos gramaticales pueden ofrecernos so-
bre la localizacién del discurso v el hablante en el tiempo v el espacio.

- Imprecisién en la interpretacién morfolégica de la transcripcién

Al enfrentarse con fa fuente original, pueden surgir dudas sobre la trans-
cripcién de algunos segmentos. El manejo del significado de los morfemas
del quechua y la coherencia semantica de lo que se intenta transcribir pue-
den ayudar a superar problemas de interpretacién y transcripcién, Un ejem-
plo: un enunciado del quinto himno de Pachacuti Yamqui es transcrito ancha
hina-lla-tag-mi por Szeminski v ancha hina-lla-tag-fia por Itier; v, sin pretender
estar completamente seguros, se podria decir que se tienen mejores argumen-
tos para postular la «correccién» de la segunda transcripcién, ya que tal
enunciado expresa un deseo ‘v siempre sea asi’, lo cual concuerda con el
discontinuativo -fia, pero no con el afirmative -mi (Itier 1993b: 558).

- Desatencién a los aspectos fonoldgicos de la transcripcion

Es provechoso utilizar los textos coloniales escritos en quechua como
evidencia de la lengua hablada en la época; en esa tarea resulta clave la
identificacidn de los fonemas, con cuya ayuda pueden distinguirse variantes
lingtifsticas regionales y deducir procedencias de las fuentes escritas. Esto, a
su vez, redunda en favor de una mejor ubicacién histérica del texto v sus
condiciones de produccién. Notables avances orientados en esta direccién
son los de Cerrén Palomino (1987a), Mannheim (1991: 125-234) y Torero
(1974, 1990, 2002).

12 Como lo evoca Howard-Malverde (1990: 75}, «this intrinsic here-and-now dependency
of the semantic content of -mu- has been emphasised by Willem Adelaar [1997] in his
analysis of the suffix in the Huarochiri manuscript. Its usage there reveals uncertainty on the
part of the Quechua scribe as to how handle it in the medium of writing, where the relation
between the act of speaking and the act spoken about is fundamentally transformed». -
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Conclusion

Al recorrer cada uno de los tres niveles del andlisis discursivo, se ha ido
elaborando una suerte de inventario de posibles problemas metodolégicos
susceptibles de aparecer en el momento de relacionarse con la tradicion oral
andina; al mismo tiempo, se han ido ilustrando tales problemas con algunos
ejemnplos. Asi, en el nivel pragmdtico, se han senalado los siguientes proble-
mas: relacién no conversacional entre intérprete vy texto, uso de fuentes no
originales, errores en la transcripcién paleogréfica, uso acritico de fuentes,
atencién a «o narrado» y olvido del «acto de narrar», imprecisién en la deter-
minacién de las coordenadas conversacionales; en el nivel textual, poca aten-
cién prestada al texto en sf mismo, caracterizacién arbitraria del «pensamien-
to mitico andino»; en el nivel lingtifstico, definicién incorrecta o imprecisa de
significados, desatencién a los morfemas con implicaciones pragméaticas,
imprecision en la interpretacién morfolégica de la transcripcién v, finalmen-
te, desatencidn a los aspectos fonolégicos de la transcripcion.

Las raices de estas consideraciones metodolégicas hay que encontrar-
las en la reflexién hermenéutica contemporénea v los recientes desarrollos de
la lingliistica pragmética. En tanto tributarias de esa parcela del pensamien-
to, no pretenden sustituir ni imponerse sobre los procedimientos v métodos
particulares de las ciencias histérico-sociales, sino més bien interrelacionarse
y complementarse con ellos. Lejos de presentarse como modelo tnico, estas
propuestas buscan contribuir a una mejor comprensién de la rica tradicién
oral de los pueblos andinos.

Ii1
LENGUAS EN CONTACTO



8. Discordancias de ayer vy de hoy:
el castellano de escribientes quechuas vy aimaras

Uno de los efectos de la irrupcién europea en América fue el choque de
dos sistemas diversos de representacién grafica, En los Andes, se utilizaba el
quipu, instrumento hecho de cordones anudados, destinado a almacenar la
informacién necesaria para organizar la vida econémica, politica y social’.
Los conquistadores trajeron la escritura alfabética. Mientras el primer siste-
ma (semasiogrdfico) representaba el mundo referencial, el segundo
{fonogrdfico) representaba los sonidos del habla (Salomon 2001b). Los ma-
los entendidos vy conflictos originados en esa distinta modalidad de lectura se
hicieron presentes desde el primer momento de la conquista. El misterio con
que los espanoles envolvieron a la escritura fonética hizo més eficaz su virtud
avasalladora (Todorov 1987: 88, Hernandez 1985: 59-62).

Un temprano reflejo por parte de algunos miembros de la sociedad
andina, como es el caso de Guamén Poma de Ayala, fue el apropiarse de la
lengua castellana v de la escritura alfabética como forma de acceder e infltir
en los circulos de poder absolutista espariol, recuperando asf parte del poder
perdido (Adorno 1989: 35-6, Ortega 1986: 205). A lo largo de la Colonia v la
vida republicana, esa respuesta lingiiistica a la dominacién se ha ido hacien-
do cada vez més intensa v persuasiva. En la actualidad; la poblacién bilin:
glie andina se ha incrementado?, y sus demandas y estrategias de participa-
cién en los circuitos del poder se hacen sentir cada vez mas.

Es innegable que en el castellano de hablantes cuya primera lengua es
el quechua o el aimara, desde Felipe Guaman Poma de Ayala hasta sus
actuales herederos culturales, se dan rasgos peculiares que han llevado a que
se hable de un «castellano andino», muchos veces discriminado y-calificado

! Diversos estudios sobre los quipus pueden encontrarse en Ascher y Ascher 1981, Urton
1998 y Mackey et al. 1990. Para una discusion mas amplia sobre el grafismo anding en
general, ver Salomon 2001ay 2001b.

2 Seguin el censo de 1940, en el Perti se tenfa 816.967 bilingiies quechua-castellano vy
47.022 bilinglies aimara-castellano. Segin el censo. de 1981, se cuenta con 2.012.000
bilinglies quechua-castellano y 236.340 bilingles aimara:castellano (datos tomados de
Pozzi-Escot 1987: 59). :
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de «motoso» (Urioste 1980: XXVIII-XXX], Rivarcla 1989: 157-8, Cerrén
Palomino 1990, 2003).

Si se acepta que la escritura alfabética es un anélisis lingiifstico que
conlleva cierto grado de conciencia (Hagége 1985: 78-9) y que, por lo tanto,
supone un mayor control que el que se ejerce sobre la palabra hablada, ése
puede asumir que la escritura del castellanc por parte de quechuas v aimaras
estard libre de desajustes e interferencias? En el presente capftulo se exami-
naré, en muestras del castellano escrito por hablantes maternos de lenguas
vernéaculas, esas dos importantes instancias de manifestacién de la concor-
dancia gramatical: el género y el nimero.

La concordancia

El gramético sevillano Antonio de Nebrija, en su Gramdtica de la lengua
castellana, se refiere a la concordancia en términos de «orden o aiuntamiento
de partes», «concordancia» y «concierto» (Nebrija 1980 [1492]: 203-4). An-
drés Bello (1981: 499), por su parte, dice que la concordancia «es la armonfa
que deben guardar entre si el adjetivo con el sustantivo, v el verbo con el
sujeto».

El fenémeno de la concordancia surge en la operacién lingtiistica de
linearizacién de las estructuras: «a concordancia es una marca formal de
relacién a la vez seméntica y funcional entre diferentes partes del enunciado»
(Pottier 1972: 173); nace de la preocupacién por asegurar la transmisién del
mensaje lingtifstico por medio de la redundancia, en «supetficie», de un sema
determinado (Schmidely 1983: 53, Pottier 1974: 86). Para los fines de esta
exposicion, interesan los semas que se refieren al género femenino/masculino
v al nimero singular/plural.

Escribientes de ayer v de hoy

Con el fin de realizar este estudio, se ha seleccionado, para el periodo
colonial, El primer nueva corénica y buen gobierno de Felipe Guaméan Poma
de Ayala {1980 [1615]), autor de origen quechua, y la Relacién que escribié
Francisco Topa Yupanqui, escultor de la imagen de la Virgen de Copacabana,
de posible origen aimara, y que fue transcrita por Alonso Ramos Gavilan
(1976 [1621]), en el libro II, capitulo VI de su Historia de Nuestra Sefiora de
Copacabana. Para identificar a esos autores, se utilizaran las siglas:

G.P: GuaménPoma
T Y. Topa Yupanqui
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Para el perfodo actual, se han seleccionado relatos y monografias de
cuatro individuos, varones, egresados de centros de educacién superior: dos
de origen quechua y dos de origen aimara. Se presentan sus caracteristicas y
las siglas para identificarlos:

Q-1 Magfster en Lingiifstica Andina y Educacion (Universidad Nacio-
nal del Altiplano, Puno). Edad: 30 afos. Nativo de una comuni-
dad quechua de la provincia de Azéngaro, departamento de Puno.

Q-2: Técnico agropecuario (Instituto Superior Tecnolégico, Urubamba,
Cuzco). Edad: 23 afos. Quechuahablante, nacido en Coyllurqui,
provincia de Cotabambas, departamento de Apurimac.

A-T: Licenciado en Lingiiistica (Universidad Nacional Mayor de San
Marcos, Lima). Aimara, de Ch’ilicapata, distrito de Conima, pro-
vincia de Huancané, departamento de Puno.

A-2: Licenciado en Antropologia (Universidad Nacional del Altiplano,
Puno). Aimara, de Chamchilla, distrito de Acora, provincia de
Puno, departamento de Puno.

8.1. Discordancios de género

El principio de la concordancia de género exige que los determinantes
adopten el género del sustantivo al cual son incidentes.

8.1.1. Discordancias en la frase nominal
Se muestran discordancias entre articulo y sustantivo:

- Siglo XVIL:
«los dies plagas» (G. P: [27])
«murieron los tres ufrgenes y donzellas» (G. P: [139])
dlogo fui a Choquisaca a pedir el licencia» (T. Y.)
«de alli o llevamos al celda del padre predecador» (T. Y.)
«en el capilla de San Pedro» (T. Y.) .
«El primer vez que lo impesabamos [...] on hechora del Vergen di barro»
(T.Y)
- Siglo XX:
«en la vientre de su madre» (Q-1)
«un achacoso zorra» {A-2)
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Se pueden encontrar las mismas discordancias entre el cuantitativo yel
sustantivo:

- Siglo XVII:
«Ningtin nacién a tenido este costumbre» (G. P: [66])
«el quarto edad» (G. P: [78])
«Todo su hacienda» (G. P: [109])
- Siglo XX:
«aunque con muchos consecuencias» (Q-2)
«todo la poblacién de la comarca» (A-2)

En lo que respecta a la relacién entre sustantivo y adjetivo calificativo,
se encuentra:

- Siglo XVII:
«¥ de los dichos esparioles se ensefian los dichos yndios deste rreyno
malos costu[m]bres» (G. P: [61])
«Acauado esta dicha uecita» (G. P: [249])
«Este mes esta la comida maduro» (G. P: [245])
«O qué lindo ley [...]'» (G. P: [226])
«Como las mugeres esparioles» (G. P: [224])
«una pena grandicimo» (G. P: [146])
- Siglo XX:
«de igual modo llevan chicha preparado a base de harina de maiz» (Q-2)
«compran frazadas sintéticos» (Q-2)
«mazamorra allpi, preparado de toda clase de harina» (A-2)
«tenfa lombrices sancochados» (A-2)

Si se examina la concordancia entre sustantivo y adjetivo demostrativo,
se tiene:

- Siglo XVII:
«aquellos pobres sanctas dnimas» (G. P: [21])
«y aquella lugar» (G. P: [51])
«esto me hichora» (T. Y.)
- Siglo XX:
«estos como otros comunidades» (Q-2)
«por otros autoridades» (A-2)

Discordancias de ayer y de hoy 151

También se dan discordancias entre el sustantivo o frase nominal y el
pronombre que los sustituye. Asf:

- Siglo XVII:
«y las plumas los guardauan para los Yngas» (G. P: [207])
«y le dixe que no lo pronunciase la sentencia» (G. P: [107])
- Siglo XX:
«Esta operacion lo realizan las comadres» (Q-2)
«una vez que acepta se lo llievan a la mujer» (Q-2)

8.1.2. Discordancias en el enunciado
En el enunciado atributivo encontramos:

- Siglo XVIL:
«Jodo su hazienda no era suyo» (G. P: [109])
«La dicha corénica es muy (til y provechoso v es bueno para emienda
de uida» (G. B: [1])
«su tierra es pobricimo» (G. P: [182])
«por que estava el Imagen acabado, e blanqueado» (T. Y.)
- Siglo XX:
«Una parte de las haciendas fueron convertidos en cooperativas de pro-
duccién» (Q-1)
«Esta prdctica es muy bueno»(Q-2)
«Esta fiesta es rotatorio» (Q-2)
«Cuando la casa esta construido en su totalidad» (Q-2)
«La mujer es mas protegido por sus padres» (A-1)
«Cuando una obra o vivienda es terminado se realiza una fiesta» (A-1)
«las leyes que daba este brujo era cumplido por todo la poblacién de la
comarca» (A-2)

8.1.3. Andlisis e interpretacion
Si bien la operacién de concordancia de linearizacién de estructuras

genera conflictos semantico-sintécticos inherentes a cada lengua®, adverti-
mos que nuestros antiguos y modernos autores verian de un modo particular

3 Para el caso de la «<norma culta» de Madrid, encontramos, por ejemplo: «las botas es muy
préactico» (Quilis 1983: 90). :
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el principio de la concordancia de género. La falta de concordancia entre el
sustantivo v sus determinantes revela la inseguridad y el frecuente fracaso, de
quechuas y aimaras, en atribuir una marca de género al sustantivo castella-
no. En efecto, tanto en el quechua como en el aimara, el género no es un
constituyente del sustantivo. Pasar del quechua o del aimara al castellano
supondré la adquisicién de una nueva categoria, la distincién «género mas-
culino/género femenino», practica que de todos modos resulta algo arbitra-
ria*. Esta circunstancia condiciona e interfiere la adquisicion del castellano
como segunda lengua v hace comprensible la causa de las numerosas discor-
dancias de quechua y aimarahablantes.

Advertimos también que se dibuja una tendencia: atribuir al adjetivo
un género neutralizado, que ha perdido su capacidad de oposicién entre
masculino/femenino. Se tendria, asi, una forma invariante de adjetivo enlo
que concierne al género:

Sustantivo Adjetivo

(femenino) {género neutralizado)
COSTUMBYES ..o malos

comida ... maduro

oY e, lindo

ITUGEIES «..vvveeeeeiieeneerereeeesaiieee e espafioles

PEIA oot grandicimo

chicha ..o preparado

frazadas ........cooceevveiiii e sintéticos

ZOIT@ evvereeeieeeeieiee e eeeeneesenenenene achacoso

El adjetivo no tiene en si mismo el género, dependiendo para ello del
sustantivo. Puesto que el género del sustantivo castellano presenta problermas
aquechuay aimarahablantes, es comprensible la falta de concordancia de los
adjetivos, tanto en la frase nominal como en el anunciado atributivo, y que se
tienda a buscar una forma invariante, tal como sucede en sus lenguas mater-
nas. Lo mismo podemos decir en lo que se refiere a los pronombres. En el

* Al respecto Wandruszka (1976: 272) dice: «El género gramatical es una forma lingiifstica
con sentido alli donde en el género natural y en el género metaférico comprende uno de los
hechos fundamentales de nuestra experiencia [...] el empleo forzoso del género gramatical

para las cosas, ya sea como triparticién [...] o biparticién [...] es una carga sin sentido en
nuestras lenguas».
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ejemplo «y las plumnas los guardauan para los Yngas» (G. P: [207]), el pronom-
bre los sustituye a la frase nominal las plumas, neutralizando la oposicién mas-
culino/femenino y adoptando solo el género neutralizado.

8.2. Discordancias de niimero

El principio de la concordancia de nlimero exige que los determinantes
adopten el nimero del sustantivo al cual son incidentes, v que la base y el
predicado lleven la misma marca de niimero.

8.2.1. Discordancias en la frase nominal
Discordancias entre el articulo y el sustantivo:

- Siglo XVILI:
«me lo dexeron que los Natorales no se pueden hazer el Imdgenes del
Vergen» (T.Y.)

- Siglo XX:
«Las tecnologia desarrolladas en la época prehispanica» (Q-1)

También se dan discordancias entre el cuantitativo v el sustantivo:

- Siglo XVIL:
«y toda las fiestas lo propio decfa la dicha misa» {(G. P: [21])
«toda estas diligencias se hacia por amor de la rreptblica» (G. P: [207])
- Siglo XX:
También creen que todo sus costumbres es por gracia del Senor» ((-2)
«Toda estas actividades» (Q-2)

Si se considera la relacion adjetivo-sustantivo, se tiene:

- Siglo XVII:
«y es una de las méas graue cosas» (G. P: [52])
«porque son ferds animales que come gente» (G. P: [271])
- Siglo XX:
«La gran parte de las familias campesinas [...] no tienen alternativas
coherente frente al problema de la tierra» (Q-1)
«Los aimaras forjado en la meseta altiplanica» (A-1)



154 Juan C. Godenzzi
Discordancias en relacién con el pronombre:

- Siglo XVII:
«no habia ladrones ni salteadores porque lo castigaban muy cruelmen-
te» (G. P: [70])
< a los que no las guardaug, lo mandaua matar y consumir» (G. P:
[239])
«tomas las hojas v lo atan en palos» (G. P: [276])

- Siglo XX:
«A los ninos [...] cuando nacen lo envuelven con una tela» (Q-2).

8.2.2. Nivel del enunciaodo
Discordancias en el enunciado afributivo:

- Siglo XVII:
«Fue puesta estas dichas hordenansas generales» (G. P: [194])

- Siglo XX:
«en la parte baja es més diversificada los cultivos que el pisc puna» (Q-
2)
«las leyes que daba este brujo era cumplido por todo la poblacién» (A-
2)

Es muy comtn encontrar discordancia entre la frase nominal (FN) v la
frase verbal (FV) de los enunciados de voz activa y voz media:

- Siglo XVII:
«En este tiempo tenia mucho pleyto los yndios del pueblo de Gran
Canaria» (G. P: [20])
«unos dansauan, otros baylaba, otros cantauan con tambores y mucicas»
(G.P:[141)])
<Y entra pistelencia en los ganados y se muere muchos de carachi» (G.
P:[251])

- Siglo XX:
«Las comunidades campesinas reconocidas por el Estado tiene mayores
perspectivas de gestién» (Q-1)
«No se presenta muchos problemas» (Q-2)
«entonces llega los castigos» (A-1)
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8.2.3. Andlisis e interpretacion

Aligual que en el caso del género, si bien muchas discordancias tienen
que ver con conflictos seméntico-sintacticos nacidos de situaciones comple-
jas y de los avatares de la puesta en relacién®, se advierten faltas de concor-
dancia que, en un contexto fuertemente hispénico, serian inusuales.

La categorfa de nimero en el quechua v en el aimara no es una marca
obligatoria. Es el propio contexto discursivo o situacional el que se encarga
de marcar el significado de «singularidad» o «pluralidad», de ahf que el sus-
tantivo en esas lenguas no tenga que llevar necesariamente una marca de
numero, Como consecuencia de ello, tampoco es obligatoria la concordan-
cla de nimero entre la FN y la FV. Este hecho explicaria, por efecto de
susirato, el surgimiento de desajustes en la concordancia del castellano, tan-
to en la FN como en el enunciado.

Igualmente, se observa surgir una tendencia: cuando ya se ha marcado
una o dos veces el niimero, se puede prescindir de otras marcas que, proba-
blemernite, resultarfan redundantes para la sensibilidad de los quechua vy
aimarahablantes. Asi sucede, por ejemplo, en relacién con el pronombre.

«as dichas ualdias [chacaras] y rrealengas lo sembrauan para la comu-
nidad» (G. P); [251])

«Alos nifios [...] cuando naces lo envuelven con una tela»(Q3-2)

De la misma manera, en la relacién entre la FN v la FV del enunciado:

N FvV

los castigos ......cocvveeveinrerenne. llega

muchos problemas ................ se presenta

las comunidades...........c........ tiene

MUChOS ...vvvviiiir e, se muere

10S NIAOS ...vvvvee e quedaba bautizado
lasleyes ......ccccevvieieciieeenenne, era cumplido

5 Por ejemplo, para el caso de la «norma culta» de Madrid: «los negros espirituales es la
expresién del dolor y de la esclavitud de un negro»; «los hombres es un trozo de materia»
{Quilis 1983: 90). :
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Conclusion

Se ha podido constatar que, al menos en lo que se refiere a las concor-
dancias gramaticales, el castellano escrito por autores indigenas andinos no
esté libre de interferencias y desajustes derivados del contacto linglistico en
una situacién asimétrica de poder. Asf:

1.  Sibien es inherente al castellano la arbitrariedad en la atribucién de
género al sustantivo, en el uso escrito del castellano que hacen nuestros
autores quechuas y aimaras se da una seria perturbacién que atenta
contra el principio del género del sustantivo. ¢Hasta qué punto el sus-
tantivo del castellano andino podria verse liberado de esa carga, tal
como lo hacen el inglés, el quechua o el aimara?

2.  Buena parte de las discordancias de ntimero encuentran su raiz en una
préactica mas libre que afecta el comportamiento habitual del sustanti-
vo (singular/plural, segin el contexto discursive). éNo podré el castella-
no andino consolidar esa practica?

3.  Elprincipio de la concordancia de género v niimero encuentra fuertes
resistencias, pudiendo llevar ese hecho a una reduccién de la redundan-
cia y, por tanto, a una economia de la concordancia. ¢No va acaso el
castellano andino hacia una reduccién de las excesivas marcas de gé-
nerc y namero?

Todo eso revela la persistente dificultad de los quechua v aimarahablantes
en adquirir el castellano oral v escrito como un sistema plenamente diferen-
ciado de sus lenguas vernaculares; pero, al mismo tiempo, revela la posibili-
dad que tienen de desencadenar nuevas virtualidades y cambios que estarfan
definiendo un castellano y un estilo propiamente andinos al servicio de nece-
sidades expresivas también nuevas y originales.

.
|
.
¢

9. Transferencias lingiiisticas
entre el quechua y el espariol

Desde gue la lengua castellana entra en contacto con la lengua del
inca, en el siglo XVI, se inaugura una etapa, que llega hasta nuestros dias, de
variadas y reciprocas influencias!. Muchas de las transferencias linglifsticas
que se dieron entre el quechuay el castellanc en los albores de la Colonia se
mantienen hasta ahora; sin embargo, lo que interesa en este capftulo no es
establecer su continuidad en la historia, sino més bien detenerse en algunas
de las transferencias que se dan actualmente enire las dos lenguas en el
contexto del sur andino peruano.

Dadas las caracteristicas del proceso histérico de contacto lingiifstico
en los Andes, se ha configurado un patrén asimétrico en términos de poder y
presién sociocultural, segtn el cual el castellano aparece como la lengua
hegeménica v el quechua como la lengua subordinada?. Esta circunstancia
condiciona la préctica lingtifstico-comunicativa de la poblacién, asi como las
influencias de una lengua sobre la otra, atribuyendo a estas significaciones
socialmente relevantes. Nociones teéricas como la de ecologia social del len-
guaje pueden resultar particularmente productivas para dar cuenta de los
cambios y variaciones lingilisticas dentro del marco de los grandes procesos
sociales de las poblaciones andinas®.

! Algunos fendémenos de transferencia linglifstica en los Andes, registrados en documentos
pasados, han sido estudiados, entre otros, por Rivarola (1990a, 1990b, 1992) y Cerrén
Palomino (1991, 1992b, 2003). Ver también el capitulo 8 del presente volumen.

2 Son varios los trabajos que han llamado la atencidn sobre el carécter «diglésico» de las
sociedades en las que el quechua u otra lengua amerindia se enfrenta al castellano; en
particular, pueden consultarse los de Lopez (1990: 91-128), Ballén (1990: 253-301) v
Cerrén Palomino (1990: 153-80).

3 Mannheim (1991) apela a la nocién de ecologia social del lenguaje para su estudio acerca
del proceso de cambios del quechua surefio del Pert. El mismo autor precisa qué hay que
entender por tal nocién: <The social ecology of language consists of the way in which linguistic
differences are organized and set into a social landscape: of the way in which language and
dialect differences are institutionally channelled and used; of the degree to which diversity is
encouraged or, conversely, restricted by language standardization; of the particular contexts of
written attestations; of the social evaluation of linguistic differences; and of the cultural and
psychological resonances of linguistic differences for their speakers» (Mannheim 1991: 31-2).
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Con el fin de organizar las variadas transferencias entre el quechua vy el
castellano de un modo coherente, se toman en cuenta los aportes tedricos de
Guy (1990) v Ross (1990) por tipificar los cambios lingtiisticos v, en especial,
el marco analitico que Thomason y Kaufman (1991 [1988]) aplican al cam-
bio lingtistico inducido por contacto, segin el cual cabe distinguir dos tipos
de transferencia linglistica: el préstamo (borrowing) v la sustitucién
(interference through shift)*. El préstamo se da en una situacién de manteni-
miento de la propia lengua, a la cual sus mismos hablantes le incorporan
rasgos externos. De un modo invariable, en tal situacién, los primeros ele-
mentos externos que ingresan en la lengua son elementos léxicos. En cambio,
la sustitucién se da en una situacién de cambio de lengua (de la lengua-
fuente a la lengua-meta} y es el resultado producido por hablantes que ha-
blan la lengua-meta con interferencias de su lengua materna. En ese caso,
las transferencias no comienzan por el vocabulario, sino por los elementos
estructurales (Thomason y Kaufman 1991 [1988]: 37-9).

9.1. Préstamos lingiiisticos
9.1.1. Préstamos que el quechua se hace del castellano

Es frecuente encontrar elementos éxicos del castellano en los més va-
riados discursos quechuas de los propios quechuahablantes. Los largos siglos
de coexistencia de las dos lenguas, el estatus de prestigio del espafiol y el
extenso nimero de quechuas que hablan el castellano son los factores
desencadenantes de ese fenémeno. Tal como se podré constatar, los présta-
mos no son solo léxicos; si bien estos predominan ampliamente, también se
dan préstamos morfosintacticos y fonoldgicos.

Hispanismos léxicos

A modo de ilustracién, se van a considerar diversos fragmentos
quechuas. En primer lugar, se tiene un extracto del testimonio de Asunta,

* Utilizo la traduccién que Granda hace de los términos de Thomason y Kaufman:
préstamo lingliistico para language borrowing y sustitucidn lingiiistica para language shift
(Granda 1995}, asi como la precisién que hace del término transferencia en tanto nocién
abarcadora de todos «los fenémenos de modificacién de estructuras originados por el influjo
de una lengua sobre otra, en contacto con ella» (Granda 1994: 317).
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campesina quechuahablante que termina migrando al Cuzco; tal como ha
sido recogido por Valderrama v Escalante (1981 [1977]: 94). Se pueden
reconocer, plenamente integrados a la gramética quechua, los siguientes
lexemas castellanos: semana, pasar, padre, hacienda, cocinera, sufrimien-
to, condicién, animal, parte, loca renegona, contenta, contento, cosas:

(1) Simana pasaruyman, kurag kaq riariay, Justina padrikunag
asindanman kusiniramanta yaykupun. Mamaywan
nugaykuwantaq asindata ripuyku, chhaynatan sufrimintuykuta
aysayta gallarivku. Asintata rinavku kag kundisiun rurag,
chakrachayku gnimalchavku ghawana kag; manana imaman
partikuyta atiraykuchu. Mamavkutaqg luka rinigunaman
tukurapun, mana ima rurasqaykuman kuntintakuspa
maqawagku. Chukchavkuga manafia chukcharachu kag,
umaykumanta hap’iwaspanku pirgakunaman panaywagku,
mana ima kusastapas kuntintunpaq ruraptiyku.

‘Pasada una semana, mi hermana mayor, Justina, tuvo que
entrar de cocinera a la hacienda de los padres. Mi mama v
nosotras tuvimos que ir a la hacienda, v asi comenzamos a
arrastrar nuestro sufrimiento. Tenfamos que ir a la hacdienda para
hacer condicién, ver nuestra chacrita v nuestros animalitos; ya
no podiamos bastamos para nada. Nuestra mamé se volvié
una loca renegona que no se contentaba con nada de lo que
haciamos y nos pegaba. Nuestros cabellos ya no eran cabellos,
pues agarrandonos de la cabellera nos golpeaba contra las pa-
redes cuando no haclamos las cosas que le contentaban.’

Si ahora, més bien, se presta atencién a enunciados producidos por
nifios quechuahablantes de 4 y 5 anos, de la zona de Anta, Cuzco, al
mostrarseles unas ldminas®, se obtiene lo siguiente:

(2) Chikachakuna kurishanku, ‘las chicas estan corriendo’
Pilutawan pukllashanku, ‘estdn jugando con la pelota’
Platuta hapishan, ‘estéan agarrando el plato’
Tilibishunta ghawashan, ‘estéan viendo televisién’

5 Esta encuesta, destinada a la medicién de la competencia psicolinglistica de los nifios
andinos, fue promovida, en 1991, por la Asociacién Pukllasunchis (Cuzco).



160 Juan C. Godenzzi

Huk sifiura mikhunata sirbishan, ‘una sefiora est sirviendo comida’
Trabajgshan, ‘esta trabajandc

Tamburta tukashan, ‘estd tocando el tambor’

Chikacha peinagkushan, ‘la chica se estd peinandd

Chikucha karruman agarragkushan, ‘el chiquito se esta aga-
rrando del carrd

En cada uno de los enunciados anteriores, se advierte la presencia de
uno, dos o tres lexemas del castellanc, que configuran va sea raices nomina-
les (chica, pelota, plato, televisién, seniora, tambor, chico, carre) o verbales
{correr, servir, trabajar, tocar, cocinar, peinar, agarrar). Esa misma tendencia
se da en el ejemplo (3), en el que se recogen enunciados de un profesor
universitario de 43 anos, originario del distrito de Arapa, provincia de Azangaro,
Puno:

{(3) Pay mana asirtanchu, ‘él no se da cuenta’
Wayk’unata juntasun, ‘juntaremos la bosta’
Nuga parlag hamuni, ‘vo vengo a hablar’
Qhatupi wintisun, ‘vamos a vender en el mercadd
Hayk’ata kunan pagasunki, ‘¢cuanto te paga ahora?’
Limphiwta picharqusqa, ‘€l ha barrido limpic
Runa urqupi silwakun, ‘la gente silba en el cerrd
Waway pinkilluta tukan, ‘mi hijo toca la flauta’
Juramentuta rurachiwan, ‘me hizo hacer el juramentd
Matrimoniuman rinku, ‘se fueron al matrimonio’
Phistavug parintiyqga, ‘mi pariente tiene fiesta’

Algunos lexemas tienen un valor seméntico un poco diferente del usual
en el castellano; por ejemplo, asertar, ‘darse cuenta’, y parlar, ‘hablar’®. Los
otros lexemas tienen formas v significados corrientes: juntar, vender, pagar,
silbar, tocar; limpio; juramento, matrimonio, fiesta, pariente.

A partir de un compus de 22 relatos quechuas, con una duracién total
de dos horas y media, narrados por 16 informantes de diversas zonas rurales

& El término latino parabolare esta en el origen del italiano parlare o del francés parler, pero
no dio el mismo resultado en castellano, pues esta lengua ya habia adoptado un término
latino anterior para el mismo significado, fabulare (— fablar — hablar} (Darbord y Pottier
1994: 17). En el castellano actual, parlar, frente a hablar, constituye més bien un término
marcado, con el significado de ‘hablar con desembarazo o expedicién’ (Diccionario de la
Real Academia Espanola).
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del Cuzco, Jaime Pantigozo (1980) llega a identificar 550 hispanismos
diferentes, algunos de los cuales son utilizados més de una vez. Cito al
azar algunos de ellos: abrol, ‘arbol’; aduray, ‘adorar’; alma, ‘alma’;
alumbray, ‘alumbrar’; anhel, ‘angel’; asul, ‘azul’; ospital, ‘hospital’; ostiya,
‘hostia’; pasay, ‘cruzar’; trawu, “trago, licor’; waka, ‘vaca’.

También en las canciones populares suele recurrirse a lexemas del
castellano, aunque muchas veces estos son usados al mismo tiempo que
su equivalente quechua con el propésito de establecer un paralelismo
semantico, rasgo frecuente y caracteristico del arte poético quechua. Asi
se puede apreciar en el tipo de cancién llamado huanca, del cual se
ofrece este ejemplo tomado de Valderrama v Escalante 1992 189:

{4) Urpituchatas uywakurgani,
Palumachatas uywakurgani,
Chakray patapi misk’i wankagtag,
Chakray patapi misk’i takigtag.

Manas, urpichg, tariykimanchu,
Manas, paluma, tarivkimanchu,
Palabra maskhay maskhaykuspapas,
Hukniniia maskhay maskhaykuspapas.

Urpituchaga pasakapusqa,
Palumachaga pasakapusqa,
Killa waykugllu laru lumanpi,
Inti waykugllu laru lumanpi.

‘A una palomita crié,

A una palomita crié,

Para que cante huanca sobre mi chacra,
Para que cante dulcemente sobre mi chacra.

Ya no podré encontrarte, palomita,

Ya no podré encontrarte, paloma,

Ni buscando palabra tras palabra,

Ni buscando ni en una ni en ofra parte.

Pero mi palomita se habia ido,
Pero mi paloma se habfa ido,
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Por la loma por donde entra la luna,
Por la loma por donde enira el sol.’

Aparecen los hispanismos «paloma, «palabra», «lado», doma», «pa-
sar». Los dos primeros versos de cada estrofa constituyen dobletes seménticos’.
En la primera y tercera estrofa, el paralelismo se da sobre el par léxico urpitu,
‘palomita’/paluma, ‘paloma’; v en la segunda estrofa, sobre urpicha, ‘palo-
mita’/paluma, ‘paloma’. El sequndo elemento del par constituye, en estos
casos, un hispanismo.

Intentando un balance de lo anterior, se advierte que parte de los ele-
mentos léxicos prestados se refieren a designaciones que originalmente no
existian en quechua, por pertenecer a dominios que resultaban extrafios a la
cultura andina o su geografia; ejemplos: angel, hostia, hospital, hacienda,
vaca, carro, televisién, etc. Sin embargo, otra porcidn de los préstamos son
términos para los cuales el quechua sf tiene vocabulario: abrol — mallki,
‘arbol’; alumbray — k’anchay, ‘alumbrar’; pasay — chimpay, ‘cruzar’; phista —
raymi, ‘fiesta’; etc. En otros casos, el elemento léxico quechua ya ha dejado
de usarse, al menos en ciertas zonas, y solo se dispone de la voz hispénica:
asul (ghusi, ankash), ‘azul’; alma (muna), ‘alma’; aduray (yupaychay), ‘ado-
rar’, etc. (Pantigozo 1980: 47).

Otros préstamos

Cuando adopta elementos léxicos del castellano, el quechua puede
refonologizarlos; asi, al carecer del fonema oclusivo labial sonoro /b/, lo sus-
tituye por la semiconsonante /w/: vaca — waka; oveja — uwiha. Pero tam-
bién puede conservar los fonemas de las lenguas fuente; asf sucede, por
ejemplo, con sirbishan, ‘esté sirviendo', o karruman agarrakuchan, ‘se esta
agarrando del carro’. Se introducen en el quechua sureno, pues, a través de
los préstamos, sonidos que normalmente no le resultan funcionales, como es

7 En un doblete semdntico, las secuencias son idénticas excepto en al menos un tema léxico,
el cual alterna con otro tema semanticamente relacionado, constituyento asf un par léxico
minimo. Mannheim (1986: 52) define el concepto de doblete semantico o semantic couplets
de la siguiente manera: «Semantic Couplets are a peculiarly Quechua poetic device in which
two otherwise morphologically and syntactically identical lines are bound together by the
alternation of two semantically related stems. The stems are a semantic minimal pair; they
differ by a single semantic property, and there is no word stern with a value for that property
mid-way between thems». Consultar también Harcourt 1925: 194 y Husson 1985: 333.
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el caso, en los ejemplos presentados, de las oclusivas sonoras /b/, /g/ y de la
vibrante multiple /f/8.

¢Hasta qué punto la creciente presién del castellano sobre el quechua
no esté contribuyendo a que el propic quechuahablante introduzca cambios
en la organizacion de los sonidos de su lengua? Algunos bilingiies, sobre todo
aquellos que han tenido mayor escolaridad, pronuncian la variante simple,
en posicién inicial, como vibrante multiple, tal como ocurre en espafiol: [funa]
en vez de [runal; [fumi] en vez de [rumi]. La oposicidn 1/f podria empezar a
ser distintiva, como en el caso de karu, ‘lejos’/karru, ‘carrd . Puede encon-
trarse, igualmente, para wayna, ‘joven’, la pronunciacién [bayna] en lugar de
[waynal, introduciendo /b/ comao virtual sustituto de /w/.

En lo que concierne a préstamos de caracter morfolégico, se advierte que
el guechua toma a veces el diminutivo -it- méas la marca de género -a/-o del
espaiiol, tal como se aprecia en los términos pichanita, ‘escobita’, o magtitu,
‘muchachitd’, en cuyo andlisis morfolégico se especifica también el CONC
(concretizador) y el género (MASC/FEM), ademés del DIM {diminutivo):

{5) picha- nfa)- -it- -a
barrer CONC DIM FEM

(6) magtfla)- -it- -u
barrer DIM MASC

En la fuga de una cancién de amor, ambientada en Rasuwillka, nevado
sagrado de Huanta, Ayacucho, aparece la secuencia paris vikunita, ‘par de
vicufas’, como puede verse en (7), en la que se transparenta la influencia del
castellano, no solo en los lexemas ‘par’ v ‘vicufia’ (préstamo, a su vez, del
quechua wik’ufia), sino también de la marca gramatical del diminutivo -it-.

(7) Rasuwillkapi paris vikufiita,
Ima sumagtan khuyanakuykunki,
Chhaynas riugapas khuyanakurgani,
Chay mana khuyana runawan.

8 El sistema fonolégico del quechua presenta estas caracteristicas: es trivocélico /i, u, a/;
carece de la serie de las oclusivas sonoras /b, d, g/, asi como de la fricativa /f/ y la vibrante
miltiple /t/; no admite secuencias vocélicas (diptongos) ni grupos consonénticos en una
misma silaba; lleva el rasgo de intensidad en la pendltima silaba (Cerrén Palomino 1990: 165).
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‘Par de vicunas que estén en Rasuwillka,
iQué bonito que me aman!

Asimismo yo me amaba,

Con ese a quien no debi amar.’

En el primer verso de la cancién que aparece en (4), la raiz urpi esté
seguida de dos diminutivos: -it- del castellano v -cha del quechua, con el fin
de intensificar su carga afectiva. He aqui el anélisis morfolégico, donde AC
{(acusativo), REFL (reflexivo), PDO (pasado) v 12 (primera persona):

8) Urmpi- -(i)t- -u- -cha-  -ta uywa- -ku-  ga- i
paloma DIM MASC DIM AC criar REFL PDO 12

‘A una palomita crié.’

En el nivel sintactico, puede encontrarse que en algunos casos el orden
sintéctico normal del quechua, sujeto-objeto-verbo (SOV), se altera, acomo-
déndose al orden usual del castellano, es decir, sujeto-verbo-objeto (SVO).
Asi, por ejemplo, un quechuahablante materno, originario de una comuni-
dad del distrito de Taraco, Puno, con estudios universitarios de posgrado,
suele producir enunciados de este tipo:

(9) Misi mikhu- -rga- -sqa hakucha- -ta
gato comer EXH TERM  ratén AC

‘El gato habfa comido al ratén.’
[EXH (exhortativo), TERM (terminativo o participio)]
9.1.2. Préstamos gue el castellano se hace del quechua

El sur andino peruano presenta un alto porcentaje de poblacién
quechuahablante, sea esta monolingiie o bilingiie. En el periodo anterior a la
reforma agraria (1969), muchos propietarios de tierras y sus hijos hablaban
corrientemente el quechua, ya que les resultaba indispensable para comuni-
carse con sus servidores o los campesinos en general, todos ellos
quechuahablantes. Al vivir en un espacio mayoritariamente quechua, es com-
prensible que su espariol no se encontrara libre de préstamos provenientes de
la lengua andina. Por otra parte, en las tltimas décadas, se ha podido obser-
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var un intenso desplazamiento de la poblacidén campesina quechuahablante
hacia las ciudades, haciendo que el castellano interferido que han adquirido
se convierta en virtual fuente de préstamos para los hispanohablarnites de
ambitos surandinos.

A continuacién, se da cuenta de algunos préstamos del quechua al
castellano, los cuales, como podré apreciarse, son principalmente 1éxicos,
aungue los préstamos gramaticales no estén ausentes.

Quechuismos Iéxicos

En el castellano cotidiano del sur andino, aparecen con frecuencia al-
gunos vocablos quechuas. Entre ellos figuran, por ejemplo, huaigui, ‘herma-
nc, a partir de waygiy, ‘hermand, muy usado entre amigos como forma de
ratamiento; huahua, o guagua, ‘bebe’, a partir de wawa, con el mismo
significado; pucho, ‘residuo, sobra, colilla del cigarrd, a partir de puchu,
‘resto, residud’; cancha, ‘“erreno de juegd, a partir de kancha, ‘corral’; pam-
pa, ‘llanura’, a partir de panpa, ‘suelo, piso, superficie de la tierra’; huato,
‘cordel, pita’, a partir de watu, con el mismo significado; calato, ‘desnudd, a
partir de g’ala, ‘peladd’; macurqui, ‘magullamiento de los misculos’, a partir
de makhurki, con el mismo significado (Lira 1995 [1985]: 86).

Obviamente, también pasan al castellano los elementos Iéxicos referi-
dos a la flora (pincu pincu <~ pinku pinku; chiri chiri < ch'iri ch’iri; yahuar
chonca « yawar ch’unqa; olluco « ulluku; oca < uka; tarhui « tarwi;
asnapa < asnapa, ‘hierba aromética para la comida’); la fauna (cuy «
quwi, ‘conejillo de Indias’; vicuna « wik’uia; llama < llama; céndor «
kuntur); las técnicas (churio < ch’ufiu, ‘papa deshidratada’; charqui < ch’arld,
‘carne deshidratada’; huatia < wathiya, ‘papa cocida en horno hecho de
terrones’); la organizacién y costumbres andinas aillu <— ayllu, ‘organiza-
cién comunal’; servinacuy <« sirwinakuy, ‘matrimonio de prueba’, cuya raiz, a
su vez, viene del castellano servir; yapa < yapa, ‘aumento al expender un
productd’); etc.

En Oruro, seglin algunos testimonios, se exhibe en pancartas o letreros la
denominacién «sindicato de llancadores», en la que el término llancadores,
‘rabajadores’, se construye a partir del lexema verbal quechua llanko-, ‘tra-
bajar’.

Dentro de este mismo apartado, habria que mencionar el subsistemna
léxico de términos quechuas que expresan reacciones a determinadas sensacio-
nes y que se transfiere con frecuencia al castellano regional surandino, dando el
siguiente microsistema caracterizado por la correlacién entre forma y sentido:
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Reaccidn al frio: alalaw

Reaccién ante quemadura:  achacdw, achachdw, acacdw...
Reaccién a dolor intenso: achacdw, achicdw...

Reaccidn de asco: atatdw

Reaccién de agrado anandw

Otros préstamos quechuoas

Fuera de los préstamos léxicos, hay que indicar que los hispanchablan-
tes también se hacen préstamos gramaticales del quechua. La inmensa po-
blacién bilingiie del sur andino que habla el castellano como segunda lengua
hace que alguna de sus interferencias vayan legitimandose en contextos ur-
banos al ser ya utilizados por hablantes monolingiies del espafol. En ese
sentido, varios de los rasgos que se estudiarén en la parte consagrada a la
sustitucién lingiifstica, en la medida en que empiezan a ser aceptados por los
hispanchablantes, se convierten en préstamos estructurales del quechua al
castellano. Se sefalan algunos de ellos:

- La marca del diminutivo -cha anadida a la exclamacién «ahora si» (que
expresa temor o amenaza), como puede verse en (10), o a nombres
propios, como en {11), imprimiéndoles un sentido peyorativo®:

(10) iAhorasicha!l, creo que [Pérez de Cuéllar] va a ganar a nuestro
candidato [Fujimori].
(11) Mariacha, Pedrucha, Pablucha, etc.

- La marca redundante del locativo en, como puede apreciarse en los
ejemplos pertenecientes a hablantes monolinglies del castellano: Estdn
bailando en ahi, Se encuentran en aqui; etc.

- El uso de los pronombres me y lo como marcas de cortesia en el impe-
rativo, como puede apreciarse en este enunciado de una profesora his-
panohablante: Dimelo a la Tina que no sea tan pesada.

- Tendencia hacia formas invariantes de los modificadores del sustantivo
v de los pronombres, en las que las marcas de género y nlimero no son
relevantes: nuestro principal fiesta, bailan disfrazados las chicas, perso-
nas que estdn necesitados, nuestra casa tenemos que dejarlo cerrado,
todo esas cosas, etc.

9 Algunos colegas cuzqueiios me han referido que, cuando estaban en el colegio, apelaban
a ese procedimiento para humillarse reciprocamente entre companeros.
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9.2. Sustituciones lingiiisticas

El proceso de sustitucion lingiiistica, en el que estén involucrados los
hablantes que tienen al quechua como lengua-fuente y al castellano ¢omo
lengua-meta, permite entender el surgimiento y desarrolio de determinadas
interferencias del quechua sobre el castellano o convergencias entre ambas
lenguas, en diferentes niveles.

9.2.1. Nivel fonético-fonolégico

Remigio Huanca, quechuahablante de una comunidad campesina de
la zona de Quispicanchis, Cuzco, escribe la receta para la «torreja de acelgas»:

(12) Recita: Toreja de Acilga
Herver las acilga con un poco soda.
Herver las civulla y pecar menodo.
Iscorrer las acilga v pecarlas.
Mesclar las acilgas con los huevos y revolber.
Agregar un poco de arrena para qui tenga consistensia.
Pecar la cibolla menodeta [...].
Frer con poco acite o manteca.
Sal al gusto.
Echar finalmente las sanahuirea.

Se trata ciertamente de un texto escrito, pero es bastante revelador de
lo que sucede en el nivel de la pronunciacion del castellano por parte de los
hablantes del quechua. A continuacién, se registran, a partir de Cusihuamén
(1979a: 6-9, 30-2)1°, algunos fendmenos de interferencia fonolégica produci-
dos por hablantes del castellano como segunda lengua, originarios de zonas
rurales:

- Inestabilidad de vocales altas y medias: el fonema /e/ del espafiol se
realiza como [i]: pina, ‘pena’; cireales, ‘cereales’; tardl, ‘tarde’; iducacion,
‘educacién’; misa, ‘mesa’; pero también /i/ puede pronunciarse como
[e]: dece, ‘dice’; envasidn, ‘invasidn’; presidn, ‘prisién’. Del mismo modo,

10 Este trabajo de Cusihuamaén, realizado entre 1977 y 1978, recoge informacién de
hablantes del castellano como segunda lengua en zonas rurales de los departamentos de
Cuzco y Apurimac. :
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el fonema /o/ del castellano se realiza como [u]: pulvo, ‘polvd’; demura,
‘demora’; tudo, ‘todo’; uctubre, ‘octubre’; pero también /u/ puede pro-
nunciarse como [o]: jorisdiccién, ‘jurisdiccién’; inclosive, ‘inclusive’;
denonciado, ‘denunciado’; segén, ‘segin’. Dado que el sistema fonolé-
gico del quechuay el aimara es trivocélico, esta caracteristica esté en la
base de la inestabilidad de las vocales altas y medias del hablante del
castellano como segunda lengua: la diferenciacién entre efi y entre o/u
no resulta funcionalmente pertinente.

Anulacién de diptongos v secuencias vocdlicas: la estructura silabica del
quechua no admite diptongos ni secuencias vocélicas, de ahf la tenden-
cia a reducir esos fendmenos en el castellano. Algunos diptongos (ue,
ie, uo) se monoptongan: perfano, ‘huérfand’; convenente, ‘convenien-
te’; incinso, ‘incienso’; costién, ‘cuestion’; mds ben, ‘més bien’; cota
‘cuota’; éno certo?, ‘dno es cierto?’; despés, ‘después’. Otros diptongos
(ia, ue) o secuencias vocélicas (ae, eo) se anulan con la introduccién de
semiconsonantes: fereya, feria’; loygo, ‘luego’; trayin, ‘traen’; piyén,
‘pedn’. '

Sustitucion consondntica: el sistema consondntico del quechua carece
de la serie de las oclusivas sonoras /b, d, g/ v de la vibrante mdltiple /t/,
de ahf que se dé la labializacién de la oclusiva velar, g — w: wardia,
‘guardia’; alwasil, ‘alguacil’; u otras sustituciones, como las que indica
Cerrén Palomino (1990: 165): b —w: warira, ‘barrera’; wdwul, ‘badl’;
d — r: riru, ‘dedo’; d — t: tinta, ‘tienda’; g — h: halleta, ‘galleta’; ¥
—r: warira, ‘barrera’.

Simplificacién consondntica: el quechua no admite grupos consonanticos
en una misma silaba; ello explica la tendencia a no hacerla en el caste-
llano. Asi, por ejemplo, el grupo dr es reducido a r: padrino — parinu
{Cerrén Palomino 1990: 165).

Reacomodo acentual: en lo que se refiere a la prosodia del quechua, la
fuerza de intensidad va en la pentltima sflaba, de ahi la tendencia a
reacomodar las palabras agudas y sobresdrajulas del castellano en gra-
ves: perfdno, ‘huérfanc’; pajdros, ‘péjaros’; arbéles, ‘arboles’; feréya,
“feria’; barriyo, ‘barrio’; fabrica, ‘fabrica’.

Fricativizacién de las oclusivas: en posicién final de silaba, las conso-
nantes oclusivas del quechua surefo se fricativizan (Cusihuaméan 1979b:
13-4). Este procedimiento condiciona al usuario cuando habla el caste-
llano. Las oclusivas bilabiales /p/ y /b/ se pronuncian [8], sonido cercano
a la f del castellano: caftar, ‘captar’; oftener, ‘obtener’. La oclusiva
dental /d/ puede pronunciarse casi como z, s o j: natividaz, ‘natividad’;
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comunidaz, ‘comunidad’; asmésfera, ‘atmdsfera’; oportunidas, ‘opor-
tunidad’; ajquieren, ‘adguierery. Las oclusivas velares /k/ y /g/ se pro-
nuncian como una fricativa velar: produjto, ‘productc’; iinorancia, ‘ig:
norancia’.

Retencién de la oposicién lily: el hecho de que el guechua mantenga la
oposicién entre la lateral palatal Il v la no lateral palatal v {llapa, ‘todo’/
yapa, ‘aumento’) contribuye a gue tal oposicién, también existente en
castellano, se afiance en lugar de reducirse, como sf suele suceder en las
ciudades de la costa peruanal!, de ahi que, por ejemplo, semilla se
pronuncie [semilla] y no [semiya].

9.2.2, Nivel morfosintdactico

Teniendo en cuenta datos proporcionados por Cusihuamén (197%a:

17-27,32-45), Cerrén Palomino (1990: 166) y Godenzzi (1988, 1990a, 1991),
se identifican las siguientes transferencias producidas por sustitucién lingliis-

tica:

Omisién de articulo: el quechua no posee la categoria del articulo. La
determinacién del sustantivo descansa en el recurso al contexto, a los
adjetivos demostrativos o a otros medios. Por ello, el pasc de una len-
gua donde no hay articulos a otra donde si los hay puede conducir a
que a veces se explicite o se omita el articulo. En los ejemplos (13) v
(14), puede constatarse que algunos articulos estéan ausentes:

(13) Enla noche vino [@] compadre de mi abuelo.
‘En la noche vino el compadre de mi abuelo.’
(14) [ ] chompa viejita yo quisiera.
‘Una chompa viejita yo quisiera.’

Locativo redundante: en quechua, el deictico espacial kaypi, ‘aqul’,
esta constituido por el demostrativo kay, ‘estd, v el locativo -pi. En
cambio, en castellano, los deicticos o «palabras sefalizadoras» ya inte-
gran en si mismos el elemento de relacién, resultando redundante la
forma en aqui. Sin embargo, el hébito de los quechuahablantes mu-

11 Para un andlisis detenido de las diversas realizaciones de la oposicién Il/y en regiones
andinas, puede consultarse la investigacién de Granda (1994: 104-32).
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chas veces subsiste cuando adquieren el castellano y de ahf la presencia
de soluciones tales como las que son mostradas en los ejemplos (15) y
(16). Este mecanismo se extiende también para la locacién temporal,
como lo muestra el ejemplo (17):

(15) Elzorro celgado en ahi.
‘El zorro estaba colgado ahi.’
(16) Mira, en ahi estan bailando.
(17) A: Senora, dya estéd?
B: No, eso tiene que ser para en la tarde.

- Ausencia de concordancia de género: en (18), (19) v (20), advertimos
una ausencia de concordancia de género entre el sustantivo y sus modi-
ficadores (adjetivo, articulo). La fuente de esta interferencia se encuen-
tra en el hecho de que el sustantivo del quechua no posee el género
gramatical como uno de sus elementos constitutivos, de ahf la gran
incertidumbre de los quechuahablantes en la atribucién de una marca
de género al sustantivo del castellano:

(18) unamarillo casa

‘una casa amarilla’
{19) nuestro patria peruano

‘nuestra patria peruana’
(20) viejo cuchara

‘cuchara vieja’

- Discordancia de numero: en (21), hay discordancia entre el articulo en
singular y el sustantivo en plural; en (22), la discordancia de niimero se
da entre el sujeto y el verbo del predicado. La explicacién de muchos
fenémenos de este tipo hay que encontrarla en el comportamiento lin-
glistico del quechua, lengua en la que la concordancia de nimero no
es obligatoria, pues es el propio contexto situacional o discursivo el que
asegura la significacién:

(21) la carreteras
‘las carreteras’

(22) los dioses estd ahi
‘los dioses estan ahf’
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- Doble marca de la tercera persona: al indicar la relacién entre una
entidad cualquiera y la tercera persona, se puede recurrir a estas solu-
ciones: la casa de Juan o su casa {si Juan ya esté sobreentendido). Sin
embargo, también suelen encontrarse formas, bastante frecuentes entre
los bilingties, como su casa de Juan. He aqui algunos ejemplos:

(23) con su correa de mi Pancho
(24) sunombre de mi hijo
(25) suamiga de Juan

Este fendmeno puede explicarse por una convergencia de factores. El
castellano antiguo utilizaba formas parecidas, tal como se dan en el Cantar
del Mio Cid: «so sobrino del Campeador», «sos mafias de los ynfantes»; o en
La Celestina: «<su madre de Melibea» (Rodriguez Garrido 1982: 120). Por oira
parte, el quechua tiene una doble marca para sefialar la relacién a la tercera
persona: el genitivo -pa y la adjetivacién de tercera persona -n, tal como se
aprecia en {26):

(26) sipas- -pa  lliklla- =
chica GEN manta 3°

De lo anterior se desprende que ambas circunstancias pueden haber
confluido para hacer que la doble marca de tercera persona sea de usc
frecuente en el castellano de los bilingiies.

- Adjetivo que precede a su nicleo: en (18) y (27), se dan soluciones en
las que el adjetivo precede al sustantivo; este es el orden propio del
quechua, orden que subsiste aun cuando se habla el castellano. El
orden usual del castellano es el inverso: el adjetivo aparece después del
sustantivo,

(27) viejo cuchara
‘cuchara vieja’

- Precedencia de elemento posesor: en (28), el elemento posesor (lapice-
ro) precede al elemento poseido (la tapa). Este es el orden candnico del
quechua; el castellano prefiere el orden inverso.

(28) de mi lapicero su tapa
‘la tapa de mi lapicerd
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- Orden objeto-verbo: en (29) y {30), el objeto aparece precediendo al
verbo, orden candnico del quechua. En castellano se esperaria més
bien el orden verbo-objeto.

(29) Pan voy comprar.
Yoy a comprar pan.’
(30) Oy, pantalén ponte.
‘Ove, ponie el pantalén,’

- Oracién subordinada precede a la principal: en el ejernplo (31), tomado
de Cusihuaman 1979a: 25, la oracién subordinada (estaba jugando)
precede a la principal (se le escapé la pelota). Ese orden es el preferido
por el guechuay resulia inverso al del castellano.

(81) Enlo que estaba jugando se le escapé la pelota.
‘Se le escap6 la pelota cuando estaba jugando.’

- Uso frecuente del diminutivo: Cusihuaman (1979a: 32) sefiala que en
quechua el diminutivo -cha es utilizado con mucha frecuencia «tanto
para indicar tamano pequerio como para denotar afeccién o despre-
cio»; asi, unucha ‘agiiita’; nugacha, ‘vocitd (a partir de nuga, ‘vo');
runacha, ‘hombrezueld’; chiricha, friito’ (a partir de chiri, ‘frid). Ese
procedimiento de los quechuahablantes sigue actuante cuando usan el
castellano, apelando continuamente al infijo -it. Veamos algunos ejem-
plos. En (32), se registra un enunciado dicho por una sefiora que traba-
ja como vendedora ambulante en la ciudad del Cuzco:

{32) A ver, esito agérralo, no lo vayas a dejar caer.
Su equivalente en quechua serfa:

(33) Chay--cha- -ta hapli- -y, kachari- +u- -wag- -taq
eso DIM AC agarrar IMP soltar EXH COND CONTR

[IMP (imperativo), COND (condicional), CONTR (contrastivo)]
En (34), se anota lo que le dice una nifia a su compafiera en la plaza de

Limacpampa, en Cuzco, al ver las caidas de agua que hay en el monumento
a Manco Cépac y Mama Ocllo:
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(34) Hay aglita, hay que mojarnos.
Custhuamén (1979a: 17) presenta varios ejemplos; he aqui algunios de ellos:

(35) Eso esperan pue toditos.
El unito, el primer hijito.
Cualro dias seguiditos.
Alla, al frentecito.
Nosotros estamos asi, por hectaritas.
Por aqui abajito.
De allacito no més queremos sacar agilita.

- Cortesia en las formas imperativas: en el acto directivo de ordenar, se
da una modalizacién que tiende a «suavizarlo» y «envolverlo» en un
ropaje de respeto v cortesia. Asi, mientras la expresion Dile a Juan
resulta muy directa y eventualmente descortés, Dimelo a Juan es senti-
da como més respetuosa. He aqui ofros ejemplos del mismo tipo, escu-
chados en Cuzco:

(36) Dimelo [a ella] que me llame.
(37) Me lo avisa que he llamado.

El origen de estas formas de respeto habria que encontrarlas en la
morfosintaxis quechua, de la cual serian calco seméntico:

Juan- -ta  ni-  -pu-  -wa- R
AC decr OR3* 1°0BJ IMP
‘Dile a Juan, por favor.” (lit.: ‘Dimelo a Juan.’)

El orientador de actancia de tercera persona -pu- estaria en el origen del
espanfol lo, en tanto que la primera persona objeto -wa- se estaria reflejando
en el espanol me. El hablante pide a su interlocutor ejecutar una accién
orientada a una tercera persona (Juan), pero en favor de la primera (el ha-
blante), generandose por ese movimiento un efecto seméantico de cortesia.
Ese procedimiento del quechua se transfiere al castellano, tomando de esta
lengua formas existentes para hacerles desempefiar nuevas funciones®?. Ese

12 En Cusihuaman (1976: 208), leemos un ejemplo en el que el mandato se torna
respetuoso al aiadirsele algunos sufijos: el aumentativo -y(ku), el orientador de tercera
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mismo efecto se nota en la traduccién, hecha por una persona bilinglie, de
los versos de una cancién quechua:

(38) Yakunayawan nispa nisuptiyki,
simichallanman chhullaykapuwanki,
yarganayawan nispa nisuptiyki,
simichallanman ruruykapuwanki.

‘Cuando te diga «tengo sed»,

en su misma boquita damelo tu rocio,
en su misma boquita,

me lo hards brotar tus frutitos.’

- Adicién sequida de negacién: la forma sintética tampoco sustituye a la
forma analitica también no. La usual es la primera; pero la otra es
frecuente en el castellano hablado como segunda lengua. Considere-
mos el enunciado (39) de una joven sefiora de Sicuani, Cuzco, v €l
ejemplo que aparece en (40), tomado de Cusihuamén 1979a: 20:

{39) Yo también no voy al mercado.
(40) Con mi sefiora también no tenfamos ni un problema.

En la versidén anterior de este articulo (Godenzzi 1996), atribuia dicho
fenémeno a la existencia en quechua de una estructura sintactica semejante,
de la cual seria calco. En efecto, en la solucién quechua se encuentra el
aditivo -pas, ‘también’, reforzado por el limitativo -lla- y el contrastivo -tag,
significando ambos ‘del mismo modd), v la negacién con sus dos marcas,
manavy -chu:

(41) Nuga- -pas  mana- -llo- -tag ghatu- -man n- ni- -chu
vo  ADIT NEG LIM CONIR mercado ILAT ¥ 1* NEG
“Yo tampoco voy al mercado.” (lit.: “Yo también del mismo modo
no voy al mercado.’)

Sin embargo, como lo ha hecho notar Germén de Granda (1998), tal
explicacién resulta parcial e incompleta, ya que el empleo de también no se

persona -pu- y el marcador de primera persona cbjeto -wa-:
Hina sigi ahachallatapis ukya-y-ra-pu-wa-ychisyé!
‘iPor favor, sirvanse siquiera esta chichita aguadal’
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d%o e}n.el castellano medieval y clasico, Y tuvo vigencia en todo el mundo
hnspanlco hasta el siglo XVII. En ese sentido, este fenémeno «debe ser atri-
buido no sélo a un proceso de presién ejercido sobre el mismo desde determi-
nados esquemas sintacticos (homdlogos) de la lengua quechua sino también

aun fendmeno de retencién de una vieja estructura morfosintéctica hispani-
ca» (Granda 1998: 116)

9.2.3. Nivel léxico

Las transferencias que van del quechua al castellano, en una situacién
de sustitucion lingtistica, son fundamentalmente fonolégicas y gramaticales;
pero también, aunque en menor grado, se dan transferencias léxicas. As 1(;
testimonia el fragmento que aparece en (42), tomado de Godenzzi 1992 en
el que un migrante, vendedor ambulante de productos medicinales en el

?ercado sabatino de la ciudad de Puno, se dirige a sus eventuales compra-
ores:

(42) a sefora no estara experienciau pue... pinsablemente ese urija
salta a la mama4, la wawa existe en la bariga todavia... después
cuando ya wawa nace, en la wawa sale toda clase de... todo tugru,
totalmente apiestoso orina dia y noche, nos hace sufrir [...] de ahi
produce lapuri... comprenden. [...] yo hey visto, hay una madre
amargosa, renegosa, cuando estd jugando su hijo delante de ella,

2 ’ -
un ch’aglanaso le da asi... la wawa empieza a llorar con ese senti-
miento, wayqiy...»

Advertimos la presencia de términos que no pertenecen al repertorio del
castellano; entre ellos podemos reconocer los quechuismos wawa, ‘bebe’, y
wayqiy, ‘hermano’. La palabra ch ‘aglanaso se ha formado afadiendo un
aumentativo al lexema quechua ch’agla, ‘bofetada’.

En el ejemplo (43), comrespondiente a una sefiora punefia bilinglie, apa-
rece chiri, ‘frid, como raiz léxica de la construccién del presente progresivo:

{43) Esté chiriendo.
‘Esta haciendo frio.’
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9.2 .4, Nivel discursivo

A partir de un fragmento del castellanc de un bilingtie, se identifican
algunas transferencias en el nivel del discurso. Tal fragmento corresponde a la
versién castellana que aparece en el texto bilinglie de Valderrama y Escalante
(1992: 143):

(44) Entonces, este mi tio tenia una hija ya mayor y ésta por mi se peles con
su madre. ‘

{45} «Es mihermanoc v no te quita tu ganado. El vive cuidando su ganado.»

{(46) Con ella éramos como nacidos de un solo vientre.

{47) <Yo voy a tejer su faja, yo voy a tejer su poncho» diciendo, salié a mi
favor.

(48) Asi vivimos con esta mi prima, tbamos a pastar los ganados, en el
corral de las vacas dormiamos. Pero un dia, ahi donde pastaba el ga-
nado, le alcanzé un hombre.

{(49) De eso yo me hice pegar,

{(50) «épor qué no fueron juntos?», me dijeron.
(51) [...] Entonces me pegaron,

(52) «épor qué no fuiste junto con ella?» diciendo.

- Ausencia de discurso indirecto: en (45), (47), (50) v (52), se nota la
ausencia de discurso indirecto. Se recurre, mas bien, a la cita directa,
seguida con frecuencia por el verbo decir, como en (47), (50) v (52).
Este constituye uno de los procedimientos propios del quechua para
enlazar oraciones, tal como puede verse en los ejemplos (53) v (54)
(Cusihuaman 1976: 286, Cerrén Palomino 1987a; 392). La transteren-
cia, pues, se hace transparente.

(53) Kay timpupi «Surata allpa» nisga.
‘En ese tiempo «tierra de Sorata» decfan.’

(54) Chaywan fiuganchisqa allpayuq nisqa kanchis.
‘Por eso nosotros tenemos tierra, habian dicho.’

- Calco semdntico de conectores: en (49), aparece el conector textual de
consecuencia de eso con el valor de ‘por esd’; la forma correspondiente
en quechua es chaymanta, formada por el deictico espacial chay, ‘eso’,
y el ablativo -manta, ‘de, desde’ (lit.: ‘de esd). La misma forma quechua
puede servir también para establecer conexiones de secuencia
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(Liwruykichista ghawaspa rimasqayta uyariwaychis, chaymantatag
gatichikuwaychis, ‘Miren sus libros v escuchen lo que digo, luego repitan
esd’); v es probable que se deba a ello el uso frecuente de de ahi, en
boca de los bilinglies, para significar ‘luego, entonces’, como calco de
su equivalente quechua, en el que intervienen el deictico espacial y el
ablativo.

Conclusion

El proceso de configuracién linglifstica de los Andes, hoy como ayer, es
complejo y multiple; v en él intervienen factores sociopoliticos que determi-
nan los tipos de cambio linglfstico inducido por contacto. Al examinar la
situacion sociolingtliistica actual del sur andino peruano, se hace evidente la
relacién hegeménica del castellano v la presién sociocultural a la que es
sometida la lengua quechua; v es sobre ese telén de fondo que se explican
mejor las diversas transferencias lingliisticas que vienen y van del castellano
al quechua, y también del quechua al castellano.

En efecto, en relacion con los préstamos, en una situacién de manteni-
miento linglifstico, el castellano ejerce mayor influencia: los quechuahablantes
adoptan gran cantidad de hispanismos no solo léxicos, sino también estruc-
turales; v cabe preguntarse si el quechua no estaré en proceso de alterar la
fisonomia que tradicionalmente lo caracteriza. En cambio, los préstamos
que los hablantes de castellano se hacen del quechua alcanzan menor pro-
porcién, aungue no dejan de tener una presencia significativa, debido a la
alta poblacién bilinglie de la regién.

En lo que concierne a las sustituciones, en una situacién de desplaza-
miento lingistico, se ha constatado, en todos los niveles de la lengua, casos
de interferencias vy retenciones que exhiben los bilingles al hacer uso del
castellano. Ese hecho revela el intenso desplazamiento de las poblaciones
rurales quechuahablantes hacia espacios urbanos hispanizados, movidos por
sus necesidades y deseos, v no siempre secundados por una escuela que
debiera hacer frente al reto del multilingtiismo vy la discriminacién en las
sociedades andinas contemporaneas.



10. Significar e interactuar: educaciéon
v bilingliismo en el sur del Peru

El dominio de una lengua materna distinta del castellano —quechua,
almara o amazénica— constituye un recurso que la educacién rara vez ha
sabido potenciar. Ciertas concepciones erréneas han pretendide reducir la
diversidad idiomaética y cultural para hacer del aula un espacio homogéneo.
Sin embargo, estudios recientes revelan los miltiples beneficios del bilingis-
mo, sobre todo en los planos cognitivo, afectivo y sociocultural, En esa pers-
pectiva, el monolingiiismo empieza a ser visto como una atrofia o mutila-
cién, sobre todo en el contexto de un mundo interconectado. Una de las
tareas de la escuela es liberar a los nifios vy a la sociedad de los dafios del
monolingtiismo (Pratt 2003: 7).

En el marco de esas consideraciones, este capftulo se ocupa de la edu-
cacién en el sur andino peruano, de su contexto sociolingtifstico y de sus
principales problemas. Toma en cuenta los debates surgidos de la aplicacién
de diversos programas o proyectos educativos alternativos!. Su propésito es
ofrecer reflexiones en torno de la educacién bilingtie: la ensefianza de la
lecto-escritura, la ensefianza de la lengua materna v, finalmente, la ensefian-
za de la segunda lengua. Con ello se pretende hacer explicitas algunas di-
mensiones cuyo desarrollo resulta crucial no solo para lograr una mejora de
la escuela rural indigena, sino también para renovar toda propuesta educati-
val,

! Muchas de las reflexiones que siguen han surgido de conversaciones y debates sostenidos
enire miembros de diferentes instituciones del sur andino, como la Fundacién Antén Spinoy
{(Andahuaylas), la Asociacién Pukilasunchis (Cuzco), el CADEP José Marfa Arguedas (Cuz-
co}, el Programa Educacién Rural Andina (Cuzco), la Asociacion Qosqo Maki (Cuzco), el
Programa CRAM del Instituto Superior Tecnolégico y Pedagégico de Urubamba {Cizco); el
Centro de Investigaciones en Lingtiistica y Literatura Andinas ILLA-UNSAAC y el Centro' de
Estudios Regionales Bartolomé de las Casas (Cuzco).

% Si bien escrito en 1993, este articulo da cuenta de una situacién que no ha cambiado en
lo fundamental. Esta visién regional se complementa con la que se ofrece en el capitulo 11 del
presente volumen, en el cual se introduce la interculturalidad, concepto clave del debate
actual. :
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10.1. Realidad educativa surperuana
10.1.1. Contexto sociolingiiistico

Producto de su particular formacién histérica, el espacio surperuano
presenta los siguientes rasgos de carécter sociolingiifstico:

(i) Es un espacio de posiciones sociales ierarquizadas. La presencia de
rasgos linglifstico-culturales andinos o amazdnicos, socialmente marca-
dos, constituye un pretexto para la discriminacién. Se trata de un espa-
cio sociolingtifstico diglésico, donde el castellano resulta la lengua
hegeménicay las lenguas indigenas ocupan posiciones subordinadas.

(i)  Esunespacio donde se dan procesos dindmicos. La extrema pobreza,
asi como la violencia, genera un fuerte flujo migratorio hacia las ciuda-
des, pero también de retorno a las zonas rurales. Esto acarrea cambios
sociales y culturales significativos, y de ahf que los hablantes de lenguas
indigenas sienten cada vez més intensamente la necesidad de adquirir
un dominio del castellano.

(i) Esun espacio tejido por interacciones plurilingties y multiculturales. El
quechua, el aimara y las lenguas amazénicas presentan interferencias
del castellano y viceversa. Los discursos organizan sus estrategias ape-
lando a la diversidad idiomética y cultural.

(iv)  Es un espacio articulado por circuitos de poder. Se crean alianzas y
divisiones de grupo en la bisqueda de reconocimiento y prestigio. Se
ejerce la dominacién y se resiste. Se construyen identidades. Las len-
guas y culturas andinas v amazénicas y, obviamente, sus usuarios no
gozan de un real reconocimiento en términos de poder. Sin embargo,
empieza a surgir una autovaloracién idiomatico-cultural por parte de
algunos grupos subordinados.

10.1.2. Problemas v posibilidades

Las respuestas que suelen darse al problema educativo regional resul-
tan, en la mayor parte de los casos, inadecuadas: no responden a las nece-
sidades de los educandos ni se toma en cuenta su realidad lingtiistica; la
dindmica sociocultural no es incorporada al curriculo; no se desarrollan ca-
pacidades para trabajar a favor del desarrollo y la democracia.

Los maestros son vistos, en un buen niimero de casos, como elementos
hostiles dentro de la comunidad campesina. Muchos de ellos tienen una
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formacién de poca calidad; otros son maestros no titulados y con poca expe-
riencia. Como resultado de ello, no se sabe aprovechar la diversidad idiomatica
y cultural como recurso favorable en el trabajo educativo. Los padres de
familia desean que la escuela brinde a sus hijos oportunidades para el «pro-
greso» y la castellanizacién. Los responsables politicos de organismos oficia-
les no interpretan ni responden a esas expectativas; estas tampoco sirven en
la formulacién de grandes lineas de accién de lo que podrfa ser una coheren-
te y pertinente propuesta educativa regional.

Los gobiernos no han hecho suyo el problema de la educacién de las
poblaciones indigenas. Tampoco han favorecido que el sistema educativo
cumpla un papel central en la generacién de recursos humanos para el desa-
rrollo, ni en la resolucién del problema democratico nacional. La actual edu-
cacién rural indigena no garantiza la adquisicién ni la transmisién de saberes,
asi como tampoco la formacién de identidades personales ni la interaccién
entre grupos sociales. En otros términos, no favorece el desarrollo de esas
capacidades tan fundamentales como son las de abrirse al mundo de la
significacién v al de una equitativa interaccién social.

Algunas instituciones, principalmente privadas, ofrecen alternativas que,
si bien suelen ser de mayor calidad, resultan puntuales y aisladas dentro del
conjunto; ademés, son de caracter experimental y se sostienen con
financiamiento externo. En algunos casos, esos proyectos coordinan sus ac-
tividades con oficinas locales del Ministerio de Educacién. Entre esas expe-
riencias, cabe mencionar las realizadas por algunos proyectos iniciados ya
hace algunas décadas, como el Proyecto de Educacién Bilingiie de Ayacucho
{(1964), la Unidad Regional de Educacién Bilingiie de Cuzco y Apurfmac
(1976) y el Proyecto de Educacién Bilingtie de Puno (1977)3. También desta-
can otras experiencias més recientes, como la de la Fundacién Antén Spinoy
{Andahuaylas), la Asociacién Pukilasunchis (Cuzco), el CEDEP José Maria
Arguedas (Cuzco) v el Proyecto CRAM del Instituto Superior Tecnolégico v
Pedagégico de Urubamba (Cuzco)*. De una u otra manera, todos esos pro-
yectos o programas inciden en la funcién que desempeifian las lenguas v
culturas en la educacién. Todos ellos van contribuyendo a consolidar una

8 Para una mayor informacién sobre estos proyectos, se puede consultar Zafiiga 1987ay
1991, Lépez 1987 y 1991, Jung 1992a y 1992b, Jung y Lépez 1988, Hornberger 1989,
Rockwell et al. 1989, Montoya 1990: 67-79, Sanchez Castafeda 1992: 240-1 y Godenzzi
1987:48-9.

4 Entre otras experiencias que apuntan en la misma direccién, cabria mencionar las
alentadas por ADECAP (Huancavelica), CEDAP (Ayacucho), CEDEP Ayllu (Cuzco) y el

Instifiito Sunerior Pedacéoico Santa Rosa (Cuzen)



184 Juan C. Godenzzi

propuesta ideal que suele ser identificada con el nombre de «educacién bilin-
glie» o «educacion bilingte intercultural».

10.2. La propuesta de una educacién bilingiie

La educacién bilinglie en regiones andinas v amazdnicas busca el desa-
rrollo de la lengua materna v del castellano como segunda lengua, al mismo
tiempo que se nutre de la propia cultura ancestral, sin cerrarse a la cultura de
los otros. Una educacién bilinglie bien entendida es también interculiural,
pues la practica comunicativa en cada lengua lleva sus propias referencias
culturales e invita a sus reciprocos intercambios®. En términos de Jung v
Lépez (1988: 49): «Una educacién de tipo bilinglie se basa en una concep-
cién pedagdgica que en lo cultural parte de la cultura indigena, en cuanto se
refiere a cosmovisién y socializacién, para luego dar lugar a un didlogo critico
y creativo entre ésta y la cultura criolla-mestiza, a fin de buscar respuestas a
las necesidades actuales de la poblacién campesina [...]. En cuanto a lo
lingtiistico, esta concepcidn educativa se basa en la necesidad de utilizar la
lengua materna de los educandos a lo largo de su escolaridad tanto como
lengua instrumental como asignatura en si misma. Al lado de la lengua ma-
terna se reconoce la necesidad de utilizar también el castellano como segun-
da lengua instrumental de educacién, para lo cual es necesario primero ense-
narlo como segunda lengua».

El desarrollo de experiencias bilinglies comprende mdltiples tareas v se
topa con grandes dificultades. Requiere, por ejemplo, una conveniente inser-
cién en el seno de las comunidades, una adecuada formacién de los docen-
tes y una investigacion bésica sobre la cual se sustenten las propuestas alter-
nativas. Sobre cada uno de estos puntos se formulan, a continuacién, algu-
nas sugerencias.

-10.2.1. Estrategias para la expansion de la educacion bilingiie

Con el fin de que la propuesta de una educacién bilingtie pueda ser
entendida y asumida por la comunidad local y las instituciones, se sugiere no

® Para una mayor discusién del concepto de biculturalidad o interculturalidad, asf como
el de mestizaje cultural, se puede consultar Mosonyi y Gonzales 1975, Mayer 1982, Dietschy-
Scheiterle 1987: 387-96, Jung 1992a: 62-5 y Fuenzalida 1992. Para referencias mas actua-
les, ver el capitulo 11 del presente volumen.
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descuidar el trabajo de informacién y sensibilizacién con la comunidad, los
padres de familia y los docentes, asi como con los responsables politicos. De
igual modo, en el caso de los proyectos de instituciones privadas, hay que
pensar en una «transferencia» temprana de la experiencia bilingie hacia los
grupos sociales v las instituciones estatales, buscando su participacién y com-
promiso desde el inicio, tanto en la propuesta educativa comao en la genera-
cién de recursos humanos y materiales.

5i se considera que la educacién bilingle resulta una alternativa cohe-
rente y adecuada para las regiones andinas, queda la tarea de generar una
amplia demanda social por ella. Tal vez una de las maneras mas efectivas de
mostrar sus virtudes es obtener logros notables en un aspecto que es muy
valorado por las poblaciones indigenas: el aprendizaje del castellano. Pero
también habria que considerar ofros factores como, por ejemplo, poder con-
tar con textos escritos en lenguas indigenas®.

10.2.2. Formacion de los docentes
En cuanto a la reorientacién de la formacién docente, convendria:

(i) Incorporar contenidos curriculares referidos a la antropologia educati-
va, el desarrollo comunal, la psicologia del nifio andino, la lingliistica
quechua, etc.

{iiy Invitar a un cambio de actitud hacia la poblacién andina, superando
prejuicios y deponiendo actitudes v formas de tratamiento autoritarias.

(iii) Adoptar un «perfil» de maestro que contenga los siguientes elementos:
manejo préactico-tedrico de la lengua materna; manejo de estrategias
metodolégicas en lengua materna y segunda lengua; habilidad para
producir materiales educativos propios o adecuar los existentes; conoci-
miento de la realidad andina v capacidad de sistematizarla y utilizarla
en el aula; conocimiento de las caracteristicas del nifio andino; conoci-
miento de la necesidad de aprestamiento mas sostenido, y capacidad
de fundamentar objetivos y fines de la educacién bilingtie.

(iv) Tomar algunas iniciativas para apoyar la formacién de formadores (pro-
fesores de universidades e institutos pedagégicos de las regiones andinas).

6 Un paso en esa direccién se ha dado a partir de 1998, tanto por parte de algunas
instituciones no gubernamentales como del Ministerio de Educacién. :
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10.2.3. Investigacidn

Hacer ingresar la propia realidad en la practica educativa reguiere in-
vestigar diversos aspectos de la vida socioecondémica y cultural en los Andes.
En el dominio sociolingtiistico de la zona quechua, seria deseable estudiar el
léxico v, en general, el habla de los monolinglies quechuas, pues las gramé-
ticas del quechua actualmente existentes se basan sobre todo en la informa-
cién proporcionada por los bilinglies; indagar por los procesos de socializa-
cién del nino en la tamilia y los conocimientos que los educandos traen a la
escuela; y recopilar las diversas manifestaciones de la tradicién oral.

Se hacen necesarias investigaciones que no solo contribuyan a enrique-
cer la tarea educativa en el nivel de los «contenidos», sino también en el de
los métodos, pues el caracter intercultural de la educacién bilingtie, ademés
de saberes diferentes, supone también diversidad de conductas, procedimientos
educativos y puntos de vista. Igualmente, hay necesidad de estudios
sociolingliisticos gue describan el castellanc hablado por poblaciones de ori-
gen quechua, aimara o amazénico. Eso permitird detectar los aspectos de
pronunciacién, acentuacidn, categorizacién gramatical o construccion
sintéctica que presentan mayores dificultades’.

10.3. La ensefianza de la lecto-escritura

En determinados contextos, la educacién bilinglie propone la iniciacion
en la lecto-escritura a partir de la lengua materna durante los dos primeros
grados de la educacién primaria. El gran desafio es hacer que la lectura y
escritura se conviertan en una actividad significativa y no meramente mecéa-
nica (Jung y Lépez 1988: 139). Si bien la experiencia de representacion
gréfica en los Andes esta presente en la vida cotidiana, como es el caso de
los disefios de tejidos o ceramios, no hay gran familiaridad con la representa-
cién «fonogréfica» propia de la escritura alfabética®.

7 Existen algunas gufas bibliograficas que dan cuenta de las investigaciones ya realizadas
sobre diferentes aspectos de la educacién bilingtie. En Godenzzi 1990b, aparecen cinco
areas de investigacion: estudios de diagnésticos, lingtifstica y dialectologfa, sociolingtiistica
aplicada, procesos educativos bilinglies y, por altimo, estudios de evaluacién de proyectos;
en Amadio y Lépez 1993, y Homberger 1992, igualmente, se hace una revision de nurnero-
sas investigaciones.

8 Mayores consideraciones sobre la oralidad v la escritura pueden encontrarse en Lépezy Jung
1998, Jungy Ldpez 1987, Zidiga 1987b, Cerrén Palomino 1992ay 1992¢, y Glave 1991. En
una perspectiva historica y etnogréfica, ver los trabajos de Salomon (2001ay 2001b).

Significar e interactuar: educacién y bilingliismo en el sur del Pert 187

En la ensefanza de la lecto-escritura caben diferentes métodos; como
el global de oraciones o el de palabras normales con andlisis silabico, o el
global silabico (combinacién de los dos anteriores). Un aspecto que merece
especial cuidado es el del aprestamiento para la escritura, pues los nifios de
poblaciones indigenas no suelen estar habituados a manipular ni el l&piz niel
papel. Més alla de la diversidad de métodos, tipos o estilos de letras, es
necesario tener presentes los criterios que deberian guiar los procesos de ense-
fanza-aprendizaje de la lecto-escritura: ‘

(i)  Ofrecer un adecuado aprestamiento que garantice el desarrollo de la
capacidad de representacién y simbolizacién del nifio o alfabetizando.

{iiy Garantizar una ensefanza de la lectura que, més alld de lograr un
recitado fluido, alcance la comprensién del significado y su uso como
recurso comunicativo.

(ili) Hacer que la ensenanza de la escritura se oriente a responder a las
necesidades expresivas del nifio o alfabetizando.

{(iv) Ensefiar lalecto-escritura en la lengua de mayor dominio por parte del
nifo o alfabetizando, normalmente la lengua materna.

{(v) Escribiry leer textos que tengan en cuenta la experiencia de los nifios o
alfabetizandos, asi como la dindmica social en la que estan inmersos.

(vi) Considerar los métodos y los materiales no como fines en si mismos,
sino como recursos auxiliares susceptibles de adecuarse a las diversas
necesidades de los nifos y alfabetizandos.

(vii) Fomentar la produccién de literatura infantil con el fin de crear un
ambiente que favorezca el desarrollo del hébito de lectura.

10.4. Ensenanza de la lengua materna

Al llegar a la escuela, muchos ninos de poblaciones indigenas hablan
su propia lengua e ignoran el castellano o lo conocen poco. Expropiarles su
medio natural de expresién y comunicacién acarrea nefastas consecuencias
en sus procesos de socializacién y desarrollo cognitivo. El objetivo fundamen-
tal de la ensenanza de la lengua materna es el desarrollo de la competencia
comunicativa de los alumnos, tanto en el aspecto de la produccién como en
el de la comprensién. En consecuencia, la metodologia debe orientarse a
explicitar situaciones pragmaticas que despierten intenciones comunicativas
por parte de los alumnos. Esas intenciones comunicativas son basicamente
nociones semanticas que buscan, para expresarse, variadas formas sintacticas.
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También la comprensién tendré a la situacién pragmética como referente,
garantizéndose la captacion del sentido. Asf, pues, podriamos calificar de
«pragmético-semantica» a esa orientacién metodolégica basica. Otros as-
pectos de la ensefianza de la lengua (pronunciacion, ortografia, vocabulario
y gramética) deben ordenarse seglin esa orientacion.

El ejercicio libre y creativo del lenguaje por parte de los educandos
exige, ciertamente, el uso de la lengua materna; pero también un ambiente
permisivo. En efecto, con alguna frecuencia, el maestro no daaleducandola
oportunidad de una participacién productiva y creativa. No es suficiente que
los nifios participen como receptores o repetidores en grupo. También deben
participar individualmente y, aun més, deben ser generadores de sus propios
enunciados a partir de sus propias intenciones comunicativas. Hay necesi-
dad de cambiar, pues, el sentido de la interaccién docente-alumno, hacién-
dola més efectivamente dialégica.

Para facilitar la participacién protagénica del educando, hace falta crear
situaciones que la faciliten. Habria que ser més sensibles a la ambientacion
del aula, a los juegos de roles, a salir a veces del aula para entrar en situacio-
nes més reales y vivenciales. También contribuye a favorecer la participacion
activa del alumno la relacién amistosa y solidaria que instaura el docente.
Un trato despectivo y autoritario inhibe al educando.

10.4.1. La gramética en la escuela

La gramética escolar puede contribuir a mejorar las habilidades expre-
sivas y comprensivas del educando. Para que una reflexién sobre el lenguaje
pueda, efectivamente, ponerse al servicio del desarrollo de las competencias
lingtifsticas del educando, deben darse algunas condiciones:

() Laensenanza de la gramatica debiera ejercitar y potenciar la capaci-
dad lingiifstica generadora que tienen los educandos: deberfa invitarles
a producir sus propios enunciados.

(i) Una gramdtica de la produccién pone mayor énfasis en la dimensién
pragmético-semantica, pues a partir de ella se generan diversas solucio-
nes sintacticas. Las graméticas usuales son fuertemente formales y
casuisticas, y giran en torno de enunciados dados de antemano. Una
gramética pedagégica debe propiciar la produccién de enunciados y,
en consecuencia, debe apoyarse sobre una sélida base semantica y
pragmética.
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10.4.2. Normalizacion de las lenguas indigenas

Introducir la lengua materna {quechua, aimara u otra lengua indigena)
en la escuela implica algunas opciones referentes al tipo de lengua que va a
ser utilizada en la ensenanza: {la variedad «normalizada», exenta de «cam-
bios de coédigo» o de préstamos? Por ofro lado, debido a su proceso histérico-
social, las lenguas indigenas han quedado excluidas de varios campos 1éxi-
cos; de ahf que haya necesidad de llenar algunos vacios en diferentes domi-
nios de experiencia, como, por ejemplo, el del lenguaje pedagdgico mismo o
el de los términos gramaticales.

En lo que se refiere a la escritura de las lenguas indigenas, hay necesi-
dad de que se tomen algunas decisiones sobre el alfabeto, las normas orto-
graficas, recursos estilisticos, etc. Esas decisiones —que deberfan ser el resul-
tado de una amplia participacién y consenso— no son siempre faciles, pues
hay que hacerlas sobre la base de una gran diversidad dialectal, regional y
social’.

10.5. La ensefianza de la segunda lengua

La educacién bilingle desarrolla la lengua materna de los alumnos y
ensefia la sequnda lengua, distinguiendo tiempos y espacios de su uso. En
gran parte de las escuelas rurales andinas o amazdnicas, la segunda lengua
es el castellano. El aprendizaje del castellano es una necesidad y una deman-
da; y su uso en el aula deberia seguir un criterio fundamental: no inhibir el
desarrollo de las habilidades cognitivas del nifio. La escuela, pues, tiene como
uno de sus grandes objetivos lograr una alta competencia, en el nivel tanto
oral como escrito, en la produccién y comprensién del castellano. La conse-
cucién de ese logro pedagégico seré el predmbulo de una participacion maés
amplia y democratica de los ciudadanos en la vida nacional.

10.5.1. La escuela y el castellano

Los censos muestran, desde hace décadas, un crecimiento de la pobla-
cién castellanohablante. Los monolingiies en lenguas ancestrales andinas o

9 A propésito de la normalizacién lingtiistica, existen numerosos trabajos; entre ellos
figuran Albé 1987 y 1992, Zadiiga 1987b, Jung y Lépez 1987, Mendoza 1987, Lépez v
Llanque 1987, ltier 19924, Cerrén Palomino 1992a y 1992¢, Gugenberger 1992, Taylor
1992 y Wolck 1992. :
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amazénicas son cada vez menos, pues la apropiacién del castellano se hace
més y més imprescindible para la sobrevivencia de numerosas poblaciones
de lenguas y culturas diferentes. Sin embargo, ese tipo de adquisicidn suele
realizarse bajo condiciones deplorables. El resultado es un castellano «<moto-
s0», incapaz de expresar y comunicar la riqueza de sus hablantes.

La escuela en el Per(, salvo casos excepcionales, no suele dar un ade-
cuado tratamiento al problema: no recurre, por ejemplo, a metodologias
apropiadas para la ensefnanza de la sequnda lengua vy eso hace que millones
de peruanos hablen una variedad de castellano que se convierte en obstéculo
para el libre ejercicio de los derechos democréticos v, aun mas, en pretexto
para la discriminacién y exclusion social. La ensenanza-aprendizaje del cas-
tellano como segunda lengua supone atender varios elementos: una adecua-
da programacién de contenidos, métodos especificos, materiales y profeso-
res debidamente capacitados. Todo esto sugiere que una gran tarea esta ain
por hacerse en el campo educativo. De ella depende, en buena parte, el
destino social de todos aquellos cuya lengua materna es el quechua, el aimara
u otra lengua indigena.

10.5.2. Diversidad de normas y ensefianzo

Los docentes manejan un castellanc que, con frecuencia, no es el estandar
nacicnal. Cuando han tenido al guechua como segunda lengua, suelen ha-
blarlo con interferencias; lo mismo sucede con los nifios. En el nivel oral,
cuando se usa el castellanc como segunda lengua de comunicacién en el
aula, puede adoptarse la norma regional o local. En el nivel escrito, en cam-
bio, Habria que preferir el estdndar nacional. Se trata de dos registros diferen-
tes y facilmente se pueden adquirir habilidades en cada uno de ellos. Para el
mismo docente, la ensefanza del castellano le significa una ocasién de entre-
namiento en variedades que no suele utilizar. La norma estandar de los tex-
tos escritos le sirve de referencia constante. Lo que habria que evitar a toda
costa es la burla o parodia de determinadas variedades y el recurso a ellas
para justificar la discriminacién étnico-social. La competencia lingtistica del
ser humano es multilingtie vy polidialectal y, en consecuencia, no hay razén
para que la ensefianza de una segunda lengua excluya el polidialectalismo.

10.5.3. El quechua como segunda lengua

Si se considera a la escuela en ambitos urbanos o urbano-marginales,
uno se pregunia si vale la pena ensefiar el quechua como segunda lengua a
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nifios que hablan castellano. Esta pregunta, planteada por diversas personas
e instituciones, especialmente por la Asociacién Pukllasunchis!?, se relaciona
en dltima instancia con el modo de pensar las practicas educativas v la
sociedad.

Los que estén en conira sostienen que el quechua ya no tiene vigencia
en una sociedad moderna; los vehiculos del progreso son el castellano y el
inglés. Por tanto, ensefiar quechua en las aulas no tiene ninguna utilidad
practica y no es més que una pérdida de tiempo. También afirman que
fomentar el desarrollo del quechua es favorecer las fuerzas de divisién, noci-
vas a la construccién de la nacidn, va que una nacién debe hablar solo una
lengua. Esos argumentos, si bien son muy discutibles, tienen la fuerza del
prejuicio v se encuentran muy arraigados en la poblacidn, incluso en los
mismos quechuahablantes.

Por su parte, los que estén a favor de la ensefanza del quechua enla
escuela urbana se enfrentan, ante todo, a los fuertes prejuicios contra el
quechua y sus hablantes. Esos prejuicios, obviamente, se sustentan en el
bajo valor social que detenta la lengua quechua, debido a su vez a la posi-
cién socioecondémica baja o marginal de sus hablantes. Es desde ese terreno
complejo y adverso que algunos defensores del quechua se esfuerzan, a veces
solitariamente, por difundir su lengua.

La ensefianza del quechua a alumnos monolingies del castellano de-
berfa inscribirse dentro de un movimiento de revalorizacién de todas las cul-
turas nacionales v sus diversas manifestaciones (musica, danza, artes plasti-
cas, cocina, lengua, etc.). Es muy probable que la ensefanza del quechua
como segunda lengua en el contexto escolar no logre en los alumnos una
gran competencia en la lengua; pero lo que si podria alcanzar en ellos es una
apertura intercultural, un entendimiento de la diferencia y una aceptacién
del pluralismo. Eso es ya uno de los grandes objetivos de toda la educacién,
que apuntaria, en nuestro caso particular, a fortalecer el sentido de la justicia
v la participacién democrética, y lograr con el tiempo que las poblaciones
indigenas tengan un efectivo protagonismo en la vida nacional.

Al determinar las caracteristicas linglisticas de los educandos, surge la
necesidad de hacer algunas distinciones. Unos son monolinglies en castella-
no. Otros son bilinglies, pero con diferente nivel de bilingliismo; algunos de

10 Con la finalidad de intercambiar ideas sobre el conjunto de esta problemética, docentes
de la Asociacién Pukllasunchis y un grupo de estudiosos del lenguaje sostuvieron un
conversatorio (Cuzco, 10 de julio de 1993). Lo que se dice a continuacién se basa sobre
algunas de las reflexiones que en esa ocasién se hicieron en conjunto. :
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ellos, sobre todo si son de zonas urbanc-marginales, poseen un bilingiismo
«sustractivos; es decir, su guechua inicial se estanca o deteriora y su castella-
no no siempre es bien logrado. Con estos dltimos convendria, mas bien,
realizar una adecuada ensenanza del castellano con metodologia de segqunda
lengua, sin dejar de lado un mayor desarrollo de la competencia que ya
poseen en quechua. Hay que tomar en cuenta, igualmente, las opiniones y
actitudes que tienen los monolinglies en castellano hacia el quechua, vy las
que tienen los bilinglies hacia el castellano v el quechua. Todo eso puede
ayudar al maestro, debidamente capacitado, para ofrecer tratamientos espe-
cificos a sus alumnos.

Al hablar del «quechua en la escuela», es necesario precisar sus diversos
alcances: sin necesidad de ensefiarlo, se pueden hacer frecuentes referencias
al quechua dentro del contexto cultural peruano; se puede, igualmente, prac-
ticar la ensefianza en quechua, es decir, utilizar esa lengua como vehiculo de
interaccién educativa; se puede, finalmente, practicar la ensenanza del
quechua como asignatura. Los maestros, segin la necesidades de sus
educandos, sabrén ofrecer las respuestas més adecuadas.

Puesto que la actual situacién sociolingtiistica nacional atribuye conno-
taciones peyorativas al quechua, ha de tenerse sumo cuidado en las estrate-
gias empleadas en su promocién. Ante todo, hay que crear un ambiente
favorable al bilinglismo con el fin de evitar la burla que podria suscitar la
presencia del quechua en el aula. Una pedagogia alternativa de apertura al
mundo del otro, alentada por el maestro, debe también involucrar a los pa-
dres de familia. Igualmente, debe evitarse dar la imagen de que ensefiar
quechua significa el abandono del castellano o el entorpecimiento de su
aprendizaje; para ello, por ejemplo, hay que demostrar, en los hechos, cémo
el bilingliismo «sustractivo» de muchos nifos de zonas urbano-marginales
puede transformarse en bilingiiismo «aditivo» (dominio real, oral y escrito,
tanto del quechua como del castellano). En otros casos, como en el de los
nifios monolingties en castellano, convendria comenzar por la ensefanza del
quechuay no por la ensefanza en quechua.

En suma, una buena ensefanza en/del quechua en las escuelas de la
ciudad, que supone estrategias y métodos atinados, puede constituir un acto
que intrigue y motive favorablemente a los alumnos, maestros y padres de
familia, ayudéndolos a dinamizar el sentido social de la tarea educativa:
trabajar a favor de la convivencia y la solidaridad®?.

1 Lo que se dice en esta seccién a propésito del quechua vale también para el aimaray las
numerosas lenguas de la Amazonia.
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10.6. Significar e interactuar

Alo largo de este capitulo han estado presentes dos dimensiones clave
del trabajo educativo. La primera dimensién corresponde al proceso de signi-
ficar. Por utilizar una lengua que no es la suya, el educando indigena del
medio rural se inhibe en el aula v no desarrolla su capacidad expresiva;
tampoco puede dar cuenta de un estado de cosas del mundo, ni comunicar-
se eficientemente con los demés. Se requiere una nueva orientacién
metodoldgica que, a partir de situaciones pragméticas propias, despierte en
los nifios intenciones comunicativas v deseos seméanticos. Esa trayectoria,
que va de lo pragmético-seméntico hacia la produccién de enunciados pro-
pios, originales v llenos de sentido, tiene que ver con la construccién y recons-
truccién del conocimiento y necesariamente debe acompanarse de la lengua
materna (quechua, aimara u otra lengua indigena).

La segunda dimensién corresponde al proceso de interactuar. Al ser
capaz de significar, el nifio indigena retine las condiciones bésicas para
interactuar en pie de igualdad con otros interlocutores; pero atin le faltan
otros requisitos, pues, en la medida en que el nific amplie su red de relacio-
nes, se encontrard con interlocutores no indigenas, pertenecientes a otros
grupos socioculturales y, en consecuencia, requerira acrecentar su repertorio
lingtifstico y cultural. Ahi cobra sentido la propuesta de una educacién bilin-
glie e intercultural.

En suma, se desprenden dos principios fundamentales que deberian
alentar todo proceso educativo:

(i)  Permitir la irrupcién de la significacién, llenando de sentido el desarrollo
de la personalidad, el intercambio social y el entendimiento del mundo.

(i) Permitir la interaccion reciprocay equitativa, desechando la violencia y
el autoritarismo y, més bien, capacitando para una auténtica
interlocucion.



11. El desafio de la diversidad:
lenguas v culturas en la educacién

La préctica pedagégica resulta inseparable de la realidad lingiifstica y
sociocultural en la que viven sus participantes. Diversos estudios han mosira-
do como la escuela es un lugar tanto de reproduccién del estatus social de los
alumnos como de produccién cultural y cambio que abre oportunidades
(Ames 2000: 374-80)%. Una mejor comprensién de esos estrechos vinculos
no haré sino mejorar la pertinenciay calidad del tfrabajo educativo, al mismo
tiempo que lo hard més critico y comprometido.

Dos breves testimonios sirven de punto de partida a este ensayo sobre el
desafio que la diversidad de lenguas v culturas plantea a la educacién. El
primer testimonio corresponde a Elvira Espejo Ayka, nifia aimara del altipla-
no boliviano; y el segundo, a Asunta, mujer quechua del sur andino peruano:

(1)

dskuylas gustakirakit, sawurias gustakirakitu paypay yatii muntha.
Ukat qhipat yatichiristha. Jamach’inaka, kunturinaka,
jararankhanaka wisk’achanaka, layranaka, tipa laphinaka,
vatichiristha. Jichha jamach’inak yatjtha, tipa laph k’'umpthapinaka,
kunturinak sawjtha, wisk’achanaka sawjtha. [La escuela me gusta
y tejer también me gusta, quiero saber los dos. Y puedo ensefar
después. Yo podria ensenar los péjaros, los céndores, los lagartos,
las vizcachas, los ojos v las hojas de tipa. Ahora estoy sabiendo
péjaros, hojas de tipa frente a frente, céndores estoy tejiendo v
vizcachas estoy tejiendo].» (Arnold y Yapita 1994: 5)

«Kunanpas fawiypa rikusqanta deletreayta atishaniragmi, aungue
manan hayk’agpas letrakuna leesqayta entenderanichu. [Ahora mis-
mo, lo que ven mis ojos puedo todavia deletrear, aunque nunca
he entendido las letras que leo].» (Valderrama y Escalante 1981
(19771:97)

! Remito, en especial, a los trabajos de Hornberger (1989), Montero (1990), Degregori
(1991), Oliart (1995), Portocarrero (1990), Pozzi-Escott (1987), Trapnell (1991) y Lépez
(1996a y 1996b). Para un balance general de las investigaciones sobre Antropologia y
Educacion, ver Ames 2000. :



196 Juan C. Godenzzi

Eltexto (1), que muestra una singular conciencia de la identidad cultu-
ral en una perspectiva intercultural, ofrece una clave pedagdgica: la escuela
como lugar donde se entretejen los saberes propios y los nuevos conocimien-
tos, donde todos se interpelan y se responden, donde los que aprenden son
capaces de ensefiar y los que ensefian son capaces de aprender.

El texto (2) remite a una larga historia de exclusién cultural en la que no
se tuvo v no se tiene acceso a una educacién de calidad. Al igual que Asunta,
una buena parte de la poblacién vermnaculohablante no comprende lo que lee
y tampoco produce escritos. El inseguro uso del castellano y de la escritura,
asi como el nulo o débil acceso a los medios de comunicacién vy las nuevas
tecnologias refuerzan la asimetria del poder en la produccién e interpretacion
de los discursos, en la creacién cultural y en el ejercicio de los derechos
ciudadanos.

Esos fragmentos invitan a mdltiples reflexiones, debates y propuestas
de accién. Aqui se sefialan y tematizan algunos puntos relevantes para la
educacién: el contexto multilingtie y pluricultural en que se da la educacion;
la forma de entender v asumir la diversidad; los retos de una educacién que
busca ser intercultural; v, finalmente, la necesidad de una nueva politica de
lenguas y culturas en la educacién.

11.1. El contexto multilingiie v pluricultural

Cada vez se hace més evidente que, a diferentes escalas, el ser humano
habita un espacio multilingiie v pluricultural. Se calcula que existen en el
mundo alrededor de 6.000 lenguas (Grimes 1992), algunas de las cuales
cuentan con una gran cantidad de hablantes: chino mandarin (1.200 millo-
nes de hablantes), inglés (478 millones), hindi (437 millones), espanol (392
millones), ruso (284 millones), &rabe (225 millones), portugués (184 millo-
nes) v francés (125 millones)?. En América Latina, en mayor o menor grado
de contacto con el espafiol o portugués, se han identificado alrededor de 400
lenguas indigenas, habladas por una poblacién aproximada de 50 millones
de personas.

2 Hay que anadir que muchas de esas lenguas han sido adquiridas después de que el
hablante ya hablaba una o mas lenguas (Comrie 1987, Cheshire 1991, Edwards 1994);
asimismo, que no hay correspondencia entre la diversidad idiomatica y la densidad
poblacional, pues el 96% de las lenguas es hablada por el 4% de la poblacién mundial y més
del 80% de las lenguas no se expande mas alla de las fronteras nacionales (Encyclopédie
Millenium. 1998. tomado de El Correo de la UNESCO, abril del 2000, p. 20).
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En el Pert, el multilingliismo se organiza en estos términos: el castella-
no es el idioma oficial v es hablado, bajo diferentes modalidades, por la
mayoria de la poblacién. Segiin datos del censo (Chirinos 2001), el quechua
es hablado por més de tres millones de personas, en tanto que el aimara por
medio millén. En la Amazonia, ademas de algunas variedades de quechua,
existen alrededor de 40 lenguas que son habladas por aproximadamente 400
mil personas (ver el anexo 3). Ademas, en el 4mbito nacional, se calcula que
hay aproximadamente 100 mil personas que hablan lenguas extranjeras.

Ademés de esta multiplicidad de lenguas, hay que indicar que la diver-
sidad se presenta en el interior de cada una de ellas, sobre todo en situacio-
nes de contacto linglifstico, las cuales son més frecuentes de lo que uno se
imagina3. En el caso de los Andes y la Amazonia, en una situacién de man-
tenimiento linglifstico, los hablantes de lenguas indigenas se hacen préstamos
léxicos (v a veces de patrones gramaticales) del castellano; y los hablantes
del castellano adoptan algunas palabras de las lenguas indigenas. En cam-
bio, en una situacién de sustitucién lingtifstica, cuando los hablantes de len-
guas indigenas adquieren el castellano, se dan diversos grados de interferencias
estructurales de las lenguas indigenas sobre el castellano y surgen esas va-
riantes a las que se suele llamar «castellano andino» o «castellano amazdnico».

El multilingliismo es una de las manifestaciones de la pluralidad de
culturas. Como se sabe, la identidad de la especie humana se manifiesta
bajo una gran diversidad de formas particulares de ver, de hacery de pensar
las cosas. Ademés de la diversidad étnica, existen también otros factores que
generan procesos culturales diferenciados: el estatus socioecondmico, el gé-
nero, la edad, las redes de interaccién en las que uno toma parte?, etc.

3 Sjlva-Corvalan (1995: 3) sefiala que méas de la mitad de los casi 400 millones de
hablantes de castellano en el mundo actual lo hacen en situaciones de bilingtiismo y contacto
{intenso v extenso) con ofras lenguas: inglés, portugués, vasco, lenguas de Guinea Ecuatorial
y Filipinas, quechua y otras lenguas amerindias.

4 Podrfan distinguirse, entre muchos otros, al menos cuatro circuitos culturales relevantes
(SELA 1996): (i) el circuito histérico-territorial: conocimientos, habitos y experiencias que
se manifiestan en el patrimonio histérico y la cultura popular tradicional; (ii) el circuito de
la cultura de élites: produccién escrita y visual; literatura, artes plasticas; (iii) el circuito de
la comunicacién masiva: grandes espectéculos de entretenimiento a través de la radio, cine,
televisidn o video; v {iv) el circuito de los sistemas de informacién y comunicacién utilizados
por quienes toman decisiones. Se recurre al fax, teléfono celular, internet, satélite, etc.
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11.2. (Re)pensar la diversidad

Una de las formas especificas como el movimiento indigena y otros
sectores de la sociedad latinoamericana han procesado las diferencias cultu-
rales ha tomado el nombre de «interculturalidad». No basta el reconocimien-
to ni la valoracién positiva; es preciso dar un paso mas: vincular la afirma-
cion de la diversidad cultural con formas efectivas de ejercer la ciudadania y
con una reforma del Estado, de modo que este llegue a ser inclusivo y equi-
tativo (Garcia Canclini 1995: 20). Los conceptos de interculturalidad Y
multiculturalismo varian, ciertamente, segiin los contextos y los proyectos
politicos. Mientras que en Europa el concepto de interculturalidad se relacio-
na con las olas de migrantes del Tercer Mundo, en América Latina tiene que
ver con los distintos pueblos y comunidades que son parte constitutiva de la
nacién. En Europa, se propone que la interculturalidad, més que inspirar
politicas pablicas, sea asumida por la sociedad bajo la forma de «comunica-
cion intercultural», entendida esta como un nuevo aprendizaje democratico
entre los diversos grupos culturales.

En Estados Unidos, se apela més bien al concepto de multicufturalismo,
surgido como una respuesta activa frente al fracaso de la politica
asimilacionista (melting-pot). Constituye una reaccién contra la concepcién
monocultural de un pais multicultural. El debate se centra en la reivindica-
cién de las diferencias. Una de las preocupaciones esenciales de esa reflexién
es encontrar la manera de hacer calzar el liberalismo —basado en el princi-
pio de la igualdad— con el derecho a las diferencias®. Algunos de los temas
que abordan son universalismo y particularismo, igualdad v diferencia, dere-
chos colectivos, justicia etnocultural, politicas de reconocimiento y neutrali-
dad del Estado moderno frente a la diversidad cultural. Tal como sefiala
Sosoe (2002: 4), la mayor parte de esos anélisis elude las bases materiales Y
sociohistéricas de las reivindicaciones de las diferencias. Al limitarse a los as-
pectos politico-simbdlicos 0 meramente culturales, esos analisis resultan unila-
terales y parcializados. Dejar de lado los contextos sociopoliticos, econémicos
e histéricos esquiva el problema central de la convivencia: cémo responder ala
exigencia del trato efectivamente igualitario entre los ciudadanos.

En la perspectiva latinoamericana, como se ha sugerido, el modelo
intercultural que se pretende va més alla del reconocimiento de la diversidad

® Entre los autores norteamericanos v canadienses cabe mencionar a Chatles Taylor
(1989, 1994), Richard Rorty (1991, 1996, 1998), Michael Walzer (2001) y Will Kymlicka
(1995, 1996).
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o de medidas que persiguen una relativa asimilacién de los pueblos indige-
nas, o comunidades afroamericanas u otros grupos subordinados. La fuerza
de la propuesta intercultural en el &mbito latinoamericanc apunta, mas bien,
a cambiar las condiciones vy las modalidades en las que se dan los intercam-
bios; es decir, se dirige a una refundacién de la nacién. En ese sentido, la
interculturalidad podria entenderse como un proceso de negociacién social
que, a partir de una realidad fuertemente marcada por el conflicto y las
relaciones asimétricas de poder, busca construir relaciones dialdgicas v justas
entre los actores sociales pertenecientes a universos culturales diferentes, so-
bre la base del reconocimiento de la diversidad. Por ello, un auténtico proyec-
to de ciudadanfa debe ser visto como una tarea de renovacién profunda de
la democracia segin principios y pautas interculturales®.

11.3. Educacion e interculturalidad: nuevos retos

Con el fin de responder a las necesidades y demandas educativas de las
poblaciones indigenas, en América Latina, a lo largo de las Gltimas décadas,
han ido surgiendo diversas formas o propuestas de atencién educativa, que
se identifican bajo algunas de estas denominaciones: educacién bilingte,
educacién bilingiie v bicultural, educacién indigena, etnoeducacién, educa-
cién bilingiie intercultural (EBI), educacién intercultural bilingtie (EIB). El
papel que en ello han jugado las organizaciones indigenas ha sido decisivo.
En la actualidad, casi todos los paises latinoamericanos no solo estan desa-
rrollando programas de ese tipo, desde el Estado y/o la sociedad, sino que
también asumen la interculturalidad como un principio o eje de sus sistemas
educativos’.

6 Para una tematizacion de la interculturalidad en la perspectiva latinoamericana, se
pueden consultar los trabajos reunidos en Heise 2001 y en Godenzzi (ed.) 1996. Ver tan}bién
Heise, Tubino y Ardito 1992; Dussel 1995; Zadiga y Ansién 1997; Godenzzi 1997; Villoro
1998; Olivié 1999; Fornet-Betancourt 2000 y 2001; Helberg Chévez 2001ay 2001b; Corti-
na 2002; y Ministerio de Educacién 2001. Un inventario bibliogréfico se puede encontrar
en Lopez Soria 2002.

7 Existen diferentes formas y matices en la definicién de educacion intercultural. Propongo
una formulacién que recoge los principales elementos de la reflexion y el debate: la educacién
intercultural es aquella practica educativa que asume la diversidad como recurso y que, a
partir de una critica de las relaciones asimétricas que se dan en lasociedad y en las interacciones
pedagégicas, construye relaciones sociales equitativas y solidarias, y genera ambitos de inter-
cambio y didlogo entre formas culturalmente distintas de ver, sentir, valorar y conocer. .
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A pesar del escepticismo y las resistencias que genera en algunos secto-
res, la educacién intercultural bilinglie se va consolidando en el discurso y la
préctica educativa latinoamericana. Existen razones pedagdgicas que funda-
mentan que un nifio inicie sus aprendizajes a partir de la lengua materna vy la
propia experiencia cultural. Asimismo, existen razones éticas y politicas, pues
la EIB apunta, en buena cuenta —a través de una educacién de calidad y
promotora de equidad—, a reducir las profundas brechas educativas, socia-
les y culturales que separan a los pueblos v comunidades de las sociedades
latinoamericanas®.

Adn hace falta desarrollar las condiciones para garantizar una efectiva
educacion bilingtie intercultural. Hay limitaciones en las concepciones y dise-
fios de los modelos de la EBI, en la formacién v capacitacién de los recursos
humanos, en los materiales educativos, en la gestién v el monitoreo. Pero
todas esas dificultades pueden ser superadas con el esfuerzo del conjunto de
los paises latinoamericanos y la activa participacion de las organizaciones
indigenas®. Nuevas propuestas y compromisos se hacen necesarios:

- La educacién intercultural bilingiie (EIB) ha generado un movimiento
latinoamericano en el que cooperan organismos estatales, organizacio-
nes indigenas y otras instituciones de la sociedad civil, ademas de la
cooperacion internacional. Los problemas que los proyectos y progra-
mas EIB tienen que superar, las dificultades que enfrentan, as{ como
las soluciones que vislumbran han aportado elementos centrales en el
actual debate educativo: (i) la importancia del lenguaje v de las lenguas
en la comprensién y produccién del conocimiento; (ii) el caracter
intersubjetivo e intercultural de toda comunicacién y todo aprendizaje;
y (iii) la importancia de aprender a vivir juntos, respetando las diferen-
cias y fomentando la solidaridad. En consecuencia, se hace necesario
un mutuo enriquecimiento de las distintas experiencias, tanto en el ni-
vel del curriculo como de la gestién. El bilingiiismo v la interculturalidad
deberian ser rasgos de todo sistema educativo.

8 Las conversaciones que Bulnes (2000) sostuviera con representantes de diversos sectores
sociales del Perti construyen una «cartografia» de subjetividades v visiones del otro. Algunas
expresiones que aparecen en esos intercambios son reveladoras de la fragmentacién étnico-
cultural y social del pais: «los indios eran macanudos hasta 1492»; «Entre Ecuador y Bolivia
hay un pais sin indigenas»; «el pafs de todas las divisiones».

? Para un mayor conocimiento sobre los logros y lecciones aprendidas de las diversas
experiencias de la EIB en América Latina, puede consultarse Z(iga, Ansién y Cueva 1987,
Moya 1995: 65-119; Lépez 1997; v, en particular, Lépez y Kiper 2001.

El desafic de la diversidad: lenguas y culturas en la educacién 201

El movimiento indigena ha hecho propio el discurso sobre el bilingiis-
mo v la interculturalidad, v lo inscribe tanto en el &mbito educativo
como en el social y politico. Este aporte es un desafio para reconstruir
la democracia desde planteamientos interculturales. En la Declaracidn
de Lima, documento surgido en el marco del V Congreso Latinoameri-
cano de Educacién Intercultural Bilingtie (ver el anexo 5), se afirma que
la democraciay la ciudadania en América Latina «son todavia més una
promesa que una realidad, especialmente para los pueblos originarios»;
v que, si bien entre el Estado v los pueblos indigenas se instauran algu-
nos consensos que contribuyen a la formulacion de politicas plblicas,
«esos avances muchas veces son neutralizados v no suelen
institucionalizarse ni tienen continuidad, sinoc responden a coyunturas
de diversa naturaleza». En respuesta a esas realidades, se plantea, como
marco general, la necesidad de una reforma del Estado en la perspecti-
va de que este reconozca en su interior «la existencia de diversos pue-
blos como sujetos activos, con derecho a sus lenguas, sus autoridades,
su administracién de justicia, sus recursos naturales y su espirituali-
dad». Siguiendo el ejemplo del movimiento indigena, la practica peda-
gbgica deberia redescubrir el vinculo entre la escuela, la sociedad v la
politica e impulsar la convivencia democréatica segin pautas
interculturales.

11.4. Hacia una politica de lenguas vy culturas en la educaciéon

Al examinar el panorama internacional sobre las politicas educativas
en relacién con las lenguas, Dutcher (2001: 1 y 37) constata que, en térmi-
nos generales, se da una paradoja: se sabe que los nifios aprenden mejor en
una lengua que conocen v, sin embargo, muchos paises se resisten a recono-
cer este hecho, y a responder con politicas y acciones concordantes. Inclusc
en los paises en los que se estan intentando innovaciones educativas relacio-
nadas con el bilingtismo y el multilingliismo, se advierte que se otorga poca
prioridad a las politicas del lenguaje por parte de los organismos bilaterales y
multilaterales; igualmente, se hace notoria la ausencia de un cuerpo organi-
zado de investigaciones y de informacién relativa a las lenguas en la educa-
cién en los diferentes paises, asi como la falta de un debate serio sobre el
tema en el nivel internacional.

En las ultimas décadas, ha aparecido, en diversas partes del mundo,
una legislacién mas pluralista y més respetuosa de las lenguas indigenas o



202 Juan C. Godenzzi

minoritarias!®. Como bien sabemos, esas declaraciones dificilmente llegan a
tener un efecto real, si bien pueden abrir nuevos espacios de negociacién
entre las organizaciones indigenas, los otros sectores sociales y el Estado. A
manera de ilustracidn, se sefialan a continuacién algunas de las disposicio-
nes legales que conciernen al reconocimiento de las lenguas indigenas v su
utilizacidn en la educacién en el &mbito latinoamericano!.

En 1975, se dio la primera oficializacién de una lengua indigena: fue el
casco del quechua en el Per(. Més tarde, en Paraguay, el guarani queda
instituido como lengua co-oficial, si bien se dejan de lado las otras lenguas
indigenas. En Colombia, la Nueva Constitucién de 1991, en su articulo 10°,
determina: «El castellano es el idioma de Colombia. Las lenguas v dialectos
de los grupos étnicos son también oficiales en sus territorios. La ensefianza
que se imparta en las comunidades con tradiciones lingliisticas propias sera
bilinglie». Lo mismo sucede con Ecuador en 1999. En Nicaragua, por Ley
No. 162 de 1993, las lenguas de las comunidades de la Costa Atlantica son
declaradas de uso oficial en las regiones auténomas. En Guatemala, la ofi-
cialidad de las lenguas indigenas est4 en discusién.

La Constitucién de 1917 de México entendia que la nacién debia estar
conformada por mexicanos de una sola lengua y cultura. Sin embargo, el 28
de enero de 1992, se promulga la adicién al articulo 4° de la Constitucién
Politica, en la cual se dispone: «La Nacién Mexicana tiene una composicién
pluricultural sustentada originalmente en sus pueblos indigenas. La Ley pro-
tegerd y promoveré el desarrollo de sus lenguas, culturas, usos, costumbres,
recursos y formas especificas de organizacidn social, y garantizara a sus inte-
grantes el efectivo acceso a la jurisdiccién del Estado».

La Constitucién Politica del Pert, promulgada en 1993, establece que
toda persona tiene derecho «a su identidad étnica y cultural. El Estado reco-
noce y protege la pluralidad étnica y cultural de la nacién. Todo peruano
tiene derecho a usar su propio idioma ante cualquier autoridad mediante
intérprete» (art. 2°, inciso 19). Establece, igualmente, que el Estado «fomenta
la educacién bilingiie e intercultural, segin las caracteristicas de cada zona.
Preserva las diversas manifestaciones culturales y lingtiisticas del pafs. Pro-
mueve la integracién nacional» (art. 17°). Ademas, se declara que «son idio-

19 Para una mayor discusién sobre la emergencia de nuevas politicas lingiifsticas y sus
implicancias ideolégicas, ver Shohamy 2003.

' Mayor informacion relativa a la politica lingiiistica latinoamericana puede ser encon-
trada en Zimmerman 1995y 1997, Gleich 1988, Adelaar 1991, y Lépez y Kiiper 2001.
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mas oficlales el castellano v, en las zonas donde predominen, también lo son
el quechua, el aimara y las demés lenguas aborigenes, segn Ley» (art: 48°);

De cara al future, y con el fin de prevenir medidas politicas que pudie-
ran resultar autoritarias o arbitrarias, podria pensarse en una politica lingtis-
tica abierta y participativa, basada en principios que inviten a la creatividad
en su aplicacién a contextos particulares v en su institucionalizacién regional
y local. En esa perspectiva, un reciente documento de la UNESCO (2003)
resulta ilustrativo. En él se sugieren tres principios bésicos de politica de len-
guas en la educacién: (i) apoyar el uso de la lengua materna en la escuela
como un medio para mejorar la calidad de la educacién, ya que esta se
construye sobre la base del conocimiento vy la experiencia de los alumnos y
maestros; (i) apoyar la educacion bilingtie y/o multilingtie en todos los nive-
les de la educacién como un medio para promover la equidad social v de
género, y como elemento clave de sociedades linglisticamente diversas; v (iii)
apovar el desarrollo del lenguaje como un componente esencial de la educa-
cién intercultural con el fin de fomentar el entendimiento entre los diferentes
pueblos y garantizar el respeto por los derechos fundamentales. Esos princi-
pios pueden encontrar soporte en una disposicién nacional, pero podrian
concretarse regionalmente, seglin las necesidades y demandas particulares.

En esa misma direccién se inscribe el documento Politica nacional de
lenguas vy culturas en la educacién {Ministerio de Educacién 2002), el cual
ofrece un andlisis critico de los problemas e invita a la accién en diversas
lineas'?. Ese documento aln se encuentra a la espera de su oficializacién.
Una iniciativa reciente es la formulacién de un proyecto de Ley de Lenguas,
cuya discusién ha sido lanzada por la Direccién Nacional de Educacién Bi-
linglie Intercultural, en perspectiva de su adopcion (ver el anexo 6). Esas y
ofras acciones son necesarias para intensificar un debate sobre la diversidad
que alberga el pais y las posibilidades de convertirla en recurso para una
educacion y una convivencia de mayor calidad.

2 Dicho documento es el resultado de consultas, mesas de trabajo y debates —sostenidos
entre los afios 1996 y 2000—y de dos encuentros nacionales —realizados en febrero y mayo
del 2001, dentro del marco del Acuerdo Nacional por la Educacién. Igualmente, toma en
cuenta las diversas experiencias y reflexiones que se han dado en el campo de la educacién
bilingtie intercultural en el Perti y en la regién. En su elaboracién han participado represen-
tantes de organizaciones indigenas y diversos sectores del Estado, maestros bilingiies, orga-
nizaciones no gubernamentales, universidades, v expertos en la educacién intercultural v el
bilinglismo. :
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Conclusion

Si se vuelven a evocar los textos iniciales, se podria decir que la expe-
riencia de Asunta (texto 2) encarna el problema de una educacién de baja
calidad y poca pertinencia linglifstica y cultural; v que la experiencia de Elvira
{texto 1) representa la posibilidad de una educacién intercultural. Seguir esta
Gltima opcidn requerira el aprendizaje de una nueva manera de ver, pensar y
sentir la relacién con el ofro. Unos versos de Octavio Paz (1994: 206) trans-
miten esa nueva emocion:

nadie acaba en s{ mismo,
un todo es cada uno
en otro todo,
en ofro uno.
El ofro esta en el uno,
El uno es otro:
somos constelaciones.

12, Pedagogia del encuentro:
el sujeto, la convivencia v el conocimiento

El ser humanao es dialégico por naturaleza, es decir, abierto a innumera-
bles vinculos: consigo mismo, con el ofro y con el mundo. El concepto de
encuentro, entendido como el &mbito en que fluyen las apelaciones y res-
puestas, puede convertirse en el referente paradigmético de toda pedagogia
bien centrada. De ese modo, educarse en el lenguaje auténtico harfa posible
alcanzar la soberaniadel sujeto y contribuiria a la construccidn intercultural
de la convivencia v el conocimiento.

12.1. Apelaciones y respuestas

Al relacionarse con ofro, el ser humano corre ¢l riesgo de reducir sus
vinculos a lo meramente instrumental. Si asi fuera el caso, se daria un con-
tacto tangencial o un choque, pero de ningiin modo un encuentro. El en-
cuentro supone un ir y venir enire los seres que interactiian: una interpela-
cién. Cuando uno habla y no hay respuesta, o cuando uno habla para aca-
llar al otro, no hay encuentro. 5 lo hay, en cambio, cuando se crea una
atmosfera en la que fluyen las preguntas y las respuestas. Como lo expresa
Alfonso Lépez Quintés {1996: 48): Toda relacidn de encuentro implica ape-
laciones y respuestas: me invitas a dar un paseo por un determinado lugar y
yo accedo a ello, pero indico que seria preferible hacerlo en otro sitio. Mi
respuesta es, por tanto, una apelacién que te dirijo. El esquema que vertebra
el encuentro no es ‘lineal’ (accién-pasién) sino ‘reversible’ (apelacién-res-
puesta). Apelar significa invitar a asumir activamente un valor y realizarlo en
la propia vida. De aqui se desprende que el encuentro no se da de un modo
automatico al anular las distancias y fundar una relacién de vecindad. Exige
un intercambio de posibilidades, y este no se da cuando los objetos se yuxta-
ponen sino cuando dos o mas ambitos de realidad se ‘entreveran’, es decir,
toman iniciativas conjuntamente y colaboran a una misma tarea. Esa forma
de vinculacién ha de ser creada libre y esforzadamente, porque plantea de-
terminadas condiciones. Si dos 0 més personas no las cumplen, pueden
convivir durante largo tiempo sin encontrarse ni una sola vezs.
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Puesto que la clave del encuentro es la apelacién v la respuesta, no
puede darse sino dentro del lenguaje. El lenguaje es el medio en el que se dan
los encuentros: consigo mismo, con el ofro v con el mundo. El ser humano
existe en su «operar en el lenguaje» (Maturana y Varela 1992: 139). El len-
guaje no es un utensilic o instrumento externo que uno posee para crear
uniones ¢ divisiones: el lenguaje «es el medio en el cual se crean relaciones de
encuentro [...] el hombre no tiene el don del lenguaje; es locuente [...] el
hombre es un ser que puede ser apelado y responder, apelar y ser respondido;
que estd llamado a moverse entre dmbitos, no sélo entre objetos, v fundar
modos elevados de unidad. Por eso, lenguaje auténtico es sélo el que es
dicho con amor, con voluntad de crear relaciones de convivencia» {Lépez
Quintas 1996: 49).

Esta concepcién del encuentro como lenguaje, o del lenguaje como
encuentro, tiene profundas repercusiones para la educacién. La lingtiisticidad
del ser humano es un «ya pero todavia no»; es una potencialidad que puede
perderse, un germen que necesita ser cultivado. Alcanzar la autenticidad pro-
pia, la corresponsabilidad ética v la objetivacion del mundo son tareas que se
realizan en medio del lenguaje y que, en consecuencia, requieren una peda-
gogia centrada en desplegar las posibilidades ya presentes en el lenguaje de
cada ser humano. Puede hablarse entonces de una pedagogia del encuentro
y definirla como aquel proceso de desarrollo de las capacidades humanas
gobernado por ese mecanismo reversible, simple y fundamental: la pregunta
y la respuesta, es decir, la conversacién, el didlogo.

12.2. El paradigma conversacional

La pedagogfa del encuentro se rige por lo que podria llamarse un para-
digma conversacional. Se hace alusién a este, de un modo més explicito,
desde el «giro lingiiistico» que se da en el campo de la Filosoffa: més alla de
las restricciones de la razén proposicional, se presta atencién a la dimensién
pragmatica del lenguaje y se descubre que todo lenguaje es didlogo, que su
maitriz es conversacional.

La conversacién es una actividad de uno-con-otro; es entenderse-con-
alguien-sobre-algo; es un decir y dejarse-decir; es una actividad reversible de
apelaciones y respuestas, que transforma a los interlocutores: «¢Qué es una
conversacién? Todos pensamos sin duda en un proceso que se da entre dos
personas Y que, pese a su amplitud y su posible inconclusién, posee no obs-
tante su propia unidad y armonia. La conversacién deja siempre una huella
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en nosotros. Lo que hace que algo sea una conversacién no es el hecho de
habernos ensenado algo nuevo, sino gque hayamos encontrado en el otro algo
que no habiamos encontrado atn en nuestra experiencia del mundo. Lo que
movié a los filésofos en su critica al pensamiento monolégico lo siente el
individuo en si mismo. La conversacién posee una fuerza transformadora.
Cuando una conversacién se logra, nos gueda algo, v algo queda en nosotros
que nos transforma. Por eso la conversacion ofrece una afinidad peculiar con
la amistad. S6lo en la conversacion (v en la risa comn, que es como un
consenso desbordante sin palabras) pueden encontrarse los amigos y crear
ese género de comunidad en la que cada cual es él mismo para el ofro
porque ambos encuentran al otro y se encuentran a si mismos en el otro»
(Gadamer 1992: 206-7).

La realidad del lenguaje es el encuentro conversacional. Uno deja la
esfera del yo para ingresar en la del nosotros e instaurar un intercambio entre
elyoyelti (Gadamer 1992: 150) que discurre como un fluir de coordinacio-
nes consensuales de accién, tal como sucede en el juego: «a forma efectiva
del didlogo se puede describir partiendo del juego [...] la fascinacién del juego
para la conciencia ludente reside justamente en ese salir fuera de si para
entrar en un contexto de movimiento que desarrolla su propia dinédmica[...].
Miidea es que la naturaleza del juego, consistente en estar impregnado de su
espiritu —espiritu de ligereza, de libertad, de la felicidad del logro— y en
impregnar al jugador, es estructuralmente afin a la naturaleza del didlogo,
que es el lenguaje realizado. El modo de entrar en conversacién y de dejarse
llevar por ella no depende sustancialmente de la voluntad reservada o abierta
del individuo, sino de la ley de la cosa misma que rige esa conversacién,
provoca el habla v la réplica y en el fondo conjuga ambas. Por eso, cuando
ha habido didlogo, nos sentimos llenos» (Gadamer 1992: 150-1).

La reflexién sobre la experiencia del conversar es susceptible de fundar
una diloscfia de la conversacién». Todo puede ser percibido como interaccidén
dialégica: la relacién con la tradicién v la sociedad contemporéanea, asi como
la relacién con el mundo v con nuestros propios pensamientos. El paradigma
conversacional sustenta una nueva racionalidad: «la conversacion con el otro,
sus objeciones o su aprobacién, su comprension y también sus malentendidos
son una especie de ampliacién de nuestra individualidad v una piedra de
toque del posible acuerdo al que la razén nos invita. Se puede concebir toda
una filosofia de la conversacién partiendo de estas experiencias: el punto de
vista intransferible del individuo, en el que se refleja el mundo entero, y este
mismo mundo que se ofrece en los distintos puntos de vista individuales
como un mismo e idéntico mundo. Segdn la grandiosa concepcién metafisi-
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ca de Leibniz, admirada por Goethe, los multiples espejos del universo que
son los individuos componen en su conjunto el tnico universo. Este universo
se podria configurar en un universo del didlogo» (Gadamer 1992: 206).

En el dominio educativo, el paradigma conversacional contribuye a
cultivar la capacidad de entenderse con los otros para comprender el mundo,
para organizar la convivencia, para expresar las propias emociones-razones y
someterlas a la critica de los demaés.

La pedagogia del encuentro es, en buena cuenta, un educarse en todas
las posibilidades del lenguaje. En definitiva, uno se educa en la calidad de
sus interacciones mediadas por el lenguaje. El funcionamiento de ese meca-
nismo alcanza todos los &mbitos de la experiencia humana, los cuales pue-
den ordenarse en torno de los factores que intervienen en toda comunica-
cién: el interpelante (hablante), el interpelado (oyente) v todo lo demas (el
mundo).

12.3. El encuentro consigo mismo

El ser humano articula su conciencia y forma su personalidad en medio
del lenguaje. La actividad creativa tiene que ver con la experiencia y su
expresion, con la suficiencia e insuficiencia del decir (Gatti 1999: 19). La
autenticidad de la persona se despliega en la autenticidad de su lenguaje v
esa es una meta por lograr en toda accién educativa. Se trata de aprender a
ser, lo cual puede traducirse como la bisqueda de la coherencia entre el
mundo interior y su manifestacién discursiva, como el desarrollo creador del
potencial expresivo, como la construccién armoniosa de una identidad o
como el conocimiento de sf mismo, posibilitado por ese discurrir interior que
no es otra cosa que hablar consigo mismo: «El juego de habla vy réplica
prosigue en el didlogo interior del alma consigo misma, como definié Platén
bellamente al pensamiento» (Gadamer 1992: 151).

Cuando se habla de identidad, no hay que entender el aislamiento o
encierro del individuo en s mismo, ni la esencializacién de alguna de sus
pertenencias. En realidad, la identidad alcanza al ser humano en su comple-
jidad de individuo-sociedad-especie (Morin 2001) y en el juego de sus perte-
nencias multiples, resultado de «la actividad transaccional entre la persona y
su medio sociocultural». Cada uno vive en medio de «redes de significacion
cuyas raices se extienden en su entorno, en la memoria colectiva y en la
cultura en vias de creacién». Ahi, en medio de esas redes, la persona elabora
una imagen de si y de la sociedad (Zavalloni 2003: 34-8, passim). Uno po-
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dria preguntarse, especialmente en sociedades como la nuestra; que fueron
colonizadas y en las que persiste la colonialidad del poder?, ¢qué imagen
construyen de sf mismos los miembros de los pueblos y comunidades indige-
nas, los afroamericanos y otros sectores subordinados de la sociedad?; équé
nivel de valoracion tienen de s mismos, de su comunidad, de los otros?;
¢qué imagen tienen de ellos los maestros, los politicos o los académicos?

Se hace necesario repensar una pedagogia del encuentro consigo mis-
mo: descubrir los condicionamientos histéricos v socioculturales que influyen
en las percepciones, en las representaciones y en la construccién de identida-
des. Se trata de encontrar los medios de aumentar la capacidad de los indi-
viduos para ser sujetos y formar su personalidad (Touraine 1997: 281), para
permitir la expresién creativa y para fortalecer la autoestima.

12.4,El encuentro con el otro

Al crear el &mbito de lo intersubjetivo, el lenguaje hace posible el en-
cuentro con ¢l otro. El ser humano no es en si mismo, sino en el encuentro
con el ofro: «el lenguaje es manifestacién de una dimensién esencial de lo
humano: la dimensién de la alteridad. Somos con los otros. La condicién de
ser hombre es siempre la del ser-con-los-otros» (Gatti 1999: 23).

Un encueniro auténtico con el otro crea vinculos de reconocimiento,
respeto, solidaridad y amistad. Se deja de usar instrumentalmente al otro o
de considerarlo como objeto. Se instaura la modalidad dialégica de la
interlocucién, en la que los participantes, por igual, se enriquecen y transfor-
man. Una pedagogfa del encuentro con el otro significa aprender a vivir
juntos, en la escuela vy en la sociedad. A eso mismo alude Alain Touraine
cuando habla de «a escuela de la comunicacién», en la que las relaciones
entre docentes y alumnos se hacen dialégicas v en la que tienen cabida los
encuentros interculturales: «de la misma forma que una ciudad sélo esta viva
si en ella se codean y comunican poblaciones diferentes, la escuela debe ser
un lugar privilegiado de comunicaciones interculturales, en parte porque los
ninos o los jévenes adultos no categorizan a sus interlocutores de manera tan

! Cabe distinguir entre colonialismo y colonialidad, tal como lo propone Quijano (1992).
El colonialismo finalizé con la Independencia en Latinoamérica, Asia o Africa, pero conti-
nud la colonialidad: «la descolonizacién vy la formacién de la nacidn se convirtieron en la
nueva forma de articulacién de la colonialidad del poder en las Américas (durante el siglo
XIX) v en Asia y en Africa (durante la sequnda mitad del siglo XX)» (Mignolo 2000: 105).
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estricta como la mavoria de los adultos v dan a los atributos individuales
tanta o mas impertancia que a los signos de pertenencia social o cultural»
(Touraine 1997: 284-5).

Una pedagogia del encuentro intercultural exige un cambio de nuestra
cultura lingQifstica®. Se entiende por cultura lingiifstica el conjunto de compor-
tamientos, suposiciones, formas culturales, prejuicios, creencias, actitudes,
estereotipos y opiniones sobre el lenguaje en general y sobre las lenguas en
particular (Schiffman 1998: 5). Se arrastra, desde muy antiguo, una cultura
lingliistica monolégica v etnocéntrica, cuando no racista y excluyente. La
cultura lingliistica opera en la vida cotidiana. Si se presta atencién a la fra-
seologia de todos los dias, se advertiria la carga discriminatoria de expresio-
nes aparentemente inofensivas como «es negro, pero buena gente»; «pobrecito,
es rubio y de ojos azules, y sin embargo es taxistar; «yo soy indio, pero ti eres
més indio que yo»; «<ahora, a una secretaria la tratan como si fuera un con-
serje». Podriamos examinar también las formas de tratamiento: la asimetria
en el trato: th/usted; ove, ti/si, sefior; las injurias: india bruta, cholo de mier-
da, etc.

La escuela vehicula una cultura que es la propia de cierta élite de la
sociedad. Al hacerlo, sanciona la desventaja de quienes no provienen de esos
medios familiares, sino de sectores populares, indigenas u otros igualmente
desfavorecidos. Frente a un «sentido comin» que separa y desprecia a quien
es diferente, la escuela tiene la tarea de abrirse a la diversidad y de asumirla
como riqueza, de contribuir a crear una cultura conversacional y de generar
una modalidad intercultural en la interaccién. Eso significa desaprender y
reaprender, cambiar hébitos, prejuicios v actitudes; en suma, educarse en
una nueva cultura, gobernada por una emocién o espiritu: el encuentro
intercultural.

Elencuentro intercultural en la sociedad exige cambios en profundidad,
pues cuestiona las bases econdmicas v sociales, y también los proyectos
politicos generadores de desigualdad e injusticia, e impulsa su transforma-
cién. En ese sentido, una pedagogia del encuentro aborda las situaciones de
conflicto y los mecanismos del ejercicio del poder. Permite descubrir que el
poder tiene que ver con «el control sobre la produccién y la distribucién de los
recursos simbdlicos y materiales valorizados, y también con la definicién de
aquello gue cuenta como recurso por valorizar [el saber}» (Heller 2002: 21).

£ Segin Mary Louise Pratt (2003), hay necesidad de construir una nueva idea pablica
sobre el lenguaje, el multilingtiismo y el aprendizaje de lenguas.
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Igualmente, proporciona los medios y las capacidades que permitan una
distribucién més democrética del poder v un creciente ejercicio de los dere-
chos ciudadanos.

12.5. El encuentro con el mundo

Ellenguaje hace posible nuestra relacién con el mundo material y cul-
tural. El mundo es objetivado por medio de los signos del lenguaje: «el mun-
do que conocemos, el mundo separado en tales y cuales objetos, sélo existe
como tal a partir de la estructuracién de la experiencia propuesta por el
lenguaje» (Gatti 1999: 15). Sobre esa base de conocimiento primario, es
posible construir el conocimiento més riguroso de la ciencia (ob. cit.: 18). El
conocimiento es también un discurrir en el lenguaje, sobre la base de pregun-
tas y respuestas, de hipbtesis y verificaciones.

El mundo se presenta cada vez mas complejo, cambiante e incierto.
Como lo sefiala De Rosnay (1995, 2003: 22), a lo infinitamente grande yalo
infinitamente pequefio —que fundaron la ciencia moderna—, se arade aho-
ra lo infinitamente complejo. Al telescopio v al microscopio se suma un po-
deroso instrumento de observacién de la complejidad: la computadora®. Una
educacién que se proyecta al futuro tiene el reto de repensar el modo de
organizar el conocimiento. En ese sentido, Edgar Morin (2001), otro de los
tedricos del pensamiento complejo?, propone siete saberes necesarios para la
educacién del futuro: (i) aprender lo que es el conocimiento, mostrando que
este no esta libre del error y la ilusién, asi como de sus propios
condicionamientos; (ii) aprender a descubrir las relaciones mutuas v las reci-
procas influencias entre las partes y el todo; (iii) aprender lo que es la condi-
cién humana en su unidad compleja, bajo sus miltiples facetas: fisica, bio-
l6gica, psicoldgica, cultural, social e histérica; (iv) tomar conciencia de nues-
tra identidad terrdquea, descubriendo que todos los seres humanos afronta-
mos problemas y riesgos planetarios comunes; (v) aprender a enfrentar las
incertidumbres, a esperar lo inesperado y a ser capaces de hacerle frente; (vi)
aprender a comprenderse uno a otro, confrontando el racismo, la xenofobia
v la discriminacién; y (vii) aprender una ética para el género humano, es

3 Para una mayor informacién acerca de la teoria del caos y de las ciencias de la comple-
jidad, consultar la pagina web http://www.derosnay.com.

4 Edgar Morin coordina la Asociacién para el Pensamiento Complejo. Para més informa-
cién sobre sus planteamientos y proyectos, ver la pagina web http://www.mexape.org,
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decir, una ciudadania global cimentada en la unidad constitutiva del indivi-
duo-sociedad-especie.

La relacién del ser humano con el mundo, al transformarlo, estd mar-
cada por una razén instrumental muchas veces destructora. El mundo-obje-
to es un espacio que provee los medios para la supervivencia y los encueniros
humanos. La preservacién v cuidado del medio ambiente es una responsabi-
lidad frente al planeta, frente a los demés v frente a las generaciones futuras
que tienen el derecho de vivir en un mundo sano y bello. Una pedagogia del
encuentro con el mundo significa un desarrollo critico y responsable de la
ciencia vy la tecnologfa. Se trata de aprender a conocer y aprender a hacer.
Ese aprendizaje se inscribe en el proceso de democratizacién del conocimien-
to: «Nuestra sociedad de la informacion tendra que experimentar una revolu-
cién del conocimiento que lo coloque de manera firme en las manos de la
gente: convirtiéndola en ciudadanos que piensen y decidan por si mismos, y
vean las diferentes culturas v enfoques, no como una amenaza, sinc como
una oportunidad grata para el encuentro de las mentes. [...] necesitamos
una revolucién del conocimiento, sin la cual la llamada revolucién digital de
la nueva tecnologia de la informacién sélo puede afianzar la desigualdad, la
injusticia y la exclusién» (Mayor 1998: 4).

Conclusion

Lo dicho anteriormente implica el encuentro con el lenguaje v todas sus
posibilidades. La educacién esté llamada a desplegar las virtualidades de la
lingliisticidad del ser humano. La escuela recibe nifios débil e incipienternente
locuentes que, al final de los anos basicos de escolaridad, deberian egresar
como sujetos poderosa y auténticamente locuentes. Sobre esa base de «so-
berania personal» podré construirse una cultura de paz v didlogo (Mayor
1998: 5), indesligable de los esfuerzos y compromisos en favor de relaciones
sociales justas y de una ciudadanfa intercultural.

Diversos modelos o propuestas han ido surgiendo a lo largo del tiempo
para responder a necesidades coyunturales o proyectos particulares; de ah{
que, en la historia de este siglo en América Latina, hayan aparecido distintas
pedagogias: la de orientacién positivista, empresarial o funcional; la de las
élites; la del oprimido; la de la homogeneidad y la cultura universal; la utili-
tarista, para la vida, la socializacién o el trabajo; la moralista, con su pro-
puesta de higiene corporal y social.
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Frente a los vaivenes, cambios y desorientaciones que ha sufrido en
décadas recientes, la educacién puede reencontrar su centro asumiendo el
esguema conversacional como paradigma, siempre abierto a los encuentros
novedosos v a lo imprevisto. Desde ese punto de apoyo, una pedagogia del
encuentro abarca la totalidad de la experiencia humana v es capaz de sor-
prendermos al formular apelaciones novedosas para instaurar un didlogo con-
tinuo con unc mismo, con los otros v con el mundo. El sujeto podra
fransfigurarse en el intercambio; la convivencia se haré intercultural y equita-
tiva; la construccién del conocimiento serd mas intersubjetiva y adecuada a
la complejidad del mundo presente v futuro.
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Anexo 1

Lista parcial de morfologias arquetipo

SER

TERMINAR ______i COMENZAR }—

UNIR ¥____ SEPARAR

LLEGAR A SER

D

CAPTURAR ; EMITIR
RECHAZAR LL DAR

Fuente: Thom 1980: 213.

7

_
e



234

Juan C. Godenzzi

Anexo 2

Léxico quechua de las variedades de papa

Allga-tarma
Allgu-runtu
Amahaya
Apharu-papa
Asnu-fiufiu

Asul-kunkali

Asul-ukukuri
Awgayllu
Chikina
Chuli-chuli
Ch’uhu-papa
Hathun-ruk’i
Hinchu

Imilla

Ispalla

Kasa-panka

Kilwanchu

Kuntur-sillu

: papa de céscara blanca v pigmentacién morada.

: papa negra, redondeada v lisa.

: papa morada y de forma oval cilindrica.

: papa silvestre y resistente a la helada.

: papa de céscara negra y lisa, forma cilindrica v alargada.

: papa de céscara blanca, forma alargada, anillada con negro azu-

lado, resistente a la helada.

: papa de cascara azulada, forma achatada v resistente a la helada.
: papa de céscara blanca y pigmentacién roja.

: papa de céscara roja y ojos grandes.

: papa resistente a la coccién y forma curva.

: papa de forma alargada.

: papa de céscara blanca, y resistente a la helada y a la coccién.

: papa de céscara negra, forma aplanada v pigmentacién morada.
: papa de céscara negra y forma redondeada.

: papa fasciada, con dos o més yemas y de uso ceremonial.

: papa de cascara blanca, oval y achatada. Su equivalente en caste-

llano es casablanca.

: papa de forma oblonga achatada, harinosa.

: papa de forma alargada y encorvada, moteada con azul.

Anexos
K'usi
Likwanu

Ligi-chaki

Lumu

Luntusa
(o runtusa)

Qapu-ruk’i

Ruk’i

Ruk'’i apharu
Saliq’ulla

Sankarara

Siwaryus-papa :

Thumanu

Tuni

T uruda
Ukuku
Ugi-lumu
Ugi-singa
Ursula-papa

Waka-gallu
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: papa de forma alargada v pigmentacién azul.
: papa fusiforme v encorvada.

: papa de cascara blanca ptrpura, forma alargada v resistente z 1a

helada.

: papa de forma alargada, harinosa.

: papa de céscara blanca, carne amarilla, harinosa.
. papa fusiforme y alargada, resistente a la coccién v a la helada.

: papa de céscara blanca, forma redondeada v achatada, resisten-

te a la coccién y a la helada.

: papa silvestre, resistente a la coccién v a la helada.
: papa de cascara rosada, forma redondeada, aguanosa.

: papa de cascara moteada de rojo v blanco.

papa de cascara roja, forma achatada, tardia en su proceso
vegetativo.

: papa de céscara blanca, propensa a la helada.

: papa de céscara blanca, forma aplanada y alargada, aguanosa,

precoz en su proceso vegetativo.

: papa de forma redondeada, apropiada para sancochar.

: papa de céscara azulada, resistente a la coccién v a la helada.
: papa de céscara gris y forma alargada.

: papa de forma cénica, cascara moteada con negro.

: papa de ojos morados, de maduracién tardia.

: papa de forma alargada y plana, aguanosa.
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Wank'u-suyllu

Waylla-kiru

Wayru

Yana-amahaya :

Yana-imilla

Yana-mutu

Yana-papa

Yana-p’itikifia

Juan C. Godenz;i

: papa de céscara moteada con azul, harinosa, propensa a la He-

lada.

: papa de céscara color carmin rojizo, forma redondeada.

: papa de forma oval y alargada, harinosa.

papa de céscara azulada y lisa, contiene poca agua.

: papa de céscara color morado oscuro, forma redondeada, hari-

nosa.

. papa de céscara negra, forma aplanada, carne morada y harino-

sa.

: papa de céscara azulada, forma redondeada y casi plana.

. papa de céscara negra, forma encrespada, harinosa, propensa a

la helada.

Fuente: Chambi 1990: 279-92.
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Anexo 3
Las lenguas en el Peru
A. Lenguas amazdnicas
Familia Lengua Localizacién Hablantes
Arahua | Culina Rio Alto Puris 400
Arahuaca | Campa Rios Ucayali, Apurucayali, Pichis y Perené| 20.000
Ashéninca
Campa Rios Poyeni (Junin) y Agueni (Cuzco) 300
Caquinte
Chamicuro | Rio Huallaga, entre Yurimaguas v Laguna 20
Inapari Rio Piedras, cerca a Puerto Maldonado 4
Machiguenga | Rios Alto y Bajo Urubamba, Manu,
afluentes del Alto Madre de Dios; 13.000
cabeceras del rio Colorado
Nomatsi- Entre los rios Ene y Perené (Pangoa, 4500
guenga Satipo)
Resigaro Puerto Isango y Brillo Nuevo; rio 11
Yaguasyacu
Piro Rios Sepahua (Bajo Urubamba),
Cushibatay, Pachitea, Alto Madre de Dios, 2.500
Diamante, Shintuya
Yanesha Selva central, rio Palcazi 5.000
(Amuesha)
Bora Bora Rios Yaguasyacu, Ampiyacu y Putumayo 2.000
Catuepera | Chayahuita  |Rios Paranapura, Cahuapanas, Sillay, 12.000
Supayacu y Shamusi
Jebero Entre los rios Marafién y Huallaga 3.000
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Familia Lengua Localizacién Hablantes
Harakmbut | Harakmbut | Rfos Madre de Dios, Pifi Pifi, Alto v Bajo 1.000
Madre de Dios
Huitoto | Huitoto Rios Napo, Ampiyacu y Putumayo 3.000
Ocaina Rios Yaguasyacu, Ampiyacu, Putumayo v 150
Algoddn
Jibaro Aguaruna Alto Marafién, Pongo de Rentema (rios 39.000
Cenepa, Chiriyacu, Nieva, Santiago)
Achuat- Entre rios Morona vy Tigre 5.000
Shiwiar
Huambisa |Rios Santiago y Morona 8.000
Candoshi | Candoshi Rios Morona y Pastaza, Alto Chambira 3.000
Shapra
Pano Amahuaca  |Rios Mapuya, Curuija, Sepahua e Inuya 1.000
Capanahua |Rios Buncuya y Tapiche 400
Cashibo- Rios Aguaytia, Zungaruyacu, Pachitea,
Cacataibo San Alejandro, Chanintia; entre el Ucayali
y la Cordillera Azul 1.500
Cashinahua |Rios Curanja y Purds 1.000
Matsés- Rio Yavari y sus tributarios 2 500
Mayoruna
Shipibo- Rios Ucayali, Pisqui, Aguaytia; lagos 16.000
Conibo Tamaya y Yarina
1.000
Yaminahua |Rios PurGs, Yurtia y Mapuya
Nahua Rios Alto Manu, Alto Mishagua, Alto 670
Piedras, Sepahua
450
Sharanahua |Rios Alto Purts, Chandless y Acre
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Familia Lengua Localizacién Hablantes
Peba- Yagua Afluentes del Amazonas, desde Iquitos 4.000
Yagua hasta frontera con Brasil
Simaco | Urarina Rios Chambira, Urituyacu y Corrientes 3.000
Tacana Ese eja Rios Madre de Dios, Tambopata v n. d.

afluentes
Ticuna | Ticuna Rio Amazonas, desde San Pablo (Perq) 40.000
hasta Tefe (Brasil)
Tucano | Orején Rios Yanayacu, Sucusari, Putumayo v 250
Algodén
Secoya Rios Santa Maria, Yubineto, Angusilla, 600
Yaricaya y Cuyabino
Tupi- Cocama- Rios Huallaga, Bajo Maranén, Bajo 15.000
Guarani |Cocamilla Ucayali, Amazonas y Bajo Nanay
Omagua Rio Bajo Maraién 630
Zéparo |lquito Rio Alto Nanay 150
Arabela Rio Arabela 100
Taushiro Rio Aucayacu 7
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B. Aimara y quechua
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Familia| Lenguay Localizacidén Hablantes
variedad
Aimara | Tupino- Distrito de Tupe (provincia de Yauyos, 750
Jacaru departamento de Lima)
Tupino- Distrito de Tupe (provincia de Yauyos, 11
Cachuy departamento de Lima)
(Cauqui)
Aimara Departamentos de Puno, Moquegua vy 300.000
Tacna
Quechua | Quechua
nortenio:
Chachapoyas | Provincias de Luya v Chachapoyas poCos
(departamento de Amazonas)
Cajamarca | Provincias de Cajamarca v Bambamarca 10.000
(provincia de Hualgayoc, departamento
de Cajamarca)
Ferrenafe Canaris, Incahuasi, Salas (departamento 24.000
(Incahuasi- |de Lambayeque); Miracosta, Querocotillo
Canaris) (departamento de Cajamarca)
Quechua
central;
Conchucos | Al este de la Cordillera Blanca, del rio 500.000
Maranén a Huanuco
Callején de |Callején de Huailas (departamento de 350.000
Huailas Ancash)
Alto Pativilca | Provincia de Bolognesi (departamento de n. d.
Ancash) ’
Yaru Provincias de Cajatambo, Chancay y
Yauyos (departamento de Lima); Junin, 38.000

Yauli y Tarma (departamento de Junin)
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Familia | Lengua vy Localizacion Hablantes
variedad
Huanca Valle del Mantaro (provincias de Jauja, 35.000
Concepcién y Huancayo)
Yauyos Valle del rio Cafiete (departamento de n. d.
Lima)
Pacaracs Provincia de Huaral {departamento de 100
Lima)
Quechua
surefio:
Ayacucho Departamentos Huancavelica, Ayacucho 900.000
(Chanca) y parte occidental de Apurimac
Cuzco- Departamentos de Cuzco y partes de 1.400.000
Coliao Apurimac, Arequipa y Puno

n. d.: no disponible

Nota: los datos no coinciden con los del censo de 1993; sin embargo, responden a investiga-
ciones de campo cuyos resultados son mas exactos.

Fuente: elaboracién propia a partir de Pozzi-Escot 1997.
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Anexo 4
Kastillanu rimayga ancha karun kasqga

Hablar castellano cuesta caro
(Luis Gilberto Pérez)

Wanta llagtapis huk una unay watamanta pacha, huk asinraru kumun
runakunapa allpanta hap’ikuyta munasga. Chaysi kumunrunakuna fisgaku:
—LKastillanuta rimaspanmi kay huwisuta ganaykuwachkanchikna fiispa fisqaku.
Chayiatagsi, imatataq ruwarusun? —fisgaku.

—Masyari Limata risunchik! Nispanku fisgaku. Chaysi huk ruminku
p’unchawta yuyarisqaku.

Hinaspan kunatagsi kimsa allin yuyaysapa runukunata akllasgaku kay Lima
llanta kastillanu ranti hamunankupag.

Sapankama huk kastillanu rimayllatas rantiyta aypanman achkaga nisyucha
walinman. Hinaptifiatagsi fisqaku:

—Ima rimaytataq rantichkawanchik? —fiisqaku.

—Nugayku! —figta: huknintafiataq munaspayku! Nigta; chaymantanataq?
Chaytam munaniku! Nigta.

Chaysi kimsan runakuna hamusga Lima llagtaman chakillawan Mihurarakama,
Mihuraramantanatagsi trinpi hamusgaku Limallagtakama. Limaman
chayaramuspanfiatagsi huk wantinu masinman samakamusqgaku.
Chayiiatagsi kay Limapi kaq wantinufataq tapusqa:

—Imamantaq hamurganchik? —fisqa.

Chaysi Wantamanta hamugkunanataq fisqa:

—XKastillanu rantigmi hamuchkaniku, wawgicha —fiisqa.

—Imapagtaq kastillanuta rantinkichik? —nisqa.

Chaysi Wantamanta hamugq runakunanataq fiisqa:

—Wawqgicha, huk asinrarum kumun allpanchikta gichuykuwachkanchikia
kastillanuta rimaspan chaymi fiugaykupas hamurqayku kastillanu rantiq
riphinrikunaykunag.

Chaysi kaypi wantinufiataq fiisqa:

—Ima rimaytataq munankichik? —fisqa.

—Kimsallatam minaniku —fisqga.

Chaynataqsi Limapi wantinufiatag fisga:

—Nuqay rantikusgaykichik —iisqa.

Chayniatagsi wakmanta hamuq wantinukunafataq fisqa:

—Hayk'apitag rantikuwankimanku sapa rimayta?

Chaysi Limapi wantinufataq fisqa:

—Pichqga chunkapi rantikusqayki sapa rimayta —fisqa:

Hinaptinfatagsi hamug wantinukunafiataq fisga:
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—Bahachaykuwayyé, wawgicha, llagtanchikpagmiki —fisqa.

—Entonces sugta chunka solespiy rantikusqayki sapankata.

—Chaymi ichaga, wawgicha —iisqa

—Mayginnikichiktag rantinkichik primiruta —fisga.

Chaysi huknin fiisga:

—Nugallayman primiruta —fiqta.

—Ima rimaytatag munanki?

Nugavku! —fisga.

Chaynatagsi Limapi wantinu fiisga:

—iNosotros! Chaynatam nin chay rimayga —iiisga

Hukninfatag fisqa:

—Nugallaymanfiataq —iisgqa. Chaysi Limapi wantinu:

—Imatatag munanki gampaqg —iiisga chaysi wantinuga fisga:
—Munaspayku —iiisqa. Chaysi Limapi wantinunataq rantikusga kay rimayta:
—iPorque queremos!

Chaynatagsi Limapi wantinu fiisqga hukninta:

—éQamga, imatataq munanki? —fisqa. Chaysi ultimu wantinunataq nisga:
—Nugallaymanqa, «Chaytam munaspaykum» —ifisgata.

Chaysi kimsan wantinukuna rantiruspanku yacharusgaku. Chaysi yacharuspanku
kutisqaku llagtankuta trinpi Mihurarkaman, chaymantachakillawan. Chaysi
richkaspanku urqupi runa wanusqata tarirusqaku phriskuchailata, yawarninpas
sut'urichkagta.

Chaysi wantinukunaqa tariruspanku nisgaku.

-—Imay sunqullata pi awqgaraq kayta sipirullarga! —fiispan.

Nichkaptinkus kimsa wardiyasiwilkuna kawallupi sillasqakama hamuchkasgaku:
—<&Quién matd a este hombre? iHablen! iHablen! —isqga.

Chaysi wantinukunafataqgsi ghawanakusga mancharisqa. Hinaspansi fisqaku:
—Usuchiwachkanchikmi kastillanuta rimaspan ~—nisqaku-chaysi iuganchikpas
kastillanu rantisqanchikga kachkanmi riphinkunanchikpag —fispan finku.
Chaysi wardiyasiwil kastillanupikaman riisqa. Hinaptinsi:

—Qammi riki primiruta rantirqanki, gamyéa kuntistay —fiisqa.

Chaysi chay primiru kastillanu rantig wantinu kutichikusqa wardyasiwilta:
—¢Quién maté a este hombre? —iispa Aipayaptin.

—iNosotros! —nispan.

Chaysi wardyanataq nisqa:

-—¢Por qué lo mataron? —fispan.

Chaysi wantinukunanataq nisqa «qamnataqyé». Chaysi sikunru kastillanu
rantigiataq kutichikusga. Wardiyasiwilga:

—Por qué mataron? —iiispa fispan.

—iPorque gueremos! —iiispan.

Chaysi wardiyaga fisqa.

—Pues ahora van presos —iisga fiisqa.
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Chaysi ultimu kagnataq fisga:

—iEso queremos! —iiispan.

Chaysi wardiya pasachiptin hisqaku:

—Siwuru primiwananchikpagmi kayga pusawachkanchik, hustisiyaga allinmi
—iisgaku

Chaysi huwismanfa chayaspankupas huwis kastillanuwan tapusqa.

Chaysi wantinukunaga ghawanakusga.

—XKastillanutaga rantinchik riphinrikunapagmi —#ispanku fisqaku.

Chaysi huwis tapusqa:

—Quién de ustedes mat6 a este individuo? —nispa. Chaysi primiru kastillanu
rantig wantinu qallarivkusqa huwis tapuptin:

—¢Quién lo maté? —hiptinsi.

—Nosotros —iisqa.

—cPor qué lo mataron? —fiptinAatagsi.

—iPorque queremos! —ispan Aisqa.

—LEntonces los condeno a veinticinco afios de cércel.

—iEso queremos! —nisqaku.

Chaysi kunankama wantinukuna prisu tiyachkanku.

Qamkuna yachankichikiiam paykunapa biranta, kukallatapas apamuychik.

ek

Desde hace anos, un hacendado querfa apoderarse de las tierras de la comu-
nidad. Un domingo se reunieron los hombres de Huanta:

—Hablando castellano, el hacendado nos esta ganando el juicio. éQué pode-
mos hacer? Sera mejor ir a Lima.

Escogieron a tres hombres de buena memoria para que fueran a Lima a com-
prar castellano. Cada uno solo podia alcanzar a comprar una palabra castella-
na porque varias valdrian caro. Pero, {qué palabras comprar? Que sea «Noso-
tros», la otra palabra «iPorque queremos!». {Qué otra palabra? Que sea «iEso
es lo que queremos!».

Partieron los tres hombres a Lima. Fueron a pie a La Mejorada. Alli tomaron el
tren hasta Lima. Al llegar se alojaron donde un huantino. El les pregunté:
—C¢A qué han venido?

—A comprar castellano, hermanito.

—¢Para qué?

—Hermanito, porque habla castellano, un hacendado nos esté quitando nuestra
tierra. Para defendernos hemos venido a comprar castellano.

—<¢Cudntas palabras quieren?
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—Solo queremos tres.

—Yo se las podria vender.

—¢A cémo nos las venderias?

—A cincuenta soles la palabra.

—Haznos una rebaja, hermanito; es para nuestro pueblo que también es el
tuyo.

—Entonces sesenta soles cada uno.

—~Ahora si, de acuerdo, hermanito.

—¢Cuél de ustedes va a comprar primero?

—Yo.

—<¢QJué palabra quieres?

—Di «iNosotros!» [Nugaykul.

—iNosotros! Eso es lo que quiere decir esa palabra.

Otro de los huantinos dijo:

—~Ahora es mi turno.

—T1, équé palabra quieres?

—Di Porque queremos» [Munaspayku].

Entonces el huantino de Lima vendié la frase «Porque queremos».

—Y i écudl palabra quieres?

—Quiero «Eso es lo que queremos» [Chaytam munaspaykum].

Luego de comprar, los huantinos supieron castellano.

Regresaron en tren hasta La Mejorada y luego continuaron su viaje a pie.
En una puna encontraron a un hombre recién muerto, hasta su sangre atn
goteaba.

Los huantinos exclamaron:

—iQué corazén maldito lo ha podido matar!

Cuando asi comentaban, aparecieron a caballo tres guardias civiles:
—<¢Quién matd a este hombre? iHablen! iHablen!

Asombrados, los huantinos se miraron entre si:

—Nos esté humillando porque habla castellano, pero para defendernos tene-
mos el castellano que hemos comprado. El guardia civil seguia hablandoles en
castellano:

—¢Quién matd a este hombre?

—TA fuiste el primero en comprar. Contesta.

El primero que habia comprado respondié al guardia civil con la palabra que
conocia.

—iNosotros!

—<¢Por qué lo mataron?

El segqundo de los huantinos respondié con la frase que habia comprado:
—Porque queremos.

—Pues ahora van presos.
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El dltimo de ellos respondié: Anexo 5
giEso es io quedqueregnosl! Declaracion de Lima

ientras el guardia civil se los llevaba, comentaban entre sf: P ofe.. . o L s
—Seguro nos estan llevando para premiarnos, iqué buena es la justicial 3 «Realidad multilingie y desaﬁo intercultural:
Llegaron donde el juez. Les interrogé en castellano. Asombrados los huantinos ciudadania, politica y educacion»
se miraron: .
—Hemos comprado castellano para defendernos —dijeron. Reafirmando las declaraciones de los cuatro anteriores congresos de educacién
El juez preguntd: ‘? intercultural bilingtie (EIB), los participantes en el V Congreso (Lima, 6-9 de agosto
—<&Quién de ustedes maté a este hombre? ¢Quidn lo maté? ‘ del 2002) manifiestan su compromiso con el futuro de la EIB en América Latina a
—iNosotros! —dijo el primero de los huantinos que compré castellano. ‘ través de la presente declaracion.
-—~¢Por qué lo mataron?
—iPorque gueremnos! 1. Nuestra realidad
—Pues entonces los condeno a veinticinco afios de cércel.
—Eso es lo que queremos. % 1.1. La democracia v la ciudadania en América Latina son una aspiracién de
Los huantinos estén hasta ahora en la prision. Ahora ya conocen su vida, todos; sin embargo, son todavia més una promesa que una realidad, espe-
liévenles a los pobrecitos aunque sea coca. cialmente para los pueblos originarios. Nuestras sociedades no han dejado

de ser excluyentes de ciertas categorias de personas y pueblos; y contintian

dando lugar a la intolerancia, la inequidad y el autoritarismo. Amplios secto-
res de la poblacién no ejercen minimamente sus derechos; otros no respetan
los derechos de los demas. Nuestras sociedades estén fragmentadas, vy atn
sufren formas de dominacién y exclusién; por ello, resultan més proclives a
la injusticia, los enfrentamientos, la corrupcién v la pobreza.

1.2. Entre el Estado y los pueblos indigenas se instauran relaciones complejas,
muchas veces conflictivas y, por momentos, también facilitadoras de la nego-
ciacién y el consenso. A veces se han abierto espacios para que esos consen-
sos contribuyan a la formulacién de politicas publicas que tienden a respon-
der a las expectativas y demandas sociales. Sin embargo, esos avances mu-
chas veces son neutralizados vy no suelen institucionalizarse ni tienen conti-
nuidad, sino responden a coyunturas de diversa naturaleza.

1.3. Las politicas culturales de nuestros paises no han asumido la totalidad y
diversidad de nuestras practicas culturales, las cuales no se limitan a lo
histérico-patrimonial y a la cultura de élite, sino que abarcan también, de
manera constitutiva, las culturas de los pueblos indigenas y migrantes, de
las culturas populares y de la diversidad de nuevas formas culturales que
van apareciendo en un mundo en cambio. En ese conjunto de précticas
culturales v comunicativas —en medio de las cuales se construyen los
imaginarios sociales y los valores—, se juega en gran parte el destino de
nuestras democracias.

1.4. Hacen falta politicas piblicas decididamente descentralizadoras y orientadas
a promover el desarrollo pleno de los pueblos en su diversidad cultural. Ello
implica, ademés del desarrollo de las politicas de educacién intercultural,
politicas comunicativas, culturales y linglisticas que las respalden y poten-

Fuente: Ortiz Rescaniere 1973: 176-83. Se han hecho algunas correcciones y adiciones; la
versién quechua sigue criterios de normalizacién.




248

1.5.

2.1

2.2

2.3.

24.

2.5.

2.6.

2.7.

2.8.
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cien creando un espacio comiin latinoamericano como condicién para el
desarrollo y la articulacién de nuestros pueblos,

A pesar de las reformas educativas y de la efectiva ampliacién de la escolari-
dad, alin no se ha respondido adecuadamente a la formacién de recursos
humanos indigenas, que permita que esos actores asuman un papel més
protagénico, la orientacién y la ejecucién de sus propias formas de desarro-
llo y de construccién social. La educacién de las mayorias, en particular la
que se ofrece a las nifas y mujeres indigenas, carece de calidad y de perti-
nencia pedagdgica, cultural y lingtifstica.

Desafios

El Estado multicultural debe reconocer en su interior Ia existencia de diversos
pueblos como sujetos activos, con derecho a sus lenguas, sus autoridades,
su administracién de justicia, sus recursos naturales v su espiritualidad.

La educacién debe empezar por el reconocimiento y la valoracién de los
derechos; igualmente, debe desarrollar capacidades y generar algunas de las
condiciones para su ejercicio, en aras de una sociedad mas justa, pacifica y
equitativa. ‘

La educacién debe contribuir a fundamentar tanto el derecho a la propia
identidad v a la diversidad como los derechos econdmicos, sociales, politi-
cos, culturales y lingiisticos.

La gestién pedagégica e institucional de nuestros sistemas educativos debe
propiciar el aprendizaje y el ejercicio de la democracia en el aula, vy las
interrelaciones entre la escuela, la comunidad y el gobierno local. Asimismo,
debe regirse tomando como principios los valores de solidaridad, reciproci-
dad y relacién arménica con la naturaleza.

Deben formularse, de modo participativo, politicas linglifsticas sobre el ma-
nejo curricular: uso de lenguas en el aula; uso de lenguas en la formacién y
capacitacién de maestros, y en la gestién y administracién escolar; en la
produccién de materiales educativos en lenguas indigenas; en la evaluacién
y en la acreditacién de las competencias y capacidades adquiridas en el
proceso educativo.

Se debe promover el desarrollo de las lenguas indigenas, para que estas
permitan la produccién y el registro de conocimientos y saberes, sean estos
ancestrales o contemporéaneos. '
Hay necesidad de hacer frente al déficit que se presenta en el desarrollo de
los conocimientos sobre las culturas Y su visibilizacién en los contenidos y
procesos para la educacién.

Hace falta organizar la administracién educativa de modo que se permita
recuperar los intereses, las expectativas de las comunidades lingtifsticas que
ya tienen un territorio, el cual no coincide necesariamente con la organiza-
cién politico-territorial.
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2.9.

2.10.

2.11.

3.1

3.2.

3.3.

3.4.

3.5.

3.6.

Es necesario generalizar una educacién intercultural para todos y garantizar
una educacién bésica bilinglie intercultural para todos los pueblos indigenas
de América Latina, que incluya a los hablantes de lenguas ancestrales en las
ciudades.

Se debe superar la actual fase de baja calidad, que da pie al estigma de una
educacién de segunda categoria, a través de la inversién en la formacién
inicial y continua de los agentes educativos.

Hay necesidad de fomentar una politica del libro en lenguas ancestrales, que
incentive la produccién de diferentes tipos de textos.

Agenda

Hacer que la educacién confribuya a acrecentar, en el conjunto de la sacie-
dad v, en particular, en los pueblos indigenas, el poder de interlocucién y de
negociacién con el Estado a través de mesas permanentes de didlogo con
poder de decisién.

Proponer que —en la préxima Cumbre Iberoamericana de Jefes de Estado,
por realizarse en Santo Domingo en noviembre del 2002— se incorpore el
tema de politicas pablicas v pueblos indigenas, en vistas al desarrolio inte-
gral de las sociedades vy la regidn, sustentado en la vigencia de los derechos
humanos, el fortalecimiento de la democracia, la inversién social para Ia
eliminacién de la pobreza v la sustentabilidad ambiental.

Incorporar la educacién intercultural bilingtie en los planes de desarrollo
social de cada palfs, con una perspectiva de politica piiblica, multisectorial e
intercultural y con especial participacién de los pueblos indigenas.
Proponer que —en la préxima Conferencia de Ministros de Educacién de
América Latina y el Caribe, convocada por la UNESCO y por realizarse en La
Habana en noviembre del 2002 para discutir el nuevo proyecto regional de
educacién para los préximos quince afios— se incorpore la educacién
intercultural bilingtie como uno de los ejes prioritarios del proyecto regional,
con el fin de fortalecer y hacer realidad la educacién para todos con equidad,
calidad, participacién y pertinencia.

Promover una Ley de Lenguas y Culturas que asegure funcionalidad
social a las lenguas y culturas indigenas del continente, més alla del espa-
cio local y del &mbito educativo, para llegar a un bilingliismo social que
progresivamente cubra, de modo complementario, los espacios de
interaccién y para que el Estado brinde sus servicios en la lengua de sus
usuarios.

Apoyar los procesos de articulacién y fortalecimiento de las organizaciones
indigenas vinculadas a la educacién intercultural bilingtlie a través de la red,
con el fin de expresar y defender las demandas, intercambiar experiencias y
conocimientos, y proponer alternativas.
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3.7. Exigir a los medios de comunicacién, en particular a los pertenecientes al
Estado, espacios permanentes, garantizados y en horarios convenientes, para
la expresién de las lenguas y culturas indigenas.

3.8. Comprometer a los centros de investigacién social con el fin de que, en
coordinacién con los participantes de las culturas originarias, reescriban, en
un lapso de 5 afios, la historia desde la perspectiva de los pueblos indigenas.

3.9. Contribuir, desde la educacién, a la formacion de ciudadanos interculturales,
orgullosos de sus raices y abiertos al mundo.

3.10. Investigar los saberes, conocimientos, procedimientos tecnolégicos de los
diversos pueblos ariginarios, como parte de un proceso de construccién de
una forma de conocimiento més plural y capaz de rectificarse en el encuentro
con ¢l otro.

3.11. Universalizar la educacién bilingtie intercultural v ampliar su implementacion
en todos los niveles v modalidades de la educacién.

3.12. Hacer que la cooperacién internacional contribuya a que la EIB sea incluida,
como parte constitutiva del sistema educativo, en las agendas y los presu-
puestos de los ministerios de educacion.

3.13. Exigir que los Estados asuman su obligacién de financiar la EIB, sin dejar esta
tarea solo en manos de la cooperacién internacional.

3.14. Trabajar para que las organizaciones indigenas asuman un papel de liderazgo
en la gestién de la EIB y para que compartan con el Estado parte de las
responsabilidades.

3.15. En relacién con los congresos latinoamericanos de EIB, crear un comité de
coordinacién entre los congresos EIB, que vigile la implementacion y el
sequimiento de los acuerdos.

Finalmente, confrontados con un caso de suma urgencia, queremos llamar la
atencién sobre la condicién de los pueblos en aislamiento o en situacién de extre-
ma vulnerabilidad, como es el caso del pueblo Candoshi, que se encuentra actual-
mente en peligro de extincién debido a una epidemia de hepatitis By delta. De-
mandamos a las autoridades v a las instancias correspondientes una répida inter-
vencion.

Lima, 9 de agosto de 2002
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Anexo 6
Provecto de Ley de Lenguas
(documento de consulta)

El Ministerio de Educacién del Pert, en ejercicio de las atribuciones que le confiere
la Constitucion Politica del Per(, presenta el siguiente Proyecto:

LEY NACIONAL DE LENGUAS

Considerando:

Que en la Constitucién Politica de la Nacidn, en el articulo 2, inciso 19, se reconoce
y protege la pluralidad éinica y cultural de la nacién y que, en'el articulo 48
declara que son idiomas oficiales el castellano y, en las zonas donde predominen:
también lo son el quechua, el aimara v las demés lenguas aborigenes, seqin Ley.

Que el término «pueblos indigenas» se usa en el sentido definido en la PARTE L
Politica general, Articulo 1, del Convenio OIT N° 169 «Sobre pueblos indigenas
y tribales en paises independientes», ratificado por el Perd.

Que en el predambulo del Convenio OIT N° 169 se dice que: «los cambios
sobrevenidos en la situacién de los pueblos indigenas v tribales en todas las
regiones del mundo hacen aconsejable adoptar nuevas normas internacionales
en la materia, a fin de eliminar la orientacién hacia la asimilacién de las normas
anteriores»; y que, en lugar de las politicas asimilacionistas, deben reconocerse
«las aspiraciones de esos pueblos a asumir el control de sus propias instituciones
y formas de vida y de su desarrolio econémico y a mantener y fortalecer sus
identidades, lenguas y religiones, dentro del marco de los Estados en que vivens.

Que en la misma Parte I. Politica general, Articulo 6, se dice: «Al aplicar las
disposiciones del Presente Convenio, los gobiernos deberdn a) consultar a los
pueblos interesados, mediante procedimientos apropiados y en particular a través
de sus instituciones representativas, cada vez que se prevean medidas legislativas
o administrativas susceptibles de afectarles directamente».

Que en la Parte VI. Educacién y medios de comunicacién, Articulo 28, se sefala:
«Siempre que sea viable, debera ensefarse a los nifios de los pueblos interesados
a leer y escribir en su propia lengua indigena o en la lengua que més cominmente
se hable en el grupo a que pertenezcan».
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Que en el segundo pérrafo del mismo Articulo 28 se dice: «Deberdn tomarse
medidas adecuadas para asegurar que esos pueblos tengan la oportunidad de
llegar a dominar la lengua nacional o una de las lenguas oficiales del pais». Y en
el tercero se agrega: «Deberén tomarse disposiciones para preservar las lenguas
indigenas de los pueblos interesados y promover el desarrcllo v la practica de las
mismas».

Que el Pacto Internacional de Derechos Civiles y Politicos de 16 de diciembre de
1966 (articulo 27) vy el Pacto Internacional de Derechos Econémicos, Sociales y
Culturales de la misma fecha, en sus preambulos postulan que el ser humano no
puede ser libre si no se crean las condiciones que le permitan gozar tanto de sus
derechos civiles y politicos como de sus derechos econémicos, sociales y culturales.

Que la Declaracién Universal de Derechos Lingiiisticos de 1996 considera que se
debe asegurar el respeto y el pleno desarrollo de todas las lenguas vy establecerse
los principios de una paz lingliistica planetaria justa y equitativa, como factor
principal de la convivencia social.

Que esa misma declaracién afirma que para garantizar la convivencia entre
comunidades lingtiisticas, hace falta encontrar unos principios de orden universal
que permitan asegurar la promocién, el respeto v el uso social pablico y privado
de todas las lenguas.

Que en el Perti existe una situacién de marginacién y estratificacién de las lenguas
indigenas que ha repercutido en la pérdida de muchas de estas y en una situacién
de diglosia en la que el castellano se reserva para el &mbito publico v la lengua
indigena para el familiar y privado. El castellano es, entonces, la lengua institucional,
mientras que las lenguas indigenas son lenguas desprestigiadas y rechazadas.

Que el bilingtiismo aditivo v la interculturalidad ofrecen claras ventajas para la
comprensién mutua, la cohesidn social, la construccién de una identidad nacional
y la pacificacién del pais, asi como el pleno desarrollo de todas las lenguas vy
culturas nacionales para asi garantizar un Estado que respete la diversidad
linglistica y cultural del pais, promueva el didlogo intercultural y garantice la
convivencia y el beneficio reciprocos de todos.

CAPITULO 1

Objetivo de la Ley

La presente ley tiene por objetivo desarrollar los principios rectores, los derechos
y garantias que en materia lingtistica y cultural establece el Estado peruano.
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De los principios

1. LlLas lenguaé y culturas indigenas del Perd son patrimonio de la humanidad,
de los pueblos indigenas v de la nacién. :

2. Se reconoce que todas las culturas del Perd estén en pie de igualdad y se
prohibe toda forma de discriminacién por razones culturales, asi como todo
acto que intente imponer un modelo cultural sobre otro.

3. ElPert es un pafs pluricuttural y multilingtie en el que se fomenta el bilingliis-
mo aditivo v funcional del castellano y de las lenguas indigenas. Ademas, se
promueve el aprendizaje de al menos una lengua extranjera para toda la
poblacién y en todo el territorio.

4.  Todas las expresiones y manifestaciones culturales del Pert y de las comuni-
dades de extranjeros radicados en el pafs deben respetarse en condiciones
de igualdad.

5. Todas las lenguas habladas en el Perd tienen el mismo valor y sus hablantes
tienen los mismos derechos. El castellanc asume el papel de lengua franca,
que permite la intercomunicacién con hablantes de otras lenguas.

6. Ningin ciudadano debe sufrir perjuicio o ser objeto de discriminacién como
resultado de la lengua o de la variante regional que hable.

7. Todas las personas tienen derecho a usar su nombre en su lengua materna o
de uso predominante v a recuperarlo o corregir la ortograffa de acuerdo con
las normas establecidas para esa lengua con solo solicitarlo a la autoridad
pertinente.

8. Elbilingiiismo aditivo y funcional es un componente del didlogo intercultural
equitativo, como elemento de cohesién social con el que se construye la
identidad nacional.

9. Los medios de comunicacién masiva contribuyen a hacer del PerG un pais
efectivamente bilingiie e intercultural desarrollando sus lenguas y respetan-
do los derechos lingifsticos y culturales de sus habitantes.

10. La elaboracién cultural genera propiedad intelectual colectiva e individual.
Este derecho puede aplicarse a tipos de discurso, incluyendo las clasificacio-
nes lingiiisticas, los textos que generen los diferentes discursos y la tradicién
oral y escrita en su integridad.

De los derechos lingiiisticos

11. Todos los ciudadanos tienen el derecho a conocer y usar, en cualquiera de
sus variantes dialectales, las lenguas indigenas del Perq, el castellano o cual-
quier lengua extranjera, en todos los &mbitos del territorio nacional, sin sufrir
por ello ningidn perjuicio o ser objeto de discriminacién alguna.

12. Los ciudadanos tienen derecho a recibir una educacién en su lengua mater-
na o en la lengua predominante como vehiculo de aprendizaje, y a la ense-
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13.

14.

15.

16.
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fianza del castellano como lengua oficial de intercomunicacién, en los con-
textos linglisticos donde sea pertinente.

Todos los ciudadanos tienen el derecho a ser atendidos por las autoridades
y servidores estatales en su lengua materna o de uso predominante, sin
discriminacion ni perjuicio alguno. Donde ello no fuera posible, fodos los
ciudadanos tienen el derecho a un traductor oficial y el Estado la obligacién
de proporcionarlo para llevar a cabo tramites legales, administrativos v judi-
ciales.

Los ciudadanos tienen el derecho a recuperar y usar sus nombres y apellidos
de acuerdo con la forma normativamente correcta en cualquiera de las len-
guas oficiales del Peru.

T.o’dos los ciudadanos tienen el derecho a establecer medios de comunica-
ciény programas en las lenguas indigenas del Pert, las variantes cultas ylas
variantes regionales o lectales del castellano o en cualquier lengua extranje-
ra, en todos los &mbitos del territorio nacional, sin sufrir por ello ningdn
perjuicio o ser objeto de discriminacién alguna.

Es derecho de los pueblos indigenas, ejercido a través de sus organizaciones
y programas y proyectos de educacién bilingiie, contribuir a la normaliza-
cién del uso de las lenguas indigenas. El Estado proporcionard asistencia
técnica y oficializard los acuerdos consensuados.

17.  Los pueblos indigenas tienen el derecho de propiedad intelectual colectivo
sobre los productos culturales que forman parte de su tradicién y herenciay
que se plasman en su lenguaje. Este derecho se extiende a tipos de discurso
tipos de texto y los textos de su tradicién, sin importar que la fuente dé
transmision sea oral, escrita o iconogréfica. El Estado, mediante normativa
especial, establecerd el régimen de proteccién de los conocimientos ancestrales
de los pueblos indigenas.

CAPITULO 11

2.1. Lenguas oficiales

1. El castellano es la lengua oficial en todo el territorio peruano.

2. Las lenguas oficiales indigenas del Perd son:

a.  Enlos Andes: quechua, con cinco variantes dialectales; y el aimara surefio o
collavine, y el aimara central.

b.  En la Amazonia:

Aguaruna, en el departamento de Amazonas;
Quechua, en el departamento de San Martin;
Secoya, quechua, arabela, huitoto, orején, bora, ocafna, yagua, ticuna
cocama- cocamilla, urarina, chayahuita-jebero, chamicuro, achuar, resigaro:

’Eausl:iro, candoshi, mayoruna, capanahua y vine, en el departamento de
oreto;
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Ashaninka, en el departamento de Huénuco;

Yanesha y ashaninka, en el departamento de Junin;

Nomatsiguenga y ashaninka, en el departamento de Pasco;

Machiguenga, yaminahua, cashinahua, amahuaca, yine, ashaninka, shipibo-
conibo, cashibo-cacataibo, culina, ashaninka, en el departamento de Ucayali;
Machiguenga, ese eja, yine, ifiapari, harakmbut a’te y yaminahua (yora), en
el departamento de Madre de Dios.

1as modificaciones a la lista se harén de acuerdo con un estudio concertado
entre el Instituto Nacional de Lenguas y las organizaciones indigenas.

Fomento de las lenguas indigenas

Los poderes publicos garantizarén el uso oficial, la ensefianza y el conoci-
miento de las lenguas indigenas.

Deberan adoptarse medidas que impidan la discriminacién de ciudadanos
por el hecho de emplear cualesquiera de las lenguas indigenas oficiales, las
variantes lectales del castellano o de las lenguas extranjeras.

El Estado fomenta la recuperacién y desarrollo de las lenguas indigenas
reconcciendo la demanda real para su uso, donde esta permanece encubier-
ta, impulsando acciones concretas para el uso oficial, piblico y privado.

Es responsabilidad de cada sector, de las Fuerzas Armadas y Policiales, go-
biernos regionales y gobiernos locales reconocer y valorar el bilingtiismo
aditivo, en el sentido del Capitulo I: 2, en los términos de referencia de todos
los cargos publicos, y establecer los plazos progresivos para que la certifica-
cién del bilingiiismo aditivo sea un requisito previo a la contratacion y nom-
bramiento.

Fl Estado estableceré un sistema de acreditacién del bilingtiismo aditivo, en
distintos grados para los usos de acreditacién oficial.

El Estado fomenta la ensefianza de las lenguas indigenas del Pert a través del
sistema educativo nacional, las universidades v las academias de Lengua.
El Estado promueve la literalizacién de las lenguas indigenas del Pert, refor-
zando su uso en el 4mbito publico.

Los gobiernos locales normarén y velardn por el uso turistico y de ornato de
los nombres de calles, plazas y otros lugares de atraccién turistica en las
lenguas indigenas oficiales del Perti y en castellano.

El Estado promoveré en el &mbito nacional y regional, como corresponda, el
uso del quechua, el aimara y las lenguas oficiales amazénicas en las marcas
de productos, la traduccién a la lengua indigena de las marcas, asf como la
impresién de instrucciones de uso y otras indicaciones bilingties, de acuerdo
con el reglamento.

El Estado norma, valora y garantiza el uso proporcional de las lenguas oficia-
les del Perti en los medios de comunicacién masiva.
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El Estado promueve la investigacién de las lenguas indigenas del Pert, la
recopilacién de la literatura oral y la publicacién de esas investigaciones y de
la tradicién oral de las lenguas indigenas del Perti en una serie de ediciones
bilingiies.

Normalizacién lingiliistica

Es atribucién de los pueblos indigenas, a través de sus organizaciones repre-
sentativas y programas y proyectos de educacién bilingte, contribuir activa-
mente a la normalizacién de las lenguas indigenas en procesos participativos.
El Estado proporcionaré asistencia técnica, dirimira y oficializard las reglas de
normalizacién de estas lenguas.

Los poderes publicos emplearén las versiones normalizadas de las lenguas
en todos los documentos oficiales de sus dmbitos.

Documentos oficiales

En las zonas donde las lenguas indigenas sean oficiales, los documentos de
identidad (partida de nacimiento, DNI, libreta militar) serén bilinglies, en
lengua indigena v en castellano.

Toponimia

El Instituto Geografico Nacional establecera en los mapas oficiales del Pert
un uso bilingile, en los cuales se usarén las versiones normalizadas de las
lenguas indigenas oficiales del Perti y el nombre en lengua castellana.

La escritura de los topénimos deberd obedecer a la normativa establecida.

Antroponimia

La recuperacién, correccién y uso de nombres y apellidos en la forma
normativamente correcta en cualquiera de las lenguas oficiales del Pert se
haré individualmente o por familia.

Las personas interesadas pueden obtener la constancia de la forma
normativamente correcta en cualquiera de las lenguas oficiales de sus nom-
bres y apellidos en el Registro Civil, por simple manifestacién a la persona
encargada.

De las lenguas en peligro
La situacién de diglosia en la que vive el pais ha puesto en peligro de extin-

cién a muchas de sus lenguas indigenas y, con el fin de salvaguardar lo que
ahora se reconoce como patrimonio de la nacién y la humanidad, se declara

Anexos 257

2.8.

2.9.

que las lenguas en peligro serén prioritarias en la planificacién lingUistica,
educacién, investigacién y publicacién.

Amparo legal

Los ciudadanos podrén dirigirse a los jueces para ser amparados en el ejer-
cicio de sus derechos lingliisticos reconocidos por esta Ley.

Educacion

La educacién bilingiie intercultural se ofrecerd progresivamente en todos los
niveles v modalidades para que los ciudadanos puedan ejercer su derecho.
Los educandos que tienen una lengua indigena como lengua materna o se
encuentran en proceso de recuperacién de una lengua originaria tienen el
derecho a recibir en todos los niveles del sistema educativo una educacién
bilinglie intercultural.

Se fomentara la alfabetizacién de adultos con la modalidad intercultural bi-
lingtie vy la literalizacién de las culturas indigenas.

Los colegios y escuelas publicas y privadas usarén los tiempos libres y los
recursos humanos para extender a los alumnos hispanohablantes las venta-
jas del bilingtiismo aditivo con una lengua indigena y, en lo posible, con una
lengua extranjera adicional.

Los texios escolares, programas de ensefianza y medios de comunicacién
deberan difundir los valores de todas las culturas nacionales y extranjeras
para promover un Estado plurilingiie e intercultural.
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