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SIMBOLISMO Y RITUAL EN EL ECUADOR ANDINO

Sin el pensamiento inspirador
de Mariategui'y Arguedas, este
trabajo no habria sido posible.
Pero menos posible habria si-
do sin la colaboracién, pacien-
cia y ayuda de mis amigos y
estudiantes quichuas.

Introduccion

El objetivo del presente trabajo es indicar la funcidn
ideolbgica gue tienen algunos simbolos y formas rituales en la
cultura de los Andes del Ecuador. Entre estos la biparticipacion,
o si se quiere la binariedad, constituye un rasgo gue, con sus va-
riantes, se encuentra en comunidades andinas del Ecuador, Perq,
Bolivia (Platt, 1978-b; Harris, 1978-a; 1978-b; Bouysse-Cassagne,
1978) y Chile (Cereceda, 1978).

Parece tratarse de un fendmeno de los Andes centrales
de América del Sur que, historicamente, se remite a una etapa an-
terior a la del incario vy que estd asociado al "“control vertical’ de
los pisos ecoldgicos. (Murra, 1972; Regalado de Hurtado, 1978,
69-71). (1).
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El simbolismo aludido tiene vigencia en comunidades
quichuas y aymaras de la region vy sin duda se trata de un proceso
de constantes transformaciones y adaptaciones a {a realidad eco-
nomico social que en un momento dado era dominante.

Para el caso ecuatoriano —dado el estado actual de las
investigaciones— resulta dificil esclarecer la antigiiedad o los me-
canismos con que estos modelos culturales penetraron en las co-
munidades serranas, aunque es probable gque algunos de estos ras-
gos se hubieran adoptado antes de la conguista formal de los in-
cas, a través de contactos econdmicos fundamentalmente.

Esta hipdtesis esta vinculada a aquella otra de la penetra-
cion pre-inca de la lengua quichua al actual territorio de! Ecuador
{De Velasco, 1789-1, 166; Longacre, 1968, 408; Moya, 1972, 12-
13; Almeida, 1979, 35-37 exceptuando la Costa {Ledn Borja de
Szaszdi, 1964).

El analisis se concentra en las manifestaciones contem-
poraneas de la biparticion y otros simbolismos en la Sierra del
Ecuador.

Para la mejor comprension del fendmeno actual se recu-
rre a datos de caracter historico.

La interpretacion misma de la biparticiéon se fundamenta
en la aceptacién de que toda cosmogonia es un desarrollo superes-
tructural intimamente vinculado al conjunto de relaciones econo-
mico sociales que tienen vigencia para un cuerpo social especifico
0, si se prefiere, vinculado a los cambios de las fuerzas producti-
vas y de las relaciones de produccion. Las relaciones de interde-
pendencia entre la estructura y la superestructura, no presupone
—como es sabido— un paralelismo mecénico entre las dos. Antes
bien, la independencia relativa de los desarrollos superestructura-
les explica por ejemplo la continuidad de los mismos pese a que
las condiciones objetivas —estructurales— en las cuales se desen-
vuelve la sociedad en cuestion, hayan cambiado.

Los comportamientos sociales asociados a la biparticipa-
¢ibn son considerados aqui como “'programados’’ de acuerdo a la
soncepcion de Rossi-Landi (1975)
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Siguiendo entonces a Rossi - Landi {1975} se asume que
los comportamientos sociales son programaciones sociales que
parten de los modos de produccion, los desarrollos ideoldgicos vy
los desarrollos comunicativos, aungue, claro esta, la mayoria de
éstos comportamientos son asumidos y no deliberados o cons-
cientes (Rossi, Landi, 1975) y mas precisamente, alienados.

No existe por tanto una relaciéon dirécta entre el grado
de conciencia de la comunidad cultural acerca de la operatibili-
dad de sus simbologias y de sus desarrollos ideoldgicos y la opera-
tibilidad misma. Su valor estd més bien "oculto’ a sus usuarios y
ese ocultamiento garantiza, hasta cierto punto, su funcionamien-
to. Es obvio que las condiciones histéricas concretas del desarro-
flo econdmico, social y cultural del pais han modificado las viejas
simbologias, rezagos pre-capitalistas, pero en general funcionales
al modo de produccién dominante.

Precisamente la nocidén de ia articulacion de diferentes
modos de produccién en el Ecuador, presupone igualmente la de
la articulacion de los desarrollos superestructurales e ideologicos
diferenciados.

Planteada asi la cuestién tedrica importa determinar de
qué manera y hasta qué punto estas simbologias (ideologizadas a
su vez), de secular arraigo historico, prevalecen y significan y de
qué modo se adaptan o constituyen un freno a la penetracion
ideoldgica de los sectores dominantes del pais y de fuera de él.

El examen del modo en que las ideologias diferenciadas
operan y concretamente del modo en que la biparticipacion se
resuelve ideoldgica y estructuralmente tiene que ver con ia apre-
hesién de los diferentes grados de funcionalidad de las manifesta-
ciones ""andinas’’ al sistema.

Tal concepcidn globalizadora resulta dificil de ser verifi-
cada empiricamente.

Las limitaciones de este trabajo estan dadas en parte por

la seleccién misma de las “regiones’’ en que se examina la biparti-
cipacion y gue son a saber:
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1. El espacio destinado a la produccioén y su relacion con la
jerarquia social;

2. La organizacion familiar, las unidades domésticas y los
sistemas de alianzas; el trueque la comercializacion;

3. La "verticalidad” en el control de la tierra, de los bienes
y de los servicios y de los sistemas de alianzas;

4, Participacion y liderazgo de la comunidad en el contex-
to juridico-politico estatal {(comunidad juridica);

5. Reciprocidad y comportamientos rituales en: el matri-
monio, la muerte, la cosecha. Iniciacién a las artes y a
las técnicas. Iniciacion shamanica vy liderazgo ritual.

El anélisis que sigue no agota la realidad, antes bien invi-
ta a una investigacion sistematizada y profunda.

Las intuitivas observaciones de campo sobre este aspecto
se iniciaron en 1972. Sin lugar a dudas los estudios pioneros de
Peru y Bolivia han enriquecido las posibilidades y perspectivas de
este analisis, pero han sido sobre todo los estudiantes de la espe-
ciatizacion de Quichua de la Universidad Catolica de Quito, de la
promocién de 1978, quienes de manera mas significativa anima-
ron este ensayo.

Los modelos simbélicos y su penetracion: recuento historico Im-
perio incaico.

Algunos simbolismos andinos ligados a la religion, la or-
ganizacion social y familiar, asi como a la estructura productiva,
parecen haber sido adoptados por los Incas en su proceso de ex-
pansion imperial. Entre otros cabe mencionarse los de las “‘mi-
tades” hanan y urin, el control vertical de los pisos ecoldgicos,
los sistemas de distribucion y acceso a la produccidon, modelos
de jerarquia social, organizacion famitiar y alianzas matrimonia-
les.

El Estado Inca debi6 adecuar su aparato administrativo
y sus mecanismos de concenso ideoldgico a las situaciones espe-
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cificas de los diferentes y heterogéneos territorios conquistados.

El Tawantinsuyo acumuld las experiencias politicas de
los wari, {os Chimu vy del Tiwanaku (Murra, 1978-a, 979) vy la
articulacion de tal diversidad de grupos étnicos en la sola logica
del Estado se posibilitd porque los modelos preincas se constitu-
yeron en estrategias estatales. Asi, el ** archipiélago’” multiétnico
que accedia a los recursos de un piso ecologico (Murra, 1972) y
la institucion de las mitmakuna (mitas) (Regalado de Hurtado,
1978, 69 vy ss) son reinterpretaciones incas que consolidan el Es-
tado y que, concomitantemente, neutralizan el poder semi desar-
ticulizado de los sefiores y Jefes locales.

La conquista de lo que fuera llamado el Chinchaysuyu
—grosso modo incluye el actua! territorio serrano del Ecuador—
asi como la de las otras regiones adheridas al centro cuzquefo, se
opera por etapas, de alli que, los grados de control regional fue-
ran diferenciados.

Es muy conocido el recurso inca de las alianzas matri-
moniales {el matrimonio de Huayna Cépac con la Princesa Pacha
de Quito) para asegurar el éxito de dudosas victorias militares.

Este sistema de gobierno "'indirecto’” como lo llama Mu-
rra {1978-a, 929) establecid lazos de parentezco entre el Inca y
los Jefes locales, vale decir alianzas entre el Estado y dichas jefa-
turas, alianzas que, debilitadas o fortalecidas de vez en vez, cons-
titufan las enormes fisuras que habrian de profundizarse a la lle-
gada de los espafioles. Son estos niveles de desarticulacion inter-
na del poder imperial y las tendencias politicas antagonicas entre
Atahualpa y Hudscar, las que finalmente se expresardn en la cai-
da del Tawantinsuyo (Guillén Guillén, 1974).

El caso de la conquista inca al actual Ecuador fue gra-
dual. El Gltimo nucleo de resistencia fue el de ios grupos étnicos
de Imbabura, que libraron la batalla de Yaguarcocha, en la cual,
segun es tradicion, 30.000 caranquis fueron degollados, dando asi
lugar al toponimo: “‘lago de sangre’’. Cabello (apud Salomon,
1978, 969) data esta batalla de 1492. De todas maneras, |0 que es
importante es el reconocimiento de que fa dominacion inca dura-
ria entre treinta y cuarenta afios (Salomon, 1978, 969) v que el
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periodo bélico propiamente dicho se estima en 17 afios.

La estabilizacién de la conquista militar de Quito costd
la vida de pueblos ya sometidos al Inca. Asi tenemos por ejemplo
las mitas militares de los Chupayo de Huanuco, quienes lucharon
contra los chachapoyas vy vigilaron Quito (Murra, 1978-a, 930-
931). Los Charka lucharon por “‘reconquistar’’ 1os pueblos al nor-
te de Tumipamba (Murra, 1978-a, 932} o Tomebamba (actual
ciudad de Cuenca). Guerreros del sur de Collao (aymaras) hicie-
ron lo propio. En 1682, un jefe charka testimoniaba:

“"Nosotros éramos los seflores mas importantes, [0s unos
comandaban a diez mil vasalios, los otros a ocho mil, a
seis mil, a mil indios, como en espafia los duques, los
condes y los marqueses y eso antes de los Incas y des-
pués de ellos .. . Nosotros, hombres de cuatro naciones,
nosotros fuimos los vencedores. Nosotros ganamos la
guerra contra los Chachapoyas, los Cayambis, los Cafia-
res, los Quitos y Quillacingas que son los pueblos de
Guayaaquil y de Popayan. . . .

(En: Bouysse-Cassagne, 1978, 1061-1062, Ver también
nota 16).

Salomon (1978) establece tres areas en las que la domi-
naciéon inca tuvo diferentes modelos de consolidacién e integra-
cion: la de Pasto, la de Otavalo-Quito vy la Puruha (actual provin-
cia de Chimborazo)}. En cada una de éstas dreas el Estado Inca
adopto estrategias distintas, sea conformandose a las normas loca-
les o imponiendo las suyas (Salomon, 1978, 980). En Quito se
utilizaron los dos mecanismos (Salomon, 1978, 980), entre los
puruhdes se adoptaron las técnicas del centro y sud andinas (Salo-
mon, 1978, 981).

Los Cafaris convertidos en mitayos y yanas {2) por los
incas y al parecer desplazados por Tupac Yupanqui (Mifio Grijal-
va, 1978, 164) fueron trasladados a Yucay, cerca del Cuzco (Mu-
rra, 1978-a 933; Mifio Grijalva, 1978, 151-152). Se convirtieron
en aliados militares de los incas y, como [o sefiala Murra (1978-3,
933) ““fueron promovidos al rango de pilares del imperio’. Su ac-
tuacion politica incluso se liga a la conquista espafiola del Perd
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(Mifio Grijalva, 1978).

En todo caso, {qué modelos pre-incas econbmicos O re-
ligiosos son adoptados por los incas?.

El tréfico de los mindalaes (3) los tributos bizonales (4},
los intercambios matrimoniales autéctonos (Salomon, 1978) son
objeto de readecuaciones incas que operaron a nivel de la ideolo-
giay de la gestion econdmica local.

De otro lado, entre los modelos adoptados por los pue-
blos autdctonos estd el del culto al sol v a la luna {habia sendos
templos en Quito) vy la técnica del pastoreo de las {lamas (Salo-
mon, 1978, 980). La adopcitn de las mitades hanan y hurin, asi{
como la cuadriparticipacion se restringe segin Salomon (1978,
971) a Quito vy tal vez a Otavalo.

Los topdnimos quitefios y los de Tumipampa, segun el
ya citado autor {Salomon, 1978, 971) recuerdan a los del Cuzco.
Sin embargo, la investigacion contemporanea, como lo veremos,
da luces sobre su expansion “‘serrana’’. Por desgracia, no conozco
de primera mano datos del Oriente.

Es ya ampliamente difundida la concepcion espacial inca
del Hanan Cuzco y del Hurin Cuzco. Tal division simbélica esta
asociada a lo alto —masculino— derecho (hanan) v a lo bajo —fe-
menino— izquierdo (hurin). Los estudios de Zuidema (1978-a) |i-
gan tal jerarquizacion espacial a la religion, la mitologia, la con-
cepcion de la historia, la politica, la arquitectura, los conocimien-
tos astrondémicos, la irrigacion {(derechos de agua en los suyu), el
parentesco v la jerarquizacion social.

E! mismo Zuidema analizé la cronologia mitica de los
incas (Zuidema 1977; 1978-a y 1978-b} y su empate con ia
cronologia historica.

Los ayllus y panacas del Cuzco y la organizacion de los
ceques, linderos imaginarios que partian del templo del sol (5)
son codigos simbdlicos de funcion mitica que expresan relaciones
simbolicas de la organizacidon sociopolitica (Zuidema, 1978-a,
1039).
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La concepcidbn simbolica del espacio del Tawantinsuyu
inclufa la nocion de las mitades o la biparticipacion Hanan - Hu-
rin, pero ademas la cuadriparticipacion, en tanto que, el propio
toponimo se descompone en: Tawa- '‘Cuatro’’, —ntin— "intima-
mente tigado” y suyu “‘provincia”, “‘territorio”’. El centro Chaypi

(o taypi) de este universo es el Cuzco. Este esquema ideal se re-
presenta en la figura No. 1.

Figura No. 1
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El Tawantinsuyu presenta entonces cuatro sectores: 1)
derecho alto; 2} izquierdo - alto; 3) derecho - bajo vy, 4) izquierdo -
bajo.

Siguiendo esta pauta el Chinchaysuyu {Ecuador) corres-
pondia a la mitad hanan en relacién al Cuzco y Atahualpa repre-
sentaba la jerarquia hanan.

A la muerte de Huayna Cépac en Tunipamba, Atahualpa
recibié el gobierno de uno de los suyus mas extensos e importan-
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tes, a lo que siguid la conocida guerra civil entre éste y Huascar.

Zuidema (1978-b, 19) afirma que Tunipamba fue, des-
pués del Cuzco, la segunda capital ancestral, aunque no compren-
dida en lo que se consideraba el ‘‘area establecida’’ del Tawantin-
suyu, Murla (apud Zuidema, 1978-b, 12) sefiala que al norte de
Tunipamba habian dos suyus adicionaies, 1o cual para Zuidema
significaria territorios establecidos por privilegio, del mismo mo-
do en que se designaban Incas por privilegio, no descendientes
reales. (Zuidema, 1978-b, 15). Es posible que esta hipbtesis (que
guardaria relacién con la concesiéon de prerrogativas a los nuevos
sibditos con enormes cuotas de poder local) pueda explicar el
porgqué a partir de las provincias de Cafar-Azuay hacia el sur, las
relaciones hanan-hurin coinciden con las del Cuzco y desde el
mismo sitio, hacia el norte se reviertan como la imagen en un es-
pejo.

En todo caso, volviendo al ortgen dinastico de Atahual-
pa, el mismo Zuidema (1978-b, 19-20) sugiere que éste, como
descendiente de Huayna Céapac debia pertenecer a la Panaca Tu-
nibamba. En una misma panaca existian diferencias de rango de
acuerdo al origen de las madres. La madre de Atahualpa, aunque
era una mujer de menor rango por NOo ser inca, era una ‘‘princesa”’
de Quito, parte del Chinchaysuyu y extension Hanan del Cuzco.
Por ello su hijo habria tenido una doble asociacién: la de la pa-
naca Tunibamba v la del Ayllu Hatun (alto). Atahualpa denomi-
nd a su propia panaca como Ticci Capac ‘'fundacion real de un
nuevo imperio’’, nombre con el cual también se conocié a Ata-
hualpa.

Retomando el asunto de la cuadriparticion, el espacio de
fos cuatro suyus del Tawantinsuyu segun Bouysse-Cassagne
{1978, 1081) constituyen:

" .. los sectores de un circulo, son orientados en rela-
cién al centro vy es la jerarguia simbolica de los suyu que
funda el eje principal entre las dos mitades; su orienta-
cidn bascula perpendicularmente del NE al SO,

Esta biparticipacion o “logica binaria” como lo tlama
Platt (1978-b, 1081):
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1

... constituye la matriz simbdélica de la representacion
cuadripartita, de donde se puede deducir que ésta genera
{(en el sentido linglistico del término) todo el sistema de
representaciones segun el cual la naturaleza y la sociedad
andinas se organizan”

Si bien no se asume en el presente trabajo la referencia
chomskyana a la nocién de generacion o generativizacién adop-
tada por Platt, resulta coherente la nocion de matriz simbdlica,
aungue al aceptaria lo hagamos bajo los presupuestos de “progra-
macion social’’, ya aludidos.

La biparticipacion Hanan-Hurin, como se ha sefialado,
no sblo significa lo alto-derecho versus 10 bajo-izquierdo, sino
también lo masculino versus lo femenino. Esta Gltima dualidad
“fundamental en el pensamiento andino’’ refleja simbdlicamente
el acoplamiento sexual y se liga a las condiciones de reproduc-
cién, como lo sefiala Platt (1978-b, 1082) bajo la ldgica del “con-
trol vertical” de los pisos ecologicos, aunque adaptandose a los
condicionamientos historicos locales, pues, como lo precisara el
propio Murra (1978-b) la teoria tiene sus propias limitaciones y
alcances vy es el examen de las condiciones concretas de los proce-
s0s econdmicos sociales o que permitira dar cuenta del funciona-
miento cabal del modelo en una region determinada. No cabe
duda que las evidencias historicas y argueoldgicas y el andlisis de
los remanentes de los comportamientos institucionalizados en
torno al matrimonio, al parentesco y otros sistemas de alianzas,
daran nuevas luces para la interpretacion de la realidad ecuato-
riana.

Asumiendo que los procesos de dominacion tanto incas
como coloniales debieron someterse a reajustes y reacondiciona-
mientos (con tal que satisficieran los objetivos fundamentales),
cabe preguntar ¢cuales han sido éstos reajustes y cuando ocurrie-
ron?

Entre otras cosas, el encubrimiento linglistico (dada la
utilizacion de palabras quichuas y espafiolas) en la designacién de
instituciones o simbolismos autdctonos, oscurecen notablemente
las posibilidades del andlisis.
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En este terreno vy en relacion a las mitades {coOmo son
concebidas éstas por los propios habitantes del Chinchaysuyu?.

Una reinversion de la légica cuzqueia, lo anotdbamos
ya, parece haber tenido lugar. Recordemos que de acuerdo al sis-
tema de Hanan Cuzco y Hurin Cuzco {y donde el Cuzco ocupaba
el tugar de juncion o chaypi), el Chinchaysuyu se orienta hacia el
nor-occidente. Si nos ubicamos en la actua!l sierra del Ecuador y
tomamos a Quito como punto de referencia, io que esta al sur de
Quito deberia ser Hurin o Bajo y lo que esta al norte, Hanan o
Alto. Sin embargo, al menos en la actualidad, lo que esta al norte
de Quito es Bajo y lo que esta al Sur, Alto, Es significativo que
en el espafiol regional se utiliza el verbo “bajar’’ para desplazarse
al norte y “subir’’ para desplazarse al sur. en el quichua regional,
respectivamente uriman y hanaman. Esta percepcion del norte
como urin 0 bajo y del sur como hanan o alto va desde Imbabura
hasta Chimborazo. (6)

Por el contrario, la nocion del norte como hanan vy de
urin como sur, corresponde a Caflar, Azuay y Loja. En otras
palabras, ésta Gltima es idéntica a la cuzquefla, mientras que el
Centro vy norte de la sierra es exactamente al contrario.

Cabe notar que si bien las formas hanan y urin también
tienen que ver con la altura (hanan) o las depresiones (urin), el-
sentido aqui analizado s6lo es el de la orientacion espacial.

En la propia ciudad de Quito, un antiguo barrio situado
en el noroccidente se denominaba urinsaya. Por otro lado. ¢n los
primeros afios de la Colonia, los espafioles ubicaron a una cin-
cuentena de caciques y nobles locales en o que grosso modo co-
rresponde al sur de la ciudad. Ahora bien, si se toma como centro
la actual plaza de San Francisco y si, como se sabe, la mitad ha-
nan estaba reservada a los sefiores locales mas importantes, cabe
reinterpretar este dato como que el Hanan Quito estaba al sur del
actual asentamiento, o en otras palabras el Hanan era el sur,
mientras que el Urin, el norte (7)

La figura No. 2 esquematiza los actuales datos de per-
cepcion del Hanan vy el Urin en la sierra ecuatoriana.
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Figura No. 2

Imbabura N.O. Urin N.E.
Pichincha T
Cotopaxi
Tungurahua
Bolivar 1
Chimborazo
Hanan
Cafiar Hanan
Azuay F
Loja
1 \ /
T Cuzco
I / \ SE.
S.0. Urin

La reinterpretacion de las mitades ocurrid desde Cafiar
exclusive hasta Imbabura. No seria un fendmeno aislado que ocu-
rriera en el Tawantinsuyo. Tal tipo de reinterpretacion de las mi-
tades ocurrié también en territorio ayamara, donde se sustituyo
el sistema aymara por el inca {Bouysse-Cassagne, 1978, 1071-
1072) (8).

El periodo colonial
En la Colonia la concepcion europea del espacio produc-

tivo vy la nueva logica de los asentamientos humanos altera de ma-
nera profunda los modelos autdctonos.
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Las ““comunidades indigenas’” se conformaron bajo los
patrones de las comunidades campesinas europeas (9) y por lo
tanto ligadas funcional y conceptualmente al ‘amanecer’’ capi-
talista (10).

El modelo espafol de comunidad gue se implanta en
América no es aquel que tiene vigencia en Espafia para la época
sino uno relativamente anterior (11). En la metrépoli, las comu-
nidades campesinas habian escapado al control de la nobleza
para ir a manos de una potente burguesia comercial e industrial
{12).

Los primeros pueblos de indios de dos tipos:

a) asentamiento prehispanicos adjudicados a los espafioles
a través de las reducciones vy,

b) Asentamientos hispanicos para indios y adjudicados a
los espafioles a través de las ya mentadas reducciones.

Las reducciones, como se sabe, estuvieron a cargo de los
encomenderos (13).

El numero de parcialidades ind igenas que pasaban a for-
mar parte de una reduccion variaba de acuerdo a la importancia
gue tuviera el beneficiario en el contexto de la politica focal, re-
gional y metropolitana. Los repartimientos mas voluminosos co-
rrespondian a aquellos altos funcionarios recomendados por el
Rey, capitanes con notables servicios a la conquista, etc. Las con-
cesiones de las reducciones vy de repartos se hacia tanto para es-
paficles como para indios.

En los distritos, villas y pueblos vivian principalmente
los propios espafioles a quienes se solia liamar “‘personas’ o ''ve-
cinos”.

Alli mismo, la gente mas pobre o "‘gente del comdn” te-
nia derecho a usufructuar los bienes comunales tal como lo hicie-
ron sus antecesores en Espafa vy en el resto de Europa.

En las reducciones destinadas a los espafioles los caci-

27



ques indios jugaron un importantisimo papel en el mantenimien-
to del aparato colonial de explotacion (14).

Los caciques recolectaron los tributos (15) y proveyeron
de fuerza de trabajo (mitayos) a los espafioles. Recibian una espe-
cie de salario en dinero asi como tierras a titulo individuai. Tam-
bién tenian al servicio de sus empresas personales mitayos vy ya-
nas, reclutados en el grupo o grupos étnicos de su comando.

El cacigue recibia en su nombre, pero no para si, las tie-
rras comunales destinadas “‘al comun de indios’’. Este hecho de-
bid pemitir en no pocos casos un proceso individual de acumu-
lacién. La adjudicacion de tierras al comdn de indios se confirma-
ba mediante Provisiones Reales u Ordenanzas en las cuales se de-
terminaba qué bienes, pastos (16) y animales debian gozar en co-
mdan los de una parcialidad.

Yaen el siglo XVII la Corona, con el argumento de resti-
tuir a los indios las tierras usurpadas ilegalmente instituyd la fun-
cidn de los jueces visitadores de venta y composicion de tierra.
Tales jueces en verdad lograron recuperar para la corona tierras
gue estaban fuera de su control, asi como recaudar los impuestos
que no habian sido pagados 0 que se escamoteaban por parte de
los encomenderos. No cabe duda que la composicion de tierras
constituy6 al propio tiempo un instrumento para la apropiacion
legal de las tierras de indios (17).

Se ha sefialado ya el papel de intermediacion de los caci-
ques “naturales’”’ o étnicos. E! problema se agravaba mas cuando
los caciques no eran indios sino mestizos nombrados como tales
por los espafioles.

Estos “‘cacigues nombrados’ e ilegitimos desde el punto
de vista indigena, a menudo usurparon vorazmente las tierras
{18) y por cierto se adjudicaron servidores que trabajan en sus
tierras' o comercios.

La iglesia escogid a los caciques o a sus hijos para con-
vertirios en doctrineros o auxiliares de doctrineros {Vargas, 1965,
30-31) (19).
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- Sabido es que el endoctrinamiento religioso y.el aparato
educativo controlado desde la iglesia no solo constituyeron ins-
trumentos de ideologizacion sino refinados mecanismos que ma-
ximizaron la explotacién a través de la tributaciéon y el plus tra-
bajo.

Con el objeto de cumplir con estas finalidades la iglesia
del Ecuador utilizd instrumentalmente las lenguas vernaculas alli -
donde aln no se usaba el quichua o el espaiiol {20). Tales estrate-
gias fueron incluso reglamentadas por los dos Sinodos de Quito,
el de 1670 {21) v el de 1594 (22).

La iglesia no s6lo cobraba los diezmos y primicias (23)
también acudié a las “limosnas’”. Los indigenas eran inducidos
a pertenecer a las cofradias y esto ocurria tanto en las ciudades
(24) como en las propias comunidades indigenas (25). Eran los
“visitadores de cofradias’’ quienes recaudaban las limosnas di-
rectamente de los cofrades; mas tarde, estos Ultimos seran repre-
sentados ante la lIglesia por los mayordomos y priostes (26).

Para satisfacer el pago de tributos y las demandas de la
iglesia, las comunidades indigenas se vieron obligadas a arrendar
sus tierras, especialmente sus pastizales, donde los espafioles, que
poseian el capital, pudieron instalar sus hatos de ganado.

Los arrendamientos en cuestion terminaban a menudo
en expropiaciones, aungue las Provisiones Reales prohibian que
se cediera tierras a espafoles o mestizos. Los protectores de in-
dios, quienes debian velar por el cumplimiento de esta disposi-
cion, extendian para tal efecto ""provisiones’ y “‘amparos’” a los
indigenas.

En el Ecuador los tributos se cobraban semestralmente y
no es casual que se o hiciera en el dia de San Juan (23 de junio)
y en navidad, fechas relacionadas con el calendario agricola y el
tiempo sagrado, como o ha demostrado Zuidema (1977 vy 1978)
en sus estudios de los ceques.

La violenta merma progresiva de la poblacion indigena
sometida a la tributacion (27) incidio en la fuga de indios. Este
factor debid incidir igualmente en la reestructuracion conceptual
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y objetiva del espacio.

Otro mecanismo de origen andino pero usado en la ex-
plotacion colonial fueron las mitas, oficializadas por el Virrey To-
ledo en 1570. La mita era una obligacion impuesta a los indios de
los 18 a los b0 afios y cada tipo de mita disponia de una
reglamentacion particular (Pérez, 1947, 67-69). Los mitayos reci-
bian salarios y eran forzados a concurrir a las mitas. De su remu-
neracién pagaban los tributos, peroc el endeudamiento excesivo
los hacia someterse a ellas indefinidamente.

El tipo de mita establecido tenia que ver con la produc-
cidn regional. En la actual provincia de Pichincha y en la de Coto-
paxi primaron las mitas de telares.

Durante el siglo XV y parte del XV la principal activi-
dad productiva fue la textil. La exportacion de tejidos al Perd e
inclusive a Espafia fue muy activa en el periodo temprano de la
Audiencia de Quito.

El auge minero peruano dinamizo las relaciones comer-
ciales y Guayaquil se convirtié en importante centro exportador
(Velasco, 1972, 67-68).

LLas primeras noticias sobre Zaruma estan relacionadas
con la explotacion aurifera. Parece que los incas emplearon para
su explotacion, ademas de los nativos del lugar, a indios de Cafia-
ribamba, Pacaicamba vy luego a ios Saraguros, todos ellos en con-
dicion de mitayos (28). En 1539, antes de la fundacién de Zaru-
ma, los espafioles se instalaron en la zona para la explotacion del
oro {Pereira Valarezo, 1974, 32). Para principios del siglo XVl y
dadas las técnicas contemporaneas de explotacion, el oro de Za-
ruma habia comenzado a agotarse y la explotacion colonial apa-
rentemente no cubrid mas de 60 afios.

El decaimiento de la produccidn minera altoperuana que
se inicia en las postrimerias del siglo XV tuvo doble efecto en el
Ecuador: por un lado limitd la demanda de la produccion textil
jocal, debilitando ia economia “‘exportadora’ de la Audiencia
{hecho que se agrava en el siglo XV 111 con el auge de la textileria
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inglesa y francesa (Velasco, 1972, 76-77; 1975, 93, 95) vy, por
otro, se da inicio al proceso de acumulacion de tierras.

Tanto en México como en Perd, los mineros y comer-
ciantes “‘trasladaron las inversiones a |a tierra y aceleraron la for-
macién del latifundio”, como lo sefialan Stanley y Stein (1977,
40-41).

La encomienda, disfuncional para la economia de la
época, ira desapareciendo.

En 1690 la corona toma las encomiendas de los no resi-
dentes en América: en 1707, éstas son muy cortas y el 23 de no-
viembre de 1718 el Rey las incorpordé a la corona {Velasco, 1975,
100-101).

Esto no desarticulaba por cierto las formas de trabajo es-
clavista o servil.

La caida de una economia basada en la exportacion de
textiles hace que cobre importancia la produccidn agricola articu-
lada al latifundio. Esta unidad productiva fundamental integrd
los obrajes, que no habian desaparecido y siguieron constituyen-
do un importante ramo de la produccion de la Audiencia durante
el siglo XV I {Velasco, 1975, 96).

A la mita obligatoria o voluntaria que fuera el mecanis-
mo de provision de mano de obra se afiadira el concertaje o posi-
bilidad de que los indigenas se concertaran para trabajar a cam-
bio de un salario y un pedazo de tierra. Pero la exacerbada can-
tidad de tributos y otras obiigaciones contrafdas por los indige-
nas, facilité el endeudamiento hereditario. De ah{ que, los indios
conciertos se convirtiesen en propiedad del latifundista. Este te-
nebroso mecanismo fue abolido en 1906 por el régimen de Alfa-
ro, aungue parece haber subsistido oficiosamente hasta mas tar-
de.

La produccion agricola serrana se diferencid de la coste-

fia desde principios del siglo XVII en el sentido de que con ésta
Ultima se iniciara la agroexportacién.
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Velasco (1975, 104-105) demuestra la importancia pro-
gresiva del cacao, producto que a fines del siglo XVIII posibilita-
ré el auge comercial de Guayaquil.

En lasierra, sin el impulso de una economia orientada al
mercado internacional, se estabiliza la hacienda, aunque al mismo
tiempo existen areas de "indios libres’’ vinculados subsidiaria-
mente a ella.

La hacienda serrana --que es 10 que nos interesa en rela-
cidn a la biparticipacién— herencia colonial con rezagos "‘andi-
nos'’ en la produccién se mantendra, mds o menos intocada, has-
ta los afios sesenta de este siglo, como lo veremos mas adelante.

Pero, a la luz de este largo proceso, icomo fue alteran-
dose la concepcidon del espacio productivo, del espacio mitico vy
del espacio social?

Se hace indispensable la investigacion de los documentos
coloniales, sobre todo aguellos que se relacionan con las visitas
(o estudios administrativos en los cuales se examina la tributacion
y de manera indirecta los mecanismos de la produccion). Metodo-
lbgicamente parece importante tomar como punto de referencia
el afio de 1570, afio de la visita del Virrey Toledo. Ef examen de
lo que ocurria antes y después de tal fecha dard una percepcion
dinamica de los cambios cualitativos y cuantitativos operados al
respecto.

El analisis de los documentos coloniales de Perl y Boli-
via revela que funcionaba la biparticipacién aunque todavia res-
ten oscurecidos los ligamentos de la comunidad a la economia
dominante y en rigor tanto alli como aqui, es mucho mas facti-
ble el examen de sus remanentes contemporaneos (29).

327 El deliberado proceso de la “extirpacion de idolatrias”
junto con la obstinada pero coherente estrategia de la iglesia que
intentaba probar el origen comun de los indios americanos en
Adén y Eva, dificultan la construccion del universo mitico-reli-
gioso. No cabe duda gue a ello también contribuyen los obliga-
dos pera desiguales procesos de homogenizacion linglistica y cul-
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tural. El proceso de aculturacion ha ido encubriendo las manifes-
taciones de [a religiosidad del hombre andino. Con todo, la enor-
me resistencia cultural permite la preservacion de lo mas profun-
do de dichos simbolismos, cuya recuperacion no sblo es parte de
un proceso de la ampliacidon de una conciencia étnica sino la
apropiacion de su pasado histérico.

Organizacion actual del espacio productivo y su relaciéon con la
diferenciacion y la jerarquia social.

En {a parte referida a la Colonia se ha sugerido de qué
manera la crisis de la mineria del Altopery se liga con la estruc-
tura hacendaria. Del mismo modo se sefiala cdmo pese a la pene-
tracion del capitalismo se mantenian —hasta los afios sesenta, con
mas vigor que ahora— algunos remanentes precapitalistas en las
relaciones sociales de produccién.

La hacienda precapitalista se basaba en la apropiacion de
una renta en trabajo (Guerrero, 1978, 72} a través de variados
mecanismos, fundamentalmente el huasipungo (de: wasi- “‘casa”
y pungu “‘puerta’). El huasipungo era la parcela que cultivaba la
unidad familiar indigena a cambio de cuatro a seis dias semanales
de trabajo en la hacienda. El huasipunguero y su familia teni a su
vez acceso a los pastizales, lefia y agua.

Otro sistema de explotacion era el de los “‘peones libres'’
0 "sueltos’”, trabajadores suplementarios y temporales que reci-
bian un salario.

Ademas, el yanaconaje, el arrimazgo, el cultivo con par-
tidarios o al partir constituian formas precaristas de las relaciones
sociales de produccién, abolidas entre 1962 y 1964, a partir de la
expedicion de la primera Ley de Reforma Agraria.

La hacienda y el minifundio y las comunidades en pro-
ceso de descomposicion constituyen la trama de las interacciones
econdmico sociales con la subsecuente concentracion de tierras y
de ingresos.

En un informe del CIDA (1965, 324) para la década del
sesenta se resumen asi los sistemas de tenencia:
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1. Haciendas con poca o ninguna vinculacion a areas de mi-

nifundio,
2. Et compiejo hacienda-minifundio
3. El minifundio restringidamente vinculado a la hacienda.

El mismo informe (CIDA, 1965, 333) sefiala que la falta
de tierra de los campesinos virtualmente facilitaba un “asedio’ a
las tierras por parte de 1os potenciales beneficiarios de la Reforma
Agraria.

La disolucidon de la vieja estructura hacendaria ha asumi-
do las vias “junker’” y “farmer’. Para Guerrero {1978, 77-78) la
primera significd fundamentalmente el fraccionamiento de la su-
perficie monopolizada de la hacienda. Una parte de estas tierras
se destind a los ex-huasipungueros vy las de mejor calidad, aptas
para la mecanizacion, quedaron bajo el dominio del propio terra-
teniente. Las haciendas con fuerte desarrollo de las fuerzas pro-
ductivas, modernizaron la produccion bajo la férmula de la agro
industria mientras que, aquellas haciendas que no habian logrado
tal desarrolio, optaron por la produccion agropecuaria multiple.

La via farmer o via campesina también implica la diso-
lucién de la hacienda gue pasa a manos de un campesinado que se
organiza; preferentemente bajo la forma de cooperativas y asocia-
ciones agricolas, manteniendo relaciones parcelarias de produc-
cidon. Este camino estd asociado a una lucha politico organizativa
del campesinado que, entre otras cosas, obligard a una readede-
cuacion de las relaciones precapitalistas, exigiendo la aplicacion
de una politica salarial menos inestable y azarosa.

Con todo, gran parte del campesinado indigena, obliga-
do a comprar la tierra a precios antiecondmicos, se ve reducido a
producir en la pequefia unidad doméstica, bajo la logica de una
economia mercantil simple que lo impedira a buscar fuentes adi-
cionales de ingreso. EI campesino indigena, obligado a migrar
temporaria o definitivamente, en cierto modo se disgrega de su
familia y de su comunidad de origen, aunque para efectos de la
reproduccion, generalmente vuelva a ellas.
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L as unidades domésticas, desprovistas en verdad de me-
dios de produccién, se ven obligadas a participar en variadas rela-
ciones de dependencia, aunadas, con todo, bajo el salario.

lLos factores etnoculturales y una tradicién de solapado
0 abierto racismo acentuan la segregacion, a través de una maés
aguda inestabilidad en el empleo, o de un salario inferior, amén
- de las formas despectivas de tratamiento social.

Desde el punto de vista linglistico, estos campesinos se
han visto obligados a adquirir de manera deficiente el espafiol y
en general constituyen una gran masa de bilingles incipientes, o
cual les acarrea otro tipo de discriminacion.

El analfabetismo (30), la baja escolarizacion de la PEA
agricola (31), sus niveles de capacitacion en actividades agrope-
cuarias tradicionales, la imposibilidad de manejar nuevas destre-
zas para nuevos campos de trabajo, son factores que facilitan el
control monopsénico de esta fuerza de trabajo. Por otro lado, el
actual desarrollo industrial tampoco genera empleo al punto de
poder absorber la fuerza de trabajo libre.

Los “‘campesinos’’ en general se ven obligados a mante-
ner actividades multiples, donde se combinan la agricultura, la ar-
tesania, el comercio y el trabajo asalariado. Los campesinos indi-
genas de la Sierra no son una excepcion y a menudo tienen que
combinar todas o algunas de estas actividades ocupacionales, aun-
qgue, en general, el tiempo necesario para las actividades agricolas
es el que marca la pauta para distribuir el tiempo en las activida-
des no agricolas. Esto significa que en el tiempo que no corres-
ponde a las actividades agropecuarias fundamentales podrd ser
utilizado por el capesino en su desplazamiento a las ciudades don-
de virtualmente puede lograr un trabajo asalariado temporal.

Aln en estas condiciones los campesinos indigenas serra-
nos de una u otra forma siguen manteniendo aunque no el con-
trol, si el acceso a los varios pisos ecoldgicos.

Este mecanismo constituye una especie de seguro de vi-
da gue permite la autosubsistencia de la familia campesira e in-
cluso el logro de ciertos niveles de calidad en la forma de vida.
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Aun en el peor de los casos, es decir cuando el campesino ya no
tiene acceso a los varios pisos ecologicos, el trueque asegura la ob-
tencién de productos indispensables para la vida.

Pisos de cultivo, hacienda precapitalista, hacienda capitalista.

En el callejon interandino las condiciones ecolégicas {ca-
lidad de suelos, pluviosidad, temperaturas . . . ) condicionan la
existencia de la vida animal y vegetal, asi como la actividad hu-
mana en relacion a los recursos.

En términos generales se pueden distinguir las tierras de
paramo, sobre ios 4.000 m.s,n.m; las tierras aitas, entre los 4.000
y 3.500 m.s.n.m; el piso de la hoya o valle, aproximadamente los
3.000 m.s.n.m; v las tierras subtropicales, hacia los 2.600 m.s.n.m.

Para Guerrero (1978, 79 vy ss) ésta diversidad ecologica
incide en las alternativas de uso agropecuario de las tierras y en su
utilizacién econbémico social dentro de cada unidad productiva.
El autor vincula este hecho con el funcionamiento de la hacienda
precapitalista. Para Guerrero, la calidad desigual de la tierra (los
pisos como medio de produccién) y su importancia relativa para
la economia hacendaria, explicaria la asignacion de tierras a de-
terminados usos econdmico sociales, que determinaria la renta di-
ferencial que el terrateniente de hecho podiaobtener de cada uno
de los pisos. Los paramos, generalmente indivisos, destinados al
pastoreo, eran aprovechados por la comunidad huasipunguera y
por el terrateniente y, aunque éste piso en si no tuviera un peso
sustancial en la economia global, su utilidad radicaba en el uso
social que le daba el hacendado, pues de éste se servia —al haber-
lo asignado a los huasipungueros— para obtener mano de obra ba-
rata y casi gratuita, esto es, para obtener la renta en trabajo. La
fuerza de trabajo asi obtenida, que implica a la vez reducciones
en las inversiones de capital, se utilizaba en el cultivo de los pisos
ecologicos mas rentables, las tierras ‘‘bajas’’, cuya renta diferen-
cial es superior.

El mismo autor (Guerrero, 1978, 85) sefala que la mo-
nopolizacion precapitalista de enormes superficies en los pisos
maés diversos redundaba en los beneficios que se desprenden de
una produccion variada destinada al mercado y en una reduccién
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de riesgos ante la fluctuacion de precios. Habria que afiadir igual-
mente una reduccion de pérdidas y de riesgos por factores como
seqguias, heladas, etc.

En suma, es fundamentalmente el acaparamiento de los
pisos ecologicos, lo que, en la hacienda precapitalista permitia la
renta en trabajo, pues es la imposicion de obligaciones de trabajo,
pues es la imposicion de obligaciones de trabajo a huasipungue-
ros, arrimados, yanaperos, etc., lo que reproducia tales relaciones
de produccidn.

Con el paso de las relaciones capitalistas, las haciendas
tendieron a reducirse en tamafio, lo que en verdad tiene que ver
con la reduccion de tierras productivamente inferiores (el para-
mo, las tierras altas).

Guerrero (1978, 88) plantea que al quedarse el capitalis-
ta sin aquellas tierras relativamente improductivas, pero gracias a
las cuales obtenia la renta en trabajo, sustituye los husipungueros
por peones asalariados o mecaniza el proceso productivo. En este
proceso no sblo es importante que la renta diferencial sea supe-
rior a la renta en trabajo sino que dicha renta permita los costos
de mecanizacibn.

El desmembramiento de las grandes haciendas no provie-
ne para Guerrero (1878 89-90) de la penetracion de las relaciones
mercantiles ni a la supuesta correlacidn entre una produccion
mercantil hacendataria y la expulsion del campesino (antigua-
mente sujeto a la hacienda en términos precapitalistas), puesto
que precisamente las alternativas de producciéon en funcion de la
renta diferencial conducian al mantenimiento de relaciones pre-
capitalistas de produccion.

La ruptura entre la renta diferencial y la renta en trabajo
{que fue posible gracias a la apropiacion de los diferentes pisos vy
al uso que se dio a las tierras de baja calidad para imponer relacio-
nes de trabajo) ocurre porque el monopolio de las tierras no con-
duce mads a la imposicion de las viejas relaciones sociales de pro-
duccién. La nueva racionalidad —via junker— exige deshacerse de
estas tierras poco rentables y reducir los costos salariales de la
fuerza de trabajo, asi como modernizar la produccion.
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El proceso descrito en su conjunto determinaria que el
campesinado indigena:

a) Se haya reducido a la utilizacién de aquellas tierras ca-
rentes de significado econémico para el hacendado capi-
talista {por la dificultad de obtener la renta en trabajo);

b) Se haya incorporado a un mercado asalariado en el pro-
pio sector agropecuario;

c) Se haya incorporado a un mercado de trabajo asalariado
en fa industria (rural o urbana);

d) Forme parte de un ejército de reserva (libre de los me-
dios de produccion) y sujeto a las imposiciones salariales
en la eventual situacion de ser contraparte de un contra-
to de trabajo.

Como se ha sefalado, éstas no son dimensiones ‘puras’’
ni excluyentes vy, es en ésta fase de transicién precisamente, en la
gue son observables rezagos de vinculacion a una produccion pre-
capitalista y donde cobran validez las posibilidades de la recipro-
cidad y el intercambio.

No esta fuera de lugar el sefialar que en esta fase, incluso
los mecanismos de reciprocidad e intercambio, sufren una dislo-
cacion debido a la emergencia del capitalista agresivo y moderni-
zante y a al de sectores sociales intermedios, que como aquellos,
igualmente imponen relaciones asimétricas.

Es innegable por otro lado una reversion de los espacios

(productivos) ideales la cual tiene su origen en la propia transfor-

cibn econdmico social y en su transicion al modelo dominante
de produccion.

En la actual fase del avance capitalista en el campo el
punto neuralgico recae en poder discernir:

a) El modo en que la familia campesino-indigena, reducida
al uso de tierras de baja rentabilidad econémica (y que a
menudo se ve forzada a combinar la actividad agrope-
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cuaria con « .. ..) mantiene nexos de tipo econdmico, so-
cial, simbélico etc., con los otros miembros de su propia
comunidad;

b) E! modo en que este tipo de comunidad en su conjunto
(y por supuesto las unidades domésticas que la integran)
mantienen o modifican sus alianzas econémico sociales
y simbélicas, readecuandolas —en esta segunda alternati-
va— a la logica capitalista;

c) El modo en que los sectores sociales semi campesinos vy
semi proletarios establecen relaciones econdmico-socia-
les y simbdlicas con ias comunidades campesinas.

Para poder comprender mejor lo dicho se examina a
continuaciéon como es concebido actualmente entre el campesino
quichua el espacio ecoldgico destinado a la produccién.

Concepcion del espacio productivo.

La montafia andina se divide en dos mitades: la mitad
hanan de tierras altas y frias (chiri “frio’’} y la mitad Urin (tam-
bién uku "‘abajo, adentro’’) de ias tierras subtropicales y valles.

La zona que delimita el hanan y el hurin es el chaupi
“medio” o “mitad”’ (a veces también kaypi, con el mismo signifi-
cado). ;

Si partimos del chaupi hacia el hanan en forma ascen-
dente, encontramos una gama de micro climas aptos para el culiti-
vo de granos (habas, fréjol, chocho), tubérculos (papas, ocas, me-
llocos, mashua), cereales (quinua), pastizales y pajonales.

Si descendemos del chaupi hacia e! hurin o tierras calien-
tes (kunun '‘caliente’’) encontramos el maiz, frutales (especial-
mente el capuli) y maderas.

Cada una de estas mitades es apta igualmente para la vi-
da de animales especificos. En la mitad alta viven las ovejas, las
flamas {hoy en poco numero), los conejos, los zorros, lobos, aves
de rapifia. En la mitad de abajo también ovejas, cerdos, cuyes, ga-
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ltinas. En ambas mitades se han introducido variedades de ganado
vacuno.

El chaupi es un {imite ideal 0 zona intermedia donde se
podrian dar ciertos productos agropecuarios tanto de la parte alta
como de la parte baja, sin embargo, en la practica en dicha zona
no se incentiva la produccion de los productos de la mitad de
arriba ni la de los de la mitad de abajo. ldealmente, la mitad de
arriba es donde se cultiva la papa, la mitad de abajo donde se
cultiva el maiz y el chaupi el iimite de dichos cultivos. En ello in-
tervienen criterios como la calidad, tamafio, sabor de los produc-
tos que se producen en condiciones concebidas como ideales en
las respectivas mitades.

El modelo espacial expuesto (hanan vs Hurin) es ademas
sujeto a otra particidn, donde cada una de la mitades se subdivide
a su vez en la mitad hawua "“alto (también hatun, con igual signi-
ficado) y en la mitad uku "‘abajo’’, “‘adentro’’, separadas por el
chaupi (a veces se usa Kaypi “aqui’’).

El modelo espacial descrito se resume en la Figura No.3:

Figura No. 3

M Hawa
HANAN : Chaupi
Uku

CHAUPI
Hawa
HURIN Chaupi
v Uku

El campesino indigena precisa y delimita el tipo de flo-
ra y fauna de cada mitad de las dos mitades. Asi por ejemplo, so-
lo en la mitad hanan - hawa puede crecer el uchu “paja” vivir el
kuntur “‘céndor’’ o el atux “zorro’’. Tal conceptualizacion defi-
ne, cdmo se ha sefialado, el tipo de actividad agropecuaria.

Este modelo general ha sido personalmente observado
en comunidades de Imbabura, Pichincha, Cotopaxi y Chimbora-
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zo, pero hay informacién de que también funciona en Bolivar,
Cafiar, Azuay y Loja. Presumiblemente existe por igual en Tungu-
rahua.

El espacio productivo en la cultura quichua esta ligado

de manera profunda al concepto del Urku “‘cerro”’, “‘montana”.

A continuacion, basandome fundamentalmente en los
datos recogidos por el estudiante quichua de Chimborazo Manuel
Naula Yupangqui, describiré los nombres del cerro por sus “altu-

i,

ras .

hawa urku “cima del cerro”

chaupi urku “mitad del cerro”
uku kinri “‘bajada del cerro”’
uku uri (n) ""ladera del cerro”

De acuerdo a la orientacidn gue un urku pueda tener en
el espacio {32) se encuentra:

hanan (33) urku "cerro norte”’

ura (urin urku) “cerro sur’’

Hukunin urku ““sur del cerro”’

inti llukshin urku "oriente’’ ("'Por donde sale el sol’’)

inti washikun urku "occidente’ ('Por donde se escon-
de el sol"’)

washanin urku ‘cerro occidente’’

Por otro lado, si el urku esta al frente, en relacion al su-
jeto que lo nombra (ver nota 32) se habla del chimba urku ‘‘cerro
del frente”. Si el urku estd detras del que habla, se trata del
washa urku "‘cerro de atras’’ (Lit. “'la espalda del cerro”).

Parece que la division ideal chaupi juega un importante

papel en la distribucidn de los animales salvajes. Los animates do-
mésticos, como se resume en la Figura No. 4:
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Figura No. 4
HANAN
animales salvajes
CHAUPO
animales domésticos

HURIN

Claro que en la realidad los animales domeésticos han ex-
pandido hacia arriba su habitat. Recordemos que [os pastizales
naturales de los paramos no solo juegan un importante papel en
la economia campesina, sino que, como vimos, su utilizaciéon por
parte del hacendado facilitd la renta en trabajo en la hacienda
precapitalista.

Siguiendo el criterio ideal arriba sefiaiado, la distribu-
cion de la Fauna es la siguiente (34):

HANAN

Kuntur (hoy casi desaparecido)} “‘condor’’

anga wachana "'lugar donde los guarros ponen huevos'

yatu sirina "'lugar de escondite de los patos’’ (que habitan en las la-
gunas def paramo).

kunu hapina “cazadero de conejos”

kunu mikuna "'lugar donde se multiplican los venados’’

taruka kushuna “lugar donde tos venados”’

atu sirina “'lugar de escondite de lobos"

atu wakana “lugar donde {os lobos aullan” (Lit. “loran”’)

pishku pununa “lugar donde duermen los péajaros”

urpi wakana "‘L_ugar donde lloran las palomas (salvajes}’”

wiwakuna wainuna ‘‘lugar donde mueren los animales’

CHAUPI

pugru ‘‘ganado”’
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wiwakuna mirana ‘lugar donde los animales domésticos se multi-
plican”’

URIN
wiwakuna wafiuna "'Lugar donde mueren los animales”

En cuanto a la flora la distribucion por las mitades es la
siguiente (35):

HANAN

uchu ichu uksha “‘paja”’

chunu papa ‘papa’’ (variedad de las tierras mads altas)
uka “‘oca’’

mashua ""tubérculo parecido a la oca”

ulluku "‘ofloco” o “melloco”’

papa

habas

T
CHAUPI

habas

sara “‘maiz”
kapuli “capul i’
uchu “aji"”
kuka ‘‘coca’’ (hoy desaparecida)

v

URIN

La existencia de los recursos hidricos es obviamente in-
dispensable para la actividad productiva y de ahi la importancia
gue en el urku tienen ias formaciones naturales relacionadas con
el agua, cuya funcion es ademés magico religiosa, como lo vere-
mos mas adelante.

Partiendo nuevamente de las mitades divididas simboli-
camente por el chaupi el espguema es el representado por la Figu-
ra No. b:

43



Figura No. 5
HANAN

yaku wachana “‘lugar donde nacen las aguas”’
kucha lago (—)
urku waiku "‘quebrada del cerro”’
kaka waiku ‘‘quebrada mas profunda’’
T
CH%UPI

URIN

La organizacion familiar: funcion objetiva y funcidén
simbdlica,Se ha sefialado ya que las naciones Hanan vy hurin sim-
bolizan el acoplamiento sexual. Hanan y hawa o “‘alto’’ es lo
masculino y hurin-uku “‘lo de abajo, lo de adentro”, es lo feme-
nino. El estudiante Naula sefialaba que estos son simbolos de {a
sexualidad, "“porque el hombre siempre esta arriba y la mujer aba-

e 1

jo".

Pero hanan y hurin también equivalen a la perfeccion
simbolica del matrimonio.

La imagen masculina en la cultura es sinébnimo de supe-
rioridad, de modo que, quienes viven en la "“mitad masculina”
{por su puesto hombres y mujeres) son superiores a los de la "‘mi-
tad femenina’’.

¢De donde surge esa valoraciéon de la superioridad mas-
culina? sin duda es el producto de una evolucién historica de
cientos de afos y ya se encuentra este rasgo en los antiguos mitos
recogidos por Avila en el siglo XVI. La division del trabajo por
sex0s permite asociar de manera mas explicita al varon con las
faenas agricolas, con la produccion de granos, Io cual vermite no
sdlo subsistencia sino el progreso de la colectividad. (Ver: apéndi-
ce, La Familia)

Pero asi como los dos sexos se complementan y son ab-
solutamente necesarios para la reproduccion, asi son reciproca-
mente indispensables las mitades del espacio productivo.
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En las mitades "‘altas’ histdricamente se asentaron las
etnias dominantes que controlaban la produccion y los recursos
de los pisos ecologicos, el trueque de bienes y servicios, impusie-
ron los tributos, etc. En las mitades "'bajas’’ se asentaron etnias
subordinadas, extranjeros y afuerenos que, para los pobladores de
arriba eran de algin modo mitayos (mitmaq)

Cada mitad parece haber sido ideaimente enddgama,
aungue, en la realidad se practicaban las alianzas matrimoniales
entre las mitades, precisamente para acceder a la produccion de
los otros pisos ecologicos. Los ayllus 0 grupos consanguineos nu-
cleaban simbdlicamente a un nimero de unidades domésticas.

Actualmente se usa la palabra ayllu no sélo para desig-
nar a la unidad familiar sinoc también a un conjunto de unidades
domeésticas que comparten una serie de derechos y obligaciones
reciprocas. Al parecer el elemento del parentesco consanguineo
de estos ayllus "‘Modernos’ se ha ido debilitando aungue no ha
desaparecido.

Igual parece ser el destino de la familia ampliada (alian-
zas por compadrazgo). Desde luego la desestructuracion relativa
de la organizacidon familiar se relaciona con la pauperizacion cam-
pesina y la siguiente expulsion de fuerza de trabajo a las ciudades.

El hanan ayllu (o0 hawaillu) es idealmente el sector social
dominante vy el urinayllu lo ukuayllu el sector dominado (36).
Actualmente, en Imbabura (zona de lluman, Peguche. . . ) si un
hombre urin se casa con una mujer hanan, aungue éste tenga una
situacion econdbmicamente aceptable y aun superior a la de la
mujer, deberda ganarse la buena voluntad y aceptacidn de sus sue-
gros mediante la presentacion de multiples servicios. Si una mujer
urin se casa con un hombre hanan |a situacion alin empeora, pués
ésta deberd subordinarse totalmente a la familia del marido, espe-
cialmente a la suegra, a quien deberd prestar servicios de todo
orden {cocinar, desyerbar, recoger lefia, conseguir agua. . . ).

En los casos en que se conserva esta relacion de domi-
nancia de lo hanan sobre |0 urin esta dominancia no solo se ex-
presa en las relaciones familiares y de parentesco. Los del sector
hanan por su superioridad simbolica (pero no menos real) pueden
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obtener mujeres {lo que se liga a la reproduccién de la fuerza de
trabajo y también fuerza de trabajo. EL priostazgo y el sistema
de cargos recae en los hanan y es por este camino que se pueden
también establecer alianzas donde los hanan mantienen una supe-
rioridad relativa.

Sin emabargo, esta relacion se disloca en Ia medida en
gue es mas dindmico el avance capitalista puesto que conlleva la
desestructuracion del control hanan sobre los pisos ecologicos vy
de sus subsecuentes sistemas de alianzas.

En estas condiciones los sectores hanan se enfrentan por
fo menos a dos alternativas:

a) perder completamente el control real e ideol6gico y con-
vertirse en los sectores mas pauperizados y discrimina-
dos.

b) mantener un prestigio simbdlico relativo, que aln per-

mita la obtencién de ciertos beneficios.

El hecho de que los urin habiten las tierras bajas, desti-
nadas como se sabe a la producciéon de mercancias con mejores
precios en el mercado, los sitia en un nivel de superioridad obje-
tiva.

De este modo, sea como tendencia, sea como un hecho
consumado, existe una reversion en la concepcion ideal del espa-
cio social.

Son precisamente los urin quienes por las razones eco-
micas ya anotadas, tienen ciertas posibitidades de ahorro, factor
que, a la larga, los va convirtiendo en elementos constitutivos de
un nuevo sector social y en una nueva estructura de poder: ia es-
tructura de la mediacion.

No estdn exentos en este proceso elementos ideologicos
mediante los cuales aparece una nueva reversion de valores, rever-
sion ésta de matices étnicos. Los urin, antiguos afuerefios y mita-
yo0s, pasan a ser “‘blancos’’ frente a los “‘indios’’ hanan de arriba.
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Tales relaciones interétnicas tienen indices linglisticos
que especifican las diferentes ‘‘categorias’ étnico sociales (Ma-
sson, 1977). Por otro lado, los “indios’ usan el quichua vy los
“blancos’ el espafiol, lo gque contribuye a acentuar la diferencia-
cibn social y a consolidar esa nueva estructura de poder ya aludi-
da {(Moya, 1979). En términos linglisticos igualmente podria de-
cirse que la tendencia es que los habitantes de la parte hanan sea
monolingles en quichua (0 menos bilingles) los del chaupi bilin-
gles y los del urin tengan el espafiol como lengua primaria (sea
materna o adquirida.).

La diferenciacién social en los términos hanan - urin no
debe extenderse sin embargo como algo absolutamente mecanico.
Asi por ejemplo aunque el campesinado indigena de Loja (Sara-
guro), Imbabura y Chimborazo se haya dinamizado (aunque con
diferentes perspectivas capitalistas) se siguen conservando las no-
ciones de los ayllus hanan y los ayllus urin. Son las relaciones de
parentesco {nuclear y ampliado) las que propician a nivel signico
la complementariedad de las mitades.

El parentesco, signo institucionalizado como diria Rossi-
Landi (1975) regulariza la reproduccién de los individuos en tan-
to que productores y reproductores y cumple por tanto la fun-
cion de la reproduccion social en general.

Pero, dadas las relaciones capitalistas de produccion
¢hay al mismo tiempo relaciones capitalistas de reproduccion?,

Una respuesta afirmativa seria mecanica, entre otras ra-
zones porque los comportamientos en relacion al parentesco son
en su mayoria asumidos.

El hecho es que el parentesco es una interaccion social
(y por tanto signica y comportamental), impregnada de valor
ideblogico. Es justamente la ideologia (capitalista) en trance a
convertirse en hegeménica la que determina mayor funcionalidad
o disfuncionalidad del parentesco institucional, vale decir tradi-
cional, al modo de produccion capitalista.

Hay que poner atencién al hecho de que por “funciona-
lidad” no se entiende automaticamente la eliminacion del sistema
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tradicional de! parentesco institucional sino una maximacion en
beneficio del sistema. Y esto porque en rigor al capitalismo no le
interesa la sustitucidn de un sistema por otro, le interesa, eso si,
aquello que le proporcione las mas amplias posiblidades de acu-
mulacion.

El fendmeno ha sido ilustrado con un estudio de caso de
tres comunidades indigenas de la provincia de Bolivar (Coloma,
Soto, Yénez, 1979).

De manera general, una profunda conviccién cultural
concede al matrimonio un estatuto de perfeccion simbdlica, so-
bre todo en la medida en que exista descendencia.

La patrilocalidad y el derecho paterno de herencia defi-
ne la situacion de la mujer en relacién a su descendencia y en re-
lacion también al conjunto de interacciones familiares (de la fa-
milia de la mujer y de la del marido) y {(comunitarias de la comu-
nidad de la mujer y de la del marido).

En un pasado no muy lejano eran los ancianos quienes
definian quién debia casarse con quién. Esta practica, aunque de-
bilitada, subsiste en algunos casos.

En las comunidades de la Quesera, Gradas Chico e llla-
hua (Bolivar) (Coloma, Soto, Yanez 1979, 143 vy ss) aln se pue-
den definir areas matrimoniales, que, aunque no presentan |imi-
tes inflexibles, se siguen respetando. Ni siguiera las migraciones
han impedido que se mantengan tales practicas, que implican una
amplia red de acuerdos y alianzas, de obligaciones mutuas e inter-
cambios. Los comportamientos del parentesco —sefalan los men-
cionados autores que analizan el caso de Bolivar, cumplen con la
funcion de organizar el flujo constante de productos ("‘racion’’
“chalana’’) y de mano de obra (makipura) que existe al interior
de cada comunidad, entre comunidades e incluso frente a los pa-
trones y terratenientes. {(Coloma, Soto, Yanez 1979, 149).

Claro esta, el parentesco puede encubrir relaciones de re-
ciprocidad asimétrica en la propia familia nuclear, pero sobre to-
do en la familia ampliada. El compadrazgo puede fortificar la es-
tructura de la mediacion, sobre todo cuando ésta es una relacion
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interétnica.

Un compadre mishu o “blanco’” tiene posibilidades de
establecer intercambios desiguales y afianzar canales de comercia-
lizacion que s6io le favorecen a éste (Moya, 1979).

La ‘“‘verticalidad” andina: rezagos, transformaciones y reversiones

Si en el modelo ideal del espacio mitico del parentesco y
de las alianzas prevalece un control vertical de bienes y de servi-
cios (es decir lo hanan sobre lo urin, el hombre, su famitia y su
comunidad sobre la mujer, su familia y su comunidad, etc) el sur-
gimiento de estos nuevos sectores que controlan los variados me-
canismos de poder ha revertido, por lo mismo, la “verticalidad”’
andina.

Algunos rezagos, como se ha visto, funcionan con sime-
tria relativa, sobre todo cuandc median lazos de parentesco y de
identidad inter e intra étnica.

Mucho més interesante es comprobar las transformacio-
nes que a esta verticalidad andina le han imprimido los propios
indigenas, pero en el actual contexto econdmico-social.

Valga un ejemplo. Un campesino de Macas Grande (Co-
topaxi), {originario de las tierras ‘‘altas’”) tiene en propiedad
aproximadamente 5 Has. en su propia comunidad, tiene acceso a
las tierras de paramo, pero ademas en los pisos ecolbgicos descen-
dentes, donde posee en propiedad, terrenos de aproximadamente
5 Has. Como ni él ni su familia pueden cultivar toda la tierra asi
distribuida, contrata peones agricolas para hacer producir ague-
llas propiedades lejanas a su lugar de residencia. Su parentela
eventualmente le ayuda en épocas de descongestion de sus pro-
pias actividades. Ello es posible dada la vocacién agraria diferen-
ciada de las propiedades ubicadas en estos diferentes pisos.

Las posibilidades de obtener variados productos no s6lo
gue contribuye al bienestar de la familia, también disminuye los
riesgos de produccién y le procura un excedente que va destinado
al mercado. De no ser asi, no podria explicarse como puede pagar
fa fuerza de trabajo contratada.
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Del ejemplo se deduce que la propiedad de tierra agrico-

la en varios pisos, genera riqueza porque genera excedente vy el
excendente permite la compra de fuerza de trabajo. A este nivel,
la diferencia entre el costo del salario y el valor del producto pro-
ducido por el trabajador, constituye ganancia vy significa riqueza.
Este proceso se inserta en el de la diferenciacion campesina vy el
origen de la rigueza radicaria en al propiedad vertical de areas
productivas. En este sentido, esta “verticalidad” transformada, ca-
m#iza los procesos de acumulacién y el surgimiento de un capital

- qye puede reinvertirse en la propia produccién agricola o en la
actividad comercial.

Participacion y liderazgo politico

Se ha mencionado la importancia que tenian los ancia-

nos en la vida de la comunidad, incluso en las alianzas de matri-
minio, con lo cual, podian decidir el destino de 1a mujer y su pro-
le. El respeto a los mayores y a los antepasados ha sido un rasgo
ancestral y esmeradamente cultivado por la cultura quichua.

AUn en el seno de la familia, el Gitimo de los hijos se

preocupa y vela por sus acianos padres.

La comunidad cuida de los ancianos, procurandoles sus-

tento, como se pudo observar en la comunidad de Yugsiche {Co-
topaxi) (Moya, 1979, 153-154).

Los ancianos resumen la sabiduria y fa experiencia. Por

ello se constituian en los “cabecillas” o “'alcaldes’’ o “varayok’’ o
“hatun runa’’ de una comunidad.

En un estudio de caso referido a las comunidades de la

parroquia de Cotacachi (Imbabura) José Pereira (1979, 108) se-
fala que los mayores, pese a haber sido gradualmente desplaza-
dos, controlan algunos aspectos fundamentales de la vida de la
comunidad:
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‘... Son fundamentalmente elios quienes: organizan la
vida religiosa de la comunidad, vigilan que se observe el
calendario de celebraciones durante el aio y, sobre to-
do, presiden la jerarquia religiosa conformada por fun-



dadores, regidores y guioneras y esclavos. Aun cuando
las guioneras y esclavos son comunmente soltero (a)s j&-
venes, los fundadores vy regidores son casados (i. e. ma-
yores de edad), que sobrepasan los b5 afios y a través de
su vida han adquirido una probada reputacion de religio-
sidad (saber rezar, asistir a la misa regularmente, etc.) vy
que estan dispuestos y en capacidad econdmica para aus-
piciar y organizar las celebraciones del Santo Patrono de
su devocion (i.e. la Sangre de Cristo San Juan, San Pe-
dro, etc.}".

Quisiera relievar de esta cita dos aspectos:

a) Los ancianos "‘regulan’ los comportamientos religiosos;
b) En el sistema de cargos religiosos, las funciones mas im-
portantes estan a cargo de los casados.

En la cultura quichua la ancianidad vy la perfectibilidad
del matrimonio son elementos modélicos que guian y alumbran
los comportamientos del todo social.

Pero, {de qué modo han afectado los procesos de rees-
tructuracién econébmico-social en estas valoraciones?.

No cabe duda gue van dejando huellas profundas la
emergencia de nuevos sectores sociales en el propio campesinado
indigena, los procesos de reestructuracion en las formas de acce-
so y de tenencia de la tierra, las nuevas leyes que atingen a lo or-
ganizacional, los cuerpos represivos del Estado, la presencia de
“agentes’’ de desarrolio {del sector publico o privado), el accio-
nar de los partidos politicos, las nuevas dimensiones de la igiesia,
la influencia de nuevas sectas religiosas . . .

En 1937, en el gobierno de Federico Paez, se expidio un
decreto supremo sobre la ley de comunas (Publicado en el Regis-
tro Oficial No. 58 del 6 de agosto de 1937). Ese mismo afio, el
7 de diciembre, en el régimen del General Enriquez Gallo, se ex-
pidid el Decreto Supremo No. 23 de la Ley de Comunas {Regis-
tro Oficial No. 39 y 40 del 10y 11 de diciembre de 1937).
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Desde 1938 los asuntos de comunidades estuvieron a
cargo del Ministerio de Prevision Social y Trabajo. En 1973, se-
gun lo dispuesto por el articulo 112 de la Segunda Ley de Refor-
ma Agraria (9 de octubre, 1973) promulgada con el Registro Ofi-
cial No. 410 del 15 de octubre del mismo afio, los asuntos de co-
munidades pasaron al Ministerio de Agricultura y Ganaderia.

La Ley de Comunas ( de 1967 ) en el Articulo | contem-
pla:

““Todo centro poblado que no tenga la categoria de pa-
rroquia, que exista en la actualidad y que se estableciere
en el futuro, y que sea conocido con el nombre de case-
rio, anejo, barrio, partido, comunidad, parcialidad, o
cualquiera otra designacion, llevara el nombre de ""Co-
muna’’ a mas del nombre propio con el que haya existi-
do o se fundare”’.

Como se ve la Ley tiene un espiritu general y no se refie-
re exclusivamente a las comunidades indigenas.

L.as comunidades, de conformidad con la Ley de Organi-
zacién y Régimen de las Comunas, pueden adquirir personeria ju-
ridica. De acuerdo al Estatuto Juridico de las Comunidades
Campesinas, Titulo |, capacidad legal y derechos fundamentales,
Articulo 3:

“El poder publico adoptara las medidas necesarias para
transformar a las comunidades en cooperativas de pro-
duccion.

Una vez realizada dicha transformacion, las Comunida-
des se regiran por el Estatuto Juridico General de las
Cooperativas, en todo aquello que no se opusiere a esta
Leyll.

Esta ley, como se ve, vehicula una ideologia moderni-
zante, y en lo que toca a la estructura de poder, promueve la for-
macién de un Cabildo cuyos miembros son: Presidente, Vicepre-
sidente, Tesorero, Sindico y Secretario.
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Tales miembros en teoria son elegidos democraticamen-
te el primero de enero de cada afio. En realidad, al menags en gran
parte de las comunidades indigenas serranas que han alcanzado
tal estatuto juridico, se puede observar un verdadero trafico de
influencia “‘desde fuera' (el cura, los profesores, los intermedia-
rios, los terratenientes) y una presion para que se elijan personas
que estarfan dispuestas a satisfacer demandas e intereses ajenos a
los de las bases. El caso fue observado en la zona de Toacazo
{Moya, 1979). Pereira (1979, 107) considera al Cabildo como
“mediador’’ entre la comunidad local y la estructura del poder
parroguial, cantonal o regional.

En Cotacachi (Pereira, 1979, 107, 108) el Cabildo afiade
a los cinco miembros de Ley, tres (?) alcaldes opcionales. El Ca-
bildo es actualmente integrado por pesonas jovenes (entre los 22
y los 45 afios) que van desplazando a los alcaldes y cabecillas, ele-
gidos entre personas de edad.

En Cotacachi, los ancianos —usualmente monolingdes en
guinchua—, son relegados a funciones del poder tradicional y van
siendo desplazados por varones escolarizados y bilingties que asu-
men el liderazgo del Cabildo (Pereira, 1979, 108).

También en la Quesera (Bolivar) el mayor Jatun Tomas
dirigia la comunidad. La presencia en la zona de instituciones co-
mo la FED (Federacién Ecuatoriana de Desarrolio), FECAB (Fe-
deracion Campesina de Bolivar), el MAG (Ministerio de Agricul-
tura y Ganaderia) ha contribuido al surgimiento de iideres jove-
nes (Coloma, Soto, Yéanez, 1979, 149-150).

La constitucion de organizaciones clasistas ha promovi-
do, en general, un nuevo tipo de liderazgo, en el que van ganando
terreno los jovenes y aun las mujeres.

Retomando e! asunto de la crisis del poder institucional
frente a los nuevos esquemas organizacionales, vale la pena aco-
tar que los ancianos y los mayores no siempre simpatizan con los
nuevos dirigentes y aun se dan casos de franca hostilidad, como
en Cotacachi, donde éstos niegan su apoyo Yy se oponen a las deci-
siones de un Cabildo joven (Pereira, 1979, 108-109).
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Formas organizativas como clubes deportivos y cultura-
les, promueven asi mismo un liderazgo nuevo.

La actual estructura legal pretende del mismo modo di-
namizar la organizacion popular. El Estado, a través de sus agen-
cias y canales, en prevision a dinamizar el desarrollo del sector
rural, promueve la constitucion de nuevas organizaciones. La
existencia de organizaciones ad-hoc, creadas para maximizar el
funcionamiento de un proyecto de una agencia particular, esta
desarticulando no sélo el poder tradicional; virtualmente podria
socavar las propias posibilidades de una organizacién y movili-
zacién genuinamente populares, que tenga sus miras en la solu-
cibn de problemas estructurales y no coyunturales.

Religion y religiosidad. Los sistemas de cargos

En el Ecuador ha sido corriente la afirmacién de que el
priostazgo vy las festividades religiosas han servido para anular la
conciencia critica campesina amén de arruinar su magra econo-
mia. Tal afirmacibén, que contienen inequivocos elementos de
verdad, merece sin embargo ser matizada y reanalizada.

El universo religioso indigena y las expresiones de reli-
giosidad {no de la Religion) constituyen un inextrincable campo
virgen que muy poco entendemos.

Aln a priori podemos afirmar de que han ocurrido pro-
cesos de sincretismo religioso, inducidos tempranamente por el
colonizador pero a menudo intencionalmente aceptados por el
indigena para poder mantener, de manera encubierta pero viva el
culto a los ancestros (36).

Un examen concienzudo del calendario religioso revela
su interdependencia profunda con el calendario agricola, las fases
del sol y de la luna, los solsticios, etc., eventos objeto de culto
en la vieja religion. Como el fendbmeno religioso, en tanto que fe-
ndémeno social es unc dindmico y, ademas, un fendbmeno superes-
tructural, cabe plantear de modo legitimo la historicidad del
comportamiento religioso y la no criticidad del conjunto social
frente al mismo.
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El sistema de signos magico religiosos por su compleji-
dad merece no sb6lo un estudio aparte, sino profundas investiga-
ciones especializadas. Dado el alcance del presente trabajo se anali-
za a continuacion sélo unos cuantos aspectos de la religiosidad
del indigena serrano, buscando vincular tales hechos con |os siste-
mas de cargos religiosos creados por, 0 mejor, adaptados por la
religion catodlica.

El priostazgo

A lo largo de este trabajo se ha sefialado ia concepcion
de hanan (o hawa), chaupi v urin vy su articulacién o campos ob-
jetales y conceptuales (la produccién, el parentesco . . . ).

En el sistema del priostazgo vuelve a reproducirse con el
el mismo cardcter simbolico la supremacia de hanan. Por ejem-
plo, en Saraguro (Loja), de acuerdo a la investigadora quichua
Rosita Vacacela, “los priostes de la zona hanan son los mds im-
portantes, quizd porque antiguamente all{ vivian las familias mas
nobles e importantes, por ejemplo los Shingri, los Guachisaca, los
Quishpe".

“Actualmente —prosigue— las familias mas importantes
estan "'abajo’’, en la parte "‘urin’’. Estas familias parecen ser origi-
narias de los Collas de Bolivia, segiin (dice) la tradiciéon oral, en
todo caso los apellidos de estas familias terminan en -cela, como
Aucancela, Duchicela, Vacacela . . ."".

El priostazgo corresponde a una recodificacion hispanica
y catoblica de los antiguos sistemas de jerarquizacion religiosa. Pa-
ra que un sujeto ilegue a tal rango, ha tenido que invertir casi to-
da su vida en “‘cargos’’ sucesivos de menor importancia. No basta,
como generalmente se supone, tener el dinero y la buena volun-
tad de patrocinar la fiesta del Santo Patron. El priostazgo es en
verdad una especie de carrera diplomatica cuya cima es precisa-
mente el {legar a prioste.

En Calderon, parroquia del Cantdn Quito, provincia de
Pichincha, segin el sefior Becerra {antiguo terrateniente de la zo-
na, caracterizado por un gran conocimiento y sensibilidad hacia
la cultura quichua), quien llega a prioste “ha acabado de hacer
fos mandados’'.
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Un prioste ha sido, en su orden:

a) Paje
b) Campio
c) Danzante, con sus fases:

— Danzante guiador

Sargento (all{ baila en el grupo del capitan)
Mozo capitan

— Viejo Capitan

— Capitan

d) Prioste

Para "‘pasar la fiesta’’ el prioste ha hecho “‘préstamos’’ a
otras personas de la comunidad. Los préstamos consisten en co-
mida o dinero. El prioste da la banda de musica, quintales de pa-
pas, maiz, alverjas, trago (de cafia de azucar). Quienes "‘presta-
ron’’ al prioste, cuando les toca el turno de ser priostes, ies “ha-
cen acuerdo’’ a quienes pasaron por el priostazgo, los cuales tie-
nen que devolver lo que recibieron en '"préstamo.’” Jamés hay ol-
vidos 0 malas interpretaciones acerca de o prestado.

En Calderdn un prioste puede nombrar “diputados’ pa-
ra la fiesta, cada uno de los cuales le dan hasta tres mil sucres para
los gastos.

“El prioste —dice el sefior Becerra— no se queda pobre,
recupera, porque solo recoge. En la casa hace la boda,
pero ya tiene las jochas’'.

La boda 0 mesa es un mantel largo de 20 a 30 metros de
largo que tiende en el suelo. All{ se coloca comida cocida: mote,
alverjas, papas, cuyes, gallinas, chinguero o chicha de maiz mez-
clada con trago.

La boda es presidida por el capitan, quien da la bendi-

cion a la comida, sefial de que se puede proseguir con la comilo-
na.

El capitan estd acompafado por el tamborero y el pifa-
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nero, quienes tocan una musica especial, la misma que acompafia
la entrada a la iglesia.

La jocha es la cantidad de alimentos que un convidado
lleva a la fiesta. A mas de la jocha debe llevar |a obligacion.

La jocha es un sistema de intercambio de servicios a lar-
go plazo. Por ejemplo, alguien lleva como jocha un quintal de
habas y un tercio de quintal como obligacion. La jocha es recupe-
rable, pues, cuando a esta persona le toque el turno de ser prios-
te, el prioste actual debera devolverle la cantidad recibida.

La obligacion es "‘un brindis por voluntad”. El invitado
que llega aclara expresamente qué cosa entrega como jocha y qué
como obligacién. La obligacion puede ser en comida o en dinero
(actualmente mas o menos cincuenta sucres). El convidado aclara
al prioste que todo serd pagado.

En general se devuelve todo, en cantidades equivalentes
O superiores, nunca menos de o recibido.

En la boda todo es jochado, desde la cebolla, hasta las
carnes, la chicha, el aguardiente, las cervezas o gaseosas introdu-
cidas ultimamente.

E! priostazgo es un verdadero sistema de retribucién e
incluso de recuperacion econdmica momentanea, pues si bien lo
recibido tiene que ser pagado, el plazo es bastante amplio, por la
naturaleza misma de esta transaccion.

Muchas familias llegan a utilizar todos sus mecanismos
persuasivos para ser priostes y pasar la fiesta tres 0 cuatro veces
por afio, "‘a manera de negocio”, como decia el sefior Becerra.
Su esposa, Dofla Rogelia de Becerra, refiriendo al caso de un
campesino reprodujo su comentario:

"“El Perucho (dijo que) “tenia que cobrar, para que de-
vuelvan. Con la bodita que hice y con la obligacioncita
que trajeron y la platita, ya quedé con qué vivir."”

En Calderén se hace bodas en Corpus, Pascua Grande,
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Navidad, Reyes, el Sefior del Arbol, Jesus del Gran Poder,
El culto a la tierra, a los cerros, cuevas y quebradas.

La tierra o allpa mama es la madre de todas las cosas, fecundiza la
semilla, entrega sus frutos al hombre. La tierra se personifica en
los cerros, dioses tutelares, presentes, vigilantes.

El centro o corazéon del mundo es el allpa shungu (lit.
"corazon de la tierra’’) en Imbabura y Chimborazo y, probable-
mente, en el resto de la Sierra.

El monte o urku es concebido como un ser animado, se-
xuado y a veces, humanizado.

Los nombres del cerro personificado son:

Urku uma ‘‘cabeza del cerro’ (cima)

Urku uma pamba ‘‘lLa llanura de la cabeza del cerro” (en la ci-
ma)

urku kunka “‘cuello del cerro”

Urku washa “'la espalda del cerro”’

Urku washa kinri “'la ladera de {a espaida del cerro”
Urku wiksa "‘el vientre o barriga del cerro”

Urku siki “'la nalga del cerro”’

Urku chupa “‘el rabo del cerro”

Urku chaki pugru "‘el pie del cerro’” (hondonada)
Urku chaki ‘el pie del cerro”’

Urku maki ‘'la mano del cerro” (ramificacion)
Urku kallma “ramificacién en general”

Como va se sefialara (Ver nota (32) ) depende de la po-
sicion del sujeto que habla el ubicar las partes del cerro. Asi, si la
persona que habla esta frente al cerro, estard en posicion de ver
su vientre, sus manos, etc, vy la parte posterior del cerro, no visi-
ble para el que habla, sera sus nalgas, su rabo, etc.

La ramificacion en dos de la cima del cerro se denomina
misha urku v el cerro de dos cimas es un parka urku.

En las quebradas del cerro o urku waiku viven los supay
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o diablos, con quienes se puede mantener conversaciones: supai-
wanparlana. Alli vive también el chusa lungu ( o [chuza lungu]],
[ chuza lungu] , [chusu lungu] , etc., segun los dialectos).
LLas guebradas mas profundas son las kaka waiku.

En el hawa urku, zona de paramo, estan las enormes pie-
dras llamadas yaya rumi o padre rumi ‘piedras padre’’, que pue-
den tener hijos 0 wawa rumi (también uchilla rumi, “‘piedras pe-
quefias’’).

Una roca suele tener en su centro una pequefa forma-
cidon, como una piedrecita. En Cotopaxi, segun el investigador
quichua Luis Montaluisa, ésta Ultima tiene el nombre de rumi
shunku ““corazén de la roca’’.

Se coloca esta piedra en el agua para beber y olvidar las
penas gue causa una mujer amada.

Las guebradas y laderas son lugares de mal aglero,
alli suelen tener accidentes hombres y animales. Si ha ocurrido
un accidente en la quebrada ese sitio se denomina chiki waiku, si
el accidente ocurrid en la ladera, chiki kinri, En general, los luga-
res maldecidos del cerro son [0s chiki urku.

En las laderas suelen esconderse los asaltantes, que pue-
den dar muerte a los viajeros y esos son los wafiuchikkuna paka-
tukuna.

Un cerro puede tener variadas formas. Un cerro de li-
neas gquebradas, como el rayo, es un kinku (kingu) urku. Un ce-
rro malformado es un llapa urku, pero si sélo su cima estd mal
formada, es un zutu urku. Un cerro con el vientre o wiksa abul-
tado es un chichu urku 0 “cerro prefiado”’.

Los cerros son, como lo veremos, quienes han distribu-
do el agua a los hombres y animales y yaku wachana urku es €l
“lugar del cerro (donde) nace el agua'’. El lugar donde vierten las
aguas es el yakutukyana urku (Ver apéndice: Los cerros).

Un cerro puede tener familia. Asi, el yaya urku es el
““cerro padre.. y mama urku “‘cerro madre”’, wawa urku es el “'ce-
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rro hijo”" y Tlullu urku es “‘cerro bebé”.

Pero el rango familiar que tiene un cerro depende de qué
miembro de la familia humana hace la descripcién del cerro. Asf,
si el padre humano habla de un cerro, el cerro sera padre; si la
madre humana, el cerro sera madre, si un hijo, el cerro sera hijo,
si una hija, el cerro serd hija. Si habla un hermano humano con su
hermano varén, los dos cerros aludidos serdn waukindi urku (de
wauki “hermano de hermano”). Si habla una hermana con otra
hermana, los cerros seran nafandin urku (de fiafia ‘“‘hermana de
hermana’’). Si los cerros son de igual altura, o mejor "‘estatura”,
también pueden ser "hermanos’’.

El cerro es un lugar de adoracion, de vivencias espiritua-
les y magicas y el mafiana urku es el “‘cerro de adoracion”’.

En Chimborazo se llama taita amupak urku o “‘cerro del
taita amo” o “cerro de Dios"”. La forma taita amo denomina al
Dios catblico, pero no se puede menos que pensar que, aunque la
forma lingQistica provenga del espafiol, el referente es el cerro
mismo, quien encarna a Dios. En el mismo dialecto se une taita

- cura urku o '‘cerro cura’’.

En el cerro estd también la supay hapina waiku o "‘que-
brada que endiabla” y el chusalungu hapina urku o “‘el duende
del cerro que enferma’’. Alli también es la morada del "'mal aire"’
O wairax urku.

Los ancestros y la muerte misma encuentran un lugar en
los cerros. El fachux urku es el “lugar de la muerte’’ vy el chanta
armana el lugar del bafio ritual de los muertos.

Hacia el chaupina urku (de chaupi “medio’’ o “mitad’’)
van los brujos (37) a celebrar sus ritos, sus pactos y ofrendas.

A causa de la persecucidn catblica, los comportamientos
religiosos con respecto a los cerros son encubiertos.

Los brujos en Cotacachi {Imbabura), invocan al Cotaca-
chi, cerro femenino, como a la Maria isabelita Nieves, y una es-
tampa de ia virgen Maria representa o esta por la Cotacachi.
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En Cachi Alto, Canton Pujili, provincia de Cotopaxi, la
estudiante Ana Olalla, en 1973, registrod que, dadas las fallas geo-
logicas sobre las que se asienta la comunidad, habia serias inquie-
tudes por parte de los habitantes, quienes incluso tenian que
abandonar sus tierras y viviendas. A las grietas, cuarteamientos,
etc., se sucedieron ruidos subterrdneos y constantes movimientos
de tierra que alarmaron definitivamente a la poblacion. La expli-
cacion que los campesinos indigenas dieron al problema fue la
de gue el cerro estaba “resentido’” como ellos, puesto que la gen-
te del lugar, especialmente los hombres, abandonaban el sitio pa-
ra ir a trabajar fuera, por lo cual, el cerro pedia que murieran
veinte y cinco personas, después de lo cual quedaria tranquilo y
no les molestaria mas.

Si bien en la actualidad no existen mas sacrificios huma-
nos como ocurriera en el pasado (38), en la memoria mitica exis-
ten rezagos, como |0 mostraria esta explicacion sobrenatural de
la falla tectbnica.

El culto al agua, ceremonias rituales de iniciacién, la muerte

El culto al agua, en las religiones andinas esta ligado a la
vida, a la muerte, a la feminidad.

Sus raices documentales mas antiguas se encuentran en
textos del siglo XV, como en Dioses y hombres de Haurochiri
(Arguedas, 1975). En este texto, en el Capitulo 3 “como pasd
antiguamente los indios cuando reventd la mar’’ se cuenta preci-
samente del desborde de la Madre Lago (39). En el capitulo 31 se
relata la adoracion a la laguna Yansa (40).

Therése Bouysse — Cassagne (1978, 1063) encontro el
culto al agua entre los aymaras. Para esta autora el tema del re-
torno al agua es pan andino.

También Platt (1978, 1097) al analizar los sistemas sim-
bélicos de los Macha de Bolivia y refiriéndose a los espejos vy al
agua, sefiala gue sus informantes consideran como algo prohibido
mirarse en espejos durante la noche porgue la noche es el mo-
mento del alma y los espejos ‘‘son los enemigos del alma’’. Igual
ocurre con el agua:
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’

... los lagos, como los espejos, reflejan las imagenes;
de hecho, en las ceremonias fanebres, se sacrifica un pe-
rro para que acompafie el alma del muerto y le ayude a
atravesar el mar. Cuando un hombre esta proximo de su
fin, sus amigos y sus parientes van al cementerio, pen-
sando que su alma podria vagar prematuramente; ellos la
expulsan y cierran simbdlicamente la entrada gracias a
diversos objetos colocados al través, entre ellos un espe-
jo"".

El simbolismo, segtin Platt {1978, 1097) se reproduce en
las ceremonias nupciales, en las cuales los padres de los novios
preparan arkus ‘arcos’’ a los que se prenden diversos objetos, por
pares, entre otros, espejos. "'El espejo parece por tanto estar aso-
ciado positivamente a la dualidad conyugal y negativamente a la
muerte solitaria (Chhulla)"".

En la Sierra del Ecuador el culto al agua es generalizado,
aungue existen variantes locales. En cuanto a los espejos, éstos se
usan en los trajes de danzas rituales, como las de |os danzantes y
es posible que tengan la misma funcion simbolica que les atribuye
Platt. Por dltimo, los arcos y las ofrendas en pares estan ligados a
practicas ceremoniales, como lo veremos mas adelante.

A continuacion se examinan algunos espacios sagrados
relacionados con el agua, igualmente, algunos tipos de bafos ri-
tuales y el uso de la chicha.

Cuevas, quebradas, acequias, vertientes, y cascadas

Las guebradas, acequias, vertientes y cuevas de los ce-
rros son lugares tabd. El pasar junto a ellos trae el mal agliero, las
enfermedades y aln la muerte.

Para desagraviar a los diablos y a los malos espiritus que
habitan en dichos parajes es preciso entregarles ofrendas que sean
de su agrado.

En Toacazo, provincia de Cotopaxi, encontré que las
ofrendas consistian en gallinas, cuyes, huevos, cigarritlos, aguar-
diente de cafia y a veces naranjas y platanos. En esta zona el dia-
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blo asume la apariencia de un caballero espafiol, blanco, barbado,
viste calzas vy largas botas negras, le cubre una capa roja. En la
misma provincia, en la zona de Sigchos, el diablo asume la forma
de un mono con una larga lengua roja que le cuelga. En la comu-
nidad de Troje (Chimborazo), segin el estudiante quichua
Manuel Naula Yupanqui, el diablo es un animal de forma indeter-
minada. Es el jefe de los demonios, v se le reconoce porque viste
pantalon rojo. El lugar favorito de los diablos son las acequias,
poquios O vertientes y cascadas. Alli, a las doce de la noche, se
encuentran con quienes quieren compactarse con él. Se compac-
tan quienes quieren aprender a tocar la guitarra, o cantar, tejer,
0 trabajar. También se entregan al diablo quienes quieren “reci-
bir fuerza para pelear’” (en las peleas rituales) o desean adquirir
el arte de sacar el mal aire o wayrasha phichana.

Siun infortunado acert6 a pasar por un lugar que produ-
ce mal aire, debera acudir al brujo, quien conduce al enfermo al
tugar donde se enfermé. Alli el enfermo pasa toda la noche ama-
rrado en ese lugar, "‘porgue es un loco’’, esa noche, puede sanar o
morir y solo se sabe al dia siguiente. Un endiablado se llama dia-
blo hapishka o “cogido de! diablo” y el brujo, para sacarle el mal
aire hace ofrendas de trago, cigarrillos, cuyes y gallinas.

En la misma comunidad de Troje el chuzalungu vive en
los cerros y pajonales. Sus victimas favoritas son las mujeres, con
guienes tiene relaciones sexuales. Estas, sefiala Manuel Naula, ''se
enferman como endiabladas y se vuelven como dementes’’, andan
de casa en casa, pueden morir por ello. El yachako ‘“'brujo’” “’lim-
pia’” el cuerpo de la mujer para curarla. Tal “limpiada’’ en reali-
dad es una frotacion con cuyes y gallinas. El brujo hace "ofren-
das” al chuzalungu, una de las cuales consiste en las ropas de la
mujer.

A media noche el brujo va a dejar en el lugar en que se
“endemonié’’ la mujer: trago, cigarrilios, huevos y naranjas.

En Imbabura (Peguche, lluman, San Roque), segin el
estudiante quichua sefior Alejandro Montalvo, el diablo asume
la apariencia del diablo estereotipado por la religién catdlica.
“El diablo, aclara, existe para compactarse con el brujo, si no,
éste no puede curar”’.
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En esta zona los brujos van a buscar a los demonios en
un salto de agua vy alli se bafian, en luna nueva. En el salto de
agua se citan todos los diablos, por eso, los brujos llevan hasta
alli trago, las golosinas o mediano que consiste en cuyes asa-
dos, papas y huevos cocidos, tabacos, platanos y dinero. Para
“entrar’’ al sitio, los brujos van '‘tomados’’ (con tragos enci-
ma). Los que quieren ser brujos van acompanados de los bru-
jos, quienes les hacen bafiar. Los brujos y los que quieren ser
brujos “rezan’’ a los diablos: ‘‘quiero compactar, quiero com-
pactar. . ."”

Cada diablo se hace cargo de un brujo el cual *'le acom-
pafia para bien o para mat’".

El candidato a brujo tiene que pasar una prueba funda-
mental: se presenta a un enfermo y tiene que curarlo, si no o
puede hacer, es porque el diablo no le ha acompafado o le ha
acompariado un mal diablo. Si le ha acompafado un diablo bue-
no, sigue curando y hace prodigios.

No solo los brujos sino todos los que quieren aprender
un oficio o los jefes de la pelea ritual del tingi (tinkuy en el Peru
v Bolivia) deben pasar por el bafio ritual.

Segun el estudiante quichua German Castafieda, de liu-
man, (Imbabura) las peleas mas importantes se desarrollan en Ia
comunidad de San Juan, el dia de San Juan, el 23 de junio de ca-
da afo. La pelea misma toma el nombre de San Juan Capilla por-
que las comunidades gue se enfrentan tiene como finalidad to-
marse la capilla del pueblo.

En esta pelea intervienen las comunidades de Santiagui-
{lo, La Bolsa, Cotama, Punyaro, Monserrat, La Joya vy tal vez otras
aun no identificadas por el momento. Por supuesto la propia co-
munidad de San Juan se esfuerza por obtener la victoria.

Las comunidades empiezan a llegar a San Juan desde el
dia 22. Al medio dia llegan bailando y bebiendo alegremente. Es-
te dia se presentan los representantes de todas tas comunidades,
pero hay una especie de turno para pelear. La primera pelea co-
mienza aquel mismo dia entre la comunidad gue resulto victorio-
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sa el afio anterior y la seleccionada para el primer enfrentamien-
to. Se pelea con palos, piedras pero se convierten en armas los
instrumentos musicales: pingullos, caracoles, flautas, cachos o
cuernos.

La pelea en general cesa cuando un miembro de alguno
de los bandos se hiere y aparece sangre, pero tiene que existir la
clara conviccion de ser vencedores o vencidos. Estos ultimos de-
ben correr para evitar la continuacion de la pelea. En las comu-
nidades mencionadas s6lo pelean hombres. En la misma provin-
cia, pero en la zona de Cotacachi, las peleas se efectian en |os
dias de San Juan y de San Pedro. Agui intervienen hombres, mu-
jeres y nifios. En la comunidad de Pucara de Velasquez se pelea
con palos y piedras, pero en Quiroga, Morocho, Cuicocha, en el
dia de San Pedro $6l0 se pelea con lazos.

En estas peleas intervienen personas seleccionadas por
su vigor, habilidad y valentia. Antes de iniciar la partida a la co-
munidad donde se efectuara la pelea, los miembros de la comu-
nidad invitada, especialmente los seleccionados, se bafian en una
fuente o en una cascada. Los hombres se bafian con los nifios v
las mujeres con las nifias. En este bafio se frota el cuerpo desnudo
con plantas de propiedades magicas: {a ortiga, el guantu, la chil-
ka, etc. Los bafios se acompafian de expresiones como: ‘“‘ismungi-
chinu” “ ite has de pudrir!’’, armashunchik '’ ibafiémonos!”, etc..
Los seleccionados invocan fuerza para la pelea, reposan mucho
para poder enfrentarse dignamente.

En Chimborazo, los bafios rituales igualmente acompa-
fian las pruebas del que quiere convertirse en brujo. Segin el se-
fior Manuel Naula, el aprendiz tiene que bafiarse a media noche.
Al momento de hacerlo, el diablo se asoma en una casa cercana.

El cuerpo desnudo del aprendiz es “pasado’” 0 sobado,
en este orden, con lo siguiente:

a) un sapo negro
b) un hambatu o rana
c) con la lengua del ganado (toro), que tiene que lamerle.

Si “aguanta’’, es decir, resiste el aspero roce de la lengua del toro,
puede ‘pasar’’ cualquier oficio, llegar a ser brujo o musico, apren-
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der cualquier cosa o recibir el don que pidiera al diablo. Si no
““pasa’’ la prueba, el sujeto se vuelve ‘demente”’.

El Chimborazo para curar el ““mal aire” el brujo frota el
cuerpo del enfermo con objetos pares: dos ajies, dos platanos,
dos naranjas, dos huevos crudos.

Si el enfermo tiene dolor de estbmago se le frota con
dos piedras o dos majauas de cerdo. Si no se utiliza dos objetos
se utiliza la media docena o ishkichunga chaupi 0 las dos medias
docenas 0 ishkichunga ishki chaupi.

Igual ocurre en Imbabura (lluméan, Peguche) donde los
objetos para curar son siempre en nimero de dos.

Segun Germéan Castafieda un alli yachak o '‘buen brujo”
debia cobrar doce sucres por la curaciéon. Por el contrario, a un
Hulla yachak ““brujo mentiroso” o “mal brujo’’ sélo le interesa
la mayor cantidad de dinero posible.

Simbolismos de la muerte

El verbo armana bafiar (se) todo el cuerpo’’ es el que se
emplea cuando se bafia a los muertos (existe también maillana
"bafiar (se) partes del cuerpo’’, takshana "‘lavar objetos y anima-
les, excepto el ganado’’).

En la zona de Calderdn, cuando se constata la muerte
de un individuo, hacen sentar el cadaver y o bafian “para que se
purifigue el alma’. Unos hombres toman el cadaver en wando o
parihuelas y con él dan vueltas alrededor de la casa ‘‘para que re-
coja los pasos’’. Lo entran nuevamente a la casa y 1o colocan en
la pared que da a la puerta. Los familiares mandan a hacer un
atald maés grande que los corrientes puesto que en éste, a mas
del cadaver se coloca toda su ropa vy sus enseres. Si es hombre, el
azadodn, la pala, una pieza del arado, dinero. Si es mujer, los en-
seres de cocina, agujas, hilo, etc.

La muerte es una continuidad, por ello, el difunto se
lleva consigo sus pertenencias, especialmente las mas estimadas.
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En esta zona, durante la velacion del muerto se juegan
juegos funerarios, especialmente uno llamado el hueso, especie de
juego de dados, en el que participan seis varones adultos. Se
apuesta dinero y con el dinero de los perdedores se compra la be-
bida. De los "apostadores’’ se seleccionan cuatro wagras 'toros’’,
quienes cargan al viudo o viuda le dan un paseo, posteriormente,
ellos conduciran el cadaver al cementerio. Esa noche se toma chi-
cha de jora, trago y la comida consiste en mote, papas, mazamo-
rra de maiz con carne, y Gltimamente ademds, arroz, fideo y ave-
na.

Después de la velacion sale el cortejo hacia la iglesia.
Adelante del cadaver va una persona que lleva el “"guion’’: una
bandera negra con una calavera. Antiguamente esta persona iba
tocando una campana, anunciando el cortejo.

En la iglesia, los ritos son los regulares. Terminada esta
ceremonia amigos y familiares salen llorando, o mejor entonando
una especie de canto en el cual se exalta las cualidades del muerto
0 se recuerdan episodios de su vida.

Después del entierro, el cortejo vueive a la casa del di-
funto, conducido por los wagras. Estos se pintan la cara de negro,
se amarran la cintura con fajas y “‘van llorando como toros’ vy
“mochando” (imitando dar cornadas) a los acompafiantes.

Si la familia del difunto tiene disponibilidades econdmi-
cas, los wagras escogen un animal para hacer la comida funeraria.
Si por el contrario es pobre, los wagras solicitan a los amigos y ve-
cinos de la comunidad, comida o dinero. Con el dinero compran
un chivo o un borrego.

En Imbabura {zona de tluman) también se efectla este
bafio purificador a adultos y nifios. Si se trata de un hombre, el
cadaver es bafiado por hombres y si es mujer, por mujeres. El ca-
daver desnudo es sujetado de pie. El agua contiene claveles rojos
y rosas. A continuacion es vestido con ropa limpia. El bafio y el
cambio de ropa, segin German Castafieda es “‘para que se vayan
todos los pecados”’.

Como en muchas otras partes de la Sierra, la noche de la
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velacion se juegan juegos funerarios. En esta zona un “jefe’’ co-
manda las plegarias de todos los asistentes. Reza casi durante to-
do el dia, casi hasta la media noche. A esa hora reune a todos pa-
ra "jugar el juego de los muertos”. Este juego consiste en enne-
grecer {con hollin por ejemplo) un lado o cara de una mazorca de
maiz, en sentido vertical. De la Seccién ennegrecida se toman do-
ce granos y doce de la seccion sin pintar. Estos granos funciona-
rén a manera de dados.

Los jugadores son tres parejas de hombres, cada pareja
se coloca frente a frente, pero los seis hombres forman una espe-
cie de circulo. A la orden del maestro rezador, comienzan a tirar
fos granos, en turno. Si de los doce granos salen siete del mismo
color, el jugador gana. Es decir para ganar cada turno el nimero
de granos del mismo color debe ser superior a la mitad de la do-
cena negra o blanca. Estas jugadas se van sumando. El juego fina-
liza si salen doce granos negros © yana wasi “‘casa negra’’ o doca
granos blancos o yurak wasi ‘‘casa blanca’. S6lo se gana por pa-
reja, no individualmente. Los perdedores son sometidos a pruebas
impuestas por el maestro rezador. Las pruebas o castigos general-
mente son jocosas y constituyen una especie de diversion para los
acompanantes.

Si el muerto es un bebé, en lugar del juego, durante toda
la noche se baila el fandango. Este baile es ejecutado por los pa-
drinos de bautizo o si éstos no tienen la habilidad suficiente, los
padres contratan a una persona con la aptitud para hacerlo.

En toda la Sierra en dia de difuntos es un dia importan-
te y aunque el culto tiene diferencias regionales los rasgos esen-
ciales son los mismos.

En la zona de Calder6n, desde la vispera, a partir de las
doce de la noche se hace la “‘velacion’ de la tumba, es decir se co-
loca velas y se reza toda la noche. Ultimamente se estan colocan-
do solo ofrendas florales. En el cementerio, las mujeres sentadas
en circulo alrededor de la tumba reparten una comida especial: el
uchukutu una mezcla de alverjas, mote, papas, aderezadas con
una salsa de mani, achiote v aji. A veces hay carne de cerdo o ga-
lina.
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En general se lleva los alimentos que en vida le gustaron
al muerto y se cree que éste también participa del banguete. Se
sirve igualmente la ‘‘colada morada’’, mazamorra, dulce hecha de
maiz negro, “agrio’’ de chicha de jora y yerbas aromaéticas. Esta
colada se acompana con pan, especialmente con las wawas 0 mu-
fiecas de pan.

La sefora de Becerra indicaba: '‘Los indios creen que
una mufieca representa un almita y hacen de rezar (rezan)"’.

Los familiares del difunto se brindan mutuamente estos
alimentos especialmente preparados ‘‘pagan’’ en comida a las “'re-
zadoras’ después de cada responso (un Padrenuestro y un Ave
Maria).

En Calderdn las personas que rezan provienen de las
comunidades cercanas de Nayén, Llano Chico vy del barrio quite-
fio de El Inca.

Ceramistas o mercaderes de ceramica provenientes de
Pujili vienen hasta Calderon vy a las afueras del cementerio se ins-
tala una especie de pequeno mercado donde truecan utensilios de
barro (ollas, platos . .. ) con maiz. Sélo los mestizos compran di-
chos objetos.

En Salasaca, provincia de Cotopaxi, el dia de finados se
celebra con algunas diferencias. La “velacion” dura dos dias. La
parentela llega desde las tres de la mafiana y se queda hasta las
seis de la tarde. Encienden velas, que se entierran sobre la tumba.
Este acto se hace a la madrugada, porque de lo contrario “‘el alma
va no recibe las ofrendas’”. Las velas méas profundamente enterra-
das son las que “‘alumbran a los muertos gue viven en las tinie-
blas”.

La familia se coloca alrededor de la tumba vy alli ponen
la comida de predileccion del difunto: aji, cuyes, papas, mote,
platano, pan. La comida solo se come mas tarde, después ‘‘que el
a!ma ha comido’. De modo que son “las sobras del alma’’ lo que
se sirven amigos y familiares. Se bebe chicha de jora, aguardiente
de cafia y vino que la chicha, se coloca en vasijas de barro muy
peguefias, a medio llenar. Cuando no se bebe, las vasijas estan
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semi enterradas sobre la tumba. La chicha (o vino) se riega o so-
pla en forma de cruz sobre la tumba para que “‘el alma la absorba
y se alimente” y ademas se purifique. Se bebe segiin un informan-
te indigena “‘porque el aima tiene frio y por que el que esta ente-
rrado ha ordenado asi”’.

Segin Angel Chuquilema, de 55 afios, después de la
muerte hay una nueva vida, por eso los antiguos decian que era
necesario llevar no sdlo lo indispensable sino lo méas apreciado.
Hasta hace unos 40 afios, afiadio se enterraba al difunto con to-
das sus pertenencias, especialmente con los aperos de labranza.
Actualmente sblo se coloca en el atalid toda su ropa. La ropa de
un difunto no se podria usar porque significaria falta de respeto
y el muerto lloraria al lado de sus familiares. Hasta hoy, en vida
se anticipa a la familia qué alimentos llevar a la futura tumba.

Antes de retornar, los familiares dejan en una pequefia
vasija el uchukutu para que el difunto pueda comer, en ausencia
de la familia. Cada murfieca de pan es un alma. ""Con pan vine y
con pan me voy'’' es el dicho y por ello colocan pan en las tum-
bas. El pan es el alimento fundamental de! difunto. En cuanto
a la chicha de jora, un informante explica que Dios habia puesto
dos granos de maiz en el mundo, por eso, de 10s granos de maiz
se hace la chicha y en el dia de difuntos se coloca en la vasija
porque es la bebida apetecida por el muerto.

Terminada la ceremonia del cementerio la familia va a
una de las casas y alli se sirve comida (solo ahi se toma la colada
morada) y bebida. Se come pan, cuy, gallinas, papas, mote, al-
verjas, maiz tostado (Kamcha), chicha y chawar mishki.

Los santos protectores o defensores de las almas son
““Mama Carmen'’’, para las mujeres “Taita Jusi’’ (San José) para
los hombres y el “Nifio Manuel” o “‘Manuco’’ para los nifios.

Actualmente sblo los catdlicos mantienen los ritos; los
protestantes no comen ni beben ni hacen “ofrendas’”. Sélo visi-
tan las tumbas, en silencio. Dejan flores y tarjetas. Ya no entie-
rran a los muertos en la tierra sino en baévedas, como los “‘blan-

X
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A causa del ._iiemoto del 5 de agosto de 1949 se des-
truy6 el antiguo cementerio de los salasacas y se tuvo que cons-
truir uno nuevo, en otro sitio. Segun un informante, antes de re-
construir el viejo cementerio de los salasacas ‘el monte bramaba
y habifa dicho que tenian que morir cuatro indigenas cada dfa”.
Ahora, cada aniversario se hace una fiesta.

El matrimonio: practicas simboélicas

La dinamica de las relaciones capitalistas no ha signifi-
cado necesariamente la destruccion del simbolismo ritual del ma-
trimonio.

E! matrimonio seria la totalidad a partir de la comple-
mentariedad de los opuestos.

Existe en la lengua quichua la particula —ntin que signi-
fica precisamente eso. Esta particula se aplica a todo lo que es
par o simétrico, o a lo que expresa identidad o intima fusion, pe-
ro dentro de la unidad.

Asi por ejemplo en el cuerpo humano:

fnawindin “los (dos) ojos"”’
rigrandin “los (dos) brazos"”
chuchundin "los (dos) senos’’
lulundin "“los (dos) testiculos’

En lo moral: umandin quiere expresar dos cabezas o dos
pensamientos o voluntades que se conjugan al unisono.

En un brindis de dos personas unidas profundamente se
dice ishkandin,

lLas prendas de vestir que se usan solo de dos en dos al
mismo tiempo, como las fachalinas de las mujeres se dice facha-
linandin.

En Cafar, las dos polleras, pollerandin, las dos borlas
que adornan el sombrero del hombre bulandin (de bola) o ru-
padin, etc.
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Los nombres de las comidas o los colores indisoluble-
mente unidos igualmente aceptan la particula - mtin, por ejem-
plo: fiunushanundin ‘café con leche’ {lit. “leche - café - uni-
dos”’).

En la organizacion familiar la mujer es para el marido su
warmindin y el marido para !a mujer su kusandin; son churindin
ios hijos con respecto a los padres.

En el quichua ecuatoriano la forma yanatin expresa
“conjuncion de dos”. Platt (1978-b, 1096) refiriéndose a su uso
entre los Macha bolivianos dice gue yanantin se forma de la raiz
yana “‘ayuda’’, “ayudar’ y de --ntin, |0 que significa citando a
Donald Sold o “inclusivo, con implicaciones de totalidad, in-
clusion espacial de una cosa en otra, identificacion de dos ele-
mentos como miembros de la misma categoria’’. Lo opuesto a
yanantin es chhula (chulla en Ecuador) “lo impar, desigual, ine-
xacto, incompleto”’.

El matrimonio (véase Kusandin-warmindin) es por (o
tanto unicidad y diferencia. El soltero estaria solo, aislado, cri-
ticado socialmente. Por ello dificitmente ocurren las separacio-
nes de las parejas y son practicamente inadmisibles los divorcios.

Uan pareja quichua por las reglas juridico morales de la
’sociedad nacional'’ tiene en rigor que pasar por tres ceremonias
sucesivas:

a) el matrimonio prescrito por la cultura
b) el matrimonio por las leyes civiles
c) el matrimonio eclesidstico

Cuanto mayor es el grado de aculturacidn menor es la
importancia que se da al primer matrimonio y viceversa.

En Imbabura, segin el quichua sefior Alejandro Montal-
vo, el primer matrimonio es el de “prueba’” o apanakushka v el
eclesiastico es el llamado ““‘matrimonio completo’”.

En el apanakushka el hombre prueba a la mujer vy se sa-
be si es buena mujer si se ha quedado embarazada (ademas de las
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habilidades demostradas en las tareas domeésticas). Si el varon
prueba que no es una buena mujer, la puede rechazar. A la inver-
sa no ocurre nunca. Sin embargo, esta posibilidad del hombre es
mas tedrica que practica.

El matrimonio civil no tiene ninguna particularidad. A
veces éste se acelera cuando la mujer esta punto de dar a luz, para
evitar la ilegitimidad del que va a nacer,

El matrimonio eclesiastico ocurre por lo menos un mes
después del civil y lo regular es que se efectle a seis meses de és-
te.

Algunas ceremonias gque antes de incorporar el matri-
monio civil y religioso pertenecian solo a la legitimacion del pe-
riodo de prueba ahora se realizan en el matrimonio eclesidstico.

En Imbabura el matrimonio eclesiastico tiene las siguien-
tes facetas:

a) el novio va a la iglesia acompafiado del fiaupador y {a no-
via de la fiaupadora (de fiaupa ‘'lo pasado, que esta ade-
lante, lo antiguo, lo original, lo primero, lo ancestral’’).
Estos dos fiaupadores no se separan de los novios porque
los “‘guian’’.

b) _Terminado el ceremonial catélico la pareja de faupado-
res y {a comunidad llevan a la novia desde su propia ca-
sa hasta la casa del novio (confirmaciéon simbdlica de la
patrilocalidad).

La novia tiene envuelta a la cintura dos sogas, de apro-
ximadamente ocho a diez metros cada una. Una punta de la so-
ga estd hacia adelante y la otra hacia atras. La gente, que se ha
colocado delante y detrds de la novia, en hilera, tira los extre-
mos de las sogas con enorme cuidado, porque si éstas se rompen
es presagio de desastre en el matrimonio, de separacion . . .

El tirar de la soga en las dos direcciones opuestas (ade-
lante/atras) y el modo de envolverias a la cintura de la novia,
guien es conducida asi a la casa del novio, simboliza ‘'la entrada
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de la fecundidad a la casa del novio”. Una variante de la misma
region consiste en que al novio y la novia estan atados a la cintu-
ra con una misma cuerda y cada uno hala para su lado.

c) El mismo dfa, a las cinco de la tarde, se les hace acostar
a los novios, en una pequefia choza especialmente cons-
truida para el efecto. En ella s6lo pueden entrar los pa-
drinos, una pareja de casados. Los novios no pueden sa-
lir hasta el dia siguiente.

Los tres “alcaldes’” de la comunidad (el principal 0 més
anciano, el suplente y el de menor rango) vigilan ia puerta de la
choza nupcial ( o una casa cualquiera que cumpla con esa fun-
cidn pero que no pertenezca a ningun miembro de la familia) des-
de esa hora hasta el otro dia, para impedir la salida de los novios.
Los alcaldes no solo vigilan a los novios, cuidan también de que
no haya disturbios entre los familiares, amigos y asistentes a la
boda.

d) Al siguiente dia padrino y madrina van a la pequefia
choza, considerada como “la casa del novio”. El objeto
de la visita es ver el fiaibi mailla “io que se ha ensucia-
do”.

El novio “bafia” (aquf se usa el verbo maillana) a la no-
via las manos y los pies; la novia hace lo mismo con el novio, el
padrino con la madrina y ésta con aguel.

Hace algunos afios, segin German Castafieda, los novios
—y a veces los padrinos— se bafiaban pies y manos en la fuente
de la comunidad de San Juan. El flaupador los acompafiaba has-
ta alli con una cruz de claveles rojos. Correteaba a la gente y les
hacia besar la mencionada cruz.

En la actualidad las nuevas parejas han dejado de ir al
pogyo pero el ritual se practica en lugares como en la cantina lo-
cal. Llevan hasta all{ una palangana de agua con claveles rojos y
rosas y con €ésta novios y padrinos se lavan pies y manos. En
otras ocasiones el bafio ritual se efectla en la kancha de la casa
de novio, es decir fuera del area habitacional, ‘‘para que toda la
gente vea”.

74



Si sobra agua en el recipiente, la novia lo eleva con sus
brazos hasta la altura de la cabeza y arroja el agua hacia atras "‘pa-
ra que toda la gente se moje’’.

e) Después de esta ceremonia van a la casa de la novia,
guien “se fleva’’ a su novio. Alli el hombre recibe obse-
quios 0 Kamari (s). Esto es el halima aise 0 harima aise
{de hallma --) 0 también el novia aisa. La gente canta
“aqui viene la vaca fecunda. . ."".

Los Kamari son siempre en niimero de dos © en pares de
dos, Para Manuel Naula la ceremonia en Chimborazo es similar.
Cuando le pregunté porqué los Kamari eran en numero de dos,
respondid: “‘el dos es el numero de la salvacion'’. En Chimborazo
los Kamari se entregan a la novia, en realidad al padre de la no-
via. Los ricos reciben hasta cien (o cincuenta) pares de Kamaris.

La primera traduccion que Naula dio a Kamari fue la de
“cuyes’’, lo cual resalta la importancia que para el intercambio ri-
tual tiene este animalito.

En todo caso, los Kamari se alinean, por pares, y con
una especie de ordenamiento:

— dos pares de medios litros de aguardiente o trago,
—  dos gallos,

— dos platos de pan o de platanos,

—  dos platos de mote.

Después de esto se colocan indistintamente los produc-
tos, aungue siempre en pares.

En Bolivar (Coloma, Soto, Yanez, 1979, 157) previa la
aceptacion formal por parte de los padres de la novia, el novio y
sus padres tienen que llevar los kamari (aguardiente, mote, pa-
pas, cuy) al padre de la novia. Los kamari son entregados de dos
en dos. El futuro suegro puede negarse a la boda, pero al hacerlo
tendria que devolver los kamari, |0 cual raras veces acontece. Con
todo, si el padre de la muchacha no accede la primera vez, el j6-
ven debe recurrir a la mediacién de ankil (angel) shimi “boca de
angel”, para gue en un hermoso y convincente discurso que re-
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lieve las virtudes de los dos jovenes se logre el consentimiento del
padre de la mujer.

En Imbabura el angel shimi es seleccionado entre los
amigos o compadres de la familia de la novia. A menudo hace el
papel de mediador el aicha taita o padrino de bautizo de la mu-
chacha.

En la zona de Calder6n, dofia Rogelia de Becerra resu-
mid asi su propio matrimonio (matrimonio “blanco’) ocurrido
hace unos 50 afios:

a) Se casaron al son del tambor vy el pingullo. Los novios
estaban cubiertos de la cabeza a los pies con una sola
manta, mientras los padrinos llevaban velas encendidas.

Esto se llamaba la ““velacién’’ y el que estuvieran cubier-
tos se explicd como una préctica que impedia que “’los guaguitos
no se enzurrunaran’’, esto es, tuvieran dificultades para nacer.

b) El cortejo fue hasta la casa de la novia. Cada familia in-
vitada llevaba una malta (cantaros cuya capacidad no es
menor de 20 litros) de chicha y una botella de trago.
(En la fiesta hubo unas cien maltas de chicha y unas mil
botellas de trago. La fiesta en si dur6 una semana).

Al medio dia se ofrecio la comida. En una lona de varios
metros de largo se colocd: un quintal de mote, uno de alverja, un
tercio de papas. Para los ““blancos’’, en una punchera habia mo-
te, papas, cuy, gallina y huevos duros (cocidos).

Un “capitdn”, “‘un indio nuestro”, aclaré dofia Rogelia,
hacia sentar a los invitados, daba la sefial de santiguarse y bendijo
la comida.

En los matrimonios de “blancos’’ adinerados, los platos
y licores, asi como el namero de convites, era diferente, Asi, el
primer dia la comida era ofrecida por la novia, el sequndo, por los
padrinos y el tercero se hacia ‘el calentado’’, comida ‘‘pagada’’
por la cocinera, en el sistema de jochas. Este se llamaba ‘‘dia de la
cocinera”.

76



c) Al dia siguiente, se tratara de “blancos’” o de “‘indios”’
los padrinos amarraban o mejor rodeaban con fajas a ca-
da uno de los novios en sendos pilares de la casa de la
novia. El novio era sujetado por dos mujeres y la novia
por dos hombres. A continuacion habia una especie de
prueba de destreza en la cual la meta consistia en zafar-
se v salir en carrera hasta la casa de los padrinos. Ganaba
quien llegaba primero. El perdedor tenia la obligacion
de ofrecer la bebida de aquel dia.

Los datos recogidos en estas zonas, pese a sus diferen-
cias, tienen rasgos comunes:

— el agua, simbolo de fecundidad

— el dos y la nocion de complementariedad sexual
(los kamaris, los dos postes, las fajas haladas en sen-
tidos opuestos, los padrinos y amigos divididos en
bandos de hombres y de mujeres.

— el tres (los tres alcaldes) o sus multiplos (seis, doce)
cumple también funciones simbdlicas cuya logici-
dad aln parece oscura. Zuidema (1977, 1978—a,
1978-b) y Harris (1978—a) sugirieron un pasaje del
"binarismo’’ al “triadismo"’.

La vegetacion: animacion y simbolismo

En la cultura quichua toda la naturaleza esta animada,
personificada. Los arboles y las plantas actdan en la vida real y
sus actos se entremezcian con los actos cuotidianos de los hom-
bres.

El arbol (la planta en general) es personificado. Segdin
Manuel Naula, en Chimborazo sus nombres son:

yurak "arbol”

yurak uma ""cabeza del arbol"” (copa)

yurak fiawi ""cara del arbol”’ {las puntas de las ramas)

yurak wiki ""lagrimas del arbol” {cera)

yurak shungu ‘‘corazon del arbol” (anillo céntrico o célula nu-
clear)
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yurak maki ““mano del arbol”’ (las ramas)

yurak kunga  “‘cuello del arbol’’ (término de los troncos)

yurak wiksa "barriga del arbol" (la parte més gruesa del tron-
co)

yurak washa “espalda del arbol’’ (la parte posterior del arbol,
tomando como referencia la posicion del obser-
vador)

yurak sampi “rodilla del arbol” (mas o menos la mitad del
tronco)

yurak chaki "'pie del arbol’’ (el tronco, a ras del suelo)

Tal nomenclatura es generalizada en toda la Sierra.
Para el mismo Manuel Naula:

"Los quichuas tienen la creencia de que un arbol de va-
rios afios tiene algunos espiritus malignos y los arboles
son (sirven) para esconder a los ladrones. Por este con-
cepto pocas familias tienen arboles sembrados. Estos ar-
boles son un peligro para los nifios y personas descono-
cidas, (quienes) pueden coger mal aire o espiritus ma-
los".

El Kishiwar y el lechero

El Llinllin es la morada de los duendes, €l pinllu es el ar-
bol de la sabiduria, el sauco el arbol de las almas.

Dos arboles, por su funcién ritual merecen especial aten-
cion: el kishiwar y €l lechero.

El Kishiwar (o /kiziwar/) es el ““arbol de dios"' y su culto
se ha encubierto bajo el formalismo catdlico. Asi, en el comuni-
dad de Cuicuno, Cotopaxi, la enorme capilla del sefior de Cui-
cuno se levanté junto al kishiwar. Este es un santuario que atrae
el peregrinaje de toda la provincia e incluso de otras.

En San Antonio de Pichincha y en Pomasqui, provincia
de Pichincha, se rinde culto al Sefior del Arbol y éstos son santua-
rios donde se encuentra el Kishiwar. Al pie del &rbol sagrado se
deposita ceras, flores, figuras de pan, como lo anotan los Costa-
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les (1966, 144).

El lechero es objeto de culto en casi toda la Sierra. Su
nombre se debe a una sustancia lechosa o yurak wiki ‘‘lagrimas
blancas’’ que secreta.

Segln Alejandro Montalvo de Imbabura, el lechero:

“"Es como el llamado especial de algin idolo. Resiste y
se enraiza donde quiera que esté. Se utiliza para todo:
para cercas, los pilares de la choza, los tendederos de |a
ropa. Da goma, que sirve para pegar y cura las enferme-
dades del oido, la sordera”.

"Tiene vida, nunca se muere vy se utiliza por eso para l4-
pidas y cruces. Da vida al que estd muerto”’.

"El lechero se arranca y sigue viviendo. El lechero se
siembra en sitios considerados como peligrosos vy da
cuenta del diabio. Es para contrarrestario’’.

"Si un nifo pasa cerca del lechero, le puede dar mal de
aire’’.

Del lechero se cuelga —en pares— cosas de comer, como
ofrendas. En Salasaca, Cotopaxi, se colocan piedras al contorno
del lechero y se pide a los curas que alli den misas. Al pie del le-
chero se entierran a los nifios pequerios, bajo la presuposicién de
gue éste permite la continuidad de la vida.

En Chimborazo, Manuel Naula afirmaba que una perso-
na “‘endemoniada’’ puede '‘traerle’’ {transmitirle) la enfermedad
al lechero, que se pone "“bravo”. Si una persona sana acierta a pa-
sar por ahi, le da esa enfermedad y le aparecen ronchas. Al le-
chero se le dejan ofrendas, comida por ejemplo. Las personas im-
portantes que han existido se reencarnan en él.

Como en Imbabura, se enrollan sus hojas, que se calien-

tan vy esa "leche’’ se pone en los oidos para curar la sordera. (el
cerumen). Sirve igualmente para curar las micosis.
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Las Plantas

Las plantas tienen las mismas cualidades que los seres
humanos, incluso la funcion del habla.

En Gradas Chico, provincia de Bolivar, segun el estu-
diante quichua Agustin Amagandi: ““anteriormente se oia que to-
das las plantas tenian dolor en el momento de cortarles las ramas.
Habia conversacion entre ellas y habla mono6tona’’. Actualmente,
sefiala, puesto que las viejas tradiciones estan en desuso, las plan-
tas han dejado de hablar.

En la cultura quichua el maiz esta entre las plantas mas
importantes, no s6lo por constituir un alimento fundamental, si-
no y sobre todo, por su relacidon con el mundo del ritual.

Del maiz se obtiene la chicha mas apreciada vy sus dife-
rentes tipos integran las comidas festivas: “’bodas” y "'medianos”’,
presentes en las ocasiones mas importantes: el matrimonio, la
muerte, los kamaris a los lugares y arboles sagrados.

El maiz tiene generalmente un buen precio en el merca-
do y aquel que se lo destina al trueque se lo puede intercambiar
practicamente por cualquier producto, sea agropecuario o elabo-
rado.

Anteriormente se sefialé el trueque de ceramica por
maiz, en Calderén. En Tupu, Cotacachi, los que viven en la parte
baja 0 urin, lo intercambian con papas, ocas, mellocos, etc. de la
parte hanan. También en las comunidades bajas del borde del la-
go San Pablo intercambian maiz con los tubérculos y cereales de
altura e incluso con borregos y cerdos pequefios criados por los
pastores de altura. Los propios cultivadores de maiz intercambian
su producto con ceramica v tejidos de sus comunidades vecinas.

El maiz, como se sabe, se cultiva en las tierras bajas, de
ahi que los campesinos indigenas de las partes altas busquen te-
ner en posesion o al partir o por mecanismos de compadrazgo el
acceso a tales pisos ecologicos.

Las actividades relacionadas con el maiz tienen un pro-
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fundo contenido ritual que, pese a las variantes regionales, no de-
jan de exhibir rasgos de identidad explicables por la transmision
cultural de uno de los cultos agricolas mas importantes.

Segun el peruano Juan Antonio Manya (1971, 47) en el
Incanato el sembrio del maiz o sara tarpuy comenzaba con el tar-
puyraymi “‘fiesta de la siembra’’, en los primeros dias de agosto.
El autor sefiala:

“. .. El Inca, frente a su pueblo, hacia una venia para
pedir permiso al Dios Sol; luego hacia el tinkasqa con
fiawinaghay y brindaba con una apetecible chicha. En-
tonces, con la chakitajilla, habria la tierra, tomaba un
pufiado de tierra que besaba con amor y respeto antes
de entregaria a una ajlla. El willag Uma o sumo sacerdo-
te lo alcanzaba semilla escogida que el Inca introducia al
hoyo junto con abono.

Terminado el rito, anunciaba el inicio de los sembrios, vy
se realizaba una fiesta, en augurio de una buena cosecha
y de la prosperidad del Imperio”.

El citado Manya (1971) registrd el sara tarpuy en Vil-
canota; Luis Dalle (1971) el kutipay o segundo aporque del maiz
en el Departamento del Cuzco, provincia de Paruro y, Faustino
Mayta Medina (1971) la cosecha del maiz en Yucay. Cada una de
estas actividades contiene rasgos y elementos rituales muy simila-
res, como el culto vy las ofrendas a la pacha mama para obtener
una cosecha generosa.

En el Ecuador aln subsisten, aunque tal vez mas debili-
tados, simbolismos y elementos rituales relacionados con el cul-
tivo, cuidado, cosecha y almacenamiento del maiz.

El maiz, como las otras plantas, es un ser viviente, hu-
manizado.

Segin Amagandi (de Gradas Chico, Bolivar) las hojas del
maiz representan los brazos; los pies, estan cerca de la raiz; tiene
cuello, cabeza, corazon. Los nudos que tiene la cafia, representan
la edad en aiios. El choclo se puede dividir en mama y wawa; és-
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-te Gltimo es més pequeiio vy se localiza debajo de la mama. Los
retofios que salen de la raiz de la misma planta son considerados
como nietos.

El maiz es concebido como femenino: mama sara, pero
el morocho y los maices no productivos, son considerados como
masculinos.

"’El maiz —afiade Amagandi— mueve sus brazos cuando
el viento sopla levemente. Parece una multitud de gente en un ce-
menterio y se asemeja a muchas almas sembradas en ese espacio”’.

En la zona de Calderén {(Pichincha), la cosecha de maiz
que ocurren entre los Ultimos dias de julio y los primeros de sep-
tiembre, es un acontecimiento importante que se celebra con una
fiesta y una comida especiales.

Segun la sefiora Eva de Molina, si se trata de chacras cul-
tivadas “al partir’’, el partidario ofrece al duefio de la tierra el
mediano, gque consiste en papas, arroz, cuy o gallina, palanque-
tas y chicha de jora. Ademds ofrece sopa de arroz y carne seca.
Al término de la cosecha los partidarios se dividen el maiz a me-
dias.

Los medianos segin la sefiora Rogelia de Becerra, sblo
se ofrecen en la cosecha de maiz. E! mayordomo de la hacienda o
en general el duefio de la tierra, encabezaba el festejo, iniciando
un paseo por la chacra. Vestia un poncho grande, al que se co-
sian naranjas y botellas de aguardiente. Este varén adulto iba se-
guido de un nifio pequefio, igualmente vestido con un poncho. El
nifio era generalmente un vardn de la familia de los duefios de la
tierra.

El ya antes citado sefior Becerra sefiala que durante la
cosecha un pingullero tocaba el tono “pata de raton’’. Al termi-
nar la cosecha y repartir las raciones de maiz y los pagos a los
trabajadores, el duefio de la tierra daba inicio al haichima o ha-
chma que es el canto de agradecimiento a la tierra y al patron. Es-
ta especie de himno es cantado por las mujeres y coreado por los
hombres.
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Segun la indigena Maria Collahuazo, de la comunidad de
Collas en la misma zona de Calderdn, elta misma es una de las Ul-
timas cantoras de haichima en ja region. Ya no se canta desde
1964, época de la primera ley de Reforma Agraria. Al desestruc-
turarse algunas tradicionales formas de tenencia de ia tierra se
perdio este y algunos cultos agrarios. De cualquier manera, en
Corpus de 1979, se "representd’ el haichima en la cabecera pa-
rroquial de Calderon, pero ya como algo folklérico.

En las cosechas de maiz se practicaba y se sigue practi-
cando el mishado 0 misha, que consiste en descubrir una mazorca
de maiz que tenga uno o dos granos rojos o mishas, Un solo grano
representa un soltero; dos granos representan una pareja de casa-
dos, un grano gris representa un viudo (a). La persona que encon-
tré un misha soltero, solo puede mishar a un soltero {a); quien
encontrd una mazorca de dos granos, mishard a un casado (a) y el
que encontrdé un misha viudo, solo podra mishar a un viudo (a).
Quien tuvo la suerte de encontrar una mazorca con las antedichas
caracteristicas dira al otro “te mishé’’ y éste tiene la obligacion
de agasajarlo con comida o “retribuirle’” con maiz o las dos cosas
simultaneamente.

Existe también ia misha secreta, que no es de color. Una
misha secreta es la que tiene la hembrilla o retofio hacia atras de
la tusa o corozo. Una misha secreta con una hembrilla simboliza
un soltero y servird para mishar solo a un soltero; una misha se-
creta con dos hembrillas es una misha casada y con ella solo se
misha a los casados.

Un informante sefialaba: “la misha mas bonita es la ro-
ja, con dos granitos”, 1o que simboliza el estatuto estético de la
pareja humana y del matrimonio.

De otro lado, el maiz es simbolo de la feminidad, de la
productividad de la tierra y de la abundancia. La feminidad sin
embargo solo se concibe conjuntamente con su contraparte mas-
culina: (el haichima cantado por mujeres y coreado por hombres;
las dos fajas con que las mujeres amarran a un varon, la misha ca-
sada . . . Es lo femenino y lo masculino lo que permite la unidad
y el equilibrio.
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APENDICES

Los cerros

1.

Leyenda Salasaca: Urkuguna munda
Tomado de: Urdimal Tiempo Munda 1975

Naubaga mama abuilabish, Cotopaxi-bish rucu Chimbu-
buj payagunami gashca/ Naupa tiempo ga rucu Chimbu-
ga yuruj caballobi sicashca, manchanai jatun acpana tu-
tuyashami purirga. Chai acapanada ricusha, gentegunaga
rirgami:

i Na ruku Chimbubi rin !

Rucu Chimbuga purijllami garga Mama Ahuilamun, Co-
topaxi mun ricungabuj.

Siempre fiauba tiempoga urdimal cuinta gashca. Cunun
tiempo gunaga na ima pasanchu. Na mushuj tiempomi
tucun.

De los cerros

"“En los tiempos antiguos ios cerros Tungurahuay Coto-
paxi eran los amantes del cerro Chimborazo. En esos
dias el viejo Chimborazo andaba montado en un caballo
blanco, envuelto en un enorme remolino de polvo. Al
verlo pasar, la gente decia:

— i Ahi va el viejo Chimbo !

El viejo viajaba a visitar a sus enamoradas, la Tungura-
hua (la mama Abuela) v la Cotopaxi.

Aquello sucedidé hace muchos afios, en los tiempos urdi-
males (41). Ya no pasa nada entre los cerros. Los tiem-
pos han cambiado y ahora vivimos en tiempos moder-
nos'’.

Leyenda Salasaca: Pufiu siqui Urcu
Tomado de: Urdimal Tiempo Munda, 1975
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Nauba tiempoga cai fiucuchij lado urcuga pufiusiquimi
gashca. Shinasha na yacuda charin maijin urkubish. Shuj
punila Taita Dios yacuda cuj uras pufiushca.

Chi urcu pufnusiquigunaga cunungama yacuda mana cha-
rinchu. Napufiushcaquiga yacuda charijmi ganchijmurka.

Chai Manguigua siquiguna, Catitahua siquiguna, chai
Chulcu Hugicu ichiguna, chi utcu pushtugunama yacuda
charinmurga. Jahua Quinlli Urcubish cuchamani tiyan-
murga, Chai Pato Lomabis, chai Niton Cruz Lomaguna-
bish charinmumirga yacudaga.

Cununga ni ima yacu iliajmi tiyanchij pufiusiqui urku-
munda. Chai shuj urcugunaga yacunlilamigan. Cai fiu-
cuchibuj lado urucugunaga ni shuj shutu na charinchu.

Los cerros dormilones

Dicen que los cerros en nuestro alrededor eran dormilo-
nes. Por eso no tienen agua ninguno de ellos. A la hora
que Taita Dios entregd el agua, ellos dormian. Los dor-
milones hasta ahora estan secos. Si no se hubieran que-
dado dormidos, ahora nosotros tendrfamos agua.

Al pie de los cerros Manquihua y Catitahua y en las par-
tes altas de la quebrada Chulcu Huaicu hubiera habido
agua. Los cerros Quinlli Urcu, Niton Cruz Lomay Pato
Loma hubieran tenido lagunas.

Ahora estamos sin nada a causa de los cerros dormilo-
nes. Los demas cerros todos tienen agua; solo los nues-
tros no tienen.

Leyenda de Troje, Chimborazo: Los cerros y el trabajo
huma
Narrador: Manuel Naula Yapanqui

Segun los ancianos cuentistas los cerros tienen origen en
la ardua labor humana. En la época antigua toda la cor-
dillera andina era totalmente plana. Cuando los Incas ve-
nian del Sur, entonces, poco a poco, el Taita Inca fue



poniendo lampitas {(paladas) de tierra. Esto a través del
transcurso de los afios iba creciendo, formando las mon-
tafias y cerros enormes, chicos y grandes. Al esconderse
esas pampas de lo anterior (?), como cosa del diablo, to-
dos aquellos cerros se convirtieron y crecieron en for-
ma asombrosa. Luego, por medio a los cerros, por su al-
tura, el hombre los fue clasificando para denominarlos
como dioses. Por ende los indigenas van {a los cerros)
para su culto, hasta hoy"'.

Leyenda de Maca, Cotopaxi. Del cerro usukin
Traduccion espaiiola de Luz Maria de la Torre

Tomado de: Kaimi Nukanchik Naupa Rimaikuna Edi-
cion Experimental 1979

Makak kuchupi tian shuk urku, chaika Usukin shuti-
chishkami Kan. Naupa pachapika mama illinisa karanata
munarka nin, tukui urkukunaman shuk runpata. Urku-
kunaka rirka nin, runpata chaskinkapak; paikuna chai
runpata chaskishpaka uaillaiukmi tukurka. Shinami pai-
kunaka ashtauan uiuaiuk, khiuaiuk, uka iuk, millukuiuk,
papaiuk, saraiukpishmi tukurka. Mama illinisaka chas-
nami illakta kamarka. Kutin chai Usukin nishka urkuka,
Karana punchapika pufushpa sakirirka nin, paika mana
rir kallachu runpata chaskinkapak. Na chaupi puncha
chaiakpika paipish jatarishpa rirka nin mama illinisaman,
fia chaipi kashpaka: Nukamanpish shuk runpakuta Kui”
nirka; mama illinisaka nishka nin: "Mana charinichu, Ra
tukuita kurkani, kunanka rilla".

Chaimanta kai Urkuka Huchumi kan, mana ima uiua ku-
nata, mikunakunata, murukunata charinchulla pufiuisi-
ki kashkamantami nin.

Del cerro Usukin

En el fondo del Makak hay un cerro, su nombre es Usukin cuen-
tan que, el cerro lliniza, madre, queria dar a todos los cerros una
bola. Los cerros se fueron a recibir esa bola y cuando la tomaron
se volvieron verdes. De esta forma se convirtieron en poseedores
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de mas animales, hierbas, ocas, mellocos, papas y también maiz,
Asi la madre lliniza hizo crecer de lo que no hubo.

En cambio el cerro Usukin no se fue, se habia quedado dormido
ese dia que daba la bola. Cuando va llegd el mediodia, se levantd
y se fue al cerro lliniza y cuando estuvo alli dijo:

— A mi también deme una bombita.

Y el cerro iliniza le habia contestado:

— No tengo, va di todo, ahora vete no mas

Por eso dicen que este cerro es pobre, no tiene ni animales, ni
comida ni granos . . . Por ser dormilon.

5. Leyenda de Imbabura: Impakucha
Traduccion espafiola de Luz Maria de 1a Torre

Tomado de: Kaimi Nukanchik Naupa Rimaikuna
Naupa, fiaupapimi, maipi kunan Utapalu llakta, tiak karka nin,
shuk jatun kucha, chaika inpakucha nishkami karka. Shinapish
ashtauan fiaupapika chaipi mana iaku tiashkachu nin, chaipika
shuk jatun jazinta tiashka. Kai jatun llakta chaupipi shuk shina-
llatak jatun fan tiashka nin.

Shuk puncha Inti rupakukpi, shuk kuitsa, paipak mama kachak-
pi, shuk pailata aparishpa, chai fianta iallikushka.

inti ashtauan rupakukpi, kuitsaka junpisapa shai kushka kashpa-
ka shuk patapi tiarirka nin, pailata uriakuchishpa, paipak kimiria.
Shinapish, pailata tikrashpa rikukpika, chaupimantapacha iakuka
phauashpa lukshi kallarirka nin. Kuitsaka ninantami mancharish-
pa, pahuashpa rishka nin, mamaman chaita uillankapak. Chaika-
manka pailaka Na juntanshpa aitkushka nin.

Kuitsa, mamauan tikramunkakamanka, iakuka pailata juntashpa,
fia khicharishpa kashkami paipak kuchupi, shina kuchaiashpa.
Chaimanta ashtauan mirashpa katishka nin, rikukushpallatak. Na
iaku cahipi llaktata killpakukpi, paikunaka shuk urkuman ukta
uktalla rirka, chai kura urkumanta rikukukpi chai jazintaka illak-
tami iaku ukupi panparirka.

Chai kuchata mishukunaka "“San Pablo’’ nishpami nin.
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Impakucha

Antiguamente, donde es Otavalo, dicen que habia un lago
grande, llamado Impakucha. Pero ain maés anteriormente
—narran— ahi no hubo agua, sino una hacienda grande. En
medio de este pueblo grande, asi mismo, habia un camino
grande.

Un dia cuando quemaba el sol, una joven, enviada por su
madre, pasaba por ese camino cargada una paila.

Mientras quemaba maés el sol, y la joven sudaba cansada, se
quedd sentada en el borde de una pared. Bajo la paila y la co-
locd cerca de ella. Pero, cuando regreso a ver la paila, se dio
cuenta que de la mitad de ésta comenz6 a salir, saltando, el
agua. La joven se asustd mucho y corriendo fue a avisar a su
madre. Hasta eso la paila ya hab{a estado llenandose y cuan-
do regresaron el agua lienaba toda la paila. De ah{ siguio cre-
ciendo mas y mas. Cuando el agua inundaba la ciudad, las
dos se fueron muy rapido a un cerro y miraron desde alli
como tapaba la hacienda. A ese lago los mestizos le llaman
San Pablo.

6. Leyenda de Imbabura:
Traduccion espafiola de Luz Maria de la Torre
Tomado de: Kaimi Nukanchik Naupa Rimaikuna Edi-
cidbn Experimental 1979.

Kai urku uanprarak kashpaka tukui chai shuk urkuku nauan alli-
tak apashpa kausarka nin. Paikunauan pukllashpa, maimanpish
purinaman rirka, shina kushilla kausakushpa, shuk punchaka
shuk uarmi urkuuan riksi kallarirka, chai urkuka kutakachi shu-
timi, Shinami riksikushpaka fia pikuna ishkantin maimanpish pu-
rik karka nin.

Shina purikushpallatak shuk punchaka Inpapura urku chai urkuta
nirka: “’Kanta fiuka uarmi tukuchun nini”’, kutin uarmi urkupish
shinallatak ‘‘Kanta fiukapak kusa tukuchun munani’’ nirka. Shina
nishpa fiami ishkantinllami ashtauan purikurka. Chaimanta rasuta
ishkanti aparik karka.

Ishkantin shina kausakukpi uarmi urkupak kuchipika shuk lullu
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urku llukshirka, chatka, lana urkumi.
Chai urkuka Inpaurapak chirimi kan nin.

Chaimanta taita inpapura ruku tukushpa mana purita ushakurka,
ashtauan umatapish umatapish nanachita kallarirka uakinpika
umata pillurishkapishmi kan.

Del cerro Imbabura

Cuentan que cuando este cerro era todavia jOven, se llevaba muy
bien con los otros cerros. Con ellos jugaba e iban a pasearse a
cualquier lugar. Vivia asi muy feliz cuando un dia empezd a te-
ner amistad con un cerro hembra cuyo nombre es Cotacachi. Y
los dos comenzaron a andar {a pasear) por todas partes.

Asi, un dia, el cerro Imbabura le dijo a la Cotacachi:
— Quiero gue seas mi esposa

y asi mismo el cerro Cotacachi también le dijo:

— Quiero que seas mi esposo

Cuando se dijeron esto ya pasaban solo los dos. Por eso los dos
nevaban.

Cuando vivian asf, los dos juntos, en el fondo del cerro Cotacachi
habia nacido un pequefio cerro, es el Yana Urku (cerro negro)
Dicen que ese cerro es el hijo del Imbabura

De ahi, el cerro Imbabura envejecid, ya no podia caminar, le co-
menzd a doler la cabeza. A veces permanece envuelto la cabeza.

7. Leyenda de Troje, Chimborazo: Del fuego o Quién es Abue-
la?
Narrador Manuel Naula Yupanqui

Para la gente quichua Mama Nufiu es pues una mujer de la
casa duefia del fuego. Donde ella, no falta el fuego, pero en
algunas casas éste se apaga y toca pedir a los vecinos.

Al pedir el fuego se dice:

— Que regale, Mama Abila, o

— Que regale, Mama Nufiu

Sin demora se le da, al que pide el fuego
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En la provincia de Chimborazo Mama Abila es el cerro San-
gay, que nunca tiene apagado el fuego y que diariamente, en
dos pailas cocina el alma de los malhechores.

La Mama Nufiu es rica en plata y oro. Como Kamari (rega-
lo) le llevan ya sea un cuy negro O pPerro negro; también se
puede llevar una gata o gato negro. Pero los que odian a ri-
queza, cuando una perra 0 un animal de cualquier raza pare
{(cachorros) de color negro, los entierran vivos para que el
diablo no venga con sus tentaciones.

Por otro lado, la Mama abuela castiga a las almas de los mal-
hechores, segin los pecados cometidos. Poseen pailas ar-
diendo, con azufres la una, con aguas heladas la otra. Cuan-
do estas personas gritan “arrarrai’”’, les meten en agua friay
cuando gritan “achachai”’ les botan en la paila caliente. De
esta manera hacen sufrir a las almas de los malhechores’.

Las Plantas

1. Leyenda de Gradas, Bolivar. L.a mora
Narrador. César Amagandi

“Esta planta se caracteriza por varios aspectos: por tener
manos con qué asir las cosas, por ejemplo el poncho de un
campesino, la lana de una oveja, las telas fabricadas. . .

Las manos de agueila planta son las hojas vy los brazos son
las ramas, que estan dirigidas dispersamente para coger con
rapidez a quien pasa por su lado. La persona es detenida pa-
ra entablar con ella las conversas cuotidianas.

Un cierto dia la Mora se puso a conversar con un campesino

que estaba pasando por su lado. Le detuvo con sus manos vy
le pregunto:

— ¢qué haces amigo?
— aqui estoy cazando los pajaros vy los conejos

La Mora dijo:
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— Si, hay conejos, ique los cuido yo! Puedes coger unos
pOoCOS.

El cazador le preguntb acerca de unos pajaros que existian
cerca de esos matorrales.

La Mora respondio:

— Si hay, pero son de otro sefior. Yo no puedo decir nada
de ellos porgque no son Mios.

En ese momento la Mora se puso a conversar acerca de los
pajaros.
Esa vez dijo:

— Tengo visto cdmo comen los péajaros. Ellos comen las pe-
pitas vy los granocs, como arenas en el suelo.

— El picaflor se sienta sobre mi y otras aves se alimentan
de lo que yo produzco. He visto chupar la miel de ague-
lla flor a esa hermosisima avecilla que me encanta por su
color y el tamafio de su cuerpecito.

Todo eso decia al sefior, con quien detuvo la conversacion
para decir a la oveja:

— (A donde corres? quiero un poco de tu lana para que
mis picaflores hagan su nido, debajo de mi matorral.

Esto decia, mientras la oveja estaba con un pastor que estu-
vo pastando un rebafio en un prado donde habia este tipo
de matorrales”.

2. Leyenda de Gradas, Bolivar: El Maiz
Narrador: César Amagandi

"Antes de la llegada de los espafioles al territorio incaico, el
‘ r . . ’ s
malz tenia comunicacion con las demas plantas. Hoy dia se

conserva s6lo como un ser viviente. sin el habla’’.



3. Leyenda de Troje, Chimborazo: De la planta llamada na-

bo
Narrador: Manuel Naula Yupanqui

""Esta planta, el nabo, entre los quichuas es muy apreciada.
se le considera carne natural. Un alimento indespensable pa-
ra la gente pobre. Crece en todas partes, como mala hierba.
Sin embargo es tratada muy cuidadosamente al extraerla pa-
ra preparar los alimentos. )

Esta planta es un jéven muy simpatico. En la cabeza, un
sombrero blanco, adornado con cintillos negros; poncho ro-
jo, pantalon blanco y cargado de un acial britlante.

Si las personas no le tratan debidamente, este joven sube al
al cielo, presenta su queja a Dios Todopoderoso para que
mande castigos a quienes le dan tan inhumano trato.

El trato que deben darle es el siguiente: cuando se desea pre-
pararlo como alimento, todas las personas ya sean mayores
o ninos de cualquier edad deben cortarlo con la hoz o con
un cuchilio. No hay gue usar solamente las manos.

Gran parte de la gente quichua piensa que la mayoria de los
castigos de Dios, como la falta de lluvia, los robos, las grani-
zadas, las heladas y otros, surgen por la queja hecha ante
Dios por los maltratos (inferidos) a las diferentes plantas del
campo.

Por eso ios quichuas tienen el mejor trato posible para con
toda clase de plantas: cebada, trigo, habas, papas, quinua,
ocas, mellocos, mashuas . . .

Si se encuentra hortalizas o cereales regados por los chaqui-
fianes, 10s mas viejos nos ensefian a recogerlos, sea de la clase
que sean,

Si los hijos no obedecen, los padres tienen el deber de casti-
garlos duramente, hasta que aprendan a apreciar las plantas
o los granos. Si no aprenden como es debido, ésas personas
no son bien aceptadas por la comunidad en la que viven''.
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4. Leyenda del Troje, Chimborazo: El aji
Narrador: Manuel Naula Yupanqui

““Segun los quichuas el aji es como una persona. Indispensa-
ble para realizar toda clase de actividades. Es io que da fuer-
za y energia para realizar los trabajos fuertes.

Los grandes viajeros, los comerciantes, para su largo viaje
siempre llevan consigo el aji entre los fiambres.

Cuando los viajeros estan acompafiados por el aji, los demo-
nios, los ladrones y el mal aire no pueden hacerles nada,
aungue vayan por lugares silenciosos y que causan temor.

En ta sociedad quichua hay personas a las que no les gusta el
aji. A una persona asi se le considera como un gran mentiro-
SO y un cobarde.

En las fiestas, después de las bebidas y comidas se usa con
frecuencia el aji. Al comerlo, los hombres son considerados
como sumamente fuertes’’.

La familia
1. Leyenda de Gradas, Bolivar: Al nacer el nino y la nina.
Narrador: César Amagandi

" Al momento que nacia el nifio las aves cantaban de placer.
Los animales brincoteaban en las campifias verdes, sabiendo
qgue habia nacido un varén. Las palomas también estan ale-
gres cuando el nifio vino al mundo. Todo el pueblo se puso
contento diciendo que el hombre rompe las cadenas y des-
tina (dirige el destino) la suerte del pueblo, trabaja para to-
dos. Ademas, se distingue como patriota y guerrero, que lu-
cha sobre los demas.

Los pajaros gorjeaban en los arboles, las ovejas saltaban en el
prado. Los animales, mientras estaban comiendo, al oir gue
una sefiora habia dado a luz un hijo vardn, se identificaron



entre ellos. Las golondrinas llevaban la consigna de decir en
otro punto distinto, de donde salio la noticia, para ver cOmo
opinaban en otras regiones acerca del nacimiento de un ni-
no. La nueva se divulgd muy violentamente por las regiones
cercanas.

Los chirotes gorjeaban llenos de placer, diciendo las siguien-
tes palabras:

-~ Los hombres conquistaran nuevas cosas y nos daran tra-
bajando para nosotros {(trabajardn por nosotros). De esta
manera nosostros seremos felices cuando ellos trabajen
labrando la tierra.

— 1Y nosotros estamos aqui, sin poder ganar la vida! Tene-
mos que felicitarnos porque mientras nazcan los hom-
bres, habra mas comida para nosotros. Nosotros, 1o Uni-
<0 gue tenemos es la cancion melodiosa para formar una
naturaleza que les pueda agradar a ellos, no tenemos va-
lor para trabajar”.

2. Leyenda de Gradas, Bolivar: La rata
Narrador. César Amagandi

“Al nacer un nifio y al oirlo, saltaba de alegria. La Rati-
ta en el momento en que la sefiora estaba dando a luz, escu-
chaba con mucha atencion lo que conversaban en el cuarto.
Si decian gque es un varon pronto iba con la noticia para sus
vecinos, iba a avisar el sexo. Entonces, una vez, un amigo Pe-
riguito le preguntd a su amiguita Ratita, diciendo:

— ¢Qué ha dado a luz la sefiora? ¢Vardn o mujercita?
Entonces la Ratita le contesto:
— Varoncito

Se pusieron muy contentos con la noticia que les llevd la
Ratita a los hogares de los periquitos.

Entonces el periquito nos dijo:

— Ya tenemos quién nos de de comer a nosotros!
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3. Leyenda de Gradas, Bolivar: La montaiia cercana
Narrador: César Amagandi

"Habia nacido un nifio, la montafia al oir muchas conversas
de los pajaros y de otros tipos de animales también se ponia
a tronar todo el dia, diciendo:

Los hombres cultivaran sobre mi, romperan esas tierras tan
duras con los fuertes brazos que tienen ellos.

El riachuelo y las cascadas sonaban con el murmulio tan le-
ve, leve . . .

En el momento que nacia una nina, todo el mundo se ponia
mal. La nifia era mal recibida por todos, por varias circuns-
tancias y por ser débil.

Las ratas se ponian a decir vy discutir acerca de la nifia que
vino al mundo.

Ina rata, madre de algunos hijos, dijo asi:

— lgual que vo, serd la madre de muchaos hijos. Unicamen-
te servira para la procreacidn de los hijos, no para traba-
jar y producir granos para mantener a todo el mundo,
como el hombre,

Al oir la noticia de que en cierto hogar habia nacido una ni-
fia, ya no saltaban de alegria sino que se ponian tristes. Ya
no habia la satisfaccidon que hubo en el nacimiento anterior.

Una Rata dijo que las mujeres solo amontonan los hijos en
la casa y vegetan sin producir en el medio.

Ni la montafia se ponfa a tronar ni los rios sonaban.

Es verdad gue en en el mundo de los indigenas no hay mu-
cha alegria cuando una sefiora da a luz una nifia porque ese
hogar no puede progresar en los trabajos que se presentan
tan duros en el campo. Otra de las causas es porque las mu-
jercitas no hacen mucha vida con sus padres, muy pronto
forman sus hogares'’.



NOTAS

(1) Murra (1972; 1978 - b) sintetiza su teoria del “"archipiélago
vertical’ en lo siguiente: (a) cada etnia procuraba controlar el
acceso a los productos de un maximo de pisos ecoldgicos. Estos
pisos 0 nichos estaban alejados de los nucleos del poder hegemé-
nico, pero generalmente el control partia de las tierras de altura
hacia la costa y la yunga o selva; (b) el grupo hegemoénico del al-
tiplano mantenia grupos permanentes en los nichos alejados. En
un mismo nicho convergian grupos multiétnicos que aprovecha-
ban los recursos. Cada etnia es una “‘isla’”’ y el conjunto un “ar-
chipiélago”. Una etnia de este modo tenia acceso a variados re-
cursos de diferentes fatitudes; {(c) las relaciones entre los nucleos
eran de “'retribucioén vy reciprocidad’’, afianzadas a través de alian-
zas matrimoniales. Antes de Murra el fendmeno fue estudiado
por Ramiro Condarco Morales (1978) quien elaborara entre 1970
y 1971 e incluso desde 1967 - 68 algunas hipdtesis anélogas a las
de Murra.

Sobre la reciprocidad andina ver también: Alberti y Mayer (1974,
13-33); Mayer (1974, 37-65); Mayer y Zamalloa (1974, 66-85).
Sobre el parentesco y la reciprocidad: Isbell (1974, 110-152).

(2) La nocion de mitayos y yanaconas remite a grupos sociales
diferenciados, aungque tiendan a ser confundidos. Un mitmag (mi-
timae o mitayo) es generaimente el producto de un trasplante de
un asentamiento humano a otro muy alejado, por lo cual no per-
tenece al comUn de dicha poblacion y es visto por sus pobladores
como un extranjero. Un mitmaq guardaba, en lo posible, lazos
con su propio jefe pero también debia rendir tributo al sefior de
su nuevo lugar de vivienda, los mitmaq “‘parecen tener una rela-
cidon mas estrecha con el estado” (Mifio Grijalva, 1978, 152)
puesto que cumplia funciones en la ‘“planificacion central’.

Aquiles Pérez (1947) al referirse al periodo posterior de las mitas
en {a Real Audiencia de Quito, las clasificaba en mitas de: servi-
cios personales, servidumbre doméstica, hierba vy lefia, de alimen-
tos, de pastoreo, labranza, trapiches, construccion de casas, moli-
nos, tejares, obrajes, minas-servicio publico, obras pdblicas habi-
tables y transitables, comunicaciones y correos, tambos, cargas.
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Los yanaconas en cambio (o al menos algunos de ellos) parecen
haber dependido més directamente del Inca y su panaca. La tie-
rra del Inca se heredaba por sus respectivos yanas O yanaconas
{(Mifio Grijalva, 1978, 1562-153).

(3) L.os mindalaes son ‘‘comerciantes’’ que tuvieron a su cargo
el trafico de bienes suntuarios: coca, oro, mantas de algodon,
chaquiras. El trueque que efectuaban se posibilitaba por la pro-
teccién de caciques locales v su papel era el de funcionalizar 1os
usos politicos de la reciprocidad. El flujo de bienes suntuarios ca-
nalizd el flujo de bienes interzonales que favorecian a los jefes
que los protegian. Los mindalaes se ubicaban preferentemente en
la region Pasto, hasta 10 que hoy es la provincia ecuatoriana del
Carchi, aungue sus productos llegaron hasta los tiangueces o mer-
cados de Quito (Salomon, 1978, 975, 977, 985).

(4)  Los tributos bizonales exigidos por los jefes étnicos son
mecanismos de intercambio —tributacion de sociedades de zonas
independientes de diferente altura: las tierras de pasto y las tie-
rras de maiz. El tributo era por tanto una "ligazdn parcial en la
articulacion de las diferentes zonas'' v el sefior étnico controlaba
"la esfera de intercambio gubernamental’’ {Salomon, 1978, 982).

(5)  Los ceques son |ineas imaginarias que parten del Corincan-
cha del Cuzco hacia el exterior. El sistema de ceques se relaciona
con el sistema astrondmico incaico, la estructura céosmica, la lo-
calizacion de lugares sagrados o huacas, 10s rituales relativos al ca-
lendario agricola y religioso, los sistemas de irrigacion y el con-
trol de los usos del agua vy el parentesco dinastico {ayllus y pana-
cas) de los incas (Zuidema, 1978-a). Ver también los analisis de
Wachtel (1973).

{6) La palabra quichua uku "‘adentro’ v en este contexto tam-
bién "‘abajo’’ tiene una clara simbologia sexual femenina. Se usa
en lugar de urin en la actual provincia de Chimborazo.

(7)  Salomon (1978, 979) sefiala que en Quito los mindaldes
de Juan Zangolqui vivian juntos con los nobles incas vy l0s serio-
res autdctonos en la mitad hanan o sur de la ciudad.

Fste cacique (del pueblo de Sangolqui, situado al sur oriente de
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Quito) no ocupaba una posicion hanan en su distrito, pero de
manera anOmala su comunidad lleva el nombre de Urin Chillo.
Esta “‘irregularidad” se reproduce en un documento de 1564,
donde Juan Zangolgui y no su correspondiente hanan repre-
senta al Chillo (valle de los Chillos) en el Quito incésico. Eso sig-
nificaria segun Salomon (1978, 980) una concesidén inca a la rea-
fidad politica preexistente.

(8) Al integrarse los aymaras al dominio del Tawantinsuyo se
reordené del siguiente modo su espacio simbolico:

aymara inca

SW urcu alto 4, derecho Collasuyu urcu, bajo + , izquierdo
NE uma bajo+, izquierdo bajo 4, iz- uma bajo + , izquierdo

quierdo
SW alaa alte 4, der. Cuntisuyu bajo —, izquierdo
NE mancabajo —, izquierdo. Antisu- alto, derecho
e}

En este viraje un solo elemento permanece estable: uma, que en
los dos sistemas significa “"bajo’’ e "‘izquierdo’’. Pero el urcu vy el
uma 0 las mitades aymaras se conjuncionan en una sola mitad in-
ca que es el Collasuyu y desaparecen las contrapartidas aymaras
de uma Yy urcu que son alaa y mancaque no se adscribieron al Co-
flasuyu. (Ver: Bouysse - Cassagne, 1978, 1072.) y la Tabla No. b,
que se reproduce aqui sin modificaciones.

(9) A la altura del siglo X| en Europa existian comunidades
campesinas que, en relacion al todo eran marginales, puesto que
lo preponderante resultaba la estructura urbana (Hurtado 1974,
105).

Las comunas campesinas europeas se amparaban en el derecho
comunal, diferente del derecho municipal. Los bienes municipa-
les pertenecian a los concejos, como personas juridicas vy los usua-
rios eran los vecinos de ciudades vy villas. Las comunidades cam-
pesinas estaban ligadas a los pueblos, pues sus moradores y veci-
nos eran quienes las conformaban. Estos campesinos eran semi
libres, alejados en gran medida del sefior feudal. Los vecinos del
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pueblo tenian derecho al uso colectivo de pastos, aguas, panta-
nos, bosques, rastrojos y tenian tierras, pastos y bosques dentro
y fuera de los limites del pueblo.

Parte de la produccidon proveniente del pueblo se destinaba al rey
y a los religiosos (Hurtado, 1974, 29-33).

(10} Asi denomina metaforicamente Volodia Teitelboim (s/f) a
este periodo de la historia colonial de América Latina.

(11) En Espafia (Hurtado, 1974, 29 y ss) las instituciones munici-
pales tienen dos instancias: {a) durante los siglos X1 a X11, los ve-
cinos de los pueblos y ciudades vy a través del Concilio, elegian a
los index v a los alcaldes de los barrios; elegian igualmente a los
jurados, encargados de la actividad econdmica y a otros oficiales
focales para las tareas de la administracion.

En el siglo XI la economia se basaba preponderantemente en la
produccidn agropecuaria, pero la vinculacion campo --ciudad--
se establecia formalmente a través de la jurisdiccion municipal.

El uso de los bienes comunales siguid vigente hasta el siglo XlI1,
aungue se modifico, debido al crecimiento de las ciudadesy a la
emergencia de comerciantes e industriales. Los nuevos contin-
gentes de moradores ya no podian acogerse a los privilegios del
anterior derecho comunal.

(b)  En los siglos X1, XIV y XV se aceleré el desarrollo urba-
no vy las ciudades y las villas predominaban sobre los pueblos y las
aldeas. La nueva aristocracia burguesa, que se apoderdé de tos mu-
nicipios, modifico el derecho comunal. El rey controlaba los mu-
nicipios a traves de los jueces de salario, veedores y enmendado-
res vy desde mediados del siglo X1V también a través de los corre-
gidores.

(12) La corona en disputa objetiva con la burguesia por el con-
trol a estos comuneros, intentd corregir con mano fuerte los des-
vios burgueses.

En Castilla, en 1520, los comuneros encabezados por Juan Padi-
lla, se levantaron contra el rey. A su muerte su viuda continué
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con el movimiento. Este fue, como lo sefialara Glauser {1974) un
movimiento de caracter “municipalista’ y ‘‘nacionalista’’ en el
que estuvo implicada la burguesia local.

A raiz de este levantamiento la palabra ‘‘comunero’’ se despresti-
gi6 en Espafia y por eso en America se prefirid, segun creo, la de-
nominacion de “gente del comun’’. Es por tanto bastante recien-
te el uso de ‘‘comunero’ en el Ecuador.

{(13) Las encomiendas que se instituyeron en América se basa-
ron en las europeas, especialmente en las de Espafia. Los primeros
encomenderos de Europa tuvieron a su cargo las iglesias vacantes,
posteriormente recibieron el cuidado de la heredad vy finaimente
desaparecieron debido al poder cada dia creciente del rey. Las en-
comiendas tanto es Espafia como en América se recibian por mer-
ced o por derecho. En América los primeros beneficiarios son los
conquistadores, los hospitales, las ciudades.

Las encomiendas se entregaban por una o dos vidas y a la muerte
del padre podian ir en beneficio del hijo mayor varon, quien po-
dia ser sustituido por otro, o por la esposa, o por alguna de las
hijas. También las esposas de encomenderos, al enviudar, conti-
nuaban con las encomiendas a nombre de sus nuevos maridos.

Vargas (19656, 27-28) trae el dato de que en las Actas del Cabildo
de Quito del 7 de junio de 1549 constaban veinte y siete enco-
miendas y, en 1577, treinta y nueve. De estas encomiendas once
pasaron a 10s hijos de los encomenderos; cinco, a través de las viu-
das, a sus nuevos maridos; nueve las gozaban por dos vidas; las de-
mas habian sido concedidas a terceros.

(14) Existen numerosos testimonios del papel de los caciques en
la intermediacibn. Ver por ejemplo: Arce Aguirre (1978);
Choque (1978-a). La dinamizacion de las relaciones comerciales
a menudo estuvo en manos de estos personajes, como se despren-
de de la actuacion del cacigue Pedro Chipana de Calamarca, Boli-
via. (Choque, 1978-b)

(15) Fernando Velasco Abad (1972, 68) dice que en un periodo
temprano (1570-1580) los primeros tributos se cobraron en tra-
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bajo y que, a partir de entonces se comenzo a cobrar en bienes y
en dinero. Los tributos se anotaban en el libro de numeracion de
tributos.

Recordemos que en los tiempos del Estado inca se cobraba un tri-
buto en trabajo {agricultura, caza, construccion de edificios etc.)
y que en Quito, como lo sefiala Salomon (1978, 980) estos tribu-
t0s se cobraron respetando las normas locales.

(16) Tales ordenanzas prohibian el cercamiento de pastos. La
indeterminacion de linderos frecuentemente azuzé la codicia por
dichas tierras.

(17) En un pleito por tierras datado de 1655 (MAG/Q) consta
que el cacigue natural Anton Gimbo de Saragurc (hoy en la pro-
vincia de Loja) hizo composiciéon de tierras con el rey por los si-
tios nombrados Surindel y Gera. Esto es, Gimbo compré las tie-
rras al rey vy la posesion se legalizd mediante Provision Real. En
este mismo pleito, los descendientes de Gimbo declaraban gue el
juez medidor de tierras Casimiro Castilla les privé de dos lomas
para cedérselas a otros’ . . . usurpandoselas a ellos contra toda re-
gla de derecho, contra las leyes Doce y Trece de la Recopilacion,
Libro Cuarto Titulo Tercero y las demas que mandan, y orde-
nan de que a los Indios no se les puede perjudicar, ni quitar de

’

sus tierras ... "".

(18) En el mismo pleito por tierras en Saraguro {1655, MAG/Q)
Anton Gimbo cacique natural pedia que se destituyera al cacique
nombrado Gaspar Gonzales.

"“Ademas de que no siendo cacique legitimo como no fo es por
ser mestizo no debe ser preferido (en el pleito por tierras) antes
depuesto del dicho cargo por estar proveido por ordenanzas que
no asistan entre indios por ser perjudiciales, y tener hijos, en avi-
so de Espafiol, y el uno de ellos con espada que causa dafios . . ."”

Por su parte, el caciqgue nombrado apelaba tener derechos sobre
las tierras de Antdon Gimbo en vista de que:

'

. . estoy ocupado de la cobranza de tributos y en de mitas que
en mucha cantidad emple6 de mi Hacienda. . .”
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Este argumento no debe entenderse como que Gimbo no contro-
lara la tributacién o el reclutamiento de mano de obra, sino que,
probablemente Gonzédles cumplia con tales actividades de un
modo significativamente mas eficiente y provechoso para los es-
pafioles.

{19) Vargas (1965, 40) sefiala que a finales del siglo XV! el
Obispado de Quito tenia noventa y siete doctrinas de indios.

{20} En un contrato de 1568 entre el colegio quitefio de San
Andrés y diez maestros indigenas {que se convirtieron mas tarde
en doctrineros) se sefiala que:

"en siete leguas alrededor de la ciudad habia mas de veinte diver-
sidades de lenguas y muchos de estos indios no entendian la len-
gua general de estos reinos’’.

Ver: Vargas {1965, 22).

(21} Inspirada en el Concilio de Trento, la iglesia local, a tra-
vés del Sinodo Quitensis de 15670 propago en las comunidades in-
digenas la ensefianza de la doctrina y una que otra técnica ar-
tesanal. Uno de los principales aspectos de esta politica sinodal
fue la de dotar a la iglesia de una mayor capacidad para cobrar los
tributos. Asi lo demuestra un informe de la iglesia fechado en
1577 y mencionado por Vargas (1965, 31).

Ya antes, en 15668, los dominicos recibieron de Felipe | la auto-
rizacidon para una catedra de quichua con el fin de que ios doctri-
neros atendiesen mejor a sus feligreses (Vargas, 1865, 38).

En 1584 ia provincia de Quito incluy6 el estudio de quichua en
el pensum de los estudios de los religiosos.

En 1587 vino a Quito Fray Gregorio Garcia vy fue destinado a la
doctrina de los paltas {Vargas, 1965, 39).

(22) El segundo Sinodo de Quito, 1594, recomendaba la traduc-
cion de la doctrina a las lenguas: llanos, cafar, puruha, pastos y
quillacinga (Vargas 1965, 37) y el uso de las lenguas vernaculas en
la catequizacion fue legislado por el Capitulo Provincial de la cr-
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den dominicana, celebrado en Quito, en 1598 (Vargas, 1965, 38
y ss).

(23} En el Ecuador se prohibi6 el cobro de diezmos y primicias
en 1904, durante el régimen liberal de Eloy Alfaro. Sin embargo
parece que se cobraba en algunos lugares hasta entrada la década
del setenta.

(24) Las cofradias de indios eran distintas de las de los espa-
fioles 0 mestizos. Por 1570 habia una cofradia de indios en la
iglesia de la Compafiia de Jesls en Quito.

(26) En un documento de 1595 (MAG/Q) de la comunidad de
Lumbis{ (situada al este de Quito), que es el libro de anotaciones
de la Cofradia del Sefior Santo de Lumbisi, se puede leer las de-
claraciones de las limosnas hechas por cada uno de los cofrades.
Se cobraban cargos por misas 0 servicios religiosos en general y
los descargos que hacian los indios consistian en dinero, en tra-
bajo 0 en especies. En el mismo documento estan anotados los
otros gastos a los que estaban obligados los cofrades.

Merece la pena recordar que la época de la primera parte de este
documento es de el Obispo de Quito Luis Lopez Solis, animador
del endoctrinamiento y del cobro de tributos y otras formas de
cargas a las comunidades indigenas.

(26) En el mismo documento de la cofradia de Lumbisi {1565,
MAG/Q) pero ya con fecha de 1602 se sefiala que se ordend com-
parecer para estas declaraciones al prioste y al mayordomo. El
mayordomo debid ser el de la estancia de Don Alfonso de Agui-
lar, gue colindaba con Lumbisi. Este personaje hace pensar en
una estructuracion hacendaria de la tenencia de la tierra.

(27) Vargas (1965, 28) seriala que para 1577 se calculaba unos
200.000 indios tributarios desde Tulcan a Tixan.

En una relacion de 1561 mencionada por Rosenblat (1954,
84) se calculaba que Quito tenia 48.134 indios tributarios o
240.670 indios de todas las edades y sexos. EI mismo autor (Ro-
senblat, 1954, 88) seriala que en 15686 Juan Canelas Albarran cal-
cuia para Quito 118.141 indios y 10.000 de otras razas {mulatos,
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negros, zambos, mestizos).

Para 15670 Rosenblat (1954, 98) calcula 400.000 indios de los
cuales 190.000 eran tributarios. En 1778 {Rosenblat 1954, 198)
se asignaban 531.287 habitantes de la Audiencia de Quito y se
calculaban: 83.250 blancos; 213.287 indios; 12.559 negros libres;
2.652 esclavos. La ciudad de Quito tenia en 1780: 17.860 blan-
cos; 9.149 indios, 878 negros libres y 564 esclavos.

Ver al respecto también Velasco Abad (1972, 78).

(28) Alfonso Anda Aguirre (en Zaruma en la Colonia, CCE,
Quito, 1960) citado por Pereira Valarezo (1974, 29) se sirvio de
una relacion escrita en 1592 por el Oidor Licenciado Arencibay
para reconstruir estos aspectos de la historia de Zaruma.

(29) Ver por ejemplo el trabajo de Platt (1978-b, 1082 y ss)
donde el autor se refiere al documento del siglo XVI el “Meno-
rial'" de los Charcas de donde infiere la biparticipacion de los
Macha en San Pedro de Macha, en la Puna, y San Marcos de Mi-
raflores, en el Valle.

El Modelo ideal de la sociedad Macha seria pues el siguiente:

Aransaya Urinsaya

Puna ’
Valle ,

Cada mitad, es decir el Aransaya o mitad superior y el Urinsaya o
mitad inferior comprenderian tanto fa puna como el valle y el sis-
tema cuadripartita podria ser considerado como el resultado de
una doble operacion a partir de la oposicion alto/bajo.

Ver también el trabajo de Olivia Harris sobre los Laymi (Harris,
1978-ay 1978-b).

Hurtado {1974, 84) sefiala que los pueblos reducidos en el Perd,
tenian dos alcaldes y cuatro (o dos) regidores, un alguacil, un es-
cribano, los caciques y los principales. Alcaldes y regidores con-
formaban el Cabildo. De los dos alcaldes el uno era principal vy el
otro particular.
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(30) Las relaciones de analfabetismo segun el censo de 1974
eran las siguientes:

Analfabetismo. Ano 1974

Total Urbano Rural
932.723 151.280 779.443

FUENTE: I Censo de Poblacién y Il de Vivienda, 1974.

(31} Los niveles de alfabetismo de la PEA en términos porcen-
tuales para 1974 eran los siguientes:

PEA por alfabetismo Ano 1974

Alfabeta 75.00
Analfabeta 23.70
No declarado 1.30
Total 100.00

FUENTE: Il Censo de Poblacion y 1l de Vivienda, 1974

Segin el mismo Censo de 1974 era analfabeta el 38.3 o/o de la
PEA perteneciente al grupo de "‘agricultores, pescadores, madere-
rosy afines”.

Los niveles de la instruccidon de la PEA rural eran los siguientes:

PEA por niveles de instruccion Area Rural

Ano 1974
Total Primaria Secundaria Superior
100.000 93.30 5.90 0.80

FUENTE: 11l. Censo de poblaciéon y |1 de Vivienda, 1974.

(32) Un objeto o cosa (por ejemplo una montafia, un rio, un la-
go, etc.) es ubicada en el espacio fisico a partir de la posicion del
sujeto que se refiere a dicho objeto. Por ejemplo, si un cerro esta
al norte del sujeto emisor se dice hawani urku.
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(33) En Chimborazo hanan es ““norte”’, como en el Cuzco, pero
no olvidemos la posicion del sujeto que habla.

{34) Los datos linglisticos provienen de la variedad de Troje
Chimborazo, segin Manuel Naula Yupanqui.

Son iguales en Imbabura, de acuerdo al sefior Alejandro Mon-
talvo.

{35} La reconstruccion de este modelo fue posible gracias a los
datos proporcionados por Manuel Naula y Alejandro Montalvo.

{36) E! doctrinero Cuzqguefio Francisco de Avila, en su afan de
extirpar idolatrias, recogi6é en 1598 un texto en quechua sobre
fas creencias religiosas de los indigenas de San Damian, en la pro-
vincia de Huarochiri, cercana a Lima.

Jose Maria Arguedas tradujo el original con el nombre de Dio-
ses y hombres de Huarochiri. En el capitulo 7 de esta version
se encuentra el dato de que los cuparas adoraron a la diosa Chu-
quisuso e hicieron coincidir su culto con Corpus y Pascuas (Ar-
guedas, 1977, 49).

También la fiesta de Chaupihauca se coloco por los mama la vis-
pera de Corpus: ““Antes de que aparecieron los espafioles, bebian,
cantaban y se embriagaban durante cinco dias en el mes de junio,
pero desde que los huiracochas llegaron, s6lo se celebraba a Chau-
pifiauca durante la vispera del Corpus’’ {Cap. 13, 70-71}.

(37) En el espafiol regional la palabra brujo tiene matices des-
pectivos. En quichua se dice yachak ‘el sabio”’.

(38) Arguedas (1977, 46-47) relata que un informante suyo
Don Viviano Wamancha, de la zona de Puiquio {Provincia de Lu-
canas, Departamento de Ayacucho, Perti) afirmaba que en cada
montafia hay una puerta por donde ingresan nifios inocentes. En
el interior hay como un templo donde estan las figuras de todos
los Wamanis. Rodea al templo una ciudad resplandeciente, con
muchas flores. EI Wamani ordena que los nifios solo cuiden las
flores.
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El mismo Arguedas (1977, p 47 v Nota (5)) cita a Waman Poma,
quien afirmo que se sacrificaban 500 nifios en el culto a las gran-
des montarias. Poma cit6 el Qoropuna.

Es sorprendente que la cita de Poma aluda a un multiplo de cin-
co y en Cachi se sefiale veinte y cinco. Este nimero cinco y sus
multiplos aparece en innumerables mitos. Dicho analisis sin em-
bargo esta fuera del alcance del presente trabajo.

(39) En Arguedas {1977, 32-33) encontramos en el capitulo 3
""Como pasd antiguamente los indios cuando reventd la mar”,
un dialogo entre un llama macho vy su pastor. El llama, sabedor
de que el mar se desbordaria le dijo:

“Ten mucho en cuenta y recuerda lo que voy a decirte:
ahora, de aqui a cinco dias, el gran iado ha de liegar y todo
el mundo acabara’, asi dijo, hablando. Y el duefio espan-
tado, le crey6. “"lremos a cualquier sitio para escapar. Va-
mos a la montafa Huillcacoto, alli hemos de salvarnos; lle-
ven comida para cinco dias’’, ordeno, dijo”.

(40) En el mismo Dioses y hombres de Huarochiri {Arguedas,
1977, 128, 139), capituio 31 se encuentra la leyenda sobre |3 la-
guna Yansa, que fue entregada al héroe Llacxsamisa. Este empe-
zb a venerarla y a servirla. En la laguna Yansa habia un huaca lla-
mado Collquiri. Los hombres de la zona de Concha los adoraron
{a Yansa y al huaca) vy por ello tuvieron la suficiente agua para
sus cultivos de maiz.

£l Huaca Collguiri se enamord de Capyama, una mujer de Yam-
pilla. Los de este pueblo recibieron a cambio de la mujer el agua
gue necesitaban. All{ se formd un manantial Hamado Capyama
(como la mujer) que inundo ios sembrios. La gente de Yampilla
se enfureci6 y pidié a Collquiri que secara dicho manantial. As{
lo hizo y por ello empezaron a brotar manantiales donde antes
no hubo nada. Por esta causa el agua de la gente de Concha co-
menzd a secarse. Por ello también estos se enfurecieron y se di-
rigieron con su causa a Lacxsamisa, el “vigilante del agua’”. An-
te ello Collguiri y Lacxsamisa desataron una laguna en estas tie-
rras. El mismo Lacxsamisa explicé cinco veces a los hombres co-
mo utilizar la capacidad de la laguna. Desde entonces los hombres
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vigilan y se cuidan de observar las instrucciones para proteger la
laguna y repartir el agua. El mito revela después algunos ritos y
ofrendas a la laguna.

(41) En Cotopaxi urdimal significa “irracional” o “malicioso’".
Esta palabra se relaciona con el personaje espafol Pedro de Ur-
dimalis, tema de cuentos populares del siglo XV|. La Picardia
del personaje di6 lugar a este término con esa signficacion. Tam-
bién guiere decir ““antiguo’. Ver: (1D, 1975).
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EL QUICHUA EN EL ESPANOL
DE QUITO



INTRODUCCION

El objetivo del presente trabajo ha sido el de mostrar la
importancia de los aspectos historicos linglisticos en la difusion
del quichua en el Ecuador. Se plantea la nocidn de que en la ac-
tual Replblica conviven grupos historico sociales que tienen su
propia cultura y su propia lengua, cuyas ralces se remontan a una
etapa anterior de su pertenencia al Tawantinsuyu. Entre los pue-
blos de mas compleja trayectoria historica esta el pueblo quichua
y el estudio de su lengua pretende, antes que nada, ser un home-
naje a la vocacién de su permanencia, a pesar del duro y dificil
camino que le ha tocado trajinar. (ver Capitulo I)

Por otro lado, se trata de mostrar gue la interaccién en-
tre el quichua y el espafiol ha sido gradual pero muy intensa en
Quito. Existen inctuso en el dia de hoy individuos monolingles
de lengua quichua asi como bilingles. que manejan en grado di-
verso la lengua dominante, el espafiol. Se podria afirmar gue una
gran mayorfa de hispanohablantes de Quito descienden de gene-
raciones que, en un momento u otro, pasaron del quichua al espa-
fiol. Este es un fendmeno de asimilacion gradual que constituye
un componente esencial de todo sustrato y que de manera indu-
dable ha contribuido a la dialectalizacion del espafiol hablado a
lo fargo del callején interandino.

El sustrato guichua es extremamente importante en el
espafiol de Quito, y, como lo planteamos a lo largo de estas pagi-
nas, los rasgos que diferencian el espafiol de Quitc de otros dia-
lectos hispanocamericanos, se pueden explicar por una compara-
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cién estructural del quichua y del espafiol de los dos primeros si-
glos siguientes a la conquista.

Hemos reconstruido en primer término el sistema fono-
fégico del quichuay del espafiol de esta primera etapa del contac-
to de lenguas (Q1, El).

lguatmente, los sistemas fonologicos actuales del qui-
chuay del espafiol hablados en Quito (Q2,E2).

Las influencias del sustrato quichua son demasiado nu-
merosas para que puedan ser resumidas, y se tratan en detalle en
el Capitulo IV.

Se puede en todo caso sefialar que tales influencias in-
cluyen:

— hechos de inventario, por ejemplo la presencia de /ts/
y /$/ en el sistema consonéntico del espafiol quiteiio;

— hechos de distribucion de fonemas, tales como los
NuUevos grupos consonanticos como —m&—, —kz—, —Sk—
etc.

— algunos aspectos relativos a la fonética sintactica e in-
cluso a valores estil{sticos en el habla.

Desde un punto de vista histérico de las lenguas, se sefia-
la que el espafiol de Quito es un andaluz pre-cldsico, modificado
por el quichua vy, por su parte, el quichua de la variedad Chinchay
a su vez se modificd por lenguas pre-incésicas y mas tarde, por el
espafiol.

El trabajo en t¢rminos fundamentales se basa en otro,
elaborado en 1972 bajo el titulo de Influencia del Quichua en el
espafiol de Quito. Una serie de modificaciones corresponden so-
bre todo al Capitulo |. En el Capitulo I, al plantear el sistema fo-
nolobgico del quichua, se incluyé entre las fricativas la sonora /z/,
lo cual se basa en el mejor conocimiento que tengo de la lengua
asi como en la existencia de nueva bibliografia que confirma tal
tesis.

Las orientaciones sobre la teorfa linguistica que subyace
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a lo largo de toda la exposicion se deben al malogrado maestro
José Pedro Rona.

El estimulo fundamental para concluir estas pdginas ha
provenido siempre de mis amigos quichuas, cuyas reinvindicacio-
nes asumo total y comprometidamente.

Quito, enero de 1981.
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CAPITULO 1

LA DIFUSION DEL QUICHUA EN EL ECUADOR: ASPECTOS
HISTORICO LINGUISTICOS

EL Tawantinsuyu

El vasto territorio de lo que llegd a ser el Tawantinsuyu
fue el escenario de pueblos que alcanzaron un desigual grado de
desarrollo histérico cultural.

En el Antiguo Perd encontramos el “imperio’” Wari (o
Huari) que se desarrollé entre los siglos 1X y Xil d.c. y el de los
Incas, cuya expansion se inicia desde fines del s. XIV o comien-
zos del s. XV.

En los andes peruano-bolivianos se hablaron tres grupos
linglisticos. puquina, quechua y aru (Torero, 1972).

La expansion wari implico la difusion del grupo aru cu-
yas reminicencias contemporaneas son las ienguas emparentadas
jacaru, kauki y aymara (Hardman 1965; 1966-a, 1966-b, Torero-
1972, 54-56; Sobre el emparentamiento del Kauki con el aymara,
Jijon y Caamafio (1919,406) nos remite a Uhle, en su articulo
""Fundamentos étnicos de la region de Aricay Tacna’').

En el Pert, el aymara (del grupo aru), ciertos dialectos
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suerefios del quechua y dialectos del puquina eran lenguas prio-
ritarias y generales en el s. XVI, aunque la importancia del que-
chua se derivara del hecho de ser la lengua oficial de Tawantinsu-

yu.

El puquina se extingui6 en la primera mitad del s. XVII
(Torero, 1972, 56-64) pero como se sabe, el aymara y el quechua
continuaron hablandose, dispersandose y reubicandose en vastos
territorios andinos. (Torero, 1972, 66 vy ss).

Cerrén Palomino (1980,3) sefiala que el imperio incaico
constituyd la “'méaxima expresion de la unidad panandina” conse-
guida a base de la accion bélica y administrativa del inca Pacha-
cuti (I1X). Este inca con su talento militar, organizativo y adminis-
trativo fue quien realmente construy6 las bases de la expansion
inca. En las etnias conquistadas la administracion inca logré di-
versos grados de cohesidn econdmica, pol(tica, social y religiosa,
pero, como con acierto lo advierte Cerrén-Paiomino (1980,3),
no logrd una unidad nacional. As{ lo comprobarian los multiples
conflictos bélicos con los pueblos conguistados y el fracciona-
miento interno de las propias dinastias incas, hecho que habria
de evidenciarse sobre todo en la conquista espariola. (Pease,
1972; Guillén Guillén, 1974). Para entonces el Tawantinsuyu te-
nia los rasgos de un estado plurinacional caracterizado en térmi-
nos de “plurilingGe’” y “pluricultural” por Cerrén-Palomino
(1980,3). El quechua (1), lengua oficial de los incas coexistia por
tanto con las lenguas de los pueblos conquistados. Es razonable
pensar que amplios sectores poblacionales de los pueblos someti-
dos habrian sido apenas bilingles en quechua y que el proceso de
homogenizacioén linguistica a partir de esta lengua debi6 ser lento
y dificultoso en no pocas regiones.Seguramente las'‘élites’’ naciona-
les (de los distintos grupos nacionales subordinados al estado in-
ca) debieron ser la primeras en quichuizarse y difundir el idioma
imperial, el cual, a su vez, debid recibir variados préstamos e in-
fluencias a nivel de sus estructuras gramaticales.

Variedades del quechua surefio, sobre todo aquellas em-
parentadas con el chinchano o Chinchay quechua fueron las que se
difundieron como lo que hoy llamariamos la lengua culta que-
chua. Esto significa que es ésta variedad del quechua la que habré
de reunir las caracteristicas de lengua modélicay cuyo uso habra
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de ser impulsado en los nuevos territorios conquistados en detri-
mento de los anteriores lenguas “‘propias’ o “/lenguas naturales”
{0 en detrimento del aymara en areas ya aymarizadas) (2).

Para Torero (1972,69) en pleno siglo XVI el Cuzco es-
taba inmersa en territorio aymara y la quichuizacion constituia
un proceso en pleno desarrollo. El aymara, desplazado del area,
dej6 marcas estructurales en el quechua cuzquefio.

Para Guaman Poma (apud Torero, 1972,70) a principios
del s. XVII el aymara sigue siendo la lengua principal de algunos
quechuas.

“. . . de manera que las cuatro partes (del Tawantinsu-
yu) tienen sus vocablos (idiomas) y taquies y los qui-
chuas aymarays vy collas y algunos condes tienen un bo-
cablo”

La expansion inca a lo que hoy constituye el Ecuador
trajo consigo oficialmente !a variedad del quichua Chinchay. Es
importante anotar que el quichua fue lengua oficial solo una ge-
neracion antes de la llegada de los espafioles.

Concordamos con Longacre (1968, 408) quien cree que
la penetracién de facto del quichua en el actual Ecuador precede
a la conquista de Huayna Céapac. El quichua debid ser hablado
desde antes de la extension del Tawantinsuyu hasta Quito y de-
bio ser lengua de comercio y de otro tipo de transacciones.

Esto da pie a proponer la existencia de un protoquichua
“ecuatoriano’” o mejor quitefio, como lo veremos mas adelante.

Este quichua quitefio quizd no tuviera el alto prestigio
que le atribuye Longacre (1968, 408):"'Quechua was a high pres-
tige language spoken by people to the South of the Kingdom of
Quito’’, pero es bastante probable que las etnias surefias, puru-
haes y cafaris sobre todo, estuvieran mas unidas a los incas que-
chuas que a los quitus v pueblos confederados del norte.

E! historiador Juan de Velasco (1789, |, 156) sostuvo
que en el territorio del ""Reino”’ de Quito se hablé un dialecto
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del quechua del Peri antes de la conquista de Huayna Cépac.
Este dialecto habria sido llevado a Quito por los caran o caraques
o scyris (shyris) que lo habrian impuesto a los quitus. Al hablar
de la lengua de los caras Velasco hace un curioso comentario:

"su idioma que introdujo en Quito laletra O, era (como
se reconoci6 después) un dialecto corrupto de los {ncas
del Perti. . ."" (paréntesis del autor).

Esta lengua del Reino de Quito segun el mismo autor
(Velasco, 1978, Il, b3 y ss) se habfa formado de tres: (1) como
lengua de base la original o quitu; (2) la scyra (shyri) que fue in-
troducida por los caras, v, (3) la puruhé. La lengua scyra que era
la dominante:

Y. ..noeraotracosa (. ..} que un dialecto del mismo
idioma de los incas del Perd, o mas bien el mismo, diver-
samente pronunciado, y mezclado ya con los otros''.

Esta lengua del Reino de Quito segdn J. de Velasco de-
dio sufrir un proceso paralelo al de la lengua quichua que:.

“‘con el progreso de las conquistas, se fue, no sé si se di-
ga corrompiendo, sino méas bien enriqueciendo con el
aumento de muchisimas palabras palabras de otros idio-
mas diferentes’’

Velasco hace alusion a la politica de los incas de impo-
ner la lengua quechua como lengua oficial a las naciones conquis-
tadas. Esta politica —cree el historiador—, fue relativamente facil
en el reino de Quito, dada la similitud de las respectivas lenguas,
aunque, lo anota, existen diferencias no solo en el vocabulario si-
no en la “variacion de vocales y consonantes’’. Esta semejanza.

", . . causd a Huaynacépac tanta maravilla en Quito, que

conocid y confesé (segin es fama) que ambas monar-

guias habfan tenido un mismo origen. En esta opinidn
se confirmaba por otra parte, observando la misma reli-
gion, el mismo trage y modo de vestir, y el mismo cono-

cimiento de algunas artes y ciencias’’ (Velasco, 1789, Il,

54).
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Sea como fuere es importante anotar que en el quichua
hablado en el Ecuador, ciertos trazos fonéticos ( y aparentemen-
te en algunos dialectos, fonoldgicos), tales como la aparicién en
quichua de [b, d, g) / - nasal, ia presencia de [z, dz, d¥} , etc.
(Parker, 1969-c, 159) se deberian al influjo de !as lenguas indi-
genas que se hablaron antes del advenimiento oficial del quichua
Probablemente las lenguas que tuvieron mayor importancia en es-
te sentido fueron las lenguas puruhay cafari, las dos citadas en el
Sinodo Quitense de 1583. La primera fue hablada en |o que hoy
es la provincia de Chimborazo, hasta 1692, y la segunda se habl6
en lo que actualmente son las provincias de Cafiari y Azuay vy,
ademas, segin Cordero Palacios (1957, XXI) en lo que actual-
mente es Chimborazo, Loja y El Oro. Esta lengua se hablé adn
muchos afios después de la fundacion espafiola de Cuenca, capi-
tal de la actual provincia del Azuay (Ver también: Jijon y Caama-
o, 1919).

La importancia de Quito como nuevo eje del poder sa-
grado del inca debi6 coadyuvar para convertir a la regién en un
centro de innovacion de la tengua quichua, enriquecida, como es
de suponer, por lo multiples préstamos de las lenguas de sustrato.
Es conocido el hecho de que la teoria de la propagacion de las
ondas linguisticas y de la fragmentacién dialectal generalmente
asigna a las areas de concentracién del poder politico, religioso,
economico vy social, las caracteristicas de una mayor diversifica-
cibn, mientras que, son las dreas periféricas las de mayor homoge-
neidad lingQistica. Este hecho parece verificarse en el caso de la
dialectalizacidon del quichua regional. Como sea, concebimos que
este estadio es posterior al del protoquichua, al que designaremos
PQ) vy lo llamamos “quichua uno’ (Q1). Es en ese momento his-
tdrico en el que llegan los espafioles. Sebastian de Benalcazar, ba-
jo las ordenes de Francisco Pizarro, emprendid la conquista de las
tierras de Quito. Recibio el titulo de Capitan General y Goberna-
dor de todo lo que conquistase, junto con amplios poderes para
crear empleos, nombrar oficiales, etc. Antes de su expedicion a
Quito, Benalcédzar estuvo como gobernador en San Miguel, donde
formé un ejército con hombres que venian de Panama y Nicara-
gua, y con otros que ya estaban en San Miguel.

Sali6 Benalcézar por octubre de 1533. Después de tomar
posesion de la provincia de Puruha ( lo que corresponderia a la
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actual provincia de Chimborazo), pas6 a la ciudad de Quito a la
que encontrd en escombros, ya que Rumifiahui la habia incendia-
do a fin de que los espafioles no pudieran aprovecharse de nada.
Esto sucedia a fines de diciembre de 1533.

Benalcazar regres6 a Riobamba a principios de enero de
1534, después de haber dejado en Quito a su Teniente General
Juan de Ampudia. Trastadd los titulos de capital del “‘reino’’ que
habia dado a Riobamba mientras duraba su permanencia alli y se
dirigi6 por segunda vez a Quito, a donde entré victorioso el 6 de
diciembre de 1535. Tomo posesion de la ciudad a nombre del
Emperador Carlos V vy desde alli se organizd la mas colosal em-
presa de desestructuracion del mundo indigena. Para congraciar-
se con la nobleza local los colonizadores los ubicaron y concen-
traron en un barrio {actualmente del centro-sur de la ciudad) que
correspondia al Hanan Quito.

Precisamente porque en Quito se concentraba un nucleo
de resistencia indigena, la ciudad, en el régimen colonial, va a
concentrar funciones politicas de importancia vital. Por cédula
real del 14 de marzo de 1541 recibid escudo de armas; en 1544
{0 15457?) es sede de obispado y en 1566 el titulo de ‘“‘muy noble
y muy leal” le es asignado por otra cédula real.

Si recordamos la concepcidn sagrada de la configuracién
del imperio, veremos que |lo que corresponde al Chinchaysuyu to-
ca en parte a o que fue el incario en el actual territorio ecuatoria-
no. (Ver Fig. 1).

Figura 1

. NE
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Esta concepcion simbolica del Tawantinsuyu incluia la
nocion de las mitades hanan y hurin, de modo que, al actual
Ecuador interandino le correspondia el suyu Chinchay y la mitad
hanan con relaciéon al Cuzco, centro del mundo. {Pease, 1972,18;
Zuidema, 1977; 1978- a; 1978-b; Moya, 1980}.

La expansion inca en el territorio de Quito presupone el
cuasi total desmantelamiento del Reino de Quito de Juan de Ve-
lasco.

En cuatro épocas divide el historiador (de Velasco,
1789,11, 1) ta duracion de este ““reino’’: la primera, ‘'desde su pri-
mera poblacion después del general diluvio, hasta que fue con-
quistada por Caran Scyri, cerca del afio 1000 de la era cristiana’’;
la segunda, ‘‘cosa de 500 afios hasta que fue conquistado por el
Inca Huayna Cépac, en 1487"; la tercera, ‘46 afios hasta que fue
conquistado por los espafioles en 1535"; la cuarta, ‘“solo 18 afos,
hasta que dieron fin las mismas guerras de |os espaiioles, en 1550,

Estas dos primeras épocas, como el mismo J. de Velasco
lo comenta, no pueden ser consideradas como histéricas en el
sentido moderno de la palabra. Se refieren indudablemente a un
tiempo-espacio miticos, sagrados (3); las dos Ultimas estdn sufi-
cientemente documentadas en los primeros cronistas, quienes
recogieron de viva voz testimonios, mitos, tradiciones, leyendas
y ritos y que pueden servir de base a la interpretacién histérica
propiamente dicha.

As( pues, a este tiempo mitico ubicado por de Velasco
en la prehistoria ecuatoriana, corresponden tres hechos funda-
mentales:

a) la fundacién del Reino de Quito por los quitus;

b) la conquista de este mismo reino por los caras o shy-
ris, quienes fundaron sobre el antiguo reino de Quito
el de los caran-shyris;

c) la alianza de los shyris con los puruhdes, llamada tam-
bién la alianza shyri-puruhde o shyri-duchicela, que
dara origen a la dinastia que habra de enfrentarse con
Huayna Cépac.
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La conqguista de Huayna Cépac agranda el Tawantinsu-
yu hasta los |fmites del Reino de Quito —término que expresara
fos grupos confederados del norte del imperio—, es decir, hasta lo
que hoy constituye el sur de la Republica de Colombia (4).

Los incas, pese a su gran poderio, nunca llegaron a esta-
blecerse en la Costa ecuatoriana (Ledn Borja de Sarzdi, 1961,
381-436) y es conocida la resistencia bélica de sus pueblos pese
a las numerosas contiendas y a los castigos que sufrié su pobla-
cion. Tampoco pudieron domenar a los pueblos amazénicos y
solo tardiamente en el proceso colonial algunos de ellos se qui-
chuizaron.

La conquista de {os pueblos del antiguo Reino de Quito,
en realidad consistio en un dominio gradual de lo que fue parte
del Chinchaysuyu. El sistema inca de alianzas de variada indole
fue gradualmente facilitando la consolidacion de la administra-
cion estatal inca.

El matrimonio de Huayna Capac con la “princesa’’ qui-
tefla Pacha o Paccha debe ser interpretado como una de las for-
mas de alianza que garantizaba un sistema de ‘‘gobierno indirec-
to’’, como lo llama Murra {1978, 929). Gracias a este sistema se
establecid una verdadera red de parentesco entre el Incay los je-
fes étnicos locales y se aseguré por lo tanto la lealtad de etnias
que virtualmente se habrian opuesto a la expansion inca.

Del matrimonio de Huayna Cépac y Pacha (5) nacid
Atahualpa. A la muerte de aquel, acaecida en 1625, se fracturd
politica e ideologicamente el imperio. La division del Tawantin-
suyu entre sus dos hijos: el Cuzco para Huascar, nacido de Rava
Ocllo y Quito para Atahualpa, fue el detonante que agudiz6 las
ya profundas contradicciones dindsticas incas (6).

La crisis que en el Cuzco siguié a la muerte de Huayna
Cépac se expresd en los ambitos polftico, religioso, econdomico,
social. estimulando los conflictos entre Cuzco y Quito. (Pease,
1972,17, prefiere hablar de la contradiccion Cuzco-Tumipampa).

Las panacas cuzquefias, es decir la nobleza emparentada
al Inca, estaba asentada en los centros urbanos {fundamentalmen-
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te el Cuzco) y usufructuaba la produccion agropecuaria, esen-
cialmente de los valles circunvecinos. A esta élite articulada al
Cuzco se sumaban los incas por privilegio, los curacas y sefiores
locales incorporados al Cuzco desde las guerras de expansién. Son
esta nobleza y esta élite profundamente resentidas en sus privile-
gios las que van a acicatear tenazmente la oposicion a Atahualpa,
sentido ademas como un Inca “extranjero’” e "ilegitimo’’ desde la
perspectiva cuzquefia y recogida inclusive por la historiografia
peruana. (ver Pease, 1972, 38).

Las panacas cuzquefias en realidad se articulaban tam-
bién por factores religiosos; su parentesco mitico con Huiracocha
es el elemento gue constituiria una explicacién probable de su
poder politico (civil y militar ademas del poder religioso) Pease,
1972,20).

La polfitica de los incas cuzquefios que de antafio consis-
tia en hacer concesiones a los sefiorios locales, fue la pauta que
orientd la conducta polfitica en el reino de Quito. Por ello —entre
otras razones— no puede hablarse de una conquista uniforme vy
de una sumisién automatica de todos los pueblos. El ditimo y
quiza mas fuerte nicleo de resistencia al inca fue el de los grupos
étnicos nortefios de la actual provincia de Imbabura. Asi lo mos-
traria la famosa batalla de Yahuarcocha, librada segiin Cabello
(apud Salomon, 1978,969) en 1492. La dominacion inca en todo
caso abarca entre treinta y cuarenta afios y el periodo de contien-
das es generalmente estimado en 17 aios.

Salomon (1978,980) establece tres areas en las cuales la
consolidacion inca se habria operado bajo diferentes perspectivas
econdmicas y sociales: (a) la de Pasto; (b) la de Otavalo— Quito;
y, (c} la Puruha.

Los cafiaris convertidos en yanas por los incas y proba-
blemente desplazados a Yucay (cerca del Cuzco) por Tupac Yu-
panqui, tempranamente se convirtieron en aliados del Cuzco.

Pease (1972, 38) sugiere que una crisis derivada de la po-
fitica econdmica cuzquefia —agravada por {os propios procesos de
expansion del Cuzco— caracterizé el periodo inmediatamente an-
terior a la prision de Atahualpa. Ello, unido a una probable dispu-
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ta dinastica sobre el derecho de las panacas a la alternancia en el
poder vy la diferencia progresiva de la clase dirigente, habria en-
tonces preparado el terreno propicio para la victoria espafiola
(Pease, 1972, 39; Guillén Guillén, 1974).

Estas explicaciones como es obvio descartan los argu-
mentos miticos de la supuesta superioridad, ingenio, valentia,
etc. de los espafioles. (7).

La expansion inca hasta la regiéon de Quito debi6 costar-
te al Cuzco enormes recursos humanos y economicos, sin que de
otro fado la influencia cuzquefa en el norte del Tawantinsuyu
fuera lo suficientemente fuerte. Asf, los centros urbanos mas im-
portantes hacia el norte, partiendo del Cuzco y pasando por Hua-
nuco y Jauja son Chanchén, Tumbez y, naturalmente Tumipam-
bay Quito.

Aungue Tumipamba se convirtid en la réplica simbdlica
del Cuzco (Pease, 1972,42;53;55) el debilitamiento del poder de
los cuzquerios y su influencia en esta parte del Chinchaysuyu no
pudo ser evitado. Los efectos de este debilitamiento se dejaron
sentir en todo el Tawantinsuyu, y, como sefala Pease (1972, 43,
56) los orejones, soldados y administradores cuzquefios que ha-
bian acompafiado anteriormente a Huayna Capac al norte, tuvie-
ron suficientes razones para sublevarse.

El abandono al que Huayna Capac sometié a la ciudad
sagrada del Cuzco provocd un desequilibrio en el mundo reli-
gioso. Tumipamba se covirtié en lugar sagrado de mayor prestigio
que el Cuzco —puesto que alll residia el inca—. Este factor vy la
concentracion de sectores elitarios no cuzquefios habria “inaugu-
rado una época de predominio de la aristocracia no cuzquefia’
(Pease, 1972, 55, 56).

El mencionado levantamiento cuzgueiio (contra Huayna
Cépac) tuvo tres razones fundamentales: (1) militar, {2) socioeco-
némica, y, (3) religiosa (8).

A la muerte de Huayna Capac, éste se encontraba de
vuelta al Cuzco v sus restos fueron acompafiados por la nobleza
quitefia (presidida por Colla Topa o Topa Cusi) pero no por Ata-
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hualpa (Pease, 1972, 97).

La entronizacion de Atahualpa en Tunipamba estd pre-
cedida de las escaramuzas en la propia Tumipamba y en Am-
bato (Pease 1972, 58, 108 vy ss).

E! enfrentamiento de los bandos de Atahualpa y Hués-
car debe entonces ser entendido como un enfrentamiento de eli-
tes que buscaron y establecieron de hecho multiples alianzas (9).

La concepcién sagrada de Hanan y Hurin Cuzco (Vease
por ejemplo Zuidema, 1977, 1978-a, 1978b), recordemoslo, ubi-
ca al Chinchasuyu en ia categoria hanan, de alli que el conflicto
Cuzco-Quito (o Cuzco- Tumipamba) es también de cardcter ri-
tual (Pease, 1972, 101-102) y pese al poder religioso cada vez cre-
ciente de Atahualpa, el Inca todopoderoso, el norte del Chin-
chaysuyu, es decir las tierras de Quito, no dejan de ser un mundo
al revés en el que se revierten el espacio tiempos sagrados. Este
rasgo de la concepcidn espacio-temporal se conserva hasta hoy
en dia en el quichua serrano del Ecuador (Moya, 1980) v el fe-
ndmeno ocurrid igualmente en otros dominios del Tawantinsuyu,
especificamente entre los collas aymaras de Bolivia (Bouysse-Ca-
ssagne, 1978).

Las guerras que caracterizaron este periodo despertaron,
como se ha sefialado, alianzas y lealtades de variada duracién
e intensidad. Linglisticamente esto debid significar la existencia
de periodos de “‘florecimiento’’ del quechua pero también el re-
surgimiento temporal de las lenguas locales.

En todo caso la disputa de las dos élites dio la oportuni-
dad a los curacas locales de vislumbrar su propia independencia,
de alli que, en plena conquista europea se den incluso casos de
alianzas con los espafioles en contra del Cuzco y también casos de
apoyos surefios a Quito (10). No es una novedad el hecho de que
los espafioles afianzaron muchas de sus victorias con el apoyo de
etnias que obtuvieron por ello cierta condescendencia y privile-
gios (Moya, 1980).

La prision de Hudscar estuvo precedida de una serie de
victorias de Atahualpa vy los quitefios (recuérdase la figura de
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Calicuchima en la toma del Cuzco). A la muerte de Huéascar
(1532) y a la prision y muerte de Atahualpa en Cajamarca si-
guid una serie de levantamientos (como el de Rumifiahui y el de
Manco Il en 1536) y de formas de resistencia bélica y religiosa
(11).

Desde un punto de vista lingufstico, recordemos que se
ha planteado que la difusién del protoguichua (PQ) ecuatoriano
corresponde a una etapa anterior a la del gobierno de Huayna Cé-
pac y de Atahualpa y que, a esta segunda epoca corresponderia
la expansion oficial de la lengua quichua, a la que llamaremos
Quichua “uno” {Q1). Es en este momento historico en el cual,
como lo sefialamos , llegaron los espafioles.

Torero (1972, 82 y ss) basandose en la glotocronologia
sefiala que la difusion del protoquichua general debié partir de la
costa vy la sierra centrales del Per( (area del actual departamento
de Lima) y de sus serranfas inmediatas, dreas en las cuales hasta
hoy en dia se constata la mayor fragmentacion linguistica. Aun-
que, como lo anotara el autor, es imposible determinar exacta-
mente su drea de expansion en la sierra en su fase inicial.

Aun en el siglo XVI el drea cuzquefia se encontraba su-
mida en territorio aru, de alli que las variedades Huanca y Chin-
chay fueran concebidas alli como “corruptas’” (Torero, 1972,
83-84). En todo caso, son los andes centrales del Per( el punto
de partida de! Chinchay, area que sirvié de asiento a las naciona-
lidades mas importantes hacia el siglo XIII. Esta variedad debi6
extenderse hacia la costa sur, donde la confederacién de los
Chancas hacfa extendido su sefiorfo. Tales pueblos probable-
mente difundieron el quechua surefo antes de ia consolida-
cion hegemodnica del Tawantinsuyu. {ncluso la expansion del
Chinchay en la selva nor-oriental del Peru podria atribuirse a
los Chancas. {Torero, 1972, 856).

Los Chinchas por su parte se habian extendido por la
costa sur (actualDepartamento de lca y dreas circunvecinas)
(Torero, 1972, 85). Como se ha sefalado, el prestigio y poder
de este pueblo debid contribuir a la difusidon de este dialecto
guechua como la lengua oficial del imperio.
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Fray Martin de Morda en su Historia general del Peru,
origen y descendencia de los Incas {apud Torero, 1972, 86-87)
sefiala de modo explicito este hecho al decir:

... Aeste Ynga, Huaina Cépac, se atribuye hauer man-
dado en toda la tierra se ablase la lengua del Chinchay
Suyo, que agora comunmente se dize la Quichua gene-
ral, o del Cuzco, por aver sido su madre Yunga, natural
de Chincha, aungue lo maés cierto es haver sido su madre
Mama Ocllo, muger de Tupa Inga Yupanqui su padre, y
este orden de que lengua de Chinchay Suyu se hablase
generalmente hauer sido por tener él una muger muy
guerida, natural de Chincha... "

Si bien este dato entra en contradiccion con el relato
que hace J. de Velasco acerca de la sorpresa de Hayna Capac al
escuchar el quichua en territorio quitefio, esto no invalida el que
previo al periodo de expansion bélica propiamente dicho no se
hubieran establecido alianzas que facilitaran precisamente las pos-
teriores acciones diplomaticas y militares de los incas en el norte
de su imperio, es decir en las zonas controladas por los sefiorios
confederados con Quito.

Si fue efectivamente Huayna Cdpac quien ordend la di-
fusidn del quichua Chinchay, y sabido el hecho historico de que
el Inca y algunos cuzquefios de la élite permanecieron varios afios
en tierras de Quito, no cabe sino suponer que esta variedad lin-
guistica debid ser vigorosamente ensefada y aprendida, al menos
por las élites locales {quitefias, en el sentido lato). Tal aserto tam-
poco invalida la hipdtesis propuesta de una difusién anterior de
lengua, via transacciones comerciales.

Torero (1972, 87, 88) piensa que este quechua “‘stan-
dard” o Chinchay Inca fue diseminado por la selva nor-oriental
peruana, Ecuador, Bolivia y Argentina. Parker (1972, 114 vy ss)
quien igualmente plantea la existencia de una relaciéon entre el
quechua de Bolivia y el cuzquefio, piensa que cuando los incas se
expandieron hacia el norte (N. del Pert y el Ecuador) el quichua
ya era hablado en la mayor parte de dichas areas y, concordando
con Torero, piensa que su nucleo de difusion es la zona central
del Perd. Hablando del (actual) Per(, Parker {1972) advierte que-
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este quechua era hablado conjuntamente con el kulli, see, yunga
o mochica y lenguas aru, cuyas reminicencias actuales, como di-
jimos, son el aymara, el jagaru y el kawki.

El mismo Parker (1972, 115) plantea que en el quichua
ecuatoriano (denominado Quechua A por Parker y Quechua il o
también Chinchay por Torero) la intensa fragmentacién linglfs-
tica ocurre dado un anterior proceso de criollizacidn con otras
lenguas indigenas.

Personalmente propondria no una etapa de ‘‘creolisa-
tion” sino mds bien la de una fuerte accién del sustrato de dichas
lenguas, como se insistird mas adelante.

Torero (1972, 88) supone que la aparicion de oclusivas
glotalizadas y aspiradas en el quechua cuzquefio-boliviano debié
ocurrir a fines del siglo XV o principios del XVI, por influjo de
los idiomas aru (que habrian actuado como sustrato). Este pro-
ceso, para el referido autor, ocurria cuando ya se habia iniciado
las dispersion del Chinchay Inca.

El autor (Torero, 1972, 89) descarta la posibilidad de
que el Chinchay no inca (el difundido por Chancas y Chinchas)
precediera a la expansién nortefia del Chinchay Inca (el difundi-
do aparentemente por Huayna Capac). Tal opinidn se basa en la
nocién de gue los dialectos Chinchay y del Ecuador, Colombia
y de la selva peruana, exhiben rasgos linglfsticos que los separan
del subgrupo Inca (Torero , 1972, 88). Entre estos rasgos lin-
gufsticos estaria el de la ausencia de glotales y aspiradas. Aunque la
falta de datos de primera mano no permita clarificar la cuestiéon
en Pert y Colombia, en el Ecuador si se encuentran rasgos de es-
tas consonantes, 1o cual al menos probaria que también llegaron
al Ecuador formas aymarizadas del quechua, probablemente a fi-
nes del siglo XV o en la primera mitad del XVI. Es posible que
estas formas aymarizadas del quechua provinieran del mismo Cuz-
co, habida cuenta de gue numerosisimos cuzquefios acompafia-
ron a Huayna Cdépac al norte (Ecuador). La presencia de oclusi-
vas glotalizadas y aspiradas en dialectos del quichua ecuatoriano
se puede deber, por otro lado, a la presencia de mitimaes ayma-
ras, los cuales, a su vez debieron ser:
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a) bilingues en aymara y quechua
b)aymaras quichuizados que hablaban el quechua con
“acento’’ aymara.

Es sabido que los aymaras se nuclearon en practicamen-
te toda la Sierra y por cierto también en Quito y sus areas perifé-
ricas, como lo probaria la toponimia y la antroponimia y los
nombres de algunas plantas, animales y herramientas de trabajo,
(Ver: Jijon y Caamaiio, 1919, 406-408). Asi pues, el fendmeno
contemporaneo de las glotalizadas y aspiradas en realidad puede
tener una explicacidon multicausal. Desde el punto de vista histo-
rico de la lengua tampoco se puede excluir la posiblidad de que
dicho fendmeno (las glotales v las aspiradas como fonemas o alo-
fonos) haya ocurrido en distintas épocas.

La Colonia

Durante la Colonia el actual Ecuador fue la Real Au-
diencia de Quito, que dependia de los virreinatos del Perd vy de
Nueva Granada.

César Jaramillo Pérez (1963, 111 y ss) nos resume as(
la situacidén administrativa de [os dos primeros siglos del régimen
colonial:

“{.a Real Audiencia de Quito fue fundada por Felipe 1!
el 29 de agosto de 1563, afio en que se constituyd como
entidad autdnoma, con territorio, gobierno y leyes pro-
pios. Hasta 1739 perteneci¢ al Virreinato del Perd, v,
desde entonces, al Virreinato de Nueva Granada. Estuvo
dividida para su gobierno en secciones mandadas por
Gobernadores que representaban al Virrey; esas Gober-
naciones se subdividian en otros gobiernos locales, como
Corregimientos y Tenencias de Corregimientos. Guaya-
guil y Cuenca fueron primero Corregimientos, solo en
1763 el primero y, en 1770 el segundo, se convirtieron
en Gobernaciones."”

Desde un punto de vista histérico politico el complejo
fendmeno colonial ha de abordarse en sus multiples consecuen-
cias sociales, econdmicas, culturales y linglfsticas. Siendo este
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Gltimo el enfoque que quiere resaltarse en el presente andlisis,
hay que evidenciar que el proceso de consolidacion de las lenguas
mayoritarias del Estado inca se desfigurd gracias a la implanta-
ciéon (colonial, en el sentido estricto) de la lengua espafiola. Es
entonces en las rafces coloniales y neocoloniales donde se hallan
los origenes de la actual discriminacion que, a su vez, debe plan-
terase en el marco analitico de una contradiccion de clases y de
una contradiccion nacional.

En la época en la cual el actual Ecuador formaba parte
del Tawantinsuyu el proceso de quichuizacion, como lo hemos
sugerido, no fue homogéneo ni ocurrié al mismo tiempo. Por el
contrario, las lenguas verndculas pre-quichuas se continuaron ha-
blando e incluso, en algunas zonas “rebeldes’’ al régimen del Inca,
su uso debid tener un valor contestatario. En tales circunstancias
se puede presumir que, a la llegada de los espafioles se habria da-
do un proceso de fortalecimiento relativo de las mismas y un
abandono o al menos diversos niveles de bilinglismo entre dichas
lenguas vernaculas y el quichua.

Un documento incluso tardio del siglo XVI, esto es, el
texto del Sinodo Quitensis de 1583, menciona, ademas del qui-
chua, las lenguas puruhd y cafiari, las lenguas (o dialectos?)
llanos, atallana, pasto, quillacinga y tallan.

Jacinto Jijon y Caamafio {(1919) en un estudio prelimi-
nar sobre las lenguas indigenas que se hablaron antes de la con-
quista espafiola en lo que €l denomina el Ecuador interandio y
occidental, menciona las lenguas: caranqui, cayapa, colorado,
panzaleo, murato, esmeraldeiio, manteiio 0 manabita, guancavilca
y puneiio, el jibaro, el palta o0 malacato v las lenguas rabona y
bolona.

El autor, sirviéndose de la toponimia asi como de datos
de la Carta Geografica de la Republica del Ecuador de Wolf, del
Atlas Arqueologico de Gonzdlez Sudrez publicado en Quito en
1892 v de datos de los americanistas Rivet, Beuchat, Buchwald,
Brinton y otros, traté de identificar las lenguas y las dreas en las
que éstas se hablaron. Ademas de las ya sefialadas, Jijén y Caama-
fio (1919, 341 y ss) se refiere a la lengua quillacinga y trae el dato
que fueron los presbiteros Andrés Moreno de Zufiiga y Diego
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Bermudez quienes, por orden del Obispo Solis (el mentalizador
del Sinodo de 1583} escribieron en ella un catecismo y un con-
fesonario.

En referencia a los pastos (Jijon y Caamafio, 1919, 342)
sefiala que fueron los mercedarios Francisco y Alonso de Jerez,
guienes, designados por el mismo Sinodo, tradujeron en esta len-
gua el catecismo y el confesonario.

Los caranquis 0 imbaburas y los cayapa-colorados (Ji-
jon y Caamafio, 1919, 343 v ss) también se incluyen en su ana-
lisis. De los primeros dice que se trata de indios del Corregimien-
to de Otavalo, que hablaban la lengua del Inga y otras lenguas.
La lengua de los Litas y la de los indios Chapi eran también len-
guas diferentes. Opina que los cayapa-colorados habitaron la zo-
na de Imbabura, dejando influencias en la cultura {(construccién
de tolas) y aparentemente también en la lengua caranqui, de la
cual analiza las ocho palabras dejadas por Sancho Paz Ponce de
Ledn y Fray Antonio de Borja. Con estos datos plantea la hipote-
sis de que en Imbabura se debié hablar una lengua de la familia
Barbacoa, muy semejante al colorado, la cual se habla hoy en
dia al occidente de la provincia de Pichincha.

Las lenguas Barbacoas identificadas en el territorio ecua-
toriano serfan tres: la kuayker, y las ya mencionadas cayapa y
colorado.

La lengua panzaleo de los tacungas o panzaleos estd
citada por Cieza (apud Jijon y Caamafio, 1919, 367-368):

“Mas no embargante que (los panzaleos) hablan la len-
gua del Cuzco (como digo) todos se tenfan sus lenguas,
las que usaron sus antepasados. Y asf, estos de Panzaleo,
tenfan otra lengua que los de Caranque y Otabalo . . .
Entre este pueblo de Panzaleo vy la ciudad de Quito, hay
algunas poblaciones a una parte y otra en unos mon-
tes..."

Seguin Jijon y Caamarfio (1919, 369) las lenguas limitro-
fes de la panzaleo eran: por el norte y el ceste, el cayapa-colora-
do; por el sur, el puruha, por elnoreste, el cofan vy el tukano, por
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el este, el zaparo y por el sur-este el jibaro (shuar).

Esta lengua panzaleo debid pertenecer al phylum Chib-
cha (Jijon y Caamafio, 1919, 369-370).

La lengua puruha fue objeto de la traduccidn de un cate-
cismo y un confesonario. Por la orden sinodal de 1583 le cupo
esta tarea al clérigo Gabriel Minaya. (Jijon y Caamafio, 1919,
372).

Los puruhdes hablaban pues su propia lengua ademas de
la lengua general o0 quichua, como lo anotaron entre otros Fray
Joan de Paz Maldonado y Cieza y como consta en la descrip-
cién andénima de la Villa del Villar Don Pardo hecha en 1605
(Jijon y Caamafio, 1919, 372)

La lengua caiiar se habld incluso en la zona puruha de
Alausi y Chunchi, aungue, segin Martin de Gavira (Descripcion
ae Santo Domingo de Chunchi): “‘en parte revuelta con la (len-
gua) de los puruguay de la provincia de Riobamba'’ {apud Jijon y
Caamafio, 1919, 373).

El mismo Gabriel Minaya que tradujo el catecismo vy el
confesonario a la lengua puruha, tradujo también a la cafiari. Por
Gltimo, la discutida lengua palta seria diferente de la malacato.
Esta Gltima para Jijon y Caamafio (1919, 381) se emparenta con
la jibaro (la shuar), distinta de |a jébaro.

Las lenguas rabona y bolona se hablaban en Zamora y
competia con la shuar. No comentamos las demds lenguas anali-
zadas por Jijén y Caamaio porque, dada su ubicacion, poca o
ninguna relacién tienen con el que posteriormente fue territo-
rio quichua.

Retomando aquello de traducir a las lenguas verndaculas
los catecismos y confesonarios dispuesto por el Sinodo de 1583,
es de suponer que en muchas otras lenguas no mencionadas en
dicho texto: (a) ya existieran dichos “‘instrumentos’’ de la iglesia
(b) otros pueblos de otras lenguas vernaculas ya estaban catequi-
zados y por lo tanto no habia necesidad de dar la disposicion de
su traduccion.

142



Ei caso de Gabriel Minaya, traductor de la doctrina a
las lenguas puruha y cafiar, prueba que éste conocia al menos las
dos lenguas {Ver también Jijon y Caamafio, 1919, 375) lo cual no
era extrafio entre los misioneros de la época. Pero no solo los mi-
sioneros sino los espafioles que representaban formal o informal-
mente al régimen colonial tuvieron que aprender las lenguas indi-
genas. Es igualmente un hecho la existencia de indigenas que
aprendieron el espafiol para cumplir con la misién —voluntaria o
forzada— de servir de intérpretes e incluso de mediadores o
consejeros de los espaficles en la empresa de la conquista y maés
tarde, en cuestiones de orden administrativo (12}, El mismo afio
del Sinodo de Quito, 1583, en dos ordenanzas de Felipe Il se
alude el papel de los intérpretes indios en los tribunales. En una
disposicion legal dictada por Felipe |l el dicho afio se ordena que
se averigle cuidadosamente la honradez de los intérpretes. EI 10
de mayo (15683) una nueva ordenanza del rey manda expresamen-
te (Ver: Haensch, 1980, 22):

“Muchos son los dafios e inconvenientes que pueden re-
sultar de que los intérpretes de la lengua de los Indios no
sean de la fidelidad, cristiandad, y bondad, que se re-
quiere, por ser el instrumento por donde se ha de hacer
justicia”’.

La paulatina difusion del espafiol y el mejor conoci-
miento de los espafioles de las lenguas indigenas se muestra en el
temprano interés no solo de traducir doctrinas y catecismos sino
también en la redaccidn de gramaticas y vocabularios, las cuales,
a veces anteceden a las propias traducciones de caracter religioso.

Asi por ejemplo, ya en 1528 aparecid en Armberes una
“Doctrina Cristiana in Lingua Mexicana'' de Petrus de Mura o
Fray Pedro de Gante. La segunda edicion, mexicana, es de 15556
(Haensch, 1980, 26).

En 1560, en Valladolid, se edita el Lexicon de la lengua
quichua de Fray Domingo de Santo Tomas.

Fray Juan de Cordoba, en 1578 publico el Arte de Len-
gua Zapoteca y el Vocabulario de Lengua Zapoteca . . . (Haensch,
1980, 25).
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Como fuera, el avance de la conquista, fue difundiendo
en los paises andinos que nos ocupan, la lengua guichua como
una verdadera koiné o especie de lingua franca.

El fenémeno de la guichuizaciéon sin embargo tiene
varias instancias. Nos hemos referido ya a esta expansion pre-inca
del quechua asi como a su expansion oficial en época del Tawan-
tinsuyu. Estd igualmente el antes mencionado proceso de
quichuizacion en la colonia, incentivado desde las esferas eclesia-
les y administrativas, siempre que este mecanismo resultara fun-
cionalmente superior —desde la perspectiva colonial— al uso de
otras lenguas vernaculas. Mas tarde, los propios movimientos de
liberacion nacional indigena tuvieron —y se podria afadir para la
actualidad “‘tienen’—, dicho papel difusor de la lengua, como lo
anota Zubritski (1979, 116).

El hecho importante a destacarse es entonces el gue pese
a la variedad de lenguas, la lengua mds importante y universaliza-
da era la quichua. Y, aungue histéricamente esta lengua fuera
adoptada por diversas vias y mecanismos, es la que se constituye
en instrumento de cohesion linguistica y étnica. Esto es, aungue
el actua!l pueblo quichua se haya constituido en base de diferen-
tes origenes étnicos y que, los respectivos pueblos debian mante-
ner entre si diversos grados de relaciones econémicas, sociales y
culturales, Ia homogenizacion progresiva que sufrieron, el prota-
gonizar los mismos hechos histéricos y sociales, nos permite for-
mular, con solvencia, la unidad de este pueblo.

Es conocido el hecho de que el requerimiento de mano
de obra indigena para la extraccion de riquezas, mermé vy debili-
16 considerablemente a la poblacién indigena, violentando igual-
mente su sistema organizativo, su economia y su cultura. Estos
elementos facilitaron el proceso de mestizaje, proceso gue, desde
el punto de vista étnico fuera anatizado por Rosenblat (1954, 81-
82). El proceso aludido sin embargo, antes que un hecho bioldgi-
co significa fundamentalmente la pérdida de las propias raices, un
fendmeno de aculturaciéon e incluso, de anomia cultural. Esto no
significa gue en el analisis haya de privilegiarse la nocién de con-
flicto intercultural puesto que en su esencia la problemadtica indi-
gena se inscribe en la contradiccion fundamental de las nacionali-
dades v las clases oprimidas frente a la clase dominante.
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El ya mencionado Rosenblat (1954, |, 84} alude a una
relacion de 1561 ( la Relacion de los naturales que ay en los re-
partimientos del Per(i, en la Nueva Castilla y el Nuebo Toledo,
asi de todas las hedades como tributarios, conforme a lo que re-
sulta de la visita que dello se hiso por horden del visorrey Mar-
qués del Cailete. El valor de los tributos que estan tasados hasta
el afio mil e quinient(o)s e sesenta e uno, col. Mufioz, Manuscri-
tos de la Academia de Historia, Madrid, Tomo LXV, fol 460). En
tal relacion se calcula que Quito tenia 48.134 indios tributarios
0 240.670 de toda edad vy sexo.

En 15686 Juan Canelas Albarran (apud Rosenblat, 1954,
{, 84) calcula para Quito 118.141 indios y 10.000 entre negros,
mulatos, zambos y mestizos. Rosenblat (1954, |, 88) calcula
para 1570 una poblacién que, repartida en treinta pueblos de
“blancos’ alcanza una cifra total de 416.500 habitantes, reparti-
Jdos asf: una poblacién blanca de 6.500; 10.000 negros, mulatos
y mestizos; 400.000 indios, de los cuales 190.000 eran tributa-
rios.

Juan de Velasco (1789, I, 52) calculo, para algo més
tarde de 1645 una poblacion quitefia de 85.000 habitantes de
los cuales 30.000 eran indios. Esta autor {Velasco, 1789, IlI, 53)
calcula que para 1759 en la ciudad de Quito habia més o menos
70.000 habitantes divididos en espafioles, mestizos, “‘indianos’
y negros, incluyendo en estos Gltimos a mulatos y zambos. Del
total, las dos sextas partes divididos entre blancos europeos y
americanos, las otras dos sextas partes de mestizos, un sexto de
indios puros y el sexto restante de mulatos y zambos.

Las cifras imprecisas sobre la poblacion indigena entre
1660 y 1570, revelan, de todos modos, una merma violenta de la
poblacion causada por las guerras, las enfermedades y muertes
prematuras, los trabajos forzados a los cuales estaba sometida
(Rosenblat, 1954, 1, 89 v ss).

En 1778 (Rosenblat, 1954, |, 193) se asignaban 531.799
habitantes a la Audiencia de Quito. En la Provincia de Quito ha-
bia en 1781 unos 83.250 blancos, 213.287 indios, 12.559 negros
libres, 2.553 esclavos. La ciudad de Quito en el afio de 1780 te-
nia 17.860 blancos, 9.149 indios, 878 libres y 564 esclavos.
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Jorge Juan y Antonio de Ulloa (1826, ed. de 1953, 136)
aseguran que para 1784 en los Ultimos empadronamientos, la
ciudad de Quito alcanzaba entre 50 y 60 mil habitantes “de am-
bos sexos y de todas castas”.

La vocacién genocida de todo régimen colonial se con-
firma pues con los datos numéricos, del mismo modo que se con-
firma que la "leyenda negra” de Espafia no es leyenda aunque sf
una realidad tenebrosamente oscura.

A principios del siglo XIX Alejandro Von Humboldt {en
su Sudamericanische Reise, Berlin, 1967, apud Haensch, 1980,
27-28) mencionaba: ‘. . . En el Perd y en Quito (Ecuador) uno
puede defenderse sabiendo la lengua de los incas o quichua”. La
observacion de este americanista muestra como a pesar de la asi-
milacién linglistica al espafiol, el quichua sigue siendo instrumen-
to fundamental de la comunicacion. El complejo fendbmeno deno-
minado aqui por mayor comodidad de mestizaje vy aculturacion,
trajo consigo, como uno de sus rasgos caracteristicos —y no de
poca importancia—, la adquisicién de la lengua espafiola por una
gran parte de la poblacién sometida. El proceso inverso ocurrid
igualmente, pero por razones obvias, no con igual intensidad.

Los condicionamientos concretos del colonialismo que
acarrea la situacion de dominancia del espafio}, permiten caracte-
rizar como digldsica (13) esta primera etapa de bilingliismo qui-
chua-espaficl. Debemos suponer sin embargo que por el mismo
estatuto del quichua como lengua dominada, fueron esencialmen-
te los hablantes de quichua los verdaderos bilingtes, aungue su
manejo del espafiol debid traducirse en variados grados de bilin-
glitsmo. Por cierto estd ademas el hecho, algunas veces sefialado,
de que amplios sectores sociales debieron usar como lengua ma-
terna alguna otra lengua vernacula y el quichua vy el espafiol fue-
ron adquiridas en posteriores fases sucesivas, pero en contextos
historico sociales distintos.

Encomenderos, corregidores y misioneros fueron |0s pri-
meros encargados de la evangelizacion y “educacion’’ de los in-
digenas. En las condiciones de explotacién y miseria a las que la
poblacién indigena estuvo sometida, la adquisicion y aprendiza-
je del espafiol debid ser casi nulo, pero ademas iento y doloroso
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y paraddjicamente anhelado. Esto Gltimo, como lo veremos mas
adelante, se inscribe en el fendmeno de la alienacion en general
y de la alienacion lingUistica en particular.

Juan de Velasco (1789, lit, 58) decia gue los primeros
53 anos siguientes al establecimiento de los espafioles en Quito
“pueden tlamarse sin agravio, los afios de la ignorancia’’. Claro
gue esta afirmacidon pese a su valor de denuncia encierra también
matices de una implicita subordinacion puesto que la aludida
“ignorancia’ ha de medirse en términos de lo que se ignora de
Europa, eje y centro de la “civilizacion”, opuesto ‘‘natural’ por
tanto de nuestro “‘salvajismo’ y ‘“‘barbarie’” americanos. (14).

Plantear la cuestion del mestizaje, del bilinguismo y de
fa aculturacion por fuera del contexto de las clases y de los
grupos nacionales, siempre trae consigo el riesto de sobredimen-
sionar aspectos gue en la realidad concreta son factores determi-
nados y no determinantes, efectos y no causas.

Tomando como ejemplo antes que como verdadera va-
riable la cuestion educativa {1b) baste recordar que durante el
régimen colonial la multiplicidad de requisitos econdémicos y ra-
ciales {por tanto racistas) para acceder a una institucion educati-
va hacia poco menos gue imposible tal acceso.

Solo en 1555 fos franciscanos crearon en Quito la escuela
elemental que se llamd Colegio de San Andrés. En esta escuela
se destinG parte de la atencién a nifios indigenas a quienes se les
ensefiaba la lecto escritura asi como canticos y plegarias religio-
sos. El colegio funciond por un cuarto de siglo bajo la direccion
ue los franciscanos hasta que en 1581 pas6 a poder de los agus-
tinos bajo el nombre de San Nicolds Tolentino (Uzcdtegui, 1951,
11, 12).

En ia época de la Real Audiencia de Quito (1663 en ade-
lante) las escuelas primarias eran en numero reducidisimo. Ha-
Dia escuelas primarias en Quito, Guayaquil, Cuenca, ibarra, Loja,
Latacunga vy, algunas de ellas eran gratuitas.

En 1575 se establecieron en Quito, por accidon de los je-
suitas los estudios en letras humanas.
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En 1595 se fundd en Quito el Colegio Real y Seminario
Mayor de San Luis.

También en Quito, en 1620, se fundd la Universidad de
San Gregorio. Alli mismo, en 1688, el Colegio Real de San Fer-
nando vy el mismo afio la Universidad de Santo Tomas de Aguino.

La lglesia —con una independencia relativa frente al apa-
rato del Estado-- controlaba la educacién e hizo uso de las len-
guas vernaculas, especialmente el quichua, para la formacién de
doctrineros indigenas cuya funcién instrumental era la de agilitar
los mecanismos y procesos de tributacion. El por qué un sistema
de educaciéon tan selectivo incorpord a algunos miembros de la
“nobleza” indigena es comprensible en la medida en que se en-
tienda que tales individuos formaban parte de una verdadera es-
tructura de mediacion. Ya se ha sefialado aqui las alianzas que se
establecieron entre las élites indigenas locales y los colonizadores.
Este mecanismo contribuyd al afianzamiento del aparato
administrativo colonial (tributacion, reclutamiento de mano de
obra, legitimaciéon de un poder “‘natural’’ que en realidad legiti-
maba la autoridad colonial, etc, ).

La formacidén de una élite religiosa vy laica explica el
temprano desarrollo de las universidades sin que antes se exwen-
dieran servicios educativos en los niveles mas bajos (Vasconi,
1972, 9-10).

La educacion de las masas en general y la de los indige-
nas en particular, quedd, por obvias razones, descuidada y desar-
ticulada.

Aparte del Colegio San Andrés que, como lo hemos vis-
1o, tenia algunos cursos dedicados a las élites indigenas, no habfa
escuelas primarias dedicadas a los pueblos indigenas.

La situacion con respecto a la poblacion indigena que
no hablaba el quichua (nos referimos aquf a algunos grupos de
la regién oriental) fue atin peor, porque los misioneros los alfabe-
tizaron en quichua y no en sus lenguas y aunque se generalizod
aun mas el quichua, el aprendizaje del espafiol se retard6 (Uzcé-
tegui, 1951, 58-59).
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Durante la época colonial lo gue se ensefia a los indige-
nas se reduce a nociones de religion, catecismo y no siempre la
escritura. A menudo los mismos indigenas ‘‘rezadores’’ instru-
mentalizaban el adoctrinamiento, funcionalizando consiguiente-
mente los aparatos de dominaciéon y control ideolégico y politi-
€o.

De allf, que es en la naturaleza del propio sistema colo-
nial en donde ha de encontrarse la explicaciéon para las distorsio-
nes gue ocurren en materia educativa. Es desde la primera etapa
colonial el que la cobertura educativa tendencialmente se dirije
a las areas urbanas antes que a las rurales, como consecuencia
general de las politicas coloniales que permiten el crecimiento
acelerado de las nacientes urbes a expensas del campo.

En resumen, la educacion de este periodo se caracteri-
zO por una interpretacion moral, religiosa, especulativa y euro-
céntrica, que, haciendo uso de categorias 1dgico abstractas y em-
pleando un verbalismo acritico induce todo un proceso de desa-
rraigo cultural y psico social.

El uso de las lenguas vernacuias como el del espafiol se
reduce, como hemos visto, a una cuestion funcional. Esta Glti-
ma (la lengua espafiola) se emplea en la medida en que las re-
laciones sociales de trabajo convertian al uso en indispensable
o Uutil. En estas condiciones, el aprendizaje del espafiol a través
de la escuela fue necesariamente lento dado el ya sefalado ca-
racterelitario del sistema educativo. No hace falta discutir las
enormes insuficiencias pedagodgicas de tal proceso, insuficien-
cias que, con variantes, no han sido superadas hasta el presen-
te.

En condiciones de un bilingtismo digldsico, el aparato
escolar normaimente difunde no solo la lengua dominante sino
la norma o forma standard de la lengua dominante. De alli que,
como es presumible, en la primera etapa de bilinguismo, no es
la escuela sino las condiciones concretas de la existencia del pue-
blo indfigena las que van a favorecer o inhibir la adquisicion del
espafiol. Esta observacién es extensible incluso hasta el dia de
hoy, puesto gue la incapacidad del sistema educativo, deja a!
margen a mas del cincuenta por ciento de la poblacion en edad
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escolar que virtualmente podia haber accedido al mismo. Por
otro lado, la ausencia de una verdadera polftica nacional de edu-
cacion bilingue hace que el tratamiento pedagdgico que se da al
espafiol {(como lengua materna y nocomo seqgunda lengua) reduz-
ca las posibitidades de eficacia del proceso.

Retomando el aspecto de una primera etapa de bilingliismo vy de
contacto de lenguas (expresidon de Weinreich, 1953) suponemos
gue en esta fase se debid manifestar principalmente una influen-
ci del espafiol sobre el quichua, sobre todo el dominio del léxico,
pues el ingreso de nuevas cosas y conceptos presupone también el
ingreso de nuevas palabras o unidades léxicas, las cuales, en teo-
ria, pueden adaptarse a la fonética de la lengua receptora o incor-
porarse en ésta con los fonemas y al6fonos de la lengua donante.
Claro estd que el proceso también ocurre a la inversa, es decir,
el espafiol tuvo que incorporar a su sistema palabras indigenas pa-
ra las cosas no conocidas.

El proceso de mestizaje que, en una matriz colonial su-
pone la “integracion’ de lo indigena bajo patrones de una subor-
dinacion global, debid contribuir a un abandono gradual de la
fengua quichua para adoptar el espanol, después de por 10 menos
una generacion de bilingles. Es claro que estos sujetos debieron
hablar el espafiol con los habitos de su lengua primaria (16) fac-
tor que a su vez condiciond los primeros desarrollos dialectales
del espafiol, sobre todo en la Sierra ecuatoriana.

La Republica

Con la Independencia iniciada en Quito en 1809 (y con-
solidada por la batalla de Pichincha de 1824) se afianza la inci-
piente burguesia criolla que de manera alguna puede representar
o expresar los intereses de los sectores populares, por lo cual,
continuara la subordinacion interna de los mismos{(17).

Aunque las guerras de independencia sumieron al pafs
en una tragica pobreza, la situacion indigena no cambid. Por el
contrario, aun a nivel conceptual, se ha negado el papel de indi-
gena en las mismas y solo tardia y esporadicamente se ha rein-
vindicado su trascendencia historica (Zubritski 1979).
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Desde un punto de vista socioliglistico hay que suponer
que para la época el espafiol gand mas terreno (18) aungue no
por ello desaparecerdn las lenguas verndculas.

Desde la perspectiva de los sectores populares e indige-
nas la Gran Colombia (1824-1830), pese a los suefios de Bolivar,
no implica ningln reordenamiento estructural que reinvindicara
sus necesidades y demandas.

Después de la disolucion de la Gran Colombia (1830),
sindo ya el Ecuador Repulblica independiente —léase legalizada la
articulacion del Estado independiente al mercado mundial—, los
sectores marginales contintian siéndolo dada la estructura agraria
del pafs, caracterizada por la concentracion de la tierra en pocas

manos. Este hecho es la condicidén definidora de las relaciones
econdmico sociales, que se traducen en la pobreza de la gran ma-
yoria de ecuatorianos (19).

Después de la disolucion de la Gran Colombia —y to-
mando nuevamente como ejemplo la cuestion educativa— el pre-
sidente Flores promulga el 16 de enero de 1833 un demagdgico
decreto de ley favoreciendo la educacion de los indigenas. El ar-
ticulo primero de este decreto estipula que todas las parroguias
del Estado deberan tener al menos una escuela primaria para in-
digenas. El articulo segundo establece que los indigenas aprendan
de manera gratuita moral, civica, tectura y escritura y la Consti-
tucién del Ecuador. Como es de suponer, este decreto afectaba
los intereses de las comunidades religiosas y, como 1o sefiala Uz-
categui (1951, 15) tuvo que ser derogado.

En este caso, como en otros, no debid ser dificil para
Flores ceder a las presiones, sabiendo como se sabe de los oscuros
pactos que caracterizaron su régimen (20).

En un sentido critico, 1o Ginico que aporta este dato es el
hecho de que el Estado reclama para si el control del aparato
educativo, aunque en la prdctica este controf tenga que ser larga-
mente disputado con la iglesia.

Més tarde, en la presidencia de GarcifaMoreno, se creaen
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los establecimientos de los Hermanos Cristianos una seccion
donde se preparan maestros indigenas para ensefar a indigenas
{Uzcategui, 1951, 15). La falta de seguimiento y de documenta-
cién al respecto impide valorar y evaluar lo ocurrido.

Con el liberalismo mejora {a instruccién plblica en gene-
ral, pero como en los afios precedentes no cambia la situacion del
indigena. En 1906 el presidente Eloy Alfaro dispone gue [os pro-
pietarios de tierras donde vivan por lo menos veinte nifos hijos
de jornaleros o empleados, estaran en la obligacién de abrir una
escuela primaria mixta (Uzcdtegui, 1951, 23), pero la ley tampo-
co se cumplié. Solo afios mds tarde, con fondos del Estado, se
abrieron escuelas a este proposito. El incumplimiento a la
referida ley confirma fa disputa Estado-iglesia por el control ideo-
l6gico def aparato escolar.

El “indio” Alfaro, como lo llamaban peyorativamente
su enemigos, abolid los tributos y diezmos que pesaban sobre los
indigenas y consagré algunos derechos sociales en su Constitu-
cion de 1906. Este constructor del pais, amigo de Mart{, em-
prendid obras de infraestructura de alcance nacional. Promulgd
los codigos mercantil, penal y de procedimiento; impulsé la mo-
dernizacién del aparato administrativo del Estado. La apertura
democréatica que se iniciaba se desvanecid con su muerte, el 12
de enero de 1912.

A lo largo de la vida republicana la ampliacion relativa
de una participacion popular paraddjicamente actud en favor de
una creciente hispanizacion.

Retomando {a perspectiva critica de que nuestra reali-
dad social ha de abordarse desde la contradiccion de clases y la
contradiccidon nacional cabe plantear que es esta contradiccion
no resuelta la que explicaria el fendmeno de abandono, inclu-
so deseado, de las lenguas verndculas. Este proceso, resultado de
una politica profundamente antidemocratica, se inscribe en el
de la alienacion linglistica, cuyo contexto historico social es
siempre el colonialismo y sus secuelas contemporaneas. La alie-
nacion linglfstica, como es obvio, es parte del fendmeno de la
alienacién en general, de alli su incidencia en todas las esferas
del comportamiento social. Muchos hispandfilos querrian ver
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en ello una especie de seleccion “natural’ de las lenguas, cuyo
implicito o explicito presupuesto bdsico es el de la superiori-
dad del espafiol. Por cierto una suposicion de este tipo no tiene
ninguna base histdrica real, pues esta probado que alli donde
existen las condiciones de una verdadera democracia la lengua
no solo que se convierte en el instrumento de la conciencia criti-
ca sino que ademads ésta constituye el instrumento de la produc-
cion del conocimiento. fomentandola y enriqueciéndola.

Lo expuesto obliga a una reconceptualizacion de la pro-
blematica sociolinguistica del Ecuador. La denominada “integra-
cidon” del indigena del “desarrollo nacional” ha tenido hasta el
presente, como verdadero punto de partida su integracion real en
las estructuras econdmico sociales de la subordinacién. La secu-
lar dominancia de la nacionalidad hispanohablante y el proceso
de alienacidén y anomia lingaisticas que ocurre en el seno de las
nacionalidades oprimidas, es el marco que ha determinado v sigue
determinando el fendmeno del bilinglismo. Es por elio que, en el
caso que nos ocupa, efectivamente existe la influencia del
quichua sobre el espaiiol. Este fendmeno presupone una etapa
historica en la gue los quichuahablantes se convirtieron en bilin-
gles y también la transformacién de monolingles quichuas en
monolingues que perdieron el quichua pero modificaron la es-
tructura del idioma dominante. Este cambio total de quichua al
espafiol no permite hablar de una accion del sustrato quichua en
elespafiol. En otras palabras equivale a lo que Weinreich (1953)
llamara“‘interferencia en la lengua’’, distinguiendola de la “inter-
ferencia en el habla’ de los bilinglies. Por supuesto estd también
el fenémeno de los bilinglies que contindan siendo bilingues y
que por lo tanto siguen configurando a partir de sus actos concre-
tos de habla la estructura dialectal del espafiol.

Este proceso Ultimo no ha terminado vy, felizmente, no
implica, como a muchos les gustaria suponer, la desaparicion de
ésta y otras lenguas verndculas. La persistente vocacion de sobre-
vivencia y la construccién de condiciones concretas de una ver-
dadera democracia apuntaran hacia el fortalecimiento de los gru-
pos nacionales y con elio, hacia la consecucion de sus reinvindi-
caciones, entre fas cuales, inevitablemente estara siempre su len-
gua. (Ver. Mapas 1, 2 )
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(2)

NOTAS AL CAPITULO 1

Nos referiremos con quechua a la lengua general, mien-
tras que quichua designard a la lengua hablada en ¢l
Ecuador.

Véase por ejemplo para el antiguo Perd los casos citados
por Torero (1972, 66 y ss). En la antigua provincia de
Vilcas Guaman (hoy departamento de Ayacucho) se-
guin una relacion de 1586, se hablaba aymara junto con
la lengua general o quechua ademadas de otras lenguas.
También en una relacién del repartimiento de Atunsora,
1586, se dice que entre los departamentos de Ayacucho
y Apurimac se hablaba la lengua general (Q), el aymara
y otras lenguas ""huahuasimi’ o lenguas ""fuera de la ge-
neral’. Otra relacion del mismo afio de 1586 hecha por
el Corregidor de Condesuyos y Chumbibilcas menciona
un ““guichua’ que no es la lengua general y probable-
mente, sefala Torero, era otra designacion del aymara.
En el documento constan menciones a la lengua chum-
bibilca.

En dreas de habla aymara para fines del s. XV! igual-
mente se hablaban otros dialectos, quizéd del puquina.

En ia provincia de Huarochiri y quiza ademas en Can-
ta se hablaron probablemente dialectos del aru como lo
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(3)

(4)

168

infiere Torero del anélisis de expresiones como auquisna
“nuestro padre creador’” y chaycasna ‘‘nuestra madre’’
que aparecen en los textos del quechua huarochiriense
recopilados a fines del XVI por el extirpador de idola-
trias p. Francisco de Avilay traducidos hace pocos afios
por Arguedas (ed. de 1975) bajo el titulo de Dioses y
hombres de Huarochiri.

Esto acontece también en la periodizacion de las dinas-
tfas de los Incas. Como lo advierte Pease (1972, 15-16)
las épocas miticas de Manco Cdpac deben distinguirse
del periddico estatal de Pachacuti con quien se inicia
el momento del ordenamiento andino’’.

Pease (1972, 88) apunta que nunca existié el Reino de
Quito y tampoco por tanto ‘‘la presunta herencia ma-
terna de Atahualpa’’.

Jijébn y Caamario (1919, 413) descarta el que los incas
hubiesen sucedido a los shiris, lo cual lo probarfa la
inexistencia de un arte propio. El autor también descar-
ta la nocion de una lengua cara. Para este autor el Ecua-
dor del siglo XV estuvo unificado, si no totaimente,
por la voluntad de una nacién enérgica y viril, como
los jibaros y los chimls”. El mismo afiade que los es-
pafioles encontraron en el actual Ecuador el quichua y
las lenguas aborigenes que se habfian hablado en sus
territorios propios siglos atras. La toponimia de origen
aymara en el sur del Ecuador puede relacionarse con una
invasion Tiahuanacota (Jijon y Caamafio, 1919, 407)
pero descarta una expansion aymara al norte del Ecua-
dor de modo que, las voces aymaras '‘son debidas al
establecimiento de mitimaes collas, durante el imperio
de los incas”.

El problema parece residir en parte en la palabra “‘reino’’
que el P. Juan de Velasco utiliz6 con criterio europeo.
Es posible que la misma lectura “‘eurocéntrica’ impida
entender que dicho “reino’’ nos remite a la existencia de
pueblos vy nacionalidades confederadas que habian
alcanzado un grado no despreciable de desarrollo y he-



(8)

gemonia, de alli sus propias posibilidades de resistencia
a los incas primero vy a los esparioles después.

Con todo, Jijén y Caamafio (1919, 413) se pregunta:
¢""Fue una confusa memoria de estos antiguos reinos, os-
curecida por el tiempo, adulterada por el recuerdo del
imperio incdsico, la que recogié Velasco en su Historia?"’

Para Guamdn Poma (apud Pease, 1972, 91) Atahualpa
habia sido hijo de una indigena de Chachapoyas; Ciesa
(apud Pease, 1972, 91) lo hace hijo de una india quilaco
Pease (1972, 94) sugiere que la "princesa’ Pacha no es
sino una invencion de J. de Velasco.

El asunto de la “primogenitura’ de Hudscar asi como el
de la "ilegitimidad” de Atahualpa constituye la aplica-
cién de nociones europeas a un contexto historico so-
cial completamente distinto vy, por fortuna, ya superado.

En realidad el conflicto entre Atahualpa y Hudascar no
puede reducirse a lo "ilegitimo’ versus lo “legitimo”’,
etc. Incluso algunos sectores cuzquehos que, para la his-
tografia tradicional son los defensores de la ‘‘legitimi-
dad” de Hudscar, no apoyaron su candidatura al trono.
Ninan Cuyochi, uno de los lideres de la oposicidn aspird
al puesto del Inca. Entre los opositores cuzquefios a
Hudscar cabe también destacar a Chusquis Guaman (Ver
Pease, 1972, 92, 93, 96, 101).

Aunque en muchos aspectos no concordemos con la expo-
sicion de corte idealista de Andrade Reimers (1978) en
relacion a los sucesos de Cajamarca hay que advertir que
el autor también desmitifica aquellas nociones de la su-
perioridad, inteligencia, valor, etc. de los esparioles fren-
te a la cobardia, supersticién, inferioridad, etc., de los
incas y los pueglos hegemonizados a partir del Tawantin-
suyu.

Los orejones cuzquefios que llegaron a Tumipamba se-
gun Pease (1972, 57-b8) sustrajeron la imagen solar del
templo. Para controlar la situacion Huayna Cépac utili-
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z6 el recurso de acudir al ordculo femenino que ‘‘trans-
mitié"” el mensaje apaciguador de Mama Oclio.

A menudo historiadores ecuatorianos han denominado
de “traicion’’ las alianzas de los cafiaris con los incas.
Tal tesis o mejor tal discurso chauvinista, no puede ser
sustentado con seriedad. Una dimensiéon que tendria
que ser incorporada en un andlisis contempordneo es el
hecho de que precisamente las alianzas politicas de este
pueblo, en su momento, crearon las mejores condicio-
nes posibles para su supervivencia.

Las alianzas cafiari-incas parecen remontarse a la época
de Pachacuti y se mantuvieron incluso hasta el levan-
tamiento de Tupac Amaru (Ver: Mifio Grijalva, 1978);
{(Pease, 1972, 61 y ss; 102; 107, 109).

Por otro lado, los cafiaris no eran ‘‘ecuatorianos’’ en el
sentido contemporaneo y las alianzas politicas de la épo-
ca no obedecen a lo que, desde la perspectiva de los
Estados modernos de Ecuador y Perl, deberian ser las
virtuales lealtades étnicas. Asi por ejemplo en el conflic-
to Atahualpa-Huascar, los "‘peruanos’’ de los curacazgos
de Chincha, los del valle del Mantaro vy los chachapoyas
apoyaron al quitefio y no al cuzquefio.

No se puede entonces aplicar criterios extra histéricos al
andlisis y comprension de dichos sucesos. Ver sobre el
problema Pease, (1972, 102, 106). Sobre la existencia
y organizacion de puruhdes y cafaris J. de Velasco
{1789, 1ll, 175 vy ss}. También Pefiaherrera de Costales
(1961, 60-69). Sobre las lenguas puruhde y cafiar, Jijon
y Caamarfio (1919).

Los chachapoyas que en un momento apoyaron a Ata-
hualpa contra Hudscar apoyaron posteriormente a los
espafioles contra el Cuzco. El hatun curaca Guaman,
quien fuera nombrado tal por Atahualpa, dio dicho
apoyo a los espaioles. Similar fue la actuacion de los
huancas. Tal posicion "“anti’’ cuzquefia de los grupos
que antes habian apoyado a Atahualpa es en el fondo
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una defensa por la autonomia o sobrevivencia de sus
pueblos. (Ver Pease, 1972, 113, 114). '

Me refiero al movimiento del Incarri y otros movi-
mientos ‘‘milenaristas’” como el del taki ongoy (Pea-
se, 1972, 117 y ss,; Curatola, 1977) Sobre el discurso
"utépico’’ de los Andes ver también Urbano (1977).

Para Gunter Haensch (1980} la comunicacién entre
los espafioles e indios tuvo tres fases principales:

1) la fase primitiva de comunicacién mimica, amplia-
da por el conocimiento mutuo de algunos elemen-
tos linglisticos,

2) La etapa de los intérpretes tanto indios como espa-
fioles,

3) La difusién paulatina del espafiol entre los indios y
el uso por parte de los espafioles de lenguas gene-
rales como el guarani o el quechua.

El mismo autor {Haensch, 1980, 7) sefiala que en esta
primera etapa el procedimiento de retener a la fuerza a
los indigenas no era extrafio. En el Diario de Colén
consta que en su primer viaje apresO seis indios “para
que deprendan fablar’”’. Tal procedimiento convertido en
método regular por Col6n y los conquistadores fue in-
cluso reglamentado por Real Ordenanza de 1526, la que
autorizaba tomar en el descubrimiento uno o dos indios
pero no para servirse de ellos como intérpretes.

El Fidalgo de Helvas {apud Haensch, 1980, 8) refiere
que en la expedicidon de Hernando de Soto a la Florida:

" ... tomaron 1000 piezas entre indios e indias asf
allf como en cualquier otra parte donde hacian en-
tradas, el capitan escogfa una pieza o dos para el go-
bernador vy las otras repartian entre si y los que con
él iban. Las mujeres y mozos de poca edad, cuando
estaban separados cien leguas de su tierra, los lleva-
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ban sueltos y en muy poco tiempo entendian la len-
gua de los cristianos”

En la segunda etapa delimitada por Hensch, es decir la
de los intérpretes, estos procedian en primer lugar de Ics
indios que Coldn llevd a Espafa y 1os trajo de vuelta a
América en su segundo viaje, tomando en cuenta que en
Su tercero y cuarto viajes también tomo prisioneros.

Més tarde, v en lo que se refiere a la conquista del Perd,
Bartolomé Ruiz, practico de Francisco Pizarro, levo
consigo dos jovenes de Tumbez para que aprendieran el
espafiol. El mismo Pizarro dej6 a dos de sus compafieros
en Tumbez para que aprendiesen la lengua vy las costum-
bres indigenas. Asi mismo se llevd consigo a tres indios
de Tumbez para que aprendieran el espafiol.

Ya en 1583 Felipe 1l emitié dos ordenanzas sobre el pa-
pel de los intérpretes en los tribunales.

Para el sentido inicial de diglosia ver Ferguson {1959) y
la concepcion critica de Vallverda (1972).

Tempranamente Mart( (ed. de 1970) expresd estas ideas.
En su ensayo ‘‘Nuestra América’’, publicado en el perio-
dico El partido liberal de México el 30 de enero de
1891, aborda vy critica el problema del racismo asi como
el snobismo o intelectualismo que no reconoce las pro-
pias raices americanas.

Ver también Ferndndez Retamar (1973) quien, toman-
do como punto de partida el pensamiento martiano, re-
cupera para la nueva América el término canibal ----> ca-
liban.

Ver al respecto Moya (1975).

El mismo proceso es observado en el Per( por Cerrén-
Palomino (1980) quien lo denomina como de “'ladiniza-

cion”. El autor, hablando del significado de la conguista
y colonizacion, retoma el planteo de Guaman Poma para
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guien en estas nuevas condiciones politicas estaba el
“mundo al revés"".

Con mucho acierto Escobar {1972, 21) hablando tam-
bién de la conquista espafiola del antiguo Per( expresa
que:

“E} sistema colonial genera, pues, un reordenamien-
to sociolingtfstico, en el que la discriminacion apa-
rece como una resultante de la estructura socioeco-
nomica y de ser reflejo en el plano del lenguaje, co-
mo en el de la cultura entera.”

Mds tarde (Escobar, 1978) sefialard que el espafiol habla-
do por los bilingles —al que denomina interlecto— con-
tribuird a la dialectalizacion del espafiol en el Perd.

El esquema colonial, sefiala Escobar (1972, 21) “no es
cancelado con la independencia, subsiste, integrado al
sistema de relaciones del capitalismo mundial’’.

Esteban del Campo {1980) plantea que desde 1880 tal
proceso tiene su rafz en las actividades productivas de la
agroexportacion, fendmeno que incidird a su vez en la
hipertrofia de las principales ciudades de Quito y Guavya-
quil, las cuales iran concentrado cada vez mas funciones
y recursos.

La primera edicion del periédico El Quiteiio Libre acusé
de fraudulentos manejos al régimen floreano. Flores lle-
gd a la aberrante corrupcion de hipotecar por 330 mil
pesos las rentas de la RepUblica y las de la Aduana de
Guayaqguil. La suma aparentemente se empled en la
compra de sus haciendas La Chima vy La Elvira.
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CAPITULO U
EL QUICHUA DE QUITO
El protoquichua del Ecuador

En estos ultimos afios la mayoria de estudiosos postulan
la existencia no solo de un protoquichua, sino incluso de un pro-
toquichua-aymara, para lo cual se han basado en la similitud de
trazos gramaticales, fonolodgicos vy léxicos de las dos lenguas. Es-
tos estudiosos han utilizado, principal, pero no exclusivamente,
{os principios de la glotocronologia desarrollada por Swadesh.

M.J. Hardman de Bautista (1965, 1966-a, 1966-b) con
sus estudios sobre el jagaru, como lo sefialaramos en el capitulo
anterior, ha contribuido notablemente a la teoria de unz proto-
lengua comun para el area.

Entre los aspectos de orden fonoldgico que han contri-
buido para postular la existencia de un protoguichua-aymara es-
ta el de la existencia en el quichua de Cuzco y Bolivia, de las se-
ries triples oclusivas: normales, aspiradas y glotalizadas, que se
originarian en un sustrato aymara (Torero, 1964, 463-464), pues-
to que también se encuentran en aymara.

La cuestibn de quechuizacién de zonas aymaras en el si-
glo XVI ya ha sido planteada anteriormente y los estudios con-
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temporéaneos (Torero, 1972) muestran que efectivamente ocu-
rrid la accidén del sustrato aymara en el quechua cuzquefio. Par-
ker (1972,115) sefiala que el guechua boliviano moderno es el
Unico que desciende del quechua cuzquefio moderno.

La nocion de que el quechua cuzquefio dio origen al
resto de dialectos quechuas es una posicion hoy superada y tenia
como sustento el que los incas partieron de la ciudad sagrada en
sus avanzadas de conquista. El conocimiento de que el Incario era
en realidad un estado multinacional (Cerrén-Palomino, 1980) vy
que su clase dirigente en un periodo inicial se quichuiz6 asi como
quichuizd los pueblos conquistados, echa por tierra aqueila tesis
del origen cuzquefio de todos los dialectos quechuas. El hecho
del caracter sagrado del Cuzco en el Tawantinsuyo y el que los
incas oficializaran el guechua en sus dominios ha contribuido a
fa confusion antes mencionada (Parker, 1972, 116) aunque no
hay que olvidar que en plena quichuizacién inca subsistieron y
aun coexistieron las huahuasimi lit.”/lenguas infantiles’ (Parker,
1972, 116, traduce por “indigenas extranjeros’’) o lenguas de los
grupos conguistados.

Ya se ha mencionado que J. de Velasco (1789,1,156)
propagd la version de que Huayna Cépac se sorprendid al encon-
trar que en el actual Ecuador se hablaba el quichua antes de su
arribo. Garcilaso parece haber sido entre los primeros en relatar-
lo (Parker, 1972, 116) vy, aparentemente, nuestro historiador to-
mo de alli el dato.

El origen de la difusién del quechua parece ser la costa
sur y los Andes centrales del Per’. En el caso ecuatoriano, hemos
postulado una difusidn del quichua previa su expansion oficial,
basdndonos en criterios como laexistenciade vinculos e intercam-
bios econdmicos y otros tipos de alianzas que tuvieron que dejar
sus huellas no solo en el plano linglistico sino en otras esferas de
la vida econdmica, social, cultural, etc.

Desde un punto de vista lingtistico, rasgos fonoldgicos
(oclusivas normales, aspiradas y glotalizadas) y gramaticales
efectivamente muestran la divergencia minima entre los quechuas
cuzquefio y boliviano. Los dialectos ecuatorianos de la Sierra
muestran rasgos alfonicos de las glotalizadas e incluso fonemas
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aspirados {p.e. en Chimborazo) aunque este aspecto de la fono-
logia no compatibiliza con rasgos de la morfosintaxis de los dia-
lectos cuzquefio y boliviano.

Longacre (1968, 404, 405, 408) planteaba que el qui-
chua ecuatoriano antes que originarse en el cuzquefo parece mas
bien una extensién de algun dialecto del norte del Perd. Este ra-
zonamiento nos parece valido si al aceptarlo no descartamos ade-
mas la existencia de fujos migratorios mas surefios que trajeron
en sus dialectos las mencionadas series triples de oclusivas. El
razonamiento no excluye tampoco la posibilidad de que un qui-
chua cuzquefio definitivamente aymarizado fuera traido por los
administradores imperiales que debian residir en el norte del Ta-
wantinsuyu. Asi, aunqgue existen similitudes fonético fonologicas
(aspiradas y glotalizadas) en otros aspectos fonéticos, fonoldgi-
cos, léxicos y gramaticales, el quichua ecuatoriano mantiene pro-
fundas divergencias con el cuzquefio. Esta Gltima observacion fue
asumida por Longacre (1968, 404 y ss) quien adicionalmente
plantea que: (1) el protoguichua tiene aspiracién y glotalizacién,
y, {2) el quichua y el aymara estan genéticamente relacionadas.

Si aceptamos que el protoquichua ya poseia la aspira-
cion y la glotalizacién, creemos gue no es necesario apelar a la
explicacion de un sustrato aymara "directo’’, aungue no se des-
carte tampoco los flujos de mitimaes aymaras que posteriormen-
te llegaron, ya en la administracion imperial o de fiujos, incluso
anteriores y que pudieron haber llegado si no a Quito, si alo que
hoy es el sur del Ecuador.

Torero (1964) clasificd los dialectos actuales de la len-
gua quechua en "'Quechua I” y “Quechua 11", este Gltimo a su
vez se clasificaen A, B y C. El Quechua | comprende los dialectos
de Huaylas, Conchucos, Los Huayhuash occidental, medio vy
oriental, valle del Mantaro, Huanuco-Marafion, y, Huanuco—Hua-
llaga. El Quechua !1-A: Pacaraos, Linchay Cajamarca, incluyendo
el subdialecto del departamento de Lambayeque; el Quechua I1-
B: Lamas, ECUADOR, Uyacali, costefio; Quechua 11-C: Ayacu-
cho, Cuzco, Boliviay Argentina.

El mismo Torero propuso mas tarde (1972, 76 y ss) al-
gunas reubicaciones y nuevas denominaciones, dejando su pro-
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posicidn en los siguientes términos:

Quechua | o Huayhuash
Quechua |l A o Yungay
Quechua Il B y Quechua 1} C o Chinchay

En lo relacionado al Chinchay (y particularmente a su
QIIB que incluiria al Ecuador) el autor (Torero, 1972, 81) sefiala
gue todas sus hablas exiben una “extrema diversidad dialectal”
debido a su antigua dispersion (su influencia se advierte, segin
Torero, incluso en los dialectos huayhuash mas surefios).

‘ La primera clasificacion de 1964 de Torero e incluso las
modificaciones del mismo autor, coinciden en lo fundamental
con las que Parker independientemente hiciera desde 1963 en
adelante. (Ver: Parker, 1963, 1969-b; también 1969-a e incluso
1972). Este autor llama “"Quechua B’ (QB) al “Quechua "' de To-
rero y "Quechua A" (QA) al “Quechua II"" de Torero. El mismo
Parker {1969-b,74) presenta una clasificacion de Proto-Quechua
A, que es reproducida aqui por incluir los dialectos ecuatorianos.
Este autor plantea una etapa comin para el ecuatoriano vy el pe-
ruano de la Costa vy el sur. {Ver. Fig.2). Esto implica que ""Proto-
Ecuadorian— Southern’ (Prot-ecuatoriano surefio) precede a 'Pro-
to-Ecuadorian’’ (Proto-ecuatoriano).

En un trabajo posterior {Parker, 1969-d,196) nos pre-
senta los cuadros fonoldgicos que reproducimos a continuacion
(Cuadros 1, 2) asi como un esquema del “Proto Ecuatoriano”
(Parker, 1969-d, 157) que también reproducimos (Vease Fig. 3).

Parker planted mas tarde (1972, 117-118) que los qui-
chuas cuzquefio y boliviano (su QB) cambiaron méas acelerada-
mente que el resto de dialectos de Quechua B y que, los rasgos
gramaticales de estos Gltimos, més conservadores que los moder-
nos cuzquefio y boliviano habrian heredado tales elementos del
protoguechua. Asi mismo (Parker, 1972, 118) piensa que en el
s XV los dialectos dei QB vy el cuzquefio representaban formas
muy diferentes del guechua, gue habian evolucionado indepen-
dientemente antes de entrar en contacto gracias a la accién oficial
de la administracion inca.
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Asi, el cuzguefio incaico {el Chinchay Inca de Torero)
para Parker (1972,118):

“Pudo ser una lengua franca o una lengua administra-
tiva que no tuvo casi efecto en las lenguas nativas (QB
y tambijen muchos QA), vy que desaparecio répidamente
de todas las areas donde no era el inico quechua, el que-
chua nativo, luego que los espafioles destruyeron el im-
perio’’ (el paréntesis es del autor).

Con estos argumentos Parker (1972, 118) buscaba de-
mostrar lo siguiente:

Fig. 2

PROTO - QUECHUA A (Parker)

Ecuadorin Soathern

(Coastal Southerig

Ef uadorian

Southern

Coustal

Hightand
Cotonai Cuzeo

Argentinian

MODERN CAJAMARCA AMAZONAS
cuZco

CENTRAL NORTHERN SOUTHELRN JUNGLE ECUADCRIAN
HIGRLAND ECUADORIAN  HIGHLANA
ECUADCRIAN
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Fig. 3

PROTO - ECUADORIAN (Parker}

Northern - Central,

Northern

Central

Southern
’

Jungle

i ’
AGATO CALDERON COLTA DULUCATE CALIATE CARAGURA UAY BOS

ONAZA TENA LIMONCACHA

(1) los dialectos QB no descienden del QB cuzquefio de

los incas,

2) Los dialectos QA (que incluirianlos del Ecuador, lla-

mados QB por Torero) del norte del
blemente pre incaicos.

En suma, para Parker es consistente la

Cuzco son proba-

nocion del origen

pre-inca del quichua ecuatoriano, asi como la influencia temporal

del quichua cuzquefio en estos dialectos.
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Cuadro 1 Cuadro 2

Proto-Ecuatorian Southern Proto-Ecudorian
p t ¢ k g p t (¢} ¢ k
Pt ¢ k" g” P 1 ¢’ k"
p’ t' ¢ k' ¢ b d a)
s § h s $ h
m n i (z 2)
T m n fl,
r 1 ]
w Y r (Contrastive segments
w Y W y due to borrowing in

both Highland and
Jungle are included)

La inclusion de b,d,g en Proto-Ecuadorian significa aqui
que probablemente ya existian como al6fonos, pero z y z han in-
gresado principalmente en préstamos de otras lenguas nativas
(Parker, 1969-c, 159), observacidén que también fue hecha por
Torero (1964).

Para reconstruir el sistema de! quichua que debid ser ha-
blado en Quito y que presentamos a continuacion (Cuadro 3, Q1)
hemos consultado especialmente los datos de Torero (1964), Par-
ker (1963; 1969-a, 1969-b, 1969-c, 1969-d, 1970); Orr y Longacre
(1968), pero sobre todo, nos hemos servido de la informacién
que nos podian proveer los dialectos vecinos, y, naturalmente,
hemos asignado un papel muy importante a los rasgos alfonicos
que subsisten hoy dia en el drea de Quito, tales como la glotaliza-
cidn y aspiracion en posicion inicial de silaba y la supervivencia
del aléfono {aj .

Por comparacion de los estudios citados, establecemos
el siguiente cuadro del sistema fonoldgico del quichua hablado en
la region de Quito en la época aproximada de la [legada de los es-
pafoles:
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Sistema fonologico del quichua que debid hablarse en Quito (Q1)

Cuadro 3

=

“~J
~J4
A

P o< 0
>
AKX
o o

3
-2
-]

Sistema fonologico del quichua hablado actualmente en Quito
(Q2)

El sistema del quichua hablado en Quito se describe a
continuacién: (Cuadros 5,6). (1)

Cuadro 5
Q2
p t k
zs z § h
ts ¢
m n A
1
r F*
Wy
* = en préstamos del espafiol
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Cuadro 6
Q2
| — a wu

En el quichua contemporaneo los sonidos [b,d,g,f,?,] ,
aparecen en préstamos del espafiol, en palabras comovbueno, de-
do, gusto, fruta, carro: [bwéno, dédo, gisto, {rita, kéro)

Con respecto a los sonidos{b, d, g, f},en realidad no
podemos asegurar que la incorporacién al quichua haya alcanza-
do la etapa de la fonologizacién. Cabria también suponer que se
trata de meros aldfonos, de un tipo especial, ni combinatorios
ni libres. En otros hablares también, y en otras lenguas, existe es-
te tipo de aléfonos que solamente se dan en préstamos extranje-
ros: no son combinatorios, porgue su ocurrencia no depende del
contexto fonico, y no son libres porque su ocurrencia no es ente-
ramente optativa. Se usan regularmente en los préstamos pero, en
las palabras nativas, la (b, d , g,) obedecen a procesos especia-
les de sonorizacion (2) v, en cuanto a [ ¥ ) es al6fono de /p/.

Su incorporacion definitiva a la lengua se manifiesta en
el hecho de que los préstamos extranjeros no se acomodan siem-
pre al fonetismo nativo; pero esto no prueba que se trate de fone-
mas. El caracter fonémico de un fono se debe mostrar por otros
medios, no por el hecho de que ocurra en préstamaos extranjeros
(3). Agqui no emplearemos los métodos del anélisis distribucional
o de pares minimos, puesto que en realidad el hechodesi (b, d,
g f, FJ son o no fonemas en el quichua actual, no pertenece a
nuestro tema: aqui no estamos analizando la influencia del espa-
fiol sobre el gquichua sino la influencia del quichua sobre el espa-
fiol, y resulta absolutamente evidente que los fonemas /b,d,g,f,i/
del espafiol actual de Quito no proceden del quichua.

Por lo tanto, dejamos abierta la cuestion de la naturaleza
fonematicade (b, d, g, f) enQ2, vy soloincorporamos /¥/,
porque para este si encontramos pares minimos como karu/ karu
lejos/ carro.
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Oclusivas

Son /p.t,6,k/. Las variantes glotalizadas y aspiradas no
son mas que al6fonos libres. Puesto que no es posible documen-
tar /b,d,g/ como fonemas, no podemaos hablar de la oposicion sor-
da/ sonora y llamaremos a esta serie simplemente oclusivas.

/p/ Oclusiva bilabial. Puede ir en posicion inicial absolu-
ta y de s{laba; sequida o precedida de cualquier vocal.

Ejemplos:

/pépa/ ‘patata’
/plpu/ ‘ombligo”
/piki/ ‘pulga’
/puru[‘totuma'
/4pi/ "mazamorra’
/Upa/ ‘bobo’
/sipu/ ‘arruga’

Como segundo elemento puede formar parte de las se-
cuencias disilabicas: /kp/, Isp/, 8o/, Imp/ : {mb) ,/rp/, /1p/,
/zp/ - sp, /p, tp) . /wp/, Iyp/.

Ejemplos:

/kp/ : /zuk$ikpi / ‘saliendo’

/sp/ : /késpi/ ‘palo} /paspa/ ‘escoriacion de la piel! /&uspi/ ‘mos-
ca’

/$p/ : Quishpe (apellido) /ispa/ ‘orina, /aridpa/ ‘teniendo.

/mp/ : normalmente se sonoriza en [mb) :

/kazampa/ : (ka¥4mba) ‘hongo’
/pampa/  : [pamba~bamba) ‘llanura’
/ampi/  : [Gmbi} ‘sudor’
/hampatu/ : (hambétu] ‘sapo’

En algunos términos alterna libremente:

(KampUhmi ~ kambdhmi} ‘para ti’
(&ampi ~ Cumbi]) ‘faja’
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/ro/ . /kurpa/ bola’

/ip/ : [&ilpi/ ‘cuerda de cabuya’

/zp/ - proveniente de “1\p que puede dar lugar a las variantes
(ap. 3p, 1p) :
[ aApa~saspa) ‘tierra’
[ thapan~stulpa) ‘fogon de tres piedras’

/wp/ . Caupi ‘mitad’

/yp/ : [ Caipi] ahi

Notas.— El fonema /p/ tiene [b) como aléfono no solo después
de nasal, sino también en algunos otros casos (Ver nota (2) aes-
te capitulo):

— en la particula /pi¥/ : [bi§) tambien : [ yukébi§) ‘yo también’

— en la particula locativa /-pi/ ‘en”

[kitabi] ‘en Quito”

(kaipi~kaibi] ‘aqui’(loc.)

[ Caipi~&iki) ahi’

— en la particula [ puh ~ buh] ‘para’

[kamp'uhmirwkambuhmi] ‘parati’
[mikungapt’JhmiNmikungabUhmi] ‘para comer’

Aungue infrecuente, hemos registrado el aléfono glotalizado se-
guido de vocal: [up?idhu) ‘tomando’

Hemos escuchado con el al6fono aspirado las palabras:

(p’ Unca) ‘dia’
(p’ oringi] 'tu andas’
(up’iani ) ‘tomo’
sip’ u} ‘arrugado’
(p’ ukZahmi) ‘(el estd) jugando’
{ miap’ Uhu)'él esté tragando’

El fonema /p/ tiene ademés el alc’)fono[‘(’] .
( puktna~tukdna) ‘soplar’

(pite~ £ ite] 'poco’
[pﬂyum’ﬂyu] ‘nube’

175



También en fonética sintactica:

{ wairapukuna~ waira ¢ ukuna] ‘el viento sopla’ (/wayra/
+ / pukuna/)

Hemos registrado la alternanciade {p] con[h] en lapalabra
/punca/, también en fonética sintactica :

[kaya punca ~ kaya hunca] mafana’ (dia de)
(haynapunda ~ kaina hunca] ‘ayer’

/t/ Oclusiva dental. Puede ir en posicién inicial absolu-
ta y de silaba, precedida y/o seguida de vocal o diptongo.

Ejemplos:

(ténda) ‘pan’

(tarul 'lodo’

(piti] ‘poco’

(pata) ‘escalera’ o ‘sobrepuesto’
{tjakal ‘saliva’

(hambatio] ‘mocos’, etc.

Como segundo elemento puede formar parte de las se-
cuencias disilabicas: /kt/, /st/, /3t/, /ht/, Int/, Irt/, I\, Iwi/, Iyt/.

Ejemplos :

/kt/ : [(Ukto] ‘hueco’
{Ukta) ‘pronto’
T (wisto] “torcido’
/st [stwst][astaun astaun) ‘mas’
/ht/ : (pipahti} ‘quién’
/nt/ : (en estasecuencia se sonorizaen(nd) :

(indi) ‘sol’
(kindi~ kinde) ‘picaflor’; también antropdnimo: Quin-
de.

Este procedimiento no es absolutamente regular. A ve-
ces, en el habla cuidadosa se conserva la secuencia primitiva /nt/,
como en la particula - manta :
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(kitumanta) ‘de’, ‘desde Quito’
(yakumanta] ‘del rio’
(fiukamanta~yukaménta] ‘de mi =mjio’

Normalmente sin embargo se pronuncia [—munda] .

/rt/ : (yawérta) ‘sangre’ (obj. dir.)

/it/ :  (pélta) ‘aguacate’

Wt/ (amayta) ‘sabio’ (hoy casi en desuso)
/yt/ . (paita) Payta (toponimo)

Notas.— /1/ no solo se sonoriza cuando va precedldo de nasal, si-
no también en algunos otros casos:

- en la particula /ta/ de objeto directo (Ver nota (2) al presente
capitulo):

/wasita/ : {wasita~ wasida) ‘ala casa’
/wawata/: { wawata~wawada) ‘al nifio’

A veces /t/ alterna con /r/ en la misma particula /ta/:
[tandata~tandara) ‘al pan’ (obj. dir.)
y en la forma: [éurahaskaNEurahuska] ‘con sombrero’.
Hemos registrado el ai6fono aspirado en:
(t'juka) ‘babas’
{hambat' jo] ‘mocos’

(t'uninga) ‘'sederrumba’

/¢/ Oclusiva palatal. Ocurre en posicion inicial absoluta e
inicial de silaba.

Ejemplos:

[Eénga] pierna
[cakl ) ‘pie’
[cunu) ‘arrugado’
(curu ) “caracol’
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(kadu) ‘rincon,’ ‘esquina’
(&idami) ‘prefiada’, ‘encinta’
[kv’éwa] ‘quichua’

[&ica) ‘carne’

Forma parte de las siguientes secuencias disilabicas: /K&l Imi/,
/nc/, Ivél.

Ejemplos:

/k&/ . [akla~ahla) ‘pelo’

( wakca~vahéa) ‘huérfano’
/mé&/ : [ kémd&a]} ‘maiz tostado’
/né/ : (kéndis) ‘siete’

(sindiy ‘duro’, ‘fuerte’

(anduil ‘vete’ (imp).
/y¢/: (&ica) ‘carne’

Como primer o segundo elemento forma parte de las si-
guientes secuencias disilabicas: /sk/, /8k/, /2k/, /nk/, Itk/, /kp/,
/K&, IKZ/.

Ejemplos:

/sk/ : (asku]) ‘cuatro’

/3k/ = (piskuy ‘pajaro’

/¢k/ = " proveniente de * ak, se realiza en Quito como [sk~1k]},
con frecuencia minima(ak] .

allcu, normalmente [ asku]‘perro,’ pero también [ 4aku)
(4).
cullqui, normalmente [ kaski.) ‘dinero’, ‘plata’, pero
también [kalki)
quitica (kilka] ‘letra’
/nk/:  Normalmente en esta secuencia /k/ se sonoriza. {ver no-
ta (2) a este capitulo):
sinka > singa ‘nariz’
kankuna > kanguna ‘ustedes’
/rk/ :
/rk/- (pirka) pared
/kp/: ( talakpamba} ‘ruido de las piedras al caer’
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/k&/:  (&kca~akea) ‘pelo’

/kz: (mikzana) ‘recoger en el regazo’

Notas.— EI fonema /k/ se sonoriza no solo cuando va precedido
de nasal, sino también en otros casos:

— por aimilacién, en casos de fonética sintactica (ver nota (2) a
este capitulo):

.

(lungugina)< ldnku+kuna ‘jovenes’

- en la particula delimitativa y aufonica /ka/: {runaga) ‘el hom-
bre’

-- en algunas formas del verbo kan— ser: kani>gani ‘soy’

kan > gan ‘es’, etc.
. v v A '
— en la secuencia /kr--/: [Cakra~ Cagra] ‘parcela

Nota.— Algunas veces /¢/ se articula como aspirada. En los mis-
mos terminos hemos constatado la alternancia de [&~ ¢&').

Ejemplos:

(yacany~(yac'anjellos saben
{miski Cisa-.miski c"isa) ‘sabroso’

Hay que anotar sin embargo que es mucho mas frecuen-
te el alofono no aspirado.

También hemos registrado el al6fono glotalizado, aun-
gue en el antroponimo Chasi: [(V:?ési] , 'y en otras dos o tres pala-
bras: '

(acli] ‘clara’, etc.

/k/ Oclusiva velar. Puede ir en posicidon inicial absoluta, inicial
absoluta, inicial de silaba, final de silaba y final absoluta.
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Ejemplos:

(kaZu] ‘lengua’
(piki) ‘pulga’
[ akéa) ‘pelo’
(yurak) ‘blanco’

Los aléfonos (k', k, g. g?) son variantes libres. En po-
sicion implosiva puede tener los al6fonos (k, g, h, g, g) En rela-
cion a la frecuencia, la maés baja corresponde a la postvelar.

Ejemplos:

(Gktu ~ Ggtu) ‘huecd; también (uhtu) > [hahtu) por
asimilacion.

(Zuk$ina~zugding~Zuh¥ina ‘salir’

{tsOgni~tsbhni} ‘legana’

(kangi~qgangi) ‘eres’

(kiru~giru~diru) ‘diente’

(kard~qara) ‘piel, ‘epidermis’

. . . V. Ve
En la secuencia /rk/ solo se ha cristalizado gr: rigra; Ti-
gramuni.

Frincativas
Las fricativas son /z,s, Z, §, h/

/z/ Fricativa alveolar sonora. Ocurre en posicion absoluta, me-
dial o intervocélica y tras consonante.

Ejemplos:
/zédmpu/: (zadmbu] ‘calabaza’

/tazin/: [(tdzin} ‘nido’
/hamzi/: [hamzi] ‘afrecho’ ‘residuo’ (de chicha)

Esta consonante sonora, junto con la sorda /s/ ha sido
incluida por Muysken (1977,9 ) en el inventario de los fonemas
del quichua actual del Ecuador. Como se ha sefialado, su presen-
cia parece obedecer a la accion de lenguas prequichuas de sustra-
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to. Sin embargo sus reflejos en los dialectos del Ecuador son va-
riables y parecen haber influido en confusiones regionales entre
/ts/-/z/-1&/, como en el caso de /hamzi/, /hamtsi/, ham&i/ ‘afre-
cho’, que encontramos en distintas areas dialectales. (Ver: Apén-
dice).

Por otro lado /z/ aparece en préstamos provenientes del
espafiol y adoptados por el quichua en condiciones en que no hay
necesariamente una justificacion de caracter historico (me refiero
a la evolucion de esp. /z/) (Ver: Apéndice).

/s/ Fricativa alveolar sorda. Ocurre en posicion inicial absoluta,
en inicial de silabay en final de silaba.

Ejemplos:

/séra/ ‘maiz’
/kisa/ ‘marido’
/kaspi/ ‘palo’

Como primer o segundo elemento puede formar parte
de las siguientes secuencias disilabicas: /sp/, /sk/, /sm/, /sn/, /ks/,
/ms/y Jus/, /is/.

Ejemplos:

/sp/ ;[ kdspi) ‘palo’

/sk/ :{ iskun} ‘nueve’

/sm/ [ isma} ‘excremento’

/sn/ :( asnana) ‘apestar’

/ks/ :(Uksa) ‘piojo (de la cabeza)’
/ms/ :(kimsa) “tres’

Jus/ :(kausani} ‘vico existo’

[is/ :{wisto) ‘torcido’

Nota.— El fonema /s/ tiene un aléfono sonoro que, evidentemen-
te ocurre en secuencias como /sm/, /sn/, por contacto con las so-
noras. Sin embargo esta sonoridad no es la misma que queremos
significat cuando transcribimos ({z}, Gue corresponde a /z/.

El estatuto del fonema sonoro /z/ es inestable, pues a
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veces suelen alternar [s~z] © [wiksa~wikza] ‘panza’; incluso
en el mismo radical he escuchado la alternancia [s~z] : /aspi-/
‘rascarse’: [ aspi~-azpi) .

Como lo veremos en la parte relativa al espariol (Capitu-
lo 1V) muchos préstamos guichuas que en quichua poseen /2/ pa-
san al espafiol con /z/, Ej.: /plzu/ 'canoso’ (Ver: Apéndice)

1 ~ . ~
En prestamos del espaiiol al quichua, lo hemos sefialado
anteriormente, el fonema esp, /s/ se realiza como [z} 0como
{s],encasos como:

{ bergwénsa~bergwénza) ‘verguénza’

(kusasta~kuzézta) ‘las cosas’ (objetodirecto)
[kamisa~kamiza ) ‘camisa’, etc.

En los sufijos --cito, —a del diminutivo espafiol: [ maki-
zitu] ‘manito’ (< / maéki-/); [wasizitu) ‘casita’ (< /wasi-/).

También aparece en fonética sintactica: {lapizwan] <la-
pis + /—wan/ ‘con el 14piz’ {instrumental).

/Z/ Fricativa palatal sonora. Puede ir en posicion inicial absoluta
y de silaba.

Ejemplos:

(Zakin) ‘pena’
(tuzu ) ‘hueso’
[(V:éiza] ‘luego’, ‘enseguida’, ‘inmediatamente’, etc.

En posicion implosiva (final de silaba), /2/ seguido de
/p, k, m,/, tiene los al6fonos [§) 0 (1} , muy raramente(3} Po-
demos pues hablar de una neutralizacién Z/s en posicién implosiva.

En algunas paiabras alternan libremente los tres, y en
otras, o bien se ha fijado [§) o bien(l} ;en algunas zonas aleda-
fias a Quito incluso alternan fas tres (incluida (a) ), lo cual se-
ria enfocado como un caso de polimorfismo (5).
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Ejemplos:

/4Zpa/ : (48pa) ‘tierra’

/até¥pal: [atdSpa~ atd p pa~atllpa~ atispa ~ati pa),
etc. ‘gallina’

/aZku/: {aSku~alku~alqo~alqu) ‘perro’

/kiZka/: (kiska~kilka) ‘letra’, ‘escritura’

/kazki/:  (kuski~kulki) ‘dinero’, pero también ‘plata
(metal)’

/miZma/: (miSma~milma) ‘vellos’

No hemos escuchado (-\éj en esta posicion

En posicion intervocélica. en algunas palabras, /z/ tiene
v s “ e,
los alofonos [ 7, |, 2 ), fendbmeno que nuevamente nos remitir” al
va aludido polimorfismo.

Ejemplo: /aZi/: (azi~4dli~ 4 xi] ‘buenc’, que coexisten en el
mismo informante.

Este fonema, como primer o segundo elemento puede
fgrmar parte de las siguientes secuencias disilabicas: /Zp/, /2k/,
/Zm/ (véase la descripcion de arriba), /nz/, /kZ/, izy .

Ejemplos:

/nz/:  rkuninZa) ‘ahorita’ (< /kunun/ ‘ahora’ + /—%a/ ‘di-
minutivo’, ‘limitativo’
{hattn¥a) ‘grandecito’ (< /hatun/ ‘grande’ + /¥2)

/xz/: { mikzana] ‘recoger algo en el regazo’

(jZ):  ( maizarina) ‘lavarse’ (las manos, los pies, en general
partes del cuerpo, pero no bafarse todo el cuerpo, para
fo cual se usa arma~-).

/$/ Fricativa palatal sorda. Puede ir en posicion inicial abso-

luta, inicial de silaba, y con menor frecuencia, en posicion final
absoluta.
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Ejemplos:

/$amui/ ‘ven’

/8imi/ ‘boca’, ‘labios’ o ‘lengua’ ‘idioma’
/unku/: (8tngu) ‘corazon’

/udlsi/ ‘hija (con respecto al padre)
/Zuk$ina/ ‘saliendo’

/iski/ ‘dos’ (6)

/—pis/: (pi§~bis) ‘también’

(ki§/ ‘interjeccion para alejar a las gallinas’

Como primer o segundo elemento forma parte de las se-
cuencias disilabicas siguientes: /sp/, /st/, /sk/, /sm/, /sn/, /ks/.

Ejemplos:

/sp/ . [ispa) ‘orina’
{pambé&¥pa) ‘enterrado’ (< /pampa/ + /—3pa/)

/st/ . (kastina) ‘masticar’

/sk/ © (pisku) ‘péjaro’

/sm/ ¢ (kusma) ‘camisa’ (generalmente de hombre)

/sn/ [ kusni) ‘humo’ o ‘(color de) humo’, por extension
“'gris’, ‘sucio’

/k$/ : {ZukSingihcu) (yo no) salgo’

Notas.— En las secuencias /$t/ v /8n/ hemos escuchado también

(st} , (sn) .

Y . v
— En el verbo samu— venir a veces /s/ se confunde con /¢/: [‘éa-
, v ’ e ‘e
murka~Camurka) ‘(él) ya llegd’.

/h/ Fricativa velar sorda. Ocurre en posicion inicial absoluta, ini-
cial de silaba, final de silaba vy final absoluta.

Ejemplos:
/aku/ ‘vamos’
/héika/ ‘toma’, 'ten’
/haka/ (< /k’aka/) ‘pafia’
/yarhi/ "hambre’
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/pipahti/ ‘de quién’
/pitangapuh/ ‘para barrer’
El sonido [h) en posicibn implosiva parece provenir de

/—K/ pero sincronicamente aparece en las secuencias sidilabicas

/ht/, thk/, InE/, [hsl, Ins/, Ith/, [hm/

Ejemplos:

/! :[pipanti) ‘de quién’

/hk/ : [mikungapﬂhka] 'para comer’

/hg/  : {wahéa) ‘huérfano’

/hs/ . (tahSa—) "lavar {ropa, objetos)’

/hs/ : en juntura: (samaita aisancih} singawan ‘respiramos
con la nariz’

/rh/ : [yérhi}] ‘hambre’

/hm/ o enjuntura: (kambGhmi) ‘para ti’

Nota.— Como variante libre tiene el al6fono fricativo faringeo (A)
Africadas

[ts/ Africada palatal sorda. Ocurre en posici()n' inicial absoluta vy
de silaba. Es muy poco frecuente y tiende a confundirse con /&
(7).

Ejemplos:

(tsia) ‘liendre’, también (Cfa)

(tstigni) ‘legafia’, también (Eogni)

(tsarki] ‘tasajo’, también 'delgado’

[aEséraJ ~{atsira)] echera o achira, ‘cierta planta’, también
(acéra.)

(katso) escarabajo

(mitsa) ‘verruga’, también [miCa}

(watsaréka} ‘gallina sin plumas en el cuello’

Nasales

Los fonemas nasales son /m, n, 1i/.
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/m/ Nasal bilabial sonora. Ocurre en posicion inicial absoluta, ini-
cial de silaba y final de silaba.

Ejemplos:

{muaku] nudilio’
(méki}‘'mano’

(miski) ‘dulce’, ‘bueno
(ima}‘qué’

(kimsa] ‘tres’

(tdmja] ‘lluvia’

’

Puede formar parte de las siguientes secuencias disalabi-

cas: /mp/, /mé&/, Ims/, [sm/, [sm/, [Zm/, /hm/, /nm/, /rm/.

Ejemplos:

/mp/

/mé&/
/ms/
/sm/
/3m/
/Zm/

/Am/
/nm/

/rm/

: (mp~mb} : (pédmpa ~ padmba) ‘campo’, ‘llanc’, ‘li-

so’ {ver nota (2) a este capitulo)

(&ampi~&ambi) ‘faja’

:(kémca) ‘maiz tostado’

‘[kimsa} "tres’

;[ isma)‘excremento’

:{Iflu‘s’ma]’camisa' ,

;[ Sm ~Im) : (misma ~milma]} ‘vellos’, ‘pestarias’,
cejas’

:{ kambuhmdri) ‘para ti’

Jnmemm) : (kundnmi~kunimmi} ‘ (es) ahora’

[tamjawanmi) ‘con la lluvia’

:(arména) ‘bafiarse el cuerpo’

/n/ Nasal alveclar sonora. Este fonema ocurre en posicion inicial
absoluta, inicial de s{laba, final de silaba y final absoluta.

Ejemplos:
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(nina) 'fuego’

{méana) ‘negacion (no prohibitiva)’

(finfi} ‘oreja’

(kikin~giqin) ‘lo de cada quién’, ‘lo suyo’, ‘lo mismo’



Pugde formarvparte de las secuencias disilabicas siguien-
tes: /nt/, /nc/, /nk/, Inz/,/nt/, Inm/.

Ejemplos:
/nt/  : (nt~nd) :{munda) ‘de’, 'desde’; (tanda) ‘pan’; (Inti~
indi] ‘sol’

/n&/ . fkantisy ‘siete’

/nk/ : (ng) :{kinga) ‘cuello’, ‘nuca’; [minga) ‘tranajo colec-
tivo' (ver la nota (2) a este capitulo)

/nz/ © [kundnZa) ‘ahorita’
(Cundu?i) ‘tripas’

/nr/ - {Yint) ‘orejas’

/nm/ {(nn~mm) ;[ yakuwanmi) ‘con el agua’

{tamjawanmi}) ‘con la lluvia’
(kundnmi~kundmmi} ‘ahora’

Nota.— El aléfono velar ¢b) ocurre en contacto con consonan-
te velar, pero ademas en posicidn final absoluta de palabra fénica.
En juntura abierta ocurre cuando la palabra que sigue comienza
por una vocal.

/n/ Nasal palatal sonora. Ocurre en posicién inicial absoluta y de
silaba.

Ejemplos:

/fiawi/ ‘ojo’

/fiafia/ ‘hermana’ {con respecto a la hermana)
/ifiu/ ‘punto’, también 'nigua’

/pufiu—/ ‘dormir’

Nota.— En la particula /Aa/ 'yva’, 'va mismo’, ‘enseguida’, hemos
constatado la alternancia con /y/: {fa~vya) .

{fakaipi ~ yakaibi} ‘yadeaqui...’

(fakambu~yakdmbu) ‘vaa ti. . .
(fluka~ylka~ylga ~ybga} 'yo’
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Lateral

N/ Lateral alveolar sonora. Ocurre en posicion inicial absoluta y
de silaba.

Ejemplos:

[Iaj,g‘:'u] ‘blanco’ (término despectivo para los blanco-mes-
tizos))
(pilis} ‘piojo (del cuerpo)’
{Culpi) 'variedad de maiz’
[ilpi} ~u(&ilpi] ‘tira de cabuya’
oy
Como ya hemos indicado /Z/: (1] en algunos términos
(Ver nota {5) a este capitulo):

(4lpa) < /42pa/
[katkiy< /kazki/
{milma) < /miZma/

Nota.— En algunos prestamos del espafiol hemos constatado la al-
ternancia [l ~n) : lardnha narénha ‘naranja’
Enjuntura | +1 > | : /paskudl laya/ ‘como(Pascual’ :

paskwaldya] .
Vibrantes

v , . s
Son los fonemas /r, r/. Este Gltimo en préstamos del es-
pafiol, tales como carro, arroz, etc.

/r/ Vibrante alveolar sonoro. En posicion inicial absoluta este fo-
nema se realiza como fricativo.

Ejemplos:

(raku) ‘viejo'
(rakinga) ‘repartir’

En posicion intervocdlica /r/ tiene el al6fono alveolar vi-
brante simple.
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Ejemplos:

(kari ) ‘'varén’

{kiru] ‘diente’

(karu) ‘lejos’

(kdru) ‘gusano’

(kari)'oro’

(séra) ‘maiz’

(Faru) ‘huevo’, también ‘fruto’

, En posicidn final absoluta se realiza como fricativa asibi-
. v .
lada [r) , ensordecida [g] y aveces relajada [g)

Ejemplos:

[yawarNyawa ~ yawa 4 Al ‘sangre’
[cawarA- Cawal ~ ¢awa 4] 'cabuya’

En esta misma posicidn puede ocurrir también un alofo-
no alveolar vibrante simple, aungue es poco frecuente.

El fonema /r/ ocurre en las siguientes secuencias disilé-
bicas: /rp/, /tk/, /rh/, /rm/, /nr/. De entre estas secuencias /r/ se
asibila normalmente en /rt/ y /nr/: [f1] , [m“']

Ejemplos:
/rp/ : {karpa) ‘bola’
/rk/ . (pirka) ‘muro’, ‘pared’

{Grku ] ‘'monte’, ‘cerro’
(karka) ‘sucio’
[warkuskéni) ‘estan colgados’

rt/ . (yawarta) ‘sangre’ (obj. dir.)

/rh/ : {yarhi} ‘hambre’

/frm/  : (warmi] ‘mujer’, ‘hembra’
{arma—) ‘bafiarse’

It/ [Finfi) ‘oreja’

El grupo de dos consonantes /kr/ cuya forma cristaliza-
daes [gr] , esporadicamente alterna con (kr)
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Ejemplos:

{&akra~Cagra) ‘parcela’
[mikugrini} < /miku—/ + /—kri/ + /=ni/ ‘comeré’ o
‘voy a comer’

La /x/ asibilada en la juntura externa (8)

Como hemos dicho, el aldfono asibilado se emplea en la
posicion inicial absoluta y en la final absoluta. Hacemos notar
qgue la fonética sintactica no furciona con respecto a este fone-
ma, puesto que una [FJ inicial o final de palabra no se desasibiia
cuando se encuentra en una palabra en interior de grupo fonico.
De esta manera sirve muy efectivamente para reconocer el limite
entre dos palabras pertenecientes al mismo grupo fonico. Como
veremos mas adelante, este fenémeno es caracteristico también
del espafiol de Quito, si bien parece ser ajeno a otros dialectos
hispanicos.

Ejemplos:

[sefior ka) ‘el sefior ca’ (—ka, particula delimitativa vy
eufénica)

(fa mana ringi} ‘ya no te vas’
amaficu ‘no tevayas’

(kai fatum] ‘este rato’

(fitka Curin} [fimasa $amurin) ‘vengo hablando con mi
hijo’

Cawar miski ‘pulque’

{Cawar uma) ‘rubio’

Casos especiales de asibilacion de /r/ en interior de palabra

La /r/ intervocélica en interior de palabra normalmente
no se asiblia, sin embargo a veces es asibila en las formas verba-
les de /rura—/ "trabajar’, "hacer’

{Fufani} 'hago’
{Furarkani) ‘hice’
(furasadu} “é(me) iré?’
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En una frase como [imafa rufangi] ‘qué haces’ cons-
tatamos la asibilacion de fa /r/ intervocdlica de [imdra] ‘qué’
< /ima/ + /-ta/, por asimilacion.

¥/ Fricativa prepalatal. Ocurre en posicion intervocélica, en los
préstamos provenientes del espafiol:

(kafu] ‘carro’
M '
{karera} ‘carrera’, etc.

Semiconsonantes

Las semiconsonantes son /vy, w/.

ly! Se realiza como una fricativa palatal. Forma parte de los dip-
tongos /ya/, /yu/, de los triptongos /yai/, /yau/ y del grupo trivo-
célico /yau/.

Ejemplos:
/va/ : [yaku] ‘rio’
yana] negro’
kayaj ‘mafiana’
{ &ya ) ‘cadéaver’
{Uya ]pomulo
/yu/ . {yura } “arbol’
(muayu) ‘semilla’, ‘simiente’
/yai/ : (ayéj ) ‘interjeccion de dolor’
/yau/ (ayau }'interjeccion de dolor’
/yua/ [uyua Janimal’ (en otros dialectos [wiwa] ).

Como semivocal ocurre en los diptongos /ai/, wi/ y en
los triptongos /vai/, /wai/.

Ejemplos:

(4j¢a} ‘carne’
[alsangapuh] para respirar’

/wi/ [wwa~[wera] ‘manteca’, ‘grasa’
/yai/ : [aya]) ‘inter. de dolor’
/wai/ (waLra] ‘viento’

(Suaiduy'no robes (imp.j’
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/w/ A veces atrae el elemento velar (g) : [gw ~gw] . Forma
parte de los diptongos /wa/, /wi/ vy de los triptongos /wai/, /wau/.

Ejemplos:
/au/ . (4uka] 'salvaje’
(kauka) ‘cierta variedad de maiz’
(kausa—] "vivir’
/yau/ . [ayau]linter. de dolor’
/wau/ : {waéuki] ‘hermano (con respecto al hermano).

Diptongos, triptongos y grupos vocalicos

Hemos constatado los siguientes:

va aj, yaj, walj, yua
yu Wi yau way
wa auy
~
Vocales

Los fonemas vocalicos son /i, a, u/. El rasgo distintivo
gue los describe es la anterioridad/posterioridad; el rasgo de la
abertura vocalica es redundante, pues no hay oposicion entre dos
aberturas diferentes no centrales.

fi/: (i ~ e} .Elaldéfono e ocurre especiaimente en posi-
cion atona, aunque también en posicion tonica. ‘

Ejemplos:
/piti/  : (piti~pi*€) ‘poco’
/méati/ . [ mati~méate)] ‘calabaza cortada por la mitad’

/kiru/ : (kiru ~ kéru) ‘diente’

/a/ Este fonema palatal, central, abierto, tiene le al6fono velar [a)
cuando va sequido de conconante velar.

Ejemplos:
/Zaki/ [:Caki] ‘pie’
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En algunos términos hemos constatado la vacilacion /a/-
fu/ (9):

(kuntnkajen lugar de {kunanka} ‘ahora’

También la vacilacion /a/-/i/ (Ver nota (9) a este capitu-
fo):

[atisvpa) en lugar de {atdSpa) , pero en el mismo término
también la vacilacion /a/- /u/: [atulpa) [atdapa) , etc,
todas formas provenientes de®ata jpa.

La vacilacién /a/-/o/, en algunos préstamos del espafiol/,
antes gue un hecho de fonética representa un hecho de gramati-
ca: el desconocimiento del género vy la concordancia sintactica:

[kasadom. kasada) ‘casada’
[fatigado) ‘fatigada’, etc.

Ju/ : [u~0) . Este Gltimo al6éfono ocurre sobre todo en posicion
postonica, pero también en posicidn tonica.

Eejmplos:

/Earu/  : (&dru~dlro}  ‘caracol’
/fiku/  © [Fdku ~ ruko) ‘viejo’

/kusa/ . (kusa~kosa) ‘marido’

/purini/ : (purn’niwporl’ni) 'yo camino’.
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(1)

(2)

NOTAS AL CAPITULO II

Mientras en Q1 /&/ se comportaba como un fonema simple-
mente oclusivo (presentaba las tres series) en Q2 esto no su-
cede. Aqui debemos considerarlo como fonema africado
ya que la oposicion oclusiva no-africada/oclusiva africada es
funcional en Q2 (t/ts). Sin embargo, en o que sigue, trata-
remos /& como oclusiva simplemente, ya que lo es tanto en
Q1 como en E2, y asi no perderemos la homogeneidad.
Ademas, si bien desde el punto de vista paradigmético un fo-
nema es la combinacion (o suma) de rasgos pertinentes y la
africacion es sin duda pertinente en Q2, no es menos cierto
gue desde el punto de vista sintagmatico /c/ se comporta co-
mo las oclusivas /p, t, k/ pero no como la otra africada /ts/:
entra en nexos, a diferencia de esta Ultima, lo cual es segura-
mente supervivencia de Q1.

Muysken (1977, 9, 10, 12) sefiala que {a sonorizacion a tra-
vés de los limites morfémicos afecta primariamente a |os si-
guientes sufijos {conservamos aqui la nomenclatura de! au-
tor):

/-pi/ 'locativo’

/-pa/ 'objeto directo’

/-pak/ ’'benefactivo/genitivo’
/-kuna/ ‘plural’

/-kama/ 'hasta’

/-ka/ "topico’
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El mismo Muysken dice haber encontrado seis grupos dia-
lectales en los cuales |os contextos de sonorizacion difieren:

El grupo A de muysken donde no ocurre la sonorizacion y
que va desde Chimborazo hacia el sur. Inclusive: Chimbora-
zo, Bolivar, Cafiar, Azuay, Loja.

Al respecto discrepamos en lo siguiente:

a) hay subdialectos del Chimborazo donde la sonoriza-
cidon si ocurre;

b)en Bolivar también ocurre la sonorizacion, aunque
esporadicamente (ej. comunidad de Gradas)

El grupo B de Muysken estaria integrado por dialectos don-
de la sonorizacion ocurre después de nasal. El autor incluye
Imbabura y Limoncocha.

La discrepancia radica en que en Pichincha también ocurre
tal sonorizacion. Ej.: /fianta/ : (fianda) (camino, obj. dir.).

El grupo C de Muysken estd formado por dialectos que so-
norizan antes de vocales pero no después de nasales. Aqui
coloca a Pichincha. En nuestra opinién estd si ocurre, pero
también la sonorizacion después de nasales.

El grupo D incluye dialectos que sonorizan antes de vocales,
“glides”’, y nasales y liquidas, sefiala que el fenbmeno ocurre
en Salasaca, provincia de Tungurahua.

Ej.:[vawarda) ‘sangre’ (obj. dir.)

El grupo F es aquel en el que la sonorizacion estd acompa-
flada de una reduccion, antes de nasales y antes de vocales.
Coloca aqufi el dialecto oriental del Tena.

Muysken trae los siguientes casos:



[-pi/ /-i/ej.  /Puyupi/ > puyu-i ‘en Puyo’
/-kama/___, /-gama/

/-kuna/ /-una/

/-ta/ /-ra/

/-pak/ / - (wa)k

Personalmente concordamos con lo observado por Muys-
ken pero afiadiriamos to siguiente:

a) cuando /-pi/ > /-i/ le precede un morfema que termina
en /-i/, lavocal de (-pi/sealarga: /-i/ + /—pi/ > (i) ,
por lo cual el alargamiento vocalico cumple con una
funcion compensadora a la pérdida consonantica.

Ejemplos:

/wasi + pi/ »[wési;) ‘en lacasa’
/nawi + pi/ y (Adwi:) ‘en la cara’

b) cuando al morfema /-pi/ > i le precede un morfema que
terminaen /-u/, ocurre en diptongacion:

—Uu+ pi > uj
Ejemplo:

puyu + pi > puyuj ‘en el Puyo’
vaku + pi y yaku,i\ ‘en el agua’

c) Cuando el morfema /-pi/ > ifesta antecedido de un mor-
fema que termina en /-a/, ocurre también una diptonga-
cion:

~ a + pi>a
Ejemplo:
salapi > safai  ‘en laselva’

Estas observaciones fonéticas también las hemos corrobora-
do en el dialecto oriental de Archidona.
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(3)

(5)
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En este sentido discrepamos con los procedimientos usados
por Lastra (1965).

En algunos casos la evolucion fonética de este grupo disila-
bico ha dado lugar a la secuencia silabica Léi]
La evolucion probable de *Ak debio ser:

Ik
*hk<: )
& v & > &k

alku
*arku
——adku > abku > aliku ‘perro’

sin embargo no es posible establecer por qué el cambio fo-
nético ocurrido en algunas formas léxicas y en otras no. El
aparecimiento de una vocal epentética para romper '™ 12x0
consonantico disilabico no es raro en quichua ni en otras
lenguas.

¥*
Por supuesto cabe la mencion también de que Ak > A k, es
decir, se conservé: *a xku >»aAku (porej. Cafar,
Azuay, Loja).

El polimorfismo tiene que ver con la variacion alofénica gue
ocurre en un mismo dialecto (y en el mismo idiolecto por
cierto) sin gue aparentemente medien razones de prestigio
social de una de las variantes. Esta clase de polimorfismo he
encontrado en Pichincha. El fendmeno del polimorfismo es
distinto del de una *igualacion’ por normatizacion, fené-
meno que también esta ocurriendo en favor de /Z-/ (Ej. ?a-
ki ‘pena’).

Esto Ultimo esta propiciandose por efectos de la radio, pues-

to gue la mayoria de locutores actuales proceden de Chim-
v .

borazo e Imbabura, que poseen /z/ en su sistema.

En todo caso vy retomando lo del polimorfismo, se propuso
. .y , . v
en esta parte la transcripcién fonologica con /z/. Para una



(9)

ortografianormaiizadacon un criterio etimologico habria
que proponer la letra 1l para todas las ocurrencias posiciona-
les v sea cual fuere la realizacion fonética del fonema en ca-
da uno de los distintos dialectos.

Agqui no se trata de 5 = 7 porgue no pueden ocurrir
las variantes  [a} o (1Y . Ver también la nota (5} a este
capitulo.

Este () noseconfundecon /ts/ , debe distinguirse de
(E] gue proviene de * A Es decir, si bien sincréonicamente
solo tenemos /&/, diacrénicamente tendriamos;

< ts
< )

O<eOe

Ver también nota (4} a este capitulo.

Entendemos por “juntura externa’” lo que Martinet llama
""Pausa virtual”' v la consideramos, no como un fonema, sino
como una posicion que puede determinar la distribucién de
al6fonos asi como la distribucion de fonemas.

Las vacilaciones /a/ - fu/ y /a/ - /i/ son muy dificiles de ex-
plicar cuanto mas que en guichua existe un sistema trivoca-
tico /i,a,u/ donde la oposicion pertinente en realidad es solo
anterioridad/posterioridad, puesto que aungue las aberturas
minima (/i, u/) y méaxima (/a/) existen articulatoriamente,
ese no seria por lo expuesto, un rasgo pertinente.

Muysken (1977, 12, 13) denomina a este como un “perple-
xing phenomena’’ (fendmeno que deja perplejo} y ocurre en
las provincias centrales del Ecuador.

Para el autor la distribucidn es la siguiente:

Cotopaxi-Tungurahua: /a/ » /u/ . El cambio es corriente
en Pichincha .
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Ejemplos:

/-man/ > /-mun/ '@’

/-pak/ » /-puk/ ‘genitivo /benefactivo’
/-wan/ > /-un/ ‘instrumental’
/-manta/ ¥ /-munta/ ‘de, desde’

En los sufijos independientes también /a/ > /i/

Ejemplos;

[-rak/ » /-rik/ ‘hasta’

/tak/ > /-tik/ ‘enfético’

/pash/ > /-pish/ ‘también /indefinido’

Muysken (1977, 13) también trae el caso de cambios vocali-
cos gue ocurren opcionalmente en el Iéxico y en algunas for-
mas inflexionadas del verbo, especialmente en la tercera per-
sona de singular de lo que Muysken llama "“Presente’’. Tam-
bién, afade, ocurre antes del sufijo /-sha/ ‘subjuntivo’,
/shka/ ‘nominativo’ y /-rka/ ‘pasado’.

Ejemplos del autor:

sumak > sumuk ‘hermoso’

kunan > kunun ‘ahora’

yawar > vyaur ‘sangre’

barbas > barbus ‘barba’

hayak > hayik ‘amargo’

ilakta > illikta  ‘completamente’

yachak ,” vyachik ‘sabio’ {‘brujo es incluido por el autor).
kanasta » kanista ‘canasta’.

paradigma verbal

waka-sha > waku-sha ‘llorando’, ‘llore’
pusha-sha > pushu-sha ‘conduciendo’
muna-n > munu-n ‘el/ ella quiere’
shita-rka > shiti-rka 'él /ella’
chaya-sha > chayi-sha  ‘llegando’
tamia-rka > tami-rka ‘llueve'



Personalmente podemos afiadir que hemos podido compro-
bar que hay una /i/ que procede de /ai/ que no debe con-
fundirse con los casos de confusion /a/-/i/ arriba menciona-
dos.

Ejemplos:
v . V. ’ ' I3 2
cal > Ci este’, ‘ese
pai > pi ‘el

Tal monoptongacion ocurre en Cotopaxi, Oriente, Pichin-
cha, Bolivar y Chimborazo. También e! fendmeno de mo-
noptongacion fue observado por Muysken (1977,14) en los
dialectos centrales. El autor trae los ejemplos:

takuy > tuki
Aaubay > Aaubi
shamuy > shami

El mismo Muysken (1977, 13, 14) se plantea tres preguntas
al respecto:

a) {Cudl es el estatus del proceso? (Es una regla sintactica
0 una derivacion diacronica? (Es opcional o estilistico?
¢El proceso se difunde en el 1éxico?

b) ¢En gué contexto fonologico ocurre el cambio vocalico?
En todo caso, afiade, no puede ocurrir en items monosi-
labicos ni en s{laba abierta final, ni se condiciona por el
acento.

Para probaric trae los ejemplos hipotéticos:

fian >*fiun / *Ain ‘camino’
ri-rka S¥ri-rku/ * ri-rki

¢) ¢Cuando podemos predecir que /a/ se hace /i/ o /u/?

El mismo Muysken asegura que al respecto hay una con-
siderable variacion dialectal e incluso idiolectal, y a su
parecer, los dialectos de Tungurahua (Salasaca) serian
los maés estables al respecto.
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La solucion propuesta es la de la asimilacion a un seg-
mento precedente, sensitivo al rasgo de deslabializacion
(roundness vy la regla de asimilacion seria:

KL redondeada ;| oL redondeada
v, /

(V) [+cons.]o—c ( (C) V)

4+ alta consonante

La explicacion la tomamos como preliminar, es decir en
los mismos términos planteados por su autor.
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CAPITULO I
EL ESPANOL QUE LLEGO A QUITO
Sistema fonoldgico del espaiiol que debié hablarse en Quito

Para su reconstruccion nos hemos basado: (a} en cir-
cunstancias historicas, vy (b) en circunstancias linglisticas propia-
mente dichas. Entre estas Ultimas contamos: (1) el andlisis de la
ortografia de la época (2) el andlisis de la fonética de los primeros
préstamos del espafiol al quichua, (3} comparacion del espafiol
hablado en lo que es hoy la Republica del Ecuador con el espafiol
hablado en las areas vecinas.

a) Circunstancias historicas

De la obra de Boyd-Bowman (1968} se desprende que
en la segunda época de la conquista {(1520-1539), durante la cual
se tleva a cabo la conquista del Perdi, la mayoria de los emigrantes
provenfan de Andalucia y Extremadura, aungue no faltan nume-
rosos castellanos viejos y nuevos. En menor nimero vascos, leo-
neses, catalanes, gallegos, navarros, murcianos, aragoneses, astu-
rianos y otros.

Estos datos, si bien nos indican con mayor precision la
llegada de los conquistadores, no nos dicen con la misma preci-
sibn de su “‘permanencia’’ en las diferentes colonias. Es conocido
el hecho de que los conquistadores son elementos bastante movi-
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les, que no fijaron en general una residencia definitiva, sobre todo
durante los primeros afios de conquista. El Catalogo de pasajeros
a Indias, solo a partir de 1533 comienza a dar el destino de estos
viajeros. Si bien un buen porcentaje de los viajeros de esta segun-
da época pueden ser identificados en cuanto a su origen, profe-
sion, ‘'status’ social, etc., en cambio es bastante dificil precisar
cuantos de ellos pasaron a ser colonos de tal o cual lugar.

Como dijimos en la parte historica, bajo las érdenes de
Pizarro, Benalcdzar emprendi6 la conquista de Quito desde el Pe-
rd. Las parcialidades indigenas surefias (o sea las del norte del ac-
tual Perd) fueron las primeras en someterse al conquistador espa-
Aol y las primeras también en establecer alianzas. Los primeros
contactos de la lengua espafiola con el quichua y otras lenguas in-
digenas se establecieron antes de la conquista de Quito (1534-
15635).

La toma de Riobamba, que antecede a la de Quito, ase-
guré en gran parte el triunfo, pues la ciudad se convirtio en el
centro de operaciones y de abastecimiento para las primeras con-
quistas de Benalcazar.

Sabemos que se fundd la ciudad de Quito con 203 espa-
ficles y dos negros, el 6 de diciembre de 1534. Benalcazar, como
lo sefialaramos anteriormente, trasladd los titulos de capital del
reino que habfa dado a Riobamba, y nombré a esta Gltima villa
de San Pedro.

En términos generales se desconoce la distribuciéon y la
procedencia de los colonos que se establecieron en la actual Re-
publica, salvo los que tuvieron un papel preponderante durante el
régimen.

b) Circunstancias lingiiisticas

Los andaluces y extremefios parecen haber preferido la
Costa, mientras que los castellanos la Sierra, aungue por supuesto
no debieron faltar gentes de otras regiones (Toscano, 1553, 36)
(1). La idea de esta distribucién de andaluces-extremefios y caste-
llanos en un determinado ambiente geografico, resultaria de las
teorias desarrolladas por Henriquez Urefia y Max Leopold Wag-
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ner sobre la diversificacion del espafiol en “‘espafiol de las tierras
bajas’’ y "‘espafiol de las tierras altas’’, asi como de la ccntroverti-
da teoria del Andalucismo en América. Estas teorias, mds o me-
nos modificadas, han constituido uno de los temas mads estudia-
dos de la linglistica espafiola.

Diego Cataldn propuso el término de “‘espafiol atlanti-
co”', que agruparia los hablares del sur de Espafia y de las Anti-
ltas, en oposicidn a los hablares del resto de Espafia y de América.
El criterio para esta agrupacion es la participaciéon comun de una
serie de fenédmenos fonéticos y fonoldgicos, morfosintacticos, asi
como ciertos rasgos en comun en el dominio del vocabulario.

Menendez Pidal (1962, 99-165) cree gue tales fenéme-
nos (aspiracién de la -s final, articulacidén blanda de /‘x/-‘—‘(h] .
neutralizacién de -1 y -r implosivas, caida de la -d- intervocidlica,
etc) no se pueden explicar por lo de “tierras altas'' y ''tierras ba-
jas"’, porgue son hechos histérico sociales que no pueden expli-
carse por razones climatolodgicas, sino por argumentos de orden
socio-cultural. As{ por ejemplo, los puertos deben ser considera-
Jos como centros de gran actividad comercial, en contacto per-
manente con los centros en donde surgian las tendencias innova-
doras, las cuales no llegarian sino atenuadas al interior.

Sin embargo estas clasificaciones aprioristicas —aungue
basadas en algunos casos en intuiciones y observaciones certe-
ras—, no dejan de ser arbitrarias. Sélo en apariencia se trata de
hechos linglisticos; en realidad son deducciones linglisticas a ba-
se de hechos no linguisticos.

Cuando vamos a estudiar la interferencia, tenremos que
determinar el espafiol que posiblemente llegd a Quito y no el “es-
pafiol de Espafia”, ni un hipotético espafiol americano. Esto es
una tentativa de reconstruccion, ya que los datos que poseemos
son siempre indirectos.

El espafiol de Quito parece ser andaluz préclasico, en el
cual el yeismo no se da vy el seseo, si.

En la época actual el castellano no tiene ni yefsmo ni se-
seo y el andaluz tiene ambos. En cambio, en el siglo XV el anda-
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luz tenia seseo, pero no yeismo. Este sistema con seseo, pero sin
yelsmo, es exactamente el que encontramos en Quito.

La ortografia

Sabemos que el sistema fonoldgico del espafiol del siglo
XV, en su segunda mitad sobre todo, estaba en pleno proceso de
reduccién de sus antiguas oposiciones.

Puesto que la ortografia espafiola del siglo XV1 es una
escritura casi completamente fonematica o fonolégica, los pro-
cesos de desfonologizacion casi siempre se traducen en vacilacio-
nes ortograficas, aungue debemos aclarar que éstas no son las
Unicas causas de vacilacion. La comparacidn con textos extranje-
ros, el andlisis de las vacilaciones, y las observaciones de los gra-
maticos, hicieron posible determinar con un margen de bastante
seguridad la manera y punto de articulacion de los sonidos que
conformaban los sistemas fonético y fonoldgico de! espafiol de la
época.

Un valioso auxiliar para establecer con mayor exactitud
el valor de estas grafias es el andlisis de las primeras descripciones
artes o gramdticas, vocabularios, etc., de las lenguas indigenas
americanas. La comparaciéon de estas grafias, y de los sonidos que
ellas representaban, con la pronunciacién actual, nos indica
ciertamente el valor de los sonidos espafioles. Por lo tanto, con ia
ayuda de todos estos medios, pasaremos revista a los fendmenos
gue nos ofrecen un interés particular.

ByV
Dice Amado Alonso (1955, 23):

"Hasta ahora todos hemos entendido que la antigua b
era oclusiva bilabial y la antigua v, /8/ fricativa bilabial.
lo atribuiamos a sustrato ibérico, relacionandolo con el
cambio f- » h- (humo, hazer), y nos apoydbamos en la
falta de labiodentales en las lenguas ibéricas . . . "’

Investigaciones posteriores obligan a una reinterpreta-
cion del fendmeno en su totalidad. La v es una fricativa 'sui ge-
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neris’”’ que se articulaba no montando los dientes sobre €l labio,
sino arrimando !a cara externa de los dientes de arriba a la cara
interna de los labios de abajo. Esta articulacién, cree A. Alonso
debfa realizarse muchas veces como /b/. El cambio lingtistico de
v/ en [/ tuvo que ocurrir probablemente al mismo tiempo que
el cambio /b/>/8/.

A mediados del siglo XV la igualacidn de b y v {mire-
se la descripcion arriba) es un fendmeno castellano, siendo la
region nortefia y la de Burgos en particular, la mds igualadora.
Hay sin embargo vacilaciones en regiones como Avila, donde se
hacia la distincion. El castetlano viejo Villalén (1558) citado por
A. Alonso (1955, 60 y nota 51) dice de v vy b "'ningn puro cas-
tellano sabe hazer diferencia’”’. En 1591 Richard Percivall descri-
be la b con sus valores distribucionales de (b] vy (b] . Lo mis-
mo hace con la /d/. (Alonso, 1955, 24 vy ss).

Cuadro 7
El
o. b p d t y & g k
fric. f s s (h)
afric. 1s
nas. m n f
lat. I A
vibr., rT
Cuadro 8
El
i u
N i
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Del judeo espafiol dice Lapesa (1942, 336):

La distincién entre b oclusiva y v fricativa ha desapare-
cido en Marruecos, donde al igual que en el espanol ge-
neral moderno, solo existe un fonema bilabial sonoro,
articulado como b oclusiva o como K fricativa, segun la
posicién o sonidos inmediatos. En oriente perdura fa dis-
tincion, v v es labiodental en muchos puntos; también lo
es en el sefardi de Nueva York, de origen esmirniano.

Nosotros en cambio creemos que el espafiol nunca dis-
tinguié /o/ y /v/ como dos fonemasy si [b] vy (6] como aléfo-
nos. Ya en el Cid se encuentra beuer <bibere ‘beber’ vy biuir < vi-
vere ‘vivir’, es decir con consonantismo igual, y dependiente de la
posicion, no de ia etimologia.

Este hecho se inscribe en el fendmeno general de la dis-
tribucidn alofénica del espafiol, que se explicaria por la teoria de
la lenicion céltica, tratado por Martinet (1955, §§8 . 11.1,11.20,
12.22-12.25).

Si la explicacion de () fricativay (b oclusivaes
en efecto la de la lenicién céltica, los origenes del cambio no de-
berian buscarse en el espafiol del siglo XVI. Se trataria de un fe-
némeno del latin hispanico y, en consecuencia, Nno se puede pen-
sar en una desfonologizacién de la oposicion bfv en el espafiol del
siglo XV, porque esta oposicidn nunca existidé en espafiol.

La lenicidn no actla con la misma fuerza en todas las re-
giones de la peninsula y es asi como en los dialectos del oeste y
del noroeste aparece la oposicién b/v. Estas diferencias regionales
enturbian la interpretacion de los textos antiguos.

A la sttuacion absolutamente clara que encontramos en
el castellano de la época de EI Cid, se superpone la relatinizacion
de la ortografia castellana, que empieza ya en el siglo XIV. "'Rela-
tinizacion” significa naturatmente un retorno a la ortografia eti-
mologica, donde hemos visto que en la época de El Cid utilizaba
una grafia fonica.

Durante bastante tiempo —bastante mas de dos siglos—,
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los dos conceptos de ortografia coexistian y estaban en pugna,
sobre todo porque hasta el siglo XVI no existia la Academia. En
este sentido pues, las vacilaciones ortograficas no necesariamente
traducen cambios fonolégicos o fonéticos. Este es un factor que
olvidan muchas veces los estudiosos que tratan de deducir fechas
de cambios fonol6gicos partiendo del andlisis de la ortografia.
Nos resulta evidente que el proceso de relatinizacién por si mis-
mo Yy sin necesidad de postular ningun cambio fonolégico, debid
producir vacilaciones ortograficas.

En América hay vestigios de la fricativa labiodental en el
sur de Arizona y en el norte de México (Canfield, 1962, 69 vy
nota 14), pero esto no parece relacionarse con los hablares suda-
mericanos (2).

Si, como lo creemos, /b/ con sus aldfonos distribuciona-
les tienen una larga tradicién gue se remonta al latin, este fonema
con sus alofonos, debi¢ estar incorporado al espafiol de los prime-
ros colonos que se instalaron en Quito.

Efectivamente /b/ : (bB) pertenece al sistema del es-
panol quitefio en las mismas condiciones que en el espafiol gene-
ral, con la salvedad siguiente: la situacion descrita se refiere a los
monolinglies de lengua espafiola. En el habla de los bilingles que
tienen como lengua primaria el quichua, a veces se encuentra una

{b} en circunstancias en que en el espariol general es fricativa.
La explicacién estd en el hecho de que (b} no existe como fonema
en la lengua indigena, sino como aléfono de /p/, siempre oclusi-
vo. {(Ver nota (2) al Capitulo il del presente trabajo).

La situacion de contacto con el espariol ha permitido el
ingreso de formas con /b/ al quichua. En estos préstamos el al¢-
fono oclusivo de /b/ se realiza como oclusivo: [blsentlj Vicente',
{bunituy ‘bonito’ [buru] ‘burro’, etc. El aléfono fricativo en cam-
hio, se raliza ya como frlcatlvo, ya como oclusivo, aungue por
regla general se sigue la norma del espafiol:(kaBazu) o(kapazu},
(sirbina) o [sirfina), ‘servir'. Es claro que estas personas al
hablar espafiol, lo haran con estos mismos habitos.

La situacidn aqui descrita es una consecuencia del con-
tacto de lenguas, por lo tanto, una creacidn posterior que en na-
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da invalida nuestra afirmacién de que los primeros colonizadores
debfan traer /o/ :{b, ).

LaD

La /d/ espafiola procede de la d latina intervocalica
(que ya en el imperio se realizaba fricativa) y de la —t— sono-
rizada. La /d/ proveniente de —t— se mantuvo, mientras que la
/d/ proveniente de —-d— a veces quedd, se cambid o se perdib.
(A. Alonso, 1955, 73-91). La —d— intervocdlica en la Edad Me-
Jia era{g] vy en posicion final absoluta también fricativa y con
articulacion inestable.

La ~d se escribia —, -—z, —th. La grafia —z- se usaba
‘hasta el siglo XVI. Para A. Alonso esta grafia y —th indican ¢ &,]
aungue también se ha interpretado -—z como la realizacién ac-
tual de los castellanos viejos y nortefios occidentales:[©-). La
desaparicion de [—& ) fricativa se registr6 muy tempranamente,
como con los imperativos. Este es un arcaismo morfoldgicamen-
te condicionado que se conserva y fortalece con el voseo ameri-
cano (tomad, cogé, veni).

La d de --ado parece también haber caido temprana-
mente (A. Alonso, 1955, 77), quizd en el siglo XV. Su caida se
popularizé sin embargo mas tardiamente. En la reproduccion
literaria del lenguaje hablado ya se omitia en el siglo XVII. En el
siglo XVI11 esta omisién es mas frecuente (ganao, mario, etc.).

Fuera del caso de --ado, interpola Rafael Lapesa (apud
A. Alonso, 1955, 90-91), también debian darse otros vulgarismos
sin —d— intervocdlica.

Creemos que el espafiol de los conquistadores y coloni-
zadores trafa esta —d— fricativa intervocalica de la terminacion
—ado, pues es un rasgo que se conserva en la parte occidental
{no costanera) de México, en |a zona andina del sur de Colombia,
en la zona andina y en las partes centro y sur occidentales de Bo-
livia (3).

En Quito, como en toda la Sierra, no se pierde fa —d—
de —ado ni siquiera en el habla popular.
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Canfield nos demuestra que la distribucidn posicional de
[ b 2 g }no correspondia exactamente a la distribucion. ac-
tual, pues hay trazos de (b, d, g)oclusivas tras /s, r, I, y, u/. Este
caracter arcaico se puede remontar a la época de la conquista, se
fo encuentra en Nicaragua, El Salvador, Honduras, Costa Rica,
Colombia. Como variantes libres también en Guatemala y Costa
Rica. En Bolivia v en la Sierra ecuatoriana permanecen oclusi-
vas tras /s/ {(Canfiel, 1962, 77-78).

Creemos en definitiva, que a Quito, vino un sistema con
/d/ y sus respectivos al6fonos distribucionales:{d, #7.

Hace falta mencionar que el fonema /d/ no existe en
quichua, aungue si como aldfono de /t/, después de nasal, es de-
cir, aparece en las mismas condiciones que (b]}. Sin embargo,
nuevamente, hay casos en que [d) aparece en condiciones oscu-
ras (Ver Capitulo Il y nota (2) a ese capitulo).

En el habla popular y sobre todo en el habla de los bi-
lingles aparecen numerosos trueques del tipof{t~d} y otros, pe-
ro estos cambios seran analizados en la parte correspondiente al
espafiol contemporaneo.

La G

El fonema /g/ debié estar incorporado al sistema de los
espafioles que llegaron a Quito, &uinque probablemente la varian-
te alofdnica fricativa no se habfa “"fijado’’ de acuerdo a los patro-
nes distribucionales del espafiol contemporaneo. En pdginas ante-
riores hemos dicho {asi como con respecto a /b/ v a /d/) que en
algunas regiones de América se encuentra un aldéfono oclusivo,
donde en el espaiol general es fricativo.

El fonema /g/ no existe en quichua, sino (como{b, dJ)
aparece tras nasal, como al6fono de /k/. Por este motivo, hay nu-
merosos trueques de este tipo. Los hablantes de quichua que en
su propia lengua sonorizan la /k/, al hablar el espafiol, ya sonori-
zan la /k/ o ya ensordecen la /g/.

En resumen en quichua las oclusivas sonoras no son si-
no aléfonos de las sordas. De ah{ que estos sujetos, al hablar el
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espafiol desconozcan también la norma distribucional { en lo que
concierne a los alofonos fricativos). En este sentido, la presencia
de (b, d, g}, aléfonos oclusivos, que Canfield dice que ocurren
tras /s/ en la Sierra ecuatoriana (1962, 76), pueden ser explicados
probablemente por la conservacién de una pronunciacion ar-
caica, aungue hemos constatado en el habla popular, que la pre-
sencia de estos al6éfonos oclusivos no se condiciona por la pre-
sencia de /s/, sino que aparecen mas o menos indistintamente.
Casi excepcionalmente, hasta en posicidn intervocaélica, por gjem-
plo (dédu) ‘dedo’. Quizéd quepa la aclaracion gue por este espa-
fiol “popular’” entendemos aqui el espafiol de los indigenas bi-
lingtes (el "interlecto’ de Escobar, 1978). que también forma
parte del espaiicl de Quito. El espafiol prestigioso sigue la nor-
ma del espaiol general.

P, T, K.

Nada particular hay que decir sobre la serie de las oclu-
sivas sordas /p, t, k/. Debieron constar en el sistema que llegd a
Quito como opuestas a la serie de las oclusivas sonoras /b, d, g/.

Todo cambio que constatamos en Quito es posterior.
Algunos de ellos habran de explicarse por tendencias del espa-
Aol general y otros, por influjo de la lengua de sustrato. De este
segundo tipo de cambios nos ocuparemos en la parte correspon-
diente a la descripcion del espafiol contemporaneo.

FyH

Debemos suponer que la f traida por los espafioles era
labiodental, aunque actualmente el fonema /f/ se realiza en la
Sierra del Ecuador como [ € ) con los labios abocinados. Al
menos asi parece surgir de la observacion de Wartburg, citado por
Baldinger (1958, 20). En realidad, aceptamos la opinién de este
lingliista con algunas reservas, ya que la realizacién bilabial ocu-
rre en diferentes posiciones en diferentes dialectos peninsulares
y americanos. Nos remitimos aqui a una extensa nota hecha por
Amado Alonso a la obra de Aurelio M. Espinosa (1930, 137-138)
y constatamos que en la bibliografia posterior no se aporta abso-
lutamente nada; simplemente desconocemos la extensiéon geogra-
fica de las variantes bilabial vy labiodental y menos aun sabemos,
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por supuesto, la fecha de su aparicion. Por consiguiente nos que-
dan dos posibilidades: rehusarnos a creerle a Wartburg vy creer
gue en la época de la conguista de América hab fa{ ) en el ni-
vel dialectal, o bien aceptar su opinidn (aungue no nos parezca
probada) y buscar entonces el origen de fa(¢}ecuatoriana en un
sustrato quichua. En vista de que la ocurrencia y la distribucion
de [ €] en Quito es completamente diferente que lo consig-
nado acerca de otros hablares hispdnicos, vamos a seguir el segun-
do criterio, como se verd en el Capituto V.

En el espafiol vulgar serrano no solo se da el cambio /f/
por /h/ ante (w3 , sino también el cambio contrario: infundia
por enjundia ‘grasa de gallina’; en el habla culta se reserva este
Uitimo término para el sentido figurado. También: (¥ weéte,
hwéte] del fr. fouét y(¢fwetisa, hwetisa) por ‘paliza’.

El cambio de f por j no es extrafio al espafio! popular de
muchas regiones tanto de América como de Espaia, Extremadu-
ray Andalucia especialmente. Es comun asimismo, la aspiracién
de h (jartarse por hartarse, jarto por harto, jervor por hervor (4)
etc.).

No son muchos los casos de h aspirada, aungue algunos
como halar: {halar] --comun en toda la Sierra—, se encuentra a
veces hasta en el habla culta.

La h resuitante de la f-- inicial latina, que se perdio
muy tempranamente (Zamora, 1960, 47-60; 234-236), se debid
aspirar aun en el siglo XVI, pues en el habla popular de toda
América se conservan casos de aspiracion de h<f--

En el habla popular serrana hay también algunos casos
de f etimologica: (Tetafila} ‘retahila’. También se conserva la f—
de fierro, que solo en el habla cuita coexiste con la forma hie-
rro, aungue la primera para significar 'herramienta’ y la segunda
para designar el metal en s mismo. (Toscano, 1953, 83-86).

En el quichua serrano se conserva la aspiradaghlen vie-
jos prestamos espafioles:

{hdba] ‘haba’

(hasinda) a veces también (hazinda} ‘hacienda’

{herddes) ‘Herodes’ etc.
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Sibilantes

El problema conocido actualmente como "'seseo’” es uno
de los que mds ha llamado la atencion de los linguistas. La bibtio-
grafia es casi ilimitada y diversas teorias han sido espuestas para
explicarlo.

Es conocido el hecho de que en la Edad Media existian
los fonemas /s/ (ss), /ts/, (¢. ¢ / — ~e, 1), /dz/ (z) v /z/ { -s),
que en castellano se han reducido a /7 y /s/, y en Andalucia,
Canarias y América a /s/. Actualmente estos fonemas tienen algu-
nas variantes combinatorias y libres.

Para explicarnos el actual seseo quitefio necesitamos
plantearnos cudles eran los fonemas que en las series oclusiva,
fricativa y africada, llegaron a Quito, asi como los “‘desplazamien-
tos'’ de estos en el sistema.

Como lo planteamos al iniciar este capitulo, creemos
que el espanol de Quito se origina en un andaluz preclasico que
trafa la confusién de estas sibilantes que finalmente se refunden
en un Unico fonema fricativo sibilante sordo /s/.

Para ello necesitamos conocer cuales son las transforma-
ciones sufridas en el castellano) y cudles en el andaluz, asi como
las fechas de estos cambios.

Este anadlisis no puede dejar de ser una aproximacion
pues las informaciones que poseemos por mas detalladas y pre-
cisas que sean, no pueden decirnos exactamente ni el como ni el
cuando del desencadenamiento de estos fendbnemos.

La fuente mds utilizada para analizar el problema es
generalmente la ortografia regional (de Espafia y posteriormen-
te de Ameérica), pero en este sentido hay que tomar en cuenta
ciertos hechos extralingliisticos importantes que entorpecen el
analisis.

Por un lado, hay que considerar que, aungue las hablas

de Castilla y de Toledo tenian diferencias muy marcadas, €l pri-
mer modelo general que invadi® la corte fue el habla de Casti-
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lla La Vieja (Lapesa, 1942, 245 vy ss) y como modelo cortesano
que era, trataria de ser imitado en otras regiones, por o menos
entre la élite. Justamente se escribe tratando de imitar este modelo
cortesano y se evita lo que se considera vylgar o regional.

Por otro lado, la corriente latinizante y cultista conser-
va y defiende las antiguas oposiciones no solo en la ortografia
sino también en el habla. (Recordemos por ejemplo que la gra-
fia z fue introducida para representar la § del griego y que la
pronunciacién de v/ fue defendida hasta el siglo XVII por los
gramdticos, para no mencionar mas que esto). En este sentido,
aun las documentaciones seguras mas tempranas serdn posterio-
res al “‘comienzo’ del cambio. Recordemos que el testimonio de
Arias Montano sirvid para sustentar la tesis de una confusion tar-
dia (1560-1570) de las sibilantes en Andalucia (5).

Comenzaremos por examinar las oposiciones que debian
existir en el "espafiol” antiguo y por determinar el valor necesa-
riamente aproximativo de las grafias que los representaban.

Como lo dijimos, sabemos que las grafias —ss—, sy --8
representarian al fonema fricativo sordo /s/ y su correlato seria el
fricativo sonoro /z/ representado por —s——. Las grafias ¢ delante
de a, o, u y c delante de e, i, representarian el africado sordo /ts/
cuyo correlato sonoro serfa./dz/ representado por la grafia z;j, g,
(e, i) representaria el fonema /dZ/ y x el fonema fricativo palatal
sordo /%/.

La gran revolucién fonética que se opera en las series
oclusiva, fricativa y africada (6), parece tener sus inicios ya antes
del 1500, aunque como sabemos algunos de los cambios inicia-
dos no se consolidan definitivamente en el sistema sino hasta el
primer tercio del siglo XVII.

La causa de estos grandes cambios es en suma la desfo-
nologizacion de la oposicién sonora/sorda en las series fricativay
africada, quedando fonemas Gnicos con al6fonos sordos (norma-
les} y sonoros (ocasionales).

|ll

El sistema del “espafiol” antiguo seria:
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dz ts dz ts

En la serie de las oclusivas encontramos los mismos fo-
nemas que existen hoy, excepto por el hecho de que en la actua-
lidad existe también una palatal sorda: la /&/. En realidad este
fonema oclusivo palatal sordo existid siempre en espafiol, pero
era oclusivo africado, aunque no se oponfa a un oclusivo no afri-
cado, en cambio los otros tres oclusivos africados si se oponian
a no africados: dz/d, tsft, dZ/y, por lo cual el ser africado era
un rasgo pertinente en el sistema. De estos cuatro oclusivos afri-
cados solo sobrevive uno, gue es justamente el que no se opone
a un oclusivo no africado. Por consiguiente el ser o no ser afri-
cado ya no es un rasgo pertinente en el sistema actual y debemos
considerar el fonema /&/ como simplemente oclusivo. Sin embar-
go, esto no significa que los antiguos fonemas oclusivos hayan
también cambiado de valor. Esto no sucede ya gue, para que asf{
fuera habria sido necesario que antlguamen‘re el fonema /y/ hu-
biera tenido un aléfono sordo [tj que se hubiera perdido por
causa de la inclusion de /&/ en esta serie. Esto no ha sido asfi, por
un lado debido a que el fonema /y/ en este sentido sigue las mis-
mas reglas que las otras ocluivas sonoras y, por otro lado, justa-
mente el fonema /y/ no se da nunca en posicidon implosiva que es
donde podria desarrollar un alé6fono sordo. En conclusién, en la
serie de las oclusivas el Unico cambio que comprobamos es la in-
clusién del fonema /&/ sin que ello modifique los valores oposicio-
nales de los otros fonemas.

E! cambio gue constatamos en primer lugar en el resto
del sistema es la confusion fonoldgica de las africadas. Por otro
lado el fonema africado /dZ/ que tenia como variantes aloféni-
cas [dZ] vy [i] , parece que opta muy temprano por la varian-
te (Z) , es decir sin el elemento oclusivo inicial. Este cambio pa-
rece afectar tanto al ‘castellano” como al “andaluz’’, pues la
Unica forma en todas partes, en 1550, para una palabra como
‘viejo' es [viezo) (Martinet, 1955, 12.31).
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La africada /dz/ (z) muy tempranamente comienza a
aflojarse y a perder su elemento oclusivo dental. Algo mds tar-
de también su correlato sordo /ts/ empieza a debilitarse, sobre
todo seguido de e,i. Fonéticamente este fonema /ts/, represen-
tado por ¢ serfa (ts) vy la variante representada por c serfa
(*s) . Parece ser que la variante sonora proveniente de /dz/, fo-
néticamente (dz) o (z3) ({quizd de cardcter dental) se confundi-
ria con la sibilante sonora /z/: (z) (-=-). Esta tendencia de
/dz/ a la articulacion fricativa es la Unica explicacion de la con-
fusion con /z/ (-s -). Esta confusion es sevillana y no castella-
na.

Los fendmenos anotados ya se documentan en Nebri-
ja. Mds tarde se constata la pérdida del fonema representado por
-s5-.

dz\ ,
=

Hacia 1500 /ts/ representado por ¢ (e, i) tenfa va el ca-
racter fricativo (¢s3y mientras que en inicial de palabra era toda-
via indiferentemente africado o fricativo: {ts ~ ¥s ~ s} . Es jus-
tamente por su cardcter fricativo que se confunde con /s/ repre-
sentado por la grafia ss. Este fendmeno también es andaluz pero
no castellano.

s

~
/

S

Para la misma época la fricativa sonora /z/ proveniente
de 1a confusion /dz-z/ se habia ensordecido y se confundia con la
/s/ proveniente de la confusion /ts-s/ (grafias¢ . c vy ss)

z\S
s/
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y en castellano también se da esta confusion y ademds se da:

dz
S
ts/

ya que /dz/ y /ts/ no se habia perdido.

También el fonema /Z/ < /dz/ se ensordecia en /s/ y se
confundia con /$/ tanto en castellano como en andaluz.

oy
/

Y
S

Parece ser en todo caso que esta confusion, con la pérdi-
da de las africadas y con la tendencia a articularse con la lingua
plana sucede primero en el andaluz. Ya en el siglo XV la confu-
sién es generalizada, aunque se cumple solo a fines del siglo XVI.
En castellano parece haber sido mds tardia.

Finalmente la /ts/ evoluciond a /8/ en castellano, y /s/
se articul®d como una prepalatal fricativa sorda /'s/. El primero de
estos cambios solo se fija en el primer tercio del siglo XVII pero
el cardcter del fonema /s/ castellano parecia venir diferencidndose
{con respecto al fonema /s/ del andaluz) desde mucho antes. En
cambio, como acabamos de ver, en el andaluz, donde los cuatro
fonemas /z,s,dz,ts/ se habian confundido en uno solo /s/, estos
Gltimos dos cambios castellanos no eran necesarios ni posibles.
En conclusidn, los mencionados cuatro fonemas antiguos origi-
nan dos en castellano y uno solo en andaluz, a esto Hamamos se-
Se0.

La /$/ dio /h/ en andaluz y /X/ en castellano.
Hemos visto hasta el momento que la confusién de sibi-
lantes ya caracteriza al “andaluz” desde 1500 o antes. Esto quie-

re decir que al llegar a Quito (1534) esta confusién estaria en su
pleno auge.
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Si bien no poseemios una documentaciéon directa, posee-
mos en cambio indicios indirectos para pensar que tal seria el es-
tado de lengua que llegd a América.

Lapesa (1957) encontrd en un manuscrito de Puerto Ri-
co {(noviembre de 1521) la palabracav sy on por “caucion’.

En México el seseo se documenta desde 1525 (Lapesa,
1942, 351), se escriberrazo,calsas,cecucgion,piesas,
ortalizas,singuenta.

En Cuba (1539} se escribe cur to’surto’,¢cequias,
‘obsequias’, ‘excequias’ (Lapesa, 1942, 351).

En el Virreinato de Nueva Granada se seseaba, segun se
colige de la documentacién examinada por Guitarte y Olga Cock
Hincapié (Guitarte, 1969, 191-199).

Si bien falta documentacién de los primeros tiempos de
la llegada de los espafioles (Bogota fue fundada en 1538 por Jimé-
nes de Quesada}, se examinaron documentos de este periodo for-
mativo, que revelan el seseo neogranadino. En 1558, el mas anti-
fuo de los documentos, sefiala seseo absoluto, vy, parece un fend-
meno bastante generalizado entre criollos, espafioles e indios. Pa-
ra 1570 Guitarte {1969, 198) lo establece como seguro, aungue
cree gue debibd ser mas antiguo: . .. Mi sospecha es que el seseo-
ha sido llevado a Nueva Granada por los fundadores mismos, es
decir, que procede en Uitima instancia en las Antillas”'. Esta afir-
macion es basicamente la misma que hace Lapesa (1957) (7) al
creer que en las Antillas debi6 formarse un sedimento linguistico
andaluzado que debid constituir la base dei espariol de América.

Observamos que el testimonio de la ortografia solo fun-
ciona en sentido positivo, pero no en sentido negativo. En efecto
tos errores ortograficos que acabamos de mencionar testimonian la
existencia de seseo; pero la ausencia de errores ortograficos no
testimonia la ausencia de seseo. Para un fildélogo de dentro de
cuatrocientos afios, no seria dificil encontrarse con que en los
documentos procedentes de Quito no hay ninguna confusion en-
tre ¢,z y s: pero seria muy equivocado deducir de alli gue en el si-
glo XX en Quito no habia seseo. Por o tanto, una primera docu-
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mentacion no necesariamente coincide ni con la fecha ni con el
fugar del comienzo del seseo.

Un rastro de la vieja pronunciacién seria la /s/ de cardc-
ter dpicoalveolar de Antioquia, Colombia (Florez, 1957) del dis-
cutido “ceceo’” documentado en algunas zonas de América (8).

Si bien, como lo hemos dicho, se considera que el fone-
ma africado sordo /ts-/ en posicién inicial de palabra y tras conso-
nante (¢) parece haber subsistido hasta finales del siglo XVI (9),
este tipo de pronunciacién debid haberse restringido sobre todo
en el habla culta y cortesana.

Creemos que la mayoria de los colonos que vinieron a
América no traerian esta africada sorda articulada plenamente. Si
consideramos —como lo demostrarian todos los indicios— que
la pérdida del elemento oclusivo tiene cardcter popular, no habria
necesidad de mantener esta articulacion plena, en una sociedad
como la colonial, que sobre todo en las primeras etapas de su for-
macion, estaba constitufda por personas provenientes de distintos
sectores socioecondémicos y culturales. Posiblemente existia
una articulacion r*sy que debia coexistir con uan fricativa sorda,
posiblemente de cardcter apicoalveolar. De la lucha de la articu-
lacion conservadora (del elemento oclusivo) frente a una no con-
servadora, debid imponerse y posteriormente triunfar la segunda.

Canfield (1934, 127-227) examiné la ortografia de algu-
nos de los primeros tratadistas de algunas lenguas indfgenas mexi-
canas; segun este autor muchas de estas lenguas tienen los fone-
mas /s/ y /ts/, pero en el siglo XVI cada caso de /s/ era represen-
tado por ¢ (-z en final de silaba). EI autor sefiala que pra repre-
sentar el fonema /ts/ de la lengua tarasca —hablada hasta hoy en
Michoacdn, México—, el padre Alonso de Molina (1571) utilizaba
la grafia combinada tz pero no ¢ (10).

El mismo Canfield examind mas tarde (1953, 63-70) las
grafias de Fray Domingo de Santo Tomads (1560), Diego Gonza-
lez de Holguin (1608}, Guaman Poma de Avala (1600?) y Garci-
laso, entre los antiguos. Como término de comparaciéon utilizé
el Diccionario Kkechua-espafiol de Jorge A. Lira (1944) vy el re-
gistro sonoro de algunas voces seleccionadas por el profesor Ar-
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guedas del Perd.

En los ejemplos seleccionados por Canfield, verdadera-
mente se puede apreciar: {a) En Domingo de Santo Tomds la con-
fusion en el empleo de ¢, v x; (b) la confusién de ¢y s 0 z en
Holguin, Garcilaso y Poma de Ayala. Esto hace pensar a Canfield
que todas estas sibilantes, representadas por esas grafias, debieron
a su vez representar un fonema sibilante sordo, posiblemente de
caracter apicoalveolar, pues son /s/ de cardcter dpicoalveolar en el
quichua moderno.

Las grafias s (alta) y x se utilizaron para una sibilante
prepalatal semejante a la sh del inglés.

Lo importante es que esta x del espafiol tendria segin
este autor una ‘‘doble articulacion’, una sibilante {(alveolar o pa-
latal) y otra de vibraciones postvelares o velares.

Hemos verificado que efectivamente donde Domingo de
Santo Tomas (DST) emplea las grafias:

1. ¢,88,8 /- actualmente en quichua se encuentra /s/
2. ¢ss/a " " " " " /s/
3. ¢s/-u " " " " " /s/
4. .z /-p,-n,otras
consonantes " oo " " /s/
b. x,-s/-pyotras
consonantes " " " " " /s/
6. -zo=x/k " " oo " /s/ en algu-
dialectos
y Is/ o /s/
en otros.
7. -z- 0 x-intervoc. "' " D " /h/en al-
gunos dia-
lectos y /s/
en otros.
8. s-, x- /[-vocal " " v " /s/ en algu-
nos dialec-
tosy /$/ o
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/h/ en o-

tros.
9. sy s/ conso- " " v " /s/en algu-
nante ovocal " " o " nos dialec-
v
tos vy /s/
en otros.

Esto efectivamente revela que en 1560 /ts/ probable-
mente habia perdido ya su elemento oclusivo y que la /z/< /dz/
va se habria ensordecido y se confundian en un solo fonema sor-
do /s/ (Ver : 1,2,3).

DST escribe guacin ‘casa’ actualmente  /wasi/
cussi ‘alegre’ " /kusi/
ticsi  ‘base’ " /tiKsi/

sacssa , gacga ‘toponimo”’ " /séKsa/
suyo ‘provincia’ " /styu/
cupay 'diablo’ " /stpay/

En posicidon preconsonantica (salvo -k, porque tiene un
desarrollo distinto}, DST escribe -z, x, -s (Ver: 4,5) y actualmen-
te encontramos /s/ en quichua: cazpa: /kaspa/ ‘soasado’, chuxpi~
chuspi, -e ‘mosca’

Delante de /-k/ DST emplea -z 0 -x (Ver: 6)

yzcon ‘nueve’ /iskun/

chazqui ‘correo’ /&aski/

mixque-mizque ‘dulce, miel”  /miski/ o
/miski/

La palabra mixque, mizque, tiene los reflejos /s/ o /&/ ac-
tualmente.

¢Qué escuch6 realmente DST, /s/ o /$/ ? Podriamos pen-
sar que (s} por laconfusion con -z que en final de silaba repre-
sentaba una sibilante sorda (11), aunque también la secuencia es-
pafiola -xk-: /sk/ era fonéticamente (3k} y es precisamente {3k)
lo que encontramos en el quichua de Quito por ejemplo. Pensa-
mos que DST escuché probablemente /3/.
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En posicién intervocélica DST escribiax oz (Ver: 7 ):

uxota~uzota ‘sapato’
caxa ‘espina’

pero actualmente se dice /ohoéta, kdha/ en algunos dialectos y en
otros /udlta, k&sa/.

En inicial de palabra DST escribe s- 0 x- {(Ver : 8)

ximi ~ simi ‘boca’
esta forma en algunos dialectos ha dado /simi/ y en otros /$imi/.

También DST escribe -s y - § antes de consonante o vo-
cal, en palabras como:

yfscay “dos’
ilucjina ‘salir’
yspana ‘orinar’

y tanto s como :f tienen el valor de /s/ en el quichua mederno de
Quito.

Por su parte Gonzdlez Holguin (GH), Guamén Poma
(GP) y Garcilaso (Gr), nos confirman también la pérdida de las
sonoras:

GH escribe ¢, ss [4—actualmente en quichua /s/

Gr " css /A
GP " Vg8 /-i\
GH,Gr " ¢,s /-u—actualmente en quichua /s/
GP " g s/u”
GH " zp, -z¢ (¢ = /k/ ), zn

actualmente en quichua /s/
GP " -sp

Posiblemente los ejemplos de estas confusiones se po-
drian multiplicar. Hay que notar que Gonzdlez Holguin (1608)
ya no usa la grafia x. Cuando DST emplea x, GH usa s 0 z pero
también ss y hasta ch:
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DST usota ‘sapato’ GH ussuta
uxpa ‘cenisa’ uchpa

Actualmente, como ya lo hemos dicho, en algunos dia-
lectos uxpa es /U¥pa/ pero /GEpa/, /udtpa/ en otros.

Hemos dicho que Canfield interpreté que la grafiax en
DST representaba un sonido que tenia a mas de las variantes fri-
cativas s) o ($) una velar que correspondia a una velar “pareci-
da a la j castellana’, para lo cual se basaba en la ortografia de Li-
ra y en el registro sonoro de las mismas voces. DST escribe caxa
y en el dialecto descrito por Lira fonéticamente corresponde a
(kaha) , pero esta misma voz es (kdasa) en otros dialectos, como
en el de Quito por ejemplo, lo cual nos permitiria con el mismo
derecho interpretar la x de DST como una palatal fricativa sorda.
En realidad no estamos interpretando el valor de esta grafia en

espafiol, porque el término de comparacion es una serie de dialec-
tos los cuales sufrieron diferentes transformaciones fonéticas. En

realidad fue una coincidencia gue en los dialectos tomados como
término de comparacion por Canfield esta x representara /h/.

Proulx (1964, 26; 27-28) cree que:

"El primer testimonio del sonido ‘‘sh” que tenemos en
la lengua quechua es el diccionario de Domingo de San-
to Tomas (1560) en el cual aparece bajo la grafia “'x”’

Del examen de estas ortografias solo podemos dar como
bastante seguro el ensordecimiento de los sonoras (desde 1560 en
adelante).

Toscano (1953, 24) deja entrever que en el espafiol que
llegd a Quito (1534) aun persistiria una africada sonora. Cita el
ejemplo de la palabra zarpa ‘cazcarria’ que los indigenas la pro-
nuncian como dsarpa (¢ [ dzarpa) ? ) y sarpa en el espafiol co-
rriente. También zarco conservaria en quichua el rasgo sonoro.

Cree que posiblemente en viejos préstamos del espaiiol al
quichua quedan los trazos de la /z/ sonora intervocélica. por ej.
cazarana ‘casarse’, cazuna ‘hacer caso’. Sefiala igualmente que
la {z) sonora es frecuente en el espafiol serrano en palabras pro-
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venientes del quichua como puzu ‘canoso’ {Toscano, 1953, 78).

Sin embargo, es curioso —que hasta donde sepamos— no
exista ningdn otro viejo préstamo { aexcepcion de zarpa } del es-
pafiol al quichua con esta africada sonora.

En los dialectos de Quito. Riobamba y Loja he podido

escuchar Ldzj o [dZ) pero solo en poquisimas palabras y tras /n/

(pundfay ‘dia” (Quito); [pundza«»pudZaNpudZJaj (Loja-Rio-

{bamba); ~dundZip iy ‘tripas’ (Loja), (éunfu¥i) (Quito. Es de no-

tar que esta (dz) o (d%) tiene el reflejo /&/ o /ts/ (y otros que

por el momento no nos interesan} en los diferentes dialectos {Ver:.
Apéndice).

En cuanto a la (z) anotada para {kazaran} , etc., hay
que notar que en el dominio quichua general no existe /z/, aun-
gue si en los dialectos del Ecuador. Toscano (1953, 23) ya lo ad-
virtio y a partir de esta explicacion interpreto6 los rasgos de sono-
ridad en los préstamos de etimologia quichua al espafiol. Noso-
tros ya advertimos (en el Capitulo Il del presente trabajo) la pre-
sencia del fonema /z/ en el quichua ecuatorianc (Parker, 1969-c
169, incluyd /z/ vy /Z/ en su Proto-Ecuadorian). Muysken
(1977.,9) incluye tanto /z/ como /dz/ en el sistema fonoldgico del
guichua ecuatoriano moderno. Parece ser que la presencia de es-
tas sonoras en el quichua ecuatoriano y en el espafiol (en condi-
ciones que especificaremos en el andlisis sincrénico del espafiol)
es un sustrato pre-quichua, posiblemente cafiari. (12)

En general el fonema /s/ del espafiol al ingresar al qui-
chua sufre distintas trasnformaciones; una palabra como ‘vecino’:
/besino/ puede ser: [besinu, bizinu, bezinu, bisinu .. .}, a veces
es un mismo hablante coexisten todas, aunque el patron general
consiste en que en un determinado dialecto del quichua es una
forma de realizacion del préstamo la que se fija. (Ver: Apéndice).

En cuanto a la africada sorda diremos que, si nos fiamos
en la ortografia de Santo Tomas (y los otros), efectivamente ¢
nos representa /ts/ sino /s/; DST escribe cupay que es /supay/ en
todo el dominio quichua.

En quichua existe el fonema /ts/ pero DST parece no
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distinguir entre /ts/ y /& (13). Algunas formas que DST escribe
con ch tienen el reflejo /ts/ en el quichua de Quito, por ejemplo:

chia ‘liendre’:  /tsia/
chociii ‘legafia’: ftsdKni/

De un estado de una general confusién en estos proto-
fonemas quichuas (Ver nota {(13) a este Capitulo) que posible-
mente ocurrié algo antes de la llegada de los espaifioles —o al rede-
dor de las misma fechas--, se encuentran diferentes reflejos, segiin
el area dialectal. En los dialectos hablados en el Ecuador los re-
sultados de esta confusion son & ( [ &) como al6fono de baja fre-
cuencia), /ts/ (que solo en dos o tres voces es (dz,) (dz] / -n); pa-
rece que en el quichua del Azuay ts» §, también en espafiol: mit-
sa>miSa ‘verruga'.

No obstante, con relacién a la grafia ¢ch de DST no po-
demos afirmar si la confusion * ¢ y *ts>¢ ya se habia cumplido
0 Nno, en principio, porque el dialecto que DST probablemente
describia ha desaparecido.

Este es sin embargo un problema gue no nos concierne
directamente, porque pertenece a la gramética historica del qui-
chua. Justamente esta circunstancia debe ponernos en guardia
sobre la excesiva utilizacion de la parte quichua. En este sentido
creemos que Canfield va un poco demasiado Iejos, o cual por lo
demads es perfectamente explicable en vista de su formacion filo-
l6gica. No obstante, no solo en el dominio quichua sino en cuan-
to a todos los dialectos y lenguas del mundo, la tendencia de los
filologos es tomar como fuente segura los textos. Se olvidad en
este sentido que los textos no pertenecen a la lengua, sino a lo
que Saussure llama ‘parole’ y Chomsky ‘performance’ {los dos con-
ceptos se recubren en este caso, aunque no en todos los casos).
Por lo tanto, debemos explicar asi la idea chomskiana de la im-
perfeccion individual de la ‘performance’, agravada aqui por el
hecho de que se trata de una explicacion mediata: una transposi-
cidn ortogréafica posiblemente imperfecta de una aplicaciéon tam-
bién posiblemente imperfecta de una lengua que, por afiadidura,
es una lengua extranjera y por lo tanto debe pasar por el filtro
fonoldgico de DST. Agreguemos que el filtro fonologico de DST
era tan intuitivo como el de cualguier hablante comin, puesto
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gue no era una lingdista en el sentido moderno. Para aplicar un
simil, pensemos nuevamente en el fildlogo del siglo XXIV que
trata de reconstruir el espafiol de Quito en 1971. supongamos
que encuentra un texto escrito por un chino quien menciona la
palabra calo ‘carro’; el simil es por supuesto absurdo —esta era
justamente la intencidén-—, pero no debemos olvidar que el va-
lor probatorio de las transcripciones de DST es exactamente el
mismo. En el caso de los vocablos quichuas tomados del espanol,
cuando se trata de utilizarlos para averiguar la pronunciacion es-
pafiola de la época, la situacion es mucho peor, puesto gque estos
pasaron primero por el filtro fonolégico de los hablantes de qui-
chua y después por el DST. En resumen, podemos aceptar esta
clase de fuentes como indicios pero no como pruebas.

Un rastro de la confusién c-s en espariol se registra en la
palabra /&anco/ ‘cerdo’ que antiguamente se decia /san&o/. (Tis-
cornia, 1961, 374 y ss. Corominas, 1954, s.v. ). La forma /&n-
&o/ es un préstamo tan viejo en el quichua que ni los monolin-
gles de lengua quichua ni los bilingles la sienten como extranje-
ra. Esta palabra existe en el espafiol de Quito (tanto como en el
del Perli, Argentina . . .} y la mayoria de los hablantes quitefios
y serranos en general, cree que es de origen quichua.

La vieja interjeccion espafiola para detener a los caballos
y gue antiguamente se escribia xo, se pronuncia actualmente en
Quito y en toda la Sierra (30) ; esta misma interjeccion es (S0}
en otros hablares del mundo hispdnico.

La palabra indigena traida por los espafioles y que se es-
cribia xicama (actualmente jicama ) segin Toscano (1953, 79) se
pronuncia ¢¢ikama) en quichua.

Menéndez Pidal (1904, 35.3, nota 1) nos da la noticia de
que en los viejos préstamos del espafiol al araucano se documenta
acuchaa h uja, achurajos, chalmaenjalma,charujarro
(actualmente los araucanos pronuncian la j como k). También
Lapesa (1942, 348, n.3) menciona ovicha ‘oveja’, y es de notar
que en el araucano no existia /5/.

La confusion C-h-s existe también quichua; la palabra
v s ) 1 . ~
(Cimba) ‘trenza’, se usa en el quichua y en el espafiol del norte

<
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-centro de la Sierra del Ecuador, y se dice ¢chimba} en el Azuay
(Cordero Palacios, 1957, 174) y gsimbaj en Santiago del Estero
(di Lullo, 1961, 144}; pero &imbalo} ‘baya’ y no * himbalo en
el Azuay {Cordero Palacios, 1957, 238). Otra vacilaciéon en qui-
chua es § con ¥: (3dmu) ~famu3 ‘venir’ en el quichua de Qui-
to.

Sabemos que el espafiol de la primera mitad del siglo
XVI trafa una /¢/ (escrita x). Ciertamente esta /§/ estaria incor-
porada al sistema fonético de los primeros conquistadores de Qui-
to.

Formas como caxcara, caxcar, caxcavel, moxquito, etc,
son efectivamente (kakara) (kakar} |, etc., en el siglo XVI
(14) lo cual se explicaria por asimilacion de /s/ a /k/. En otras pa-
labras el cambio s > § ante consonante velar ( y no simplemente
ante consonante como dice Zamora Vicente), seria un cambio
que se dio por economia de la articulacion. (156).

En el quichua del Ecuador se encuentran formas como
{ kaskar, kaskdbel} ‘cascar, cascabel’. La primera de estas formas,
‘que es casi de uso general en el espafiol de la Sierra antes que un
caso de conservacion de -8k-, parece haber ingresado al espafiol
como “préstamo’ del quichua. Los hablantes, al emplear esta for-
ma, tienen la creencia de que se trata de una voz de origen qui-
chua. En el habla culta, aunque poco usada, existe también cascar
(: ““cascar nueces”) pero a nadie se le ocurre relacionarlo con el
cashcar comun y familiar.

En cuanto a (kagkabélj , parece que se da también en el
espaiiol popular {Toscano, 1953, 82).

Si bien estos ejemplos nos permiten dar por bastante se-
guro que en el espafiol de los primeros conquistadores y coloni-
zadores de Quito la secuencia -sk- se realizaba como 8k} , no nos
sirven en cambio para probar la existencia de /X/ o de /s/, porque
esta (§) de la combinacion -sk-, no seria sino un al6fono de /s/
(precisamente en esta combinacion), diferente de la /s/ de espexo,
etc.

Que existia /§/ y no /X/ en el momento de la conquista

228



de Quito es seguro, piniero porgue la documentacion segura de
/X/ en Espafia es bastante posterior a la conquista de Quito. La
/X/ se impuso al finalizar el primer tercio del siglo XVII y en
1659 era de uso de la corte. En Sevilla, ya entre 1584 y 1600,
Francisco de Medrano hace un juego de palabras con joyas y ho-
ya (Lapesa, 1942, 247-248), (Menéndez Pidal, 1962, 138 y nota
82) (16). Esta documentacion tardia en Espafia, nos hace supo-
ner que en las colonias seria también tardia. Asi, los fundadores
de Quito no podfa traer un timbre neto de /X/.

Recordemos aqui que ya hemos expresado nuestra opi-
nion de que la primera documentacién de un cambio, no coincide
necesariamente con la cronologia del cambio mismo, esto es, un
cambio puede existir por largo tiempo sin estar documentado.
Por lo tanto, lo que queremos decir no es que antes de 1584 no
podia existir la pronunciacién ¢hy -pues si dijeramos esto, esta-
riamos contradiciendo nuestros propios principios-, sino gue por
{o menos el cambio no estaba generalizado y la pronunciacion
8} subsistia en toda su plenitud. Esto es lo que necesitamos su-
poner en este momento, y la fecha de la primera documentacion
de [(h) prueba por lo menos esto.

En segundo lugar, hay vestigios de ($8) en América, tan-
to en lugares conquistados antes de Quito, como en el papiamen-
10, como también en lugares conquistados después. (17).

LLyY

El fendmeno del yeismo estd ligado al fendmeno del se-
seo, en el sentido de que los dos se consideran actualmente como
tipicamente andaluces (18).

Consideramos que el seseo junto con el yefsmo { y otros
fendmenos, como lo dijimos anteriormente) caracterizan a un an-
daluz posterior a los primeros afios de la congquista.

Zamora Vicente (1960, 68-69; 244-245) califica de
“muy moderno’’ este cambio (19) y nuevas investigaciones mues-
tran dreas de { A] en Andalucia. (20).

Para Gili Gaya (1966, 147) el yeismo es la articulacion
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relajada de lall { = /a/)quelaconvierteeny (= ¥ )oen so-
nidos palatales que oscilan entre y,y,Z,72. También para Lapesa
(1942, 320) es la pronunciacion de la 11 como y. Alarcos nos
habla de la confluencia de /3/ y /y/, o sea de la no distincién /a/
/vl ... uno de los motivos de la igualacion es el caracter aisla-
do de tal oposicion” y continltia: “La realizacion del resultado de
esta confluencia varfa, seglin las zonas, desde el yeismo normal,
con variantes [dy) y (Y] segin su posicion, hasta las articulacio-
nes tipo (z) o (S}, dialectales o vulgares” ( 1959, 278-279).

Para Malmberg (1965-b), 93-97) es ante todo un fené-
meno fonoldgico. Rona (1964, 220-221) rechaza la terminologia
“igualacion”. Llama fendmeno fonético al Zeismo y fonologico
el yeismo gue es:

"la desfonologizacién de la oposicion entre los fonemas
espafioles /y/ y /11/, no importa cual puede ser su reali-
zacion material. Es, en otros términos, 1o que generai-
mente se llamaigualaci on:un fendmeno fonold-
gico. Denominamos Zeismo, en cambio, la realizacion de
cualquiera de estos dos fonemas o de ambos, como fo-
nos fricativos o africados palatales, sonoros o sordos. Es,
por lo tanto, un fendmeno meramente fonético, que no
depende de la existencia o inexistencia simultanea del
yeismo”'.

Adoptaremos este criterio para tratar el fenémeno.

Lapesa (1942, 320;353) (1964, 179) dice que se atesti-
gua el yeismo (—pronunciacién de la 11 como y) desde el siglo
XVI, como peculiaridad de los esclavos negros. En el siglo XVII
{1609) se documenta la confusion 11-y en el texto aljamiado His-
toria abraviada de la doncella Arcayona. El copista o autor es un
morisco andaluz refugiado en Tdnez.

Covarrubias (apud. Lapesa, 1964, 179) en 1611 recoge
(en un chiste) la frase "‘aqui estoy papagayo’’ por “‘aquf estoy pa-
ra pagarlo’. Este toledano paso su vida en su ciudad natal o en
Cuenca, "Es de suponer —dice Lapesa— que a quienes ofa decir
papagayo por pagallo ‘pagarlo’ serian del reino de Toledo™.
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Lapesa relaciona este yeismo de papagayo con el de los
de Hortaleza que en 1550 decian que de su pueblo a Madrid ha-
nia “yegua y potrico’’, esto, es llegua ‘legua’ y ‘poguito’.

Damaso Alonso relaciondestayeguaconyengua bu-
b a < lingua bubula, registrada en Cérdoba en 892. Tenemos, dice
Lapesa, una pronunciacién mozarabe yeista documentada para la
[aY inicial probablemente en el siglo, con seguridad en el siglo
XVI vy parala - A - medial desde comienzos del siglo XV . Ade-
mas el akeyo que aparece en el Recontamiento del rey Alisandre,
texto aljamiado aragonés de 1588, asi como las confusiones ara-
gonesas de 11 y y en la Edad Media se relacionarian con el yeis-
mo del libro de la doncella Arcayona. Pero, afiade, 'no entremos
en campo inseguro”’. El campo seguro es pues, las documentacio-
nes del centro y mediodfa de Espafia de los siglos XVIy XVl y
son trueques toledanos que revelarian un estado de inseguridad
solamente.

Por supuesto, agui tenemos que repetir las mismas res-
tricciones que ya hemos mencionado en otro lugar en cuanto a la
validez cronolbégica de las “primeras documentaciones’’. La con-
fusion entre las frafias 11 -y cuando ocurre, prueba la existencia
del yeismo, pero la ausencia de confusiones en épocas anteriores
no prueba que todavia no existe yeismo. De todas maneras de lo
gue antecede resulta bastante claro que en el andaluz llevado a
América, si existia yeismo, era muy incipiente. En una palabra
podemos con toda seguridad, aceptar la llegada del fonema / A/
a toda América, incluso a Quito.

El yeismo se documenta en América a finales el siglo
XVI. En el siglo XVI!II era considerado como un fenémeno tipi-
camente andaluz (Lapesa, 1942, 320). Entre 1665 v 1695, se do-
cumenta en el Per(, en las composiciones de Juan del Valle Cavie-
des, nacido en Porcuna (Jaén) (21) y en 1772 se registran ejem-
plos de Guatemala, en la copia de la comedia-baile "“La conver-
sion de San Pablo” (Lapesa, 1942, 353; 1964, 179).

Para Amado Alonso, de filiacion “‘antiandalucista’’, el
yefsmo no ha tenido un foco de reproduccidn, sino una serie de
focos autbnomos, tanto en Espafia como en América. Si bien
dentro de Espafia, Andalucia fue la primera en sufrir el cambio,
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el hecho de que se haya producido en otras regiones no es una ex-
tension del andaluz; los cambios “son codependientes pero no fi-
fiados entre si’’, ' . . . el yeismo es un fendmeno hispanico’ con
lo cual, la teoria del yeismo seria un falso apoyo de la tesis del

andalucismo en América (apud Rosenblat, 1969, 1972-173).

Santo Tomas que describe el ya desaparecido dialecto
quichua de la costa peruana (22) no confunde 11 -y. Dice Can-
field (1953, 68) al respecto:

"Hundreds of words in 11 appear in the Lexicon, words
written 11 in the Dictionary of Father Lira. Likewise
the y of Santo Tomas is y in the modern dictionary. In-
dicaticns are that there was no tendency to confuse the-
se sounds this early’".

El testimonio de Santo Tomas a este respecto es doble-
mente importante: primero, como o dice Canfield, porque nos
revela que en su conciencia fonética de sevillano oponia / A/ vy
/v/, y segundo, porque nos demuestra que en el quichua del siglo
XV se hace la misma distincion fonematica. Este es un aspecto
fundamental en el desarrolio de nuestra tesis, porque creemos
que el cambio que se registra en el quichua de /A/ a /Z/ que a su

~vez se opone a /y/ es el factor desencadenante que actla en el es-
pafiol, que actualmente opone Z/y, es decir, el mismo tipo de
oposicién que encontramos en quichua. Como lo veremos en de-
talle en el capitulo 1V, nos encontramos con que en toda el area
quichua donde se mantiene /A/ opuesta a /y/, se encuentra tam-
bién esta oposicion en el espaiiol y a su vez, donde se mantiene
/z/ opuesta a /y/, se mantiene también esta oposicion en espafiol.
Este tipo de oposicién se encuentra en toda la parte norte-centro
de la Sierra del Ecuador, y fuera del territorio ecuatoriano— tam-
bién en &rea de influencia quichua- en Santiago del Estero (Ar-
gentina). Anotamos que en el guichua de Santiago del Estero
también se opone Z/y. El fendbmeno de la distincion fonologica de
esta oposicion, en varias zonas del Perl , ya fue anotada por To-
rero {1964). Fuera del drea quichua, la mayoria de los autores
que se han preocupado por el espafiol americano, seflalan el mis-
mo fendmeno para Orizaba y Puebla y a veces para Jalapa (Méxi-
co), pero esta noticia parece no ser muy segura segun lo demues-
tran nuevas investigaciones. (Zamora, 1960, 66; 67 y nota 7; 60-
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61,64-69; 244-247; 251-257), Lope Blanch (1966-1967 , 43-60).

Volviendo al espafiol de los primeros colonizadores, el
hecho de que Santo Tomas en 1560 distinga 11-y, parece signi-
ficar que estos primeros espanioles trafan en su sistema estos dos
fonemas (23). Esta 11 seria una palatal lateral también en Anda-
lucia (Santo Tomas es sevillano). Falta saber como se articulaba
y. Alarcos Llorach (1959, 227) al reconstruir el espafiol de los
siglos XVI y XVII. nos habla del fonema /i/. Cree que al velari-
zarse las antiguas palatales /5,Z/ (que segin este autor sélo debi6
cumplirse en el sigio XVII ) debidé comenzar el refuerzo de la
/il y~j3y en posicion consonantica, realizandose comordy) o
(V) y como ( y] entre vocales. Con ello —dice Alarcos— “'se in-
tentaba colmar el vacio de las sonoras en el orden palatal, orden
aun hoy poco trabado. ..

En términos de equilibrio del sistema, debemos suponer
que fonolbgicamente el correlato seria / A-y/. Si {y] (con un lige-
ro elemento oclusivo inicial) o ry3J en espafol, no lo podemos sa-
ber con certeza. Si /y/ era ¢y fonéticamente, el hecho de que en
espanol (en Quito) se encuentre [y (sin elemento oclusivo ini-
cial), es también por influencia del quichua que tiene pyy . En re-
sumen un sistema con la oposicion A /y es el que debid ser implan-
tado en Quito. La oposicidn actual Z /y, que no es yefsmo (ni la
expresion mas atenuada “yelsmo diferenciador'’), porque entre
[Z] v Iy/ existe oposicion fonoldgica, serfa un desarrollo posterior
explicable por sustrato quichua.

R, RR

Debemos suponer que los primeros espafioles trajeron
los fonemas /r,7/, fonemas vibrantes originados del latin /r/ vy /rr/
inyervocalicos y /r/ inicial. La diferencia entre /rr/ - /r/ es cuanti-
tativa.

La posterioridad que caracteriza al fonema /r/ en el ha-
bla quitefia —culta y vulgar— contemporanea, no puede atribuir-
se al andaluz, donde ef fendmeno no se registra.

El fendmeno es muy extendido en América, pues con
una combinatoria distinta, se registra en Nuevo México, en el

233



Valle de México, en Los Altos de Jalisco, con menor frecuencia
en St. Bernard Parish de Luisiana, en Guatemala, Costa Rica, Co-
lombia {en Bogota y la zona de Narifio), en la Sierra del Ecuador,
Bolivia, Chile, la parte occidental de Argentina, Paraguay (Carde-
nas, 1958), Canfield, 1962, 87-89 y Mapa V1! {24). Torero (1964
456 y 467) trae el dato de que en algunos lugares de la sierra del
Per(t (no determina cudles ) la rr es una alveopalatal fricativa re-
trofleja sonora. En estos mismos lugares la r- inicial del quichua
tiene la misma realizacion y también los préstamos del espafiol al
quichua que contienen este fonema. El autor atribuye el fenéme-
no en quichua a una posible influencia del espafiol (ej.: karu/ka-
rru’ lejos/carro’).

En Espafia se da en el norte, en Rioja, Navarra, Alava y
parte de Aragon. (Amado Alonso, 1925, 167-191). Segiin Lapesa
(1942), 308; 344; 356) la vibrante se pronuncia como una fri-
cativa asibilada menos sonora r ; la r de los grupos pr, tr, kr, se
debilita, asibila y ensordece, |Iegando a fundirse con la t en un
sonido africado casi palatal (otro con t alveolar y ¥ intermedia en-
tre ry §); en el grupo ndr la d puede desaparecer (ponié, tendfa).

Para explicar la asibilacién de estos fonemas existen cua-
tro tipos de teorias:

1) es un fendmeno de relajacion articulatoria, paralelo al
de la articulacién uvular de /r/, que en prinicipio se puede dar en
cualquier lengua. Esta teoria ha sido sostenida, entre otros, por
Rubén del Rosario {1970, 21; 83), quien le atribuye virtualmente
caracter general (" . . .Parece pues que se trata de una realidad fo-
nética contemporanea y no tiene nada que ver con el sustrato in-
dfgena ni con la influencia del elemento negroafricano’’).

(2) para el espafiol hispanoamericano, Canfield (1962,
88) lo explicé como un fenémeno de origen peninsular: una in-
fluencia nortefia (de Espafia) del siglo pasado, y obedeceria a un
rasgo innato del espafiol ““amanerado o mujeril’”’. (Notemos sin
embargo que [F] existe en La Rioja, Argentina, colonizada desde
Rioja, Espafia, mucho antes del siglo pasado;y que en las demas
zonas, nada nos autoriza a suponer la fecha dada por Canfield).
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3) por influencia del sustrato indgena. Asi lo interpreto,
entre otors, Lenz para el espafiol chileno. {Lenz, 1940).

4) por economia del sistema, como lo sustentb Cardenas
(1958, 412-413) y Rona {en conferencias varias). Para Cérdenas
los fonemas / A/ vy /ii/, provenientes de las geminadas latinas
/11/ vy /nn/, constituyen un cambio fonético en cualidad, no en
cantidad { 11> ,nn > fi), pero la geminada latina /rr/ mas o me-
nos retiene su cantidad en espafiol (** . . . the Latin geminate rr
more or less retained its quantity in Spanish . . .” (P 412). Enel
latin cldsico nos encontramos con un patréon geométrico de la
correlacion:

A A — rr

dejando un vacfo en el Ultimo sonido. El hecho de rellenar este
casillero con la f, para darnos un patron geométrico del tipo:

n I r
fi 5 T,
parece ser un cambio fonético operado por economfa, forzado
por la influencia de los otros dos sonidos palatales Ay A, asi como
por el hecho de ser el Unico fonema que se distingue fonoldgica-
mente de otro por la cantidad ( 7/r). En este sentido, creemos que
la asibilaciéon de /f/ en espafiof consiste en el cambio de una dife-
rencia cuantitativa por otra cualitativa. Como veremos mas ade-
fante, la interpretacion de Rona, que comentamos en detalle, es
muy similar a ésta, pero no parte del latin, sino del espafiol de la
época de la Reconquista.

De estas cuatro teorias las dos primeras nos parecen in-
consecuentes, en cambio las dos Ultimas no son mutuamente ex-
cluyentes sino que la tercera requiere de la cuarta y esta combina-
cion es la que aceptamos.
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Si suponemos que el andaluz de la época constaba de las
oposiciones que podemos apreciar en el Cuadro No. 10 (25), ve-
remos que los fonemas /p,t,b,d,f,s,m,n, 1 rF/ pertenecen a la serie
anterior (es decir que se articulan de la mitad del paladar hacia
los labios) y que / &,k,y,g,x,ii, A/ pertenecen a la serie posterior
(porgue se articulan de la mitad del paladar hacia el velo del pala-
dar.

CUADRO No. 10
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b d Y g x
f s
m n i
! A
rr
Vv ~ g
indiviso dividido indiviso
A 2 N
anterior posterior
CUADRO No. 11
p t ¢ k
b d Y g X
f S
m n i
| A
r,(T) e, > T
Y ~ o
indiviso divido indiviso
—V — Y
anterior posterior



dar). Si se tratara del castellano de la misma época, las diferencias
se manifestarian solamente en cuanto a /ts, s/, que no nos intere-
san en este momento.

La presencia de /r, r/ en la serie anterior, representa en
el sistema una falta de economia pues no tienen a qué oponerse
en la serie posterior. En estas condiciones, la "asibilacion’ de 1

> T significa que /r/ de la serie anterior pasa a oponerse a /I/ pos-
terior. El sistema asi concebido puede apreciarse en el Cuadro
No. 11.

La asibilaciéon de /f/ representa una doble economia pa-
ra el sistema: mejor aprovechamiento de la oposicién anterior/
posterior, y desaparicién de la oposicién aislada breve/largo. Por
esta misma razén debemos suponer que la asibilacion de /f/ se
puede dar intrinsecamente sin ninguna influencia externa en cual-
quier parte del mundo hispanico.

En este sentido, para explicar la “asibilacién’’ de /r/ en
el espafiol quitefio no hay que suponer que esta “asibilacion’ vie-
ne del andaluz, aragonés, castellano, etc.

Como estamos manejando el criterio de “‘asibilacion”
precisaremos nuestra terminologia. Entre la /r/ (vibrante) del es-
paniol y lo que suele llamarse "asibilada’’, hay una diferencia fun-
damental que es la localizacién, ya que la /f/ del espafiol general
y del andaluz es dentoalveolar y la que llamamos "asibilada’’, es
palatal.

El término “asibilacion’ es un término muy vago e im-
preciso y a veces no cubre enteramente la realidad. En efecto, las
realizaciones de esta // asibilada pueden variar entre breve v lar-
ga, vibrante o fricativa, sibilante 0 no sibilante, apical 0o no api-
cal (=coronal), sorda o sonora, tensa y relajada, y a veces hasta
retrofleja. Lo Unico que es comun a todas las realizaciones es su
localizacién, vy ésta es la razon de que digamos que satisface los
requisitos de una mayor economia. Aun cuando la realizacion de
este-fonema asibilado pueda ser larga desde el punto de vista fo-
nético, este rasgo se vuelve redundante. Ei rasgo primario perti-
nente aqui es la oposicidn alveolar/palatal, o sea: anterior/ poste-
rior. Mds aun, si interpretamos as{ el caracter de la /r/ "asibilada’’,
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esto no solamente nos permite una denominacion: comdn de
todas sus variantes fonéticas, sino que nos permite también in-
cluir la uvular tipica del espafiol puertorriquefio, ya que ésta tam-
bién es posterior y por lo tanto el cambio es exactamente el mis-
mo. Nos encontramos por tanto ante un fenémeno de transfono-
logizacion; el tipo de realizacion no interesa, pues es la localiza-
cion la que se vuelve relevante.

Sin embargo, cuando hablamos de la “economia del sis-
tema’’, no debemos olvidar que esta constituye propiamente una
explicacion. Coseriu {1958) al tratar el aspecto de la economia
sefiala que este nos muestra por qué un cambio puede ocurrir pe-
ro no nos muestra por qué ocurrié. Asi, el criterio de la econo-
mia del sistema podria ser una explicaciéon del fendmeno de la
"asibilacion” de /f/ en el espafiol quitefio, pero no es la explica-
cion de tipo historico, es lo que se necesita al tratar un fendmeno
particular. Es por eso que deciamos que la teoria de la economia
y la del sustrato no se excluyen mutuamente.

Sabemos que la ‘‘asibilacion’’ de /F/ es un fenémeno tar-
dio. Ahora bien, si es un fenédmeno tardio y queremos explicar-
lo por la economia del sistema y también histéricamente, para el
espafiol de Quito, no podemos suponer que la causa historica se
remonte a Espafia, de manera que toda comparacidn con otros
dialectos de Espafia es inatingente. Relacionamos el fendmeno,
como lo analizaremos en detalle mas adelante, con la asibilacion
de fa /r/ en quichua.

El trueque r por 1 ha sido reconocido como un andalu-
cismo (Lapesa, 1942, 349), (Zamora 1960, 247-249; 251, 273).
Sin embargo, como algo "‘sistematizado’” solo parece consolidar-
se tardiamente (26). Los primeros indicios de esta equiparacion
deben haber comenzado ya en el siglo XVI (Lapesa, 1942, 354-
355). De esta primera etapa deben provenir los pocos casos de
trueque que han guedado en el habla campesina y vulgar serrana
(y quitefia por tanto).

Creemos que esto constituye mas bien la conservaciéon
de formas que en el habla culta contemporanea han caldo en de-
suso. Algunos de estos casos son comunes al habla vulgar de Es-
pafia y muchos lugares de Hispanoamérica: celebro por cerebro,,
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cormillo por colmillo, flotar y flotacién por frotar, frotacionclin,
clines por crines, espelma por esperama, almario por armario, etc.

A veces alternan gricelina, glicerina, gradiolo, gladiolo,
sarpullido, salpullido; arveja, alverja, etc.

Cuando la /-r/ no se asibila se pierde en el habla répida
y descuidada: vamos a pedile, vamos a decile, por ''vamos a pe-
dirle”, "vamos a decirle”. Este cambio no es constante ni regu-
lar. En el habla murciana se escucha pedille, cogello atajallo (Za-
mora, 1960, 273). Lo mismo ocurre en Chile.

El cambio sarsa por salsa presenta cierto interés; en el
habla de mujeres coexisten las dos formas, pero con un matiz
semantico diferenciador: la primera es la salsa que se utiliza
en ciertos platos tipicos, mientras que salsa es solo la que viene
en envases.

Las nasales M.N.N.

Nada especial hay que decir en cuanto a las nasales /m,n,
fi/. Debieron articularse mds o menos tal como hoy en dia, excep-
to en algunos casos de fonética combinatoria y sintactica {por ej.

[r)]), que son desarrollos posteriores.

Aunqgue esporadicamente /n/ se confunde con /1/: ani-
ma por alma, nobanillo por lobanillo, etc.

Los fonemas /m,n,ii/ han seguido la evolucion y el trata-
miento del espafiol general; formas como matrimoiio, anima, etc.
deben considerarse como formas caidas en desuso en el espafiol
culto general, pero que eran corrientes en el siglo XVI.

La(n) velar a mas de aparecer en condiciones normales,
esto es, ante consonante velar, tiene también valor delimitativo,
pues aparece en juntura abierta, aun seguida de vocal o de /p/:
donédldo/dondldo ‘don Aldo/ Donaldo’; kon pedro/ kompadre
‘con Pedro/ compadre’, etc. La{hjaparece también en posicion fi-
nal absoluta de palabra fénica. En su mecanismo, lafp)velar actua
como [z} Y (I} ,dejuntura.
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Es necesario advertir que esta nasal velar /b / existe tam-
bién en otros hablares del espafiol {27) y es un fenémeno tardio
gue no pudo tener sus raices en el andaluz preclasico (Canfield,
1962, 70-71).

Actualmente en el andaluz la -n final tiende a hacerse
velar cuando no desaparece nasalizando la vocal {Zamora, 1960,
252).

Las vocales

Con respecto al sistema vocalico que llegd a Quito dire-
mos que es el sistema bdsico de cinco fonemas del espaiiol gene-
ral. Consecuentes con la hip6tesis de que el sistema fonoldgico
del espafiol de Quito, se derivd del andaluz preclasico, anotamos
que todavia no existian los fonemas vocalicos abiertos, porque
todavia no se aspiraba la -s, que es el factor desencadenante de la
abertura vocdlica en éste y otros dialectos del espafiol. (28).

En general las vocales ténicas del latin cldsico se han
conservado hasta hoy, salvo los casos de-diptongacién.

Sin embargo, en el lenguaje popular de virtualmente to-
do el mundo hispanico hay un tipo regular de vacilacién de las
vocales ténicas: /a/ y /e/ se confunden cuando van seguidas de
una yod. Muchos autores han recogido ‘‘cambios’ del tipo beile
"baile”. sais “seis”’, vainte "'veinte'’, etc. Se trataria aparentemen-
te de dos cambios en sentidos contrarios. Rona (Inédito-b, 5.3.3.)
observa que los dos aparentes cambios se dan incluso en las mis-
mas regiones, y concluye que en definitiva se trata de una neutra-
lizacidon de la oposicion a/e, inducida por la yod. Aclara ademds
que, dada la amplia difusion geogrédfica, debemos suponer que s
se trata de un fendmeno muy antiguo. Concordando con Roma,
entendemos que el fendmeno debe hacer existido ya en el mo-
mento de la fundacién de Quito.

La vocales inacentuadas se perdieron o evolucionaron en
distintas direcciones. De estas vocales inacentuadas, como es-sa-
bido, la /a/ es la mas resistente, pero /e,i/, /o,u/, vacilaban en el
siglo XVI. Al lenguaje literario de la época pertenecen envernar,
escrebir, abondar, roido, rofiian, cobrir, polecia, mesmo, escuro,
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etc.

Algunas de estas formas se han conservado en el espafiol
vulgar de Quito y de muchas otras regiones hispanicas.
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NOTAS AL CAPITULO 1III

Toscano (19563, 36) piensa que tal debid ser la distribucién
de los colonos en los primeros anos, aunque anota que en
la Sierra, particularmente en Loja, hay mayor nimero de
apellidos vascos que en la Costa.

Es concebible que haya habido una influencia del noroeste
de Espafia. Rona (1958} da la noticia de otros leonesismos
en esta misma zona, asi como en el ultraserrano del Uru-
guay. Zamora Vicente (1960, 254) da la noticia de una la-
biodental que se articula con rehilamiento, sobre todo des-
pués de aspiracion, en el habla granadina de Andalucia
oriental. Esta articulacién, que aparece sin regularidad al-
guna, varfa también con una articulacion labiodental, ape-
nas rehilada, que pasa por una cosonante bilabio-labioden-
tal [b“} . En las mismas voces alterna con lal g7 iricativa
corriente. La /b/ en posicidn inicial o de silaba y despusés
de nasal es siempre oclusiva. Entre vocales es ficativa, aun-
que detras del acento y entre e-, e, se han registrado nume-
rosas labiodentales. En Granada, una articulacién como
(njébe} coexiste con gljévre) , etc.

Ver Mapa | de Canfield (1962). Esta descripcion de Can-
field debe tener que ver con el habla cuita y popular de las
dreas mencionadas, pues es sabido gue en las regiones don-
de en el habla popular se pierde, en el habla culta se la re-
pone.
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(4)

(6)

(8)

(9)
(10)
(11)

(12)

(13)

(14)
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Tascon (s/f, 1X) atribuye jervor a fervor, pero nosotros
creemos que se trata de la aspiracion de la h- en hervor, ya
que se da en regiones {por ej. Uruguay y Argentina) donde
el fendmeno descrito por Tascon no existe.

Nos referimos sobre todo a las primeras.interpretaciones de
Henriquez Urefia y Amado Alonso. Mas tarde A. Alonso
{1951) se pronunciod por una fecha mas temprana.

Al hablar del “seseo’’ dejamos de lado las |iquidas y nasales
porgue su evolucion no afecta la del sistema oclusivo vy es-
pirante. No afecta por lo menos en esta primera etapa de
los cambios. Al contruir los cuadros fonologicos lo hare-
mos incluyendo solamente las tres series indicadas.

Ver también Zamora Vicente (1960, 335).

Lo sefiala para la Argentina, en Santa Fé, Corrientes y En-
tre Rios, B.E. Vidal de Battini {1964, 106-106 y nota 1).
Flérez (1951, 191).

Tal es el criterio expresado por A. Alonso (1955).
Ver también Canfield (1950, 235).

Para el valor de -z en final de silaba o palabra, véase Cuervo
(1944, 457 vy ss). ‘ ' T

En el actual quichua de cafiar existe /z/ y también /dZ/.
Véase alfinal Apéndice.

En el érea quichua pueden comprobarse casos de distincién
y de no distincion entre /ts/ y /&/. Torero (1964, 448-452).
reconstruye también fa retrofleja * ¢. Ver Mapas | y 1.

Ver también Orr y Longacre (1968, 335-337) quienes re-
construyen un mayor numero de protofonemas. Ver igual-
mente: Parker, (1969-c, 123 - 147).

Véase Zamora Vicente (1960, 356). También Lapesa (1942,
107) ve en la secuencia -Sk- una influencia morisca y no ve
en el proceso uno de simple asimilacién.



{1b)

(16)

(17)

(21)

-

En muchos dialectos hispanoamericanos, esta (s) al6fono
de /s/ evoluciond a /x/ igual que /§/. Por gj. en el Uruguay
mosca: [moxka) (Rona, 1962-b).

Menéndez Pidal (1962, 138) sefiala que la relajacion de j
gue se confunde con h procedente de {- latina fue un ras-
go sevillano.

Tenemos los ya citados casos de ovicha, chalma, etc. en el
araucano.

Rona (1971) ha demostrado que /§/ del papiamento no es
de origen portugués, sino espafnol. Su conservacion se de-
beria a la circunstancia de que Curacao quedo separada de!
resto del mundo hispanico. Si esto es asi, entonces hasta el
final del siglo XV1| habia [§J en el espafiol de esta region.

Zamora (1960, 244 y nota 19): . . . en varios lugares llefs-
tas llaman a sus vecinos yeistas “‘andaluces” . . ."”"

Para el judeo espafiol se documenta en el siglo XVII; en
1680 en América.

Véase Zamora (1960, 245-246); Navarro Tomds, Espinosa,
Rodriguez Castellano {1933) vy los trabajos de Alvar en lo
que concierne a las encuestas del Atlas Linglistico de An-
dalucia.

Juan del Valle Caviedes llegd al Perd en 1665, se cas6 en
Lima en 1671. En ""Un retrato de Inés” escribe todo con
y vy en “A la misma Inés’’, escribe todo con 1. Rosenblat
(1969, 172) comenta: “Amado Alonso supone que repre-
sentan (estas composiciones) un momento de la pronuncia-
cidon yeista de Lima, aun no asentada, o de confusion anar-
quica,de I -y ...".

Véase Porras (1951, XV); Tovar {1961, b4); Torero (1964)
Parker (1969-a, 270).

La distincion entre las grafias 1l -y en Santo Tomas es
constante. Por ejemplo, revisando la parte quichua-espafio!
de su Lexicon (1560, 307) hemos encontrado la forma
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(24)

(25)

(27)

(28)
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Ilamta ‘lefia’, pero en la parte espafiol-quichua (p 157)
llamta o yamta. Pareceria que la grafia llamta es una con-
fusiéon en Santo Tomas. Orry Longacre (1968, 538, # 515)
reconstruyen la forma * yamt'a. En toda el drea quichua se
encuentra la forma con /y-/, pero aparentemente en Boli-
viaes/ A- /.

Pero véase la critica de Rona {1964, 220 y nota 21).

Los parrafos que siguen resumen las oponiones de Rona
{Inédito-a), I1: 2.2., N.2.

Canfield (1962, 84} lo clasifica como un fendémeno de
"evolucion tardia’’, aparentemente otro resultado de la ar-
ticulacion relajada plana.

Rubén del Rosario (1970), incluye /p / como fonema del
"espafiol americano’’.

En general somos escépticos con respecto a la teoria del
desdoblamiento de fonemas vocalicos segin T. Navarro.
Creemos, con Rona, que la abertura vocdlica no constituye
un rasgo distintivo, sino redundante. Aquf, sin embargo,
todo esto no viene al caso pues el problema se da en un an-
daluz mas reciente, que por razones cronoldgicas no puede
de ninguna manera influir en el espafiol de Quito.



CAPITULO IV
LA INFLUENCIA DEL QUICHUA SOBRE EL ESPANOL
A) Caracteres generales

Muchos autores notaron ya la inestabilidad del vocalis-
mo serrano (1), y un irrefutable testimonio se encuentra por su-
puesto en la literatura folcloérica, sobre todo aguella que remeda
el habla de indigenas.

El habla serrana se caracteriza por que frente a una im-
precisién en la articulacion de las vocales hay una gran precision
en la articulacién de las consonantes, inclusive hasta en las secuen-
cias que en otros hablares del espafiol se modifican o se reducen.
Proceso contrario sufren los sistemas vocdlicos y consonanticos de
la Costa, aunque con esta observacion no estamos explicando un
apoyo a la teoria de un vocalismo estable y consonantismo ines-
table en tierras bajas, versus un vocalismo inestable y consonan-
tismo estable en tierras altas. Nos limitamos a sefialar |os hechos
encontrados en estas regiones.

Este vocalismo inestable, acompafiado de un consonan-
tismo estable, ha sido observado en el espafiol de la altiplanicie
mexicana por muchos linglistas.

Bertil Malmberg (1965-a) atribuye ese consonantismo
fuerte a la influencia de la silabacién indigena (nahua) que actua-
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ria como sustrato inclusive en el habla de los monolingles de len-
gua espafiola. Segliin este autor todo mexicano esta habituado con
fa fonética indigena, que es totalmente diferente de la espafiola
(por €j. tl-, -tz, -c, -t, -tl). '

Cree sin embargo que “‘seria demasiado prematuro pre-
tender que sea esta fuerza consonantica la que expligue también
el debilitamiento de las vocales atonas. . . ' (p 91). (Vease tam-
bién Malmberg 1965-c).

Nos parece evidente que, en Quito, la introduccion de
secuencias extrafas al espafiol, v que son “‘dificiles’” para hablan-
tes de otras regiones, se debe a la precision de la articulacion con-
sonéntica. En efecto comprobamos que las voces no espafiolas
gue contienen nexos consonanticos no espafioles, cuando pene-
tran en otros hablares, suelen adaptarse al consonantismo espa-
fiol: helicoptero da en general ( lik6tero] ; nafta :[nasta] ; Por-
tland : [porland) |, etc. No insistimos sobre este tema, que fue
discutido por muchos estudiosos (2}, pero queremos hacer notar
que el fendmeno no ocurre en Quito, al menos no con la misma
intensidad, y entendemos que aqui se trata de una primera in-
fluencia del sustrato quichua, de una naturaleza muy general, que
se puede interpretar a través del hecho de que, en el momento de
fa formacion del espafiol de Quito la gran mayoria de los hablan-
tes tenia como lengua materna el quichua. Tenf{a por consiguien-
te una gran facilidad para pronunciar nexos consonanticos y esta
caracteristica continla hasta hoy. Es también esta precision de la
articulacion consonantica (por ejemplo la de la -s implosiva) lo
que contrabalancea el efecto causado por el debilitamiento de las
vocales postonicas (taz(a) s parainvitad(o)s ), aunque esta fuer-
za consonantica no sea en definitiva la que asegura la compren-
sibn, porque es una caracteristica redundante, coma lo es la aber-
tura vocalica en las zonas de aspiracion de la -s final absoluta.

No queremos generalizar esta implicacion, ya que es
muy posible que el consonantismo {como el vocalismo) mexicano
pueda ser explicado por diferentes teorias, que no sean precisa-
mente la del sustrato indigena, pues en cada caso particular no
solo deben analizarse las estructuras de las lenguas en contacto si-
no todos los factores extralingliisticos que tienen alguna relacion
con ellas.
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En Quito, sobre todo las vocales atonas tienen a una re-
lajacion maxima vy las postonicas llegan hasta a perderse. En el ha-
bla popular y semi-culta /o,e/ finales llegan a pronunciarse como

{0, e) muy cerradas y a veces el timbre de esta cerrazén llega
hasta el de (u, i}, que es la realizacion normal de las /-0, -e/ espa-
fiolas en el habla de los bilinglies imperfectos o no coordinados.

En el habla cuita, aun las vocales que en el espafiol gene-
ral son abiertas ( [ pgfo, kénoY , son cerradas (péro, kono) };
en el habla inculta y hasta en {a semi-culta son mucho mas cerra-
das todavia. En el habla de los bilingles estas vocales tienen una
abertura y un timbre de una gran imprecision, pues esp. /e/ llega
a ser tan cerrado como /i/, v esp. /o/ llega a ser tan cerrado, casi
como /u/. También se da el caso contrario de que esp. /i/ se pro-
nuncia casi como /e/, y que esp. /u/ se pronuncia casi como /o/.

Esta inseguridad del timbre vocdlico afecta no solo las
vocales inacentuadas postonicas y pretdnicas, como en otras re-
giones hispanicas, sino también las tonicas.

Un tratamiento especial, no siempre coincidente con el
vocalismo de otras regiones, afecta también ios diptongos y los
triptongos.

L a fuente para este desarrollo especial del vocalismo qui-
tefio es seguramente el quichua que no distingue fonolbgicamente
sino /i,a,u/ y es una lengua en la cual el acento es fijo (recae siem-
pre en {a penultima silaba) y no fonologico, por lo cual no se
conserva la calidad de las vocales tonicas espariolas. Méas adelante,
nos referimos en detalle a estas interferencias.

Para explicar nuestra opinién debemos partir del hecho
de que estamos frente a dos lenguas en contacto, y que cada una
de ellas constituye un potencial de interferencia sobre la otra, no
solo en el nivel fénico sino también en el gramatical, morfosin-
tactico, 1éxico y aun estilistico.

En lo que concierne al nivel fonico en general —y en lo
gue concierne al vocalismo en particular—, sabemos que tanto el
sistema vocalico del espafiol ha influenciado el sistema vocalico
del quichua, como el sistema vocalico del quichua ha influencia-
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do el del espafiol. Nuestra referencia especial sera hacia este se-
gundo tipo de interferencia, aunque es evidente, que en nuestro
andlisis no se puede prescindir del anélisis contrastivo de los dos
sistemas.

Si bien el fendmeno de interferencia es observable en el
habla de tos bilingles, este “estado de bilingtismo’" actia tam-
bién en el habla de los monolingles, que aprendieron la lengua
materna con la habitos adquiridos por sus predecesores bilingles.

B) Las vocales

Para analizar el vocalismo quitefio, tomaremos como
punto de partida el analisis de los siguientes aspectos estructura-
les y normativos.

Aspectos estructurales:

a) Inventario de fonemas vocalicos en espafiol vs. in-
ventario de fonemas vocalicos en quichua.

b} Combinacién de fonemas vocélicos en espafiol vs.
combinacion de fonemas vocalicos en quichua.

¢}  Elacentoen espafiol vs. el acento en gquichua.

Aspectos normativos:

d) Variantes combinatorias de los fonemas vocalicos.
e)  Hechos de juntura

De la simple observacién de nuestros puntos de partida
se deduce que consideramos como fuentes de interferencia no so-
lo la presencia/ausencia de los fonemas vocdlicos en si, sino tam-
bién la presencia/ausencia de las secuencias vocalicas, asi como la
presencia/ausencia de fonemas vy secuencias de fonemas en un
punto dado de la cadena hablada. En lo que concierne al anélisis
de las variantes combinatorias, es claro que consideramos aqu i
también los rasgos redundantes y normativos como focos de una
posible interferencia. También consideramos el aspecto del acen-
to con relacion a los fonemas vocdlicos espanioles vy el acento en
tos fonemas vocélicos quichuas, bien que en la primera lengua el
acento tenga caracter fonolégico y en la segunda puramente rior-

250



mativo, lo cual tedricamente implicaba el problema de clasificar
este aspecto como ‘estructural’ o ‘normativo’.

La unidad a la cual haremos especialmente referencia se-
ra la silaba, aunque en muchos casos y en o que se refiere al qui-
chua, explicitaremos también la compatibilidad (o imcompatibi-
lidad) de secuencias.

a) Inventario de fonemas vocalicos en espaiol vs. inventario de
fonemas vocalicos en quichua.— El sistema vocalico del espafiol
consta de cinco fonemas /i, e, a, o, u,/ mientras que el sistema
vocdélico del quichua consta solo de tres /i, a, u/ (Ver Cuadros No.
8y No. 4).

Fonoldgicamente el espafiol utiliza dos rasgos: el grado
de abertura y la configuracién de la cavidad bucal segin la dispo-
sicion de la lengua y de los labios. {Alarcos, 1959, 144 v ss).

El quichua distingue sus fonemas por la anterioridad/pos-
terioridad; el rasgo de la abertura vocalica es redundante, pues no
hay oposicién entre dos aberturas diferentes no centrales. Por lo
tanto el sistema no es triangular sino lineal (3). La presencia de

(e, 0] en palabras propiamente quichuas es meramente alofoni-
Ccd.

Aungue las vocales quichuas son inestables, la mas esta-
ble de ellas es la /a/; /i, u/ son vacilantes inclusive cuando estan
acentuadas: /sipu/ ‘arrugado’: (sipu~ sépu}; /kiru/ ‘diente”:

[kiru ~ kéru) ; /ukta/ ‘breve, rapido’; LUkta~o0kta); /iun-
ku/ ‘indio joven’ : LlUngu~léngu~ibngol; /rihtni/ ‘sevan’: Yi-
hani~ Fihoni) ; /&apahisik/ ‘vo estoy espiando’ : ( CapahlSig~Ea-
pahosigy, etc. en posicidon pretdnica interna quich. /u/ es muy va-
cilante: /purini/ 'yo camino’ : gporini} ;[purim'ia] ‘andando’,
(puringdbay ‘para andar’, /tutépi/ ‘en lanoche’: (totébi), pero
{tuta)y ‘noche’.

En posicion pretdnica interna y atona final /i, u/ son to-
talmente vacilantes; esto se ha extendido, sobre todo en gtona fi-
nal, también al espafiol popular y por supuesto, el mismo trata-
miento sufren las palabras espaficlas de origen quichua.
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Al espafiol de indigenas pertenecen formas como : { ki-
hados) ‘quijadas’ [ barbosy ‘barbas’, {mirisido) ‘merecido’, [ bi-
ses ] ‘veces’, [pina]‘pena’,rsalsidu) ‘Salcedo’, Laligri} ‘alegre’,
g konténtu) - gkontintu) ‘contento’, tsirbisa) ‘cerveza’, r p6-
bri) ‘pobre’ {bali) ‘vale’, [sbkri) ‘sucre’ (moneda), (sabis)
‘sabes’, (lones) ‘lunes’, ¢ gosto) ‘gusto’, (berméhu) ‘bermejo’,
¢ 9é2uy‘gallo’, (patfun) ‘patfén’, [bagasu) ‘bagazo’, etc.

Para resumir, la ausencia de quich. /e,o/ afecta profun-
damente la reinterpretacion de esp. /e, o, i, u/ y esto actla tam-
bién en el habla de monolingles de lengua esparfiola, aunque en
grados diferentes.

Aunque los términos de las estratificacion sociolinglisti-
ca sean mas 0 menos arbitrarios por no haber sido obtenidos sis-
tematicamente (4) diremos que las tendencias a la interferencia
son mayores cualitativa y cuantitativamente en el habla de los bi-
lingles, sobre todo en la de bilinglies incipientes; que en el espa-
fol popular se constata una gran vacilacion de i-e, o-u y, que, aun
en el habla culta, las vocales tienden a ser mas cerradas que en el
espafol culto general. Tanto en los sectores populares como en
los cultos, las vocales preténicas internas v las dtonas finales tien-
den a relajarse, a ensordecerse y hasta a desaparecer: { bam’ zal-
sin®} ‘vamos al cine’, [ kjerdsun ldpis) ‘lquieres un lapiz?’, [ en-
lostade sunides] ‘en los Estados Unidos’, ¢ stdba sofiande} ‘esta-
ba sofiando’ (smos) ‘hemos’, [nalés} ‘una vez’, (taki ¥ ’'s) esta
aqui, pues’, etc.

b) Combinacion de fonemas vocalicos en espaiiol vs. combina-
cion de fonemas vocalicos en quichua.— Los fonemas vocalicos
del espafiol pueden combinarse en secuencias de dos o tres fone-
mas, monosilabicas (diptongos vy triptongos) o disildbicas (hiato).

Los fonemas esp. /i,u/ combinados entre si o con otra
vocal, forman los diptongos. Cuando constituyen el primer ele-
mento se llaman semiconsonantes, v semivocales cuando consti-
tuyen el segundo. El primer tipo de diptongos es el de diptongos
crecientes, que son ocho en espafiol: [ ja, je, jo, ju, wa, we,
wi, wo] El otro tipo de diptongos es el de diptongos decrecien-
tes y son: ai, au, ei, eu, oi . El diptongo / ou/, que completa-
ria las combinaciones teéricamente posibles, no existe en pala-
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bras espafiolas.

Los triptongos en espaiiol se forman cuando /i/ y /u/ es-
tan al principio y al fin de la secuencia vocélica, cuyo elemento
central es /a/ o /e/. Los triptongos son: [ jai, jej, waj, wej}.
fos triptongos son extremamente raros en espafol, salvo en la
conjugacion de algunos verbos (en -iar o en -uar).

Dada la estructura fonologica del quichua, en esa lengua
hay tres vocales que permiten tedricamente seis combinaciones:

i+a, i+u, u+a
a+i, u+i, a+u
Por lo tanto, cuando un quichua-hablante aprende espa-

fiol, los diptongos espafioles tedricamente posibles se pueden divi-
dir en tres grupos:

1) Compatibles: son los mismos que tedricamente
pueden existir en quichua, osea: i +a, i + u, u +a,
a+i, uti, a+u.

2)  Incompatibles: los que involucrarian la combina-
cion, entre si, de dos alo6fonos del mismo fonema
quichua: /i+e/, /u+o/, /e+i/, lo+u/.

3) Alofonicos: /i+o/ y /e+u/ serian aléfonos de
[i+u/; fute/y /o+i/ serian aldéfonos de /uti/.

Efectivamente en el quichua de Quito hemos registrado
los seis diptongos tedricamente posibles que figuran bajo (1).

Veamos a continuacion el tratamiento de estos dipton-
gos en el espafiol de Quito:

Diptongos crecientes:
/a/, este es un diptongo compatible con la estructura del qui-
chua. Se conserva. Ej.: {djana) ‘Diana’, [djarju} 'dia-

rio’, {djablu) "diablo’.
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/ié/, este es un diptongo incompatible con la estructura del
quichua. En el habla de bilinglies normalmente se reduce
alil:

{intiru)  ‘entierro’,  fifu) ‘fierro’ peiru~p'iru} ‘fie-
ro’, etc.

En el espafiol popular de otras regiones la tendencia es
conservarlo. Se trata pues de un cambio local de la re-
gién quichua.

/i6~il/, en general, bajo el acentoes[jo) ; (pjohu} ‘piojo’, y en
posicion atona es [ju) : (Tadju} ‘radio’, [kéambju)
‘cambio’, etc.

Estos diptongos son alofonicos.

Jud/, este diptongo es compatible y se conserva siempre:
(4gwa) ‘agua’, (yégwa) ‘yegua’, (kwéadro) ‘cuadro’,
¢ kwatfoy ‘cuatro’.

/ué~ui/,este diptongo es alofonico. En el habla de bilingles se
encuentra formas como[fweérsa hwirsa ) ‘fuerza’, pero
también { hdrsay.

Nota.— También [almbso) ‘almuerzo. Antes que un cambio fo-

nético parece ser una confusion con la forma del verbo irregular

almorzar. El infinitivo en quichua es también { almosana ) .
Anotamos [ruido) ‘ruido’.

En el habla de bilinglies {w) se fusiona a menudo con (f]

precedente, ya gque la Unica diferencia entre ambas es la sonori-
dad, gue en quichua no es pertinente.

/ud/,  esteesun diptongo incompatible. Se reduce a /o/:
{bentriloko] ‘ventrilucuo’;{ménstro) ‘monstruo’.

Diptongos decrecientes:

/au/,  este es un diptongo compatible. Se conserva: (layra]
‘Laura’, réura) ‘Aura’, etc.
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/éi/, tedricamente es incompatible con la estructura del qui-
chua. Sin embargo, en vez de reducirse a vocal simple
como en el caso de (je) ( fiero :Ltiru) ), enelhabla
de Quito tenemos €1 7 ai:  ((aséite~ asgite] ‘aceite’,
etc.).

En el capitulo referente al espafiol que debid llegar a
Quito, hemos mencionado que esa forma del espafiol ya debia
contener la neutralizacion de (¢ | ~ al] , puesto que se trata de
un fenomeno pan-hispanico en la actualidad. La presencia de un
sustrato guichua transtorno el sistema espainol e hizo gue la situa-
cion en el espanol de Quito fuera completamente diferente del
resto del mundo hispanico. £n efecto, en un principio podemos
sefialar que en el espafiol el fonema /o/ se presenta siempre con su
al6fonole)cuando la yod e sigue en vez de precederle. Si este
aldfono [ ¢ ) del fonema esp. /e/ fuera también sentido como alo-
fono del fonema quich. /i/, entonces seria para el guichua-hablan-
te un diptongo incompatible, ya que se trataria de dos al6fonos
del mismo fonema, v tendriamos /éi/ 7 /i/ i) obien cey ).
Por consiguiente, la neutralizacion que ocurre en el resto del
mundo hispanico ya seria imposible aqui.

Aparentemente, sin embargo, el aléfono{ €1 no es senti-
do como perteneciente al fonema quich. /i = e/, sino al fonema
quichua /a/. (5).

No olvidemos gue, cuando decimos que el quichua con-
funde /i/ con /e/, esto no significa necesariamente que el quich.
/i/ abarque todos los aldfonos del esp. /e/ sino que mas bien es
dable suponer que lasf ¢ Imuy abiertas del espafiol se confunden
mas bien con /a/, pues los limites entre los fonemas no tienen por
qué coincidir en quichua y en espafiol.

En otras palabras, lo gque constatamos es que en el con-
tinuum de aberturas vocalicas fonéticamente posibles, el lugar
preciso de la delimitacion fonologica no es el mismo en el qui-
chua que en el espafiol segun ilustra el esquema:
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Figufa No. 3

Espafiol Quichua
i Quichua
i (i)= /i G i/
(e} = e/ (e)= /il
() = /el () = /a/
Espafiol (a) = /a/ (a] = /af
a

Como consecuencia hay dos desequilibrios:

ey = /ef vs. (€)= /i/ queyahemos estudiado, y
(e)= /el vs.[g 1= /a/;este al6fono en espafiol se da en pocos
casos, sobre todo delante de | , y esto explicaria que los qui-
chua-hablantes interpreten(g i ] como /ai/.

Enocntramos peine > pajne; peinilla > painiza; rey> fai;
las seis > Iazals aunque tamblen en otro nivel y con frecuencia
mucho menor raiz > rels Raymundo > re:mundo naipe »néipe.

Por esta razdn constatamos que el diptongo espafiolei ]
ni se mantiene, ni se reduce en el espafiol de Quito, sino que se
convierte en gaiy . O sea que lo que en el resto del mundo hispa-
nico es una neutralizacion u oscilacion (en ambos sentidos), en el
espafiol de Quito es un desplazamiento hacia [alj (en un solo
sentido).

/éu/, téoricamente este diptongo seria alofénico. Encontra-
mos efectlvamente en el espanol de indios [fjumas} ‘reu-
mas’, (Fjune~Fjone] ‘retine’.

La reduccion eu> O~U, que se constata en el habla de bi-
lingles y en el habla popular se encuentra en casi_todo el mundo,
hispanico (Espinosa, BDH 1,§§60, 107 yn. 1; 4683 123-124);
Toscano (1953, 70);, Cordero Palacios (1957, 254), di lullo
(1961, 205}, Vidal de Battini {1964, 89), etc., etc.

Esto nos hace pensar que tal particularidad ya debe ha-
berse encontrado en el momento de la formacion del espafiol de
Quito, por esto no lo consideramos aqui como un cambio pro-
piamente dicho.
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En todo caso, al habla de bilingles pertenecen formas
como [ usébjo) ~ (osébjo) ‘Eusebio’ .[ ufémjal 'Eufemia’,
guhénjay ‘Eugenia’ (ukalito} ‘eucalipto’, Lukaristia) ‘euca-
ristia’.

/Gi~ Ui/, tedricamente[0 ) es un diptongo alofénico de /wi/. He-
mos encontrado: [koisito~kuisito] ‘cuycito’ (= ‘coba-
yo'); bajo el acento predomina la pronunciacion abierta:
(boL) 'voy’' (exceptoenoi+a wa :[bwakito}'voy
a Quito’[stwak i) ‘estoy aqui’}, aunque a veces el segun-
do elemento simplemente se pierde: (est6) ‘estoy’ (de-
lante de vocal inicial de otra palabra).

Esta pérdida de /y/ puede ser analbgica con la termina-
ciébn verbal normal -o.

/ou/, no existe en espafiol sino en fonética sintactica. Por ser
entonces, un diptongo incompatible, se reduce a /u/:

. Ve ] ’

f komlna résa’l’como unarosa’.

Diptongos que provienen de hiatos:

/aél » [ é‘i‘]: ‘maestro’, ‘maestrito’ (sobre todo para referirse al
jefe de artesanos: carpintero, albafil, etc.): [méj\st?oj,
[maitﬁto] ; ‘cae'< ( caer ) | {kail; ‘Micaela” :{mi-
kaila] ; ‘trae’ (< traer ): [trai]}, pero: ‘aeropuerto’:
[ arjopwéfto] .

/ail > [4&]): ‘Afda’ : [aida) ; ‘caida’ :rkaida} {pop. , pe-
ro en todos los niveles en la expresion “céida y limpia”
gue se emplea al hacer el mayor nimero de puntos en
un juego de naipes. que se llama ““cuarenta’); ‘ah{"”

raiy.

/ad/ > &y} ‘ahora’ [ayra) ; también en juntura: ‘Para ahora
mismo’:[ paraura mizmoy .

/ab/ > [&u~al): ‘ahogado’ [ augado~augado}; ‘cacao’
Lkakay ~ kakauy .

/ao/» 0 : ‘zanahoria: sanbdrja} ; también ‘ahorita’ (= aho-
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ra) torital; ‘ahora’:gora) .

/a0/ >(au:) ‘Raul’: gFayly ; raul ‘ataud’:pataydy.

/aé/>(jd) : ‘aseado’ [asjado} ‘beata’: (bjata); ‘reata’ : (¥jata;}
‘meado’ (mjado); también en los participios: ‘desea-
do’: (fdesjado) , etc. También : ‘vea’ Lbja) ; ‘sea’:
(sjay, etc.

/éah(jay: 'batea’ (batja).
/éo/>tjoy  ‘Leonor’ :[Ijonc')F]; "Leopoldo’ ¢ ljopéidoy, etc. A ve-
ces retrocede el acento: ‘paseo’ [ pasjuy, (también pa-

seyo).

/elhtju~jo:] ‘reune’ {rjune~fjone) , en el habla de indigenas. Tos-
cano, (1953, 68).

/ia/»{ja © ‘amoniaco’ {amonjko) .
/aif/>tiya): ‘tia:rtiya); ‘mia’ :{miya]. Toscano (1953, 68)

/io/> (iu) . normalmente(io): ‘tios': {tios) , pero también
[tius) y (tids).

/io/> (j63: ‘periodo’ :y perjddo).

[oé/> twéy :  ‘cohete (fuego artificial): (kwéte) . Ei fr. fouet
‘latigo’ se transformo en([ weéte) vy { hwéte}; también
{ wetisal), (hwetisa) ‘paliza’ gue se dacon el fuete o
foete como se escribe en la literatura dolclorica. Tosca-
no (1953, 67).

/oi/> £6i3: en el habla de voseantes: [ 0is) ‘ofs’.
También :[6ido] ‘oido., etc.

[a

Hiatos que provienen de otros hiatos:

/éo/, se conserva: “correc’’: gkoreo) , pero se transforma en
/eyo/ en el habla de indigenas: rkoréyol . Toscano
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(1953, 68).

’

/6a/, no cambia: ‘loa’ : ¢l6a3; ‘boa’ ((boda) , etc.

Hiatos de vocales iguales:

Como en otros hablares del espafiol, se pronuncian con
una sola vocal:

/aa/> [a) : ‘Saavedra’ : (safédra) ; pero ‘Sahara’: (sadra)
{culto).

/ee/> [e:) ‘acreedor’ Lakredo?);'vehemente’: {beménte],
etc.
Los infinitivos en -eer > éir : ‘creer’: pkréiry, ‘leer”
gléiry. Toscano (1953, 63-64).

/oo/> o) : ‘alcohol’ : (galkdl] ; ‘zoologia’ (solohia) .
Triptongos:

En quichua existen los triptongos [ jaj, jay, wai, wau]
y el grupo trivocélico jwa. Los triptongos espaﬁcﬂes L jei, wel)
son fonolbgicamente incompatibles con la estructura del quichua
por la presencia de esp. /e/. En principio ni esp. rjaiy ni esp.
cwaij presentan dificultades estructurales porque ya existen en
la lengua indigena.

Hay que anotar que los triptongos ¢jai, jei, wai, wei)
no existen en el espafiol normativo de Quito y en este sentido
actualmente no constituyen motivo de interferencia. Existie-
ron en el espafiol de los primeros colonizadores, en formas del pa-
radigma verbal. Un rezago de ese tratamiento verbal es el actual
voseo, que bajo diferentes modalidades se encuentra en todo el
espafiol ecuatoriano. Es por esto que, si bien no nos encontramos
frente a un hecho de interferencia sincronica en el espafiol de
Quito, ciertamente suponemos que en ei siglo XVI, formas como
averigliéis, limpiéis, estarian sujetas a cambios por |0s motivos es-
tructurales ya anotados.

Todos estos cambio en la morfologia del voseo fueron
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ya estudiados por Toscano (1953) y por Rona (1967). Este Glti-
mo analiza incluso la incidencia del substrato quichua, por lo
cual no creemos del caso repetirio aqui.

c¢) El acento en espaiiol vs. el acento en quichua.— Sabido esel
importante papel que juega en espafiol el acento. El hecho de que
se acentle una vocal en determinada posicion de la palabra per-
mite oposiciones como: publico-publico-publicd; sabana-sabana,
etc. Este acento modifica el timbre vocdlico, pues aunque pare-
cen casi idénticas no son iguales las tres e de enfermera (¥ nfér-
méra].

En espafiol la vocal acentuada es mucho mas estable que
la vocal inacentuada y todo el comportamiento vocalico del espa-
fiol tiene que analizarse en torno a este hecho, en términos de la
posicidn de la vocal atona con respecto a la tonica. (6).

Un hecho que tiene que ver con el acento asi como con
la distribucion de fonemas vocalicos en la palabra, es el que, en
posicion final atona, el espafiol tiene solo dos grados de abertura:
el de la abertura maxima /a/ y el de la abertura media /o, e/. En
otras palabras, de los cinco fonemas del espariol, solo /a,0,e/ pue-
den ser &tonas finales, pues /i,u/ no aparecen en estas condiciones
a no ser en cultismos {ultimatum, fosil}) o en otras palabras que
son préstamos de lenguas indigemas. Es decir, no hay oposicion
fonologica entre /e-i/, /o-u/ finales 4tonas. Es precisamente gra-
cias a esta ausencia de oposicion fonologica - fortalecida por el
sustrato quichua que carece de /e,o/ distintas de /i,u/-, que en el
espafiol de Quito alternango~u) , Le~i) no solo en posicion ato-
na fonal sino inclusive en otras posiciones.

La alternancia g e~ij en posicion ténicay la alternancia
e~ i) en posicidon atona final son dos cosas diferentes. La in-
terferencia del quichua actda en los dos casos, es decir, en {a posi-
cioén tonica y en la posicién atona final; pero en sentidos diferen-
tes, en la posicidn atona, en rigor, /e, i/ no se oponen en espafiol.
Se neutralizan desde el punto de vista del sisterna; desde el punto
de vista de la norma, en cambio, se pronuncian e, 0 y no(i, u)
donde no hay influencia quichua. Es la norma la que cambia por
influencia del quichua. En cambio, en posicién ténica o preténica
es el sistema el que cambia. La influencia del acento hace, por lo
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tanto, la diferencia entre cambios de sistema y cambios de nor-
ma, debidos al sustrato quichua.

Para el analisis del acento en quichua tomaremos como
referencia la segmentacion silabica. EL acento al cual nos refe-
rimos es el de intensidad, que recae siempre, como ya lo hemos
mencionado, en la penultima silaba:

/ména/ 'no’

/Zakina/ ‘tener pena”

/salsidlpi/ ‘En Salcedo’ (poblacion)

/salsidumanta/ ‘de, desde Salcedo’

/&0mbi/ ‘Chumbe’ (poblacion)

/Sumpita/ ‘a Chumbe’

/ftka parlana inka Simita/ 'yo hablo quichua’ {lit. 'yo
hablo la lengua del inca’).

Solo excepcionalmente el acento recae en la Gltima si-
laba, en palabras como /ari/ ‘si’, y en interjecciones o voces
onomatopeicas: /atsi/ ‘sonido que se produce al estornudar’. Fue-
ra de estos casos el acento en silaba se encuentra también en la
3era persona de plural (Pte.) dealgunos verbos:  /Aukdndi iskiy
fiman&i paikuna mana yadan/ ‘nosotros dos hablamos ellos no sa-

'

ben’.

La omision de sufijos condiciona también la posicion del
acento, en el sentido de que o deja automaticamente en la Ultima
silaba, aunque a veces, esta caida de sufijos sirve también para re-
poner el acento en condiciones normales, o sea, en la penultima
silaba. Las particulas pospositivas gue mas se omiten son -ka (de-
limitativa y eufbnica), -hia 'va’; -mi ‘es’, ‘'son’; -ta ‘particula de ob-
jeto directo’; -pis ‘también’, ‘en’; Zza ,no mas’, ‘mismo’, etc.

Un tipo de segmentacion enfatica mediante la cual una
particula pospositiva se une a la primera sitaba de la palabra si-
guiente desplaza también el acento.

A veces, a pesar de desplazarse la silaba, el acento que-
da en la misma silaba:

[ trabahlda kéray) N'LtFabahL:I dakéaray) ‘dame trabajo’
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Aun si no actla la segmentacion que une la tftima sila-
ba de una palabra a la primera silaba de la palabra siguiente, el
énfasis puede desplazar el acento:

fitka -tfabdhuda gustéani) ‘a mi me gusta el trabajo’ en
una pronunciacion enfatica se transforma en: ¢ Aidka trabahuda
gustani) . Este desplazamiento acentual corresponde con una ele-
vacion del tono no solo en la palabra afectada sino también en el
verbo (gustani).

Estos hechos de fonética sintactica de hecho estan liga-
dos con los hechos de juntura y de entonacion general de la frase.
A veces este desplazamiento del acento por énfasis permite |a asi-
milacion de la primera vocal de una palabra a la vocal final de la
patabra anterior, formando un diptongo;

~ s . 4. s v s e
/fidka udiZa kéni/ > [ ftkay , &iZa kéniy .

Para resumir, el hecho de que el acento en quichua recai-
ga regularmente en la penultima silaba es un hecho normativo pe-
ro no fonoldgico, porque no es posible oponer *carin/&arin ‘tie-
ne’, etc., ni es posible formar series como las espafiolas publico-
publico-publico, etc. Los desplazamientos del acento se dan por
énfasis, colera, entusiasmo, exageracion, etc. Como el quichua es
ademaés una lengua aglutinante, cada nuevo sufijo que se incorpo-
ra va desplazando el acento principal:

/wéwa/ ‘nifio’

/wawakUna/ ‘nifios’
/wawakunamunta/ ‘de los nifios’
fwawakunamuntami/ ‘es de los nifios’

En estas condiciones es claro que no podemos hablar
verdaderamente de ‘‘vocales acentuadas’’ en quichua, ni de proto-
nicas ni de posténicas. Por lo menos no podemos hablar en los
mismos términos con los cuales nos referimos a las vocales espa-
fiolas.

Los bilingles acentlan las palabras espafiolas de acuerdo
a sus habitos fonéticos (en la pentltima silaba) vy esto claro, no
impide, sino al contrario favorece el cambio del timbre vocélico.
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Una poblacion flamada San Miguel es en el espafiol de indigenas:
{samégil) ; pifano: (pihawano) ; platano;(platdno) ; tatano: ctu-
1t4nol ; batea : tbéatja) ; paseo : (pdsju) ; fosforo:[fus ¥ Uru~
pospéro) pajaro:  pahdroy, etc.

El espafiol de Quito no se aparta del lenguaje popular de
otras regiones en la transformacion de voces llanas en esdrijulas:
jilguero, zafiro, méndigo. (Toscano, 1953, 45). Sin embargo,
puesto gue esto es contrario a la tendencia de la acentuacion qui-
chua lo que sucede es que a diferencia de otras regiones, la vocal
postonica asi creada se relaja y se debilita.

Como tendencia mas general y gue no corresponde solo
al habla popular, existe la doble acentuacion de la palabra, que es
lo que se ha llamado la tendencia “‘esdrujulista’’, que tampoco es
privativa del habla serrana, pues también existe en otros hablares
del espafiol. En realidad, el acento téxico no desaparece, pero hay
un acento adicional: para aca, vamos p’s a tomar un cafesito (va--
mos pues a tomar un cefecito’), etc. (7).

En el habla popular y no solo en la de bilingles, se des-
plaza el acento, ahi era pues: rai efa p’'s), como ya lo observod
Toscano (1953, 47).

No solo en Quito sino en toda la Sierra, en el habla po-
pular y en el habla culta familiar, se acentlan las vocales finales
gue son atonas en espanol, sobre todo en palabras que acttan co-
mo vocativos o como simpies interjecciones o muletillas: hijo,
cholo, guambritd, amorcitd, caserita, etc. Al acentuarse, es claro,
no se relajan, como sucede cuando estas mismas palabras no tie-
nen este valor expresivo y ocurren en medio de la frase {‘este es
mi hije mayor').

Este tipo de acentuacion nos parece una extension del
voseo: “'hija, calla, no digas eso’’ se acentla por el voseante: hija,
calla, no digas eso; "hijo, anda, no molestes” se acentla: hijo,
anda, no moléstes hijo, anda, no moléstes. Este tipo de acentua-
cidn denuncia el voseo inclusive cuando el locutor emplea el “us-
ted’": callé, (andé), no le creo (popular); via que es ésto (popular)
pero solo véa, qué es ésto en el habla culta.
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En el espafiol guitefio también se acentian las vocales
finales de palabras que funcionan como interrogativos: ‘cierto’:
;eiertd?, ‘vamos': jvamos?; ‘vienes': jvienés?; ‘quieres’: ;quie-
rés?, etc. y este desplazamiento del acento muy a menudo va
acompafiado de una alargamiento vocalico {como en quichua).

Para resumir, en el espafiol quitefio no solo encontramos
una imprecision de la articulacion vocélica sino también acentual.

d) Variantes combinatorias de los fonemas vocalicos.— El am-
biente fonico modifica el timbre de las vocales. Estas diferencias,
tanto en espafiol como en guichua, son hechos de normay no de
sistema.

En espafiol, ademéas de los cambibs debidos puramente
al entorno fonico, intervienen factores de orden morfoldgico, co-
mo la confusion de prefijos, terminaciones, etc. (por g]. la confu-
sibn de -ente e -iente).

Fuera de estos casos, en el espafiol de Quito aparece ade-
mas la influencia del sustrato, en el sentido de que no solo |os ras-
gos distintivos (por ejemplo la abertura que en espafiol opone
e/i}), sino algunos de los rasgos redundantes de las vocales espafio-
las (por ejemplo la abertura def ¢,5)), son reinterpretados en tér-
minos de las vocales quichua.

Por las razones ya expresadas a |o largo de estas paginas
los fonemas vocalicos que mas afectados resultan en su realiza-
cion fonética son esp. /e-i, o-u/ y en menor grado /a/.

En general todas las variantes abiertas del espafiol gene-
ral no lo son en el espafiol de Quito, donde a veces no solo no se
emplea la variante abierta, ni la cerrada, sino que se recurre a una
variante maés cerrada todavia ( [ pp{'r'o) ‘perro’, pero también

(pifu) , etc.) (8).

La accién de las palatales /&, fi, v, 2/ cierra el timbre de
esp. /e/ hasta casi /i/:(péna) ‘pefia’; rn6ti) ‘noche’; ¢ kaZiy ‘ca-
lle; (Téyis) ‘reyes'.

En posicion ténica, esp. /o/ no es muy afectado (llegd,
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pollo}, pero es muy cerrada cuando es pretonica y sobre todo
cuando es atona final o cuando en la cadena hablada esta seguida
de esp. /u/: {uhald) ‘ojald’; ( posdday ‘posada’; g motilay ‘mo-
chila’; £ péZu) ‘polld’, etc.

Las variantes esp.¢ u, i) se reinterpretan como quich.tu,
i), pero cuando en espafiol general son relajadas, en el espafiol de
Quito son mas relajadas todavia.

El fonema esp. /a/, como en el espafiol general, tiende a
palatalizarse en contacto con consonantes palatales ({a)), y a ve-
larizarse en contacto con consonantes velares  ( (a} ). La dife-
rencia entre es ra) velar del espafiol general y la g a) velar del
espafiol de Quito, esta en que en Quito se articula en un punto
més posterior, sobre todo cuando sigue a q) y (h) postvela
res, albfonos de esp. /k, h/.

Todas las vocales se nasalizan en contacto con nasal im-
plosiva.

Todas las vocales se relajan al maximo cuando preceden
el verbo “‘estar’’: {yastd) ‘yaestd’; r stai1 ‘esta ahi’, también
[té,i\) ;¢ twak (1 ‘estoy aqui’, etc.

Por Gltimo, las semiconsonantes esp. LYWw] seinterpre-
tan en los mismaos términos que quich. Lywjy.

Cuando esp. /y/ consonante va en posicién inicial abso-
luta, se articula con un elemento oclusivo sonoro ({ ¥ 3). En Qui-
to, es{ vy ), sin friccidn, es decir como cuando quich. LYy) semi-
consonante va en posicién inicial absoluta de palabra o de silaba.

A veces aparece este sonido entre dos vocales para evitar
el hiato: ’Corea’:[ko‘r’éya); ‘batea’: [ natéyal; 'peor’:{peyor];
‘sea’s [séya) : ‘golpea’: [golpéya) : ‘vea’: (béya~béya:
‘lea”:  (léya ~leya) ; ‘leer’: (leyéry ; ‘caer’: (kayér};
‘apear’: apeyar} , etc. (Toscano, 1953, 66, 241, 242, 250,
251). Se suprime en ‘cayendo’: (kaéndo); ‘leyendo’: rleéndo?,
etc. (Toscano, 1953, 249). Estos cambios pertenecen al habla de
indigenas.
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En fonética sintactica, frases como "no he visto”, “no
he sabido” en el habla se convierten en: ¢ nui bisto); nui sabi-
do) y también en { nwey bisto], gnwey sabido).

En cuanto a ia semiconsonanter. w3, sobre todo cuando
va en posicion inicial absoluta, atrae siempre un elemento velar.
En los numerosos préstamos del guichua gue contienen las se-
cuencias /wa, wi, wai. . . /, /w/ se articula como [ gw), aunque
en quichua /w/ es, generosamente [ w3y muy pocas veces se rea-
liza como ¢ gw) . Ejemplos del espafiol:f gwagwa]</wawa/, gwis-
to < wisto, etc. La ortografia hispana de estas palabras es a veces
con h- y a veces con g-.

Este carécter velar de /gw/, que caracteriza al espafiol
quitefio no parece ser un resultado del sustrato, sino un rasgo que
se encuentra en el espafiol de casi todas partes.

Cambios que mas pertenecen al consonantismo, son |os
del tipo /bwébo/ por ‘huevo’, /gwéno/ por ‘bueno’, /awa/ por
‘agua’, etc. y que pertenecen también al habla popular de otras
areas.

e) Hechos de juntura.— Analizaremos estos hechos de fonética
sintactica en las dos lenguas, para mostrar, como ciertos habitos
de la lengua quichua son traspasados a la lengua secundaria, en el
habla de bilinglies. Algunos de estos hechos afectan también al
habla de unilingles (de lengua espafiola), sobre todo en el habla
popular. Como es de esperarse, también en estas condiciones las
vocales /e,o/ son las mas afectadas.

En quichua, sobre todo en el habla répida o enfética,
por contacto de palabras en la frase, se dan casos de: contraccion
de vocales en diptongos o triptongos, mantencion de vocales se-
paradas en grupos bisilabicos, y alargamiento de vocales.

Veamos algunos ejemplos de la contraccion de vocales
en quichua:

— /Atka iCubadmba manta/ ,yo soy de Ichubamba’se transfor-
maen: gnukaj Cubdmba mantal;
— /yéana Gma/ ‘pelinegro’ se transforma en (yanay maJ;
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— /puka OUma/ ‘pelo castafio {rojo), se transforma en: ¢ pukay

may,;

/ména uyéanki/ ‘no oyes’ se transformaen: (manay yangi};

— /&iri yak(pi/ ‘en el agua fria’ se transforma en: (Eirjakdpiy ;

— /&%i yadah funa/ 'hombre inteligente’ se transformaen: alja-
&an funa) ;

— /duk wata/ ‘el afio pasado’ se transformaen: (¥wéta)

Un diCtongo + vocal se reduce a una sola vocal: Y
/cédy eskindmi/ '(es) esa esquina’ se transforma en: cis-
kinami.

El segundo elemento del diptongo /ay/ se transforma en
semiconsonante:
/&y eskweldpi/ ‘en esa escuela’ se transforma en:tSayeskwe-
lapi] .

Se mantienen separadas las vocales del mismo grado de
abertura aungue a veces, en el habla muy rapida, también se fu-
sionan:

/-a + a-/ : /fiuka aSpada/ ‘mi tierra’ (tierra, objeto directo).
/-u+i-/: /yaku idma/ ‘orina’

(-i4u-/: /pidi Ukta/ ‘encienda rapido’

pero: /Aukandi iski/ ‘nosotros dos’:(fiukandi: $ki);

/&adu tma/ ‘pezén’ : éudu:may;

/ména karu uyanki/ ‘no estés lejos, oye’:{mana karu:yédh-

giy .

Veamos a continuacion, las transformaciones que sufren
las vocales en espafiol, por efecto de juntura. Los cambiocs que re-
gistramos aqui se refieren al habla répida.

/a+e/, en el habla rapida se reduce a (e) : (paréso} ‘para eso’;
con el verbo estar desparece la /e/ inicial: ( yastd ] 'ya es-
ta'.

/a+i/, en el habla répida se diptonga: g ai} (bjehainutil] ‘vieja
inatil’.

/a+0o/, en el habla rapida cae la /a/ y se reduce ar 03 : parblga :
para Olga’ ; gkaroribley ‘cara horrible’.
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/a+u/,

Je+a/,

/e+e/,

le+i/,

/e+u/,

fi+a/,

Ji+e/,

[i+i/,

/i+0o/,

Ji+u/,

Jo+a/,

/o+e/,

Jo+i/,

/o+0/,

fo+u/,
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en el habla répida se diptonga en g au): (cosaumilde)
‘choza humilde’; también se reduce a (u): [cosumulde)

en el habla rapida: ¢ jay : ( kjerjablaf ) ‘quiere hablar’.
en el habla répida se reduce a /e/: [pwédelehi | ‘puede
elegir’; a veces se relajan mucho las vocales, hasta llegar a

perderse: ¢ pwedsperar; ‘puede esperar’.

en el habla rdpida se pierde la /e/ y se reduce a (i:]
[ombrlmbesH) ‘hombre imbécil’

en el habla rapida se diptonga en (ju) :( hentjumilde)
‘gente humilde’.

en el habla rapida: ¢ jay : gsjazéras) ‘si hallaras'.

en el habla répida se pierde la /e/ y se reduce agiJ:
[ sisperaras) ‘si esperaras’; pero tambiéng je).

en el habla réapida se reduce a (i} : [kasim’jéFnOJ ‘casi
infierno’.

en general ¢ joy : {miobligasjon] ‘mi obligacion’.

en general {ju) . (sjubjéral 'si hubiera’.

en el habla répida ¢ wal{nwasido) 'no hasido’.

en el habla rapida: (weJgsolwél} ‘s6lo é!’; se reduce a
L03] cuando la palabra que sigue es una forma del verbo
estar: (komosta)como estd’. Este cambio pertenece al

habla popular.

en el habla rapida (wi]) : eswiso] ‘eso hizo’; f komwin-
bestigo) ‘como investigo’. .

se reduce en general a (0] : todoskdro)‘todo oscuro’.

en el habla rapida cae la /o/ vy se reduce aul : esubjé-
ra ’‘eso hubiera’.



/u+a/, en general (way: ¢swamiga) ‘su amiga’.

/u+e/, en general (we3 : rswespOso] ‘su esposo’; en el habla
vulgar ¢wiy: ¢swimbral ‘su hembra’.

/u+i/, engeneral (wi3j: gswindjo) ‘su indio’.

/u+o/, engeneral{ wol, con una/o/ muy relajada:fsw®mbro]
‘su hombro'.

Ju+u/, en general se reduce a Cu) : gespirituméanol ‘espiritu
humano'.

/a+a-+a/, en el habla répida se reduce a (al : (Zegasér] ‘llega a
hacer’

/a+a+e/, en el habla rapida se reduce a (e) : gibesperar ‘iba a
esperar’; con el verbo estar se reduce agayogey: yas
tagoy , (yestago) 'ya ha estado’.

/a+8i/, en general raiy:parairey ‘para aire’.

/a+ao/, en el habla popular:gayy u ctojl: (parag\ramismOJ,
{ parébram({smo3 ‘para ahora mismo’.

/a+4u/, en general se reduce a fauy: (parayroral ‘para Aurora’.
/a+4u/, en el habla rdpida se pierde la /a/ y se reduce ageu) :
[ pareysébjo) ‘para Eusebio’; en el habla popular se re-

ducea oy 0 (ul): parosébjo

/e+a+a/, en el habla répida ¢ jay : [aprendjabla?j ‘aprende a ha-
blar’.

/éa+e/, en el habla répida: (ea?], (e2):[ brea b spésal , ( brees-
pésay 'brea espesa’.

También en el habla vulgar: (jai) , ( jau®): ¢Dbjaisto],
[ bjaesto) ‘vea esto’.

/e+4i/, en la habla rapida ¢ jai) : [ kentfjgire ‘que entre aire’;
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Je+abd/,

/a+au/,

/éo+e/,

/id+al,

Jid—e/,

[iad+i/

/id+o/,

[id+u/,

/ié+a/,

/ib+a/,

lio+e/,

/i6+éu/,

fi6+i/,
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(lokjai] ‘lo que hay’.

en el habla répida y vulgar: (eau), (jay) : (ombrjaugé-
do), rombreaugado) ‘hombre ahogado'.

en el habla rapida y popular: ( jay ) :(bibjafqréra) ‘vive
Aurora’.

en el habla répida y popular: (ewe) : ¢ bewenbidjas}
‘veo envidias'.

en general { jaY) : (notisjalégre ) ‘noticia alegre’.

en el habla répida gja¥~je) :[djabntéro»vdjentéroj ‘dia
entero’.

en el habla répida se reduce a (i) : ( sanaorinménsa’ ‘za-
nahoria inmensa’; popular: (sanarinménsa).

en el habla rapida se reduce ar jo) : (indjo‘rfble]’india
horrible’. (fam., jocoso)

en el habla rapida se reduce ag ju ) : { hustisjuména]
‘justicia humana’'.

en el habla rapida se reduce a g ja) :( nadjalkénsaj 'na-
die alcanza’.

en el habla rapida se reduce af jway : [ kambjwastito}
‘cambio astuto’; también ( joe , (j°a] , con una /o/
muy relajada.

en el habla répida y popular { jwe} : ( kombjwéso)
‘cambio eso’.

en el habla popular se reduce a( ju) , ( jo) :{bjukalitos }
[ bjokalitosy ‘vi6 eucaliptos’.

en el habla rapida y popular:{ jul ) 1 [ kansansjuinmeénso )
‘cansancio inmenso’.



/i6+0/, en el habla rapida: (jo] : [sitjoi‘ibleJ ‘sitio horrible’

/i6 +u/, en el habla rapida se reduce awa? : [ bwelbwambato)
‘vulevo a Ambato’

Jo+a+e/, en el habla rapida y vulgar se reduce a [oa ], (wa?):
(limpjesitoastado’} , (limpjesitwa®stado) ‘limpiecito
ha estado’.

/o+éi/, en el habla rapida: {wail : ¢ purwaire] ‘puro aire’.

/o+a+0/, en el habla réapida:r wao] : { dehwablga?} ‘dejo a Olga’.

/o+ &u/, en el habla rapida: g way 3 : ¢ binwayroéra ) ‘vino Aurora’.

. .. . N
/uéd+a/, en el habla répida ¢ wa3} : [ endgwamariza}’'enagua ama-
rilla”.

/ud+e/, en el habla répida { we ) 1y gwagwenkantadoray '’ guagua
{nifia) encantadora’.

/uad+i/, en el habla rapidawi): ¢ agwinmobil J ‘agua inmobil’.
/uéd+o/, en el habla riapiday wo) : gagwolordsa)‘agua olorosa’.
/ué+u/, en generalg wau} : lengwaumanay ‘lengua humana’'.
/ub+a/, en gneralg wa) : {mutwamigo) ‘mutuo enemigo’

/ud+i/, en el habla rapida C uiy : [ perpetu fnfjé‘r'no; ‘perpetuo
infierng’.

/ub+u/, en el habla vulgar: [ ouy : { monstfoum4no ‘monstruo
humano'.

/id+au/, en el habla rapida: Ciayy: [ﬂOtlSjaUtentlkaj noticia au-
téntica’.

/io+a+te/, en el habla répida se reduce a gjo) ,r jo®}: [korjo®
sperarlo] korjosperarlo corrloaesperarlo

27



/io+4au/, en general( ju ayy,en el habla popular:[ bjuagréraj
‘vib Aurora’.

/ub+éu/, en el habla rapida r wau J: f monstrwauténtiko3'mons-
truo auténtico’.

/ib+a+éu/, en el habla popular: { jo a6} ,( jo al}:(bjo aosé-
bioy,rbjo ausébioy ‘vi6 a Eusebio’.

C) Las consonantes

Obseivaciones generales.— A |0 largo de estas paginas hemos repe-
tido dos cosas fundamentales: 1) que el espafiol de Quito parece
derivarse del sistema fonético y fonolbgico del andaluz, y 2) que
muchos de los cambios que se constatan actualmente en el espa-
fiol quitefio son debidos al sustrato quichua.

En esta parte de nuestro analisis nos referimos a algunos
fendémenos que debemos suponer con respecto al primer contacto
de lenguas (siglo XV 1), y que tienen su repercusion hasta hoy.

Par evitarle al lector el tener que consultar constante-
mente los cuadros que figuran los capitulos 1l y |11, volvemos a
exponer agui el sistema fonoldgico del quichua gue debid hablar-
se en Quito (Q1; ver cuadro 3), y del espafiol de los colonizadores
(El; ver cuadro 7).

Para el quichua actual, repetimos el cuadro propuesto en
el capitulo I (Q2; ver cuadro 5), y presentamos el del espafiol
actual de Quito (E2: ver cuadro 12).

Q1 E1
glot. p? t? &2 k? g9 oc. b pdty¢agk
asp. Pt ¥ kK g fric. f s s  (h)
ocl. p t ¢ k q afric. ts
fric. zs *2% h nas. m n 0
afric. ts iat. |
nass. m n @ vibr. rT
lat. |
vibr. r
SC w y
(CUADRO 3) {CUADRO 7)
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* /7] tiene al6fono combinatorio /\ y ademas en posi-
ciéon lmploswa se neutraliza con el fonema /s/. En esta misma po-
sicion /Z/, seguido de consonante tiene el reflejo /I/ en Quito, lo
gue parece mostrar una confusion con *1. Aparentemente este
fonema /Z/ no solamente alterna con AJsino que procede de *a.
Longacre (1968, 339 340), para el quichua actual de Quito da so-
lanente /Z/ = {( z]en posicion inicial de silaba seguida de vocal,
pero en nuestras entrevistas varios de nuestros informantes han
usado ( zJ vyiA) mdlstmtamente y en la misma p;alabra, con un
amplio predomlnlo der 23 . No sabemos cual ha sido la fecha del

cambnoa >7 en el quichua o en todo caso la de la equiparacion *
*A——

Q2 E2
Pt k b p dty &9 k
257 s h s 7 8 h

ts c *ts
m n fi m n n
‘ v | v
r r r r
w Y
(CUADRO b) (CUADRO 12)

* =en préstamos del quichua

La serie de las oclusivas:

Si comparamos Q1 y E1, encontramos tres grandes dife-
rencias: las series no coinciden, los 6rdenes no coinciden, y la co-
rrelacion de la sonoridad no coincide.

Las tres series de: oclusivas, aspiradas y glotalizadas de
Q1 no tienen correspondencia en E1, que solo tiene oclusivas
sordas. En esas condiciones / p, t, ¢, k/ de Q1 debieron identifi-
carse con /p.t, ¢ k/ de E1, y las otras dos series de Q1 penetraron
en el espafiol hablado por ios indigenas solamente como al6fo-

nos.

Probablemente la ausencia de las series glotalizada vy as-
pirada en espafiol colabort en el proceso interno de desfonologi-
zacion de estas series en el paso de Q1 a Q2. El Q2 de Quito solo
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tiene la serie de las oclusivas. Sin embargo, algunos trazos de la
glotalizacion y de la aspiracion, se conservan como rasgos redun-
dantes, meramente alofénicos. Estos rasgos, aunque no son dis-
tintivos, se conservan en los habitos fonéticos de los hablantes de
quichua y se traspasan también al espafiol (E2) en el habla de los
bilingues.

Este proceso es exactamente el descrito por Rona (Iné-
dito-c), quien sefiala que los fonemas existentes en una lengua in-
digena pero no en espafol, no le sirven al indigena como fonemas
en el espafiol que aprende, simplemente porgue nunca podrian
escuchar una palabra espafiola que contuviera esos fonemas, pero
como aléfonos pueden aparecer cuando la distribucion del otro
fonema no es igual en las dos lenguas.{9).

En cuanto a los 6rdenes, la diferencia entre Q1 y E1 es
la ausencia, en este (ltimo, del orden postvelar. En el paso de Q1
a Q2, este orden se pierde, probablemente —como hemos dicho—,
por influencia del espafiol. Por consiguiente (k3 y ¢q3 son alo-
fonos de un mismo fonema en Q2. Esta es, por lo tanto, una in-
fluencia del tipo de superestrato. Indirectamente, sin embargo,
encontramos una influencia secundaria del tipo de sustrato, va
que los hablantes de quichua, en cuya lenguagqgyes al6fono del
fonema /k/, al aprender espafiol, lo hacen utilizando [ g 3 como
al6fono de esp. /k/. Asi, hoy dia algunos los guitefios (incluso la
que escribe el presente trabajo) pronuncian (qésal ‘casa’, { g&
ma) ‘cama’, etc.

La tercera diferencia entre el esp;afiol y el quichua es
que, con relacion a las oclusivas, en esta Ultima no existe la corre-
lacion de sonoridad, o sea que por no existir oclusiva sonaoras
con valor de fonemas, a las oclusivas sordas decidimos considerar-
las simplemente como oclusivas, ya que su sordez no constituye
un rasgo pertinente. Es justamente por esto que las sonoras fun-
cionan como alofonos de las correspondientes sordas. En cambio,
en espafiol, esta correlacion funciona en dicho érden.

Comportamiento de /b/:

En el espafiol popular de Quito se trueca /b/ por /p/.
Como en el espafiol popular de otras regiones, se trueca /b/
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por /m/.

La confusiébn més comln es la de /b/ por /p/. De ahi
que, en el habla de bilingles, el esp. /b/ sea a menudo ensordeci-
do. Otro tipo de cambio, también en el habla de bilingles, es el
de b>¥lo cual es explicable porque esp. /b/ es identificado con
quich. /p/, que tiene los al6fonos [ b,P) . Este tratamiento de
/b/ se extiende también al habla popular, no solo en la de bilin-
gues.

En el habla semiculta y hasta en la culta familiar, /-b/
implosiva se articula como(€), como ya lo dijimos.

La norma distribucional de (¥ es quizd la que mds su-
fre en el habla de los bilingiies, pues a veces se dag by donde de-
beria haber [ BY .

Los cambio de /g/ por /b/ y viceversa, se dan exclusiva-
mente en el habla popular, sin que esto parezca relacionarse con
el quichua, ¢ gwéno) por bueno, ( agwélo? por abuelo, [ koabu-
lary por coagular, { kwabulo) por coagulo, etc., se dan en todo el
mundo hispénico.

La confusion r b¥m3 no es extrafia al quichua vy aparen-
temente es muy antigua. Domingo de Santo Tomas escribfa milua
(con u consonante = by ) ‘lana de ovejas’ que en el quichua de
Quito esy milmay o midma) (< *milma).

Por otro lado, la semiconsonante /w/ en algunos dialec-
tos tiene los al6fonos { by o ()t(; ; algunas palabras retuvieron
[W1 o {bjenquichuay asi pasan al espafiol. En Quito, un pa-
jaro (no identificado se llama( &ibilo} (también en espafiol), que
parece ser el { Ciwiloldel quichua de Ancash (Parker, 1971, 16).
Solo el pasode w>b nos explica en esta palabra esta -b- intervo-
calica. Esto explica también por qué algunos préstamos del espa-
fiol con /b/ se realizan con { w) en quichua (¢ waka) ‘vaca’,
etc.).

El uso de tamién por también antes que una reduccion
del grupo -mb- {con la correspondiente caida de /b/), parece ser
la conservacion de una forma caida en desuso en el habla culta,
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pues se da también en el habla popular de otras regiones (T osca-
no, 1953, 333 v ss}. En el habla rapida y popular, también se ha
reducido a [ tan) . Los bilingues dicen ¢ tany, (tam?] y aveces
[ tdmi] .

Debemos aclarar todavia que lo que hemos dicho acerca
del ensordecimiento de la /b/ o sea su alternancia con /p/ no se
verifica en todas las posiciones v en todos |os contextos sino gque
se exceptlan algunos casos, siempre siguiendo el esquema distri-
buctonal del guichua: por ejemplo el ensordecimiento no se
cumpie tras nasal. {10).

Comportamiento de /p/:

La oclusiva bilabial sorda /p/ en el espafiol de Quito su-
fre algunos cambics que se conocen también en otras éareas del
mundo hispanico y ademas otros, gue son debidos al contacto
con el quichua.

En quichua, /p/ se sonoriza tras /m/: /mp/ [mb) . Ade-
mas se sonoriza en ciertas particulas, aungue no siga a nasal (Ver
nota (2) al Capitulo I1).

Toscano (1953, 112) trae los cambios siguientes en el es-
pafiol de Quito: columpio> golumbio~gulumbio; columpiar > gu-
lumbiar; chompa (ingl. jumper )»chomba.

Por supuesto, cuando no antecede una nasal, es la /b/ es-
pafiola la que se ensordece: en bamboche vy pambucho (también
pumbuco, mampuéo) Toscano, 1953, 110) v alevantado »alepan-
tado (que no se usa solo en Cuenca como dice Toscano 1953,
112 , vemos este ensordecimiento.

En quichua /p/ tiene los aléfonos (py , rp7 vY Enel
habla espafiola de bilingues esp. /p/: (p, p’, £ }Se da también el
cambio contrario, es deciresp. /f/: (¢ P, p")

Por consiguiente, podemaos afirmar que en aquellos idio-
tectos quitefios que muestran una influencia quichua directa, o
sea en el habla de los bilingles, los fonemas /p/ vy /f/ se han con-
fundido en un sofo fonema, reproduciendo asi el sistema guichua
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gue también tiene estos dos sonidos como aléfonos de un solo fo-
nema. Donde la influencia del quichua es indirecta, o sea en el ha-
bla de unilinglies hispanohablantes descendientes de bilingles, los
dos fonemas se distinguen, pero hay algunas pocas palabras que
conservan la antigua vacilacion. En el habla elitista generalmente
no se manifiesta esta influencia quicHua.

Toscano (1953, 112) trae el ¥ a < felpa. En el espafiol
de bilingles se da { p’6sporo, posporo, péspuro, p'osp’oro por
fosforo (11).

En la habla rapida, los unilinglies de lengua espafiola han
reducido la palabra pues a { p'sjo a[( €'s}). También en Santia-
go del Estero, zona de influencia guichua, se dice forfiao por por-
fiado (di Luille, 1961, 127). En la region de Salta (Argentina),
también de marcada influencia quichua, se encuentra farina por
parina o -parina, hombre de una ave ‘‘phoenicoparrus andinus”,
‘zancuda de cuerpo rosado y alas negras’ (Sola, J.V., 1956, 154
y 247); también plojo, -ja por Hojo,-a y plor por flor, siendo esta
ultima forma popular de los valles calchaquefios (Sola, J.V.,
1956, 246).

En quichua /p/ no puede ir en paosicion final absoluta y ex:
cepcionalmente en final de silaba. En espafiol /p/ puede ir en po-
sicion final de silaba —que como todas las implosivas es débil por
naturaleza—, que esp. /p/ en el espafiol de Quito, y nosoloen el ha-
bla popular (12), adopta los al6fonos(f}y (b) ,siendoeste titimo
menos frecuente.

/p/: p,be) dpto~afto por apto
opsjon~0oTfsjon por opcién
kaptar~ kaftal por captar
inépto~inéfto por inepto
kapura~ka¥ftura por captura
kapsjoso~katsjoso por capcioso
kabsula~kapsula~ kd¢sula por capsula
/fl:(p?) aptosa~aftosa por aftosa

Se vacila, inclusive la vocal, en naftalina: { neptalina)
~[neftalinal.
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El paso de pp¥, b implosivas puede explicarse facil-
mente desde el punto de vista articulatorio por cuanto[p,b,f’]tie-
nen el mismo punto de articulacion, con la diferencia de que [ p)
se opone a{f] solo por la fricatividad y arp)por la sonoridad. Sin
embargo no parece un simple azar que el cambio registrado en
Quito coincida: a) con el “"hueco’ distribucional de la lengua de
sustrato, y b) con la eleccién de un aldéfono (del mismo fonema
/p/) de la lengua de sustrato.

También /b/ en posicién implosiva sigue el mismo trata-
miento en palabras como obsenidad, obstetriz: [ ofsenidad, ofs-
tetris].

Nuevas consecuencias con /p/:

Ei fonema quich. /p/ puede formar los nexos siguientes:
/-kp-/, I-sp-/. [%p-/, /-mp-/: Tmbl , /%p-/ :gipIapILSPY. Al-
gunos son coincidentes con el espafiol (-sp-, -mp-, -mb-,-Ip-} pero
otros han ingresado al espafiol de Quito con los préstamos:

$p- : rmuspa) ‘bobo’, Quishpe (apellido); ( ispingo  “flor’ (de la
canela?); [i§papuroj (vg.) ‘vejiga’;yisparl (vg.) ‘orinar’, etc.

[La secuencia -mp- de los préstamos del quichua al espa-
fiol, se ha conservado como [ mpy 0 {mb] , aungue a veces estas
formas se oporen por el significado: pampa ‘llanura’ / pamba
'liso’; t-bambal , g-pamba) , se encuentra en la toponimia:
Guayllabamba, Turubamba, Chavezbamba, Rumipamba, etc.

Comportamiento de /d/:

Como lo hemos dicho va, la /-d-/ intervocéalica no desa-
parece en el espariol de Quito ni en el habla popular; /-d/, en pala-
bras como pared, verdad, etc. es{ &) 0 (47, pero nunca desapare-
ce. En el habla enfatica a veces se ensordece en [ t3 : ( befdat)
‘'verdad'.

En el habla de bilingUes, la distribucion degdyy de (&)
es muy inestable. Por regla general es fricativa entre vocales, aun-
que no o es siempre tras de consonante (en el espafiol general,
si). Esto fue observado por Canfield (1962, 77-78). Su referencia
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es al habla de los no bilingles exclusivamente. En ese caso es muy
posible yue se trate de un arcaismo. En cuanto al mismo fenome-
no en el habla de bilingles, es evidente que se trata de un desco-
nocimiento de la norma del espafiol, apoyado por la ausencia
fonolbgica de /d/ en quichua.

Comportamiento de /t/:

La sonorizacion de /t/ tras nasal /n/ es muy comin v ca-
si la norma generalizada en el quichua de Quito, aunque {dyapare-
ce también en otras condiciones. (Ver nota (2) al Capitulo ). El
fonema quichua /t/ también se confunde con /r/. De ah{ que,
puesto que el fonema quich. /t/ tiene un aldfono (d7] detras de
nasal, el fonema esp. /t/ {de Quito) también desarrolla un al6fono
{.dJ enla misma posicidon. El fendmeno contrario, o sea el ensor-
decimeinto de esp. /d/, es més generalizado: reskribjéntoy ‘escri-
biendo’, etc.

En resumen, el aparente cambio ocurre en ambos senti-
dos en el mismo entorne fonico, 0 sea gue hay una neutralizacion
de los fonemas esp. /t,d/ detrds de la nasal del mismo orden. De-
bemos recordar que el quichua no tiene fonemas /t/ v /d/ separa-
dos.

En otras posiciones, donde el quichua /t/ no funciona
con el aléfono td31 , el sonido {d37 actua como al6fono de /r/:
(imaray ‘qué’ Esto se explica muy facilmente puesto que en el
sistema original del guichua (Q1) la oposicidon sonora/sorda servia
para distinguir consonantes de sonantes. Un sonido como (d 1,
por ser sonore, tendria entonces que sentirse comao perteneciente
a un fonema sondntico, esto es, alofono de /r/. Esta relacion en-
tre (d) y tr3 también se traslada al espafiol de Quito. En infor-
mantes bilingles henos escuchado (rérul por ‘dedo’. Detrés de
nasal alveolar, esta confuston naturalmente no seria posible, por-
que ninguna palabra espafiola tiene el grupo /n+r/. Justamente,
este imposibilidad de la segunda confusion (d-r} es la que permite
la primera confusion (d-t) en este entorno.

Fuera de estos cambio, nc hay otros que anotar. Note-
mos gue no hemos ofdo rt'y , que sin embargo existe como al6-
fono en quichua.
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Nuevas secuencias con /t/:

En quichua, el fonema /t/ como primer o segundo ele-
mento puede formar parte de las secuencias /-kt-/, /-st-/, /-ts-/,
/$t/, [-ht/, /-nt/: (ndY, /-rt-/, /-1t-/. En préstamos ha ingresado
/4t/ al espariol.

En el espafiol de bilinglies, a veces la secuencia espafiola
/-st-/ se realiza como ¢ §tyen palabras como (ga§to] ‘gusto’, etc.
Hay que notar que también en quichua, en ciertas formas alter-
nan librementer st~$t] ([ asdun~a$tauny ‘bastante’).

Comportamiento de /y/:

En el espafiol de Quito (como en el resto de la Sierra) el
fonema /y/ se realiza como una fricativa sonora sin el elemento
oclusivo inicial que en otros hablares del espafiol tiene en posi-
cion inicial.

Normalmente en el sistema fonoldgico del espafiol, las
oclusivas sonoras tienen un aléfono fricativo que se da en posi-
cién intervocdlica. Esto sucede en todos los 6rdenes: /b, d, v, d/.
Ya hemos visto con respecto a /b/ y /d/ y veremos con respecto a
/g/, que en el espariol de Quito no se cumple esta norma distribu-
cional de los al6fonos, debido a la influencia del sistema quichua
que no posee —excepto[fJ—, alofonos fricativos. La situacion de
/y/ es completamente diferente, puesto que el quichua aqui care-
ce justamente de oclusiva y en cambio tiene justamente la semi-
consonante /y/ que se diferencia muy poco del alé6fono fricativo
del espafiol. Es por lo tanto natural suponer que el sustrato qui-
chua actle en este orden también pero en el sentido contrario.
Esto es, efectivamente, lo que sucede: de los dos al6fonos espa-
fioles, solamente subsiste el fricativo, sea cual sea la posicion. Es-
to es hasta tal punto cierto que en rigor deberiamos quitar el fo-
nema /y/ de la serie oclusiva y colocarlo en el sistema como semi-
consonante, al igual que su posicion en el sistema quichua.

Comportamiento de /&/:

Como vimos en el cap\ftulo [l en el espafiol antiguo al-
ternaban los fonemas /ts/ y /C/ (cisme y chisme, ¢imce y chin-
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che, etc) (Menéndez Pidal, 1904,¢ 37, (c) ). También en quichua
sucedia to mismo (13).

Actualmente /¢/ se realiza en. el espafiol de Quito como
una oclusiva palatl sorda (&3 . En palabras espafiolas de origen
quichua que tienen /ts/, se puede observar la tendencia de reali-
zarlas con /¢/ : palabras como [ mitsa3 ‘verruga’ alternan con
(mica} . rtsuntso~ ¢untol 'desgrefiado’; (tsogni , tsdgnel~Edg-
ni, ¢ogne3 ‘legafia’;ctsiay (Lia) ‘liendre’; [ tsirdpa~Ctirdpa) ‘an-
drajo’; se dice sologgwatsardkay (y no * wacaréka) ‘(cierta raza
de) gallina’ vy se prefiere casi unanimenteckatsoy a {kacol ‘esca-
rabajo’ quiza porque existe también kadoy ‘cuerno’< esp. ga -
c h 0. En la eleccion de las formas con /¢/ o con /ts/ no intervie-
ne ningin factor de prestigio social, pues la misma persona que
dice [tsogniy puede decir (mica)y viceversa. Normalmente, sin
embargo, quién elige la pronunciacion con /ts/ la conservaen to-
das las palabras, pero quien elige la pronunciacion con /&/ pro-
nuncia algunas palabras con /ts/.

- v
Nuevas secuencias con /c/:

En quichua /&/ puede formar las secuencias: /-Ck-/,
/K&, [-hE-, /-mé;/, /-n&/, [-r&-/. En préstamos del quichua ha in-
gresado[mC ] (kémca) ‘maiz tostado’.

Algunos desarrollos especiales dekS) y (h&}los veremos
mas adelante.

Comportamiento de /g/:

Si bieng ya aparece como sonorizacion de /k/ (véase mas
adelanie), el caso contrario, o sea el ensordecimiento de /g/ es
mucho menos frecuente, inclusive en el habla de bilingues.

Nuevamente hay que insistir sobre el cardcter vacilante
de la norma distribucional de /g/, en los mismo niveles sociolin-
guisticos, en que sucede con /b/y /d/.

Muy pocos casos se dan en Quito de la caida de /g/ +
(w] oguy , locual se observa més bien en la parte sur de la Sie-
rra. { ¢ awakatey , g alhay por aguacate, aguja), quiza el més co-
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rriente en el habla vulgar es el der aihay . Poer el contrario, /g/ +
LwW3, Lu)esmun nitido y aparece inclusive como refuerzo de
L w3l precedida de consonante: ¢ birgwéla) ‘viruela’, [Vraigwéla',]
etc., como en otros hablares del espanol.

Un elemento velar muy fuerte acompaiia a [ w ) en posi-
cion inicial absoluta de patabra o de silaba ( [ gwébo J ‘huevo’,
ragwekado 3 ‘ahuecado’) como lo anotamos al hablar de las semi-
consonantes.

Comportamiento de [k/:

{_a sonorizacion de /k/ parece ser un fenomeno nqu - s
da en el habla popular de algunas regiones. De hecho éste es uno
de los cambios mds comunes en el espanol de Quito.

TAmbién en quichua, sobre todo cuando sigue a /n/, o
fonema /k/ - [{~[g3 0 nk-> [hg)

pankargpdngal ‘hoja’

inka> (ihga] ‘inca’

kankir Lkapgi~gangi) ‘cres’, etc.

Este es el mismo fendmeno gue anotamos para -nt-.

Las secuencias nasal | r desarrolaron una consonante
. - s Y. B
sonora del mismo orden yue la nasal: nr>ngr, ej. © Finfil> iy
gri] ‘oreja’; *mr>mbr: *wamra »wambra.

Se trata evidentemente del fendmeno de la aparicion de
una consonante adventicia entre nasal y /r/, por falta de sincroni-
zacién en el paso de un sonido a otro. Es un fendmeno que ocu-
rre en muchas lenguas muy distantes entre si, como en espanol y
francés (*“vendra’’ en lugar del etimoldgico *venra, en fr. viendra
“hombro” en lugar del etimoldgico *homro), vy en griego arcai-
co {el genitivo en anér es andros y no *anros), etc.

Sincréonicamente, en muchas formas el guichua solo re-
tiene el alofono sonoro de /k/: glopguy ‘indio joven’, { plin gol
‘puerta’, etc., pero a veces alternan los aldfonos sordo y sonoro:

tlokru ~ logru 3 ‘cierto guiso’.
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La sonorizacion de quich. /k/ aparece a veces en condi-
ciones obsucras: gSigray ‘bolso’ (< *$ikra ? ). Pareceria que la
sonorizacion de {as oclusivas sonoras se debe en quichua al efecto
de una lengua de sustrato, dada la frecuencia con que aparece.

En todo caso, en el habla de bilinglés constatamos tan-
to la sonorizacién de esp. /k/ como el ensordecimiento de esp. /g/
r gogote) ‘cogote’,gakihay ‘aguja’

En el espafiol popular de Quito también ocurre el feno-
meno de sonorizacion de la oclusiva sorda: columpio:r golimbjo~
gulimbjo) ; renco :rréngoy ; carraspera rgaraspéray (Toscano,
1953, 116 v ss).

Toscano {1953, 29 y 116) dice que del adjetivo espafiol
cacho 0 gacho sac0 el quichua kacu> o[gacu) ‘cuerno’. Actual—
mente en quichua efectlvamente g k&Suy o rgdcuges ‘cuerno’,
pero no existe (gacuj como adjetivo. En espafiol hay los dos:
,:kaco; ‘cuerno’ vy gacho, adjetivo. La pronunciacién de

tgdCuy por ‘cuerno’ es considerada vulgar en el espafiol de
Quito.

Los préstamos léxicos del quichua al espafol o bien
han pasado con g3 o con tky : longo ‘indio joven’; inca (y no
*inga); locro (y no *logro).

A veces, en espafiol, la presencia de /k/ o /g/ sirve para
oponer fonoldgicamente los préstamos provenientes del quichua
chacra ‘parcela’/ chagra ‘campesino’; en quichua ¢ &akray y rcé-
gra) alternan libremente con el sentido de ‘parcela’.

En una palabra, en el espafiol de Quito, como en qui-
chua, la tendencia es hacia /k/ = tkl~r gz, pero esta tendencia
no es tan completa como con respecto a /p/ vy /t/, debido a la
existencia de pares minimos.

La particula pospositiva /-ka/, que en quichua es limita-
tiva y se junta a nombres, pronombres y verbos, ha sido to-
mada por el espafiol popular, donde se junta preferentemen-
te {(pero no eclusivamente } a los pronombres: "‘yo ca no sé”
“nosotros ca estamos trabajando’’; "‘ese es el mio ca
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" — Quieres que te dé un sucre? —haciendo favor ca dé", etc.
Cuando esta particula se sonoriza, alin en el habla popular es
considerado como vulgar; pertenece sobre todo al habla de
bilinglies. Este ca no tiene nada que ver con el ca o0 quia del es-
pafiol antiguo {Kany, 1945, 411-412).

En posicion impolsiva /-k/ a veces se sonoriza en(3) o
£ 93 , a veces se aspira: hy y con frecuencia minima adopta el
aléfono gy vy por supuesto, { k] . Podemos hablar pues de una
neutralizacidon en posicidon impolsiva, y postular el archifonema

/K/. :
/akto/: réktoy , dgto, rastoy, gahtoy, rdqtoy.

En el habla rapida, los unilingles de lengua espafiola di-
cen: actuacion: ¢ akteas|ény , ragtwasjony ,r a-twasjony ¢ aht-
wasjony ; impacto. correcto, etc., siguen la misma suerte. Tam-
bién sigue un tratamiento paralelo la secuencia -ks-, por ejemplo
seccion: [ seksjonl , [segsjonl |, gse-sjond, rsehsjon] ; aceidn:
g aksjon yragsjony , a-gsjény, cahsjony ; inyeccion: ¢inyexsjon )
Linyegsjony , ¢ inyesjony}, ginyehsjonl , (en el habla popular:
gindiksjony , rindigsjony , gindihsjon3). Por supuesto que es-
tos casos €l cambio de -k a -g pertenece al espafiol generatl, pero la
presencia del al6fono ghybien podria estar condicionada por el
quichua.

Otros casos donde ¢k} o g3yaparecen no por ensordeci-
miento ni por sonorizacion de sus respectivos correlatos son:
c allgno , rasegtar,] raksolitoy , etc. (Toscano, 1953, 118-
119) y aparecen también en el habla popular de otras regiones.

El fonema quich. /k/ tiene actualmente (como lo anali-
zamos en el debido lugar) el aléfono (g3 , gue se da sequido de
cualguier vocal. En el espafiol de bilingles, a vaces, esp. /k/ se
realiza como ¢ g1 . Este cardcter se ha transferido también al ha-
bla de unilingles de lengua espafiola, sobre todo cuando /k/ va
seguido de /a/, y menos frecuente de /e/.

Este alo6fono de esp. /k/ no aparece bajo una norma fija;
por su punto de articulacion, atrae considerablemente a la vocal
siguiente, dédndole un timbre mas velar que el timbre velar (al6fo-
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nico) normal en espafiol.
Nuevas secuencias con /k/

En el quichua de Quito, /k/ (como primer o segundo ele-
mento puede formar parte de las siguientes secuencias disilabicas:
-kp-, kt-, -k&, k$-, -k§-, kZ-, -ck-, -sk-, -¥k-, -rk-. algunas, como se
ve, son coincidentes con las del espafiol. De las no coincidentes,
algunas han pasado al espafiol de Quito a tavés de los préstamos
léxicos. En el caso de guakcha ‘huérfano’, ‘pobre’, ‘desamparado’,
tanto en la lengua de origen como en espafiol se pronuncia como:
Cgwékcay , cgwdgtal, { gwa-cay , rgwahcal .

Otras secuencias integradas al espafiol son: -k&- : ¢ ZUksil
'voz para ahuyentar a los perros’, -kZ- : r¢okZo3 (también ¢Cog-
703l ) variante vulgar de choclo; -8k- en muchisimos préstamos
léxicos (gmiskiz ‘dulce’, gpiskoy ‘pajaro’, etc.), inclusive antro-
poONimMos, por e).: Maiguascha: (maigwé§ka 3. (14).

En el caso de kaSkar en el espafiol de Quito (y del resto
de la Sierra) se habria mantenido la secuencia -$k- (que existid
en el espaiiol del siglo XV1) gracias al sustrato quichua, mientras
gue de los demads hablares hispanicos desaparecid. Puesto que la
palabra penetrd del espaniol al quichua, también cabe pensar en
un posible re-préstamo. De todos modos, se trata de una influen-
cia quichua.

En quichua se estad desarrollando la tendencia a realizar
/8k/ como’ &k /piska/ ‘cinco’ (Quito) es ¢ pitkay en Ambato;
r 48kud ‘perro’ (Quito) es raskud o racikol en Ambato. Las pa-
labras quichuas con esta secuencia, que han ingresado al espafiol,
se realizan en espaiiol normalmente, es decir conservando la se-
cuenciag Sk . Esta es la norma, pero en algunas palabras se ha de-
sarrollado la palatal oclusiva sorda /¢/ + vocal epentética: por €.
/maska/ ‘(cierto tipo de ) harina de cebada’ se pronuncia en espa-
fiol ¢ maskay o ¢macikay. La forma mas utilizada es la primera.
Con respecto a ¢macikay podriamos pensar que la vocal epentgti-
ca obedece a la imposibilidad en espafiol de una /¢/ implosiva, v,
como lo vimos, a una tendencia propia de! quichua (Ver nota (4)
del capitulo II).
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La serie de las fricativas
Comportamiento de /f/:

En el Cuadro No. 12, cuando representamos el sistema
fonolégico del espafiol quitefio actual (sobre todo el de los suje-
tos bilinglies donde la influencia quichua es mas manifiesta) he-
mos omitido /f/ como fonema aparte. Al discutir el comporta-
miento de la /p/, hemos dado la informacion necesaria para justi-
ficar que en E2 consideremosgeycomo aléfono de /p/, y atribuia-
mos este hecho a la influencia quichua.

Por consiguiente, cuando aqul hablamos de “comporta-
miento de /f/”’, no nos estamos refiriendo al comportamiento de
una fonema /f/ del espafiol quitefio actual, sino a la suerte que ha
corrido en Quito el fonema /f/ del espafiol original.

Antes de entrar en los detalles, podemos resumir nues-
tras observaciones diciendo que el fonema /f/ del espafiol original
dio tres resultados diferentes: (1) se confundié con el fonema /h/
en ciertas condiciones, siguiendo asi la tendencia espafiola, sobre
todo surefia; condiciones, (2) en boca de quichua-hablantes, en Ia
primera época de la colonizacidn, se descompuso en /h + W/; (3)
cuando el influjo del sustrato quichua cambi6 el sistema fonoldgi-
co del espafiol local, los /f/ que quedaban se confundieron con
/p/, como aléfono no combinatorio. El primer proceso venia ya
desde Espafia y solo fue modificado por el quichua, pero el se-
gundo vy el tercero se deben directamente al sustrato quichua.

Pasamos ahora a discutir cada uno de estos procesos.

(1) El fonema esp./f/ de El se identifico en parte con /h/
Este fendmeno se encuentra en E2 y en otros hablares del espa-
Aol

En realidad, el ya traia consigo una fuerte vacilacidon en-
tre /f/ y /h/ iniciales; fenémeno muy conocido de la historia del
espafiol. Por detalles véase Martinet (1955, 3.25, 12.14, 12.15,
12.16, 12.17, 12.18, 12.24) y Baldinger (1958, 16-22), y esta va-
cilacion se ha decidido, justamente en la época de la conquista,
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en favor de /h/ (> @), excepto cuando estd delante de w, en cuyo
caso la vacilacién se mantiene en el nivel dialectal hasta hpy:
fwego~juego, fwerte~jwerte, etc.

En el espafiol de Quito /f/ alterna con /h/ en el contexto
derwloguy.

Rona (1962-b, 11-16), considera los casos como fuego~
juego, dentro de un cuadro tedrico mas amplio. Parte de la teoria
fonélica de Jakobson y en lugar de una oposicion multilateral
“lugar de articulacion”, se basa en el producto cartesiano de dos
oposiciones bilaterales:

labial: anterior, indiviso {0, segiin Jakobson: difuso, grave)

dentoalveolar: anterior, dividido  {difuso, agudo)

palatal: posterior, dividido {compacto, agudo)
velar: posterior, indiviso {compacto, grave)

Describe las vacilaciones como bueno~ glieno, fuego ~
juego, abuja~ aguja y aun puchara ~cuchara, como neutralizacion
de la oposicidn anterior/posterior, que da un archifonema que es
simplemente indiviso. El factor que induce esta neutralizacion es
una ful O gwjl , 0 sea un sonido vocalico o semivocdlico que
presupone un estrechamiento del tubo bucal en ambos extremos.

Efectivamente, delante de una vocal o semivocal de este
tipo, la fricacion u oclusidn gue representa a la consonante, pue-
de muy bien ser de articulacién anterior o bien posterior, ya que
la transicion a la vocal o semivocal es igualmente fécil.

Al espafiol de indigena bilinglies pertenecen formas co-
mo ( hwérsay (pero también yhursay ) ‘fuerza’,fhwégo) ‘fuego’,
etc.

Ocasionalmente, h < f ocurre también ante otras vocales,
como la segunda /h/ de aljualja ‘alfalfa’, y esto se debe a la in-
fluencia del quichua, que carecia de /f/. {15).

(2) El cambio de /f/ en /hw/es comun entre los indigenas
bilingles y a lo largo de toda la Sierra, donde se registran formas
como juamilia ‘familia’; aljualja ‘alfalfa’; desjuele ‘desfile’; dejué-
sel ‘dificil’; juantasma 'fantasma’; pijuano ‘pifano’; juanesca 'fa-
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nesca’ (plato tipico de Semana Santa); Rajuel, Raijuel ‘Rafael’,
etc. El cambio familia > juamilia (y otros) se explica, dice Tosca-
no (1953, 83 y nota 1), por la carencia de fen el quichua, fone-
ma que se reemplaza por la / /. “Descompuesto este sonido, re-
sulta ju {xw): j por la aspiracion y u por la labialidad’’.

Este tipo de descomposicion en rasgos, en la reinterpre-
tacion de un fonema por hablantes de otro idioma, puede parecer
una interpretacion bastante forzada, puesto que no encontramos
en la bibliografia ningan analisis de este tipo hecho por ningin
linglista, aparte de este pasaje de Toscano. Sin embargo, si lo
pensamos bien, es exactamente el mismo fendmeno que la rein-
terpretacion de la lateral alveolar sorda ( I ) del nahua por los es-
pafioles, en palabras como nahuatl, tlaloc Popocatepetl,etc. En
efecto, el yuxtaponer los espafioles:

{ 1) = una alveolar no-lateral soxda
y en seguida: -

{ I )= una alveolar lateral sonora,
estaban representando lineal, o sea sucesivamente, los dos rasgos
gue son simultaneos en el nahua:

( CI,J= una alveolar lateral sorda.

Esto es exactamente la clase de reinterpretacion de qui-
chua.

(hwl<esp.[€).

(3) En el espafiol de Quito tenemos también la vacila-
cion p~Tfen posicion prevocélica:

gpirizay ¢ fiereza
¢piruy < fiero
{ pOsporo Jrpospbro] , etc. < fésforo

Como ya mencionaremos, esta vacilacion coincide exac-
tamente con Q2: /piti/ ‘poco’ :L ite]; /puktna/ ‘soplar’ ;L ukd-
na] a vecesgp P)Y (hj alternan libremente: ¢ kaya p unca]~

¢ kdya hinca3y ‘mafiana’; ;(kaina pundal~ [kama hunca] ayer’.
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En todos los casos, en E2 solo existe(€},nunca (f) , vy es-
to también coincide exactamente con Q2.

Comportamiento de /s/:

Siguiendo con la serie de las fricativas, [legamos a uno de
los puntos cruciales de nuestra tesis. Hemos postulado tanto para
El como para Q1 los fonemas /s,$,h/. Sin embargo, el valor de es-
tructura de cada uno de ellos en su respectiva lengua es diferente.
La diferencia realice en que Q1 tiene ademas /z/.

Gracias precisamente al valor diferente, asi como a la
evolucion distinta que siguen en sus respectivos sistemas, pode-
mos explicar muchos de los fendmenos observables actualmente
en el espafiol de Quito.

Como ya lo mencionamos en el capitulo anterior, en el
momento de su llegada a Quito, el espafiol estaba en el proceso
de perder sus fonemas /z/ v /Z/, que se confundian con las respec-
tivas sorda /s/ y /3/.

En Q1, en cambio, /Z/ habia ingresado al sistema debido
a otros contactos de lenguas, anteriores a la venida de los espafio-
les, probablemente con fa lengua cafari. En realidad es practica-
mente imposible saber si *z en el guichua de Quito ingresdé como
fonema opuesto a * /s/; su estatuto es inestable al punto que en
algunos dialectos quichuas parece estar ocurriendo el proceso de
fonologizacion.

Actualmente en la mayoria de los dialectos quichuas ha-
blados en el Ecuador, ¢ 2 es al6fono de /s/, pero también hay(z3}
alo6fono de /z/, por ejemplo en el dialecto del Azuay, descrito por
Cordero (1955) son fonemas /z/ y también / A,z / ..

En todo caso quich. /z/ no se ensordeci6, como sucedid
con el esp. /z/.

En quichua, aparece en palabras propiamente quichuas,
como en préstamos del espafiol: ¢ kazadu) ‘casado’: [kazarana]
casarse, (alméza) ‘almuerzo’; (bizinu) ‘vecino; (9W|kza] pan-
za’, etc., vy, el hecho de que aparezca en palabras de origen espa-
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fiol no significa a nuestra manera de ver, una conservacion de la
antigua fricativa sonora del espafiol. Cong z3 se realiza frecuente-
mente el sufijo -cito,-a del espafiol, que reemplaza a veces el dimi-
nutivo quichua, €j.: (makizitu} < méki-J ‘'mano’ + (-zitul (=
-cito) = ‘manito’ (Ver: Apéndice).

También aparece en juntura cuando a una palabra ter-
minada en -s se afiade la particula instrumental /-wan/: lapis+
wan: lapizwan ‘con el lapiz’. Tambuén rlazdis] ‘las seis’.

En el espafiol de Quitor zy aparece no solo en las condi-
ciones normales del espafiol {es decir cuando /s/ va seguido de
consonante sonora), sino también en condiciones “anormales’’,
como es en juntura abierta (Toscano, 1953, 79}. Por ejemplo:
{ bamozakito) ‘vamos a Quito’; [ lazdosempunto] ‘las dos en
punto’/ (lazdosempunto ‘las doce en punto’.

Este proceso criollo y posterior, debido o no al quichua,
estd “'fonologizando” -zJ bajo las condiciones ya mencionadas.
Tal vez este procedimiento pudo crearse por analogia con el em-
pleo derpiy [F) , que tmbién aparecen en juntura abierta. Pare-
ce pues, sensato, atribuir la presencia del aléfono sonoro de esp./
s/, en otras posiciones que Nno sean /s/ — consonante sonora, a la
accion de un sustrato antes qu a un ““arcaismo’’ fonético.

Comportamiento de /Z/:

En repetidas ocasiones hemos dicho que en el espafiol de
Quito se mantiene la oposicion z/y, en el lugar de un original A/y,
es decir, encontramos Zeismo, pero no yeismo, segin la tipologia
de Rona.

El fendmeno es observable desde la provincia de Imba-
bura hasta el Iimite norte de las provincias del Cafiar y Azuay. En
0tros términos, en la parte centro-norte de la Sierra. En el extre-
mo Norte, es decir en la provincia del Carchi, y en el extremo
Sur, o sea en las provincias de Cariar, Azuay y Loja, se oponen

Aly. (Ver Mapa (3).

La oposicién Z/y, como un hecho seguro, se da también
en el espafiol de Santiago del Estero. {Ver Mapa 4).
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Fuera de estas regiones, aparentemente, el fenémeno no
se registra en ningln otro punto, lo que ha dejado perplejos a los
lingliistas. El dato mil veces repetido de que la oposicion 2/y se
registra también en Orizaba, Puebla y Jalapa (México) estd des-
mentido, por lo menos en la sincronia, en recientes estudios dia-
lectoldgicos (Lope Blanch, 1966-1967, 43-60).

Somos de la opinion de que la mantencion de la oposi-
cion fonoldgicap/y {y por supuesto inclulmos aqui las variantes
?ly,y dZ/y, por ejemplo en Lamas (Perd), se debe a la accién del
sustrato quichua, pues en quichua también se la mantiene hasta
el dia de hoy sin excepcion. (16).

En el caso concreto de Quito, pensamos igualmente que

la mantencién de esta oposicion es debida a la accidon del sustra-
10.
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El problema basico que tenemos que examinar aqui pue-
de resumirse de la siguiente manera: ¢Habra dos fonemas ( /a/y
/y/) en el espafiol que llegd a América, o uno solo? ¢Si habia dos,
cudndo y por qué se confundieron en uno? (Por qué en el Ecua-
dor, Santiago del Estero y Paraguay, esta confusion no se llevo a
cabo? ¢De qué fecha procede el zeismo? icoOmo se explica la dis-
tribucion geogréafica del Zefsmo?

A la primera pregunta ya hemos contestado en el capitu-
lo anterior, cuando mostramos que tanto la variedad andaluza co-
mo castellana del espafiol disntinguian todavia los dos fonemas
/ D/ v /y/. Segin todos los autores y segin todos los documen-
tos, el yeismo es inmediatamente posterior a la conquista de
Ameérica. No concordamos sin embargo con A. Alonso vy sus dis-
cipulos, quienes suponen que se trata de una evolucidn simulta-
nea pero independiente en América y en Andalucia. (17) Cree-
mos que a este respecto Alonso, Henriquez Urefia, Rosenblat,
etc., pierden de vista el aspecto sociolinglfstico. En las primeras
épocas de la colonizacion, el espafiol americano no era un dialec-
to distinto del andaluz sino simplemente andaluz. Debido a las
constantes corrientes de migracién a através de los puertos an-
daluces, debido también al sentimiento de denendencia cultural
y linglistica en las colonias (los colonos de América no se consi-
deraban todavia hispanoamericanos, sino simplemente espafioles
gue residian en América), no existen dos dialectos que evolucio-
nen paralela e independientemente, sino simplemente un dialecto
que evolucionaba en ambos lados del Atlantico. Solo varias gene-
raciones mas tarde comienza a existir una conciencia de dualidad.

Por lo tanto, no necesita explicacion el gue el naciente
yeismo andaluz aparezca también en América. Lo que hay que
explicar en cambio es por qué algunas pocas regiones de América
no adoptan el yeismo.

La respuesta a esta pregunta esta estrechamente vincula-
da a otra de las preguntas que nos hemos planteado: ¢de qué fe-
cha data el %eismo? Es evidente que, si el Zeismo es anterior al
yeismo, puede muy efectivamente impedir la igualacion de /a/
con /y/. En efecto,(ay v (v ) presentan una gran semejanza arti-
culatoria y acustica y a esto se debe que en tantos dialectos y en
tantas lenguas (incluso en francés, italiano, hungaro, eslovaco,
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etc.) se hayan confundido. En cambio, no hay tal semejanza f6-
nicaentre[ 2 JY[ A0 bien entre[‘éj y LY J. Por consiguiente:

1} si en un dialecto no-yeista uno de los dos términos
de la oposicién se tranforma en [5] , la desfonologiza-
cién se vuelve si no imposible, al menos altamente im-
probable.

2} si, en cambio, la desfonologizacién (yeismo) ocurre
en un dialecto que no tiene [i] , entonces no encuen-
tra mayor dificulatad.

En resumen, una plausible explicacion de la falta de
yefsmo en algunos dialectos es que en éstos el Zefsmo en un feno-
meno temprano. Efectivamente comprobamos que tanto en el
Ecuador como en Santiago del Estero y en el Paraguay (y provin-
cias argentinas circunvecinas) los dialectos no yeistas son Jeistas.

Este zelsmo temprano coincide ademas con las lenguas
indfgenas de las mismas regiones: el guarani tiene el fonema /d?/
pero no tiene fonema /y/; por consiguiente un guarani-hablante
que aprendiera el espafiol no-yeista, realizaria el fonema espafiol
/y/ comor dij . Esto es exactamente 1o que postuldbamos.

En las zonas quichuas donde esta lengua indigena trans-
forma * /A /en /2/ (como es el caso de Quito), esp. / A/ serfa rea-
lizado como ¢ 23 , y esto también representaria un Zeismo tem-
prano. En ambos casos, por lo tanto es el temprano %efsmo cau-
sado por el sustrato indigena el que impide la desfonologizacidon
dealy.

Por Gltimo, debemos mencionar que en otros dialectos
quichuas donde * p no se vuelve /Z/, subsiste la oposicion fono-
logica p/y, y esto también impide, por una razdn completamen-
te diferente, el yeismo en el espafiol aprendido. Este es el caso
del sur de Colombia hasta Bogotd. (Véase Mapa 4) (18).

Lo que encontramos en Quito es que /Z/ se opone tan-
to a /y/ como a /s/. Existen por lo tanto tres fonemas:

/y/ del espafiol
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/2] </ a/) del espafiol, modificado probablemente por
el guichua.
/s/ del quichua

No se constata en el espafiol de Quito el ensordecimiento
del tipo z (1) » §, justamente porque tanto /Z/ como /$/ son fo-
nemas vy tal ensordecimiento implicaria una desfonologizacién.
Solo en los préstamos del quichua y solo en posicion implosiva,
/2] y /¥ se neutralizan, g mismo que en Q2. Podriamos hablar
aquf de un archifonema /Z/. Esta neutralizacion sin embargo no
tiene que ver con la historia del fonema /2 / del espafiol general,
porque desde el punto de vista de la distribucion, ni diacronica
ni sincronicamente, /A/ no puede ir en posicidén implosiva. Esta
neutralizaciéon podria proceder en cambio del quichua donde
también existe como acabamos de decir. Sin embargo debemos
sefialar que la neutralizacién de consonantes sonoras y sordas
en posicion implosiva es un fendmeno normal en espafiol, tan
normal que no existe ni una sola excepcion. Por consiguiente,
una vez que hemos explicado. por el quichua la existencia de la
oposicidn Z/$, ya no necesitamos recurrir nuevamente al quichua
para explicar la neutralizacion en posicion implosiva. (19)

La creencia de que en el espafiol serrano se opera el
cambio 7 »$ viene —a nuestro parecer--, de un hecho bastan-
te marginal, como es la representacion ortografica de hechos
fonéticos fonéticos en la literatura folclérica {la que imita el ha-
bla de la Sierra), donde tanto /Z/ como /3/ se transcriben como
sh: shorar ( {Zoréf ] ) y shungo (£ $Ungo) ), lo cual es bastante
explicable porque no tienen signo para /z/ y no quieren usar
1l porqgue esta grafia estd ligada a la realizacion(a)
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Un costefio que en su sistema fonético tiene /V/ {para y
y para 11.) podria transcribir la fricativa quitefia /z/ ya con y ya
con 1l (Corngjo, 1967, 34}. Los dos modos de representar or-
tograficamente /z/ son, como se ve, igualmente despistadores.
En el primer caso no se da cuenta de la oposicién 2/8, y, en el se-
gundo, de la oposicion z/y.

Toscano {1953, 82) trae el ejemplo de la palabra de
origen quichua(dZku) ( &$ku ) ‘perro’y del hipocoristico gwa-
Y0 (rgwdsoy ) Washington y dice que en Quito “se confunden
a veces los sonidos 2 y §”

Aungue nosotros solo hemos registrado [{¥ ] en estos
dos casos, la (-2) de r&fku? no seria sino una de las realizacio-
nes del fonema /Z/ en posicién implosiva. En cambio la Z de
(gwaZzo) no estd en el mismo nivel, puesto que en el rendimien-
to de formas extranjeras o poco conocidas intervienen otros cri-
terios como el de la ultracorreccion o el desconocimiento de la
norma. Si bien este tino de ejemplos nos da una pista, o mejor
una informacion sobre la existencia de un cierto numero de fo-
nemas, esta informacién ni es completa ni es igualmente eficien-
te como para darnos cuenta del funcionamiento de los mismos
fonemas dentro del sistema.

Paralelos al caso de g gwd?07 estdn estos otros ejem-
plos: Rockefeller se pronuncia en Quito: f fokeféaer] o (foke-
tézefy o ¢ YokePélery. Las dos primeras realizaciones, observa-
bles en el habla popular, son un ejemplo patente del desconcier-
to que producen las formas extranjeras. La realizacién con Z
nos muestra que quienes la empiearon hicieron una identifica-
cion de la grafia 11 con la realizacién 7z , como estos usuarios
lo hacen normalmente en espafiol. La realizacion con{aJ esun
caso evidente de ultracorreccion acarreada por un claro desco-
nocimiento de la norma del inglés vy solo la realizacién conr |3,
del habla culta, trata de acercarse a la norma de la lengua ex-
tranjera. {20)

Toscano (1953, 100-101) dice que /Z/ no solo se con-
funde con /§/ sino también con /f/. El cambio z» § lo explica
por ensordecimiento. La segunda confusion la ilustra conLkara-
te) porp kaZzdte ) ‘céllate’ como el mismo Toscano lo advirtié "“al-
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guna vez se oye a los ninos”. Efectivamente, en el habla infantil
también se oyer Zikoy por rico, asi como se oye r3apatuy por
zapato, pero esto no quiere decir gue en Quito alternen libre-
menter ¥~ 1y og$~s)ni que /f/ se articule como t ¥ Jo que /s/ se
articule comogs). (21)

Estas deformaciones pertenecen al habla infantil y solo
a ella. También en el lenguaje afectivo de adultos, al dirigirse a
nifios, se dan alteraciones de este tipo (venga zapidito. pongase
su sapatito — ‘‘venga rapidito”, “‘péngase su zapatito’’), pero es
calro que son casos especiales que estan a otro nivel y que re-
quieren otro tipo de explicacion. Fuera de estos casos /2/ y s/
se distinguen muy claramente en el espafiol de Quito.

Este tratamiento sincréonico de /z,8/ es precisamente el
opuesto al gue debid ocurrir en El ( zz$>h).

Hemos dicho que esp. /A / probablemente se cambid en
/Z/ por influencia del quichua, que a su vez cambid su primitiva
* A por sustrato de una lengua prequichua, probablemente la ca-
fiari. Lo que es importante tomar en cuenta es que no solo en &l
quichua sino también en el espafiol de Caflar y Azuay existen
tanto / A / como /Z/, aunque /¥/ se restringe solo a ciertas voces
indigenas quichuas y/o cafaris, y /2 / tanto a quich. /A/ como
esp. / /. En las dos lenguas se oponen /A, 7 / a /y/. {Ver Mapas
3y 6).

Cordero (1955) en su Diccionario reserva la grafia 1.
para / A/ vy sh para /Z/. Esta Gltima grafia también parece sefia-
lar una africada rdzy ordz) cuando va precedida de nasal. Mu-
chisimas palabras estan escritas con estas dos grafias y se refie-
ren sobre todo a nombres de plantas. (22). Tanto | 1- como zh-
aparecen en posicion inicial de palabra o de sflaba. He aqui al-
gunos ejemplos:

zhadan; zhiripi, zhal, (= /Z/)

llipug, lipis, achupalla, huaylla, huacamullu, callamba; quillo-
yuyo, callpachina yuyu, allcujambi; atug-chogllo; mellucu,
(=/1)

cuy-chunzhulli, (/Z/ =rdz) o cdzy; /a/)

zhillag (o laplag ), ( = /Z/, /X /).
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Aparte de aparecer en los nombres de plantas, sh apare-
ce en algunos morfemas, €j.: -zhu ‘diminutivo’ (también existe
Jdla< * A a, como en el resto del quichua, gue en algunos lugares
ha dado -Ca y en otros Za : de guagua: guagualla 0 guaguazhu
‘hijito’).
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Ahora bien, admitida como probable la hipotesis de
que en Q1 /Z/ haya sido introducido como préstamo, en un pri-
mer momento /Z/ no tenia por qué confundirse con quich. /a/.
Seria fonema de poco rendimiento funcional, que sin embargo
no se confudié con /$/ ni evoluciond a /h/ (como en El), como
lo prueba la presencia sincronica de los tres fonemas (/Z,8,h/).

En estas condiciones, quich. /2 / y esp. / 2/ debieron
identificarse y cada cual en su sistema, oponerse a la vez a /y/
identificarse y cada cual en su sistema, oponerse a la vez a /y/
{en espafio! consonante y en quichua semiconsonante).

Esta identificacion / A/ =UA} vy /y/ =y debid ase-
gurar en el espafiol de esta primera época y en el habla de bifin-
gles y no bilingles la oposicion a/y.

Posteriormente /Z/ y / A / se reducirfan a /Z/, que a su
vez se opuso a /y/.

Este cambio del quichuaa>Z debi6 actuar en el cambio
del espafiol A>Z . Ya en el siglo XV|II esta oposicidn estaria tan
arraigada, que el fendmeno del yeismo no fue adoptado.

Es conveniente anotar que el cambioa>Z en quichua,
no es extrafio en otras zonas donde no se 1o puede atribuir a un
sustrato cafari como lo hicimos para el Ecuador.

Ei proceso de la evolucion de la * A primitiva del qui-
chua, es un proceso cuyo momento inicial no estamos en capa-
cidad de determinario y posiblemente, no hay un solo momen-
to inicial sino varios, asf como no hay un solo punto donde se
registra sino varios.

Toscano (1953, 99 v ss) creyd que el paso deavz, seria
paralelo, pero autdonomo, en las dos lenguas. Para el espaiiol pos-
tula un cambio del tipoa>y > ¥ » 72 >§; que para este autor repre-
senta "una fase evolutiva mds avanzada, aunque especial del
yeismo'’ (el subrayado es nuestro). Nosotros, como lo hemos
dicho, ni consideramos la presencia de /2/ como yeismo (puesto
gue yeismo es equivalente a desfonologizacion, y [E/ se opone a
/y/. ni estamos de acuerdo con el cambio Z>3. La objecion basi-
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ca a la idea de Toscano es que, si hubiera ocurrido la primera fa-
se, osea si todas lastaise hubieran convertido en (yJ, los (yl<

/ a/ no se distinguirfan de ningin modo de los ¢y = /y/. Por
lo tanto, desde ese punto en adelante su evolucién deberfa ha-
ber sido exactamente igual, lo cual no ocurre.

Comportamiento de /§/:

Como lo dijimos al analizar el espafiol del siglo XV1, {53
se conserva solo en la secuencia alofonica ¥ky = /sk/: r kaskar)
frente a [kaskar) . El ingreso de /s/ en el espafiol de Quito se
debe a la influencia del quichua.

Aparece en numerosos préstamos, en posicion inicial
de palabra o de sflaba y ademds en las secuencias disildbicas /Sk/
180/, fm/, /3n/ y /ks/: ¢ ks~gs~hasy . También aparece en po-
sicion final absoluta, sobre todo en algunas voces onomatopéi-
cas (tki$) ‘voz para ahuyentar a las gallinas’).

En el habla de los bilinglies no coordinados algunas ve-
ces 3 es la reinterpretacion de esp. /s/:rserbésay ‘cerveza’,
[ bagadu ‘bagazo’,rbisinu] ‘vecino, etc.

Los monolingles de lengua espaiola, para imitar a los
indios, a veces trueca esp. /s/ por ¢ S (Salbadof) ‘Salvador’ etc.

Corportamiento de /h/:
Nada especial hay que anotar con respecto a esp. /h/.

Lo constatamos ya como protofonema del quichua, de
modo que Q1, que lo poseia como fonema, no plantearia nin-
gn problema a esp. /h/ de finales del siglo XV o principios del
XVII.

En el quichua de Quito hermos constatado que el fone-
ma /h/ tiene como variante libre la fricativa faringea(f). Los bi-
fingues de lengua primaria quichua reinterpretan esp. /h/ como
n O(f). aunque la variante mas corriente es la primera.

El hecho mas notable desde el punto de vista sincréni-
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co es que [ hY es uno de los aléfonos del archifonema /K/ (im-
plosiva) tanto en quichua como en espaiiol (gahto, pahto) ‘ac-
to’, pacto’ ).

Actualmente en el espafiol de Quito /h/ se realiza como
una fricativa velar, sorda, de tensién muy débil y de corta dura-
cion.

Comportamiento de /ts/:

El fonema palatal africado sordo que existia en Q1
(tanto como en El), se conserva como tal, es decir como fone-
ma, también Q2. Desde el punto de vista diacronico podemos
constatar que quich./ts/ se confundia en algunos términos con
/s/, con /$/ y sobre todo con /&/. (23).

En su primer contacto, El y Q1 posefan /ts/. Sin em-
bargo, aparentemente la existencia de /ts/ en quichua no fue du-
ficiente para impedir que se cumpliera en espafiol el proceso del
sese0, que va estaba bien avanzado cuando la fundacion de Qui-
to.Por consiguiente, en las palabras de origen espafiol /ts/desa-
parecio totalmente, y las ocurrencias de /ts/ en el espafiol qui-
tefio actual se deben a una introduccion tardia a través de prés-
tamos del quichua. Decimos ‘tardia’, porque si hubiera ocurri-
do en una época temprana, habria impedido la consumacion
del seseo, o bien los préstamos quichuas también habrian cam-
biado /ts/ en /s/: en efecto, como 1o hemos sefialado para la
evolucion de /2 /, los /ts/ de origenes diferentes no habria podi-
do distinguirse y tener evoluciones diferentes.

Por supuesto, también es posible que /ts/ de Q1 no
fuera exactamente igual a /ts/ de El, y que los quitefios de la
época los distinguieran de alguna manera, pero no existe ningu-
na evidencia para sostener esta hipdtesis, a pesar de que en otros
dialectos del quichua efectivamente se encuentran realizaciones
retroflejas de /ts/. La falta de evidencia referente concretamente
al quichua quitefio antiguo nos induce a decir que por el mo-
mento no nos es posible preferir una hipotesis a la otra.

Es de notar que en algunos viejos préstamos del qui-
chua al espafiol, en lugar de /ts/ hay /&/, y en verdad es dificil
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preferir una de las siguientes explicaciones: (1) que estas formas
con /¢/ reflejan la confusién /ts-¢/ del quichua, (2) que ts> ¢ al
pasar al espafiol, donde también se confundia /ts-¢/, y (3) que
estos préstamos sean de una época en que el espafiol ya no tenia
/ts/, y entonces /ts/ seria reinterpretado como /&/ por ser afri-
cado.

El nimero de estas palabras es muy reducido, entre las
mas corrientes en el espafiol de Quito constan:

[atséra~atsira~adéra~aliral ' cierta planta ornamental’

(tsankar} y (tsankado) , pcankary, r_‘éankédoj {p.p.) hacer
papilla algo’, ‘aplastar’

( tsérki~ Cérki ] ‘tasajo’

[ tsia~Cia} ‘liendre’

[ ts6to~c6to] ‘nudo’

[ tsdgni~tsdgne~ ¢égni~cégne ‘legafia’

{ mitsa~mida ‘verruga’

[ mitséso~ micoso ‘el que tiene verrugas’; fig. ‘avaro’, etc.

Comportamiento de /m,n ii/:

Es importante notar que los tres fonemas existen tanto
en espafiol como en quichua.

Aparte de los hechos que se encuentran en el espafiol
popular de otras regiones {por ejemplo trueque de /m/ por /b/:
almondiga por albéndiga, etc.), nada importante hay que anotar
en cuanto al punto de articulacion de 1os mismos.

El hecho mds importante quizd, es el acrecentamiento
de algunas secuencias a través de los préstamos, por ejemplo:
-mc-: rkdmca ‘tostado (maiz)’, rkismal‘camisa, ¢ kusniy ‘gris’,
‘ceniciento’, etc.

Como en el espafiol general, en Quito hay un rechazo
a pronunciar la -m final de los cultismos como album, ultima-
tum, etc., donde se sustituye por[p]. El plural de album es [ al-
bunsy o rélbunesy en el habla popular y gdlbumesyen la culta.

En quichua /-n/ final absoluta de palabra fénica o se
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conserva ( [ n~pj}, o se hace &. En juntura abierta, o se conser-
va 0 se neutraliza com /m/. El'aléfono m aparece sobre todo
cuando /-n/ va seguida de /p/:(kinum puancal ‘hoy dia’;y pai
rwedaum p uKzamn] ‘el estd jugando con la rueda’. En el espa-
Aol de quito en cmabio, /-n/ final de juntura abierta, cuando
va seguida de /p/ no es mjsino(p) .Esta articulacién velar de
/-n/ aparece siempre en posicion de juntura abierta, sea cual
sea la consonante siguiente, de modo que es posible hacer los
pares minimos:

complacer t komplasér 3 / con placer { kopplasér)
compadrerkopadrey/ con padre[kor) padre)
combino ¢ kombinoy/ con vinorkohbinoy, etc.

Lagpyjademas aparece, como en el espafiol general, siem-
pre que va seguida de consonante velar.

En el espafiol normal y en los dialectos hispanicos, la
/n/ final de palabra se realiza comorp Jsolamente cuando es al
mismo tiempo final de palabra fénica. Cuando sigue otra pa-
labra gue empiece con vocal, se realiza con el aléfono alveolar
¢ny. Cuando sigue otra palabra que comienza con consonante,
la /n/ se asimila al fugar de articulacion de esa consonante:

naci(:)n: gnasjony

nacién amiga :rnasjénamigay
nacion vecina : {nasjombesina)
nacion dinamica: ¢ nasjondindmika 3
nacion china : pnasjondina
nacion quichua :gnasjopkicwa 3

En quichua en cambio el fonema /n/ se realiza en posi-
cion final de palabra comoypiya sea siendo final de palabra foni-
ca o si sigue otra palabra que comienza en vocal. Cuando la pala-
bra siguiente comeinza en consonante, normalmente la /n/ se
asimila, igual gque en espafiol, con la diferencia.de que cuando la
consonante siguiente es labial, la realizacién de la /n/ final vacila
entre ¢ny y £my.

Como vemos, la Unica diferencia entre el sistema del es-
pafiol normal y el del quichua estd en que al final de palabra se-

305



guida de otra palabra que empieza con vocal, el espafiol normal
tiene (n] vy el quichua el aléfono[y)}

Por sonsiguiente, debemos atribuir a la influencica qui-
chua el hecho de que en el espafiol de Quito { y en otros lugares
de la zona andina quichua) en estas condiciones encontremos el
al6fono velargp.

En el espafiol de Quito (y aparentemente en Ayacuhco
y otras zonas del Perl), esta conservacion degpyfinal delante de
voal permite distinguir fonolégicamente pares minimos de pala-
bras fonicas:

Don Aldo (dop dldo 3 / Donaldo rdonaldo] , etc.

Una vez gue se ha estabilizado la utilizacion fonologi-
ca de esta diferencia, se trasiadd también a aquellos casos en que
la palabra que sigue comienza en consonante, sobre todo conso-
nante labial, como hemos visto en los ejemplos precedentes.

También /n/ final absoluta de palabrg fonica desarrolla-
da a veces una vocal pardsita: con razén:g kopraséon?d] .

En el habla culta y semiculta el grupo -nm- de conmi-
go, enmienda, etc., se pronuncia con mucha facilidad; en el
habla popular la /n/ se debilita:r €"mjénda, koNmigoy, pero no
se pierde facilmente. Para esto tal vez influye el ritmo muy len-
to del habla quitefia. También en quichua existe -mn-: g kundn-
mi] ; esta misma secuencia, en juntura abierta, se realiza tanto
como gnmyo comogmn :¢ kdnun masikaJ , ¢ wawdmun miku-
na~wawamun mikinay .

En los préstamos del quichua al espafiol con /n-/, en es-
paiol y a veces se realizan con ¢n) y aveces con ¢mj :(mina-
kuroydel quichua /ninakuro/ ‘luciérnaga’. Esta es una confusion
que se extiende al espafiol de Quito:¢nalbajpor malva, etc.

Esporddicamente, y solo en el habla popular, se con-
funde /1/ por /n/ :gnobanizol por lobanillo, rgwait néagelypor
White Label, etc. Esta confusidn es del espafiol general, vy ya la
hemos tratado con motivo de /1/.
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En quichua existen trazos de la confusién /ii/ con /y/
y /f/ con /Z/: fapa-yapa, fiapango-zapango. Desde el punto de
vista sincrénico hemos comprobado muy pocos términos don-
de alternan libremente fi-y, por ejemplo en la particula *fa, *ya
que podrfa traducirse por 'ya no mas’, ‘ya mismo’, ‘en breve’,
‘en seguida’. En el quichua actual de la zona de Quito lo que
en otros dialectos es /fi/ es generalmente /y/.En el espafiol de
Quito, el adverbio ya tiene un semantismo muy parecido al
de la particula rfia~vya?3 del quichua. Quiz3, la frecuencia con
gue ocurre en todos los niveles del habla, se deba a que tam-
bién existe en el habla de sustrato.

Comportamiento de /1/:

Nada en particular hay que anotar con respecto a
/1/ y nos remitimos a las observaciones hechas en el Capitulo
.

Fuera de los pocos casos donde se constata la alternan-
ciade r~1) , que ocurren en posicion implosiva sobre todo,
no se puede afirmar que en el espafiol de Quito ocurra el fené-
meno de la neutralizaciéon de estos dos fonemas.

Si bien desde el punto de vista diacronico en quichua
/1/ es el producto de la despalatalizacién de la primitiva *p, que
en algunos términos a su vez se confudié con *r, en sincronia
/1,r/ no se confunden. Por esta razén el fonema esp. /1/, es rein-
terpretado sin problemas por los hablantes de quichua.

La presencia de /1/ en el quichua del Ecuador parece
provenir no solo de la despalatalizacion de * 2 sino, ademas, de
la influencia de la lengua prequichua. Muchisimos préstamos al
espafiol, que han debido pasar a través del quichua, contienen es-
te fonema. Suponemos que son términos pre-quichuas, porque
tales reflejos no existen en otras areas del quichua. El tipo de pa-
labras en que aparece /|/, se refiere sobre todo a nombres de plan-
tas. Aparece también en la toponimia y en la antroponimia. En la
antroponimia de Quito (como también en la de la provincia de
Imbabura) hay dos raices que parecen designar casta o dinastia y
son las formas Luisa (que aparece en apellidos compuestos: An-
chaluisa, Caizaluisa, etc.) y Lema, que aparece ya aislado, va .
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componiendo con otras raices, otros apellidos (Lema, Angulema,
Alulema, etc.). Otros apellidos, probablemente de etimologia pre-
quichua son: Otavalo, Olalla, Chancala, Alpala, Alobuela (el mor-
fema -buela apareces también en topdnimos), Calupifia, Caluqui,
Calvache, Calvachi, Calicuchima, Chiliquinga, Guanguiltalma, Sa-
quisela, Vilatunia, Vilatunia, Quilotoa, etc.

En la toponimia /1/ aparece con much(sima frecuencia,
y su etimologia debe ser pre-quichua, puesto que aparece en se-
cuencias que no existen en quichua (: -kl-: Eplicachima).

Es de advertir que la confusion *! y *n parece remon-
tarse al ‘protoquechumara’. Hardman (1965) trae formas que
en jagaru tienen /n/ y /1/ en aymara (jag. /nura/, aym./lura/
‘hacer’).

En sincronfa, los hablantes bilinglies de lengua primaria
quichua, conmutan a veces /I/ por /n/, pero el cambio parece
gue no tiene nada que ver con el sustrato, posiblemente se expli-
ca por el punto de articulacion. La vacilacion se da también en
otros hablares del espaficl que no tienen nada que ver con este
sustrato. Por consiguiente, aqul se trata de la confluencia de dos
lenguas que presentaban ambas este fendmeno.

Comportamiento de /r,f/:

En el Capituio 1l de este trabajo, aparte de discutir al-
gunos aspectos tedricos que tienen que ver con la asibilacion
de /f/, hemos sugerido que en el espafiol serrano del Ecuador
(incluido el de Quito}, asi como en el espafiol de toda el 4rea
quichua, la asibilacidon de este fonema pudo tener como factor
desencadenante la asibilacion registrada en la lengua de sustrato.

Para hacer esta sugerencia, tenemos en cuenta la pre-
sencia del fonema quich. /r/, as{ como su valor distribucional.
Véase al respecto el capitulo referente al quichua.

Si comparamos los sistemas fonoldgicos del quichua vy
del espafiol, tanto en la diacronia como en la sincronia {aquf
no tomamos en cuenta los préstamos del espafiol del tipo carro,
perro, etc) lo que aparece a primera vista, es la ausencia fonolo-
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gica de /i/ en quichua (como diferente de /r/), y, por lo tanto,
parece un contrasentido afirmar que esp. /r/ se asibile por in-
fluencia del quichua.

Antes de entrar en mayores detalles, creemos pruden-
te advertir que la opinién de los quichuistas esta dividida, pues
mientras unos consideran solo *r como protofonema (y por lo
tanto solo /r/ en la sincronia), otros consideran como protofo-
nema *ry *r y también /r/ y /f/ en la sincronfa.

Sea como sea en otros dialectos del quichua, en el de
Quito no encontramos rastros de un segundo fonema protoqui-
chua. En el quichua actual existen los dos fonemas /r/ y /f/, pe-
ro solo forman pares minimos en posicion intervocalica y sola-
mente en aquellos en que uno o ambos miembros del par son
préstamos del espafiol. Por lo tanto, si quitamos los préstamos
espafioles, nos quedan dos al6fonos en distribucidon complemen-
taria, y por lo tanto aldfonos del mismo fonema. Por supuesto,
esto no prueba que no haya habido dos fonemas en el protoqui-
chua, pero en cambio nos muestra que no existe ninguna nece-
sidad de suponer la existencia de dos fonemas en Q1.

No debemos olvidar que la reconstrucciéon historica so-
lamente funciona en un sentido: mediante ella podemos asegu-
rar de que cierto fendmeno existié en la protolengua, pero la
reconstruccion nunca Nos permite asegurar gue cierto elemento
no haya existido en una protolengua. Asl por ejemplo es un
hecho que en ninguna lengua romantica existe ninguna cons-
truccibn que nos permita suponer que el latin tenia una voz
pasiva en -r. Si nos basaramos solamente en la reconstruccion,
tendriamos gue decir gue no existio tal voz pasiva. Da la casua-
lidad que conocemos el latin por documentos, y sabemos gue a
pesar de todo esta voz pasiva existio. Aplicando el mismo crite-
rio al protoguichua, diremos que la reconstruccion no muestra
rastros de dos fonemas diferentes, pero este hecho no prueba
gue no hayan existido.

En resumen, podemos suponer para Q1 un solo fonema

vibrante, que tenia dos al6éfonos, uno alveolar y el otro prepala-
tal que tenfian la siguiente distribucion:
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inicial de patabra : ¥y .

intervocalica Cry.
final de sflaba interior:gro ¢ 3segin el contexto fo-
nico

final absoluta:rryy (vr]alternando libremente.

Vemos que esta distribucion es exactamente igual a la
que tendria la /§/ espafiola si no hubiera también /r/. Por lo tan-
to, la interaccion de los dos sistemas tiene que haber dado los
siguientes resultados, que son efectivamente los que encontra-
mos en la sincronfa:

(1) Puesto que en espafiol [r3) se da siempre como ini-
cial y a veces como intervocalica, los hablantes de Q1 al tomar
préstamos del espafiol que contenian /f/ intervocélica, los pro-
nunciaban con el mismo sonido que Q1 tenia en posicion ini-
cial. Asi, en Q2 rfosdduy y también rkaru3 . El primer prés-
tamo es ciento por ciento normal en quichua, el segundo en
cambio es una extension del primero, y modifica el inventario
de fonemas en el paso de Q1 a Q2. (24).

(2} Cuando los gquichua-hablantes hablaban espafiol,
pronunciaban la /f/ inicial espafiola con el aléfono que en su
propia lengua aparecia en esa posicion, para el Gnico fonema
existente: o sea (1) . Al hablar espafiol, dirfan (fubjo,Fiko3, etc.
Y puesto que {a) reconocian la identidad de esp. /f/ en posi-
cién inicial e intervocadlica, y (b) necesitaban reproducir —siem-
pre al hablar espafiol— la oposicion fonoldgica intervocalica del
espafiol r/r, es evidente: que también la /f/ intervocélica espa-
fiola seria pronunciada como ¢f3 , igual que la inicial. Esto no
es ni mas ni menos que la transformacion ¥ >¥ en cualquier posi-
cion, por la accion del sustrato.

Hay que hacer, sin embargo, una salvedad. Cuando des-
cribfamos el sistema del espafiol, hemos mencionado que la lla-
mada “asibilacion’’ de la /r/ es un fendmeno que abarca una
gran parte del mundo hispanico, y puede en principio, explicar-
se por la presion de la economia del sistema. Por lo tanto, no
podemos afirmar que sste cambio en el espafiol de Quito sea de-
bido Unicamente al sustrato quichua, ni que no hubiera sido po-
sible de no existir tal sustrato. Lo que si podemos afirmar es
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que en Quito habria sucedido probablemente, por la accién del
sustrato, aunque no existiera en otras partes del mundo hispdni-
€0, Y aunque no hubiera presién del sistema.

Por consiguiente, podemos postular con absoluta segu-
ridad gue el sustrato quichua ha sido por lo menos uno de los
factores que causaron tal cambio. Para decirlo en los términos
de la teoria de Coseriu (1958} la presion del sistema represen-
ta la causa universal del cambio, y el sustrato quichua suminis-
tra la causa histérica.
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(6)

(9)

NOTAS AL CAPITULO IV

Véase Toscano (1963, 4-74), Rosenblat (1946}, Menéndez
Pidal (1962, 1562).

Los ejemplos que citamos son tomados de Rbna (1962-a).

El sistema fonoldgico del quichua es justamente el opuesto
a! de algunas lenguas caucdsicas del N.). (abjos, ubyj, adyg-
he}, que distinguen fonoldgicamente solo la abertura voca-
fica, dando un sistema lineal del tipo:ea Ver Alarcos
(1959,60-61).

Los datos han sido recogidos de conservaciones esponta-
neas, de grabaciones de relatov, discursos, etc.

Que (& Jsea aldfono de /a/ en quichua, lo vemos en la equi-
valencia de ¢ mand&andi~ mandane;jJ.

Sin embargo, este cambio Ei > au no alcanzaa L €i< ee.
Tampoco a la desinencia verbal -is, que hace tiempo cayo
totalmente en desuso en Quito. (cf. Rona, 1967).

Hablaremos en términos de vocal dtona inicial, vocal pret6-
nica interna, vocal ténica, vocal postonica interna y atona
final, aunque, por supuesto, la vocal inicial o final también
puede ser tonica, v, en este caso, a la palabra en cuestion
simplemente le faltan vocales pretdnicas o pesténicas res-
pectivamente.

Este fendmeno se encuentra en Santiago del Estero, pero
B.E. Vidal de Battini (1964, 149) no lo atribuye al quichua
sino a la entonacion de la lengua ¢ a ¢ a n a de los diagui-
tas.

Esto no ocurre, naturalmente, cuando la /variante [ €) es-
pafiola es tan abierta, que rebasa la delimitacion entre qui-
chua i/a, como lo hemos visto en lo relativo a las variantes
combinatorias de los fonemas vocdlicos, con motivo de 1.

Ver también Mc Qwown (1962) quien analiza el espafiol de
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(10)

(11)

(12)

(13)

(14)

(15)
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bilingles mexicanos, en Chiapas.

Lo importante de este hecho es que esta sonorizacién per-
mitio la formacion de secuencias como rngr) (mbr), etc.
que no entran en conflicto con las correspondientes espa-
nolas.

Los préstamos del espafiol al quichua son adoptados al sis-
tema fonético quichua:{ pirumi)’ es feo’,(p'iriza) fiereza’
(por'fealdad’), etc. También en el quichua de Ancash:[p0s-
puroj(Parker, 1971, b1).

El cambio normalmente no se daen el habta de los indige-
nas, por la misma naturaleza de las palabras, pues en su ma-
yoria son cultismos.

La confusion /ts/ y /¥ parece que se remonta al protoqui-
chua vy al protoaymara. Hardman (1966) registra en jagaru
algunas formas con una oclusiva alveopalatal {que ella
transcribe / § /), estas mismas formas tienen /& en el Q2
de Quito. Ej.: /ya}i/ ‘aprender’ en jagaru, /ya&a-/ ‘saber’,
‘aprender’, ‘estudiar’, ‘(ser} inteligente, sabio’ en el quichua
de Quito.

En quichua existen las secuencias fonologicas /&k/ vy /sk/:
/pidku/ ‘péjaro’, /iskun/ ‘nueve’ y también Sk proceden-
tede * AK: * adku ya¥ku ‘perro’, etc.

Orr y Wrisley (1965, 59, 144) designaron con las letras B,T
y L los dialectos quichuas orientales de los rios Puyo y Bo-
bonaza (B); region del Tena, Arajuno y Ahuano (T) v de
los rios Napo vy Suno (L). Al recoger el vocabulario sefialan
con la letra correspondiente el origen de la forma. Asl en-
contramos ‘feo’: jiriza ( Chiridza j) (B), jirus (¢hirusy) (L),
irus (T); ‘fiesta’ : jista (hista) (B), fista (L), ista (T); ‘filo":
jilu (chituy ) (B,L), ilu {T); ‘fuerza’: jursa ( (hursay)
(B,L), ursa (T). En B también encontramos julahuatu y fu-
lahuatu por ‘flauta’. Estos pocos ejemplos parecen mostrar
que efectivamente la /f/ espafiola es /f/ o /h/ en B y L,
mientras que es}d (cero) en T, lo cual se explica por el he-
cho de que toda /h/ desparecié (esto en palabra propia-



(16)

(19)

(20)

mente quichuas) También el cambio de /f/ por /h/, debe
atribuirse aqui a la ausencia de /f/ en la lengua quichua.

Esto concuerda con {a opinidn expresada por Rona (1962-
¢} de que el espafiol hablado en el Ecuador y en Santiago
del Estero, lo mismo que el quichua hablado en el Ecuador
y en Santiago del Estero, corresponde a una capa antigua
diferente de la capa innovadora de las regiones intermedias.

Véase Henriquez Urefia (1932-a) v (1932-b) v la enorme
bibtiografia citada.

El caso del no-yeismo de esta regidn se podria explicar por
algunas hipotesis: (1) podria ser por la influencia del sus-
trato chibcha, aunque sabemos demasiado poco del chib-
cha para poder afirmar si en Bogotd la conservacién de la
oposicion A /y es debida a este sustrato; podria ser la pro-
longacion de una zona dialectal no-yeista, que viene desde
el norte del Perl, atraviesa toda la sierra ecuatoriana y va
justamente, por toda la regién andina, hasta Bogotad. Esta
prolongacidn a su vez podria ser prehispanica debido a la
influencia de! imperio incaico entre los pueblos circunve-
cinos naturalmente no sabemos si los chibchas usaban o no
el quichua para entenderse con sus vecinos del sur, aunque
si es altamente posible gue al menos los antiguos poblado-
res de la region de Pasto tuvieran relaciones de caracter co-
mercial con los dei norte del actual Ecuador) o bien de ia
época hispanica, ya que tenemos noticias de que los pro-
ductos de la zona quichua del norte del Ecuador y del sur
de Colombia eran embarcados por Cartagena, para io cual
seguramente existia una ruta comercial que pasaba por Bo-
gotad. Sea como sea, la insuficiencia de los datcs historicos
no invalida e! hecho plenamente visible (Ver Mapa 4) de
gue la falta de yelsmo coincide con la zona quichua— ay-
mara, y que la region de Bogotd no es sino una prolonga-
cion de esta gran zona.

Véase la distribucion de implosiva quichua en el Ecuador.
Mapa No. 6.

Aunque de otro tipo, pero en el mismo nivel, estan los ca-
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(24)
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sos de [Ewéte?j por swétef; pisa por piza (aunque existe
/ts/ en el espafiol de Quito).

En este sentido /17 v /¥/ se comportan como en la Argenti-
na. Véase Gandolfo (1962,46-59).

Ver el Catalogo de Cordero anexado al Diccionario de la
edicidon quitefia de 1953 por la cual mencionamos. El Ca-
talogo data de noviembre de 1902.

Torero (1964, 465-466) cree que esta africada del quichua
del Ecuador tiene el reflejo /ch’/ o /k'/ en inicial absoluta
en el quichua cuzquefio-boliviano y /ch/ en principio de
silaba interior y que un alto porcentaje de los reflejos cuz-
quefios contienen un fonema glotalizado, lo cual lo lleva a
pensar, gue el fonema ecuatoriano fue introducido en algu-
na etapa(posiblemente posterior a la de la difusion inicial,
acotamos nosotrosypor el quichua cuzqueno y corresponde
asu/ch'/.

A juzgar por Lastra (1965) en el quichua de Cochabamba
sucede exactamente lo mismo.



APENDICE
LAS SONORAS EN QUICHUA

Louisa Stark y Pieter Muysken (1977) para la elabora-
cion de su Diccionario se basaron en entrevistas realizadas €n una
amplia zona de diversificacion dialectal quichua.

Con el objeto de utilizar los datos de los autores se repro-
duce a continuaciéon tanto las areas como las siglas utilizadas por
ellos para identificar la procedencia de la informacion.

Imbabura: Iluman, Agato (IL)
Pichincha: Zdmbisa, San Miguel de Calderdn (ZA)
Cotopaxi : Papaurco, Pilald, San Andrés (Mi) -
” :Compafiia Grande {CU)
” :Tigua (T1)
Tungurahua: Salasaca (SA)
Chimborazo : Troje {TR)

” : Nizag (NI)
Bolivar : Cachisagua (CS)
Canar : La Capilla, Signihuaicu, Chichun (Sl)
Azuay : Gullanzhapa {GA)
Loja : Jera, Las Lagunas, Ofiacapac {SG)

De los datos recogidos por los autores se desprende cla-
ramente la presencia de la sonora /z/, descrita por ellos como ‘si-
nilante, sonora, alveolar’, descripcion con la cual concordamos.

Los autores también describen zh ‘oclusiva, sonora, al-
veopalatal’, distinta de que representa por la grafia 11 ‘lateral, al-
veopalatal, sonora’.

Para Stark y Muysken zh solo se circunscribe al quichua
de Cafiar, Azuay, Loja (1977, 366). Personalmente creemos que
en estos dialectos existen al mismo tiempo tanto la lateral alveo-
palatal sonora como la fricativa palatal sonora.

En todo caso, Stark y Muysken registran quich. /z/ en
los siguientes contextos:
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a) inicial absoluta (z-)
b) medial o intervocalica (-z-)
c) en nexo consonantico disilabico (- cons + /z-)

Por su parte zh aparece en los siguientes contextos:

a) inicial absoluta (zh-)

b) medial o intervocélica (-zh-)

¢) en nexo consonantico disilabico (-cons + / -zh)
En los préstamls del espafiol al quichua ocurre la sonora z en dife-
rentes contextos:

a) inicial absoluta

b) medial o intervocélica

¢) en nexo consonantico disilabico, como segundo elemen-
to: cons + /-z

d) en nexo consonantico disildbico, como primer elemen-
to:-z +/-cons

Sin agotar todos los vocablos incluidos en este dicciona-
rio, hemos elaborado unas listas de formas, con la respectiva iden-
tificacion de la region de la que proceden.

LA CONSONANTE z EN EL QUICHUA SERRANO DEL
ECUADOR

y A

zacal poroso (GU)

zaquil transparente

zala flaco, débil (NI)
zambu calabaza (Il TR SI)
zipu crespo (GU)

zupi " (MI)

zugzi arena (PE)

ziya (tsia~&ia ) liendre (IS)
zugzug pufiado (SA)
zuzugyashca arruga (MI)
zuzugnina fruncir

zuzuy arruga (T1 GU)
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-Ze

chuzu pequerio (M1}, chico, diminuto (CS), delgado (TR)
chuzu racu desigual (Ml)

chuzun pufiado (M} GU}, manojo (M)
chuzunquina pufiado (T1)

guzu Barro (TR)

izi (igzi) sarna (PE SA GU), lobo {GU)
izishca herida (CU GU)

izupu crespo (SA)

bizi ternero (TR)

huizajnina chillar (TR NI CS SI GZ SG)
tacazu  (tacazu) paladar (T1)

t'uzu mufién (SA, PE)

-consonante + [ -z

huagza lagartija (SC)

igzi  (izi) sarna (CU TI)

hamzi afrecho, residuo, heces {de la chicha) {IL) {hamtsi afrecho
(TR); hamchi afrecho (SI) GZ) ).

llugzi allpa (zugzi {PE ) arena {CU)

pugzin huahua Gltimo bebé (TI)

tsunzu (tsuntsu (ZA MI CU TI PE SA) ) harapo_so (NI, CS)

zh-

zharu gspero (S1)

zhirbu crespo (S1) (zipu en GU)
zhiru gris (GZ)

-zh-

Jazha quijada (Sl)

-consonante +/ -zh

minzha punzha pasado mafiana (SC)
punzha medio dia (SG)

chinzhina desayuno {SG)
chunzhili tripas (Sl). intestinos {SG); (chunllulli MI GU TI PE
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GU TR SI GZ SG); (Chunlluli tripas (Il ZA NI CS),
intestinos (TR NI).
punzha dfa (Sl SG), claro (SG).

PRESTAMOS DEL ESPANOL EN EL QUICHUA: REALIZA-
CION CONyz3}

A

zunzu zonzo (GU)
zanura zanahoria (Sl); zanajuria (ZA)
zanca zanja (GU).

-7~

chamiza hoja (MI GU T1)

danza danzar (T1 PE CS GZ); bailar (MI CU T1 SA GU SG)

ichiziru brujo (<hechicero ) (CZ)

jazinda hacienda (1L, ZA, MI, CU, SA, GU, TR, SG)

mazamura sopa<(mazamorra) (M! T| S| GZ SG); mazamurra ma-
zamorra (MI, Ti, SI, GZ, SG); colada (M1 CU T1)

mistizu mestizo (IL ZA GU TR NI SI)

muza Soltera<(imoza) (M| CU)

muzu soltero (xmozo) {(ZA M| CU PE SA GU TR): joven (M) {IL
GU TR SA)

puzada posada (IL)

bizinual lado de (GU)

bizitana visitar (MI)

bluza blusa (TR NI CS)

calabaza calabaza {CS GZ)

calzun pantaldn / (1L T1 SA)

camiza culpa (GU)

cazarai casarse/ (ZA), matrimonio (ZA MI CU SA TR CS SI
GZ)

cazarascha matrimonio (ZA)

cazarina casarse (ZA Sl)

cruzana cruzar (1L CU SA GU SI); cruzarina (CS)

cuzichana cosechar / (GU), segar (IL ZA SA GU TR): cuzuchana
(GU)

cuzina ucu cocina (cuarto) (IL CU GU SI)

320



-consonante + [ -z

lanzachina eructar (MI)

lanzana vomitar (1L ZA TR CS)
lanzanachina tener nduseas (MI)

manzana manzana (coto) (IL CU SG)
huizado yaicuna obstruir (€forzado ) (PE)
zarza aguado (<salsa) (T1)

-z + /- consonante

muzgu musgo (GU)
p’antazmu (fantasma) demonio (T1).
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