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L’Editorialll

Razones de orden economico impi-
dieron la aparicion periodica de Sarance.

Para este numero se ha escogido
articulos de gran interés para los lecto-
res, tanto por su contenido como por
su forma: ‘“‘Mujeres 'y resistencia: acer-
ca del papel de las mujeres en el levan-
tamiento dé Otavalo, 1777", escrito por
Elizabeth Robr. La autora pone en evi-
dencia el rol de la mujer en esos bechos
y el levantamiento de Otavalo, enfati-
zando su participacion en aquellos acon-
tecimientos.

Mariusz S. Ziolkowski, Vice-Presi-
dente de la Comision Andina de la So-
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ciedad Polaca de Estudios Latinoamers-
canos, hace entrega de “‘La piedra del
cielo: algunos aspectos de la ensesianza
religiosa en la sociedad incaica”. No
cabe duda que la publicacion del presen-
te articulo revista suma importancia, ya
que trata de la vigencia de las creencias
madgico-religiosas en el tiempo del in-
cario. El tema es tratado seriamente y
con profundidad.

El autor de “Las funciones sociales
de la lengua quechua en el area Otavalo-
Cotacachi”’, Yuri A. Zubritski, bace un
analisis de las variables dialectales en
las dos zonas de estudio. Constituye un
aporte a la Lingiiistica y el articulo es
parte de uno de los subcontenidos del
Plan de trabajo. ‘‘Relaciones interétni-
cas en el Ecuador: caso del drea Otava-
lo-Cotacachi”.

“‘La cultura en el Ecuador: Perspec-
tivas futuras” de Segundo Moreno Ya-
nez, propone un 1marco teorico referen-
cial, definiciones de cultura, estratifica-
cion etno-cultural y el reto de la cultura
en un futuro no lejano. Moreno sienta
las bases de un problema sujeto a discu-
tirse en una Mesa Redonda o en un Se-

minario.

Carlos \lberto Coba Andrade, ex-
pone ciertos lincamientos referenciales
sobre los componentes etno-culturales
nacionales y demuestra que, en ese sen-
tido, el Ecuador es un pais beterogéneo
en su ensayo sobre “Cotidianidad, iden-
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tidad e indigenismo’. El mismo autor,
en otro articulo, presenta un trabajo
comparativo de la simbologia lingiiisti-
ca y musical, con el proposito de pro-
bar que tanto la una como la otra son
stmbolos de una misma forma de co-

municacion.

William Belzner, realiza un gran
aporte a la etnomusica: “El poder del
sonido en los ritos Chamdnicos entre
los runas de la amazonia ecuatoriana”.
El poder del chaman no solo se encuen-
tra en los seres supraterrestres sino en
el poder musical. Hace un estudio de la
estructura del canto y de los instrumen-
tos musicales empleados entre los runas.

Hernan Jaramillo Cisneros, entrega
el articulo “Apuntes sobre la artesania
textil de Otavalo”. Es un trabajo de su-
ma importancia, ya que bace un relato
bistorico documentado de la artesania,
desde la época colonial. Realiza un se-
guimiento de la artesania basta nuestres
dias y ofrece un diagnostico de la crisis
textil artesanal en la region de Otavalo.

Mabel Preloran, en su articulo “Los
suerios en la cultura otavaleria”’, trata de
describir la percepcion de los suefios co-
mo mensajeros sobrenaturales. El terna
9y su concepcion teorica es nueva. Cree-
mos que tiene seriedad y validez cienti-
fica y, por ende, constituye un aporte
a la ciencia.

Otavalo, junio de 1987.



APUNTES SOBRE LA ARTESANIA
TEXTIL DE OTAVALO

Hernan Jaramillo Cisneros
Antecedentes

El hombre de Otavalo se ha dedi-
cado a la actividad textil -hilado, tejido
y tefido- desde hace muchisimo tiem-
po. Dice Benjamin Carrion (s.a.: 57)
que para los viajes de Huayna-Capac
hacia el norte de sus territorios

‘* ...ofrecieron al inca una nueva li-
tera hecha con oro lavado de los
rios orientales. Los vasos fueron
ofrecidos por los magnificos artifi-
ces de Zari-Uma y Tumipamba. Los
ponchos de lana por los Ayllus de
Otavalo y Cayambi... "

En la época colonial, Otavalo tenia
varios obrajes en su jurisdiccion. El
obraje, que era la “...fabrica de panos
ordinarios, bayetas y otros tejidos de la-

"

na...”, encerraba un mundo de injusti-
cia y de opresion, pues alli tenia que

trabajar el indigena en las peores condi-
ciones, para pagar tributos y deudas que
no se extinguian jamas.

Antonio de Alcedo (1967:72), que
escribe entre 1786 y 1789, dice que
Otavalo

‘¢...estd poblado de muchas hacien-
das de labor y porcion de obrajes
en que se fabrican lienzos que alli
llaman de la tierra, o tocuyos, al-
fombras, pabellones de cama y col-
chas, todos de algodon blanco y
pintados de varios colores, que tie-
nen mucha estimacion en todo el
reino... "

A esa época, la zona de Otavalo te-
nia gran importancia por su produccion
de telas en los obrajes, por la variedad
de productos elaborados y por la acep-
tacion de los mismos en los lugares don-
de se vendian esos tejidos. En el siguien-
te criterio de Alcedo (1967:73) se nota
la dedicacion del otavaleno a esas ta-
reas.

“...Y la capital que es la villa y
asiento del mismo nombre, pobla-
cion grande, hermosa y de agrada-
ble situacion, de temperamento
frio, muy abundamnte en ganados
de que abastece a los demas pue-
blos; sus naturales son mas dedica-
dos a las fabricas de tejidos de al-
godon en los muchos obrajes que
los producen gran lucro, que al cul-
tivo de los campos... ”

El obraje de Otavalo fue uno de los
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mds antiguos e importantes de la Real
Audiencia de Quito; alli se producia
“panos, jergas, frazadas y panetes’. Se-
gun Ortiz de la Tabla (1977:479)

“En 1582, funcionando ya (el obra-
je) erigido por Rodrigo de Salazar,
habian sido trasladados desde San
Juan de Pasto 150 indios cimarro-
nes, conducidos todos por el caci-
que de Ypiales y Potosi, Pedro de
Henao. Doce aios mas tarde el ad-
ministrador del obraje, pertenecien
te -como el repartimiento- a la Co-
rona por muerte de Salazar, reducia
‘gran cantidad’ de indios en el
Asiento. tlacia 1622 Pedro Ponce
Castillejo  fundaba uno nuevo vy
acrecentaba el namero de operarios
del antiguo. Cuatro afnos después
Pedro Balbasi de Rivera incremen-
taba hasta 100 el numero de opera-
rios del nuevo de San José de Bue-
navista.., "'

Fernando Silva Santisteban (1964
106), al estudiar los obrajes del Virrei-
nato del Peri, ofrece importantes datos
sobre los de esta region:

“En 1613 se fundo, adscrito al de
Otavalo, el obraje de Peguche, al
que se le asignaron 500 mitayos
para ser arrendado o rematado al
mejor postor. Para los obrajes de
Otavalo y Peguche, donde existian
indios procedentes de diversos lu-
gares, se ordeno por la Audiencia,
el 10 de noviembre de 1632, se ha-
ga trueque y mudanza de los mita-
yos senalados por los de labranza,
vecinos a estos obrajes; se encargd
de la ejecucion al Capitin Cristo-
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bal de Troya. Con semejante medi-
da se aseguraba el perpetuo traba-
jo de los mitayos, en contradiccion
con las leyes y disposiciones reales.
Ambos obrajes rentaban 1.452 pe-
sos anuales '’

k| aprendizaje de las tareas en los
nbrajes v la consecucion de trabajadores
para los mismos, parece que se solucio-
n6 con una medida, comentada por el
mismo Silva Santisteban (1964:107):

** . .en el obraje de Otavalo se ensa-
yo un sistema de escuela-mita y de
oficio, que duro algin tiempo; la
Audiencia resolvio, en 16 de marzo
de 1602, el aprendizaje de las labo-
res relativas a la fabricacion de pa-
fos, por los indios varones com-
prendidos entre los nueve y diecisie-
te anos; con tal motivo se destina-
ron 150 muchachos a este nuevo ti-
po de escucla :je oficio y mita, para
ser reemplazados cuando cumplie-
sen la edad. Senaldbaseles el jornal
determinado por las ordenanzas del
Marqués de Salinas '!

La produccion de los obrajes de
Onavalo y Peguche fue muy importante.
Para fines del siglo XV y principios det
XV, se
200,000 varas de tejido por ano. Dice
Juar Pio de Montatar (1894:176), re-
firicndose ¢l ano 1754, que “...remiten-
se¢ muchos de aquellos tejidos ... a las
provincias de Popayan, Choco y Barba-
coas, y en todas pagan los correspon-
dientes reales derechos.”

manutacturaba mas de



El Corregimiento de Otavalo, segun
el padre Velasco (1960:464), en 1789
tenia

‘¢...varias y grandes fabricas de pa-
fios y otras telas de lana y algodon.
Estas Gltimas, son unas de lienzos
ordinarios, y otras de telas llama-
das macanas, unas lisas y adamas-
cadas otras; unas de mota menuda,
llamadas confitillo, y otras de fel-
pa, todas muy estimadas, que ha-
cen considerable comercio... "

Como se puede apreciar, la activi-
dad textil fue de gran importancia en
Otavalo, situacion de la que se aprove-
cho la Corona y, en su nombre, los due-
fos de los obrajes, para someter al indio
a duras condiciones de trabajo. Por la
variedad de articulos producidos se ad-
vierte que existia una serie de técnicas
especializadas, referentes a trabajos es-
pecificos de hilatura de algodén vy lana,
al tejido de diversas clases de telas, lo
mismo que al teiido de las diferentes
fibras usadas en el obraje.

Las condiciones de trabajo, de a-
cuerdo a lo que vié Francisco José de
Caldas (1933:121), no eran las més pro-
picias para la salud de las personas que
alli realizaban las tareas encomendadas.
Asi, el sitio destinado para hilar no era
mds que “...un gran salon, siempre obs-
curo, desaseado y feo..."”

Los marinos espanoles Jorge Juan
y Antonio de Ulloa (1953:215), al re-

ferirse a las tareas del indio en el obra-
je y a los castigos que recibia cuando no
cumplia con la tarea impuesta, senalan
que

** .. la consecuencia de este trato es
que aquellos indios se enferman a
poco tiempo de estar en aquel lu-
gar, y consumida su naturaleza, por
una parte con la falta de alimento,
por otra con la repeticion del cruel
castigo, asi como por la enfermedad
que contraen con la mala calidad de
su alimento, mueren aiin antes de
haber podido pagar el tributo con
los jornales de su trabajo. "

Muchos fueron los agravios cometi-
dos contra los indigenas y siempre fue-
ron deficientes las condiciones de traba-
jo. Por eso -segin los documentos publi-
cados por Segundo Moreno Yinez
(1976:186)- en la sublevacion de 1777

* ..fueron destruidos... los siguien-
tes obrajes: de Otavalo, cuyo pro-
pietario era el Marqués deV illa Ore-
llana; de Peguche, perteneciente a
Miguel Jijon y arrendado por el
Marqués; y el de la Laguna, bajo la
administracion de Temporalida-
des... "

En el siglo pasado, Pedro Pérez Pa-
reja instal6é cerca de Otavalo, en el sitio
conocido como La Quinta, una fabrica
de tejidos de algodon -la primera en la
republica- como afirma el padre Herrera
en su Monografia de Otavalo (1909:
293). Igualmente, en Peguche, José Ma-
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nuel Jijon y Carrion “implanto las pri-
meras maquinarias de tejidos de lana",
segdn el padre J osé Maria Vargas (1982:
326). Las dos fabricas se destruyeron en
el terremoto de Imbabura de 1868.

LLa ubicacion de estas industrias
muy cerca de Otavalo obedecio a la ne-
cesidad de contar con mano de obra efi-
ciente, que en esta zona era abundante.
La gran experiencia de los artesanos na-
tivos, se adapto facilmente a las exigen-
cias de las fabricas textiles, con lo que se
dio un cambio de las formas de produc-
cion tradicionales a la de las incipientes
factorias que se instalaban.

Sin embargo, los indigenas siguie-
ron produciendo en telares de cintura y
en telares de pedales, ponchos, cobijas,
lienzos, fajas, bayetas, etc.

Situacion actual

Durante los dltimos afios, que se
dispone de mejores vias de comunica-
cion y con lo que aumenta el flu-
jo turistico, Otavalo ha venido consoli-
dando su caracter de pueblo dedicado a
la artesania textil. En efecto, este oficio
tradicional es cada vez mas conocido y
tiene mayor difusion no solamente en
todos los sitios del Ecuador, sino tam-
bién en varios paises del continente
americano y de Europa.

Hasta unos anos atras el trabajo tex-
til de los indigenas estuvo, preponderan-
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temente, dedicado a satisfacer sus pro-
pias necesidades. Se puede decir que ha-
bia una especializacion del trabajo en
las comunidades como norma general
y que la division de las tareas, entre los
artesanos, respondia estrictamente a las
necesidades de hiladores y tejedores.

El aparecimiento en el mercado de
fibras textiles de origen quimico, espe-
cialmente el orlon, determin6 que dis-
minuyera notablemente el ndmero de
hiladores y que se incremente, de ma-
nera significativa, el nidmero de perso-
nas dedicadas exclusivamente al tejido.
En esta parte vale aclarar que una de
las tareas en que estaban especializadas
y a la que mayor atencion prestaban
las mujeres indigenas, era el hilado de
lana y algodon, empleando un huso he-
cho con una cana de sigse. Hoy, muy
rara vez se puede encontrar a una mu-
jer que cumpla esa actividad. Sin
embargo de haber decaido esta ocupa-
cion, hay el caso de la comunidad de
Carabuela que se ha especializado en la
hilatura de lana, en la rueca o torno de
hilar, con el fin de abastecer de materia
prima a las tejedoras de los denomina-
dos “sacos de Mira'’, en alusion a la ac-
tividad que se ha desarrollado -en los Gl-
timos anos- en la poblacion de ese nom-
bre, en la provincia del Carchi.

El mayor nimero de personas de-
dicadas a tejer, en contraposicion al an-
terior equilibrio entre hiladores y teje-
dores, determin6 que se incremente de



manera notable la oferta de tejidos y
que la feria semanal de Otavalo sea insu-
ficiente para consumir esa excesiva pro-
duccion. De ahi que los artesanos y co-
merciantes vieron la necesidad de con-
tar con nuevos mercados y de diversifi-
car la produccién, cambiando la linea
de autoconsumo por otra que satisfaga
la demanda externa, aunque para eso
tuvieron que conseguir clientes poco
exigentes de que se mantengan valores
culturales y de que se respeten las tradi-
ciones de este pueblo, que cuidaba ce-
losamente esas manifestaciones.

Al momento hay poquisimos pro-
ductos elaborados por los artesanos na-
tivos para su propio uso, ya que cada
vez se generaliza mas el empleo de pren-
das de vestir con materiales de origen
industrial. Esto determina que el grueso
de la produccion artesanal, necesaria-
mente, deba dedicarse a compradores
foraneos, creando una dependencia que
varia constantemente de preferencias,
segn cambien las exigencias de la moda
o los gustos en la decoracion.

Una observacion prolija de los ar-
ticulos que se venden en la feria sema-
nal, en la plaza Centenario mejor cono-
cida como la plaza de los ponchos, per-
mite apreciar una serie de cambios en
los tejidos. Este cambio tiene que ver
con el empleo de materias primas, de
motivos decorativos y de formas de pro-
duccion.

En el caso de las materias primas,
se ha generalizado el empleo de las fi-
bras de origen quimico, en detrimento
de las fibras naturales procesadas a ma-
no, con esto ha cambiado también la
gama de colores utilizada tradicional-
mente. Los motivos decorativos, gene-
ralmente son copiados de otros tejidos
o de publicaciones, extranos a nuestra
realidad cultural. Los procesos de pro-
duccion, en muchos casos, no son arte-
sanales sino mas bien los de la industria
que programa en serie y que repite in-
finitamente el mismo patron de tejido.

Cuando se menciona este tema, se
puede afirmar -con ligereza- que se trata
de mantener formas anacronicas de tra-
bajo y de condenar al artesano indige-
na a las duras tareas que impone una
produccion preponderante manual de
sus tejidos. De ninguna manera se aus-
picia este criterio. Lo que se trata es de
rescatar una imagen muy venida a me-
nos, situacion que ya estd afectando a
los productores y vendedores de tejidos
en Otavalo.

Lo artesanal se define como una
actividad productiva en la cual la inter-
vencion manual directa es predominan-
te, donde la division técnica del traba-
jo estd integrada por el conjunto de ta-
reas que realiza el propio artesano y que
en dicho proceso se utilizan fundamen-
talmente herramientas de mano. Esta
forma de trabajo se contrapone con los
métodos de la produccion industrial
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que, ya lo sefalamos, esta siendo utili-
zada ampliamente por los poseedores
de mayores recursos economicos, que
han logrado equiparse con telares me-
canicos y que reproducen los patrones
artesanales. Se ha establecido asi una
competencia desleal, en la que lleva la
peor parte el artesano.

En cuanto a motivos decorativos,
la apreciacion es que se ha perdido el
proposito de conservar una “identi-
dad” en los tejidos regionales. En este
sentido, los viajes de los indigenas co-
merciantes, sumada a la influencia ejer-
cida por el turismo o por las gentes o
misiones de ‘““buena voluntad’ que im-
ponen modelos y gustos extrafios a
nuestra realidad o que encomiendan la
reproduccion de objetos artesanales de
otros lugares, revela a las claras que esas
personas son absolutamente imprepara-
das para manejar y respetar valores cul-
turales, pues como resultado de ese pro-
ceso hemos visto que paulatinamente
han ido cambiando los tejidos tradicio-
nales, hasta que se han vuelto simples
imitaciones de lo que es representativo
en otras realidades culturales.

En este campo, parece que se ha
estancado la creatividad del artesano lo-
cal, pues ha adoptado una actitud con-
formista e imitativa que no le permite
conservar ni producir algo que identi-
fique a su actividad tradicional.

El caso de los tapices llamados ‘“‘sa-
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lasacas” permite confirmar lo enuncia-
do Iineas arriba. Siendo este tejido de
relativamente reciente introduccion en
nuestro medio, reproduce disefios im-
puestos por los turistas o se los copia
de cualquier publicacion, generalmente
extranjera. En esos tapices no se refleja
ningdn motivo que relacione a los te-
jedores con su realidad geografica ni con
sus principales hechos culturales. Sien-
do este tipo de tejido uno de los pocos
en donde se puede expresar mas clara-
mente la creatividad y en donde en ma-
yor grado se puede manifestar una
“identidad" en el disefo, que permita
ver que aqui, definitivamente, se afinco
esta técnica y que los tejedores otava-
lefios, teniendo muy larga tradicion en
el oficio, lograron imprimirle caracte-
risticas indudablemente locales. Esto,
repetimos, no se ha logrado y los men-
cionados tapices siguen manteniendo
sus caracteristicas originales, tan extra-
nas a nuestro ambiente, como cuando
se los trasplantd de un medio cultural
totalmente diferente al de los tejedores
de Otavalo.

Hacia el futuro ...

La artesania textil otavaleia se en-
cuentra en un momento critico y son
varios los factores que estan en su con-
tra: la dependencia de compradores
foraneos, que obligan a adaptar la pro-
duccion a sus exigencias; la competencia
con la industria, que por su mayor pro-
Juctividad tiene costos de produccion



mas bajos y deja mas altas utilidades;
la falta de interés de los artesanos para
conservar valores tradicionales, ya que
-en muchos casos- los tejidos hechos en
Otavalo no son mis que imitaciones de
telas y motivos que se identifican ple-
namente con otras culturas; la falta de
creatividad, que impide sacar al merca-
do nuevos motivos o disefios ante el
temor de ser copiados por otros artesa-
nos que se dedican a producir los mis-
mos articulos. Estos factores influyen
de tal manera, que preocupa la forma
en que pueda verse afectada la ocupa-
cion en el futuro y lo que pueda suce-
der con lo que hoy es fuente de traba-
jo y forma de vida de gran parte de la
poblacion -especialmente indigena- de
Otavalo.

Las entidades locales, especialmen-
te las que tienen relacion con activida-
des culturales y artesanales tienen que
interesarse por este problema. Hay ne-
cesidad de disenar politicas adecua-
das y tomar medidas oportunas que im-
pldan que la situacion se agrave cada
vez mas, pues de mantenerse la tenden-
cia actual no pasard mucho tiempo en
que la “identidad"” de los tejidos otava-
lefos se pierda definitivamente.

El Instituto Otavalefo de Antropo-
logia, a través de su Departamento de
Artesanias, realizd una amplia investi-
gacion y recopilacion de los motivos de-
corativos de las fajas de la provincia de
Imbabura. El trabajo se centrd en torno

a esta prenda, por ser el Unico tejido tra-
dicional que lleva disefos. Resultado de
esa investigacion son tres volimenes
publicados en la Coleccion Pendone-
ros, que edito el IOA.

Este estudio, al momento, estd
siendo utilizado por un pequefio nime-
ro de tejedores otavaleiios, que ha co-
menzado a reproducir los disefios pro-
pios de la zona para ornamentar deter-
minadas prendas, consiguiendo con esto
gran aceptacion en el mercado externo,
mientras que timidamente se manifies-
tan en la feria semanal de la ciudad.

Seria interesante ensayar mds am-
pliamente esta experiencia, porque asf
se lograria reactivar una serie de mani-
festaciones artisticas y culturales conser-
vadas por muchas generaciones de ar-
tesanos, pero que hoy estin en peligro
de perderse para siempre.

La misma experiencia podria apli-
carse a técnicas que han sido olvidadas
y que aldn pueden rescatarse, porque
hay algunos ancianos dispuestos a tras-
mitir sus conocimientos y enorme ex-
periencia a quienes tengan interés por
su especialidad. Este es el caso, por
ejemplo, del teiido con la técnica lkat,
Jel tenido con colorantes naturales,
etc.

De igual forma podria procederse
con otras manifestaciones artesanales,
hoy venidas a menos, como el borda-
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do, la cesteria, la alfareria, la manufac-
tura de sombreros de lana abatanada,
la confeccion de indumentaria folclé-
rica, la cereria, la pirotecnia, la confec-
cion de instrumentos musicales folcl6-
ricos, etc. En cada caso se haria un es-
tudio de las formas de produccion, del
uso de herramientas especiales y de las
diferentes formas de organizacion de los
talleres, ya que a lo largo del tiempo han
demostrado ser eficientes aunque, natu-
ralmente, son suceptibles de mejorarlas.

Pensamos que es vdlida la idea de
crear un Taller de Capacitacion Artesa-
nal, donde se centrarian todas estas ini-
ciativas y se ofreceria orientacién ade-
cuada, mediante cursos de corta dura-
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cion, a grupos de artesanos preocupa-
dos por la situacion de la artesania lo-
cal. Desde este Taller se trataria de re-
novar la imagen un tanto deteriorada,
por repetitiva e imitativa, de la artesa-
nia textil otavalena.

Es hora de tomar conciencia de un
problema que afecta a buena parte de
nuestra poblacion, pues es perfectamen-
te conocido que el trabajo artesanal es
una de las formas de ganarse la vida
para el hombre de Otavalo. Graves pro-
blemas sociales podrian evitarse en el
futuro si es que se protege el trabajo y
la fuente de ingresos econémicos de
quienes viven por sus manos en este
Valle del Amanecer.



BIBLIOGRAFIA

ALCEDO, Antonio de

1967 Diccionario Geogrifico de las In-
dias Occidentales o América. Bi-
blioteca de autores espaifioles,
desde la formacion del lenguaje
hasta nuestros dias, Vol. 208,
F.diciones Atlas, Madrid.

BUITRON, Anibaly John COLLIFR Jr.

1971 El valle del Amanecer. Primera
edicion en espafiol, Publicacion
del Instituto Otavalefio de Antro-
pologia, ()tavalo.

CALDAS, Francisco José de

1933 Relacion de un viaje hecho a Co-
tacache, La Villa, Imbabura, Ca-
yambe, etc. Comenzado el 23 de
julio de 1802. Editado por Agus-
tin Barreiro, Madrid.

CAMPO SECO, José Balvino
1985 Artesanias Populares de Guate-
mala (Breves Apuntes fistoricos).
Subcentro Regional de Artesanias

y Artes Populares, Coleccion Ar-

tesanias Populares 6, Guatemala.

CARRION, Benjamin
s.a. Atahuallpa. Publicaciones Educa-
tivas Ariel, Guayaquil, Quito.

HERRERA, Amable
1909 Monografia del canton Otavalo.
Tipografia Salesiana, Quito.

JARAMILLO CISNEROS, Hernan

1981 Inventario de diseilos en tejidos
indigenas de la provincia de Im-
babura, Coleccion Pendoneros,
Instituto Otavalefio de Antropolo-
gia, Otavalo.

JUAN, Jorge y Antonio de ULLOA
1953 Noticias secretas de América. Bue-
nos Aires.

MEIER, Peter

1985 Los artesanos textiles de la region
de Otavalo. En: Sarance, No. 10,
Instituto Otavalefio de Antropo-
logia, Otavalo.

MONTUFAR, Juan Piode

1894 Razon sobre el estado y gobema-
cion politica y militar de la juris-
diccion de Quito en 1754. Ma-
drid.

MORENO YANEZ, Segundo

1976 Sublevaciones indigenas en la Au-
diencia de Quito: desde comien-
zos del siglo XVIII hasta finales
de la (olonia. Bas 5, [studios
Asnericanistas de Bonn, Bonn.

ORTIZ DE LA TABLA, Javier

1977 El obraje colonial ecuatoriano:
Aproximacion a su estudio. En:
Revista de Indias, No. 149-150,
Madrid.

19



SILVA SANTISTEBAN, Fernando ca Bdsica del Pensamiento Ecua-

1964 Los obrajes en el Virreinato del toriano, No. 15, Quito.
Perir. Publicaciones del Museo Na-
cionalde Historia, Lima. VELASCO, Juan de
1960 Historia moderna del Reino de
VARGAS, José Maria Quito. Biblioteca Ecuatoriana Mi-
1982 La economia politica del Ecua- nima, Quito.

dor durante la Colonia. Bibliote-

20



EL ECUADOR UNA NACION
HETEROGENEA

Carlos Alberto Coba Andrade

S ha hecho comdn en la interpre-
tacion de la realidad nacional, la concep-
cion del Estado Ecuatoriano integrado
por una sola cultura, que se origina en la
nacionalidad mestizo-hispano-hablante,
con manifestaciones culturales periféri-
cas aborigenes, que se estructuran en
torno a ésta.

Las investigaciones realizadas por el
Instituto Otavaleno de Antropologia so-
bre: “Relaciones Interétnicas en el Area
de Otavalo-Cotacachi'’; “Las manifesta-
ciones Cultural-Psicologicas y Lingiiis-
ticas de los Macro Grupos Etno Nacio-
nales en el Area Otavalo-Cotacachi';
“Los estereotipos Etno-socio-culturales
de los Macro grupos Etnonacionales en
el Area Otavalo-Cotacachi’’; “Una diag-
nosis Médica en el Area Otavalo Cota-
cachi”; “La Cultura Coayquer'; “Lite-
ratura Popular Afroecuatoriana’; etc.;

y, para cuantificar la muestra se ha teni-
do en cuenta la publicacion de la Colec-
cion Pendoneros: “Glosario Arqueolo-
gico”’; “El proceso evolutivo en las so-
ciedades complejas y la ocupacion del
periodo tardio Cara en los Andes Sep-
tentrionales’’; “Cochasqui’’; “Los Sefo-
res Etnicos de Quito en la época de los
Incas’”; “Demografia y asentamientos
indigenas en la Sierra norte del Ecuador
en el siglo XVI"; “Cronistas de Raigam-
bre Indigena”; “Los Quijos"”; “Nume-
raciones del Repartimiento de Otavalo”;
“Contribuciones a la Etnohistoria E cua-
toriana'; “La vida de Otavalo en el si-
gloXVIII"; “Restimenes de Actas Repu-
blicanas del Cabildo de Otavalo en el
siglo XIX"; “Guamote. Campesinos y
Comunas"’; “Campesinos y haciendas de
la Sierra Norte’; “Estructura Social y
Poder en Manta. Occidente Ecuatoria-
no’'; “Diagndstico Socioecondmico de
la Provincia de Esmeraldas’’; “Simbolis-
mo vy ritual en el Ecuador Andino. El
Quichua en el Espanol de Quito”;
“Léxico y Simbolos en Juan Montalvo’’;
“Literatura Popular Afroecuatoriana’;
“Instrumentos Musicales Populares Re-
gistrados en el Ecuador’’; ““Inventario de
disefios en tejidos indigenas de la Pro-
vincia de Imbabura; “Los Cayambes
y Carangues: siglos XV y XVI. El testi-
monio de la historia’”’; etc., han permi-
tido llegar a la comprobacion que el
Ecuador es una nacion heterogénea,
donde estan presentes dos macro gru-
pos etnonacionales, los mismos que
comportan manifestaciones culturales
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propias a cada grupo etno-nacional, ma-
cro grupo mestizo-hispano-hablante, ma-
cro grupo quichua-hablante; y, en un
segundo nivel del componente etnona-
cional, se encuentran los micro grupos
etnoculturales que no han alcanzado a
desarrollarse como nacionalidades y se
localizan en territorios mas o menos ex-
tensos, en el Litoral, Sierra y Oriente
Ecuatoriano, Cultura Shuar,
Coayquer, Chachis (Cayapas), Colora-
dos, Wahoranis (Aucas!, Cofanes, Tete-
tes, Afroecuatorianos y otros. Las inves-
tigaciones realizadas demuestran que el
Ecuador es un Estado Heterogéneo et-
no-culturalmente.

como:

El objetivo fundamental de este
estudio, como marco teérico, es tratar
de establecer una relacion coherente
entre los hechos etno-culturales releva-
dos en los macro grupos etno-nacional-
culturales y los micro grupos etno-cul-
turales productores y portadores de es-
tos hechos, los cuales seran reinvertidos
a la comunidad y a la educacion, a otras
ciencias y al quehacer del convivir hu-
mano.

La Antropologia como ciencia so-
cio-economico-cultural trata de estable-
cer una relacion logica entre los hechos
etnonacionales investigados en las dife-
rentes culturas, productores, portadores
y dinamizadores de estos hechos, con la
finalidad de que los valores culturales
sirvan de fundamentos para la forma-
cion de una identidad nacional, en fun-
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cion del conocimiento de sus proble-
mas; y, de esta forma, se dé paso a una
Antropologia
tercerimundista, que solucione proble-
mas y conflictos y restablezca la justi-
cia social.

socio-econdmica-cultural

COTIDIANIDAD, IDENTIDAD E
INDIGENISMO

En el presente trabajo pretendemos
sefalar algunas de las posibles conse-
cuencias de una identidad personal pre-
cariamente integrada. Nos referimos a
la existencia de una actitud de auto-
rechazo que 1a mayor parte Je las veces
opera en forma inconsciente, debido a la
imposicion de definiciones de los suje-
tos negadores de aspectos constantes de
su identidad. Nes preocupa, concreta-
mente, las repercusiones que tiene la ne-
indigena como parte de
nuestra identidad.

gacion de lo

La aceptacion, negacion o sobre-
valoracion de aspectos de la identidad
ocurren dcntro de la trama de relacio-
nes que conforman lo cotidiano. Toda
forma de interaccion lleva implicitas -y
a veces explicitas- definiciones de los
interactuantes que son asumidas por es-
tos a manera de hipotesis de identidad.
Dichas hipétesis podran ser ratificadas,
rechazadas o modificadas en interaccio-
nes posteriores. A medida que las defi-
niciones se repiten, se van internalizan-
do como descripciones de si mismo que



van a servir de marco de referencia para
la actuacion.

En cada sociedad y, mas especifi-
camente, en cada grupo humano, sélo
son posibles y tienen vigencia formas de-
terminadas de interaccion. Estas interac-
ciones son producto de una praxis co-
lectiva y las definiciones de los sujetos
que ellas cortienen reflejan los factores
historico-s 1ales determinantes de tal

praxis.

Mientras son numerosas y variadas
estas formas de interaccion, son pocas
las definiciones de los sujetus que ellas
curttienen. Dentro de las formas de in-
teraccion de nuestra sociedad, no inte-
resa tanto como son definidos los suje-
tos, cuanto como son definidos los
miembros de determinados grupos ét-

nicos.

La identificacion detallada de las
acciones que conforman las diferentes
interacciones, ademds de ser casi impo-
sible, no es necesaria, puesto que for-
mas muy disimiles pueden contener de-
finiciones iguales o semejantes con rec-
pecto a las caracteristicas que aqui nos
interesan: determinado origen étnico.
Tenemos, ademds, que por el cardcter
implicito de gran parte de ellas, resulta
mas practica su inferencia a partir del
andlisis de los condicionantes historico-
sociales de una praxis determinada. Es
decir, a partir de estos condicionantes,
indagar cudles son las definiciones que

tienen mayor opcion para ser presenta-
das a los sujetos.

Al respecto, debemos senalar nues-
tra maltiple herencia cultural. Esta si-
tuacion, si bien posibilita una gran can-
tidad de sintesis creativas en cada caso
concreto, también es cierto que estas
han sido permanentemente bloqueadas
por la penetracion de la ideologia do-
minante, cuyos contenidos poseen un
caracter marcadamente colonialista.

La presencia de este blogueo y frag-
mentacion suele ser oscurecido y nega-
do en aquellos planteamientos que afir-
man la culminacion exitosa de un pro-
ceso de mestizaje en el que una pseudo-
sintesis masificante omitiria la historia
y significacion de los diversos grupos
y comunidades que, a partir de origenes
étnicos diferentes, se han ido formando.

A nivel individual, la fragmentacién
se reproduce como la asuncion de un
origen: el ideologicamente sobrevalora-
do con rechazo de los otros reales o po-
sibles. Muchas veces estos rechazos en-
tran en abierta contradiccion con las ca-
racteristicas fenotipicas (apariencia ex-
terna) del sujeto. Pero este conflicto
puede ser mas complejo. A veces los que
se asume explicitamente no corresponde
con lo que en realidad se cree ser. El
conflicto puede darse también entre el
nivel consciente y el inconsciente, con
lo cual se dificulta aun mds su solucion.

Las formas de concebir el tiempo y
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el espacio han sido también afectadas
por esta fragmentacion. Diversos ritmos,
ciclos, cualidades de duracion y sucesion
y formas de experimentar lo irreversi-
ble, pueden quedar desprovistos de sig-
nificado como consecuencia del oculta-
miento de nexos y procesos historicos.
La desvinculacion con nuestro pasado
historico, al propiciar cierto déficit en
la capacidad de prospeccion, puede de-
jar como alternativa Gnica: el vivir al
dia, sin plan, ni lugar.

En cuanto a lo econémico, nuestra
dependencia casi exclusiva de la renta
petrolera, deja muy poca oportunidad
para comprobar dentro del quehacer co-
tidiano que el esfuerzo del hombre pue-
de ser productivo. Hablamos de la alti-
ma década.

Estos condicionantes y muchos
otros de indole similar, han producido
y mantienen formas interactivas que
contienen definiciones alienantes del
ecuatoriano, y que suelen encontrar
confirmacion en nuestra condicion de
pai's dependiente.

En el mantenimiento de las mis-
mas, nuestro sistema educativo juega
también un papel importante. Como to-
dos sabemos, su inicio no obedecid a un
proceso autdctono de institucionaliza-
cion, sino a una ruptura historica. Em-
pieza por la Universidad como institu-
cion destinada a la preparacion del cle-
ro, principales agentes de la accion co-
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lonizadora. Se trata de una educaci6n
elitesca y desarraigante que no se orien-
ta a los sectores mas numerosos de la
poblacion. En la actualidad, a pesar de
su ampliacion al sector medio, conserva
muchas de estas caracteristicas bajo apa-
riencias diferentes.

Por todo lo expuesto, resulta claro
que nuestra cotidianeidad nos impone
un modelo de hombre que:

1.- Continua y alternativamente recha-
za aspectos fundamentales de si
mismo, como lo indigena, lo negro
y lo mestizo;

2.- Que tiende a aceptar como ‘‘natu-
ral” la no productividad y la no
creatividad; vy,

3.- Que interpreta muchos de sus lo-
gros en base al éxito social o a la
buena suerte, y no como el produc-
to de un esfuerzo personal colecti-
vo.

El reconocimiento casi exclusivo
del origen europeo es caracteristico de
la clase alta y de gran parte del sector
medio. Estos son los sectores que han
estado expuesto por mas tiempo a la in-
fluencia ideologizante de nuestro siste-
ma educativo. La asuncién de este ori-
gen europeo parece aumentar su conno-
tacion ideoldgica y colonizadora, a me-
dida que se presenta como el ideal a los
sectores mas numerosos y populares. Se



trata de un modelo que, al exigir una ne-
gacion muy grande del propio ser, ade-
mas de su influencia desarraigante, tien-
de a restar toda significacion y valor de
la propia vida. Con este despojo, los
convierte en dociles explotados, pues-
to que estaria justificada su subordina-
cion al que es definido como superior.
Propicia también la emergencia de tris-
tes plagiadores de estilos de vida que so-
lo tienen sentido para sus representan-
tes auténticos por la cuota de poder que
detentan.

Sostenemos entonces que, solo con
la aceptacion de lo indigena, de lo mes-
tizo y lo negro como propio y con el
esclarecimiento de sus choques, sintesis
o interrelaciones especificas, podremos
también aceptar nuestra herencia euro-
pea sin esa carga ideologica y sutilmen-
te estigmatizante que hoy posee para
nosotros.

El europeocentrismo tiende a acen-
tuar su distancia étnica de los grandes
sectores populares. Pero este distancia-
miento puede también facilitar la pues-
ta en marcha de procesos interactivos
mas directos y menos distorsionados
ideologicamente que facilitan el cono-
cernos y reconocernos con el otro, con-
juntamente con la produccion de solu-
ciones creativas frente a los problemas.,
Se trata de un reconocimiento que supo-
ne la recuperacion de to colectivo y co-
munitario y que es también recupera-
cion de 1a capacidad transformadora

arrebatada.

En el Ecuador durante la conquista
y colonizaci6n nunca se llegd a confor-
mar una estructura social de tipo pira-
midal tan rigida como en otros pafses
latinoamericanos que contaron con una
importante éllte criolla y estratos inter-
medios numerosos. En nuestro caso, se
dio el predominio de una horizontali-
dad signada por un profundo desptecio
del colonizador. Esta horizontalidad
persiste y se reproduce en muchos de
nuestros pueblos.

Ef predominio de lo indigena en
cuanto a nuestro origen, su larga perma-
nencia en nuestro territorio, su paso de-
terminante en la composicion de la po-
blacién campesina, conjuntamente con
la presencia de numerosos grupos que
conservan su lengua y cultura, hacen
que la aceptacion de este componente
de la identidad juegue un papel impor-
tante en el reconocimiento de la verda-
dera significacion de esta horizontali-
dad y en la recuperacién de la capacidad
transformadora del pueblo ecutoriano.
El reconocimiento, aceptaciéon y un ma-
yor conocimiento de lo indigena es s6lo
un paso en este proceso, un paso indis-
pensable para la redefinicion de una
identidad auténtica, despojada de la in-
mensa carga ideologica que actualmen-
te posee, y de la que, desafortunada-
mente, muchos intelectuales, alin los
mads progresistas, parecen ser sus repre-
sentantes.
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PROPUESTA PARA LA AUTOGES-
TION Y AUTODETERMINACION
DE LAS NACIONES INDIGENAS

Mucho se ha escrito en el Ecuador
sobre nuevas politicas indigenistas. Si
en algin pais ha habido preocupacion
tedrica en torno al “problema indige-
na”, ha sido precisamente en el Ecua-
dor. Estos esfuerzos, han resultado en
buena parte fructuosos, porque se ha
dado efectivamente un mejoramiento
progresivo -tanto cuantitativo como cua-
litativo- en el trazado de los plantea-
mientos. También se ha venido logran-
do una difusibn mucho mayor del pro-
blema en el seno de la opinion publica.
Hoy no es raro encontrar en el Ecuador
personas bien informadas sobre la situa-
cion indigena, que no poseen ningun ni-
vel de especializacion en la materia ni
estén involucradas en ella de modo di-
recto o indirecto.

Es cierto, sin duda, que el propio
Estado Ecuatoriano ha venido siguien-
do los pasos -si bien de manera muy ti-
mida y retardada- a esa actividad teori-
ca que manifiestan no solamente nues-
tros antropologos, sino en primer lugar
los propios dirigentes indigenas de ma-
yor peso ante la colectividad nacional.
Y lo mejor del caso es que no hay com-
petencia ni desacuerdos entre las ideas
producidas por indigenas, antropdlogos
y otros conocedores de la materia. Pre-
domina, mas bien, un enriquecimiento
mutuo y una complementaria eviden-
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cia, contrariamente a lo que pasa en
muchos paises americanos.

Esta asombrosa unidad de criterio
que caracteriza hace tres lustros al nue-
vo indigenismo ecuatoriano, nos impul-
sa -por otro lado- a dedicar esfuerzos
crecientes a la profundizacion y refina-
miento sistemdticos de todos y cada uno
de los aspectos de la problematica indi-
gena. Mucho influye también, en el
mantenimiento de la tension creadora,
la cantidad y diversidad de problemas
inéditos que surgen cada vez que se
quiera aplicar algin postulado tedrico
a la realidad existencial que viven nues-
tros pueblos autoctonos. Tampoco deja
de contribuir muy significativamente lo
dificil y escurridiza que resulta ser la
vida nacional en medio de sus maiti-
ples coyunturas.

La idea de la autogestion indigena
ha ganado aceptacion y prestigio, lo que
hace innecesario reincidir en explicacio-
nes elementales al respecto. A estas altu-
ras nadie puede dudar legitimamente de
que es el indigena quien conocer mejor
su propia realidad, y es el mas llamado a
orientarla y transformarla conforme al
interés de cada etnia y de cada comuni-
dad. No es que los asesores no indige-
nas estén de mas, ni que la solidaridad
global de la nacion ecuatoriana sea un
mero aditamento para el proceso de lu-
cha indigena, pero son las propias co-
munidades quienes deben elaborar en
lo esencial sus diagnosticos y soluciones,



asi como implementar activamente to-
das las acciones requeridas para cumplir
un conjunto de objetivos jerarquizados.

Para dar un ejemplo ilustrativo, son
primordialmente los maestros indigenas
quienes deben fijar las estrategias de la
educacion intercultural bilingiie en las
escuelas indigenas del pais, y nadie me-
jor que ellos pueden impartir este tipo
de ensefanza, en interrelacion con el Mi-
nisterio de Educacion.

Pero para que un indigenismo sea
realmente intercultural y autogestiona-
rio, respetuoso de la identidad de cada
pueblo, de sus tierras ancestrales y de la
alternativa historico que cada nacion au-
toctona desee imprimirle a su desarrollo
futuro, hara falta explicitar un cuerpo
coherente de supuestos que ya de hecho
viene prefigurado por la nueva antropo-
logia critica, basicamente a través de la
vertiente denominada teoria general de
las sociedades, término tomado de Ro-
bert Jaulin. Vamos a exponcr estos prin-
cipios en forma breve y sintética.

Ninguno de los pueblos que viven
en nuestro planeta es primitivo, salvaje
o globalmente atrasado. El hombre pri-
mitivo desaparecio hace centenares de
miles de anos con los Gltimos neander-
tales. Todas las sociedades existentes en
los ultimos milenios son producto de
largos y complejos procesos evolutivos
que los han encaminado por sendas es-
pecificas de desarrollo, que no tienen

por qué ser similares para todas las co-
lectividades humanas. Aun las socieda-
des que han mantenido entre si estre-
chos contactos historicos, suelen ser
muy diferentes, en aspectos esenciales.

Esta diferencialidad es congénita a
la especie humana, se ha mantenido in-
quebrantable hasta el presente, y ni si-
quiera los altimos intentos de homoge-
neizacion cultural han podido anularla.
Hoy mas que nunca los pueblos no occi-
dentales, entre ellos los numéricamente
mas pequefos, han vuelto a reclamar sus
derechos irrenunciables de ser ellos mis-
mos los gestores de su propio futuro, los
disefiadores de su propia alternativa. En
esta blsqueda se inscriben los pueblos
aborigenes de Australia y Oceania, casi
todas las etnias asidticas y africanas, mu-
chas poblaciones oprimidas de la Europa
tradicional, como son los irlandeses, vas-
cos, lapones, bretones, canarios, corsos...
y paremos de contar. Y estdn, por su-
puesto, en esta misma lucha, las nacio-
nes indigenas del Continente America-
no, y aln mas cerca de nosotros, los
compatriotas indigenas ecuatorianos.
Ellos son ecuatorianos como el que mas,
debido a lazos teldricos ancestrales. Y
por esa misma razon se oponen termi-
nantemente a cualquier intento -abierto
o encubierto- de hacerlos renunciar a su
legado ancestral, a su idioma, cultura y
organizacion social; elaboraciones mile-
narias nacidas en esta parte del planeta
que los conquistadores denominaron
-tan equivocadamente- Nuevo Mundo.,
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No, el indigena no se occidentaliza-
ra para negociar sus derechos ciudada-
nos que legitimamente le corresponden.
Tomara de Occidente, transformandolo
de acuerdo a sus necesidades, todo aque-
llo que engarce bien con su proyecto
histérico auténtico. Mas no por eso de-
jara de lado su identidad originaria, su
continuidad generacional ni su memoria
colectiva. Por encima de todo pide ga-
rantfas para sus territorios ancestrales,
para la integridad de sus ecosistemas mi-
lagrosamente conservados por él duran-
te siglos incontables, para sus modelos
societarios de convivencia armonica en-
tre los seres humanos y la naturaléza cir-
cundante.

Todo esto adquiere una significa-
cion mucho mas precisa si tomamos en
cuenta que el sistema occidental de vi-
da, como se da ahora en la mayoria de
los paises del planeta, ha dejado de ser
viable; y ya no serd practicable por mas
tiempo, so pena de provocar consecuen-
cias catastroficas cada vez mas irrever-
sibles.

No se trata de negar los grandes
aportes que Occidente le ha dado a la
humanidad en casi todos los ambitos de
su existencia. No se pretende descono-
cer su ciencia, su filosofia, sus artes, su
capacidad de crear estructuras politicas
de alcance planetario, incluso de tras-
cender el planeta para ir al cosmos. Sin
ambargo, con todo esto, la civilizacion
occidental -basada en la tradicion judio
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cristiana no es sino una mds entre los
modelos societarios creados por el hom-
bre, por mas que pretenda someter y do-
minar al resto de la humanidad. Ademas
lo que es mds grave aun, Occidente no
s6lo presenta sus obvias limitaciones co-
mo cualquier otro modelo de conviven-
cia humana, sino que va a consumir su
propia destruccion si no es capaz de re-
conocer y propiciar el libre desenvolvi-
miento creativo de los aportes societa-
rios no occidentales. Occidente, de que-
dar solo, terminaria por desaparecer. Pa-
ra llevar adelante la magna empresa del
progreso humano -en su alcance mas
universal- hace falta el concurso de to-
dos y cada uno de los modelos societa-
rios histéricamente vigentes. Es decir,
incluyendo no tan solo las sociedades
presentes, sino también aquellas del pa-
sado que hayan dejado huellas de su
existencia. Tampoco se trata de conver-
tir todos esos aportes milenarios en una
mezcla indiscernible y homogenizada
de culturas desprovistas de su identidad.
Por el contrario, cada cultura, cada mo-
delo societario como un todo, debera
mantener plenamente su personalidad
colectiva, dialogando libremente con to-
das las demas configuraciones sociales,
ensenandoles cosas nuevas y aprendien-
do de ellas en forma simultanea. Tal se-
ria el didlogo, o mejor aun la dialéctica
de las culturas, propuesta por la nueva
antropologia diferencialista.

Ahora mds que nunca son impres-
cindibles para la supervivencia futura



de la humanidad los modelos societa-
rios alternativos a la sociedad occiden-
tal. Muy a pesar del respetable optimis-
mo existencial de muchos cientificos e
ideologicos de Occidente, la verdad apa-
rece sumamente clara y hasta irrebati-
ble. El desarrollismo occidental, unido
a la expansion caotica e irrefrenable de
sus sectores dominantes, esta propician-
do la extincion de la vida en el planeta.
No es pre:iso ser futurélogos ni profe-
tas para dar cuenta cabal de ese hecho.
Basta con observar atentamente los
acontecimientos de las Gltimas décadas
junto con sus consecuencias reales y vir-
tuales.

Todos sabemos que si se hubiera
proseguido con el bombardeo atomico
de otras ciudades y paises, ya no ha-
bria vida en extensas porciones del glo-
bo. Adn asi, la contaminacion tiene
efectos degenerativos que solo le pasan
desapercibidos a quienes ignoran o fin-
gen ignorar toda esta marcha de la hu-
manidad -occidental o controlada por
occidente- hacia el desastre. Para nadie
es secreto como se han ido exterminan-
do, una tras otra, las especies animales
y vegetales, cbmo han ido desaparecien-
do -paulatina o fulminantemente- mu-
chisimos pueblos o culturas. Estamos
atrapados entre la explotacion, el ex-
terminio, la contaminacion y la depre-
dacion, provocados por el periodo mas
destructivo de la historia del hombre
sobre el planeta. Todo lo construido por
él en este mismo periodo -lo cual no es

poco- es absolutamente insuficiente, val-
ga decir anodino*, para medianamente
compensar los dafos y perjuicios causa
dos. Es verdad que la destruccion de la
tierra ain no se ha consumado, pero
avanza aceleradamente y nadie podra
ponerle coto, a menos que el hombre
occidental -y en especial las élites diri-
gentes- hagan un intento sin precedentes
por asumir el legado historico de otras
configuraciones societarias, mas respe-
tuosas de la vida, del hombre y de la na-
turaleza, mds propensas para la convi-
vencia y menos para la dominacién. S6-
lo asi pasara la humanidad como un to-
do- la ardua prueba de la historia.

Si esto es asi a escala planetaria,
con mayor razén debe preocuparnos la
suerte de un pais dependiente y del Ter-
cer Mundo como es Ecuador. Sin entrar
por el momento en andlisis de conjunto,
todos los sectores coinciden- salvo los
mas antinacionales o desinformados- en
senalar que es preciso reforzar, por to-
dos los medios, la identidad cultural de
la nacion frente a la penetracion cultu-
ral foranea. Nada mejor paraconquistar
este objetivo, que retomar la identidad
del pueblo ecuatoriano desde sus fuen-
tes mas especificas y primigenias que
son precisamente las naciones indigenas
del presente y del pasado.

* Anodino: Insuficiente, ineficaz, in-
substancial.



Ya fracaso estrepitosamente la fal-
sa tesis colonialista de que el aborigen
nada tenia que hacer con la identidad
del ecuatoriano actual. Es enteramente
cierto que la conquista y colonizacion
europeas significaron un momento de
ruptura, desintegracion y deculturacion
que marcO para siempre la faz de los
pueblos autéctonos que sobrevivieron
a la catastrofe. Pero la ruptura no fue
total y absoluta como lo pretende cier-
ta histografia tradicional.

Hay una linea clara de continuidad
-no necesariamente temporal, sino de
mutaciones antropoldgicas- entre el in-
dio especificamente étnico como el Ca-
yapa y el Cofan; el indio “‘aculturado”
-con algin grado apreciable de mestiza-
je bioldgico y cultural -como la mayo-
ria de los quichuas y shuar; el indio
“deculturado”, aln mas mestizado y
con una cultura regresiva, como ocurre
con muchos Salasacas y otros; el indio
genérico, descendiente de indios mesti-
zados que solo hablan espanol pero que
conservan un acervo muy coherente de
codigos culturales, costumbres y valores
de raiz ancestral pese a toda una secuen-
cia de profundas modificaciones y final-
mente el ecuatoriano ‘‘indio-mestizo"”,
exponente mayoritario de nuestra po-
blacion actual, que también retiene en
las capas mas profundas de su persona-
lidad psicosocial importantes represen-
taciones y simbolos colectivos absolu-
tamente vitales para su ser y su existir.
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Dentro de este contexto no se tra-
ta, en modo alguno, de negar los funda-
mentales aportes europeos y africanos
para el ser colectivo ecuatoriano y lati-
noamericano. Pero si nos interesa, en
altisimo grado, tomar como base refe-
rente al hombre autoctono americano
para reconstruir todo un proceso histo-
rico y antropoldgico que nuestra pobla-
cion entera deberd asumir y conocer a
fondo, para despertar al fin de ese le-
targo colonial en que intereses muy pre-
ciosos de sectores hegemonicos tienen
sumido nuestro continente.

De esta linea indomestiza partici-
pa culturalmente todo el conglomerado
ecuatoriano, aunque no descienden di-
rectamente de gente indigena, aunque
sean hijos de gentes inmigrantes o pro-
cedan de otras latitudes. La cultura
bdsica de nuestras mayorias estd im-
pregnada en esa herencia societaria
autoctona y ancestral, que seria tarea
dificil distinguir -sin estudios pormeno-
rizados- un poblado indigena.

Todo lo expuesto, suma grandes ra-
zones para darle un trato mas digno,
justo y humano a nuestras naciones ét-
nicas que han tenido la suerte y el cora-
je de trasmitirnos -en lo esencial- toda
su cultura precolombina. tilas han dado
continuidad directa, plena y explicita
al proceso civilizatorio especificamente
americano, el cual fue cercenado -mas
no extirpado- en el tronco poblacional
mayoritario de América Latina. Proce-



so civilizatorio que conforma una gran
unidad dialéctica, por encima de las di-
versas oleadas migratorias y de las gran-
des diferencias socioculturales que apa-
rentemente separan unos pueblos autdc-
tonos americanos de otros, pero que en
la practica los unifican y complementan.

No hay razones para incidir en la
falsa polémica de si es preferible ‘“de-
jar a los indigenas como estan’” o “in-
corporarlos e integrarlos a la vida civili-
zada”. Ya en lo fundamental, las co-
rrientes tedricas interculturalistas han
dado respuesta adecuada a estas inquie-
tudes hace mucho tiempo. No hay ex-
clusion posible entre la continuidad
esencial de una linea autonoma de desa-
rrollo y la aceptacion critica y activa
de una gran diversidad de innovaciones
procedentes de otras sociedades, en
nuestro caso principalmente de la “cul-
tura occidental”. Todo pueblo cambia
historicamente, tanto por razones inter-
nas como externas, sin ninguna necesi-
dad de gue tales alteraciones provoquen
la desaparicion de la identidad colecti-
va o la coherencia sociocultural del mo-
delo de la convivencia.

Todo quichua-hablante esta capaci-
tado para manejar un tractor o un co-
hete interplanetario, pero es la propia
dindmica sociohistorica de su modelo
especifico la que debe determinar -en
forma autdctona y sin presiones coerci-
tivas- cuando deben entrar y como de-
ben actuar los nucvos elementos que

han ingresado o han de ingresar al acer-
vo colectivo. Cualquier grupo cultural
puede leer literatura inglesa o espanola,
pero que sea €l quien decida si le convie-
ne hacerlo, y en qué medida o circuns-
tancia. Todo esto cobra especial fuer-
za si consideramos que los propios*“occi-
dentales” distan mucho de dominar to-
da su cultura, al contrario de los pue-
blos indigenas y aborigenes que si es-
tan en capacidad de asumir y practicar
cada uno de los rasgos esenciales de su
propio modelo cultural. El occidente
-independientemente de su nivel socio-
economico o educativo- se limita ma-
yormente a dejarse llevar ciegamente
por una tecnologia que desconoce, una
economia y una sociedad cuyas leyes
no maneja y una ideologia que se mili-
ta a racionalizar lo que no se entiende
ni se respeta ni se comparte.

Es particularmente espinosa la cues-
tion de la evangelizacion compulsiva, de
cardcter misional. Ante todo, los mode-
los societarios de la América Indigena
no pertenecen a la tradicion cultural y
religiosa judfo-cristiana, la cual subya-
ce al mundo occidental. Las comuni-
dades religiosas cristianas apelan a una
cierta “libertad de cultos’” que no con-
siste solo en practicar la fe, sino tam-
bién en difundirla y propagarla. Pero
no alcanzan -en su gran mayoria- a vis-
lumbrar que ninguna de estas religiones
es compatible -al menos en su forma
ortodoxa oficial- con las culturas in-
digenas americanas y otras de raigam-
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bre no occidental. Su sola presencia
-en la inmensa multitud de los casos-
desintegra, coloniza, disuelve y desa-
rraiga, aparte de sus diversas secuelas
como la dependencia social, politica y
econdmica del grupo indigena interve-
nido respecto del misionero interven-
tor. Hay que agregar también que en
los pueblos indigenas la religion no es
un hecho meramente superestructural,
casi sobreanadido al conjunto, como
tiende a serlo en las sociedades mas o
menos occidentalizadas. En la América
Indigena, las complejisimas creencias de
indole religiosa y cosmogonica -ya que
no conviene hablar de la religion como
ente separado- son indesligables de la
practibilidad misma del modelo societa-
rio en todos sus aspectos, desde los pro-
cesos productivos e interactivos hasta el
ciclo de vida y rutina diaria.

Nuestras naciones indigenas recla-
man para si la libertad de cultos. No hay
razon alguna para que continden siendo
“tierras de misiones’” como en la época
de la conquista. No requieren de reden-
tores y protectores para asumir su auto-
gestion. En vez de una politica colonia-
lista y “salvacionista”, debe reglamen-
tarse la accion estatal que tenga como
norte la restitucion de los derechos co-
lectivos integrales de las naciones autoc-
tonas, con respeto pleno de su autoges-
tion, autonomia y autodeterminacion.
Una politica que posibilite que el indio
asuma la plenitud de su ser en todos los
terrenos. Incluso en el aspecto religio-
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so, como bien lo comprende un sector
de teodlogos cristianos, quienes ven jus-
tamente la clave de la convivencia fu-
tura en el mutuo respeto y conocimien-
to de todas las religiones, en una verda-
dera interteologia que no monopolice
los valores religiosos para una confe-
sion determinada, con exclusion de to-
das las demas.

Solo la practica y los hechos nos
diran en definitiva como se conforma-
ran en el futuro la autogestion y autode-
terminacion indigenas. Por ahora sélo
cabe hacer algunas previsiones y dar
ciertas orientaciones a! respecto. Com-
prendemos que la entidad politico-te-
rritorial minima deberia recibir el nom-
bre generalizador -sin perjuicio para las
respectivas autodeterminaciones indige-
nas- de comunidad indigena autoges-
tionaria. Tal denominacion desplazaria
con ventaja términos ambiguos como
caserio, sitio, aldea e incluso empresa
indigena comunitaria, por sus connota-
ciones evidentemente economicistas y
occidentalizantes. Todo se gana y nada
se pierde si en vez de hacer las dotacio-
nes colectivas de las ticrras y los recur-
sos agrarios a nombre de determinadas
empresas comunitarias e intercomunita-
rias, se hacen beneficiarias de este tipo
de dotacion las propias comunidades
indigenas autogestionarias, ya sea inde-
pendientes o federadas. Todo esto im-
plica un cambio de orden juridico-legal,
pero la Ley de Etnias Indigenas -pro-
puesta por la Ley de Federaciones y



Comunas Indigenas- hay que elaborarla
de todas maneras, ya que sin ella no po-
dra derogarse la funesta Ley de Misio-
nes.

Las comunidades indigenas auto-
gestionarias se agruparian en organiza-
ciones indigenas autonomas de caracter
regional y si fuere preciso también sub-
regional. Estas organizaciones regionales
autonomas serian en principio multi-
étnicas y estarian siempre vinculadas a
una entidad federal o a una region cla-
ramente especificada del pafs.

Pero para que la organizacion de
los pueblos indigenas adquiera un sen-
tido historicamente mas pleno, no bas-
ta con los conceptos de autogestion -de
orden comunal- y autonomia -de orden
regional-. Hay que introducir desde
ahora el concepto clave de la autode-
terminacion de las naciones indigenas,
sobre la base de sus identidades cultu-
rales especificas, su idioma ancestral,
su organizacion social econémica y po-
Iitico-territorial propia. La autodeter-
minacion no se puede referir -en abs-
tracto- a la poblacion indigena global,
ni a una region o zona habitada por in-
digenas, sino a cada naciéon o etnia en
particular.

La organizacion sobre la base de
la autodeterminacion de las nacionali-
dades no colide* sino que se comple-

* no colide: “No rozar una cosa con otra”

menta con la de base regional y comu-
nal. Al futuro Consejo Nacional Indi-
gena -organismo indigena maximo que
debera ser adscrito a la Presidencia de
la Republica- iran delegados tanto por
las organizaciones regionales como por
las naciones autoctonas representadas
propiamente como tales.

Todo lo expuesto sobre las formas
organizativas tendra que ser discutido,
profundizado y transformado ante todo
por los propios indigenas, en eventos
sucesivos. Pero estimamos importante
nuestro acercamiento inicial al proble-
ma, como medio para estimular el in-
tercambio de ideas.

Exigimos la autodeterminacion pa-
ra las naciones indigenas para que és-
tas continden su propia linea historica
de conduccion colectiva y aporten to-
dos sus valores y realizaciones societa-
rias al resto del conglomerado latinoa-
mericano. Esta autodeterminacion no
significa constituir estados dentro del
Estado. Las naciones aborigenes no
contemplan en su seno organizaciones
estatales ni pretenden competir con los
Estados nacionales o disputar lo refe-
rente a su soberania. Los pueblos indi-
genas aspiran al derecho inalienable de
ser cllos mismos y continuar su forma
de vida a través de las generaciones fu-
turas en plena posesion de su memo-
ria colectiva. También piden enfatica-
mente, que las fronteras estatales no
sean barreras que mutilen, disgreguen
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y mediaticen el libre desenvolvimiento
de la vida de sus comunidades. Los in-
digenas estan dispuestos a reconocer y
defender estas fronteras, pero no acep-
taran el enfrentamiento con sus herma-
nos que, por acontecimientos histori-
cos muy recientes en comparacion con
su propia historia milenaria, han llega-
do a constituirse en ciudades del pais
vecino, al estar ubicados mas alld de
una frontera internacional.

Es perentorio -en fin- que tanto
el Estado como la Nacién ecuatoria-
na en su totalidad y basamento autdc-
tono, indoamericano, anterior a la Con-
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quista y a la Colonizacion sean una uni-
dad. Sélo asi podrd ser compartida
plenamente por el indigena la inde-
pendencia y la soberania de nuestro
pais, por incompletas que hayan per-
manecido hasta hoy estos grandes lo-
gros de nuestras luchas libertarias. So-
lo en esa forma podra ser el Ecuador en
el futuro una nacion totalmente desco-
lonizada, libre, soberana y duefa de una
estructura socio-economica y cultural
justa, humana y viable, ya exenta de
las ataduras de un sistema que precipi-
ta a la humanidad en una confusion y
descomposicion global sin precedentes.
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MUJERES Y RESISTENCIA
Acerca del papel de las mujeres en el
levantamiento de Otavalo (1777).

Elizabeth Rohr
INTRODUCCION

Con la colonizacion espanola del
continente latinoamericano las mujeres
de los pueblos indigenas experimenta-
ron una doble subyugacion: por un lado
la de ser colonizadas por un sistema ca-
pitalista en vias de imponerse y por otro
lado por un sistema de poderes que se
reconstituia segin normas patriarcales.

Estas relaciones de poder capitalis-
tas y patriarcales se reflejan en la histo-
riografia latianoamericana; desde el
principio los protagonistas masculinos
pertenecientes a la clase dominante, han
sido los que nos transmitieron su ver-
sion de los sucesos historicos encubrien-
do asi el papel politico y prestigioso de
las mujeres.

Sin embargo, asi como la historia
de los pueblos indigenas del continente

latinoamericano no es Unicamente una
histeria de sumision, de explotacion, de
depauperizacion y de marginalizacion.,
del mismo modo la historia de las mu-
jeres tampoco es s6lo una historia de
subyugacion, de degradacion y humilla-
cion sexual.

Durante mas de 500 afos los histo-
riadores que analizaron la marcha triun-
fal de los conquistadores y la formacion
y el desarrollo del dominio colonial de
los espanoles, mantuvieron con fideli-
dad una conspiracion siniestra; indepen-
dientemente de las convicciones propias
de esa época y de ideologias politicas,
ascribieron exclusivamente la historia
de la clase dominante: la de los coloni-
zadores, de los capitalistas, de los Hom-
bres de Dios. Con un entendimiento
unamine guardaron silencio sobre los
innumerables movimientos pequefios o
grandes de resistencia de los pueblos in-
digenas.

Asi se les negd a los subyugados
—sumado a la discriminacién politica,
economica y social como raza y clase
inferior— también el derecho de existen-
cia historica. Como sujetos activos de
su historia y como rebeldes e insurrec-
tos que se opusieron a la explotacion y
a la opresion, fueron borrados de los
eventos de su época en la transmision
historiogradfica. Sin embargo, la historia
verdadera de su sumision, y al mismo
tiempo la de su sobrevivencia, fue escri-
ta por ellos mismos: con su propia san-
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gre — y no con la pluma. En las Gltimas
décadas sobre todo los etnologos y cien-
tificos sociales redescubrieron a los in-
digenas de América, y a pesar de una
critica muchas veces justificada acerca
de la unidimensionalidad de sus investi-
gaciones historicas y acerca de la vision
politica monocular de los autores, ella
no es capaz de desmerecer el valor socio-
historico de dichos estudios. Cientificos
como Albornoz, Favre, Fuenzalida, O-
berem, Moreno, Golte, Miinzel y mu-
chos mas, son de gran importancia ya
que no solamente documentan la histo-
ria de los pueblos indigenas sumisos que
se desconoce en gran parte, sino que al
mismo tiempo eliminan los déficits de
una historiografia distorsionada y movi-
da por intereses de dominio. Unicamen-
te las improntas del pasado, llenas de
oposicion de los pueblos indigenas, por
si solas facilitan un entendimiento me-
jor y mas objetivo de los procesos de de-
sarrollo de las sociedades latinoameri-
canas.

Sin embargo, quien cree que los
cientificos interesados en las culturas
extrafas podrian reposar sobre bien
merecidos laureles gracias a una histo-
ria latinoamericana minuciosamente in-
vestigada, se equivoca completamente.

¢Quién conoce a Paccha, la hija de
Cacha, el udltimo rey de los Cara, a la
que, después del fallecimiento de su pa-
dre en la batalla de Atuntaqui, nombra-
ron su sucesora? Asi se hizo jefa de un
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gjército y reina de los Cara al mismo
tiempo. Y ademas se debi6 a ella el fin
de la lucha con los Incas que habia du-
rado ya casi 17 anos debido a que con-
trajo matrimonio con Huayna-Capac.
Su hijo Atahualpa tuvo el destino de ser
asesinado por los primeros conquistado-
res, con lo que se decidio el destino de-
finitivo del gran imperio Inca. (Véase
Velasco en Villavicencio R, 1973, p. 13).

¢O quién sabe de Micaela Bastidas,
mujer y combatiente de Tupac Amaru,
que no solo participo en las preparacio-
nes y la organizacion del gran levanta-
miento del afno 1780 en Perd, sino que
también lucho y fue ejecutada junto a
Tupac Amaru en la Plaza Mayor de Cuz-
co?

iQuién oy6 de todas las sacerdoti-
sas sin nombre quienes después de la
conquista espanola fugaron a las mon-
tanas y llamaron ala rebelion contra los
conquistadores y misioneros? Unica-
mente las sacerdotisas, y no los sacerdo-
tes que se integraron en el sistema de
cargos que estaba formandose, fueron
acusados como brujas y sirvientas de ce-
remonias paganas: ‘‘Fueron sentenciadas
como confesoras de mujeres a las que
ensenaron las creencias paganas y a las
que instruyeron en éstas y como rebel-
des que impidieron a las mujeres indige-
nas que veneraran al “‘Salvador Jesucris-
to”. (Silverblatt 1980, p. 172).

Ahora llego el tiempo de introdu-



cir a las mujeres indigenas en la historia
y describir el papel que desempefaron
en el pasado.

Con este articulo quiero contribuir
al redescubrimiento de la casi olvidada
historia de las mujeres en Sudameérica,
y liberarlas un poco de los escombros y
cantos rodados de una opresion que du-
ré siglos.

Tomando la insurreccion de Otava-
lo trataré de demostrar:

1. Que los andlisis e interpretaciones de
los levantamientos indigenas hechos has-
ta ahora no reconocen el significado
central de la insurreccion de Otavalo,
2. Que la problematica fundamental de
esta insurreccion solamente puede ser
comprendida mediante la captacion del
sentido de las acciones particulares her-
menéuticas y que esto a su vez exige
una aproximacién orientada psicoanali-
ticamente, 3. Que las mujeres desempe-
naron un papel eminente en esta insu-
rreccion y que las desestimaciones y
peor aun la ocultacion de las acciones
insurrectas realizadas principalmente
por mujeres necesariamente llevan a
analisis historicamente distorsionados y
4. Que el significado de las acciones lle-
vadas a cabo por mujeres solo se puede
descubrir en una interpretacion herme-
néutica, en una captacion del sentido.

TRASFONDO SOCIO-POLITICO DEL
LEV ANTAMIENTO

Las reformas borbonicas, cuyo con-
tenido esencialmente consistio en un or-
denamiento del sistema tributario, ter-
minaron por agravar la situacion econoé-
mica y politica colonial. La individuali-
zacion del tributo y su repercusion en
nuevas privatizaciones de terrenos co-
munales, desencaden6 una serie de le-
vantamientos de caracter social, de mo-
vimientos de resistencia ‘“‘mesidnicos”
y politicos que convirtieron a toda la re-
gion andina en un foco de agitacion.
(Véase Oberem 1978, Moreno 1978,
Golte 1978).

El levantamiento mayor, tomando
en cuenta su radio de accion, en el Ecua-
dor, tuvo lugar en el afo 1777 en el
canton de Otavalo.

La poblacion no tolerd sin resisten-
cia las usurpaciones, legitimadas por la
privatizacion de terrenos comunales, de
los terratenientes a las comunidades in-
digenas. L.os moradores de los pueblos
empezaron a ponerse a la mancra de
pago, a la tributacion hereditaria y al en-
deudamiento creciente causado por |
alza de los impuestos: 1700 en Pon «
laita, 1760 en Alausi, 1764 en Riobarm-
ba y 1760 en San Miguel de Molleam-
bato, 1768 en Ambato, donde se op::-
sieron al reclutamiento forzado para ¢l
trabajo de las mitas, y ademas en 1771
en San Phelipe, 1778 en Guano, 1803
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en Guamote y Columbe, donde recla-
maron los terrenos que habian sido ex-
propiados ilegalmente. (Oberem 1978,
p. 77...)

En varias regiones se dieron con-
flictos graves cuando el estado intento
no solamente una reforma al sistema tri-
butario mediante un censo, sino tam-
bién introdujo nuevas formas de tribu-
tacion, entre las que el impuesto a la
venta y el monopolio de la venta de ta-
baco y de aguardiente fueron las mas
significativas.

En el cantén de Otavalo corrieron
rumores de que se intentaria un aumen-
to en los impuestos y en caso de insol-
vencia se esclavizaria a los hijos.

“Unicamente se tratdo de realizar
un censo ya que la administracion pre-
cis6 de datos para seguir su planifica-
cion. Sin embargo, esto ya basto para
que despertara la desconfianza de los
indios, quienes con cada innovacion te-
mian un empeoramiento de su situacion
existente, asf, surgian rumores... de una
introduccidon de nuevos impuestos, ‘e
una esclavizacion o un envio de ninos a
la selva como mano de obra, de expro-
piaciones previstas y mucho mds.”
(Oberem, p. 79)

DESARROLLO Y RESULTADO DEL
LEV ANTAMIENTO

En San Pablo (al lado de Otavalo)

40

un grupo de cinco mujeres subi6 al pul-
pito después del sermon del domingo y
declar6 ante la comunidad reunida que
no tolerardn ni la deportacion de sus
hijos, ni tampoco el censo. En el tumul-
to que surgio después de esto y el brote
de insurreccion subsiguiente se pudieron
salvar el sacristan, los administradores
de las haciendas y los mestizos de los
sediciosos armados con piedras y palos;
pero el cacique principal de San Pablo
no pudo escaparse de su destino: Le
descubrieron en su escondite, le detu-
vieron y le llevaron a la Plaza junto a la
Iglesia. Llamaron al sacerdote, pero le
prohibieron dar la absclucion deseada
por el cacique. Mientras que los rebel-
des abjuraron la fe catolica, negaron la
existencia de Jesus e insultaron al rey
de Espafa y sus servidores por bandi-
dos, apedrearon al cacique delante del
sacerdote. (Moreno, p. 157)

La insurreccion se extendio a otros
pueblos vecinos, donde también en pri-
mer lugar fueron grupos de mujeres que
iniciaron el levantamiento mediante su
protesta.

En Cotacachi, cerca de Otavalo, de-
tuvieron al yerno del hacendado mayor,
quien tuvo fama extraordinaria por la
explotacion excesiva de la mano de obra
bajo su mando. Las mujeres le desvis-
tieron y le lapidaron y dejaron su cada-
ver destripado para los perros en la Pla-
za Mayor del pueblo, prohibiendo ade-
mds a los parientes que lo enterraran.



(Moreno, p. 155)

En Otavalo mataron a un sacerdo-
te, tomandolo por un recaudador de
contribuciones; su cadaver fue amarra-
do a la cola de un caballo y asi le arras-
traron a la Plaza Mayor para colgarlo
junto con las otras victimas de la rebe-
lion como tre:feos. (Moreno, p. 158)

A la~ mujeres que se responsabili-
zaron de guardar estos cadaveres colga-
dos en los lugares significativos de los
levantamientos se las honro como figu-
ras heroicas y se las llamo '“Capitanas”
mientras que las mujeres que iniciaron
los levantamientos con sus acciones, ob-
tuvieron el titulo de ‘“cacicas”. (More-
no, p. 150) Segin Moreno estas ‘“‘caci-
cas’ provinieron de las élites étnicas
dirigentes y muchas veces tuvieron al-
gun parentezco con los portadores de
cargos quienes participaron como orga-
nizadores y lideres en los levantamien-
tos. En Cotacachi fue una sola familia
que dirigi6 la insurreccion: Antonia Sa-
lazar y su marido Manuel Thamayo y la
hermana de éste, Antonia Thamayo y
Liberata, la hija del matrimonio Salazar/
Thamayo. Manuel Thamayo fue uno de
los portadores de los cargos mas altos
en la comunidad. (Moreno, p. 351)

“Los capitanes o los funcionarios
nombrados por si mismos o elegidos,
como alcaldes, alguaciles..., ocuparon
los puestos de liderazgo. No pertenecian
a la nobleza indigena y sélo tuvieron in-

fluencia dentro de las comunidades que
mas conocian’ (Oberem, p. 81) También
Moreno informa que en algunos casos
los portadores de cargos que tuvieron
un vinculo de parentesco con estas ‘‘ca-
cicas" trataron de distanciarse de la re-
belion ya que temieron la pérdida de
sus puestos y de su influencia politica;
pero al mismo tiempo corrieron el ries-
go de que los rebeldes les forzaran no
solamente a participar en las acciones,
sino también a dirigirlas. (Moreno, p.
157)

En total la insurreccion duré uni-
camente 5 dias. El intento de organizar
y extender el levantamiento no sélo fa-
116 sino destruy6 todo lo que fundamen-
taba y motivaba la rebelion. Al conocer-
se la noticia de la derrota aplastante de
los campesinos, infligida por los solda-
dos cuando aquellos intentaron tomar
la capital de la provincia, Ibarra, el le-
vantamiento se disolvié definitivamente
en las siguientes 24 horas,(Moreno, p.
356)

Aungue Oberem habla de lideres
nombrados por si mismos o etlegidos,
Moreno a su vez no menciona lideres
destacados ni en el grupo de mujerc:.
ni en el grupo de los hombres. Por esto
les cost6 bastante trabajo a las autori-
dades coloniales detectar a los principa-
les culpables y finalmente acusaron a
103 personas, entre ellas 44 mujeres, de
tener la responsabilidad como iniciado-
ras de la rebelion. Entre estas personas
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acusadas también se encontraron los ma-
ridos de las mujeres que acaudillaban
la rebelion, de los que algunos no te-
nfan nada que ver ya que no cumplie-
ron con su deber de vigilancia matri-
monial. A todos los acusados como
castigo se les denuncio publicamente
en la Plaza Mayor de Otavalo, avergon-
zandoles por haber participado en el le-
vantamiento. Las penas mas aplicadas
fueron tributos perpetuos, trabajos for-
zados, carcel, exilio, la destitucion de
cargos publicos y también el cortarles
el pelo. (Moreno, p. 358)

En su analisis tanto Oberem como
Moreno parten de la hipotesis que el je-
vantamiento habia fracasado totalmen-
te. Como razones de este fracaso Obe-
rem aduce que por un lado no se dio
una alianza mas amplia dentro de las
diferentes capas sociales, y que por otro
lado las acciones violentas de los cam-
pesinos, que se dieron espontaneamente,
sin planificacion y que por altimo siem-
pre fracasaron, no se desarrollaron en
movimientos de insurreccion planifica-
dos y organizados. (Oberem, p. 80)
Aparte de las causas que impidieron una
alianza entre comerciantes, campesinos
y caciques, Moreno senala sobre todo el
etnocentrismo de los indigenas que obs-
taculizd la expansion de la rebelion. Con
esto toma el argumento de Favre
(1973), quien también considera a la
identidad colectiva, de un pueblo indi-
gena en el estado de Chiapas (Méjico),
identidad ligada directamente a la co-
munidad y limitada regionalmente, co-
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mo el origen de la incapacidad de orga-
nizar una resistencia mas amplia y que
vaya mas alla de los Iimites locales.

Tanto las causas del fracaso men-
cionadas por Oberem como la argumen-
tacion de Moreno se basan en hipote-
sis que no son aplicables al levantamien-
to de 1777 en Otavalo. Como ambos
destacaron, se trata de acciones particu-
lares espontaneas, no coordinadas, que
aunque se extendieron a toda la provin-
cia llevaron solamente en un caso al in-
tento de conquistar una ciudad en com-
hate, como sucede en el ejemplo ya
mencionado. Estos levantamientos que
se dieron de forma espontanea y para
derrumbarse rapidamente no pueden
medirse con la pretension de que fue-
ran una insurreccion organizada a nivel
suprarregional (como muestra el gran
levantamiento de Tupac Amaru en el
ano 1781 en Perl), ya que ni los sedi-
ciosos tuvieron en absoluto —como se
puede entender— tal pretension. Por lo
tanto no se justifica hablar de un fra-
caso ya que los rebeldes (a excepcion
del caso anteriormente mencionado) no
tuvicron contlictos armadaos con los ejér-
citos coloniales de los espanoles, ni in-
tentarori la conquista de¢ un territorio
especial. Cuando finalmente los solda-
das de Quito legaron a Otavalo y ocu-
paron la Plaza Mayor encontraron a una
poblacion completamente pacifica que
se dedico a las labores cotidianas como
siempre; aspecto que no permitia imagi-
narse los tumultos que hubo en los pue-



blos sélo dos dias antes. (Moreno, p.
358)

Ademds seria incorrecto juzgar el
levantamiento como fracaso total, por-
que, debido a la insurreccion, se dieron
varias reformas: la wsurpacion de los
terrenos ilegalmente cometida por la
iglesia y las haciendas como también
las deudas tributarias se anularon, y se
limito el deber de la mita. (Moreno,
p. 359) Esto por supuesto no significo
que la estructura de la explotacion hu-
biera cambiado o que el fundamento
del dominio colonial hubiera sido afec-
tado seriamente o que la tirania se hu-
biera abolido; si se mide con las preten-
siones de estos autores las reformas solo
constituyeron un éxito relativo.

RESPECTO AL SIGNIFICADO DEL
LEV ANTAMIENTO DE OTAV ALO

La resistencia contra los censos pue-
de considerarse como prueba esencial
de un conflicto siempre candente entre
las comunidades autéonomas, que insis-
tian en su propia definicion politica, y
el estado nacional que trataba de impo-
ner sus intereses de control. Por lo tan-
to la realizacion de censos --base para
una reformacion del sistema tributario—
tiene un significado sumamente impor-
tante para el estado mientras que para
la comunidad tiene otro. Las desventa-
jas que sufre el estado cuando se impide
el censo son obvias: no solo se dificulta
su aparato politico-administrativo en su

capacidad de imponerse y se limita la
*funcion de control de los 6rganos esta-
tales, sino que ademds se imposibilita
o por lo menos se merma la formacion
de una burocracia y maquinaria guber-
namental que funcione segun criterios
occidentales.

Por otro lado, se pueden ver clara-
mente las ventajas que tienen los pobla-
dores de las comunidades al no realizar-
se un censo, ya que las autoridades que-
dan sin datos exactos que necesitan pa-
ra la elaboracion de la tributacion, so-
bre el nimero existente de -miembros
de familia, con lo que algunos familia-
res no pagan nada o les corresponden
tributos demasiados bajos. De esta ma-
nera se limitan los intereses de una cen-
tralizacion por parte del estado en lo
politico-econdémico y en lo financiero y
militar. Esto tiene efectos muy desfa-
vorables respecto a la economia, porque
los ingresos de impuestos que forman la
base material de un estado se convierten
en un factor no calculable dentro del sis-
tema econémico; de esta forma se cues-
tiona la planificacion de desarrollo na-
cional y o se la impide o por lo menos
se la retarda.

Aparte de los intereses que tiene
origen economico y que parecen justi-
ficar la resistencia contra el censo, hay
que considcrar especialmente otras ra-
zones para explicar la violencia de las
reacciones que se dieron.
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Al censo se le considera como una
intervencion directa del estado en los
sectores internos de la orgnizacioh co-
munal, como amenaza inminente y peli-
gro maximo para la aln persistente au-

tonomia de la comunidad. Esta autono- -

mia_constituye un requisito fundamen-
tal para la conservacion del microcos-
mos autoctono, y por lo tanto tam-
bién de la identidad étnica colectiva.
(Compare Dolzer 1969, p. 161) Dicha
amenaza se refleja en los rumores que
surgieron al anunciarse el censo de
1777, los que son la expresion de mie-
dos consolidados y los que muestran
cudnto la supervivencia de un modelo
étnico especifico, de la cultura propia,
de la identidad colectiva, de la autono-
mia de la comunidad y mucho mas, pa-
recia en peligro, debido a este proyec-
to. Obviamente fueron tan grandes los
miedos causados por tal amenaza que
solamente encontraron un escape y una
salida en la aniquilacién de los simbolos
de la sociedad enemiga.

Entonces, si el objetivo intrinseco,
tal vez inconsciente, de la rebelion con-
sistio en asegurar la conservacion colec-
tica y la psicologia propia de los grupos
étnicos, se explicfan'a por un lado el ele-
mento espontaneo del levantamiento y
por otro lado se podria prescindir de la
busqueda de las causas del fracaso. Es-
tas causas tendrian significado si en el
levantamiento se hubiera tratado prin-
cipalmente de alcanzar objetivos prefija-
dos; pero si estos objetivos solo tuvieron
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una importancia secundaria se entende-
ria también por qué el levantamiento
fracasd tan rapido como surgio. Al des-
cargarse las emociones agresivas en los
lugares correctos, el miedo se redujo y
no hubo ya otra motivacion psiquica
para mantener el levantamiento o inclu-
so para convertirlo en un movimiento de
resistencia organizada. El triunfo princi-
palmente seria entonces una descarga
psiquica, y secundariamente lo consti-
tuirian las adquisiciones, como la resti-
tucion de terrenos expropiados, etc.,
que se lograron como consecuencia del
levantamiento.

RESPECTO AL PAPEL DE LAS MUJE-
RES

Lo que llama la atencion en el le-
vantamiento de Otavalo no es tanto el
hecho de que no se llegd a formar una
alianza entre la pequefna burguesia, los
campesinos, los caciques y la burguesia
provincial, y ademads de la participacion
determinante de la masa de los obraieros
y obreros de las haciendas (Oberem, p.
79); sino que en todas las aldeas fueron
grupos de mujeres quienes iniciaron el
levantamiento con ejecuciones excepcio-
nalmente crueles de caciques, sacerdo-
tes y administradores de haciendas. (Mo-
reno, 1978, p. 161)

Los espafoles no sdlo subestima-
ron, sino parece que también descono-
cieron por completo el peligro que cons-
tituyeron las mujeres como posibles



portadoras de fuerzas potenciales de re-
sistencia tradicionales y legitimadas. Las
mujeres ya no existieron como portado-
ras oficiales de tradiciones porque en el
sistema colonial se les habia prohibido
la transmision de sus papeles como sa-
cerdotisas, que antes eran tradiciona-
les. {Fueron ellas, entonces, quienes to-
maron el papel de vengadoras de los
simbolos del patriarcado introducido
por los espanoles? éSe vengaron de la su-
mision sexual violenta de las mujeres in-
digenas, obra del dominio de los misio-
neros y colonizadores? ‘“Los espafoles
tomaron a las jovenes indigenas, alli
donde antes se concedio a los nobles
espanoles el derecho de tener amantes
del pueblo.” (Kelm/Miinzel, 1973, p.
208) Estas ejecuciones que se dieron du-
rante el levantamiento se las puede in-
terpretar como parte de rituales o cul-
tos?

O sugieren estas acciones particu-
lares, antes descritas en el levantamien-
to, un fendmeno similar al que Favre
(1973) ya expuso en la insurreccion
de Chiapas que consistio en la inversion
completa de la rclacion vencido-vence-
dor desde el punto de vista de los sumi-
sos?

- El sacerdote de San Pablo no sola-
mente fue forzado a escuchar la ab-
juracion de Jesds y a aguantar la
injuria al rey y sus servidores --a los
que también el pertenecia-- sino
ademas a ver la transformacion de

“Cristianos” en ‘‘paganos”. En la re-
caida en el salvajismo se le demostro
claramente el fracaso de su trabajo
como misionero mediante la ejecu-
cién del cacique (que significa un cri-
men capital para los catdlicos).

— Tomemos otro incidente en el que
los sediciosos amarraron un cadadver
a la cola de un caballo, como se les
hizo a ellos cuando se negaron a
aceptar los servicios de mita. Segun
un relato de viaje de los Hermanos
Ulloa, que data del afio 1736, se pu-
do ver en las calles de Otavalo como
los indigenas fueron amarrados con
su trenza a la cola de un caballo y
llevados por los mestizos al trabajo
forzado. (Ulloa en Salomén, 1979,
p. 485).

— lgual que los administradores de las
haciendas que dejaron dilacerar a los
indigenas, que al parecer habian co-
metido un delito, los sediciosos aho-
ra dejaron el caddver abierto con
cuernos de vaca a los perros y nega-
ron el enterramiento a los parientes,
tal como se les habia negado a ellos,
sintiendo lo que esto significaria
para una religion en cuyo centro es-
tuvo el culto a los ancestros. (Com-
pare Clews-Parsons, 1945).

Cada una de las acciones particula-
res parece expresar algo mas que solo la
descarga de sentimientos agresivos. Es-
tas acciones tienen un significado adi-
cional: se las considera como inversio-
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nes conscientes o inconscientes de su-
fridas humillaciones, torturas y de su-
misiones en general. Por un lado, ofre-
cian una posibilidad de saldar las humi-
llaciones sufridas con un acto de ven-
ganza, o sea castigar a los verdugos y
descargar las agresiones acumuladas; por
el otro lado, se representaria en la in-
version de los papeles de vencidos y de
vencedores el intento de eregir y refor-
zar una conciencia de si mismos, des-
truida mediante la identificacion con el
opresor que hace que las emociones no
se dirijan hacia el interior sino hacia el
exterior y contra el vencedor someti-
do.

Se trata de una identificacion con el
agresor, pero sin una introversion de la
agresion, la cual se externaliza. (Com-
pare estudios de Parin y otros sobre los
Agnis, 1971).

Lo excepcional de esta forma de re-
sistencia se halla en la relacion peculiar
de los portadores de un cargo, las ‘‘ca-
cicas” y el pueblo, ya que no fue la ma-
sa de los trabajadores de las haciendas
y de obrajes o el resto de la poblacion
de la comunidad quienes realizaron las
acciones directas y agresivas, como
muestra claramente la documentacion
de Moreno; sino delegados como las
“cacicas” fueron quiencs sc distinguic-
ron por atrocidades extraordinarias.
Asi como las “capitanas” quienes vigi-
laron los cadaveres colgados, también
los portadores de un cargo, dirigentes
elegidos, y los caciques a los que forza-
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ron en un acto de venganza a realizar
la destruccion, en lugar de los peones y
tejedores. La masa como tal se compor-
t6 como expectadora, participando en la
aclamacion de sus “lideres”: a las mu-
jeres llamaron con admiracion y respeto
“cacicas” y ‘capitanas”, lo mismo a
los portadores de un cargo quienes ha-
bian desempenado el papel de lideres
y no solamente aceptaron sus actos, sino
que los vieron como proezas.

Como destaca Mareno (1978, p. 161)
el levantamiento no fue el mas grande
considerando la participacion de la gen-
te, sino considerando la dimension es-
pacial. Por lo que la interpretacion psi-
cologica del conflicto puede contener
tanto una explicacion de la participa-
cion insignificante de parte de la pobla-
cion (en lo que se vid), como también
una explicacion mas profunda del papet
especifico de los portadores de un car-
go y de las “cacicas”.

Ademds, una interpretacion herme-
néutica que se dirige a la captacion del
sentido puede senalar con cuantos me-
dios diferentes los sumisos supieron ase-
gurar renovadamente la supervivencia
colectiva y solucionar los conflictos
que amenazaron a su existencia, a pesar
de las circunstancias coloniales que lo
dificultaron. La adopcion de elementos
culturales distintos indica la creativi-
dad con la que los pueblos supieron
mantener su identidad cultural y su cul-
tura en la lucha por la supervivencia co-
tidiana.
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SIMBOLISMO Y FENOMENOLOGIA
MUSICAL

Carlos Alberto Coba Andrade

El simbolismo surge en Francia a
mediados del siglo X1X y cuyos princi-
pales representantes fueron los poetas
Verlaine, Rimbaud y Mallarmé. Los ini-
ciadores de esta corriente formaron es-
cuela y se difundi6 a todo el continente
europeo y a comienzos de siglo paso a
formar parte de la “Etnomdusica’ y prin-
cipalmente de la lingiistica.

En la historia de las corrientes lite-
rarias el simbolismo es una reaccion con-
tra las tendencias realistas que en su
modalidad mas prosaica se ocuparon
de los aspectos mas crudos de la vida.
Puede decirse que los simbolistas repre-
sentan la antitesis del retratismo realis-
tay naturalista.

No debe pensarse que el simbolismo
es una actitud literaria negativa, pues
sus postulados poseen un caracter alta-

mente positivo. En efecto, asi como los
parnacianos buscan el efecto exacto y
plastico de la expresion, los simbolistas
se esfuerzan ante todo por lograr y co-
municar el sentido musical del lenguaje
(etnomdsica) y ser fieles en la transcrip-
cion musical y llegar a determinar la es-
tructura de cada una de las culturas es-
tudiadas; sin el simbolismo seria inatil
alcanzar los logros hasta el momento
obtenidos mediante las sugerencias y el
valor melddico de las palabras y del dis-
curso musical. Lo que mas aprovecha el
simbolista es la implicacion del término
matiz que lo distingue, la sensacion que
origina y la situacion que crea y evoca.
No sélo se circunscribe el creador sim-
bolista a las palabras como elementos
aislados sino que le interesan también
los efectos ritmicos que resultan de su
esmero y oportuno encadenamiento
dentro del discurso musical. El conteni-
do de formas, por otra parte, no tiene
una fisonomia fija y rigida ni para el
artista que lo expresa ni para el lector
u oyente que lo percibe. De aqui al
impresionismo, el trecho es, por lo tan-
to, sumamente complicado por la can-
tidad de simbolos que debe conjugar y
aplicar. Tarea dura dentro de la Etno-
muasica y principalmente para el trans-
criptor.

La “Simbologia” es el estudio de
los fendomenos relativos a los signos que
representan “altura”, “duracion”, “al-
tura-emision”, “timbre-emision’”, ‘‘sig-
nos especiales’ y “signos mixtos"’.
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La investigacion etnomusicologica
especializada sobre el discurso musical
-fenomenologia- constituye la ciencia
de la “transcripcion etnomusical’’; den-
tro de ésta, la simbologia se ocupa de
la transmisién grafica del discurso mu-
sical y grafica el significado que se efec-
tha por medio de los instrumentos mu-
sicales. La simbologia puede hacerse
desde una perspectiva tedrica, descrip-
tiva o historica, que dara a los proble-
mas fenomenoldgicos un cardcter gene-
ral, sincronico o diacrdnico respectiva-
mente.

La evidente sistematizacion de los
fenomenos musicales siempre ha facili-
tado un anilisis fenomenoldgico, estruc-
wral y semdntico relativamente seguro
de los mismos. No obstante, cuando se
llega al dmbito mds indeterminado del
discurso musical y de sus unidades, da-
da la obscuridad de la estructura subya-
cente, el andlisis fenomenoldgico se ve
envuelto en algunas de las controver-
sias simbdlicas y fenomenologicas de
mas dificil solucion dentro de la Etno-
musica. A pesar de las mas variadas sim-
bologias, los etnomusicélogos no se po-
nen de acuerdo sobre una teoria cohe-
rente con arreglo a la cual pueda anali-
zarse y compararse a fin de formular
leyes generales que permitan el queha-
cer cultural-etnomusicologico.

DEFINICION Y COMPONENTES DEL
SIGNO.- “Signo” es el término clave
en etnomusicologia. Segun la generali-
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dad de la doctrina, el signo debe consis-
tir, por lo menos, en dos cosas: una re-
percusion perceptible en uno de los sen-
tidos del receptor; y, un contenido o
significado. El simbolo representa: una
imagen, una figura, un sonido, una divi-
sa, una palabra, un concepto, una frase
o un discurso musical percibidos por
nuestro entendimiento. Cominmente se
denomina expresion, al signo; mientras
que el conjunto de todos los signos de
una misma clase se llama “tipo"”, tal es
el caso: signos que representan la altura
sonora. En este sentido, el namero to-
tal de sonidos en un discurso musical es
el nimero de expresiones, mientras que
el nimero de sonidos en el discurso mu-
sical es nimero de ‘“tipos"” de sonidos
que conforman la simbologia musical.

Los signos pueden clasificarse se-
gun el sentido en el que incide el signi-
ficante: asi, serdn visuales y auditivos.
Por otra parte, la correlacion entre el
discurso musical escrito y el discurso
musical oral dista de ser exacto, preci-
so y total por razones de escritura tra-
bajada de antemano y por transcripcion
del discurso musical oral por el etno-
musicologo, quien tiene que tratar de
estudiar el “etic” y el “emic".

Cuestion de capital importancia pa-
ra la mayoria de los etnomusicologos
es la diferencia entre designacion y de-
notacion simbdlica y la distincion entre
lo que significan los signos concretos y
la capacidad concreta que debe ser apli-



cada en el discurso musical de acuerdo a
las culturas que se estin estudiando. Es
importante distinguir lo que el signo de-
signa y otra el substracto simbolico.

Todo signo designa algo dentro del
discurso musical, pero algunos signos
no corresponden a la realidad transcri-
ta por el etnomusic6logo, ya que la sim-
bologia es una mera aproximacion al
“emic” y al “etic’”; por consiguiente
existe una discrepancia perceptible en-
tre lo que el tipo-signo designa y el deno-
tado o substracto expresa.

Debemos distinguir tedricamente
entre designados y denotados dentro
del fendmeno etnomusical, ya que el
denotado verdadero puede estar com-
puesto por mids de un signo simple o de
varios signos compuestos. Esta descrip-
cion simple del signo esta en funcion del
significante y del significado. El signo
visualizado y lo que él expresa impli-
citamente.

En las teorias de Charles S. Pierce
son esenciales dos factores dentro del
signo: “El intérprete o el individuo para
el cual funciona como signo de conjun-
cion de un significante y un significa-
do; vy, el interpretante, que correspon-
de a la reaccion del intérprete ante el
signo”. Una manera de explicar esta
reaccion es entender “interpretante”
como la traduccion particular de un sig-
no a otros signos que hace el intérprete.
Por otra parte, son descubrimientos

neurolégicos de la comprension y de
los fenomenos psicologicos. El etnomu-
sicologo traduce e interpreta mediante
el signo, el designado y el denotado,
mediante un significado y un signifi-
cante. Asi, con arreglo a la concepcion
tradicional, el designado de un signo ve-
nia dado por la definicion verbal del
signo; la psicologia conductista ha tra- -
tado de soslayar el designado en favor
del signo como algo abstracto. De aqui
que debemos tener muy en cuenta la
teoria de Alan Lomax sobre el “emic”
y el “etic” y considerarlos dentro de la
nueva simbologia y no separadamente,
ya que pierde todo su contexto.

Debemos enfatizar que se llama
simbolo al signo que tiene como desig-
nado una clase intencional y cuyo sig-
nificante y denotados no son semejan-
tes ni contiguos. Hay otras formas de
signo menos desarrolladas que se deno-
minan: indices, iconos, nombres, seiia-
les y sintomas.

Se dice que un signo es indice y no
simbolo cuando su significante esta
muy proximo a su denotado o es una
muestra fisica del mismo. En el caso de
algunos indices la contiguidad entre
significante y denotado es mds suges-
tiva que literal, como en el caso de la
flecha indicadora que guia los ojos del
observador hacia un objeto, en nuestro
caso, las notas musicales indicadoras,
conjuntamente con el simbolo, del fe-
némeno a observarse. Este caso podria
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estar asociado al simbolo llamado “deic-
tico” o demostrativo. El simbolo iconi-
co es cuando hay una similitud geomé-
trica entre el significante y sus deno-
tados.

Las formas populares tipo, o mejor
dicho, unidades se encuentran transcri-
tas con simbolos que representan la
fenomenologia musical. El discurso mu-
sical estd compuesto por grandes perio-
dos, periodos, semiperiodos, frases, se-
mifrases, incisos, semi-incisos, células y
notas. La forma tipo en el discurso mu-
sical estd conformada de la combina-
cion de signos en una frase o discurso
musical que se caracteriza por la exis-
tencia de comportamientos especializa-
dos de acuerdo a las variadas culturas y
esos comportamientos corresponden a
cada cultura estudiada, y los vocablos
-incisos o células- quedan, a su vez, es-
pecializados segin sus posibilidades de
sonoridad en los diversos instrumentos
musicales. En consecuencia, las diferen-
tes clases de células tienden a adquirir
significado dentro del contexto del
discurso musical y el simbolo es impres-
cindible para llegar a objetivizar la rea-
lidad sonora expresada por el informan-
te y poner de manifiesto la diferencia
cultural de cada uno de los pueblos.
La unidad estudiada, sin la simbologia,
es una parte del trabajo; sin embargo,
hoy actualmente se esti desechando
la transcripcion y la simbologia, situa-
cién que no compartimos.
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El cancionero musical esta forma-
do por géneros, especies y unidades; ca-
da unidad forma parte de una especie,
la cual se diferencia de otra y el conjun-
to de especies forman los variados gé-
neros musicales y éstos determinan el
cancionero nacional. Las unidades o el
discurso musical se caracteriza por su
estructura, ritmo, melodia y todo el
componente de células, semifrases, fra-
ses, periodos y grandes periodos son
componentes del lenguaje musical que
se caracteriza en funcion, analizando,
de un niumero reducido de componen-
tes o compartimientos que caracterizan
la unidad.

Las culturas humanas, en nuestro
caso los Macro y Micro grupos cultu-
rales, producen cultura musical y se
diferencian una de otra, produciéndose
una separacion del sistema de signos te6-
ricamente ideales, en cuanto un mismo
significante puede funcionar con dife-
rentes significados en diferentes unida-
des o discursos musicales de las varia-
das culturas. Ademas, un significante
simbdlico, en la mayoria de los casos,
no funciona por los variados significa-
dos. El problema mads interesante es
hallar los medios de clasificar y agru-
par los rasgos de especializacion fraseo-
simbdlica que parecen ser tan profun-
damente especificos en cada fenomeno
dentro de cada cultura.

Aunque no hay ninguna sistemati-
zacion simbolica que pueda ser utili-



zada por los estudiosos etnomusicolo-
gos, debemos hacer un esfuerzo por
sistematizar y unificar a nivel internacio-
nal la simbologia, la cual puedaser apli-
cada dentro de la fenomenologia musi-
cal de tipo popular como de musica
orquestal. Es muy positivo el buscar la
sistematizacion a fin de encontrar resul-
tados objetivos en las investigaciones
etnomusicologicas e insertar el estu-
dio de la etnomusica no formal y for-
mal y tratar de forman un solo cor-
pus simbdlicos y fenomenoldgicos, in-
cluidos los sustantivos del discurso mu-
sical (simbologia) y las extensiones del
lenguaje animico musical, como: formas
gestuales, elementos psiquicos, reaccio-
nes individuales, de masa, etc.

La teoria de los simbolos se ha vis-
to enriquecida con la observacion del
trabajo de campo y se ha llegado a estu-
diar los fenémenos ‘“‘mixtos”, como la
conducta que muy extensamente habla
Alan Lomax en su libro: “Folksong
Style and Culture” (1968); ademds, de-
be incluirse la ayuda de la cibernética
como un aporte positivo para diagnos-
ticar los resultados fenomenologicos vy,
lo que es mds, llegar a establecer la es-
tructura de las unidades y poder estable-
cer las especies, los géneros con sus res-
pectivas variantes dentro de nuestra
hipétesis de trabajo de “Constantes y
Variantes y Las Gamas reales y posi-
bles” de los variados cancioneros cul-
turales.

Investigaciones realizadas por el
Instituto Otavalefio de Antropologia
sobre: “Catdlogo de Instrumentos Ecua-
torianos”, “Catilogo de Tineoteca de
Etnomdsica”, “Sistemas Musicales e
Instrumentos Ecuatorianos”, ‘“Nuevos
Planteamientos a la Etnomdusica y el
Folklore”, “Estudios Etnomusicales:
Negros de la Nueva”, “Instrumentos
Musicales Ecuatorianos”, “Plan Multi-
nacional de Etnomusicologia y Folklo-
rologia y entrega de Documentos de
acuerdo al Proyecto de Operaciones
OEA-IOA”, “Literatura Popular Afroe-
cuatoriana”, “Instrumentos Populares
Ecuatorianos”, etc., han permitido lle-
gar a la conclusion (generalizando las
comprobaciones del drea de estudio de
todo el pais) que el Ecuador es un esta-
do Multinacional y Heterogéneo donde
estin presentes dos macro grupos etno-
nacional-culturales, los mismos que
comportan manifestaciones culturales y
etnomusicales propias a cada macro
grupo: el macro grupo etno-nacional-
cultural mestizo hispano hablante y el
macro grupo quichua hablante; y, en
un segundo nivel del componente na-
cional se encuentran los micro grupos
etno-culturales, que no han alcanzado
a desarrollarse como nacionalidades y
se localizan en territorios mas o menos
zxtensos en el Litoral, en la Sierra y en
el Oriente (region amazénica) ecuato-
rianos, como: “Cultura Shuar”, “Cul-
tura Auca”, “Cultura Cofan”, “Cultu-
ra Tetéte”, “Cultura Coayquer”, “Cul-
tura Cayapa”, “Cultura Colorada”, Cul-
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tura Afroecuatoriana”, etc.

Estas culturas requieren un trata-
miento muy prolijo y diferenciado que
en tal virtud, se puede llegar a estable-
cer la constante del fendmeno musical
y sus variantes dentro de cada una de
las culturas, ya que no podemos apli-
car indistintamente una misma meto-
dologia y una aplicacion simbolica in-
discriminadamente al discurso musical.

Si la Etnomdsica actual se va a ocu-
par de estos problemas apuntados lineas
arriba, equipada con una estricta meto-
dologia propia, una fenomenologia uni-
versal y una aplicacion simbdlica a ca-
da cultura, rica en acervo de datos, de-
beriamos revisar y corregir los funda-
mentos tedricos existentes, pero en nin-
gin caso puede justificarse el hecho de
ignorar o subvalorar las abundantes con-
tribuciones filosoficas obtenidas en el
pasado o en el presente con el dudoso
pretexto de que en ellas se encuentran
afirmaciones aprioristicas y faltas de
atencion hacia las realidades fenomeno-
légicas y simbdlicas. Los principios que
deseamos apuntar seran revisados dan-
doles su verdadero valor cientifico.

Un mensaje musical que remite
el codigo se Ilama en logica un modo
de discurso musical autonimo. Toda
explicacion con palabras de las célu-
las ritmicas, de los motivos, de las
frases, de los periodos, hasta formar la
unidad -discurso musical- y estas las es-
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pecies y finalmente los géneros, es un
mensaje que remite al codigo. “Seme-
jantes hipotesis, al hablar sobre lingtiis-
tica, como sefalé Bloomfiel, estd en
estrecha relacion con la repeticion del
discurso musical”, y, desempefia una
funcion vital en la adquisicion y empleo
del lenguaje. Todo codigo etnomusico-
l6gico contiene una clase especial de
células ritmicas o melddicas que Jesper-
sen bautizd con el nombre de conmu-
tadores: la definicion general de un con-
mutador no puede realizarse sin hacer
referencia o remitir el mensaje.

Su naturaleza semidtica, al hablar
de linglistica y que la trasladamos a la
etnomusica, la examind Burks en su
estudio sobre la clasificacion de los
simbolos hecha por Pierce; ésta aso-
cia al objeto representado por medio
de una regla convencional, mientras
que el indice es una relacion existencial
con el objeto que representa, por con-
siguiente pertenece a los simbolos-indi-
ces. El fonema corresponde a la célula
ritmica o melddica y el conjunto de
estos van formando las frases, periodos
hasta llegar al discurso musical.

El fonema es el complejo de ele-
mentos acusticos que sirven de base pa-
ra distinguir un sonido de un idioma,
en nuestro caso de un sonido o de otro.
Un fonema, por lo tanto, comprende
aquellos elementos que identifican al
sonido sin tener en cuenta las variacio-
nes que pueden padecer a causa de su



posicién o de otros elementos que alte-
ran al fonema sonido. Dos complejos
de sonidos acusticamente similares, de
idiomas distintos musicales, no tienen
por qué pertenecer al mismo fonema.
Asi, cada cultura tiene su estructura
fonematica-aclstica de otra distinta.
Las caracteristicas distintivas del soni-
do-fonema reside en técnicas que no

tienen nada que ver una con otra.
De aqui que nosotros sostenemos que
el fonema-sonido tiene que ser respeta-
do en cada cultura y no en laboratorio
por razones técnicas estructurales y de
insuflacion del sonido. El fonema-soni-
do representa a una célula germinatoria
de donde se desprende el discurso musi-
cal. Es principio y fin de la obra musi-
cal.
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LA CULTURA EN EL ECUADOR:
PERSPECTIVAS FUTURAS

Segundo E. Moreno Yanez*
I.- Laculturay sus definiciones

Con frecuencia la cultura ha sido
definida en relacion con el pensamiento
filosofico y ha sido entendida como una
abstraccion, conocida unicamente a tra-
vés de sus manifestaciones. Es importan-
te, por lo tanto, en el marco del presen-
te estudio, conceptualizar a la cultura en
forma mds concreta: como el instrumen-
to trascendental de ese ser social deno-
minado ‘“hombre’’, por el que la vida se
mantiene en los medios ecologicos que
pretende explotar, al haber reemplaza-
do, desde hace mucho tiempo, a los me-

* El autor es Doctor en Antropologia por
la Universidad de Bonn (Repiblica Fe-
deral de Alemania) y actualmente es Pro-
fesor en la Pontificia Universidad Cato-
lica del Ecuador y Asesor cientifico del
Instituto Otavalefio de Antropologia.

canismos de seleccion natural y de mu-
tacion genética. De este modo es posi-
ble comprender que cada pueblo intro-
duce en su habitat un nivel particular
del proceso adaptativo y de control so-
bre la naturaleza, caso especial que res-
ponde a su propia organizacion de las
relaciones sociales y de sus institucio-
nes. Con razoén es entonces licito afir-
mar, que cada cultura puede ser concep-
tualizada como una estrategia particu-
lar de adaptacion, que representa, a su
vez, un designio Unico social destinado a
explotar su hibitat.

Consecuentemente y en relacion
con las reflexiones anteriores, la Antro-
pologia considera a la cultura como lo
“metaorgdnico”, en el sentido de la
transformacion dialéctica de lo natural
en artificial y la define como el conjun-
to de tecnologias y estrategias de adap-
tacion, instituciones, ideologias y for-
mas habituales de comportamiento, que
corresponden al enfrentamiento, a tra-
vés del trabajo, de una sociedad a condi-
ciones especificas, en la solucion histo-
rica de sus problemas generales de desa-
rrollo econdémico, institucional e ideol6-
gico, para asegurar su reproduccion y
supervivencia, en una relacion de mutua
transformacion con el hibitat.

Desde este punto de vista, no es
adecuado confundir como sindnimos
“formacion social’” y *“cultura”, sino
que, como lo hacen Bate (1978) y Lum-
breras (1981), se deben antes precisar
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los alcances y contenidos. Mientras se
juzga que “formacion social’ es una ca-
tegoria analitica que permite entender
la conducta social en su totalidad, des-
de una perspectiva universal y no feno-
ménica, el concepto de “cultura”, en
cambio, sirve para identificar la forma
particular como cada sociedad, o inclu-
so cada grupo étnico, resuelve su forma
de vida dentro de cada formacion social.
Lo anterior pretende decir que dentro
de una formacion social dada, pueden
desarrollarse muchas y diferentes cul-
turas, diferenciadas unas de otras por
sus instituciones, sistemas de parentes-
co, costumbres o especificas formas de
trabajo, pero iguales en el nivel de desa-
rrollo de sus fuerzas productivas, en sus
relaciones sociales de producciéon o en
la articulacion especifica de los diversos
componentes del modo de produccion
con la superestructura. Es por lo tanto
tarea del cientista social, descubrir el ni-
vel del desarrollo de los pueblos, inte-
grandolos historicamente dentro de una
formacion social dada y, procurando al
mismo tiempo analizar su cultura.

2.- Loserrores actuales y las perspecti-
vas futuras

Quizas a nivel académico aparezcan
interesantes las reflexiones enunciadas
anteriormente. {Qué consecuencias, sin
embargo, pueden deducirse en relacion
con una politica de planificacion cultu-
ral?. Un breve andlisis de la politica refe-
rente a la cultura, existente hasta el mo-
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mento en el Ecuador, demuestra una es-
terilidad del Estado, la falta de concep-
cién de una politica cultural o, a lo mis,
un conjunto de definiciones erradas o
inadecuadas; entre estas Ultimas basta-
ra mencionar la concepcion de cultura
como “educacion’, como “cultura eli-
tista”, o como *cultura mestiza’: esta
ultima ademas erroneamente apelada
“cultura nacional”. A la falta de crite-
rios sobre una politica cultural, se su-
man la dependencia y el colonialismo
cultural, auspiciados por la oligarquia y
los sectores gobernantes, bajo la engafio-
sa imagen de desarrollo y modernidad,
mientras por el otro lado, las culturas in-
digenas son despreciadas, las manifesta-
ciones culturales populares son ignora-
das y los estudios sobre las mismas in-
cluso han llegado a ser considerados co-
mo un pasatiempo de “socidlogos va-
gos"”, o quizas como actividades con tin-
tes subversivos.

Las observaciones anteriores no son
sino la parte tenebrosa del analisis, pues
especialmente durante los tres dltimos
lustros hemos podido presenciar y qui-
zds de algun modo protagonizar, un con-
junto de manifestaciones de creatividad
social, que tienen una fntima relacion
con el amplio proceso de organizacion
de los sectores campesinos, indigenas y
populares. Este proceso ha tenido una
doble consecuencia. Por un lado, cada
uno de los grupos sociales ha descubier-
to el valor de la busqueda de su identi-
dad, de su historia como una autovalo-



racion; mientras, la sociedad civil y las
agencias del Estado se ven ante la obli-
gacion ineludible de aceptar la existen-
cia de un pais multinacional y pluricul-
tural.

Ante estas circunstancias, iqué
perspectivas tiene la cultura, como una
colectiva respuesta historica a un medio
ambiente y a una tradicion especifica,
en los albores del siglo XXI?. {Qué cri-
terios deben ser tenidos en cuenta, por
ejemplo, en la planificacion de una fu-
tura pol itica cultural?

3. Elreto del futuro

Cualquier planificacion para el fu-
turo debe tener en cuenta el desarrollo
presente de la formacion social ecuato-
riana. En relacion con la misma no po-
demos hablar de la “cultura ecuatoria-
na”, ni siquiera de que las diversas cul-
turas se encuentran encauzadas en un
proceso determinista de unificacion ha-
cia una ‘‘cultura nacional”. El Estado
formal ecuatoriano, como casi todos
los estados latinoamericanos, no es un
todo homogéneo y en su interior, poco
a poco, las manifestaciones culturales y
la conciencia popular sobre las mismas
se presentan basicamente como la prac-
tica social e historica de los grupos do-
minados, como una doble respuesta: al
medio ambiente especifico y a una his-
toria de sometimiento y opresion. No
podemos olvidar o dejar de lado, que en
las expresiones culturales los sectores

populares y las nacionalidades indigenas
encuentran su autodefinicion, la autova-
loracion de sus pautas y maneras de ser,
la conciencia de su diferente desarrollo
tecnoldgico e ideologico. Evidentemen-
te que estas expresiones culturales no
estan destinadas al consumo mercantil
o al turismo, sino que su originalidad y
la amplitud de su difusion impactan en
la medida en que sirven a necesidades
colectivas.

Los planificadores y nuestros futu-
ros gobernantes del Ecuador, ipodran
entender que toda cultura es una res-
puesta solidaria a una necesidad colec-
tiva?. iPodran quizas apreciar la plura-
lidad de respuestas colectivas a esas ne-
cesidades y, al mismo tiempo, aceptar
en la realidad la condicion del Estado
ecuatoriano como pluri-cultural?.

Si la cultura es una necesidad, su
importancia no es menor que el dere-
cho a la igualdad social y econdémi-
ca. El criterio de la igualdad cultural,
por lo tanto, se entiende en el senti-
do de gue todos los miembros del grupo
social puedan desarrollar su potenciali-
dad creadora vy disfrutar libre e igualita-
riamente de las manifestaciones cultu-
rales. Para el efecto, es el Estado quien
debe garantizar la aplicacion de este de-
recho y, al mismo tiempo, facilitar con
la infraestructura adecuada la puesta en
practica del mismo, con acciones que
estimulen y protejan las actividades cul-
turales. Una actitud politica de esta in-
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dole coincide con una amplia libertad
de expresion y de difusion, que fomen-
te toda clase de actividades y relaciones
sociales.

No debemos olvidar que, en lo re-
ferente a las actividades culturales pu-
blicas, comparten las responsabilidades
el Estado, las corporaciones provincia-
les y los municipios. El Estado debe asu-
mir la responsabilidad global de la poli-
tica cultural, al garantizar los derechos,
al planificar y coordinar las acciones a
mediano y largo plazo y al concebir, co-
mo su tarea primordial, no tanto posi-
bles reglamentaciones, cuanto proponer
estimulos a la vida cultural y cientifica.
Puesto que las necesidades, en su gran
mayoria, se aprecian mejor en el dmbi-
to local, son las corporaciones provin-
ciales y las municipalidades las que de-
ben asumir, conjuntamente con las ins-
tituciones culturales, tanto publicas co-
mo privadas, la ejecucion de la politica
cultural. Para el efecto, los Consejos
Provinciales y Municipios deberian con-
tar con una cficaz direccion - coordina-
cion de cultura y con un presupuesto
obtenido, no solc de lns fondos del Es-
tado, sino de sus propios recursos.

Importante actividad es la preser-
vacion de los valores culturales, la que
podria concretarse en la lucha contra la
cotnercializacion de la cultura y contra
la alienacion cultural, la que frecuente-
mente no es sinn una forma de colonia-
lismo. Como medidas positivas de pre-
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servacion, podrian sefalarse: el auspicio
a la investigacion, a fin de conocer los
valores culturales, entenderlos y apre-
ciarlos; la implementacion de un proce-
so de socializacion de esos valores, a
través de las variadas formas de educa-
cion; y finalmente, la activacion de me-
canismos de difusion y discusion de los
valores culturales.

En la actualidad y en el futuro, con
el avance del capitalismo y los procesos
de deculturacion a él inherentes, ya no
se puede hablar de culturas puras o au-
tonomas, pues el impacto deformador
del capitalismo ha transformado los me-
canismos de produccion, circulacion y
consumo. No se puede, por ejemplo,
buscar la definision de la cultura popu-
lar, como expresa Garcia Canclini
(1982), en “la solucién romantica: ais-
lar lo creativo y lo manual, la belleza y
sabiduria del pueblo, imaginar sentimen-
talmente comunidades puras sin contac-
to con el desarrollo capitalista, como si
las culturas no fueran también resultado
de la absorcion de las ideologias domi-
nantes y las contradicciones propias de
las clases oprimidas”. Aqui radica la
praxis del investigador y del politico:
en colaborar con los grupos oprimidos,
para que adquieran una autovaloracion
de su cultura, como fundamento para
llegar a transformarla en una cultura de
liberacion

Las reflexiones anteriores no pue-
den dejar de lado la necesidad priorita-



ria de la organizacion popular como me-
dio, el mds eficiente, para desarrollar
las expresiones culturales, buscar la in-
corporacion de nuevas tecnologias e in-
cluso de canales adecuados de difusion.
Con alguna frecuencia, algunos cientis-
tas sociales que buscan reducir toda la
complejidad de la vida humana a las nor-
mas econdmicas, no tienen en cuenta
que la produccion material e ideologica
de un grupo social, es una en la realidad
y que ignorarla es caer en un burdo dog-
matismo, donde el modelo ideal quiere
imponerse a la realidad histérica. Un
plan de desarrollo econémico, por lo
tanto, no puede jamas desligarse de los
contenidos culturales que encierra y de
toda la tradicion historica que identifi-
ca a un grupo humano.

Creo que es adecuada, como re-
flexion final, la opinion de Agoglia
(1979), al tratar de *“La cultura como
facticidad y reclamo', quien dice tex-
tualmente: “En sintesis, cuando adjudi-
camos caracter viviente a las distintas
culturas objetivas, entendemos manifes-
tarlas como manifestaciones, en todos
los casos , de un modo de vida real y
efectivo de los hombres, como espre~
siones de ese clima nutricio cargado de
referencias dentro del cual ha transcu-
rrido, o transcurre y se desenvuelve su
existencia concreta, a partir, pero nun-
ca en funcion, del sustrato biopsiquico
que la condiciona. Y a ello obedece, sin
lugar a dudas, el cardcter operante de
toda cultura, la activa influencia que
ejerce sobre los individuos, su innegable
fuerza formativa, de signo, como es
obvio, positivo o negativo'’.
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EL PODER DEL SONIDO EN LOS
RITOS CHAMANICOS ENTRE LOS
RUNAS DE LA AMAZONIA
ECUATORIANA

William Belzner.
INTRODUCCION

Debajo de las diversas expresiones
musicales de todas las culturas del mun-
do, se puede encontrar invariablemen-
te un conjunto complejo de conceptos
que regula o forja todo tipo de compor-
tamiento musical. En las florestas tro-
picales de América del Sur, como en
muchas otras partes del mundo, esta es-
tructura epistemologica tiene como su
foco organizante el dominio del sonido
entero, no solamente el sonido ‘“musi-
cal”. En este articulo, examinaré las
relaciones entre las clases del sonido
organizado y las funciones del sonido
dentro de la extremadamente rica vida
simbolica de una cultura indigena, los
Quichua-hablante Runa de la Amazonia
Ecuatoriana.

Enfocaré el anilisis de estas relacio-
nes a través de un rito chamanico de cu-
racion, grabado en la region del Rio
Napo del Oriente Ecuatoriano, utilizan-

do ademas, datos derivados de trabajos
de campo durante el verano de 1978

(1).

Primero, presentaré una revision de
la conceptualizacion y comportamiento
“musical” de los Runa, derivado de es-
tos datos las clases mds importantes del
sonido humanamente organizado (2),
y construiré un modelo de las relacio-
nes entre estas clases. Después, discuti-
ré las funciones mas importantes de ca-
da una de estas clases, concluyendo su-
gerencias de como estas clases y fun-
ciones pueden ser comparadas y con-
trastadas.

Los Runa del Oriente Ecuatoriano
habitan grandes regiones de las provin-
cias de Napo y Pastaza. Como todas las
culturas indigenas que viven en esta
inmensa area, los Runa utilizan una for-
ma de ‘“‘swidden horticulture” rotativo,
suplementado por cazar, pescar, reco-
leccion de recursos animales y plantas
del bosque y de los rios, y cada vez
mas, la crianza de ganado. Su cultura
ha sido descrita detalladamente por
Whitten (3), en el caso de los Pastaza-
Runa, y Oberem (4), de los Napo-Runa.

El sonido humanamente organiza-
do se observa en la cultura Runa en
contextos multiples. Se puede escuchar
cantos y obras en varios instrumentos
en contextos ritualmente organizados y
en escenarios aparentemente privados.
Tales ejecuciones pueden ocurrir espe-
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cialmente dentro de la casa, en los ca-
minos selvaticos, dentro de la chacra
familiar, o en los alrededores de las ca-
sas durante cualquier asamblea social
de cualquier proposito. Temporalmente,
se puede escuchar ejecuciones en cual-
quier momento, desde las horas tran-
quilas, después de levantarse, antes de
la madrugada, en las horas después de
la puesta del sol poco antes de acostar-
se, hasta mediodia y ain después de me-
dianoche, especialmente durante los
ritos chamanicos.

Los términos en Quichua utilizados
para referir a los tipos del sonido orga-

nizado en esta gran diversidad de con-

textos espaciales y temporales dan los
primeros indicios de como organizar
este laberinto de comportamiento ‘“‘mu-
sical”. Uno, de un grupo pequeno de
términos, es utilizado por los Runa para
describir el tipo del hecho ‘“musical”
que ocurre en cualquier contexto. Estos
términos no siempre refieren a catego-
rias explicitas y limitadas. Muy a menu-
do, los términos tratan de categorias de
contexto o funcion emotiva, sin limites
conceptuales precisos.

Se debe notar aqui que ¢l marca-
miento ex post facto de un contexto,
en el cual el sonido organizado ha ocu-
rrido, varia de informante a informante
segin un nGmero de pardametros socia-
les e individuales, incluyendo edad y
experiencia, género, auto-atribucion ét-
nica (5), relacion al misico y posicion
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dentro del contexto de ejecucion. Mi
trabajo de estos términos, necesaria-
mente, tiene que encubrir factores que
pueden ser demostrados como impor-
tantes en un analisis de ejecucion “mu-
sical”’ en contraste a la competencia
“musical” y este es el foco medular de
este trabajo.

LAS CLASES DEL SONIDO ORGA-
NIZADO

El tipo de sonido organizado mas
similar a nuestra “musica” y la clase mas
grande del sonido organizado (concep-
tual y lingiiisticamente, tal como empi-
ricamente) tiene que ser lo que se lla-
ma comunmente ‘“canto”. Esta clase
incluye cantos festivos de una calidad
estrictamente secular, unidades cantadas
para atraer el apoyo de espiritus protec-
tores cuando cazan (los hombres) o
cultivan la chacra (las mujeres), o exis-
ten unidades cantadas, o mejor entona-
das, dentro de la casa en retiro y piezas
entonadas durante la mayoria de los
ritos caléndricos y del ciclo vital, algu-
nos cantos chamdnicos de curacion y
algunas ejecuciones en instrumentos (o
partes de ejecuciones) como: flautas,
pitos, violin y arco musical; éstos solo
cuando la obra es conocida al ser deri-
vada de un canto con texto u ocurrido
dentro de contextos estrictamente secu-
lar.

Cuando se refiere a la mayoria de

ejecuciones vocales, mis informantes



varones y bilingiies en Quichua y Cas-
tellano les llamaron en Quichua, cantak,
derivado de la palabra castellana ‘‘can-
tar”, pero con frecuencia habia una dis-
cusion entre los que estaban presentes;
existio discrepancia sobre si el canto
era wakay o cantak (6). Wakana, “llo-
rar”, “‘cantar”, “llorar ritualmente” (por
la muerte de alguien), es el término uti-
lizado con mas frecuencia por las mu-
jeres para caracterizar sus ejecuciones
vocales. La preferencia de términos pa-
rece ser vinculada en un ndmero de fac-
tores: el tema del canto mismo, por
ejemplo: si se trata de asuntos “blan-
cos”; el género y edad del mdasico, mi
presencia como Castellano-hablante ex-
tranjero y el contexto de la ejecucion
del canto, los cantos fueron cantados a
mi solicitud, afuera de cualquier con-
texto cultural normal. Esta ambivalencia
sugeriria que la relativamente reciente
revelacion y envolvimiento en el mundo
“blanco” han creado contextos no cu-
biertos por el léxico tradicional de los
Runa, creando una sobrecarga lexicolo-
gica, necesitando la utilizacion de tér-
minos derivados del Castellano, para
integrar conceptos y contextos que no
forman parte de la cultura tradicional
de los Runa, dando lugar a préstamos
dialectales.

La misma ambigiiedad existe cuan-
do discutimos ejecuciones instrumenta-
les en las flautas, arco musical y violin.
£l término utilizado para indicar “tocar
un instrumento” es tukuna, derivado

del Castellano, ““tocar”. Con frecuencia,
sin embargo, mis informantes vacilarian
entre tukana y tukuna; el Gltimo es un
verbo Quichua que se puede traducir
“hacerse”, ‘“‘convertirse en'’, ‘“transfor-
marse”. Este hecho fue explicado ge-
neralmente, por decir ejecuciones ins-
trumentales, como derivados de cantos
que corresponden a tukuna, es decir,
transformaciones de cantos por medio
de un instrumento.

Una sub-clase importante de ‘“‘can-
tos”, especialmente vinculada con la de-
signacion wakana, son los que podemos
llamar “cantos de amor”, o quizas me-
jor, “cantos para enamorarse”. Muchas
veces, las mujeres entonan cantos para
causar tristeza, llaquichina, por su ma-
rido o hijo cuando éste esta lejos de la
casa o cuando hay problemas domésti-
cos en las relaciones entre la pareja. Sin-
tiendo esta tristeza mandada por medio
del canto, llaquirina, el marido quiere
regresar pronto a la casa o desea mejo-
rar las relaciones con su mujer.

La ejecucion de la flauta, pitos,
violines y arco musical se realiza cuando
el hecho esta inmerso en los contextos
sagrados publicos y privados y con fre-
cuencia no son llamados “cantos”, y
por eso, forman una clase separada
que nombraré simplemente no can-
to"” para dar contraste a la clase ante-
rior. Estas ejecuciones generalmente
implican contacto con o manipulacion
de fuerzas sobrenaturales. Ejecuciones
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de este tipo ocurren con mas frecuen-

cia durante ritos chamdnicos de cura-
cion o embrujeria, durante los cuales

estos instrumentos pueden ejecutar
tales "cantos” como ‘'no-cantos” (in-
cluyendo ‘““no-musicales’”) modelos del
sonidg, en combinacion con “cantila-
ciones de cantos” y *no-musicales”
cantadas o recitadas por el chaman. No
hay nombre propio en Quichua para
esta clase del sonido organizado, pero
al preguntar, a algunos de los informan-
tes me dijeron que estas ejecuciones du-
rante este tipo de rito son tukui, ‘“to-
do". El sentido aquf, en vez de ser una
atribucion de clase, parece referir al
acercamiento o la presencia de todos
los espiritus, poderes y fuerzas utiliza-
dos por el chaman en el rito de cura-
cion. El atrae estas fuerzas supraterre-
nas por medio de ejecuciones vocales
instrumentales, bajo la influencia de la
ayahuasca, llamadas takiy. El verbo
takina no tiene una glosa directa en Cas-
tellano, pero parece transmitir la idea de
“llamar a los espiritus’.

Acompanando estas clases del soni-
do cuando el chaman se alterna regular-
mente entre ‘canto’” y ‘‘no-canto”
dentro del rito de curacion ocurren una
variedad de fonomenos ‘‘no-musicales’”
como el sacudir las hojas de palmas,
ruidos fuertes de chupar, vomitar, ilo-
ros, grunidos, el sonido de sonajeros, y
tocando el tamboril. Estos sonidos son
o directamente imitados o evocativos de
sonidos no humanos como las llamadas
de los pajaros, el zumbido de las abejas,
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los aullidos de los monos, el croar de
las ranas, el ruido del viento, trueno, y
las cascadas. Estos sonidos, también,
son designados takiy.

La clase del lenguaje ceremonial o
ritual es mas dificil caracterizar. Esta tie-
ne disefo ritmico definido y un contor-
no tonal diferente del habla normal y
similar al contorno melodico coman de
‘“cantos”. Su forma es mds distinta con
los Shuar y Achuar (las varias formas de
martin o chicham en el disco de Michael
Harner dan ejemplos facilmente accesi-
bles (7), pero se puede observarlo tam-
bién con los Runa, especialmente en
contextos chamanicos. Esta forma se u-
tiliza en situaciones simbolicamente re-
ferente a potenciales tensionales inter-
personales o inter-grupales, o interac-
cion potencialmente cargado emotiva-
mente, con la meta de ligar simbolica-
mente al chamdn y al paciente en su
mundo socialmente unido. Esta forma
raramente tiene nombre especifico,
aunque se contrasta con el habla
nina, por llamarla villana, “contar”, “re-
citar”. Ocasionalmente, estas ejecucio-
nes fueron denominados yapa villay,
es decir, “contar algo extra”o ‘reci-
tar fuertemente”

Estas son las clases mayores del so-
nido humanamente organizado yue he
tenido que estudiar, analizar y estruc-
turar. ‘Quizds, seria instructivo arreglar
estas clases en un continuum multifac-
torial para ganar un sentido mejor



de como funcionan en la conceptuali-
zacién de los Runa. Aqui, daria énfa-
sis al hecho que este esquema es, en su
mayoria, heuristico, sin pretension de
ser una representacion ‘“‘emic” completa
de la clasificacion del sonido de los Ru-
na. Estas categorias del sonido no son
exclusivas, y mas de una clase del soni-
do organizado muy a menudo ocurre
simultdneamente. Referente ahora a la
Figura 1, delinearé las funciones de ca-
da una de las clases.

LAS FUNCIONES DEL SONIDO
ORGANIZADO

Empezando al centro del conti-
nuum, encontramos ‘‘canto”. ‘‘Can-
to”, para los Runa, es la forma mas
secular de la manipulacion del soni-
do disponible a ellos. Lo es, de todas
las clases del sonido, la mds completa-
mente fundada en el dominio socio-cul-
tural. Usualmente, ésta exposicion te-
matica de la manipulacion de elementos
culturales son con propésito especifi-
camente culturales. Como el habla (la
comunicacion) ésta es una clase de fené-
meno meta-perceptual y derivativo, un

sistema muy formalizado y significacti-
vo de evocacion y comunicacion. En

contraste al habla comdn, sin embargo,
obtiene sus calidades formales por la
scparacion de detalles individuales del
contexto perceptual primario suyo, y
manipula éstos segln las reglas de com-
binacion derivadas de la estética funda-
mental. En contraste, el habla comin,

los métodos de intercambio de infor-
macion de ‘“cantos” no son principal-
mente lineales, sino elipticos o meta-
foricos.

Trasladdndonos por el continuum a
la izquierda, notaria otra vez que ejecu-
ciones instrumentales en el violin, arco
musical, flautas, y pitos en contextos,
como los discutidos aqui, muy a menu-
do no son *“cantos”. Estos sonidos son
utilizados por el chaman para invocar
elementos sagrados de la cosmogonia
viva -espiritus asistentes- para ayudarle
en su basqueda para las causas que to-
davia pueden ser manipulados por me-
dios establecidos y aprobados por la
propia cultura. Aqui, también las ca-
racteristicas formales del sonido empie-
zan a desaparecer, con tales sonidos
siendo predominantemente segmentos
melddicos fragmentados y con pocas
calidades ritmicas.

El elemento del sonido opuesto
(en el continuum) llamado ‘“no-canto’
es el habla ritual. El habla ritual es una
forma elevada del habla comin, con me-
tas similares. En el contexto chamanico,
el habla ritual con su predominante ba-
se ritmica sirve para juntar en el pensa-
miento del enfermo, su relacion social
con el universo conocido y postulado.
Puesto que las enfermedades con fre-
cuencia son creidas de ser causadas por
la desintegracion de lazos sociales y am-
bientales, el chaman simbodlicamente
junta los hilos desatados, guiando al en-
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fermo a un sentimiento correcto de ubi-
cacion e identificacion cultural. Para
realizar esto, él cita la trascendencia de
medios culturales sobre la realidad dia-
ria. El demuestra cdmo medios cultura-
les seculares, activamente manipulan la
fragmentacion potencialmente peligrosa
inherente en las fuerzas naturales. E| de-
muestra directamente que la base del po-
der curativo yace en el control dindmi-
co de los simbolos sagrados. El patrén
ritmico del habla ritual provee refuer-
zos evocativos de la dominacion de la
forma sobre el azar en el dominio de la
cultura.

Trasladandonos otra vez al brazo
izquierdo del continuum, llegamos a los
sonidos que no tienen ninguna connota-
cién de “canto” (en el contraste al “no-
canto” que puede ser visto como una
transfarmacion simbdlica -en este caso-
oposicion de “‘canto’). Estos sonidos de-
rivan sus asociaciones de los elementos
percibidos como ligados directamente,
sin mediacion cultural, a la naturaleza.
Muchos de estos sonidos son onomato-
péyicos y tienen referencia primaria a
los espiritus vistos como solamente con-
trolables pasivamente por los medios
culturales. Sus poderes inherentes son
los de matar y hechizar. Es aqui que pa-
rece existir una distincion entre los soni-
dos “humedos” y ‘“‘secos” (como abs-
traido del analisis de ‘““mythemes” vy
simbolos sacados de las invocaciones
chamdnicas), con los sonidos ‘“‘ham
dos”’ (los de la izquierda extrema del

continuum) siendo los mis potentes y
menos manipulables. Cuando en contac-
to con algunos espiritus poderosos, el
chamdn se hace espiritu, en lugar de
mantener una existencia separada y con-
trolada. Tales sonidos evocan estos po-
deres. El enfermo y ayudantes (los que
no son chamanes en si mismos, o no en-
trenados de otro modo a percibir estas
visiones) pueden sentir este poder pero
no pueden participar en él. El chaman
es aqui totalmente separado de los mo-
dos de percepcion e interaccion social-
mente conocidos.

En oposicion a esta clase (mirando
ahora a la derecha extrema del conti-
nuum), el sonido de tambores, sonaje-
ros, el sacudir de hojas de palma y otros
sonidos “secos” representan la coloca-
cion de elementos naturales dentro del
dominio del control cultural. Estos so-
nidos sirven en esta funcién en contex-
tos chamanicos y publicos-seculares. Ta-
les sonidos proveen una base ‘‘natural”
(es decir, derivado ecoldgicamente) por
el perseguimiento de metas de compor-
tamientos que son especificamente cul-
turales, incrementando la eficacia de
estos comportamientos para mostrar
(por lo menos implicitamente) que son
consistentes con las leyes del mundo
natural, o como personas correctamen-
te obran segln la “ley” cosmica.

En este rito de curacion, en suma-
rio, el sonido esta utilizado por el cha-
man para cumplir varios propositos:
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para dar un medio de comunicacion en-
tre el hombre y la naturaleza; para evo-
car una vista correcta y culturalmente
aprobada de tal comunicacion; para in-
vocar a los poderes de la naturaleza pa-
ra el uso del chaman;y para servir como
un medio de intercambio directo de in-
formacion entre los participantes huma-
nos durante el evento de curacion. El
chaman utiliza todas las varias clases
del sonido para forjar una vista parti-
cularmente poderosa y coherente del
universo cultural, mitico y natural que
le da al paciente la creencia en la efica-
cia de su sitio dentro del cosmos y bio-
esfera. Al fin, las varias clases del soni-
do son utilizadas diferencialmente para
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guiar al paciente por medio de varias
vistas de la estructura de su universo
socio-cultural. El estd dirigido a ver la
eficacia de simbolos culturalmente apro-
bados y su poder trascendente en la ma-
nipulacién (de varios tipos) de los pode-
res no-culturales que motivan el univer-
so percibido y simbolizado. La direc-
cion del chaman, utilizando estas clases
de sonido organizado como un medio
poderoso, e indispensable, puede guiar
al paciente, de hecho, a una reinterpre-
tacion fundamental de sus modelos de
comportamiento que pueden terminar
en una integracion aumentada del “Yo”
dentro de todas las partes del universo
social y simbdlico.



NOTAS:

)

2)

3)

(4)

()

Quiero reconocer mis sinceras gracias al
Dr. Norman Whitten por su ayuda en
aclarar algunos puntos importantes. La
grabacion de este rito de curacion estd
difundida en un disco, Soul Vine Sha-

man, ...

Utilizo esta frase inconveniente de John
Blacking (How Musical is Man?) en vez
de “misica’” para evitar las implicacio-
nes conceptuales llevadas por el término
*“musica” en las culturas Occidentales.
En la cultura Runa, como en la mayo-
ria de las culturas no Occidentales del
mundo, no existe una categoria del so-
nido organizado que conforme al mis-
mo conjunto epistemoldgico del concep-
to de la musica.

Cfr. Sachs Runa, University of Illinois
Press, Urbana, 1976.

Cfr. Los (Quijos, Pendoneros, Instituto
Otavalefio de Antropologia, Otavalo,
1980.

La presencia del bilingilismo y bicultu-
ralismo entre los Runa, especialmente
los de la Provincia de Pastaza, es bien

(6)

9]

conocida. La auto-atribucion étnica en
el contexto de interaccién.

Los fonemas y sufijos -y, -k, y -na son
mecanismos en la Lengua Quichua para
hacer sustantivos de verbos. Sélo para
simplificar el tema en esta obra, usual-
mente utilizo la forma -na que signifi-
ca, mis o menos, “algo adecuado por”
(hacer una accion).

The Music of the Jivaro of Ecusdor,
Ethnic Folkways, New York, 1973.
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LAS FUNCIONES SOCIALES DE LA
LENGUA QUECHUA EN EL AREA
OTAV ALO- COTACACHIL. (1)

Yuri Zubritski

El problema de la unidad lingiiisti-
ca de la poblacion quechua hablante de
la region andina es muy complicado y
de ninguna manera puede considerarse
definitivamente resuelto. Es sabido, que
los cronistas incluyendo al famoso Inca
Garcilaso de la Vega, hablan sobre el
quechua como de un solo idioma. El
concepto de la unidad de la lengua que-
chua esta presente en muchos trabajos
de los cientificos de los paises andinos
de diferentes especialidades y tenden-
cias (2), incluyendo las obras de cardc-

(1) Este articulo es parte de uno de los pun-
tos del plan de trabajo mas amplio “Re-
laciones interétnicas en el Ecuador (ca-
so del drea Otavalo-Cotacachi)”.

(2) Jaramillo Alvarado, Pio. El Indio Ecua-
toriano. Quito. 1954, p. 15. Pazos Ar-
turo. Glosario de quichuismes. Pasto.
Colombia. 1966. p. 5. Guevara, Dario.
El Castellano y el Quechua en el Ecua-
dor. Quito. 1972, pp. 89.

ter literario, que contienen los ejemplos
lingliisticos de las regiones mds diferen-
tes del territorio étnico quechua. Asi
por ejemplo, en la antologia ‘““Literatu-
ra Inca”, compuesta por el peruano Jor-
ge Basadre, puede encontrarse “El Adios
del Indio” del ecuatoriano Luis Corde-
ro y también las poesias del poeta boli-
viano Hualparimachi Maita (3). A su
vez, en “La literatura de los quechuas”
del boliviano JesGs Lara (4) figuran,
otra vez, tanto “El adi6s del Indio” co-
mo las poesias de los poetas peruanos
(Kilku Waraka, César Guardia Mayorga
v otros).

Por otra parte, no pocas veces pue-
de oirse la opinion de que el indio que-
chua de una region no entiende al que-
chua-hablante de alguna otra region, que
los pobladores de dos comunidades ve-
cinas a veces no son capaces de explicar-
se los unos con los otros, etc. En los dl-
timos tiempos, esta opinion recibi6 el
apoyo también de algunos especialistas.
Asi por ejemplo de los mas grandes y
destacados linguistas peruanos, Alfredo
Torero escribe: *“Bajo la designacion del
quechua se encuentra hoy, no a una len-
gua, sino a toda una familia lingiiistica
indigena de América del Sur, muy ex-
tendida territorialmente y de profunda

(3) Basadre, Jorge. Literatura Inca. Lima.
S.A.

{4) Lara, Jesiis. La literatura de los Que-
chuas. Cochapamba-Bolivia. 1942.
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diversificacion dialectal (5). En la for-
ma todavia mas resuelta y, diriamos
agresiva contra la idea de la unidad del
quechua se pronuncia Gary Parker:
“... nociones muy populares acerca del
quechua son completamente falsas

En efecto hay formas de quechua que
son desde un punto de vista impresio-
nante, tan diferentes entre si como son
el Castellano y el Francés..” (6), La
apreciacion del quechua como de una
familia linglistica y no como de una
lengua, encontré su reconocimiento ofi-
cial en el Perd y se expreso en las dispo-
siciones gubernamentales sobre la apro-
hacion de diferentes alfabetos y grama-
ticas para los “diferentes quechuas’’.

Nos parece que tanto el concepto
sobre la completa unidad del idioma
quechua, como la opinion opuesta sobre
el quechua como de una familia linguiis-
tica, por lo menos necesitan ser precisa-
dos y no pueden ser aceptados mientras
no se trate el problerma en forma seria y
multifacética.

El primer punto de vista, excluyen-

(5) Torero, Alfredo. “El quechua y la his-
toria social andina’. Universidad Ricar-
do Palma. Direccion Universitaria de In-
vestigacion. Lima, 1974,

(6) Parker, Gary. “Falacias y verdades acer-
ca del quechua”. En el libro “El reto del
multilingilisino en el Pera”. Lima. Ins-
tituto de estudios peruanos. 1972. pp.
111-112.
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do la época de los Incas con su politica
de asimilacion lingiiistica forzosa, pare-
ce, que no se reveld nunca en forma ca-
tegodrica e indispensable, y mas bien la
idea sobre la unidad lingiiistica quechua
se sobreentendia ambiguamente. Sin
embargo, es necesario aclarar de que no
puede cerrarse los ojos ante las serias di-
ferencias dialectales en la zona de la di-
fusion del quechua, diferencias que sin
tenerlas en cuenta seria imposible plan-
tear y planificar las cuestiones de la po-
litica linglistica, incluyendo los proble-
mas de la normatizacion de la lengua,
de su aplicacion en calidad de lengua de
ensefanza en la escuela primaria, secun-
daria y superior, de su uso en los medios
de la informacién masiva, en la literatu-
ra cientifico-politica y filos6fica y cien-
tifico-técnica, en la practica productiva,
politica y religiosa, asi como en el arte
y literatura, en otras palabras sin tener
en cuenta las diferencias internas en el
quechua, es imposible en forma justa y
adecuada comprender y resolver los pro-
blemas de su funcién (o funciones) so-
ciales. Sin embargo, como ya se ha di-
cho, la forma mas exacta y mas categ6-
rica la tiene la tesis sobre la falta de la
unidad idiomatica de los quechuas-ha-
blantes y sobre el reconocimiento de tal
unidad solamente en el nivel de la fami-
lia lingtirstica. El metafisismo, la tenden-
cia de no analizar el problemade la uni-
dad de la lengua en el procesc de su de-
sarrollo dialéctico, la falta de la aprecia-
cion debida de la practica histdrica lin-
giistica mundial, de los factores socia-



les, culturales y politicos, particular-
mente de los procesos integracionistas
en la region andina, del papel unificador
de la politica lingiiistica estatal, de las
medidas para la normatizacion de la len-
gua y del nivel cultural de los habitan-
tes, constituyen las partes débiles de los
autores y de los partidarios de dicho
concepto. El intento de aislamiento de
la esfera lingiistica de las demas esferas
de la actividad humana, el intento de
transformarla en un factor autosuficien-
te puede provocar la inexactitud en la
evaluacion de una u otra fraccion lin-
giistica. Estamos completamente de
acuerdo con Augusto Escribens de que
“El lingliista que piensa que puede ape-
lar exclusivamente a la lingiiistica para
resolver todos los problemas que le plan-
tea su labor o, peor alin, que basta con-
sultar la autoridad en boga para decidir
sobre los criterios que deben normar la
evaluacion de sus descripciones y expli-
caciones ... incurre con agravante en el
error” (7).

Citaremos algunos ejemplos concre-
tos, tomados de la historia de las relacio-
nes lingiiisticas de Europa, Asia y Afri-
ca que testimonian la inconsistencia del
método linguiistico-formal.

Las hablas populares de la lengua
arabe en Marruecos o Tunez tanto se di-

(7) Escribens, Augusto. “Lingiifstica aplica-
da ;para quét”, en el libro “El reto del
multilingiiismo en el Perd”. Lima, 1972.

ferencian del lenguaje cotidiano de Siria
o Irak, que aplicando el método estricta-
mente formal al problema, podrian con-
siderarse como las lenguas independien-s
tes pertenecientes a la misma familia lin-
gliistica. Sin embargo, la influencia de
una serie de factores a saber: el papel
unificador del Islam (sobre todo en los
determinados periodos historicos), la
presencia de tan importantes y prestigio-
sos monumentos literario-lingliisticos
como el “Coran” o “Mil y una noches”,
y, en los tiempos modernos, de la lucha
nacional-libertadora anti-imperialista
engendraron el surgimiento, el desarro-
llo y fortalecimiento de una sola lengua
escrita, comprensible y accesible para
todos los pueblos drabes. En cuanto a
las mencionadas diferencias en estas
condiciones se consideran por los mis-
mos arabes como dialectales. Es intere-
sante también otro ejemplo. En la parte
nor-occidental de la URSS esta situada
la Republica Soviética Socialista Auto-
noma de Karelia, fronteriza con Finlan-
dia. Para Karelia, un tiempo después del
triunfo de la Gran Revolucion Socialista
de Octubre, tuvo lugar el proceso de
constituirse su propia lengua escrita.
Sin embargo, el crecimiento del nivel

cultural asi como de la conciencia del
pueblo karelo, la apreciacion adecuada
del patrimonio cultural-lingiiistico de
la nacion pariente finlandesa, determi-
naron que el pueblo karelo consciente y
voluntariamente resolviera evaluar Yy
considerar el finlandés como su lengua
escrita, utilizindola en el sistema de

75



educacion, en la literatura, en la radio,
en la prensa y en las cuestiones admi-
nistrativas.

Mas conocida es la complicada si-
tuacion lingtistica en China. Sin tocar
el problema de las lenguas de mincrias
étnico-nacionales, llama la atencion el
hecho de la presencia practicamente de
dos idiomas chinos: el de Canton y el
de Pekln.

Pero las condiciones especificas his-
toricas, socio-econdmicas y politicas
predeterminaron la fermaciéon y exis-
tencia de una sola lengua escrita de los
chinos, basada en la escritura jeroglifica.

Al fin volvamos a la realidad lati-
noamericana y mentalmente hagamos
un - experimento.
uno de los puntos se han cncontrado
tres campesinos analfabetos latinoameri-
camos: un cortador de la cana de az20-
car en la Weotiblica Dominicana, un agri-
cultor de una region montaiiosa de Co-
lombia y un ganadero de la pampa ar-
gentina. Todos ellos son hispano-hablan-
tes. Sin embargo, su bajo nivel cultural
y relacionado con esto la dominacion en

Imaginemas gue en

su lenguaje cctidiano del lexico, anlaza-
do con las condiciones concretas pro-
ductivas y ecalogicas, ast como diferen
tes condiciones historicas de la forma-
cion de sus hablas, sin duda ocasionaran
de que la intercomprension mutua entre
esos tres campesinos hipotéticos resul-
taria por lo menos muv nbstaculizada,
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y en algunos casos incluso imposible.
Sin embargo, a nadie viene la idea to-
mario como argumento para rechazar
la existencia de la Unica lengua esparo-
la y para crear tres o mas variantes de al-
fabetos, diccionarios y gramaticas.

Podrian citarse un sinnimero de
ejemplos similares, que testimonian que
apreciando el grado de las diferencias
internas en tal u otra comunidad lingtiis-
tica y planteando el problema de la ofi-
cializacion de idiomas y su transforma-
cion en las lenguas escritas, no se puede
partir de las deliberaciones puramente
formales.

Basindonos en las ideas expuestas,
tomando en cuenta la existencia de la
fuerte tradicion historica y cultural in-
caica, de la unidad en muchos aspectos
de los destinos historicos del Ecuador,
Perd y Bolivia, del desarrollo de los pro-
cesos integracionistas, que relacionan los
paises del Pacto Andino, la similitud evi-
dente de las principales variantes del
quechua que abarca la mayoria aplas-
tante de la poblacion quechua-hablante,
entre los cuales no se crea los obstacu-
los serios para la comprension mutua,
nosotros consideramos posible tratar el
quechua, no como una familia lingiiis-
tica, sino como una sola lengua, y sus
variantes como dialectos y hablas. Esti-
mamos también, que realizando un tra-
bajo serio es absolutamente posible la
normatizacion gramatical y vocabular
del quechua y la elaboracion de la uni-



ca lengua escrita tomando en cuenta to-
das sus diferencias dialectales. No pode-
mos excluir la posibilidad, de que en un
futuro proximo o mas lejano los paises
del Pacto Andino aprobaran respecto al
quechua la politica lingtistica comun,
que garantizara el cumplimiento de la
mencionada tarea de normatizacion y
la creacion de la lengua Gnica escrita y
oficial. La aclaracion de la importancia,
de la necesidad y de la urgencia de esta
tarea en gran escala depende de la reve-
lacion de las funciones sociales del que-
chua, tanto de los que existen en el
tiempo actual como de aquellos que po-
drian ser desempenados por esta lengua
en la perspectiva.

La parte segunda y fundamental de
nuestro ensayo ha sido escrita principal-
mente a base del método de las observa-
ciones directas del campo, y estara de-
dicada precisamente al analisis de las
funciones sociales del quechua en la re-
gion Otavalo-Cotacachi (de la Repdblica
del Ecuador).

El quechua lo mismo que cualquier
otro idioma, en primer lugar es el medio
de la expresion del pensamiento huma-
no y como tal desempena la funcion de
la comunicacion entre los hombres. Con
motivo de esto surge la necesidad de
aclarar una serie de cuestiones parciales
pero importantes. {Qué cosa cs el len-
guaje corriente del area estudiada? ¢Qué

cardcter tiene la relacion lingtiistica de
la poblacion indigena de esta area con la
poblacion quechua - hablante del resto
del Ecuador?. (Si existe la mutua com-
prension entre los quechua-hablantes de
la region Otavalo-Cotacachi y la pobla-
cion quechua-hablante de otras regiones
de la Zona Andina?

La misma seleccion del area de es-
tudios en gran medida fue predetermi-
nada por aquella circunstancia, de que
el lenguaje corriente de sus habitantes
indigenas con una excepcion rarisima
constituyen la Gnica habla. Esta habla
pertenece a aquel dialecto quechua, que
esta ampliamente difundido en toda la
Sierra Ecuatoriana, asi como en algunas
zonas de Colombia (Intendencia de Ca
quetd y Comisaria de Putumayo). La si-
tuacion actual de este dialecto, se carac-
teriza por ser muy complicada y contra-
dictoria.

Por una parte hemos registrado en
algunos lugares (por ejemplo en el Can-
ton Cayambe y en la Provincia de Loja)
el proceso de desplazamiento del que-
chua por la lengua espafola, (8) por
otra parte, en el proceso de su desarro-
llo, desplaza los restos de otros dialec-
tos quechuas, por ejemplo en la region
habitada por el micro grupo étnico Sa-
lasaca (Provincia de Tungurahua) que
forma parte de la nacionalidad quechua.

(8) Cassette. Y. Z. Al.m. )-378; Y.Z. AS.
m. 345 - 404.
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Los indigenas quechuas de otras regio-
nes del pais, llegando por corto tiempo
al area Otavalo-Cotacachi, se comuni-
can en este dialecto con la poblacion
local sin experimentar casi nunca difi-
cultades serias. Sobre la similitud de las
hablas, quechuas de la Sierra Ecuatoria-
na y de esta manera sobre la capacidad
del conjunto de estas hablas de cumplir
la funcion de comunicacion en los limi-
tes de la parte considerable del pais,
testimonian también otros hechos a ve-
ces mas evidentes. La famosa emisora
#1.C.).B. (La Voz de los Andes), que se
dedica a la propaganda religiosa, desti-
na una parte considerable de su tiempo
para los programas en la lengua que-
chua. El lenguaje de las emisiones de
H.C.J.B. no es equivalente al habla de
Otavalo-Cotacachi, no obstante los po-
bladores dcl drea estudiada, que domi-
nan quechua, sin ninguna dificultad
escuchan y comprenden estos progra-
mas. (9)

De los resumenes de las cartas reci-
bidas de esta emisora, (10) se comprue-
ba que sus programas se escuchan en
toda la Sieira, asi como en otros luga-

(9) Cassette. Y. Z. - 2B, m. 183 - 510,

(10) Segiin los datos comunicados por el locu-
tor de esta emisora en un programa
transmitido el 12-II-1977 entre las 9 h.
35 m. y 9 h. 40. (hora ecuatoriana) al
departamento quechua llegan mensual-
mente del Ecuador, Peri y Colombia
aproximadamente 300 cartas.
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res, incluso en el extranjero, aunque la
limitacion tematica de los programas de
esta emisora inevitablemente reduce al
ndmero de oyentes.

La similitud de las hablas ecua-
torianas quechuas se manifestd tam-
bién en el congreso de la sociedad
“Ecuarunari” (“Ecuador runacunapac
riccharimuy - El despertar de los indi-
genas del Ecuador”), que se celebro en
Quinchuqui {parroquia Miguel Egas,
Cantén de Otavalo) desde el 14 hasta el
16 de enero de 1977. En las labores del
congreso tomaron parte nueve delega-
ciones representando casi todas las pro-
vincias ecuatorianas de la Sierra, a ex-
cepcion de Loja, Azuay y Carchi. La
lengua del trabajo del congreso era el
quechua. Segin los datos que hemos re-
cibido de los propios participantes en
el congreso, no surgieron dificultades
en la comprension mutua entre los dele-
gados, con una sola excepcion: el con-
tenido del discurso del representante
de la provincia del Chimborazo, que fue
comprendido por los presentes, sin em-
bargo que una cierta cantidad de térmi-
nos y expresiones se concebian con di-
ficuitad.

e esta manera no es dificil llegar a
la conclusion que el conjunto de la ma-
yoria absoluta de las hablas de la Sierra
[:cuatoriana constituyen un solo dialec-
to, altamente homogéneo, que sirven
como medio de comunicacion en un vas-
to territorio y que estd en capacidad de
transformarse en la lengua escrita (““La
lengua culta”) bajo la condicion de la



existencia de una politica lingiiistica es-
tatal y con la realizacion de un trabajo
correspondiente para su normatizacion.

Mds complicada se presenta la cues-
tion sobre las relaciones del habla Ota-
valena-Cotacachena y de todo el dialec-
to serrano ecuatoriano con los dialectos
de otros paises (Per(, Bolivia, Argenti-
na y Chile). Hemos registrado las dife-
rencias entre dicha habla y cada uno de
los demas dialectos, tanto en el fondo
vocabular fundamental, como en la fo-
nética, semdntica de algunas palabras e
incluso en la sintaxis, al mismo tiempo,
estas diferencias no pueden considerar-
se como algin conjunto que opone las
hablas del dialecto ecuatoriano a todos
los demads dialectos. Mas bien, al contra-
rio, las diferencias tienen el caracter se-
lectivo y separado al ‘‘runashimi” ecua-
toriano de algln dialecto determinado,
al mismo tiempo lo asemejan con los de-
mas. Por ejemplo, la variante fonética
“shungu” (corazdn) revela una diferen-
cia importante con la variante cuzquena
y al mismo tiempo la similitud con la
variante del dialecto de Santiago del Es-
tero (Argentina).

Sin embargo, con todas cstas dife-
rencias los indigenas del drea Otavalo-
Cotacachi comprenden los demas dialec-
tos difundidos del quechua y esta com-
prension tiene el cardcter reciproco. A
esta conclusion hemos llegado después
de realizar un sencillo experimento lin-
gitistico: hemos grabado varios progra-

mas de Radio Mosci en quechua en los
cuales, ademas del texto leido por el lo-
cutor en dialecto cuzqueno, figuraron
también las intervenciones de peruanos
y bolivianos que estudian en Moscl y
que hablan otros dialectos. Después la
hemos dado a escuchar a los indigenas
quechuas del drea estudiada para obte-
ner de ellos la informacion sobre el gra-
do de la comprension de los textos de
esos radio programas. La edad de los
informantes oscilaba entre los 18 y 40
afnos; eran gentes de diferentes profe-
siones (la empleada de casa, tejedores,
maestros), su nivel educativo era tam-
bién diferente (11). Todos los informan-
tes sin excepcion decian que el texto de
los progamas en general era comprensi-
ble, aunque al mismo tiempo todos ellos
indicaban el hecho de la presencia de di-
ferencias fonéticas y vocabulares. Reali-
zando este experimento se han revelado
algunas tendencias, algunas leyes. En el
proceso de escuchar los radioprogramas
la comprension de éstos crece con el
tiempo, digamos no en progresion arit-
mética sino en progresion geométrica.
Este fenomeno esta relacionado con que
de la aplicacién espontanea del método
del reconocimiento de palabras fonéti-
camente diferentes, el oyente pasa pau-
latinamente a los métodos cualitativa-
mente nuevos, particularmente el méto-
do de revelacion de las correlaciones fo-

(11) La informacién oral no grabada No. 4;
Cassettes Y. Z. Al m. 377-524; Y.Z.
1B. m. 97-574; Y.Z. A4. m. 58-384.



néticas y del uso de estas correlaciones
para el reconocimiento mas activo de
términos. En otras palabras, el proceso
de reconocimiento en sus diferentes eta-
pas en este caso se presenta en una co-
rrelacion dialéctica de las categorias
cuantitativas y cualitativas. Asi, sin difi-
cultad reconociendo en “noqa” la pala-
bra “fuca” y “shimi’ en la palabra ‘‘si-
mi” el oyente ya adquiere un cierto ha-
bito de correlacionar los sonidos “0” y
“s” del dialecto cuzqueno, con la “u” y
la “sh” de su propio dialecto. Eso a su
vez da una posiblidad relativamente fa-
cil en la palabra “llojsiy” reconocer
“llucsij”, en “cosa” - “cusa”, en ‘‘cosni”’
- “cusni”, etc. En la forma mas compli-
cada se efectia el proceso de la supera-
cién de las diferencias vocabulares, pe-
ro aqui también tiene vigencia la ley no-
tada anteriormente: con el tiempo el rit-
mo del proceso crece y este crecimiento
de la comprension del texto a conse-
cuencia de las correlaciones fonéticas
tiene como su resultado, en calidad del
fenomeno secundario, el reconocimien-
to mas facil de las diferencias vocabula-
res en el contexto general.

La segunda ley consiste en que
cuanto mas alto es cl nivet cultural y
educativo del nvente, tanto mas alto es
¢l grado de la comprension de los tex-
tos de radioprogramas.

Hemos registrado también los he-
chos de oir y comprender por algunos
indigenas del Canton de Oravalo y del
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Cantén de Cayambe (vecino a Otavalo)
de las emisiones de la lengua quechua
transmitidas desde el PerG (12). Un ni-
vel bastante alto de la comprension se
ha revelado en Otavalo y en algunas
otras regiones del Ecuador viendo las
peliculas de lengua quechua filmadas
en Bolivia (13).

A lo dicho puede agregarse que la
mayoria de los indigenas de Otavalo-
Cotacachi, sobre todo la juventud, que
posee un determinado nivel educativo y
tienen los conocimientos minimos sobre
la historia, cultura y la etnografia de
paises andinos, concibe el quechua co-
mo una sola lengua, y ademas muchos
de ellos estan inclinados a apreciar al
quechua “peruano” como la lengua mas
correcta (14).

De esta manera en la forma que
existe actualmente el quechua del area
Otavalo-Cotacachi como muchas otras
hablas y dialectos quechuas de la region
Andina, esta en capacidad de desempe-
nar la funcion de la comunicacion. en un
territorio bastante amplio y en diferen-
tes esferas de la actividad social. No hay
duda, que si el proceso espontaneo de

(12) Cassette Y. Z. - Al m. 0-378; Y.Z. - AS.
m. 404-448.

(13) La informacion oral no grabada No. 3.

(14) Cassette Y. Z. A4. m. 58-384; Y.Z.
A.5.m. 448-469, 517-544,



la correlacion de las formas fonéticas,
morfologicas y vocabulares se comple-
mentaria con un trabajo consciente y se-
rio para unificar la lengua quechua por
intermedio de su normatizacion, dicha
funcion de la comunicacion podria de-
sempenarse en forma mucho mas eficaz.

Sin embargo la capacidad del habla
Otavalena-Cotacachena, asi cormo de las
demds l::hlas y dialectos quechuas, de
desempenar la funcinon de comunica-
cion, quc sobreentiende, a su ver, una
serie e funciones sociales mas parciales,
estd lejos de manifestarse en forma com-
pleta y sin obstaculos. b1 quechua no cs
la unica lengua de la poblacion de los
estados andinos que en su mayoria no
son nacionales sino multinacionales. La
lengua oficial en todos los paises andi-
nos, a excepcion del Per(, es solamente
el espanol. Por eso, el grado y las for-
mas del desempeno de unas u otras fun-
ciones idiomadtico-sociales no pueden ser
aclaradas sin el analisis comparativo
(aunque muy breve) de la utilizacién del
quechua y del espanol en diferentes es-
feras de la actividad social y en sus dife-
rentes niveles. Este andlisis comparativo
es logico comenzar desde la esfera mas

importante, es decir la productiva.

No hay la menor duda, que el que-
chua cubria completamente las necesi-
dades de la comunicacion en el proceso
productivo y en las relaciones de la co-
municacion en el proceso productivo y
en las relaciones de produccion de aquel

tipo de formas, que existian en el Ta-
huantinsuyo en el momento de la inva-
sion de los conquistadores espaioles. La
variedad de instrumentos de trabajo,
utilizados en el Imperio de los Incas, asi
como de objetos era considerable. Con
las faenas agricolas fueron relacionadas
las operaciones laboriosas bastante com-
plicadas como la edificacion de terrazas
y de sistemas de riego. Todo esto exigia
una expresion verbal—terminoldgica
exacta. Por otra parte, como la sociedad
de los Incas era de diferentes regimenes
socio-economicos, dicho proceso y di-
chas relaciones tenian el caracter com-
plicado y multifacético, lo que a su vez
tuvo que reflejarse en la lengua, sobre
todo en el enriquecimiento y la compli-
cacion de fondo vocabular. Es decir, los
colonizadores espanoles encontraron
aqui un léxico bastante complicado vy
abundante, que reflejaba tanto el nivel
relativamente alto de las fuerzas produc-
tivas, como el caracter también bastan-
te complicado de las relaciones de pro-
duccion.

La conquista no provocOd mayores
transformaciones técnico-cientificas en
la rama principal de la actividad econo-
mica de aquella época, es decir en la a-
gricultura, exceptuando el uso limitado
de la fuerza de traccion de grandes ani-
males domésticos (caballos, ganado va-
cuno) vy la introduccién de algunos cul-
tivos agricolas nuevos. Mucho menores
todavia fueron las innovaciones en la
esfera de la produccion artesanal. En
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cuanto a las relaciones de produccion es
de notar que el feudalismo espanol tras-
ladado al Continente Latinoamericano
en la forma modificada, sin duda repre-
sentaba un nuevo tipo de relaciones pro-
ductivas y sociales en la comparacion
con.aquellas que existian en el seno del
régimen despOtico esclavista incaico.
Sin embargo entre la formacion social
econdmica esclavista y formacion feu-
dalista existen muchos rasgos comunes
basados en la aplicacion amplia de los
medios de cohersién extraecondmica.
Y en las condiciones del feudalismo co-
lonial, el volumen de la cohersion extra-
econdmica muchas veces alcanzaba tan-
ta amplitud que desaparecia el limite
entre las formas feudalistas y esclavis-
tas de explotacién (la mita, obrajes, al-
gunos periodos y formas de la recolec-
cion del tributo, etc.). Estos factores del
orden social-econdémico tenian conse-
cuencias importantes para los destinos
ulteriores del quechua. No fue rechaza-
do por los conquistadores como un len-
guaje de “salvajes” y con las modalida-
des relativamente no urandes v no nu-
merosas fue utilizado por los invasores
tanto en la esfera de la produccion di-
recta, como ¢n la esfera de las relacio-
nes de produccion. s natural, que las
modificaciones y modalidades incluian
también los préstamos de la lengua de
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los conquistadores (15). Sin embargo, la
cantidad considerable de modificaciones
y cambios que se han operado en la len-
gua quechua en ¢l periodo colonial y
postcolonial y que fueron relacionados
con la esfera de produccion, tenian la
forma o de las derivaciones quechuas o
de las formaciones “hibridas” (quechua-
castellanas) por ejemplo ‘‘Huasipungo”,
“Yanapero", ‘““Huasicama”, o se realiza-
ban a cuenta de los cambios semanticos
de los términos auténticamente
chuas (por ejemplo *‘Yanacona’ que te-
nian en la época de los Incas el sentido
“esclavo’’ comenzo6 a equivaler al con-

que-

Mo

cepto ‘‘sirviente”, “siervo"’).

De esta manera, el quechua derros-
tr6 su vitalidad y su capacidad para con-
tinuar desempenando en las nuevas con-
diciones socio-econdmicas, la funcion de
la comunicacion en la esfera de la pro-
duccion. Las observaciones directas de
campo e¢n la region Otavalo-Cotacachi
muestra que los volGmenes de esta fun-
cion en el tiempo actual dependen de di-
ferentes factores, que engendran fos pro-
cesos y tendencias directamente opucs-
tas. Por una parte la internacionaliza-
cion de los procesns tecnolagicos, pro-

(15) Subrayamos también ¢1 hecho de que la
misma lengua espaiiola de los paises an-
dinos y toda la Ameérica FEspaiiola del
Swr e incluso (en el grado menor) el
portugués de Brasil, experimentaron la
influencia a veces grande a la lengua que-
chua.



pio para nuestra época, y la internacio-
nalizacion correspondiente del léxico
provocaron la penetracion amplia de la
terminologia productiva-técnica (por in-
termedio del castellano) en el lenguaje
cotidiano de los indigenas quechuas del
area andina, especialmente de los indi-
genas que residen en los centros canto-
nales y algunos poblados, donde el nivel
de la produccion y de las relaciones pro-
ductivas en forma mayor corresponde a
las condiciones de la formacion capita-
lista. Por otro lado, estos términos pasan
al quechua después de una correspon-
diente ‘‘elaboracion” fonologica y se
utilizan en el lenguaje cotidiano en con-
cordancia con las reglas de aglutinacion.
De esta forma el mencionado proceso,
a pesar de su contradiccion aparente,
tiene como su resultado no el empobre-
cimiento y no ‘barbarizacion” de la
lengua, como suele de vez en cuando
pensarse, sino que su enriquecimiento y
actualizacion. La verdad que no siempre
este proceso completamente natural pa-
sa bien, y de vez en cuando esta conju-
gado con ciertos gastos en forma del
namero excesivo de los términos ajenos
y el desplazamiento no justificado de
los términos locales absolutamente ade-
cuados, lo que crea la base para el surgi-
miento de las ‘‘lenguas” profesionales
demasiado especializadas, no comprensi-
bles o poco comprensibles para la masa
principal de la etnia. Ademas, faltando
un centro lingliistico centralizado, el
cual (como por ejemplo la Real Acade-
mia de la Lengua Espafola) dedique a

las cuestiones de la regularizacion y de
la normatizacion de los cambios linglifs-
ticos, a base del desplazamiento de la
terminologia autoctona técnico-laboral
en alguna region (con su conservacion
en el otro lugar) se fortalecen las dife-
rencias entre el habla o dialecto de la
poblacion de la region estudiaday de
otras partes de la etnia. Asi, por éjem-
plo, en el habla Otavalena-Cotacachena
los mismos términos que designan el
concepto de la actividad laboriosa (tra-
bajo, trabajar) resultaron desplazados
por los variantes castellanizados (traba-
jai, trabajana), aunque en otros dialec-
tos y hablas mas difundidas se ha que-
dado el término quechua tradicional
“llankay” y sus derivaciones. Sin em-
bargo, a pesar de estos defectos, la pres-
tacion del léxico productivo-tecnologi-
co y social-productivo constituye uno
de los caminos de la actualizacion de la
lengua y de su desarrollo. Este camino
lo pasaron muchos pueblos del globo
terrestre incluyendo aquellos en los cua-
les las lenguas, como el quechua, perte-
necen a los aglutinantes (turcos, usbe-
cos, japoneses, mongoles y otros).

Sin embargo en la via de la actuali-
zacion completa del runa shimien la 12-
gion de Otavalo-Cotacachi y de su utili-
zacion libre y amplia en la esfera pro-
ductiva esta un poderoso obstaculo en
forma de las actualmente existentes re-
laciones de produccion, complicadas por
las relaciones interétnicas. La tenencia
de los medios principales de produccion
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en el drea Otavalo-Cotacachi se distri-
buye en la forma desigual: la mayor par-
te de ellos se encuentran en manos de
los representantes del grupo etno-nacio-
nal mestizo, concretamente en las ma-
nos de los grandes terratenientes, de los
duefios de las empresas mds grandes, de
los medios importantes de transporte.
Es natural, que el duefo de los medios
de produccion prefiere a consecuencia
de muchas causas comunicarse en su
propia lengua con los trabajadores ex-
plotados por él. Si también tenemos en
cuenta que la administracion de las gran-
des empresas y de las grandes haciendas
exceptuando los casos muy raros tam-
bién se compone de los mestizos, se po-
ne bien claro y comprensible el hecho
de la predominacién rotunda del espa-
nol y no del quechua en los procesos
productivos efectuados en estas empre-
sas y haciendas, incluso si la parte ma-
yor o considerable de la fuerza de tra-
bajo se compone de los indigenas que-
chuas. El autor de este articulo presto
atencion a dos grupos de trabajadores.
Uno de ellos efectuaba los trabajos en la
reparacion del camino, el segundo fue
ocupado en la construccion de vivien-
das. Los dos grupos fueron compuestos
en su mayoria por indigenas. Era curio-
so observar que en el proceso de comu-
nicacion directa entre dos o mas obreros
indigenas, en aquellos casos, cuando no
habia el ojo ni la oreja “‘ajenos”, muchas
veces se oia hablar en quichua. Sin em-
bargo era suficiente encontrarse cerca
a algun representante de la administra-
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cion o simplemente de un mestizo, para
que los mismos obreros indigenas pasa-
ran al castellano. Una especie de *“‘zonas
de refugio” lingliisticas de la comunica-
cion en quechua, en el proceso de la ac-
tividad laboriosa, llegaron a ser los tra-
bajos sociales y los trabajos en la forma
de la ayuda vecinal (mingas) en las co-
munidades y cooperativas, asi como la
produccion mercantil pequena y media
(en su mayoria textil) de la region de
Otavalo-Cotacachi, crecida a base de las
artesanias tradicionales.

El comercio, esto es, las relaciones
mercantil-monetarias constituye por su
importancia la segunda rama de la acti-
vidad social-econdmica del ser humano,
la cual también, como la esfera de la
produccién, es imposible en nuestros
dias sin el desempeno activo de la fun-
cion de la comunicacion idiomatica. En
este caso el habla quechua de la region
Otavalo-Cotacachi como de las demas
regiones tuvo que vivir un proceso com-
plicado y dificil de glotogonia y de prés-
tamos mucho mas complicado en la
comparacion con el caso anterior. Es
que en el Tahuantinsuyo como en mu-
chos otros antiguos estados despoticos-
esclavistas las relaciones del cambio fue-
ron desarrolladas muy débilmente. Las
causas mas importantes se radican en la
dominacion absoluta de las formas na-
turales de la economia y en la centrali-
zacion maxima de los métodos de la
apropiacion y la distribucion del pro-
ducto social. A consecuencia de ésto la



parte aplastante del léxico y de las com-
binaciones fraseoldgicas, enlazadas con
la rama del cambio, se han formado ya
en los periodos colonial y republicano.
Las vias de su formacion eran multifa
céticas: calcacion de la terminologia es-
pafiola, sus préstamos directos, la con-
servacion de la terminologia especifica
indigena (no muy numerosa), etc. Co-
mo todos estos fendmenos tenian lugar
ya después de la caida del estado incai-
co centralizado y con la falta de la mis-
ma posibilidad del control estatal sobre
los procesos glotogonicos, por eso, en
diferentes zonas de la region andina se
efectuaban independientemente, aisla-
damente engendrando la terminologia
especifica propia a cada zona y refor-
zando con esto las diferencias intraidio-
maticas dialectales. Por ejemplo en el
habla otavaleia-cotacacheria la gran par
te de los términos del léxico comercial
no coincide con la terminologia corres-
pondiente de los dialectos mas difundi-
dos del Per( y de Bolivia (ayacuchano y
cuzqueiio-boliviano). No es dificil con-
vencernos de esto, comparando algunas
muestras concretas: (16)

(16) Las palabras del dialecto ayacuchano se
citan segin el ‘Diccionario Kechwa-
castellano, castellano-kechwa”. Lima,
1959 de César Guardia Mayorga.

WABLA PE OTAVALO-COTACACIS  DIALECTOAVACUCRAND  ESPAROL

preciy chanln precio
iy (17) nntly comprar
fotuna, rantishka ntina mercancla
Jatuplars, mescady ot marcado
Wdiay, phrwry ( 17 ransy repatem
plzana, phadwr, balanzs ryuns [
beraty Pl chantyoq [y
cuntss hskdd comntss

Actualmente la esfera de la realiza-
cion por la lengua quechua de su fun-
cion de la comunicacion entre la gente,
en el ‘proceso de las relaciones mercantil-
monetarias en la region Otavalo-Cotaca-
chi es extremadamente reducida. Sin ha-
blar ya de los centros cantonales, la ma-
yoria absoluta o relativa de las empre-
sas comerciales incluso en los poblados
casi exclusivamente indigenas se encuen-
tran en las manos de los mestizos.“;( 18)
Sin embargo la causa principal se radica
en el enlace deficiente de los indigenas
con el mercado que a su vez esta acon-
dicionado por dos circunstancias rela-
cionadas entre si: por la preponderancia
del cardcter natural de la economia in-
digena y por la baja capacidad adquisi-

(17) A diferencia de la mayoria de los kn-
gilistas ecuatorianos inclinamos (tenien-
do en cuenta la perspectiva de la unifi-
cacion y normatizacion del quechta) a
considerar en calidad del indice formal
del infinitivo el afijo “y” y no “na’.

(18) Cassette Y.Z. - 2B. m. 183-540; la infor-
macion escrita No. 2.
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tiva de los indigenas quechuas. La ver-
dad que en algunos poblados (llumin,
Quinchuqui, San Pablo, Peguche) se ha
desarrollado ampliamente la produccion
mercantil pequena y media. Pero en ca
lidad de consumidor principal actdan no
los indigenas sino la poblacion mes-
tiza ecuatoriana y los visitantes de otros
paises latinoamericanos asi como de
Europa y de América del Norte. Es |6-
gico que la misma composicion etno-
nacional de los consumidores obliga a

los vendedores indigenas a utilizar el
castellano. Como un fendémeno curioso

y absolutamente nuevo hemos notado
los casos esporadicos de la comunica-
cion de los indigenas-comerciantes con
los extranjeros en inglés. Sin embargo,
y no obstante la terminologia comercial
espanola no es omnipresente. La rela-
cion con el mercado no siempre es direc-
ta y muchas veces se realiza a través de
los intermediarios. En este caso el uso
del léxico comercial quechua adquiere
su plenitud. Ademas existe otro rumbo
de la actividad comercial donde el léxico
quechua también se utiliza ampliamen-
te. Tomemos en cuenta la adquisicion
por parte de los indigenas de la region
Otavalo-Cotacachi de la materia prima
particularmente de la lana entre los ind -
genas quechua de otras regiones. Las
operaciones comerciales en este caso se
realizan tanto en la forma del trueque
como en la forma monetaria (19) Esta

—————————

(19) Cassette Y. Z. - \l. m. 0-378.

86

forma de las relaciones linglisticas pa-
rece que tiene bastante perspectiva, por-
que esta conectada con el establecimien-
to y ampliacién del mercado (submer-
cado) indigena nacional, garantizando
con esto mismo la base econémica para
la conservacion, desarrollo, difusion y
unificacion de la terminologia, que fi-
gura en la esfera de las relaciones mer-
cantil-monetarias. No existe la necesi-
dad en alguna demostracion detallada
de aquella verdad evidente, de que si el
proceso espontaneo de la unificacion de
esta terminologia fuere completado con
una actividad seria cientifico-investiga-
dora y practica, incluyendo la politica
de la normatizacion de la lengua, podria
en un breve lapso de tiempo rendir res-
sultados muy positivos. Sin embargo, la
correlacion entre el submercado indige-
na y el mercado mestizo nacional esta
lejos de ser equivalente y puede ser pre-
sentada en la forma de un ndmero frac-
cionario muy pequeno, determinando
con alta precision la relacion entre las
funciones de comunicacion de dos len-
guas en la esfera de cambio. En otras pa-
labras la capacidad del habla quechua
de Otavalo-Cotacachi al desempenar di-
cha funcion social se tropieza con un
obstaculo en la forma de la situacion de-
sigual de dos grupos nacional-étnicos
en una de las esferas mas importantes
de la actividad econémica de la sociedad
actual.

Pasemos al problema del desempe-
no de la funcion comunicativa del habla



quechua otavalena-cotacachena en la vi-
da social politica. Es bien sabido, que
esta parte de la superestructura a fin de
cuentas esta predeterminada por las re-
laciones economicas. Por eso los desti-
nos social-politicos de la poblacion in-
digena de la region Otavalo-Cotacachi,
de su cultura, de su lengua, dependen
preferentemente de la situacion econo-
mica del macro grupo nacional-étnico
quechua. Ya en aquella parte de este ar-

ticulo donde se traté de la funcion de
comunicacion en esfera econdémica (con-

cretamente de la produccion y del cam-
bio) era posible establecer determinados
horizontes del uso de la terminologia
quechua en concordancia con la estrati-
ficacion social-econdmica y cultural-ét-
nica de la sociedad ecuatoriana en los li-
mites del drea estudiada. Sin embargo
la estructura social de la sociedad indi-
gena que se complica cada dia mas, el
surgimiento de los intereses de clase
(sobre todo, econdmicos) que cruzan
las fronteras étnicas, hace borrosos € in-
decisos los contornos de estos horizon-
tes.

Otra cosa es el ambito social-poli-
tico de la lengua. Aqui se revelan bas-
tante claramente tres niveles: la comu-
nicacion intracomunal (intracooperati-
va (20) comunicacion intercomunal y
otras formas de la comunicacion intra-

(20) Se tiene en cuenta las comunidades in-
digenas étnicamente homogéneas.

étnica e interétnica. En el nivel del pri-
mer horizonte (intracomunal) la lengua .
quechua en la region Otavalo-Cotacachi
ocupa las posiciones solidas. Las cues-
tiones de las elecciones de los organos
de gobernacion comunal y parroquial,
discusion sobre sus actividades, como
regla general, se efectian en runashimi.
En este mismo idioma, segin nuestras
observaciones, se discuten también los
problemas de las relaciones con las auto-
ridades superiores, con la iglesia, sobre
la.organizacion de las manifestaciones
masivas en defensa o para la ampliacion
de las posesiones de tierra, sobre la par-
ticipacion de los miembros de la comu-
nidad situada en una u otra orgéniza-
cion sindical, politica o social, sobre la
ocupacion de una determinada posicion
frente a laactividad en el territorio de la
comunidad o cerca de ella de algln orga-
nismo oficial, cultural o cientifico, etc.
En otras palabras el habla otavalefia-co-
tacachena de la lengua quechua en el ni-
vel del horizonte intracomunal con gran
éxito desempena la funcién de la comu-
nicaciéon social politica. Con la misma
amplitud ella se realiza en el nivel inter-
comunal (intraetno-nacional) lo que se
manifiesta rotundamente en los congre-
s0s y sesiones de diferentes organizacio-
nes quechuas, sindicales, culturales, etc.
Pertenecen a ellas, por ejemplo: MODE-
LINDE (MOVIMIENTO DE LIBERA-
CION E INTEGRACION DEL INDIGE-
NA ECUATORIANO), ya mencionado
“Ecuarunari” (“Ecuador runacunapac
richarimun - EI despertar del indigena
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ecuatoriano”), “La federacion de co-
munidades” y otras. Los congresos y se-
siones de esta organizacion se convocan
con bastante frecuencia; asi por ejem-
plo, segin los estatutos de Modelinde
las sesiones ordinarias de su asamblea

general se convocan dos veces al afo.
(21)

Sin embargo, al pasar del nivel co-
munal a intercomunal al horizonte can-
tonal y a veces parroquial, sin hablar ya
del nivel de provincia o del pais la si-
tuacién se cambia bruscamente. En es-
tos niveles nos encontramos con la do-

minacion practicamente absoluta del

castellano y con la discriminacién casi
general del quechua. Comencemos aun-

que con el hecho de que los funciona-
rios sean elegidos y designados al nivel
cantonal no saben y no consideran ne-
cesario saber el quechua. De sus bocas
se puede oir una frase tremenda por su
antipatriotismo y por su servilismo ex-
tranjerizante en las condiciones de Amé-
rica Latina “Yo prefiero inglés, el que-
chua no me gusta".

Por eso la conversacion del indigena
con el representante de la administra-
cion cantonal sobre cualquier tema so-
cio-politico se efectua en castellano, in-
cluso aquel caso si se trata sobre los in-

(21) Estatutos del movimiento de liberacion
e integracion del indigena ecuatoriano
“Modelinde”. Quito. Ecuador. S. a.
art. 14,
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tereses de alguna comunidad concreta
o de la parroquia poblada en su mayo-
ria por los indigenas. La verdad, de vez
en cuando puede haber las excepciones,
asi por ejemplo el Jefe Politico del Can-
ton de Otavalo, seiior Ernesto Cifuen-
tes Davila sabe quechua y no pocas ve-
ces se comunica con los indigenas en
esta lengua (22) Pero es una excepcion
rarisima no una regla, el caso Unico, Y
no la ley. Durante la estadia semestral
del autor de este articulo en los limites
del Canton de Otavalo, no habia ni un
solo caso, para que algin acto politico-
patridtico incluso de significado local
(por ejemplo, la fecha del aniversario
del ascenso de Otavalo a categoria de
Ciudad) se acompanaria con algin dis-
curso o con la publicacion de algin do-
cumento en la lengua quechua. En el
tiempo indicado en runashimi no fue
dictada ninguna conferencia con el te-
ma socio-politico. De las numerosas
conversaciones con los representantes
de la poblacion de los cantones (Otava-
lo y Cotacachi), se ponen bien claro que
la prolongacion del plazo de estadia
del autor no arreglaria nada a sus ob-
servaciones y deducciones sobre este
problema. Los medios de la informa-
cion masiva (de los cuales hablaremos
mds adelante con mayor detalle) en el
nivel cantonal y provincial, tampoco
publican en quechua los materiales de
cardcter socio-politico.

(22) Cassette. Y. Z. - 3B.m. 0-560.



De esta manera también el desem-
pefio de la funcion de la comunicacion
socio-politica en la lengua quechua de
la region Otavalo - Cotacachi, esta limi-
tada con una serie de factores del orden
no lingtiistico.

En nuestro tiempo, la vida social-
politica de la humanidad y de sus gru-
pos, incluyendo el nacional-étnico, es
imposible sin un nexo estrecho con los
medios de la informacion masiva, el ins-
trumento principal de los cuales es la
lengua. Por eso, la lengua compone una
parte obligatoria e inevitable en el cum-
plimiento de las funciones principales
de dichos medios: de la informacion
propiamente dicha y de la funcion
orientadora-educativa (23) La capaci-
dad del hombre o de un grupo social de
hombres de comprender la esencia de
los acontecimientos politicos internos y
externos, los sentimientos de la ciuda-
dania y del patriotismo, el grado de la
comprension de las tareas planteadas an-
te la sociedad, y también el grado de la
participacion en su solucion, dependen
directamente de en qué forma y hasta
cuan efectiva llega a ellos el contenido
de la informacion masiva. No es secreto
hoy, el papel que desempefie ella en la

(23) Lamentablemente en la sociedad capi-
talista esas funciones no pocas veces se
realizan ‘‘al revés”, en el plano de la de-
sinformacion, de desorientacion y de la
educacion de los gustos, inclinaciones y
conceptos pequeiios y bajos.

modelaciéon de la opinion pablica y de
diferentes estereotipos socio-psicologi-
cos. Claro esta que, en gran parte este
fenomeno encuentra su explicacion en
el desarrolio débil general del sistema
de los medios de la informacion masiva
en el drea estudiada. Los dos cantones
no tienen sus propios programas de te-
levision, ni sus propias ediciones periodi-
cas masivas. Sin embargo, la causa prin-
cipal hay que buscarla en que tanto
los organos oficiales, como las organi-
zaciones socio-politicas de diferentes
tendencias no prestan una atencion de-
bida a este problema. Asi, por ejemplo,
el sistema de la radio-emision en la re-
gion Otavalo-Cotacachi estd bastante de-
sarrollada: hay varias emisoras, cada una
de las cuales cubre completamente la zo-
na de difusion del habla otavalefa-co-
tacacheia de la lengua quechua. Sin
embargo, el tiempo de las emisiones en
quechua es verdaderamente insignifican-
te. Por ejemplo, segin el Director de la:
Radio ‘“‘Otavalo”, sefior Marco Antonio
Chicaiza, las emisiones en quechua ocu-
pan cerca del dos por ciento del tiempo
de dicha Emisora (24) Este dos por
ciento ademads representa exclusivamen-
te los programas del contenido religioso,
pagados en su mayoria por las organi-
zaciones de los evangelistas norteame-

(24) Cassette Y. Z.- A4 386-465.
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ricanos (25) El mismo sefior Marco An-
tonio Chicaiza entiende muy bien la
importancia de las emisiones en la len-
gua quechua. “El quechua -declaro él-
tuviera tal vez mas éxito que el mismo
castellano dado el porcentaje de indige-
nas que hay en la zona de Otavalo y no
de Otavalo sino de la provincia de Im-
babura y porque hablar en el mismo
idioma es mds facil la comprension,
porque de un idioma a otro hay mu-
chos, muchos problemas. La misma
existencia del regionalismo impide la co-
municacion facil. Si se expresa una cosa
en castellano, pues, no va a ser aceptada
en igual forma que si fuese hecho en
quichua. Habria gran éxito, yo creo, si
la comunicacién fuese en quichua (26)

principios
comerciales de la existencia de la Radio
“Otavalo” y de otras emisoras del drea,
no permite a sus dirigentes crear las con-

Lamentablemente, los

diciones necesarias para que el habla
otavalena-cotacachena del yuechua de-
sempene una de sus funciones mas im-
portantes: servir de la forma fundamen-
tal de la expresion de la infarmacion
masiva.

(23) K1 problema del uso de la lengua gue-
chua en la esfera eclesiastica es un pro-
blema muy complicado y especitico, no
cabe en los marcos de este articulo y
exige un analisis especial.

(26) El cassette anterior.
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En la sociedad consumidora, a la
cual pertenecen la mayoria de los pai-
ses latinoamericanos, el sistema de in-
formacion masiva por intermedio de la
propaganda comercial resulta estrecha-
mente interlazada con todo el sistema
de relaciones mercantil monetarias. Sin
embargo, también en este caso la len-
gua quechua en la region Otavalo-Cota-
cachi, no encontrd hasta ahora su utili-
zacion, sin contar los altoparlantes, que
funcionan de vez en cuando en los mer-
cados de Otavalo. El problema otra vez
consiste no en las dificultades linglisti-
cas, sino en que el nivel bajo de la capa-
cidad adquisitiva de la masa principal
de la poblacion indigena, hacen poco
rentables los gastos para ta amplia pro-
paganda comercian en la lengua que-
chua. En 1974 fue hecho un serio inten-
to de tal propaganda; el factor econo-
mico anteriormente indicado, produjo
un rendimiento minimo de esta propa-
ganda, aunque sus autores encontraron
idicmadtica correspondiente,
absolutamente comprensible para la po-
blacién indigena del area. Desde enton-

la forma

ces la propaganda comercial en las on-
das de la radio emisora local es un feno-
meno exclusivamente raro.

Una de las funciones sociales del
quechua, adquicte on nuestros dias una
importancia especial. tenemos en cuen-
ta la utilizacion del quechua en el sis-
tema de ensefanza. Sin despreciar o re-
chazar de ninguna manera el papel di-

rector de los factores econdomicos, el



autor de este ensayo, al mismo tiempo
piensa que el sistema de ensenanzay de
educacion en las condiciones concretas
del pais, en el caso de la utilizacion am-
plia de la lengua quechua constituiria
aquel eslabon del cual se pueda sacar
toda la cadena de problemas de las fun-
ciones sociales de esta lengua. Realmen-
te, el sistema de educacion es, diriamos,
el Unico instituto estatal ‘‘listo”, el cual
en la combinacion con la quechuologia
aplicada, la rama especifica de la lin-
giiistica, podria por una parte en los
marcos de su estructura interna, relati-
vamente facil, asegurar el amplio fun-
cionamiento del quechua y por otra
ejercer con esto la influencia eficaz en
el desempeno de las funciones socia-
les del quechua en muchas otras esfe-
ras. Solamente un amplio y cientifica-
mente argumentado uso del quechua en
el sistema de educacion esta en posibi-
lidad de encausar los procesos linglis-
ticos espontaneos al camino de su cono-
cimiento y de esta manera al camino de
la politica lingliistica planificada cons-
cientemente. La introduceion del que-
chua como la lengua de ensefanza en
aquellas escuelas y colegios (o clases)
donde la mayoria de los alumnos son
indigenas, con el aprendizaje simulta-
neo del castellano como una de las ma-
terias; y el aprendizaje del quechua co-
mo una de las materias en aquellas es-
cuelas y colegios (o clases), donde la
mayoria de los alumnos son mestizos,
contribuira a la consolidacion de una
serie de procesos y fendmenos y permi-

tiria resolver una serie de tareas: la de
la integracion social de la poblacién
indigena, de la educacion de esta po-
blacion en el espiritu del profundo pa-
triotismo, la introduccion y el fortale-
cimiento entre los indigenas de los con-
ceptos de ciudadania ecuatoriana, del
desarrollo de la cultura quechua en su
conjunto, incluyendo en el concepto
del desarrollo de la cultura indigena
la preparacion de los cuadros de la inte-
lectualidad cientifico-técnica (ingenie-
ros, cientificos, médicos, pedagogos,
etc.), la creacién de una amplia red de
las instituciones culturales (cine, teatros,
clubes de aficionados al arte, etc.) que
actuarian tanto en quechua como en
castellano, la preparacion de los cuadros
de la intelectualidad quechua artistica
(escritores, artistas, periodistas, actores,
etc.), la creacion y el desarrollo de los
medios de la propaganda masiva en la
lengua quechua, etc. Es obvio explicar,
que el desarrollo de la cultura quechua
nacional en su conjunto constituiria un
enorme aporte al progreso cultural del
Ecuador.

Sin embargo, la introduccion de la
ensefianza en la lengua quechua no es
un problema facil. Varios investigado-
res y pedagogos ecuatorianos afirman
que los indigenas se avergiienzan de su
propia lengua, que a ellos no les gusta
cuando los mestizos les hablan en que-
chua. Esta afirmacion esta tomada por
ellos en calidad de un axioma y de una
tesis indiscutible, a base de los cuales
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se edifican las deducciones y teorias
sobre la necesidad de *“ayudar a los in-
digenas”, de liberarse de su propia len-
gua, ya que segln ellos, el quechua no
debe utilizarse en la escuela y en el co-
legio, y toda la ensenanza incluyendo la
primaria debe efectuarse solamente en
castellano. Parece raro pero esta ‘‘teo-
ria” la desarrollan incluso la gente de
las ideas progresistas, incluyendo aque-
llas personas, que, sinceramente simpa-
tizan con los indigenas quechuas. Por
ejemplo, precisamente este punto de vis-
ta apoya el conocido escritor y pedago-
go Gustavo Alfredo Jicome en sus in-
teresantes y valiosas obras literarias y
cientificas del cual hemos utilizado re-
petidas veces estudiando el problema
de las relaciones interétnicas en la zona
de Otavalo-Cotacachi. Segiin su opinion,
la realizacion del programa que origi-
naria la desaparicién y el olvido de la
lengua quechua, al mismo tiempo ayu-
daria a liquidar el complejo de inferio-
ridad entre los indigenas, que Alfredo
Jacome encuentra en la poblacion au-
toctona de Otavalo, basindose en las
tesis freudianas. Teniendo en cuenta
esta circunstancia durante nuestro tra-
bajo de campo hemos prestado aten-
cién especial a dos partes del problema:
primero, hemos tratado de aclarar si
realmente tiene lugar la ‘“‘vergiienza
por su propia lengua natal materna; se-
gundo, si este hecho tiene lugar, hasta
qué grado es tipico, hasta cuando re-
fleja la tendencia general. La experien-
cia de los contactos durante varios me-

92

ses con los indigenas de diferentes ca-
tegorias (campesinos, artesanos, comer-
ciantes, brujos, alumnos, empleados de
los restorantes y hoteles, etc.), asi co-
mo las entrevistas especiales sobre el
tema (27) mostraron la completa in-
consistencia de los tesis “los indigenas
se avergiienzan de su propia lengua”, es
verdad que una parte de los indigenas
quechuas en la presencia de los ‘‘blan-
cos’ tiene recelo de hablar en quechua.
Pero, al mismo tiempo, no es dificil
notar que el ‘“complejo de la inferiori-
dad lingliistica” pesa solamente sobre
la parte insignificante de los quechuas
y de ninguna manera sobre la masa prin-
cipal del pueblo. Mucho mas palpable
se revela el sentimiento de orgullo por
su lengua, sentimiento, que en nuestros
dias se fortalece constantemente bajo
la influencia de varios factores. Entre
estos factores se puede citar el creci-
miento general de la conciencia de la
poblacion indigena relacionado con la
participacion mads activa en diferentes
movimientos sociales, con la elevacion
de su nivel educativo, con el conoci-
miento (sobre todo por la generacion
joven) de la historia de su pueblo, con
la presencia de las emisiones radiales
en la lengua guechua y con otros fac-
tores. No hay menor duda que la amplia
introduccion de la lengua quechua en el

(27) Cassette: Y.Z. - 1B. m. 197-574; Y.Z. -
2B. m 183-540; Y.Z. - A3. m. 173-351;
Y.Z. - A4. m. 58-384; Y.Z. AS. m. 111-
167.



sistema de ensenanza y educacion con-
tribuiria a subir su prestigio entre los
propios indigenas y la desaparicion de
los dltimos vestigios ‘“‘del complejo de
la inferioridad lingtiistica”.

Sin embargo, a pesar de la impor-
tancia, que el sistema de educacion po-
dria tener en calidad del eslabon funda-
mental en la solucion de los problemas
de las funciones sociales del quechua, a
pesar también de la inconsistencia evi-
dente de la tesis “‘los indigenas se aver-
glienzan de su propia lengua”, la educa-
cion en la lengua quechua y la ensefian-
za del quechua en las escuelas y cole-
gios practicamente falta, si no contamos
la ensefanza del quechua en calidad de
una de las materias en el Colegio ‘‘Ale-
jandro Chaves” (Quinchuqui, Cantén
Otavalo), de la educacién bilingte (me-
todicamente desordenada al extremo)
en los primeros anos de la escuela ‘‘Na-
sacota Puento” (Compaffa, Canton Ota-
valo) y de la escuela de la comuna‘To-
po Chico” (Cantén Cotacachi), asi co-
mo el uso irregular del quechua en los
primeros anos de algunas pocas escue-
las mas.

La fuerte limitacion del campo de
funcionamiento del quechua en el sis-
tema de educacion origina consecuen-
cias tristes. Como con toda razoén dice
el manual de educacion bilingtie: “mi-
les de ninos ingresan a las escuelas del
Ecuador cada afio y por primera vez se
enfrentan con el castellano como si fue-

ra un idioma extranjero... la antigua fi-
losofia educativa que aceptaba sdlo el
castellano como un medio de ensefan-
za ha dejado miles de ninos analfabe-
tos. (28)

Momentineamente tenemos que
constatar que la “antigua filosofia” en
la region de Otavalo-Cotacachi aln pa-
rece mas bien una fuerte ama de casa
aunque de edad ya avanzada, que a una
caducada invdlida vieja.

Ademas, en el area estudiada el sis-
tema de educacion que obliga al nifio a
educarse no en la lengua de su padre y
de sus antepasados, automaticamente in-
troduce en su conciencia las nociones y
sentimientos de la inferioridad de la
lengua, tradiciones y cultura de su tie-
rra, es decir, precisamente de todo lo
que constituye una base para la educa-
cion del patriotismo, del amor a su pa-
tria y a su pueblo.

De esta manera hemos analizado
brevemente el problema de la revela-
cion de las funciones del habla quechua
Otavalena-Cotacachena en las diferentes
esferas de la actividad social. Algunas
de las esferas de esta indole (el arte, li-
teratura, religion, jurisprudencia), por

(28) Sevilla, Muriel R., Troique, Rodolf. C.
Manual de Educacion Bilingiie. Institu-
to Andino de Desarrollo. Otavalo, Ecua-
dor. 1974. p. 3.
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las razones de espacio de este articulo
resultaron fuera de nuestro analisis. Sin
embargo el material que esta a la dispo-
sicion del autor muestra que tanto en
unas como en otras esferas de la activi-
dad social, la esencia del problema se re-
duce. a la presencia de una contradic-
cion seria entre la posibilidad del de-
sempeno completo de sus funciones, de
que la lengua quechua podria cumplir
segun su composicion vocabular, segin
su estructura gramatical y segun su di-
namismo, y por otra parte la limitacion
substancial de esta posibilidad en la vi-
da practica a fuerza de una serie de fac-
tores econdmicos, politicos e ideoldgi-
cos. La limitacion de las funciones so-
ciales del quechua a su vez rebaja la ac-
tividad del quechua hablante de dichas
esferas e impide la comprension profun-
da y organica de si mismos en calidad
de ciudadanos iguales del pais. En este
sentido son muy significativas las decla-
raciones de un maestro indigena que tie-
nen mayor valor porque fueron hechas
en forma espontdnea sin pensar o escri-
bir previamente: ‘“la lengua quechua
puede desempefar un papel muy im-
portante en esta nacion ecuatoriana,
puesto que la mitad de la nacién o un
poquito menos de la poblaciéon del
Ecuador habla quechua y siendo asi,
la lengua oficial ¢s ¢l castellano. En cas-
tellano se hacen los ritos religiosos, to-
das las declaraciones de la ley, la educa-
cion es en castellano, todo es en caste-
llano y se olvidan de csa gran poblacion
indigena que habla quechua. Si es que
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el gobierno nunca tomo en cuenta esto,
es muy necesario que la lengua quechua
sea oficial también aqui en el Ecuador.
Que se estudie quechua aqui, en las uni-
versidades, en los colegios, en las escue-
las también, que los abogados que egre-
san de las universidades reciban decla-
raciones a los indigenas en quechua. La
educacion en las escuelas rurales seria
en quechua en los primeros grados y en
los anos superiores también, a igual en
los colegios y en las poblaciones indige-
nas, asimismo, se ensefaria el que-
chua. Entonces ahi el quechua tomaria
importancia, pues se tendria literatura
quechua, en periodicos, revistas, libros,
poesias. Entonces el indigena asi ten-
dria posibilidad de desarrollarse y al
Ecuador ya se le pondria en otro nivel.
De gana se dice que el Ecuador vive

atrasado por los indigenas, es un error.
(29)

Pero la cuestion sobre las funciones
sociales del quechua se plantea no sola-
mente en el plano vertical, es decir en
el plano de su amplio uso en diferentes
esferas y en diferentes niveles dentro
de una unidad administrativa politica,
sino en el plano puramente horizontal,
es decir en ¢l sentido del desempeno
completo de la funcion comunicativa
de esta lengua en todo el territorio de
su difusion. [:s de subrayar una vez mas
aquella idea, que fue expresada al co-

(29) Cassette Y.Z. - A.4. m. 58 - 334,



mienzo del ensayo, la idea de que el
habla otavalefia-cotacachefa constituye
una de las ramificaciones de una sola
lengua y que el problema de asegurar
su funcionamiento social-normal estd
indestructiblemente relacionado con
las tareas de la normatizacion y de la
unificaciéon de la lengua en general en
los marcos de la region andina, con las
tareas de utilizacion del quechua en ca-
lidad de uno de los medios de los pro-

cesos integracionistas interestatales. La
idea sobre la importancia y significado
de la funcion de la comunicacion in-
terestatal del quechua cada vez mas
se introduce en la conciencia de los in-
digenas, incluyendo la region Otavalo-
Cotacachi (30), y refleja la existencia
de procesos socio-étnicos complicados,
que se efectdan en esta parte del globo
terrestre.

(30) Cassette Y. Z. - A.5. m. 404-448.
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LOS SUENOS EN LA CULTURA
OTAVALENA

Mabel Preloran
INTRODUCCION

Los seres humanos pasamos alrede-
dor de 1/3 de nuestra vida durmiendo,
y parte de ese tiempo esta ocupado en
una misteriosa actividad a la que llama-
mos sofar (Kennedy: 1). El interés co-
tidiano por este tema parece casi univer-
sal, y es raro que ciencias sociales
como la antropologia no le hayan brin-
dado la investigacion y andlisis mereci-
do.

Este tema comenzd a interesarme
en forma un tanto casual. En diciembre
de 1982, durante un breve viaje con mi
marido a la capital de Ecuador, nos en-
contramos que los padres de un amigo
otavaleno, residente en Quito, habian
viajado desde Otavalo -110 km al norte-
para venir a saludarnos. El encuentro me
sorprendio pues conozco las dificultades

que supone para esa familia movilizarse
hasta la capital. Mi sorpresa fue aun ma-
yor cuando la madre comento que nues-
tra llegada le habia sido anunciada por
un suefo que los decidio a realizar el
viaje. Este comentario casual despertd
mi interés por el tema de los suefios en
la cultura otavalena, y durante dos es-
tadias en 1983 y 1986, traté de interio-
rizarme sobre el mismo.

Este trabajo tiene por objeto des-
cribir la percepcion de los suefios como
mensajeros sobrenaturales. Ademas, in-
tenta analizar el papel de la mujer en re-
lacion con la interpretacion de los mis-
mos. Segin informantes de Quinchuqui,
una de las comunidades otavalefias don-
de realicé la mayoria de mi trabajo de
campo, las mujeres son quienes predo-
minantemente se ocupan de la interpre-
tacion de suefos. Estimo que esta ocu-
pacion da a las mujeres un relativo po-
der de decision, asimismo la posibilidad
de balancear su status dentro de una co-
munidad que de otra manera hubiera si-
do totalmente de preponderancia mas-
culina.

Creo que la interpretacion de sue-
fos afecta las realciones sociales y eco-
némicas de los otavalefios. Pero, para
poder discutir mi ponencia, necesito
describir brevemente el ambiente social
y econémico de Otavalo, para luego ana-
lizar las funciones socio-econémicas de
la interpretacion de los mismos. El pro-
posito de este analisis es mostrar que la
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mujer, a pesar de contribuir con su tra-
bajo mds que el hombre a la economia
del hogar, usualmente no es compensada
por su contribuciéon en la medida que
lo esél.

I. AMBIENTE SOCIAL

La poblacion indigena de Otavalo,
por su vestimenta y costumbres es con-
siderada muy tradicionalista. Adn hoy,
gozando de un cierto desarrollo econé-
mico y relativa adaptacion a la cultura
occidental, la tradicion es mantenida
por ellos celosamente. En el pasado -y
aun en el presente dentro de las fami-
lias mds tradicionales- la educacion de
los hijos sigue reglas estrictas de obe-
diencia, especialmente a la autoridad pa-
terna. En lo que se refiere a la educa-
cion femenina, estas reglas refuerzan el
papel, de por si sumiso, de la mujer den-
tro de esa sociedad.

Una muchacha tradicional otavale-
na es educada para seguir tres reglas de
conducta: silencio, obediencia y eficien-
cia. La estrictez de estas reglas se esta
suavizando, pero, hasta no hace mucho,
las ninas aprendian que para ellas lo so-
cialmente aceptado era guardar silencio.
Todas las manifestaciones de comunica-
cion como risas, gritos o charlas eran in-
mediatamente silenciadas por los adul-
tos. A las ninas se las trataba de desa-
nimar cuando se las veia en conversacio-
nes prolongadas con otras nifas, y direc-
tamente se les prohibia hablar con los
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varones. Una mujer calma y silenciosa
era considerada una buena mujer. En
1983 cuando pedi a diez hombres que
describieran el mejor atributo femenino,
nueve de ellos respondieron “bondad”,
y la descripcion de bondad de uno de
ellos fue “ser buena es que no se la escu-
cha, ella s6lo trabaja’. Cinco personas
ancianas, a las que consulté sobre la im-
portancia de que las mujeres guardaran
silencio, coincidieron en que era una
costumbre ‘Gtil’. Para ellas la ensenanza
del silencio se debia a la necesidad de
preparar a la mujer para un futuro difi-
cil, en el que habia poco lugar para el
descanso, la charla intrascendente y el
placer. La comunidad otavalena espera-
ba que sus mujeres fueran las responsa-
bles no sdlo de engendrar y educar, si-
no también de alimentar a sus hijos
“tanto en las buenas como en las ma-
las cosechas’’; y esta responsabilidad de-
mandaba eficiencia y dedicacion al tra-
bajo, que se lograrian “trabajando y no
hablando’’. Seguramente por eso era po-
co comdn ver a las mujeres hablando en
publico excepto para agradecer, saludar
0 mantener conversaciones cortas. Una
excepcion a esta regla, aceptada social-
mente, era el hablar para poder rega-
tear o vender en el mercado local.

De las mujeres no solo se esperaba
sino que adn se espera obediencia prin-
cipalmente al padre o al esposo, como
asi también deferencia a los varones de
la familia y comunidad. Adn hoy es con-
siderado excepcional que una mujer



maneje sus negocios. Se dan pocos casos
de viudas que lo hacen por no tener fa-
miliares varones que vivan a su alrede-
dor. Por ejemplo, en 1986, una de estas
viudas me informé que su familia espe-
raba que ella rindiera cuenta de sus ne-
gocios mensualmente al padre. En esos
contactos mensuales el padre solia acon-
sejarla o imponerla su decision sobre la
compra-venta de artesanias. Mi obser-
vacion de tres operaciones comerciales
entre ella y compradores mayoristas,
junto con el andlisis de su contaduria
a la que tuve acceso en 1983, me hacen
creer firmemente que mi informante po-
dria seguir exitosamente con sus nego-
cios sin la asistencia de su padre. Sin em-
bargo, ella considera positivo contar con
los consejos del padre y contintia con
las reglas de sumision que establece su
cultura.

Es asi que eficiencia y dedicacion
al trabajo, junto con ‘“bondad”, siguen
siendo considerados los atributos feme-
ninos mas importantes. Durante una pri-
mera y breve visita a Otavalo en 1981,
observé que las nifias eran mas estricta-
mente vigiladas que los varones por sus
madres. En varias oportunidades vi que
se les ordenaba apartarse de los juegos,
mientras que a los hermanos varones de
parecidad edad se los dejaba continuar.
Mis tarde aprendi que las madres consi-
deraban que los juegos de las ninas eran
una pérdida de tiempo y que, sobre to-
do, las inclinaban a un comportamiento
mas independiente , aceptable para varo-

nes pero no para mujeres. Una de las
madres, mezclando el castellano y su
lengua nativa (Quichua), me dijo que los
juegos eran perniciosos para las nifas
porque ‘se vuelven unas ‘carishinas’’
-lo que significa “varoneras’. Asi, para
evitar pérdidas de tiempo y un compor-
tamiento independiente, las nifias son
mandadas a menudo a realizar alguna ac-
tividad productiva si se las encuentra ha-
blando o jugando. Siempre hay herma-
nos pequenos para cuidar, lefa para re-
coger, ropa para lavar, etc. En todas mis
observaciones, siempre que hubiera en
la casa un nifo y una nifa desocupados,
vi que se le pedia primero a la nifia que
colaborara con los adultos. Bien es cier-
to que la mayoria de las tareas que se
les encomendaba podrian ser considera-
das femeninas, pero en el caso de man-
dados, que suelen realizarlos nifios de
ambos sexos, la tendencia se repetia de
ocupar primero a las ninas.

Con referencia a los adultos, obser-
vé que las mujeres eran las primeras en
levantarse a la manana y las ultimas en
acostarse a la noche, especialmente la
duena de casa. Las amas de casa usual-
mente se levantan una hora antes que el
marido, seguida a los pocos minutos
por sus hijas. Desde muy temprano, alre-
dedor de las 5 de la manana, las mujeres
comienzan con las primeras tareas. Pri-
mero, la limpieza del patio donde du-
rante el dia se realizan muchas de las
actividades; luego se las ve traer agua de
las acequias, o de las canillas comuna-
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les - uno de los logros del desarrollo
econdmico; y, mds tarde prenden el fue-
go, cerca del cual los hombres se reunen
unos minutos antes de comenzar sus ta-
reas. A medida que el dia avanza las mu-
jeres se van dedicando a una diversidad
de tareas: cocinan, siembran, cosechan,
cuidan a los hijos, producen textiles,
compran, venden, visitan vecinos, inter-
cambian informacion, cooperan con el
trabajo comunal (minga) lavan, cosen vy,
probablemente se ocupen de otras ta-
reas menores que se escaparon a mi ob-
servacion.

I1. AMBIENTE ECONOMICO

Siguiendo con la hipdtesis de que
la interpretacion de suefos afecta no so-
lo el aspecto social sino también el eco-
némico, en esta seccion intentaré hacer
una breve reseiia de la vida econémica
otavalena que sirva como base para ana-
lizar el papel de la mujer dentro de la
misma. En ella enfocaré: a) la mayor
contribucion de la mujer a la economia
del hogar, y b) el potencial conflicto
que pudiera surgir por tal injusticia.

a. Contribucion a la economia del
hogar

La sociedad otavaleiia, hasta los
anos 50’, estaba compuesta principal-
mente por pequefios agricultores que
trabajaban parcelas de tierra de su pro-
piedad. Actualmente la dedicacion a la
agricultura persiste, sobre todo para cu-
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brir las necesidades del hogar. Sin em-
bargo, gran parte de la energia de traba-
jo es dedicada a la produccién y comer-
cializacion de textiles.

Como vimos anteriormente, la ac-
tividad en una casa otavaleiia comienza
tempraiio - entre las 4 y 5 de la maia-
na para la mujer, y entre las S y las 6
para el hombre. Entre las familias ex-
clusivamente agricultoras - las menos en
el presente - la gente sale para el campo
antes del amanecer. Cultivan principal-
mente el maiz, al que adicionan una va-
riedad de otros granos para evitar el
riesgo de falta de alimento en casos de
que algdn cultivo llegue a malograrse.
En los trabajos de agricultura las muje-
res y los hombres tienen trabajos asig-
nados de acuerdo al sexo. Por ejemplo,
el hombre ara mientras la mujer va lim-
piando la tierra de maleza y piedras. O,
durante la época de plantacion, las mu-
jeres y los nifos van arrojando semillas
detras del hombre, quien se encarga de
abrir el surco con una tradicional herra-
mienta de madera a la que llaman ‘pa-
lundra’. Después de la plantacién, el
campo se mantiene limpio de mala hier-
ba, trabajo a cargo de la mujer. Pero, du-
rante la cosecha, la familia entera, sin
distincién de sexo, se encarga de recoger
los granos en bolsas que trasladan para
su almacenamiento hasta la casa. El gra-
no suele ser temporalmente almacenado
en uno de los dos cuartos que compo-
nen la casa. Una vez ahi es tarea de la
mujer separar los mejores para futuras



plantaciones, y decidir sobre el uso que
se le darad al resto. Generalmente ese res-
to es dividido en varias partes: una para
el consumo inmediato, y otra como re-
serva. El maiz de reserva es guardado
colgando del techo, donde se seca, y va
siendo usado a medida que se necesita.
Algunas mujeres separan una tercera
parte para emergencias. En caso de que
la familia sea predominantemente agri-
cultora, una cuarta parte serd separada
para vender en el mercado local, y/o
para entregar como pago en ceremonias
religiosas.

La relacion entre la productividad,
consumo Yy distribucion del maiz es una
de las pocas funciones en que la mujer
tiene relativa autoridad. Por ejemplo,
las mujeres pueden decidir cuanto gra-
no usar para las comidas y cuanto des-
tinar a la venta. Sin embargo, en caso de
que el maiz u otro de los productos
agricolas sea vendido, la mujer, si bien
puede dedicarse a la venta de los mis-
mos, e incluso recibir y guardar el dine-
ro, no puede gastarlo sin el consenti-
miento del padre o del esposo.

Una vez que las tareas agricolas se
terminan - generalmente en las primeras
horas de la tarde - la familia regresa del
campo, el hombre delante con las herra-
mientas de labranza, seguido por su mu-
jer e hijos que, a veces, van arriando al-
gunos animales. Alrededor de las tres el
hombre suele ponerse a tejer alguna te-
la para el uso de la casa, o se ocupa del

cuidado de sus herramientas. Mientras
tanto la mujer se dedica a la prepara-
cion de la cena. Algunas familias suelen
completar su economia con la crianza
de animales domésticos como pollos o
cerdos, y las menos cuentan con un par
de vacunos; las mujeres, los nifos y ex-
cepcionalmente algin criado se encar-
gan de cuidarlos. Las gallinas son cria-
das especialmente por los huevos, que
no sdlo son parte de la dieta otavalefa,
sino un producto usado principalmente
como articulo de regalo para agradecer
o solicitar un favor, o como elemento
ritual de curacion. En el caso de los cer-
dos, como explico Pedro ‘“son como
tener dinero depositado en el banco'.
Es decir que se los tiene como una for-
ma de inversion para lograr efectivo ur-
gente en caso de necesidad, vendiéndo-
los en el mercado local de los miércoles
y sabados. La mujer puede estar invo-
lucrada en la venta de animales, pero,
al igual que con los granos, si la transac-
cion es en efectivo, el hombre tiene con-
trol final sobre el mismo.

En la actualidad la economia ota-
valefia no solo se basa en la agricultura,
sino, y quiza preferentemente en la pro-
duccion y venta de articulos textiles.
En Quinchuqui, la comunidad en que se
llevo a cabo el presente trabajo de cam-
po, la mayoria de los habitantes dedican
entre un 150/o a un 200/o de su trabajo
a la agricultura para sustento del hogar,
y el resto de su tiempo a la produccion
y venta de textiles. Dentro del trabajo
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textil también existe una division de ta-
reas por sexo. Por ejemplo, el telar es
manejado Unicamente por los hombres
y la preparacion de la materia prima es-
ta a cargo de la mujer.

Debido a que en la actualidad la
mayoria de los hogares otavalefios tie-
nen una economia mixta agricola-textil,
decidi observar la contribucion econé-
mica hogarena por sexo en dos casas que
dedican un 150/0 y un 850/0 de su
tiempo a estos dos tipos de tareas res-
pectivamente. La observacion se detalla
en el siguiente cuadro:

La presente tabla muestra las ho-
ras de trabajo semanales realizadas por
cinco mujeres y seis hombres pertene-
cientes a los hogares A y B. El hogar A
esta compuesto por seis miembros:
esposa (50 afos), esposo (47 afios),
dos hijos varones (17 y 15 afos) y dos
hijas mujeres (13 y 11 afos). El hogar
B estd compuesto por cinco miembros:
esposa (46 afos), esposo (48 afos),
dos criados varones (25 y 17 afios) y
una sobrina (18 afos).

La tabla, muestra que cinco mujeres
totalizan 262 horas de trabajo a la se-

Tipo de trabajo

Agricultor (trabajo de tierra)
Agricultor (cuidado de animales)
Cuidado herramientas

Tejido/ preparacion del telar
Preparacion material

Compra de material

Venta de textiles

Hogarefio: comida - lavado - costura
Cuidado de ninos - mandados - etc.

CASAS A y B

5 Mujeres 6 tHHombres

Horas de trabajo

35 60
7 . 0
15
6 150 159
75 10
15 6
25 17
95 5
262 272
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mana, un promedio de 52 horas sema-
nales (7 dias) por persona. En contraste,
6 hombres totalizan 272 horas de traba-
jo por semana, a un promedio de 45 ho-
ras semanales por persona. Esto equivale
a un 150/o de mayor contribucion en
horas de trabajo femeninas.

Esta tabla, cuyos datos fueron ob-
tenidos en 1983, tiene como limitacion
el haber tomado como unidad de obser-
vacion solamente dos hogares en una co-
munidad de 180. Para remediar en parte
este problema, en 1986 verifiqué la in-
formacion de 1983 observando tres ho-
gares adicionales elegidos al azar. La
cantidad de horas de trabajo para ambos
sexos no vario significativamente, y la
proporcion de 150/o de mayor contri-
bucion femenina se mantuvo. Otra de
las limitaciones de esta tabla es la falta
de informacion sobre la calidad de tra-
bajo realizado por personas de distinto
sexo. Sin embargo, mi intuicion sefala
que el esfuerzo que demanda las distin-
tas tareas estd bastante balanceado. Por
ejemplo, en las tareas de agricultura me
parece que el hombre suele poner mas
esfuerzo durante la plantacion. Sin em-
bargo, durante otros trabajos, como du-
rante la limpieza del terreno, pareceria
que el trabajo de la mujer demanda mas
energia. Con referencia a las tareas tex-
tiles creo que el preparado de la materia
prima (a cargo de la mujer) es, en cali-
dad, semejante a las tareas de tejido que
realiza el hombre. Por lo tanto, no en-
contré marcadas diferencias de esfuerzo

segun el tipo de trabajo realizado por
ambos sexos; pero si encontré una ma-
yor contribucién femenina (150/0 mads
de horas de trabajo) a la economia del
hogar.

b. Conflicto

El andlisis de la cantidad de horas
de trabajo que muestra mayor contri-
bucién femenina a la economia del ho-
gar puede llevar a considerar que la mu-
jer otavalefa siente resquemor contra
el hombre, ya que éste, trabajando me-
nos, goza de mayor libertad de decision
sobre los beneficios logrados entre am-
bos. En Otavalo existe estratificacion
sexual, sin embargo, una serie de casos,
algunos de los cuales presentaré a con-
tinuacion, me permiten asegurar que
existe una relacion razonablemente ar-
monica entre los hombres y mujeres de
esta cultura.

Caso 1. Era el Domingo de Pascua
de 1983. Mi marido, mi madre, que
estaba de visita, y yo fuimos invitados a
celebrar la fiesta en casa de mi princi-
pal informante. Ese dia habian venido
los hijos casados desde pueblos cerca-
nos, entre ellos Maria, 25 afos, y su
esposo Juan, de 26. Mi madre decidio
llevar pollo a la fiesta, ya que es una co-
mida bastante apreciada entre los otava-
lenos. Durante el almuerzo Maria se
acercod con mucha cortesia, a mi madre
y le alabo la preparacion de su comida.
Mas tarde, con cierta timidez, le pidio
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si podia tomar una parte extra para su
esposo. Se disculp6 diciendo “Juan en-
contré muy buena la presa que usted le
did. Yo le di mi parte porque no se sien-
te muy bien por el ‘chuchaqui’ (Malestar
después de beber alcohol) (1).

Caso 2. Durante mis estadias en
Quinchuqui tuve la oportunidad de con-
tar con un automovil. k| hecho de con-
tar con este medio de movilidad fue a la
vez un privilegio y una limitacion en mi
trabajo. Un privilegio porque permitio
la posibilidad de rapidos contactos con
el mundo exterior de Quinchuqui, co-
mo asimismo con personas de la comu-
nidad que usaron el auto en momentos
de necesidad. Una incomodidad, porque
alguna gente no entendia mis Iimites de
horario y solicitaban viajes que tomaban
la mayor parte de mi tiempo de trabajo.
Tratando de convertir en positivo lo ne-
gativo del uso del vehiculo, comencé a
enfocar mi atencion sobre la interaccion
de los otavalenos a los que yo servia co-
mo chofer en algunos de sus viajes. e
una de esas observaciones sale la des-
cripcion del caso Estela y Antonio de
48 y 46 anos. Un dia su sobrina Juana,
de 18, me pidio llevarlos a Quito con
ciertos paquetes que les hacian dificil
viajar en omnibus. Explico que nccesi-
tahan, ademas, ver al mayorista que les
proveia mercaderia para su tienda. El
motivo de la entrevisia era avisarle de
la pérdida del altimo material que ha-
bian solicitado en consignacion. Llega-
mos al negocio del mayorista, Estela,
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Anotnio y Juana entraron. Poco des-
pués Antonio y su sobrina Juana regre-
saron al auto mientras Estela quedaba
en el negocio. Juana dijo que el tio le
habia pedido a su esposa quedarse para
explicar al mayorista y a su familia el
problema de la pérdida. El tio dijo que
la familia del mayorista apreciaba mu-
cho a Estela y que seria mas facil para
ellos aceptar la realidad si ella se la ex-
plicaba. Antonio y Juana comentaron
que lo peor de la entrevista iba a ser el
pedido de prorroga de pago. Pasada me-
dia hora regreso Estela diciendo que la
gestion habia sido exitosa.

Caso 3. A Juana la conoci por un
amigo coman, pero intimé con ella gra-
cias al automovil. Una noche bastante
cerrada cuando no habia mas transpor-
te de Otavalo a Quinchuqui, regresaba-
mos de Quito con una amiga cuando
descubrimos a Juana que volvia cami-
nando a su casa. Nos ofrecimos a lle-
varla vy al llegar a Quinchuqui ella pre-
gunto cuanto debia por el viaje, agrade-
ciendo que no se le cobrara. Anos mds
tarde Juana comentd que en cse enton-
ces no entendia el motivo por el cual
no se le quiso cobrar, siendo que noso-
tros casi no la conociamos ni le debia-
mos ningun favor. Segan Juana, esta ac-
titud ‘‘gringa” de “desprendimiento”
fue lo que le atrajo de nosotros y lo que
la motivo a querer relacionarse. Nues-
tra relacion crecio y pasado el tiempo,
muchos de nuestros viajes fueron com-
partidos con Juana. En uno de esos via-



jes, fuera de Ecuador, un dia nos dedi-
camos a la compra de ‘souvenirs’ para
familiares y amigos; en esa oportunidad
observé que Juana demostro estar mas
contenta cuando encontro6 un reloj cuyo
precio podia pagar, regalo destinado pa-
ra su padre. También la vi feliz, aunque
no tanto, cuando compr6 un trozo de
tela azul con el que pensaba confeccio-
nar un anaco para regalar a su madre.
Ambos regalos tenian un valor muy pa-
recido ya que el reloj costo cerca de ca-
torce délares y la tela aproximadamen-
te doce. La compra de estos dos regalos
fue a los que Juana destind mas tiempo,
casi el mismo que destind a la compra
de una camisa tradicional blanca para su
hermano mayor que costo seis dolares.
Para el resto de la familia la inversion de
tiempo y dinero fue considerablemente
menor. En dinero, para los otros regalos,
gastd un promedio de dos dolares cada
uno;en tiempo, la relacion fue una hora
para tres regalos (padre, madre, herma-
no mayor), contra media hora para cua-
tro regalos (dos hermanas, un hermano
y sobrino).

Creo que estos tres casos demues-
tran una relacion armoénica de Maria,
Estela y Juana con los hombres de su
familia. Baso mi conviccion en las si-
guientes observaciones:

Para el caso 1. entiendo que el ofre-
cimiento de comida puede ser un gesto
cordial. Maria se mostré interesada y
servicial tratando de conseguir la comi-

da para su esposo, pero, creo que su in-
terés fue mas alld cuando, ademas, le -
di6 su propia porcion. Esto me conven-
ci6 de que ella no actuaba sélo por la
costumbre femenina de estar al servicio,
sino porque realmente queria lo mejor
para él. Ademas, el pollo es un plato
apreciado, por tanto Maria estaba dando
algo que consideraba valioso.

Para el caso 2. he observado que los
otavalenos estan muy orgullosos de la
imagen de honestidad que gozan dentro
y fuera de su comunidad. Ellos se pre-
cian de ser puntuales pagadores de sus
deudas y cobrar lo justo en sus transac-
ciones comerciales. Mas de un informan-
te coment6 que el tener que dilatar pa-
gos “‘obligados por la mala suerte’ crea
una situacion de tension dentro del ho-
gar. Cuando esta situacion ocurre la mu-
jer otavalena se encarga de preparar una
comida especial, con papas y cuyes para
el acreedor. Se espera que la mujer
acompane al esposo para pedir la prorro-
ga, pero es el hombre el que usualmen-
te explica el problema que hara imposi-
ble cumplir con los pagos. Si el acree-
dor esta de acuerdo en aceptar pagos di-
latados (y generalmente lo estd, pues es
su Unica forma de cobrar la deuda) la
mujer agradece al acreedor con la comi-
da que ha llevado. En el caso de Estela
y Antonio yo estimo que fue dificultoso
para ella, una de mis informantes mas
tradicionalistas, romper la costumbre de
guardar silencio y, ademas hablar con
gente a la que consideraba superior, en
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una lengua que no domina. Para peor,
Estela tuvo que tratar un tema muy di-
ficil de empalmar con la imagen de pun-
tualidad que enorgullece al otavaleno.
Creo que Estela podria haberle negado
a su esposo el tener que interceder fren-
te al acreedor. Reviendo el tema con su
sobrina Juana coincidimos en creer que
tanto Estela como Antonio hubieran lo-
grado la prorroga. Por lo tanto me incli-
no a creer que no fue el éxito de la mi-
sion lo que movi6 a Estela a interceder,
sino el suavizarle al esposo un momento
de incomodidad.

Para el caso 3. enfoqué el tema de
la reciprocidad. Por los comentarios de
Juana referente a su asombro cuando
Nno aceptamos pagos por nuestros servi-
cios, y por incontables observaciones
adicionales, vi que el otavaleno toma
muy en cuenta el tema de la reciproci-
dad. Ellos acostumbran, por ejemplo, in-
tercambiar regalos - especialmente comi-
da - como forma de agradecimiento por
servicios o favores recibidos. Regalar
pan y banana es una forma de decir gra-
cias o de acompanar un pedido de cola-
boracion. Regalar tierras es la maxima
expresion de agradecimiento y solo se
dan como herencia, en retribucion por
los cuidados recibidos hasta la muerte.
Cuando observe el tiempo y la atencion
que empleaba Juana cn la busqueda de
regalos para sus padres, fue claro para
mi relacionar ese interés al afecto que
la unia a los mismos. Fue también claro
que, contrariamente a lo que yo supo-
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nia, el carifo hacia el padre no era me-
nor que el que Juana mostraba hacia la
madre. Por eso deduje que la sumision
en ei trato con él no parecia ser motivo
de antagonismo.

Una vez convencida de la relativa
armonia entre los hombres y mujeres
de las familias otavalenas, comencé a
cuestionarme cudles serian los mecanis-
mos que ayudaban a mantenerla. Creo
que la interpretacion femenina de los
suenos podria ser una respuesta a mi
pregunta.

1. INTERPRETACION DE LOS
SUENOS

En esta seccién analizaré tres te-
mas. £l primero tratara sobre los miem-
bros de la comunidad que estan involu-
crados en la interpretacion de suefos,
haciendo notar que los mismos son los
econdmicamente menos privilegiados
dentro de la sociedad. El segundo des-
cribira los requisitos que debe llenar un
intérprete y el tercero tratard sobre la
energia (o esfuerzo) invertida en la in-
terpretacion y la retribucion econémica
obtenida por la misma. Estos tres temas
mostraran que la interpretacion de sue-
nos sirve para balancear la estratifica-
cion econdémica v el ejercicio de la auto-
ridad en una sociedad que de otra for-
ma seria totalmente patriarcal.

a. lInterpretes

“Creo que desde muy nifas (ellas)



hacen mds caso que los varones, ellas sa-
ben contar los suefios mas clarito. (En-
rique 36 afios)”.

La informacion de Enrique coinci-
de con la de Juan - un otavalefo de 24
anos, universitario, residente en Quito.
Para Juan, en la interpretacion de sue-
fos la mujer esta mas dotada y se dedi-
ca mucho mas que los hombres a esta
tarea. Buscando confirmacion a los da-
tos de Enrique y Juan, noté que, sin em-
bargo, dentro de Quinchuqui no era una
mujer sino un hombre, en este caso li-
siado, el que tenia mayor fama como
intérprete.

Durante la primera parte de la in-
vestigacion (1983), en Quinchuqui vi-
via un intérprete y curandero que no
podia dedicarse a otras tareas fuera de
las de prediccion, pues era tullido. El
mismo era considerado un especialista
que habia recibido su poder sobrenatu-
ralmente, y alcanzado fama por sus
aciertos. Cuando regresé en 1986 este
intérprete habia fallecido. En cuanto a
las mujeres se creia que ellas, en cam-
bio, aprendian a interpretar con la prac-
tica, no por poderes revelados. En otras
palabras, las intérpretes femeninas gana-
ban su conocimiento y prestigio a tra-
vés del tiempo y la dedicacion, mien-
tras que el intérprete masculino (lisiado)
lo recibia del poder sobrenatural.

Los otavalenos dicen que las mu-
jeres estin mas dedicadas a la interpre-

tacion de los suefos porque son ‘““natu-
ralmente” mds meticulosas y sensitivas
que los hombres. Esta percepcion de los
otavalenos podria compararse con la po-
pular creencia en la cultura occidental
de que la mujer “naturalmente’ esta
dotada de un sexto sentido.

“Yo no hago caso a los suefios...
Yo creo que sabria que dicen, pero no
hago caso. Cuando era joven yo tomaba
en cuenta y creo que era bueno para
eso. Pero trabajar de eso yo no querria,
y... para aca, para la casa, nosotros cree-
mos que es cosa de mujeres, ustedes son
mds sentidas para eso.. Yo, en mi caso,
tengo muchas cosas que hacer” (Anto-
nio, 52 afos).

Es verdad que las muchachas ota-
valenas parecen estar mads interesadas
que los varones por el tema de los sue-
nos. Desde jovenes acostumbran comen-
tar sobre sus propios suenos con las her-
manas o la madre y hasta, a veces, aven-
turar predicciones en los sueios de los
otros. Pero los hombres, si bien no sue-
len comentar sus suefios diariamente co-
mo las mujeres, no dejan de buscar in-
terpretacion para aquellos que perciben
como especiales.

En cuanto a la predisposicion “na-
tural” del sexo femenino a preocupar-
se por el problema de los suefos, mi in-
terpretacion difiere de la de mis infor-
mantes. Para mi, el interés de los nifos
en este tema estd condicionado a la ex-
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pectativa de los adultos. Yo creo que las
ninas aprenden la disciplina de la inter-
pretacion por imitacion. Ven que sus
madres suelen dedicarse a esta tarea y
repiten el modelo de conducta. He visto
que dentro de las familias en donde las
conversaciones sobre los suenos es co-
mun, a la mafana muy temprano o ala
noche, después de la cena, normalmente
hay mds nifas que nifos en el grupo.
Sin embargo, no podemos olvidar que
las ninas estdn educadas para tener un
papel sumiso y pasivt. Yo creo que es-
ta regla de conducta es lo que favorece
que las nifas se queden quietas obser-
vando y oyendo los comentarios, mien-
tras que los ninos, que gozan de mayor
libertad y que suelen estar mas en mo-
vimiento, se distraen con juegos. Asi
deduzco que, desde temprana edad, las
mujeres estdn en un contacto mds cer-
cano con el tema de los suenos, y asu-
mo que es por eso que estam mejor pre-
paradas para dedicarse a su interpreta-
cion.

En Quinchuqui y Agato (dos co-
munidades limitrofes) se cree que un
intérprete lisiado, si la comunidad tie-
ne uno, es algo asi como un regalo so-
brenatural, como un premio por las bue-
nas acciones de la comunidad. Yo inter-
preto esta creencia desde un punto de
vista mas economico y funcional. Para
mi, las mujeres otavalerias y los hombres
con incapacidad fisica son los miembros
econ6micamente menos privilegiados,
especialmente en su edad avanzada. Es
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por esto que, al ver los beneficios eco-
noémicos o emocionales que los intérpre-
tes reciben por su trabajo, tema que tra-
taremos mas adelante, me inclino a pen-
sar que la interpretacion de suenos es
uno de los mecanismos que la sociedad
otavalena tiene para mantener su equi-
librio y limar conflictos entre sus miem-
bros.

b. Requisitos.

“Los mejores suenos son los claros,
donde se ve muy clarito todo tal como
ahora estamos viendo... Uno suena en la
noche, eso es lo mejor’’ (Luz, 40 afios).
“Aca en la tarde poco se duerme, noso-
tros no hacemos la siesta, pero si uno
llega a dormir no es facil sonar. Si se
suena a la tarde, no se toma en cuenta,
mi familia no toma en cuenta eso. Mi
madre decia que si uno se suefa en la
tarde es porque le estan brujeando; es
eso, es que hay gente mala que tratade
brujearlo” (Antonio, 52 afos). “Si uno
estd solo en su casa a la noche, eso es lo
mejor para tener un suefio” (Rosita, 13
afos)"’.

En el transcurso de seis entrevistas,
a personas de ambos sexos, noté que los
otavalefios perciben ciertas caracteristi-
cas que rodean al sueiio como elementos
importantes para su interpretacion. Es-
tas caracteristicas son: la persona que
suena, la hora y el lugar donde el sueno
ocurre.



1.Persona. Dos de seis informantes
coinciden en que usualmente la mujer
que duerme sola (sin compafiero), puede
recordar con mayor claridad los detalles
de sus suefios, y por lo tanto, puede in-
terpretarlos con mayor precisién. En ge-
neral se cree que las mujeres, incluso las
casadas, son mds competentes que los
hombres en el tema de los suefios. Sin
embargo, los hombres tienden a subes-
timar la interpretacion de la mujer. Al-
gunos informantes coinciden en que la
supremacia de la mujer en este tema se
debe a su falta de responsabilidades.
Cinco de ocho hombres entrevistados
durante 1983, todos ellos de mas de 30
afios de edad, consideran que los cono-
cimientos femeninos se logran con prac-
tica y que las mujeres pueden practicar
porque tienen tiempo para hacerlo (me-
nos responsabilidades cotidianas que el
hombre). Una percepcidn que no coinci-
de con mi observacién, detallada mas
adelante en la tabla “Contribucion de
horas de trabajo por sexo’’. Ademds los
ocho coincidieron en que la mujer esta
mds dotada para la interpretacion por
ser mas ‘‘detallista”.

Todos los informantes, femeninos y
masculinos, coincidieron que en los sue-
flos todos los detalles son importantes.
El detalle es lo que ubica al sueiio den-
tro del contexto, y esto resulta esencial
para la interpretacion. Por ejemplo, so-
far con un arroyo no es suficiente para
descifrar el mensaje puesto que un arro-
yo pequefio significa lagrimas, uno an-

cho y largo significa *‘que yo, o alguien
de mi familia va a viajar; y si no viaja-
mos, un mensaje importante nos va a
venir de afuera (Juana). Es asi que los
otavalefios suelen llamar “‘suefio” al sim-
bolo que perciben como mas importan-
te; por lo cual dicen, por ejemplo: *‘so-
fié con maiz’’. El detalle es descrito
cuando se relata el sueiio, y se le da mu-
cha importancia en el momento de lain-
terpretacion. Una informante me dijo
“sofié con escalera”, y cuando le pre-
gunté el significado me contestd “ten-
dré buena suerte porque iba subiendo,
no bajando”. En este ejemplo, el sim-
bolo seria la escalera y la accion de su-
birla el ““detalle’ del suefio.

Una de las intérpretes especialistas
me comenté que el Gltimo suefio que
habia analizado era el de una vecina. La
persona que habia sofiado le detallé que
en su suefio se encontraba tostando
maiz para una comida. Ella no lo veia
en el suefio, pero sabia que el esposo
estaba por llegar y tenfa miedo de que
el fuego se apagara y el maiz no estu-
viera listo para cuando él llegara. Para
la mujer que lo interpretd, el simbolo
principal - o el *“suefio” - de la vecina
habia sido el maiz, y el detalle el fuego.
Ese suefio fue analizado asi porque la
que sofio explico que al maiz “lo habia
visto bien clarito”, el fuego casi ni lo
vio. Segin la intérprete, esa apreciacion
del simbolo (“lo principal”) y el detalle
(“lo que ayuda a entender”) estd deter-
minada por la imagen, la claridad de la
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imagen, y por el sonido que le detalla
la persona que sond. En este caso, la in-
térprete predijo que la consultante reci-
birfa dinero; ése era el ‘“mensaje’ del
maiz.

Cuando le consulté por el miedo
que la consultante habia sentido, la in-
térprete me contestd ‘‘(mi vecina) no
me pregunt6 sobre el miedo... si me hu-
biera preguntado le hubiera dicho que
eso hay que curar; para los miedos hay
que hacer curaciones'’.

Nunca observé a nifos que comen-
taran sus suefios, pero las madres ase-
guran que lo hacen, y que las nifas sue-
len comentarlos desde edad mas tempra-
na. Segun ellas, nifios y nifas aprenden
a recordar primero el simbolo, y a me-
dida que crecen, los detalles.

Los otavalenos consideran que, en-
tre los 12a14 anos, los adolescentes
entran a la madurez y son capaces de
realizar cualquier tipo de trabajo, valer-
se por si mismos, y hasta casarse. Dos
informantes femeninas coincidieron en
que ésa es la edad en que las personas
suelen recordar los suefos con mayor
“claridad”.

La posibilidad de variacion en la in-
terpretacion de los suenos debida a la
relacion entre el simbolo y el detalle es
grande; tanto que los otavalefos creen
que debido a la gran variedad el apren-
dizaje en la interpretacion de suefos es
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un proceso que nunca termina. Es mas,
justifican el hecho de que debido a esa
gran variedad, algunos de los intérpre-
tes cometen errores en la interpretacion,
ya sea por desconocimiento o (y esto es
menos justificable) por falta de aten-
cion. Por lo tanto, si la prediccion es
erronea, no es el sueio, ni el poder so-
brenatural que lo engendro, el responsa-
ble del error, sino las limitaciones huma-
nas del intérprete.

2. Lugar. Solamente dos, de vein-
te informantes de ambos sexos, consi-
deraban que el lugar era importante
para la recepcion y entendimiento del
mensaje de los suenos. A pesar de que
la mayoria de los informantes no men-
ciond esta caracteristica, la incluyo en
la presente seccion por el énfasis que le
dieron estos dos informantes, y como
apertura a la busqueda de mayor infor-
macion que la confirme o descarte. Los
informantes que mencionaron el ‘“lu-
gar” consideraban que el dormitorio era
el mejor espacio para recibir los mensa-
jes, debido a que el que suena esta mas
tranquilo, el cuerpo y el alma estan mas
distendidos y protegidos.

En lugares extranos el cuerpo se
sentiria mas tenso y el espiritu mas per-
turbado por otros espiritus no conoci-
dos. Revisando este concepto sobre la
importancia del hogar para sonar y reci-
bir mensajes, los dos informantcs llega-
ron a la conclusion que el viajar (una
costumbre muy comuin entre los otava-



lenos comerciantes) seria negativo para
la recepcion de suenos. Esta conclusion
reafirma la creencia de que la mujer
(comunmente mas sedentaria que el
hombre) estd mejor preparada que éste
para recibir el mensaje sobrenatural.

3. Tiempo. Referente al tiempo,
como se lee en el parrafo entre comi-
llas, las noches son consideradas el tiem-
po de los suenos. Aquellos tenidos du-
rante el dia son percibidos como “no
claros’, “‘apagados’, no validos para la
interpretacion, Cuatro de veinte infor-
mantes relacionaban la bondad de la
medianoche con la creencia de que los
elementos espirituales se contactan mds
poderosamente bajo la luz de las estre-
Has, v especialmente de la luna llena.

De los tres elementos mencionados:
persona, lugar y tiempo, la mayoria de
los informantes coincide en que la pre-
paracion, dedicacion o “‘gracia” (poder
sobrenatural) de la persona son los fac-
tores mds importantes para la obtencion
de un mensaje correcto.

¢. Efecto Economico.

Siguiendo mi tendencia econdrmnica
cn ¢l analisis del tema, juzgo que duran-
te su juventud la mujer otavalena es
altamenta valuada como agentc econo-
mico. l.a comunidad da por sentado que
la mujer contribuird con su trabajo al
sostenimiento del hogar, y e¢s por eso
que los padres de jovenes casadcras re-

ciben regalos de sus futuros consuegros
durante los arreglos matrimoniales. Esta
costumbre puede ser interpretada como
una forma de compensacion por parte
de la familia del novio; un reconoci-
miento que contempla la pérdida econo-
mica que sufrird la familia de la novia al
no contar con su trabajo después de la
boda. Mds tarde, cuando se casa, y espe-
cialmente al ser madre, la mujer sube en
su status social. Esta elevacion se mani-
fiesta en el tratc mas formal de sus ami-
gas o familiares, pero no se traslada al
terreno del poder o la autoridad. Por
tltimo, en la vejez, el status de la mujer
pareceria tender a decaer al mismo tiem-
po que decae su contribucion economi-
ca al hogar. A través de la presente in-
vestigacion me atrevo a proponer que el
status de las mujeres mayores tiende a
mantenerse cuando las mismas se dedi-
can a lainterpretacion de los suefos.

A través de 100 horas de entrevistas
y seis meses de participacion observa-
cion, encontré patrones de conducta
que mostraban una relacion estrecha en-
tre ¢l respeto y beneficios que recibe la
mujer otavalena, y su dedicacion a la
interpretacion de suefios.

Las informantes de Quinchuqui
eran conscientes de yue la interpreta-
cion de sueros trae a las mujeres cier-
tas ventajas sociales. Por ejemplo, tres
informantes comentaron con orgullo
acerca de casos exitosos de interpreta-
cion que dieron fama a algunas de las
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mujeres del pueblo. Ademas la mayo-
ria de las informantes eran conscientes
de la influencia que con su practica po-
dian ejercitar sobre los hombres en de-
cisiones, tanto menores como impor-
tantes.

Otras de las revelaciones en estas
entrevistas fue notar la percepcion de
las mujeres sobre su contribucion eco-
némica al sostenimiento del hogar. Por
ejemplo, ellas usan la primera persona
singular cuando dicen “no sé si tendré
buenas ventas este sabado’, ‘“‘ya voy a
terminar la casa’” o '‘si yo no hago...
no hay quien haga'". Asumo que este
auto-reconocimiento de la importancia
de su trabajo puede ser la compensa-
cibn emocional que la mujer adulta re-
cibe por su labor; especialmente debido
a que este reconocimiento es también,
en cierta medida, compartido por hom-
bres. Digo “en cierta medida"” porque
diez de doce hombres entrevistados
tendieron a considerar que la mejoria
economica de la familia era debido en
parte al ‘“cuidado que la esposa pone
en la casa”. Pero ninguno reconocio la
totalidad del aporte econémico de las
mujeres como comerciantes, trabajado-
ras textiles o agricolas, el miaximo reco-
nocimiento enfocaba el trabajo de la
mujer en el hogar y su frugalidad en los
gastos.

El reconocimiento del trabajo fe-
menino no se manifiesta tan claro en la
vejez, ni de parte de los hombres, ni de
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las propias mujeres. En la vejez, muy a
menudo, las mujeres son reemplazadas
en sus quehaceres por hijas o nueras.
Es asi que el prestigio del trabajo, posi-
ble de obtener en la cultura otavalena,
comienza a decaer para las mujeres de
edad. En esa época, pareceria notarse
en mujeres mayores una mayor dedica-
cion al conocimiento de hierbas medi-
cinales y a la interpretacion de suefos.
Cuando la practica de curacion e inter-
pretacion se hace frecuente, estas mu-
jeres suelen ser consultadas no sélo por
familiares sino por otros miembros de
la comunidad y parcialidades cercanas,
si sus aciertos le han dado fama. Sus
servicios se agradecen con regalos, gene-
ralmente en dinero, comida o bebida.

d. Energia empleada / Retribucion re-
cibida

He notado que la cantidad de tiem-
po dedicada a la interpretacion varia se-
gan el intérprete, y que existe una rela-
cion entre el tiempo dedicado y la re-
tribucion obtenida.

Juana coment6 que ‘“Cuando uno
necesita saber algo muy importante, en-
tonces vamos a ver a un hombre lisiadi
to que sabe’. Para temas menos impor-
tantes “A veces consultamos a la viejita
que vive en la subida de Peguche”. Y
para cosas cotidianas ‘“‘Claro que para
saber de los suefios uno puede hablar
con cualquier mujer que sepa, pero si
es algo muy, muy importante, se va a



una de esas personas que se ayudan con
las espermas’’.

Ln este parrafo Juana da informa-
cion que necesita aclaracion adicional.
Por ejemplo, qué es lo que determina la
importancia del suefo. Segun su expli-
cacion y la de otras dos informantes, lo
que determina la importancia es un sen-
timiento. “Uno lo tiene clarito (al suc-
no) y le vuelve en la cabeza, asi es como
se sabe que es importante’’. Ejemplos de
suenos importantes fueron tres en que
las informantes habian sonado con fa-
miliares muertos. Uno de ellos tuvo
efecto economico porque determiné la
negacion de unas tierras que la tia habia
prometido escriturar a nombre de la so-
brina. Ejemplos de suenos de menor im-
portancia fueron dificiles de recordar;
una informante mencion6 el de un rio
pequeiio y cristalino con semillas de
maiz, que fue interpretado como ‘di-
nero que viene'; otra vez el ejemplo
obtenido tenia connotaciones econo-
micas. Para suenos cotidianos no pude
obtener ningun ejemplo; “son esos que
no se toma en cuenta’’. Sin embargo,
para los temas ‘“muy, muy importan-
tes” se me explicd que, si uno no suena
naturalmente se le pide a un especialis-
ta que suefe por uno. Estos son, a me-
nudo, suefos en los que se pide consejo
sobre decisiones a tomar. Ejemplos de
estas situaciones son casos de enfer-
medad, casamientos o negocios entre
los mas comunmente mencionados.

d. Energia empleada [Retribucion re-
cibida

Asimismo, en el parrafo en comi-
llas, Juana menciona tres categorias de
intérpretes, coincidiendo en esto con el
resto de los informantes. Estas catego-
rias son:

1. “Lisiadito”’; este hombre cra un
especialista que trabajaba durante todo
el dia dedicado a curaciones con hier-
bas, masajes, soplando con tabaco vy al-
cohol, y haciendo limpieza de malos es-
piritus con palabras y huevos. También
s¢ lo conocia por sus €éxitos en predic-
ciones, telekinesis y por la interpreta-
cion de suenos. Murio en 1983.

2. ‘“La viejita”, una senora de
aproximadamente 70 anos, vivia soly, la
que conoci en 1983. En esos afios dedi-
caba mds del 500/o0 de su tiempo a la
cura con hierbas, palabras y huevos, y a
la interpretacion de suenos. En 1986 su-
pe que no vivia mas en Quinchuqui pues
la habian llevado a vivir con su hija a
otro pueblo.

3. “Mujeres que saben’’; usualmen-
te abuelas o tias que tienen mayor expe-
riencia como intérpretes, y a las que se
les suele consultar entre los miembros
de la familia. Siguen existiendo en la co-
munidad, y casi toda familia cuenta con
una de estas personas entre sus miem-
bros. El lisiado trabajaba un promedio de
cinco horas diarias y ganaba su sustento
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y el de un ayudante con este trabajo. El
cobro por servicios dependia en parte
de las posibilidades economicas, y en
parte de la relacidon que lo unia al con-
sultante.

Las viejitas, segun los resultados de
mi encuesta, podrian dividirse en tres
categorias, de acuerdo a sus ingresos co-
mo intérpretes:

1. Dos viudas que vivian solas: és-
tas ganaban lo necesario como para so-
brevivir trabajando como intérpretes, o
como curanderas del mal viento, del es-
panto y de la mala suerte un promedio
de seis horas diarias.

2. Una viuda que vivia con su hijo
casado de un hogar de ocho personas:
esta sefora contribuia aproximadamen-
te en un 10o/o a la comida del hogar,
con regalos recibidos por sus servicios.
Su tiempo de trabajo como intérprete y
curandera era un promedio de dos ho-
ras diarias.

e. Efecto social

Para tratar el efecto social de la in-
terpretacion de suenos esta seccion se-
rd dividida en 3 puntos: 1) solidaridad
femenina; 2) ayuda emocional; v 3)
toma de decisioncs.

1. Solidaridad femenina

“Una sabe que algunos suenos son
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especiales, y no es para estar contando-
selos a todo el mundo, y mucho menos
a los hombres. A alguna amiga si, o a
una hermana; alguien de mucha confian-
za"” (Juanita, 16 afos).

Todas las informantes coincidieron
en que algunos de los elementos de los
suefos, tanto los simbolos como el con-
texto, eran tabd. Por ejemplo, “lagarti-
jas viejas y grandes”, ya sea percihidas
como simbolos o como detalle, repre-
sentan una conducta sexual reprobable
(como podria ser incesto o infidelidad
conyugal) en la casa de la persona que
sono. Tres de seis informantes coinci-
den en que, muchas veces, estos suerios
no predicen necesariamente una conduc-
ta sexual reprobable. La otra interpreta-
cidon es que existen deseos de que eso
ocurra en la mente de algun enemigo,
quien esta haciendo brujeria para lograr-
lo. Es por eso que a estos suefos se los
mantiene en secreto, o solo se los co-
menta con personas de suma confianza
para evitar crear rumores o mala reputa-
cion sobre los miembros de la casa del
que lo sono.

Otro punto de coincidencia entre
las informantes, fue el guardar secreto
sobre sueilos que amenazaran develar
temas privados. Entre los temas priva-
dos consideraron noviazgos, peleas fa-
miliares y asuntos de negocios.

Considero que, de alguna manera,



estos suenos consolidan la solidaridad
femenina, ya que una forma de mostrar
amistad entre mujeres es elegir a alguien
como confidente de los mismos. Ade-
mas, algunos comentarios en la interre-
lacion de las mujeres me llevd a consi-
derar que este tipo de confidencias po-
dria servir también para distender ten-
siones en una cultura con reglas de con-
ducta considerablemente represivas en
materia de comunicacion verbal.

2. Ayuda emocional.

Usualmente la depresion o ‘“‘abu-
rrimiento”” es atribuida a malos suenos.
Fste malestar trata de ser curado con ri-
tos a través de la “‘curacion’ de los ma-
los espiritus o, si no es demasiado gra-
ve, con oraciones que el curandero acon-
seja a la persona que sond. Otra forma
de aliviar el malestar atribuido a suenos
tristes, es comentandolos y buscando in-
terpretarlos en familia. Desafortunada-
mente, no he podido entender conver-
saciones de este tipo pues son manteni-
das en quichua, lengua que no entiendo.
Sin embargo, posiblemente esta limita-
cion de la lengua acrecentd6 mi observa-
cion del ambiente. Recuerdo que la fa-
milia de mi principal informante comen-
t6 en dos oportunidades que estaban
tratando de ver por qué una de las jo-
venes de la casa se sentia deprimida de-
bido a suenos y ruidos extranos que
habia escuchado durante las Gltimas no-
ches. En esos dias noté que durante las
conversaciones en las que se comenta-

ba la depresion de la joven, el ambiente
era mds comunicativo y que todos los
miembros de la familia intervenian por
igual. Observando la interaccion de esos
momentos, me sorprendio ver que las
mujeres participaban en la conversacion
tan o mas activamente que los hombres.
En el mundo de los suefios el papel de
la mujer cambiaba; su conducta basada
en el silencio desaparecia, y eran ellas
las que hablaban con mas frecuencia,
mientras los hombres escuchaban. Se las
velia seguras y creo que en esos momen-
tos la mujer se liberaba y olvidaba la
discriminacion que padecia en otros
terrenos. Hablando de los suefos, visi-
blementc era tenida en cuenta, y hasta
gozaba de una posicion quizd superior
dentro del grupo.

En otras oportunidades noté que
gracias a conversaciones sobre suenos las
mujeres hablaban con mas libertad de
temas que de otra forma resultarian es-
cabrozos. Por ejemplo, con motivo de
las fiestas del Yamor (o Fiesta de la
Chicha), un grupo de mujeres cumplia
su cuota de trabajo comunitario (minga)
desgranando maiz para la prepracion
de la bebida. Yo aproveché la oportuni-
dad de tener un grupo de mujeres de dis-
tintas familias y status social para tra-
tar el tema de los suefios tabd. Durante
mas de media hora las mujeres trabaja-
ron en silencio, pero el ambiente se dis-
tendié un tanto cuando llegd una veci-
na mayor, que saludo sonriendo. Apro-
vechando la personalidad de esa mujer
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que parecia mas conversadora que las
otras, me animé a preguntar qué sim-
bolo aparte de la lagartija era consi-
deradi pecaminoso. Entre la recién lle-
gada y otra de las sefioras mayores me
explicaron que la vibora también po-
dia tener connotaciones sexuales en
los suefos; sin embargo, cuando es-
tos dos animales eran viejos, deja-
ban de tener connotacion sexual y sim-

plemente anunciaban ‘“buena suerte”
Una de las jovenes se animo a intervenir

y dijo que en su familia la serpiente era
considerada “siempre’ un simbolo de
suerte, sin tener en cuenta la edad del
animal. Pero aclar6 que, para poder
mantener la suerte, era necesario mante-
ner elsuenoen secreto. “Cadavez que se
dice de la serpiente del sueno, la suerte
pierde poder”. )uise indagar sobre este
nuevo concepto: suenos que no podian
ser comentados, ni siquiera para su in-
terpretacion. Sin embargo, a poco de
comenzar a preguntar note algo mds
fuerte que lamd mi atencion: el tran-
quilo ambiente del grupo habia cambia
do. Otras tres jovenes comenczaron 4 ha-
blar entre ellas en voz baja, y una se rio
nerviosamente y abandond el cuarto.
La primer mujer mayor que me habia
informado se ri6 abiertamente mientras
la joven se retiraba. Le pregunté a la
dueia de casa qué estaba pasando, y me
explicd que se reian de la ingenuidad de
la joven. En realidad, todas las mujeres
consideraban que la interpretacion de
la joven sobre la serpiente era errada, y
se extrafaban que la familia no le hu-
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biera explicado que cuando se decia que
significaba suerte, se lo hacia con un do-
ble sentido; significaba suerte para en-
contrar un buen marido o compafero
sexual, y la serpiente (y esto se me ex-
plicd con analogias) significaba el pene.

En mi interaccion con las mujeres,
nunca escuché conversaciones sobre te-
ma sexuales. En las entrevistas, si algu-
na vez consulté algo acerca de sexuali-
dad en una forma directa, las mujeres
trataban de evitar el tema o contestaban
que no sabian del mismo. Pero las mu-
jeres con las cuales me relacioné mas
amigablemente, durante mi estadia en
1986, se mostraron menos innibidas
para tratar sobre el tema si éste apare-
cia en suenos. En otras palabras, pare-
cia que ellas sentian que estibamos
hablando sobre suenos, no sobre sexo.
Por ejemplo, las veces que consulté si
cxistian relaciones prematrimoniales en-
tre los otavalenos, se me contestd ‘“no
s€”' 0 una sonrisa. Lo mismo me ocurrid
con preguntas relacionadas con naci-
mientos, relaciones de noviasgo, etc.
Sin embargo, seguramente por conside-
rar que el sueno es algo que viene de
afuera y sobre el que uno no tiene con-
trol, me fue mas fdcil tratar sobre esos
temas si aparecian en suefios. Por ejem-
plo, cuando le pregunté a una mujer
joven si uno se olvidaba de los suenos
después de interpretarlos, ella me con-
testo que dependia del suefio algunos
‘“quedaban en la memoria’”. Me contd
que hacia tiempo ella habia sofiado que



iba montada en un caballo, y me expli-
c6 que el caballo, cuando aparece en
el sueno de una mujer, significa que un
hombre tiene intencion de violarla. La
joven me confesdé que era un suefo tan
vivido que no habia podido olvidarlo.
Pero, me aclard, ese suefo lo habia te-
nido antes de casarse, y no lo habia co-
mentado a nadie, ni a su familia, porque
podrian haber pensado que la relacion
con su novio no era la correcta. De la
informacion obtenida con ese relato
puede deducir que en las comunidades
otavalenas podian existir no solo rela-
ciones prematrimoniales, sino crimenes
como el de violacion, dato que no habia
aparecido cuando investigué las relacio-
nes sociales y conflictos existentes en
el pueblo. Puede que lo mds importan-
te sea que mi informante termind su
relato diciendo “a veces es bueno decir-
lo porque uno se alivia, se desahoga’’.
De ésta y otras entrevistas deduzco que
comentar sobre los suefos sirve de ayu-
da emocional tanto a los hombres co-
mo a las mujeres. Aunque creo que la
ayuda es especialmente beneficiosa pa-
ra las mujeres, a quienes supongo victi-
mas de- mayores tensiones, originadas-
por una conducta represiva.

3. Toma de decisiones

“Si, él (mi hermano) (fue el que)
quiso que la hija se case pero me espe-
ro... antes de arreglar (el casamiento).
Fue fregado con Lucita, pero al final
yo le dije que estaba bien” (Maria, 50

anos).

He notado que, en muchas circuns-
tancias, y a pesar de que se espera que
el hombre diga la Gltima palabra, las mu-
jeres intervienen en los momentos de
decidir, y sus opiniones juegan un pa-
pel importante en la resolucion final.
Por ejemplo, en 1983 Lucita me relato
las peripecias de su casamiento. Tenia
15 anos cuando su padre la prometio
para casarse; ella no deseaba hacerlo.
A pesar de que el casamiento estaba
acordado, (aceptados los regalos de la
familia del novio), la resistencia de Luci-
ta era tan fuerte que la tia (hermana
mayor del padre) decidi6 consultar
sobre el candidato elegido para su sobri-
na. Consultd a dos personas: al lisiado
de un pueblo cercano y a una vecina
‘“viejita”. Los dos, a través de velas ‘““vie-
ron” que el candidato era correcto. Sin
embargo, Lucita se escap6 de la casa
para evitar el casamiento, yéndose a vi-
vir con su prima a un pueblo cercano. A
la semana siguiente Lucita regresd. Su
prima (a quien Lucita queria y respeta-
ba) la convencié de que el casamiento
acordado por los padres era lo que mas
le convenia, ya que la noche anterior se
lo habia anunciado un suefio. Ese suefio
confirmaba la prediccion obtenida por
Maria con la lectura de la vela. En este
caso, cuando Lucita regreso, el padre es-
taba por deshacer el arreglo matrimo-
nial al no querer pedir disculptas a la
familia del novio. Sin embargo, como
aclara el parrafo entre comillas, el padre
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de Lucita oy el consejo de su herma-
na Maria y ordend reanudar los prepa-
rativos de la boda.

CONCLUSION

Resumiendo, creo que la cultura
otavalena ha provisto a sus miembros
con la posibilidad de manejar parte de
sus conflictos socio-econdmicos a tra-
vés de la interpretacion de los suefos.
He intentado mostrar aspectos de este
tema, por considerarlo tan importante
para los otavalenos como para aquellos

NOTAS:

1.- La autora agradece a la profesora
Carole Brouner por su asistencia en

el analisis de los datos ctnograticos.
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que deseemos conocer de adentro su
cultura. No desearia concluir, sin em-
bargo, dejando la impresion de que a
través del papel de intérprete, la mujer
otavalena ha ganado una posicion de
poder dentro de su sociedad. Tampoco
querria dejar entreveer que entre los
otavalenos hay ausencia total de con-
flicto entre los sexos. Lo que observé
y traté de presentar es la idea de que, a
través de la interpretacion de los sue-
nos, el deshalarnce y los conflictos so-
ciales pueden ser mejor manejados pot
los otavalenos.

2.- Trabajo presentado para la clase
“Writing for Anthropology’ en la Uni-
versidad de California, Los Angeles.



LAPIEDRA DEL CIELO: ALGUNOS
ASPECTOS DE LA ENSENANZA
RELIGIOSA EN LA SOCIEDAD

INCAICA

Mariusz Zidlkowski

El problema del papel de los sacer-
dotes en el Tawantinsuyu incaico es su-
memente interesante, tanto como el de
la formacion y desarrollo del llamado
“culto imperial del Sol”’; ambos vincu-
lados con el auge del Estado Inca; es,
pues, evidente que el nuevo culto re-
queria una organizacion sacerdotal mu-
cho mas compleja y distinta, de las que
existian precedentemente al nivel de los
ayllus, curacazgos, o estados regiona-
les. Ademads, considero personalmente
como un tema clave para entender la
historia “politica” del Imperio ‘Inca, el
problema de las relaciones y frecuentes
conflictos de los sacerdotes del Sol con
el poder del Sapan Inka, especialmente
desde el reinado de Wiraqocha Inka (1).
Sin ocuparme por el momento mas de
esos asuntos (a los cuales consagraré un
trabajo en futuro), quisiera subrayar que
aunque el presente estudio es un anaili-
sis de caracter estructural y por lo tanto
un poco ahistorico, no olvido ni menos-

precio el muy importante aspecto evolu-
tivo de los sistemas magico-religioso del
Tawantinsuyu prehispanico.

El principal sistema magico-religio-
so de los Incas, era el ya mencionado
“culto imperial del Sol”, que podemos
clasificar, siguiendo la taxonomia evolu-
tiva de A. Wiercinski, en el grupo de
‘“‘sistemas astrobiologicos”, junto con,
por ejemplo, los sistemas magico-reli-
giosos mesoamericanos de la época (2).
El culto del Sol servia de base ideoldgi-
ca para el funcionamiento del Estado
Inca (de igual manera como un culto
parecido servia de base ideoldgica en el
Imperio Azteca), desempeiando, como
todos los sistemas magico-religiosos en
todas las sociedades humanas, varias
funciones dentro de la sociedad incaica,
las cuales son presentada y explicadas
en el Esquema |.

Ahora bien, para cumplir con esas
funciones, el sistema mdgico-religioso,
al igual que cualquier otro sistema (en
el sentido cibernético de la palabra),
necesitaba 3 elementos siguientes (3):

— La materia, representada entre
otros por los feligreses, los templos, la
indumentaria ritual, etc.

— La energia, que se manifestaba
en las actividades religiosas (p. ej. las
ofrendas) edificacion de templos, etc.

— La informacion, representada por

119



la estructura de la organizacion del cul-
to, los reglamentos del ritual, los textos
sagrados, mitos y profecias, etc.

Entre esos tres elementos, la infor-
macion ocupa una “posicion-clave”, por
lo tanto la produccion de las informa-
ciones era la mds importante tarea de
los sacerdotes. Evidentemente, en las so-
ciedades menos desarrolladas, todas las
funciones mencionadas en el Esquema |
e incluso la “informativa”, pueden ser
cumplidas por un solo funcionario ma-
gico-religioso, el shaman-brujo (4); sin
embargo, en una sociedad tan compleja
como la incaica, se manifiesta una espe-
cializacion y jerarquizacion dentro de la
numerosas organizacion sacerdotal. Por
lo tanto; el proceso de la “produccion”
y “distribucion” de la informacion (si-
guiendo la terminologia cibernética) era
sometido a dos reglas generales:

1.- A una ‘“reglamentacion” de las
informaciones distribuidas a los funcio-
narios del culto, segun el grado ocupado
por ellos en la jerarquia sacerdotal; lo
que necesariamente tenia que ser vincu-
lado con la existencia de un sistema de
ensenanza e iniciacion religiosa de varias
etapas, en el cual los grados superiores
del “saber” eran accesibles solo para los
mds altos funcionarios del culto con, en
Gltima instancia, el Sumo Sacerdote Wi-
llag Umu y el Sepan Inka. Sin embargo,
casi carecemos de datos acerca de tal
sistema de ensefanza, lo que contrasta
con la multitud de informaciones que
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tenemos p. ej. acerca del proceso educa-
tivo de los sacerdotes aztecas.

2.- La misma “piramide” o “esca-
lera” se manifestaba en el proceso de
la “produccion” de las informaciones,
ya que su calidad dependia del grado
en la jerarquia, ocupado por el “produc-
tor’’; una profecia o suefio del Sapan
Inka era mucho mas importante que
los de un sacerdote de baja categoria,
lo que de una manera bien clara dice
Garcilaso de la Vega: //.../ fueron muy
agoreros, y particularmente, miraron
mucho en suefos, y mas si los suefos
acertaban a ser del rey o del principe he-
redero, o del sumo sacerdote, que éstos
eran tenidos entre ellos por dioses y ora-
culos mayores”. (Comentarios reales de
los Incas. Primera parte. Libro IV, cap.
XXI. En: BAE t. 133, Madrid 1963,
p. 144).

Antes de seguir el asunto del pro-
ceso que conducia a ese mas alto grado
del saber, analizemos las diversas técni-
cas de produccion de las informaciones
de caracter profético, que eran muy im-
portantes para el funcionamiento de la
sociedad incaica. Esas técnicas se pue-
den resumir, generalmente, en dos cate-
gorias siguientes:

1.- La observacion e interpretacion
del mundo circunstante, en fin de sacar
agilieros de los eventos naturales, p. ej.:

a) De los eventos astronémicos,



considerados como reguladores de
los ciclos biologicos y sociales, lo
que resume Pedro Ciezade Le6nen
una corta pero bien explicita frase:
“/...] estos Incas miraban mucho en
el cielo y en las senales dél, lo cual
también pendia de ser ellos tan
grandes agoreros.” (El Senorio de
los Incas.”, cap. XXVI, Lima 1967,
p. 90). (5)

b) De otros eventos y ciclos natura-
les, como p. eje. los eventos meteo-
rologicos, el vuelo de los pdjaros,
etc. (6)

c) De algunos eventos intencional-
mente provocados, como ofrendas,
varios métodos de echar suerte y
también, probablemente, juegos y
batallas rituales. Entre esos, el mas
difundido método de adivinanza
consistia en mirar las entrafas de
los animales inmolados en ofrenda;
acerca de ese procedimiento tene-
mos muchos datos, de los cuales he
escogido el testimonio de Cieza:
“/.../ habian traido al Cuzco mucha
suma de corderos y de ovejas y de
palomas y cuis y otras aves y anima-
les, los cuales mataban para hacer
sacrificios; y habiendo degollado la
multitud del ganado untaban con la
sangre dellos las estatuas y figuras
de sus dioses o diablos y las puertas
de los templos y oraculos a donde
colgaban las asaduras; y después de
estar un rato, los agoreros y adivi-

nos miraban en los livianos sus se-
fales, como los gentiles, anuncian-
do lo que se les antojaban, a lo cual
daban mucho crédito”. (Pedro Cie-
za de Lebn, op. cit. cap. XXX, p.
104). El problema de los varios ti-
pos de echar suerte para adivinar
es muy bien conocido, por eso
no le consagré ahora mds tiempo;
en cambio hay que subrayar la posi-
ble funcion profética de algunos
juegos rituales, como el de ayllu,
y, probablemente, de las peleas
rituales, de las cuales hablan algu-
nos autores. (7) Sin embargo, ca-
recemos en el drea andina de un
juego-pelea de tal importancia pro-
fética y simbolica, como el “tlach-
tli" mesoamericano.

2.- La segunda categoria de méto-
dos predictivos, mucho mas importante
para el curso de ese estudio, era consti-
tuida por diversas técnicas de introspec-
cion, que culminaban en forma de sue-
fos o estados extdtico-visionarios del
(o de los) individuofs. La introspeccion
necesitaba una preparacion del sujeto, a
fin de ponerlo en un estado sico-fisico
adecuado. ' Hablando generalmente, se
trataba de varios procedimientos de de-
privacion sico-sensorial (seguidos junto
o separadamente, segin las necesidades),
como ayunos prolongados, abstencion
sexual, permanecimiento en condiciones
dificiles, por ej. en despoblados, expo-
sicion a la actividad del frio o del calor
excesivo, esfuerzos fisicos prolongados
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(como adopciéon de una posicidén incod-
moda, danzas, etc), quizas también mu-
tilaciones (azotamiento), etc. Fray Mar-
tin de Muruda proporciona datos intere-
santes al respecto: ‘“/.../ tenian junta-
mente estos Ingas unos médicos o filo-
sofos adivinos que dicen Guacacue, los
cuales andaban desnudos por los lugares
mas apartados y sombrios de esta re-
gion, y por esta razon se llaman asi; y
andando solos por los desiertos, sin re-
poso ni sosiego se daban a la adivinanza
o filosofia. /.../ y todo el dia se estaban
en un pie sobre las arenas que hierven de
calor, y no sienten dolor; y también su-
frian con mucha paciencia los frios y
nieves /.../" (Historia del origen y ge-
nealogia real de los Reyes Incas del Pe-
ra”, Madrid 1946, Libro 1l cap. |, p.
155-156). Preparado de tal manera (8),
el sujeto era listo para la introspeccion
(o, utilizando el lenguaje de la sicolo-
gia moderna, para subir la descarga del
subconsciente en el consciente), lo que,
de la manera mas simple se realizaba en
forma de suenos. Ya he mencionado,
mads arriba, la importancia profética de
los suenos, especialmente de los del rey;
citaré a proposito otra vez a Garcilaso
de la Vega: ‘‘Dicen los indios que como
este Inca (Viracocha) después del suerio
de la fantasma, quedase hecho oraculo
de ellos, los amautas, que eran los fil4-
sofos, y el sumo sacerdote, con los sa-
cerdotes mas antiguos del templo del
Sol, que eran los adivinos, le pregunta-
ban a sus tiempos lo que habia sofa-
do /.../"” (op. cit., Libro V cap. XXVIII,
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p. 188). Se podria citar mds testimonios
de ese tipo, incluso los sueios de Ata-
wallpa segin la conocida obra colonial
“Tragedia de la muerte de Atawallpa"'.

Habia otros dos métodos de intros-
peccion; el uno requeria la absorcion de
substancias alucindgenas y/o embriagan-
tes; de esas Ultimas, varios autores men-
cionan a la chicha, y, entre los aluciné-
genos, a la coca (9). Otro método, mu-
cho menos documentado en las fuentes,
consistia en algunos procedimientos
mediativos, como €l menciona por Mar-
tin de Murda: “/los fildsofos adivinos/
Desde que salia el sol hasta que se ponia
miraban con mucha firmeza la rueda del
sol por encendido que estuviese, sin mo-
ver los ojos, y decian que en aquella
rueda resplandeciente y encendida veian
ellos y alcanzaban grandes secretos,
(op. cit. Libro Il cap. |, p. 156). A mi
parecer, se utilizaba también para fines
meditativos las ‘‘piedras celestiales”, en-
tre otros de cristal de roca. Las piedras
transparentes y/o relucientes, especial-
mente el cristal de roca, forman parte
de la indumentaria magico-religiosa de
los shamanes y sacerdotes en varias so-
ciedadés, sirviendo a veces para las ex-
periencias medidativo-visionarias, que
llamaremos siguiendo a C. Castafeda, de
“parar el mundo” (10). A tal tipo de
meditacion se refiere, posiblemente (en
uno de sus multiples sentidos que anali-
zaré mas adelante), la vision que tuvo
Pachakuti Inka Yupanki en Susurpu-
quio. Precisamente ese relato nos lleva a



considerar una categoria especial y su-
mamente importante dentro del sistema
ideologico-religioso de los Incas, o sea
las visiones y suefios ocurridos a los
principes incaicos, herederos del trono.
Las mds conocidas y detalladamente
descritas experiencias de ese tipo, eran
estas, que tuvieron los futuros reyes In-
ka Wiragocha y Pachakuti Inka Yupan-
ki. Empezaré con la vision de Wiraqo-
cha Inka .egun el relato de Bernabé Co-
bo: “/El Inka/ contd a los suyos cdmo
mientras estaba en su destierro, recos-
tandose un dia a la sombra de una pe-
na, se le aparecio entre sueros el dios
Viracocha en figura y traje de hombre
blanco, barbado y con vestiduras lar-
gas hasta los pies, y se le quejo de que,
siendo él el senor universal y criador de
todo, que habia hecho el cielo, el sol,
la tierra y los hombres, y estando todo
debajo de su mandado, no le daban los
indios la honra y veneracion debida, an-
tes adoraban con igual reverencia a la
que a él hacian, al sol, al trueno, a la tie-
rra /.../" (“Historia del Nuevo Mundo”,
t. Il, BAE t. 92, Madrid 1964, Libro
Xl cap. X, p. 74) El dios promete al
Inka la victoria contra sus enemigos y
la sucesion del trono, a condicion de
que el principe lleve el nombre de Wi-
ragocha. Cobo sugiere, que esa vision
inicié la carrera del principe: “/.../ los
sacerdotes, como tan grandes agoreros,
en confianza della exhortaron al pueblo
y persuadieron a que obedeciese al prin-
cipe Viracocha y la siguiese en esta em-
presa contra los Chancas.” (loc. cit. p.

75). Varios otros autores, por ej. Garci-
laso de la Vega, Juan de Betanzos (11),
mencionan esa vision, intercambiando
a veces algunos elementos o todo el con-
texto, con la vision que tuvo Pachakuti
Inka Yupanki en Susurpuquio: ‘“‘Dicen
de que antes que [Pachakuti/ fuese se-
for, yendo a visitar a su padre Viraco-
cha Inca que estaba en Sacsahuana, cin-
co leguas del Cuzco, al tiempo que lle-
go a una fuente llamada Susurpuquio,
vio caer una tabla de cristal en la misma
fuente dentro de la cual vio una figura
de indio en la forma siguiente: en la ca-
beza del colodrillo della, a lo alto le sa-
lian tres rayos muy resplandecientes a
manera de rayos del sol los unos y los
otros; y en los encuentros de los brazos
unas culebras enroscadas; en la cebeza
un llauto como Incay las orejas horada-
das y en ellas puestas unas orejeras co-
mo Inca. Salia de la cabeza de un ledn
por entre las piernas y en las espaldas,
otro ledn; los brazos del cual parecian
abrazar el un hombro y el otro, y una
manera de culebra que le tomaba de lo
alto de las espaldas abajo. Y que asi vis-
to el dicho bulto y figura, eché a huir
Inca Yupanqui, y ¢l bulto de la estatua
le llamo por su nombre de dentro de la
fuente, diciéndole “Veni aca hijo, no
tengais temor, que yo soy el Sol vuestro
padre, y sé que habéis de sujetar muchas
naciones; tened muy gran cuenta con-
migo de me reverenciar y acordaos en
vuestros sacrificios de mi ", y asi desa-
pareci6 el bulto y quedo6 el espejo de
cristal en la fuente, y el Inca le tomé y
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guardo; en el cual dicen después veia
todas las cosas que queria. Y respecto
desto mandé hacer, en siendo sefior y te-
niendo posible, una estatua con figura
del Sol, ni mds ni menos de la que en el
espejo habia visto; y mandd en todas las
tierras que sujetd, que en las cabezas de
las provincias se le hiciesen solemnes
templos, dotados de grandes haciendas,
mandando a todas las gentes que sujeto
le adorasen y reverenciasen juntamente
con el Hacedor; /.../" (Cristobal de Mo-
lina, “El Cuzqueno’'; “Relacion de las
fabulas y ritos de los Incas...”, Lima
1916 p. 17-18). Bernabé Cobo relata ese
evento de una manera casi idéntica (op.
cit. Libro XII, p. 78), mientras Sarmien-
to de Gamboa proporciona una version
parecida, aunque con algunos cambios
significativos: “Mientras /.../ los Chan-
cas se venian acercando al Cuzco, Inga
Yupangui hacia grandes ayunos al Vi-
racocha y al Sol, rogandoles mirasen por
su ciudad. Y estando un dia en Susur-
puquio en gran aflicion, pensando el
modo que tendria para contra sus ene-
migos, le aparecio en el aire una perso-
na como Sol, consolindole y animando-
le a la batalla. Y le mostr6 un espejo,
en que le senalo las provincias que habia
de sujetar; y que él habia de ser el ma-
yor de todos sus pasados; y que no du-
dase tornase al pueblo, porque venceria
a los Chancas que venian sobre el Cuz-
co. Con estas palabras y vision se ani-
mé Inga Yupangui, y tomando el espejo,
que después siempre trajo consigo en las
guerras y en la paz, se volvio al pueblo
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[..[” (“Historia Indica”, en: BAE
t. 135, Madrid 1965, p. 232). Los cro-
nistas mencionan visiones parecidas, o-
curridas a otros soberanos incaicos, es
pecialmente la aparicion del Sol a Llu-
qui Yupanki, o a Sinchi Ruka (12),
pero yo me ocuparé sobre todo de las
de Wiragocha Inka e Pachakuti Inka que
demuestran ciertas semejanzas muy in-
teresantes, que investigaré mas alla. Por
el momento seguiré la pista ofrecida por
el relato de Cristobal de Molina. Prime-
ro, hay que mencionar la figura que apa-
rece en el espejo, subrayando su cardc-
ter luminoso y sus elementos serpenti-
formes” /.../ una manera de culebra que
le tomaba de lo alto de las espaldas aba-
jo.” (Cristébal de Molina “El Cuzque-
fio”, loc. cit.). R.T. Zuidema sostiene
que ese personaje representaba al Ticci
Viracocha Pachayachachi, y no al Sol
(13); esta es una hipotesis interesante
que hay que tomar en cuenta, pues ofre-
ceria una paralela mas con la vision que
tuvo Wiragocha Inka. Pero a mi parecer
la clave del relato reside en el simbolis-
mo de la tabla-espejo de cristal de roca.
Sus caracteristicas se pueden resumir de
la manera siguiente:

1.- Es una piedra transparente pero
a la vez luminosa y encendida, por causa
de la figura que en ella aparece.

2.- Cae del cielo en el agua, efec-
tuando una trayectoria de arriba abajo,
y simbolizando de esa manera una co-
municacion con el Hanan Pacha y ala



vez de fuente del saber del Inka, pues
es una lente del “mundo-tiempo” en la
cual se ve todos los acontecimientos pre-
sentes y futuros.

En los relatos refercntes a las creen-
cias incaicas, las piedras de roca apare-
cen otra vez en un contexto, en apa-
riencia, totalmente distinto o sea como
proyectiles de honda: “/Sinchi Roca/
dijo a lns <uyos como habia tenido, es-
tanda durmiendo, ura aparicion de su
padre ¢l sol, eri que le mandaba dar ba
talla y asegurd la victoria, para lo cual
le dio tres varas doradas y cinco piedras
cristalinas con una muy hermaosa honda.
[...] €l Inga /..] dispar( las tres varas,
y puesto una piedra cristalina en la hon-
da, la tiré con todo brio a los enemigos,
y luego sus soldados hicieron lo mismo
/...[]"" (Fernande de Montesinos, ‘“‘Memo-
rias antiguas historiales y politicas del
Perd”, Lima 1930, p. 94). tlay que sub-
rayar la procedencia *
piedras cristalinas, ya que le ha entrega-
do al Inka el Sol. Comparemos el pro-
cedente relato con otro, proporcionado
por Cieza, acerca de una aventura gue-
rrera de Wiraqocha Inka: Y como pa-
sase el rio Viracocha Inca, dicen que
manda poner en un gran fuego una pie-
dra pequena y como estuviese bien ca-

celestial” de esas

liente, puesta en ella cierta mestura o
confacion para que pudiese en donde
tocase emprender la lumbre, la mando
poner en una honda de hilo de oro con-
que, cuando a él placia, tiraba piedras,
y con gran fuerza la hecho en el pueblo

de Caitamarca; y acertd a caer en el

alar de una casa que estaba cubierta con
paja bien sea y luego con ruido ardio
de tal manera que los indios acudieron
por ser de noche al fuego que veian en
la casa, preguntindose unos a otros que
habia sido aquello y quién habia puesto
el fuego a la casa. Y salio de través una
vieja, la cual dicen que dilo; “Mira lo
que os digo y lo que os conviniere, sin
pensar de que acd se haya puesto fuego
a casa, antes creed que vino del cielo,
porque Yo vi en una piedra ardiendo
que, cayendo de lo alto, dio en lacasay
par6 tal como la veis.” Pues como los
principales e mandones con los mas
viejos del pueblo aquello oyeron, sien-
do, como son, tan grandes agoreros y
hechiceros, creyeron que la piedra ha-
bia sido enviada por mano de Dios para
castigarlos porque no querian obedecer
al Inca, /.../” (Pedro Cieza de Leén, op.
cit., cap. XXXIX, p. 133).

La procedencia celestial de esas
piedras es otra vez confirmada por la
corta frase de Guaman Poma de Ayala,
en un capitulo referente a la descrip-
cion del templo de Qurikancha: “/.../
en el templo de coricancha ¢’ todas
las paredes alto y bajo estaua uarnecida
de oro finicimo y en lo alto del techo
estaua colgado mucho cristales /../”
(“Nueva 'Crénica y Buen Gobierno”,
Paris 1936, fol, 265). Pasando pues del
plano terrestre al cclestial, encontrare-
mos en ¢l Hanan Pacha también a un
hondero, que lanza piedras, lo cual es
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la causa de un resplandor: ‘“Buscandc
estos indios /../ la causa segunda del
agua que cae del cielo, tuvieron por opi-
nion coman que lo era el trueno, y que
€l tenia a su cargo el proveer della cuan-
do le parecia /.../. Imaginaron que era
un heombre que estaba en el cielo for-
mado de estrellas con una maza en la
mano derecha, vestido de lucidas ro-
pas, las cuales daban aquel resplandor
del relampago cuando se revolvia para
tirar la honda; y que el estallido della
causaba los truenos, los cuales daba
cuando queria que cayese el agua.”
(Bernabé Cobo, op. cit. p. 160). Y para
volver a nuestro punto de partida, ¢
sea a la vision de Pachakuti Inka Yupan-
ki, citaré otra vez a Cobo: “Tenia tam-
bién el trueno, templo aparte en el ba-
rrio de Totocacha, en el cual estaba una
estatua suya de oro en unas andas de lo
mismo, que hizo ¢l Inca Pachacuti en
honor del trueno, y la llamo Intiillapa;
a la cual tomo6 por hermano, y mientras
vivid la trajo consigo en la guerra’.
(ibid.)

Entonces la vuelta efectuada a tra-
vés de algunos relatos miticos, toman-
40 comc punto de salida el espejo de
cristal, me llevo a la conclusion siguien-
te:

1.- El espejo de cristal, caido en la
fuente de Susurpuquio, representa el
Amaru, o Rayo, la serpiente luminosa
que une las aguas celestiales con las te-
rrestres, causando las lluvias; siendo a
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la vez el proyectil, lanzado por el Dios
del Trueno con su honda.

2.- Es también un mensajero, pues
permite al Inka el contacto con el Ha-
nan Paccha, y, mas precisamente, con
Intiillapa, una de las tres manifestacio-
nes del Dios del Trueno, ya que es el
que aparece en el espejo.

3.- La figura del wawgi, o hermano
del Inka Pachakuti se refiere a la vision
de Susurpuquio, cumpliendo también
Una funcién militar, o sea es dotada de
un “poder destructor”.

4.- Por eso se puede hacer una para-
lela entre, en el plano terrestre, el Rey
Inka, hondero, lanzando piedras lumi-
nosas o encendidas contra los enemigos,
y, en el plano celestial, el Dios del True-
no, lanzando proyectiles (piedras) de su
honda, para causar lluvia, pero también
destruccion por medio del fuego (14).

Sin embargo, esas consideraciones
llevan el analisis mas alla, pues compa-
rando las visiones de Wiragocha Inka y
de Pachakuti Inka Yupanki, se adver-
tira otras semejanzas significativas:

1.- Las dos ocurren en un despo-
blado, en un lugar relacionadu con el
culto del Sol; la fuente de Susurpuquio
era vinculada con las ceremonias del

solsticio de junio (15), en cuanto a la
vision de Wiragocha Inka, hay que re-



cordar que ella tuvo lugar, cuando el
principe (por orden de su padre) era
pastor del ganado del Sol. (16)

2.- Las visiones ocurren antes del
acceso al trono de los principes, los cua-
les después del evento, cambian de nom-
bres. Ese hecho permite suponer, que
las visiones tuwieron lugar también an-
tes de la ceremonia de horadar las ore-
jas; que marcaba el transito del indivi-
duo: def grupo de fos adolescentes al de
los adultos.

3.- Las visiones representan un mo-
mento crucial en la: vida de ambos prin-
cipes, entre otros predicando e inician-
do sus:sucesos militares.

Por lo tanto, en: base a los datos
mencienados arriba, quisiera formuilar
las conclussiones siguiemtes:

1.- Tanto las. visiones, como los
eventos: que les preceden (estadia em un
lugar sagrado) y les suceden (elabora
cion: de las figuras. de las wawgqi), son
elementos de un proceso de ensefianza e
inicizeion religiosa de los principes in-
caicos, herederos del trono, llevada a ca-
bo durante su adolescencia. Quizds a
uma de las etapas de ese ciclo. educativo
se refiere Garcilaso de la Vega, hablando
de las escuelas en el Cuzco: “Dice /el
Padre Blas Valera/ que fue/Inca Roca/
el primero que puso escuelas en el Cuz-
co para que los amautas esefasen las
ciencias que alcanzaban a los principes

Incas, y a los de su sangrereal, y a los
de su Imperio; /.../ para que supiesen
los ritos, preceptos y ceremonias de su
falsa religion /..[; para conocer los
tiempos y los anos, y saber por los iu-
dos las historias y dar cuenta de ellas
[...]" (Garcilaso de la Vega, op. cit.,
p. 140).

2.- Pero el objetivo final, en el cual
culminaba la ensenanza del principe y
que la diferenciaba del ciclo educativo
seguido por los otros jovenes de sangre
real, era el de conseguir un contacto con
los dioses del Hanan Pacha, Wiragocha,
Sol o Trueno (17), por medio de una
visidn o un suefo.

3.- Para lograr tal fin, eran necesa-
rios varios preparativos, sobre todo una
estadia prolongada en un lugar sagrado,
dedicado al Sol, vinculada probable-
mente con algunos procedimientos de
deprivacion sico-sensorial, como ayunos.
La duracion del cicto educativo parece
variable, pues Santa Cruz Pachacuti, re-
firiéndose al principe Wayna Qhapag,
habla de un afo de reclusion: “/.../
el infante Guaynacapacynga estaua en
Curicancha sin ser sacado a parte nin-
guna por todo aquel ano. Al fin, celebra
la fiesta de capacraymi con gran solem-
nidad /.../" (Joan de Santa Cruz Pacha-
cuti Yamqui, op, cit., p. 302); perd en
cambio Inka Wiragocha permanecio 3
afios como “pastor del ganado del Sol”,
y Topa Inka Yupanki, segin el testimo-
nio de Sarmiento de Gamboa, 16 afos
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en Qurikancha (18).

4.- La vision, obtenida probable-
mente gracias a algunas técnicas medi-
tativas, era no solamente un contacto
directo con el Hanan Pacha, sino tam-
bién marcaba el punto culminante de la
iniciacion religiosa del principe, y su ac-
ceso al “saber supremo”. En el caso de
Pachakuti Inka Yupanki, y, a mi pare-
cer también en el caso de los otros sobe-
ranos Incas, el medio de esa suprema en-
sefianza era el Rayo ( o una otra mani-
festacion del Dios del Trueno). Recor-
daremos a proposito, que uno de los
principales métodos, en el Tawantinsu-
yu, de asumir la funcion de sacerdote-
adivino o curandero, era de sobrevivir
(realmente o simbdlicamente) a un gol-
pe del rayo. Segin las creencias de al-
cance pan-andino, mediante ese choque,
el Rayo enseiiaba al futuro sacerdote
su arte (19).

5.- Por medio de esa ensenanza, el
principe obtenia el dominio sobre la
lluvia, convirtiéndose en el ‘‘hermano
del Rayo”, y también, en el plano te-
rrestre, el dominio sobre los enemigos,
siendo asi el doble del ‘“Hondero celes-
tial” o sea del Dios del Trueno. Eso ex-
plicaria la atribucién, por Guaman Po-
ma, del nombre del Dios del Trueno =
lllapa de las momias de los Inka, y tam-
bién del rito para atraer la lluvia, relata-
do por Cobo, que consistia en llevar en
procesion por los campos la momia de
Inka Ruka (20). Eran pues ““hermanos”
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del Rayo, y sus cuerpos conservaban los
poderes sobrenaturales después de la
muerte; al igual que, segln las creencias
y en el ritual campesino, los cuerpos de
los “chuchu”, “curi” o ‘‘chacpa”, consi-
derados como “‘hijos del Rayo” (21).

6.- Esas mdltiples significaciones
eran simbolizadas por la figura del waw-
qi, cuya forma y atribuciones se refe-
rian al tema de la vision y al poder ob-
tenido en su efecto. Para apoyar la su-
gestion de que, a pesar de las diferencias
“técnicas”, el resultado final de las vi-
siones o suenos de los principes era la
obtencion de una alianza con el Trueno
(con los consiguientes poderes), citaré
otra vez los argumentos, ya menciona-
dos mas arriba:

a/ Las semejanzas entre las citadas
visiones, y aventuras de Wiragocha Inka
y Pachakuti Inka Yupanki; incluso los
nombres de los wawgi de ambos sobe-
ranos demuestran ese parentesco, pues
el wawgi de Pachakuti Inka se llamaba
Intiillapa y el de Wiraqocha Inka - Ama-
ru Inca (22).

b/ El hecho de que la momia de
Inka Ruka era utilizada para atraer la
lluvia.

¢/ Guaman Poma de Ayala dice que
el nombre de “yllapa’ pertenecia exclu-
sivamente a las momias de los difuntos
reyes Incas: “Como fue enterrado el
Ynga y le balzamaron cin menealle el



cuerpo y le pusieron los ojos y el rrostro
como ci estubiera bibo y le bestian rri-
cas bestiduras. Y al defunto le llamaron
yllapa que todos los demas defuntos le
llamauan aya ..." (op. cit, f. 2888, p.
263) (23).

Sin embargo, se necesitaria mas in-
vestigaciones acerca de la ensefanza se-
guida por otros soberanos, y, sobre to-
do, acerca de las visiones o suefos que
tuvieron, de los nombres, formas y ““po-
deres’”’ de sus wawgqi, etc. Tal estudio
permitiria opinar, si, como a mi me pa-
rece, durante la iniciacion los principes
se aparentaban sobre todo con el Dios
de Trueno en una de sus manifestacio-
nes, o si, como lo sugiere R.T. Zuidema,
cada principe se aliaba a un dios distin-
to (24). Habria también que investigar
las relaciones entre los dioses del Hanan
Pacha, para averiguar si dos personajes,
aparentemente distintos, no son en rea-
lidad mds que dos aspectos de un solo.

7.- En todos los casos, segun mi
hipétesis, existen los elementos siguien-
tes:

a/ El contacto directo con el Hanan
Pacha, que aseguraba al principe la pro-
teccion de los dioses, el “‘saber supre-
mo”, y el don de profetizar.

b/ La alianza con el Trueno, fuente
del poder sobre la lluvia y sobre los ene-
migos,

Ambos elementos simbolizados por
la figura del wawgqi, eran condiciones
sine qua non del acceso del principe al
trono. En apoyo a esa sugestion, men-
cionaré las 4 visitas del principe Wayna
Qhapag en Qurikancha, citando otra
vez a Poma: “/..] entraron al templo
del sol para que lo elexieran el sol su
padre por rrey, Capac Apo Ynga. En
tres ueses que entraron al sacreficio no
les llamo; en los quatro le llamé su pa-
dre el sol y dixo Guayna Capac. Enton-
ces tomo la bolla y masca paycha y se
leuanté luego. Y luego le mand6 matar a
dos ermanos suyos y luego le obedecie-
ron.” (op. cit, f. 113, p. 93). Ese rela-
to es muy interesante, pues no solamen-
te apoya a mi sugestion, sino también
prueba que los soberanos incas preocu-
pados de conseguir un apoyo divino, no
olvidaban por lo tanto algunas precau-
ciones bien al nivel humano... Esto es
un muy buen ejemplo del doble carac-
ter, real y simbolico, de casi todas las
informaciones sobre la historia de los In-
cas proporcionadas por los cronistas;
el problema del investigador consiste en
separar esos dos aspectos.

El andlisis presentado mds arriba se
refiere solo a uno de los multiples aspec-
tos y significaciones de los relatos his-
torico-miticos mencionados, ya que
otros elementos, en ellos incluidos, per-
miten de seguir investigaciones en va-
rios otros planos (25). Uno de esos pro-
blemas, vinculados con el tema de ese
estudios, es el de la interrelacion entre
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las figuras-aspectos del Sol y la triada
del Dios del Trueno (26).

Para finalizar, quisiera subrayar que
ni siquiera el presente analisis de las re-
laciones del principe heredero con el
Hanan Pacha (sobre todo, con el Dios
del Trueno) se puede considerar defi-
nitivamente acabado; veamos pues otro
dato proporcionado por Guaman Poma:

tSQULMA
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versiun stnplhiticada

Pl ocsiatge e o Osvados de

teaaton [sliess) voleitivas o

rehigioso dentra

“‘Otro templo del luzero Chasca Cuyllor,
Chuqui Ylla, uaca billcacona. Que entra-
uan a sacrificar los auquiconas y nusta-
conas, prinsipes, que eran diose de ellos
de los menores.” (op. cit. f. p. 236).

Esa nueva relacion de los principes
con Venus, abre un camino de investiga-
cion, que merece ser seguido.
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NOTAS

(1) Esos conflictos tenian variss causas y as-

2

pectos; no tocaban solamente a los sa-
cerdotes del Sol. En lineas generales se
puede hablar de una disminucién del po-
der sacerdotal, en provecho del Sapan
Inka, sobre todo, desde los tiempos de
Pachacuti Inka Yupanki - Jesuita Anoni
mo: ‘“Relacion de las costumbres anti-
guas de los naturales del Pirii”’, en: BAE
t. 209, Madrid 1968, p. 167; Miguel Ca-
bello Valboa: “Miecelinea antértica”,
UNAM, Lima 19-51, p. 289. Hay que
mencionar el papel subordinado del Su
mo Sacerdote Willag/Umu, que era (por
lo menos en algunos casos) nombrado y
destituido por el Sapan Inka, el cual po-
dia hasta asumir su cargo véase por ej.
Juan de Betanzos; “Suma y narracion de
los Incas /.../", en: BAE, t. 209, Madrid
1968, p. 33; Pedro Sarmiento de Gam-
boa: *‘Historia Indica”, en: BAE t. 135,
Madrid 1965, p. 260, 264.

La definicion de las religiones astrobio-
logicas segin: Andrzej Wiercifiski: ‘The
dark and the light side of the Aztec
Stone Calendar”. en: Polish Contribu-
tions in New World Archaeology, Kra-
koW 1978, pass.

(3)

@)

(5)

(6)

)

Para otros aspectos de la utilizaciéon de
la terminologia y metodologia ciberné-
tica en las cienciss sociales, véase p. ej.:
Jozej Kossechi: “Cybernetyka spole/
eczna”/ Cibernetica social/, Warszawa
1975; Andrzej Wierciiski: “Evolucion
de la magia y de la religidon”, clases dic-
tadas entre 1977 y 1980 en la Universi-
dad de Varsovla, Polonia.

La principal y mas general diferencia en-
tre un shamén y un sacerdote consiste
en que el primero achia sin apoyo de
ninguna organizacién religiosa jerarqui-
zada, generalmente en las sociedades de
cazadoresrecolectores, poco estructurali-
zadas. Por lo tanto el shasnan tiene que
cumplir todos los papeles que, en una so-
ciedad més evolucionada y estructurali-
zada, son distribuidos entre numerosos
funcionarios de una jerarquia sacerdotal

También, entre otros: Bernabe Cobo:
“Historia del Nuevo Mundo”, t. II en:
BAE t. 92, Madrid 1964, Libro XIII,
cap. V, VI, p. 158-159; Jesuita Anéni
mo, op. cit., p. 161; Lope de Atienza:
“Compendio Historlal del Estado de los
Indios del Peru /.../”, en: J. Jijon y Caa-
mafio, “La Religion del Imperio de los
Incas. Apendices - vol. I, Quito 1931,
p. 151; Inca Garcilaso de la Vega, “Co-
mentarios reales de los Incas. Primera
parte”, en: BAE t. 135, Madrid 1963,
Lib. V, cap. XXVIII, p. 189 ; 252-352;
Anello Oliva, “Historia del Perui y varo-
nes insignes ...”, Lima 1895, p. 61, 68.

Hablan de eso por ejemplo Garcilaso de
la Vega, op cit., p. 189, 352; Pedro Cie-
za de Leon, op. cit. p. 210; Jesulta Ano-
nimo, op. cit., p. 164.

Los juegos y batallas rituales son mencio-
nados por: Bernabe Cobo, op. cit., p.
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86-87; Pedro Gutiérrez de Santa Clara,
“Quinquenarios o historia de las guerras
civiles del Pera”, en: BAE t. 166, Madrid
1963, Lib. I, cap. LXV, p. 256; Joan
de Santa Cruz Pachacuti, “Relacion de
antigiiedades deste Reyno del Peru”, en
BAE t. 209, Madrid 1968, p. 302 Sin
embargo, esos cronistas no mencionan
directamente a una eventual funcion pro-
fética.

Eso no significa, que considero el rela-
to de Muriia como una “receta” que de-
bian seguir “a la letra” los principes in-
caicos. Sin embargo, eso es un interesan-
te repertorio de procedimientos y téc-
nicas de deprivacion sico-sensorial, que
podian ser utilizadas, junto o separada-
mente, segin los fines propuestos. Pero
la mds popular y considerada suficiente,
era, en muchos casos, el ayuno.

M. Cabello Valboa, op. cit.,, p. 208;
Felipe Guaman Poma de Ayala; “Nueva
Crénica y Buen Gobierno”, Paris 1936.
f. 178.

(10) Carlos Castaneda, “Viaje a Ixtlan”, Mé-

xico 1972, pass.

(11) Juan de Betanzos, op. cit., p. 20; Garci-

laso de la Vega, op. cit., p. 143.

(12) De la vision de Sinchi Roca hablo mas

alla, en cuanto a la de Lluqui Yupanki,
véase p. ej. M. Cabello Valboa, op. cit.,
p. 203,

(13* R. Tom Zuidema, “‘La imagen del Sol y

la huaca de Susurpuquio en el sistema
astronomico de los Incas en el Cuzco”.,
en: Journal de la Societé des Americanis-
tes, t. 63, Paris 1974-76, p. 216.

(14) Véase al respecto los famosos versos
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quichwa sobre la doncella celestial y su
hermano, citados por Garcilaso de la Ve-
ga, op. cit., p. 80.

(15) R.T. Zuidema, op. cit., p. 210.
(16) Garcilaso de la Vega, op. cit., p. 142.

(17) Uno de los problemas claves para enten-

der la religion inca, es el de las relacio-
nes e influencias entre las diversas mani-
festaciones de los dioses. Aparentemente
existe una contradiccion entre los rela-
tos sobre la vision del Pachakuti Inka
Yupanki, pues Molina dice que al Inka
le aparecio el Sol, mientras del relato de
Cobo se puede sacar la conclusion que
era el Dios del Trueno (o, mejor dicho,
una de sus manifestaciones -- Intiillapa);
en cambio R.T. Zuidema, analizando los
textos mencionados, sugiere que el “fan-
tasma” era él del dios Ticci Viracocha
Pachayachachi. Véase también la nota
26.

(18) P. Sarmiento de Gamboa, op. cit., p.

247-8.

(19) Pablo José de Arriaga, ‘‘Extirpacion de

la idolatria del Pira”, en: BAE t. 209,
Madrid 1968, ; Cristobal de Molina,
“El cuzqueiio”, op. cit., p. 20-21. Este
concepto persiste todavia en las creen-
cias de los campesinos de los Andes Cen-
trales, como ejemplo citaré a un infor-
mante aymara contemporineo: “Un
hombre puede ser mago anicamente des
pues que ha sido tocado por el ravo.
Dios esta er la luz del rayc. Si no fuera
por 1ios, ¢l ravo lo mataria; nunca po-
dria volver a la vida. PPor eso es que de
cimos que un mago es un hombre esco-
gido por Dios”. (segin Harry Tschopik,
Jr, “Magia en Chucuito”, Instituto Indi
genista Interaniericano, México 1968, p.



(21) PJ. de Arriaga, op. cit.,

194 y ss). Abdon Ysranga Valderrama
proporciona una informacion parecida,
de la provincia de Victor Fajardo. Dep.
de Ayacucho (*‘La divinidad Illapa en la
region andina”, en: América Indigena,
vol. XXXIX, No. 4, 1979, p. 721).

(20) B. Cobo, op. cit., p. 73.

; B. Cobo,
op. cit, p. 161; y otros.

(22) Acerca del wawgqi de Pachakuti Inka

véase: B. Cobo, op. cit., p. 82; P. Sar-
miento de Gamboa, op. cit., p. 253.; y
del de Wirakocha Inka: B. Cobo, op.
cit., p. 77; P. Sarmiento de Gamboa, op.
cit., p. 230.

(23) Cristobal de Albornoz amplia ese con-

cepto, diciendo que los indios llamaban
illapa también a las momias de sus ‘“‘prin-
cipales” (“Instruccion para descubrir to-
das las guacas del Piru...” en: Journal de
la Societé des Américanistes, t., Paris
1967, p. ). Esa creencia, referente a
la existencia de un supuesto parentesco
entre el rayo y los cuerpos de los difun-
tos, parece existir hasta la fecha; como
tuve la posibilidad de averiguar personal-
mente en octubre-noviembre de 1978,
durante los trabajos de campo de la Ex-
pedicion Cientifica Polaca a los Andes,
en la comunidad de Huacho sin Pescado,
distrito de Pachangara (parroquia de
Churin), provincia de Cajatambo, depar-
tamento de Lima. Algunos de los comu-
neros temian de que el desentierro de
“los huesos de los gentiles” (que saca-
bamos durante las excavaciones arqueo-
logicas) provocan eventos astronomicos
maléficos, como lluvias diluviales, grani-
20 etc., por eso insistian que se ente-
rrase inmediatamente los huesos. Apa-
rentemente esto es una ampliacion de

los poderes, otorgados primitivamente
solo a las momias de los Inkas o de los
“principales”, sobre el conjunto de los
restos de “los gentiles”.

(24) R.T. Zuidema, op. cit., p. 221.

(25) Seglin procedimiento parecido al demos-

trado por Claude Levi-Strauss en sus Mi-
tologicas, t. 1-1, México 1968, 1972,

(26) Para la funcion y significacion de la tria-

da del Trueno en las creencias actuales
de los campesinos andinos, véase el muy
interesante trabajo de Abdon Yaranga
Valderrama, op. cit., passim.

El parentesco entre la triada del Sol y
la del Trueno, parece evidente, aunque
por el momento poco precisa; me pare-
ce quizas, que uno de los aspectos de esa
relacion podria ser una oposicion simé-
trica diurno (Sol en sus 3 manifestacio-
nes) y nocturno - el Trueno como cons
telacion. Ademis hay que llamar la aten-
cion al hecho de que la aparente contra-
diccion en las fuentes (mencionada en la
nota 18) podia resultar, entre otros, de
la confusion entre los nombres pareci-
dos de Sol (Inti) y de una de las manifes-
taciones del Trueno (Intillapa o Intici
llapa).
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