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Resumen

La presente investigacion da cuenta sobre la situacion conflictiva que se genera entre el
aimara, el quechua y el castellano en dos comunidades (Marka Kunka y Sagsani) del
ayllu Sikuya. En ambas comunidades, producto de los encuentros y desencuentros que
se dan entre los usuarios de las lenguas, el quechua va siendo cada vez mas funcional,

especialmente en la primera comunidad.

Los habitantes de Chayanta y Llallagua han marcado el rumbo linglistico de muchas
comunidades del ayllu Sikuya, en especial de aquellas que se encuentran proximas a
Chayanta. En esa relacion permanente a la vez asimétrica entre el mundo rural y urbano,
la lengua quechua, en un principio, se ha difundido en comunidades como Qapunita y
Q’uwani. Con el pasar de los afios esta lengua se ha impregnado en Marka Kunka,
situacion que ha sido profundizada con la llegada de la escuela y la relaciébn comercial y
laboral con la gente de Llallagua. De ahi que el quechua ha llegado a constituirse en la
lengua de comunicacién de los adultos y nifios. En consecuencia, el aimara se ha
reducido cada vez mas a lo rural y a lo familiar. Por su parte, si bien el castellano pervive,

Unicamente, entre los muros de la escuela no deja de ser anhelado por los comunarios.

En Sagsani el panorama sociolinguistico dista de Marka Kunka. La lengua de mayor uso
es el aimara en los diferentes contextos de la comunidad. Asimismo, los usuarios de esta
lengua son tanto adultos como nifios/as. Las generaciones jévenes emplean esta lengua
para comunicarse entre ellos y con sus mayores. Sin embargo, aunque el aimara es
funcional en todos los ambitos de la comunidad eso no garantiza su vitalidad, ya que
desde afuera y desde la comunidad se van tejiendo ideologias negativas en torno a esta
lengua. Por ejemplo, los maestros han visto al aimara como un obstaculo en su practica
didactica en el aula. Esta situacién negativa ha ocasionado que los padres de familia

decidan, de manera colectiva, interrumpir la transmision intergeneracional.

Palabras claves: Ayllu Sikuya, desplazamiento del aimara, contacto de lenguas y lenguas

indigenas en el Norte de Potosi.



Kimsa simipa puriynin Marka Kunkapiwan Sagsanipiwan
1. QALLARIY

Kay jatun llamk aypi ghichwap, aymarap chanta kastilla simip puriyninkuta rikhuchinchik,
chayta ghawarinapaq ayllu Sikuyapi iskay llagtaman chimpariyku: Marka Kunka, Sagsani.
Tukuy chaymanta ghichwa simipi parlarisunchik, sut’inchaspa chay kimsa simip puriyninta.
Waturina imaynatachus aymara simi unay kawsarqa chantapis imaynatatag ghichwa
kawsarga. Kay watuypi kastilla simita mana karunchanachu tiyan, kay simiga mana
ghichwa jinachus ayllu Sikuyaman yaykurga: yachaywasiwan khuska yaykumun.
Chayrayku kastilla simita kay jatun ruwaypi waturiyku. Kay juch’unchayta qallarisunchik
ghipa aymarap kawsayninta waturispa imaraykuchus, ghawasgayman jina, ghipa

waturiyga astawan ch’uwata kay kimsa simi puriyta rikhuchiwasun.
2. AYMARAP NAWPA KAWSAYNIN

Unayga, manarag espafioles chayamuchkaptin kay maypicha ayllu Sikuya kachkan, iskay
suyu karga: Charkas chanta Qaragara. Kaykunataq, Platt (1999) ghawasganman jina
tinkurgankufa inkakunawan. Inkaga aymarakunata wakinta Ecuador chigaman wakintataq
Qhuchapampaman sarata inkapaq tarpunankupag apasqanku. Tukuy chay willaypi Plattga
mana simita waturinchu, mana willawanchikchu imaynatachus ghichwa simi chay pacha
chay iskay jatun suyupi purirga. Platt willasganman jinaga, juk suti kachkan
fluganchikpaq, kay maypicha ayllu Sikuya kunan taripakuchkan aymara simita
parlasganku chantaraq ghichwa yaykumun inkakunawan. Kastillanumanta parlaspari, kay

simiga Espafoleswan chimpaykamun.

Espafioles chayamuytawanqga juch’uy llagtakunata jatarichinku: ayllu Sikuyap qayllanpi
Chayantata jatarichinku, chaytaga kampu runa tiyananpag, wak yuyayta churananpaq,
chantapis runakunata ratu tantanapag quyaman kachanapag tukuy chaypaq Chayantata
espafoles jatarichirganku. Ruwaypitag mana jinachu karga, kampu runaga jallp’aman
yachasqajina chay pacha kampullaman tarpuq ripug. Chayantapitag Tata kuralla tiyakuq
wakin ghuya llamk agkunawan. Raymikunallapi kampu runakuna Chayantapi tantakug.
Tumpamanta tumpa llagta runakunaga wak jinata kampu runata ghawariyta qallarin,
pisichayta gallarinku. Kampu runaga manapis yachanmanjina ghawasqga karqa, chayrayku

chay pachaga kampu runaga jallp”arayku ima gillgiykunata Potosi jatun llagtaman apanan



karga, tampukunatawan pichanan karga. Simikunamanta parlaspaga, chay Chayantapi
runakunaga ghichwatawan Kkastillanutawan parlarganku, aymara simitaq astawan

kampuman t"agasga karqa.

Kunanga Chayanta llagtapiga tapusgaymanjinaga mana aymarata parlankuchu,
ghichwatawan kastilla simitawan aswan apaykachanku. Escuelapiga wawakunaga
ghichwata kastillatawan parlanku. Kikin Chayantapi don Gregorio tiyakun, pay Janqu
Qullumanta jampun. Paypa tatanga aymarata parlaq, chayraykulla fiisunman Chayanta
gayllapi tiyagkunaga unayga aymarata parlag. Kunanga don Gregoriop wasinpi ghichwalla

parlakun: wawanpis allchhinpis ghichwallata apaykachan.

3. SIMIKUNA JAWA LLAQTAPI

Ayllu Sikuya gayllapi Chayantajina ghuya llagtakuna tiyallantaq. Kaykunaga mana
unaychu jatarisganga, Llallagua Katavijina 1900 qallariyta rikhurinku, maypicha ayllu
Chullpa Jallp’an chaypi ghapaq runakuna wasichanku. Wasichaytawan kampumanta
runata llamk”ananpaq ghuyapi apamurqanku, ayllukunamanta runakunataqg mana tiyayta
atisgankuchu tarpuna jallp’an ayllunkupi kaptin. Chay pacha ghapaq runakunaga kampu
runa ghipakunanta wata junt’ayta ghuyapi munarga. Manataq jinachu karqa, chayrayku
chay ghapaq runakunaga Qhuchapampamanta runakunata apamurganku ghuyapi
llamk”anankupag. Simimanta parlaspaga, kay runakunaga mana kastillanullatachu
yacharganku ghichwa simitawan parlarganku. Jinamanta ghichwa simiga sut’inchakun kay
ghuya llagtakunapi. Paykunaga mana ghuyallapichu Illamk’arganku tukuy laya
puguykunata rangharganku. Chayjinamanta ghichwa simiga tumpamanta tumpa
llagtachakun kay ghullagtakunapi aymarataq aswan kampuman karunchakapun, kampu
runalla aymarata apaykachan. Chayraykumanta pacha Llallaguapi runakunaga ghichwata
kunankama apaykachan. Pikunachus pach’akunata mikhunata ranganku ghichwata
apaykachanku. Chayrayku, Marka Kunkamanta Sagsanimanta rigkuna Llallaguapi
quichwata parlanan tiyan. Jinamanta Marka Kunka Saqgsani runakuna aswan ghichwaman
k’askayta gallarinku. Kampu runakunapaq llagta runakunaga mana kastilla simillatachu

yacharga, paypa ghichwatawan parlarga, chayrayku mana aymarallatachu yachana karga.



4. WARMIKUNA QHICHWATA APAMUN

Pikunachus Chayanta qayllapapi tiyagkuna ghichwata apaykachanku. Q“uwani,
Waych'ugu Qapunitapiwan ghichwata juchuymanta pacha parlanku, chaymanta
warmikuna qusachaytawan Marka Kunkaman Sagsaniman rinku tiyaq. Kay warmikunaga
flawpaqgta Marka Kunkaman chayanku. Tata modestopa warmin waych'uqumanta karga,
pay unayfa chayamusgan (1930) Marka Kunkapi ghichwamanta wawakunanman parlag.
Kay wawakunaga astawan ghichwata masinkunawan apaykacharqanku. Jinallamanta
wakin wawakuna, tatakuna ghichwa simiman k”askaykapunku. Kay warmikuna ghichwata
apaykachayta gallarinku ruwaykunankupi chayrayku wawanku ghichwaman pisimanta pisi
ghawatatanku. Kunanga, Marka Kunkapi iskay wawalla aymarata yachan, wakinkunaga
ghichwallatafia parlanku. Don Rogeliop juchuy imillan ghichwallata parlan, pay sutikun
Maribel. Maribelpa mamanqga ayllu Laymimanta mana aymarata yachanchu. Maribelpata
tatanpis awilanpis aymarata yachakuchkan. Paykunataq ghichwallata Maribelman
parlachinku. Chayrayku Aisunman warmikunaga Marka Kunkaman ghichwata apaykamun.
Kunankamapis ghichwa warmis Marka Kunkaman jamuchkallanpuni: Maribelpa maman

jina.

Qharikunapis ghichwata Marka Kunkaman apaykamunku. Paykunaga llagtaman rispa
ghichwata apaykamunku. Jina qusachaspaga warmichaspapis qullgi ima rantinapagpis
munana, chayraykutaq gharikaq llagtaman llamk’ag rin warmitag wasipi wawawan
uywaykunawan ima ghipakun, chaykama ghari Llallaguaman rin, chaypi wakin semanasta
qullgi jap“inanrayku tiyamunqu. Wakin albafiilmanta q’ipispa ima llamk anku, jinallapi
ghichwata yachapunku. Llallaguapiqa llamk’anag ima ranghanapaqgpis ghichwa simita
apaykachana tiyan, chayrayku Marka Kunkapi tatakuna mamakuna ghichuwata

yachaywasi yachachinanta munanku.

Juk pisi parlaypi fiisuman, warmikunaga ghichwata apaykamun ranchunkumanta:
Q’uwani, Qapunita Waych'uqu. Qharikunatag ghichwata apaykamunku llagtaman
llamk™aq rispa. Jinallamanta ghichwa simi Marka Kunkapi jatarin. Kunantaq mayllapipis

ghichwallata runakuna apaykachanku.

Yachaywasi ukhupi yachachigpis wawakunapis ghichwata apaykachanku. Kaypi
yachachig wakinpi kastilla simita apaykachan, wakinpi ghichwata. Wawakuna

yachachigman ghichwallata parlachin: juk pacha yachachiqwan parlachkaptiy juk juchuy

vi



wawa chimpaykamun, paytaq yachachiqta fin: “profesora Javier jayt'aykuwan’,
Yachachiqtaq kutichin fispa: “kunitan rimamusaq”. Aymara rimaytaq yachaywasi ukhupi
manafa uyarikunchu unayjina. Unayga tata Lusio willasganman jinaga, yachaywasi
jatarichkaptin wawakunaqa aymarallata parlaq paykunapura yachachiqwanpis. Chaymanta
pacha kunankama 50 watafia purin, kunantag ghichwallafia, wawakuna aymarata
gungachkanku.

Marka Kunkapi ghichwallata apaykachanku. Juk pacha Julianpa wasiman rirgani, jina
parlachkaptiyku tata Simén chayamun, payqa Julianwan ghichwapi parlan: “Waway
kumpafiakusunman karga, ganllafia kukitata Llallawamanta aparinpuway”, Juliantaq fin:

“Ya, ya”. Jinamanta hisunman ghichwaga wasimanpis yaykun.

Jina qutuchaykunapipis ghichwaga parlakullanpuni. Wakinpi runakunaga jina urquspi
tantakunku ayllu ruwaykunamanta parlarinapaq. Juk pacha 28- abiril killapi Marka Kunkapi
runa qutuchakun pelota jayt'aymanta parlanapag. Tutamanta pacha Jilanqu urqu urquta
ghaparispa purin: “Jumuychi tantakuna” Aispa. Chay pacha fuqga tata Luispa wasinpi
puiurgani, tata Luis wawanta Ain: “Auga mana jayt’ag richkagchu multallatacha
jaywapusan”. Chay niytawantaq iskaydiyku qutuchayman riyku. Juk juchuy urqupi

runakuna tantakunku, chaypitaq ghichwallapi parlanku.

Sagsanimanta parlaspaga ghichwa simiga wajinatag purichkan. Chay ranchupi ghichwa
mana tukuy chigapichu apaykachakun wakin wasillapi parlakun. Dofa Ursula ghichwata
wasinpi parlan, payga Qapunitamanta, qusachaytawan Sagsaniman jampun. Chanta
tiyallantag juk ghichwa warmi, Tiburcia Charque sutikun pay Umirimanta Sagsaniman
jampun. Chay iskay warmikuna fawpaqgta Sagsaniman yaykumunku. Chay iskay
warmikunapata wawanku ghichwata yachapunku, chanta aymara wawakunawan

yachaywasipi tinkuytawan aymara simita yachapunku.

Kay ranchupiga mana ghichwaman runa tikrakapunchu imaraykuchus ghichwa
warmikunaga pisilla chantapis mana unaychu yaykumusgankuga. Chayrayku Sagsanipi

ghichwa simiga mana aymarata chinkachinchu
5. KASTILLANUMAN QHAWATATANKU

Kastilla simi Marka Kunkamanga Sagsanimanpis yachaywasiwan khuska yaykumun.

Yachaywasi yaykumusganmanta pacha kastilla simiga apaykachakun. Yachachigkuna
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kastilla simipi qillgiyta Aawiriyta p’angakunata wawakunaman yachachin. Jina kastilla
simiga mana sagra fawiwan ghawasgachu karga, imaraykuchus kampu runa

yuyasganmanijina kastilla simita yachana karga mana phutiyta llagtapi purinapag.

Llagtapi tiyagkunaga unaymanta pachapuni kampu runawan parlarga papel gillgasgawan.
Jatun llagtakunamanta (Potosi) pacha papel kastilla simipi gillgasqata Marka Kunkaman
apachig. Chay papelpitag willag machkhatachus qullgita jallp’amanta yupanan karga.
Jinallatag unay ch’ampaykuna rikhuriptin ayllupurapi papel qgillgasgata apachina
corregidurman karga. Ayllu Sikuyaga unaymanta pacha ayllu Chullpawan jallp“arayku
maganakun. Chay jinapi demandakuspa purirganku, jinapitag juez agrariugman
demandakuq riq kanku, chaypi papelta kastilla simipi gillgasgata apananku karqa. Chay
jinallapi castilla simita astawan munapunku. Yachaywasikunata ughariytawan kastilla
simita Aiawpagman tangapunku. Yachaywasikunapiga yachachigkuna kastillanuta aswan

apaykachanku, jinapitaqg wawakuna chay simita yachapuchakanku.

Kastilla simita mana yachaywasillapichu yachapuchkanku: llagta llagtata purispa
yachachkanku. Wakin Llallaguaman rinku, wankin Quchapampaman rinku. Wakintaq
llagtaman tiyakugpuni ripunku. Ayllu Sikuyamanta achkha runakuna tiyachkanku Catavipi,
chay ghuyallagtapi achkha wasi sagirasqga tiyan, chayman wakinkuna tiyaq yaykurapunku.
Chay jinapi wawanku kastilla simita astawan yachapuchkanku, ghichwata wasillanpi
parlanku mamankuwan tatankuwan, aymara simitataq manafia apaykachankuchu. Kayta
astawan sut'inchanapaq waturina Don Albertup kawsayninta. Payga Umirimanta
Cataviman warminwan wawakunanwan ripun, wawanta yachaywasiman churarparin,
chaypitaqg kastillanullata wawakunanta parlachipun. Chantapis wasinpi radio televison kan,
tukuy chaypi kastillanullata apaykachakun. Chayrayku chay Sikuyakunaga

kastillanumantaq ghawatatachkanku.

6. AYMARAQ KAWSAYNIN MARKA KUNKAPI SAQSANIPIWAN

Aymara simip wajina kachkan puriyninga. Marka Kunkapi manafia sapa kuti aymarata
apaykachankuchu, awichakuna parlakuchkankutaq, wawakuna manafiapuni aymarata
apaykachankuchu imaraykuchus mamanku tatanku ghichwallata wawakunaman
parlachinku. Chantapis yachaywasipi ghichwallata yachachiq apaykachan chayrayku

aymaraga pisiyapuchkan.
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Jina aymara taripakusganrayku wakin tatakuna ninku mana chinkananta, imaraykuchus
kimsa simipuni sumagq parlanaga: juk La Paz riy munanga chayga aymarata parlanga, Juk
Santa Cruzman riyta munanga chayri kastilla simita parlanan tiyan, jinallatag ghichwata
Quchapampapi parlanqga. Chayrayku wakin tatakuna aymarata fawpagman apayta

munanku.

Sagsanipi aymaraga wajinata purin, kay ranchupi tukuy runakuna aymarata parlanku,
yachachigkunalla mana aymarata yachankuchu. Sagsanipi aimara kallpayuq kasganta
fisunman, imaraykuchus wufia wawakuna yachanku. Mamankuga aymaratapuni
wawakunaman parlanku, chayrayku kay simiqa kallpachasqa. Khasicha wawakuna kastilla
simita ghichwa simitawan yachaywasipi yachachkanku, wasinkupi ranchupiwan
aymaratapuni parlanku. Paykuna fiinku yachasgafia kayku, chayrayku aymarata parlayku.
Wakintaq fiinku wawa yaku upyasgan aymarayuqg fispa. Watusqayman jinaga mana
chayraykullachu aymara simi kallpachasga kachkan. Watusqayman jinaga aimara jina
kachkan imaraykuchus pisi ghichwa warmikuna tiyanku, chantapi wakin warmikuna
gusachaytawan Sagsaniman jamunku tiyan aymarata yachaspa: Mama Teresa jamun
Sagsaniman Machayamanta paytaq aymarallata wawankunaman parlan. Chayrayku
aymara simiga sumaq kallpachasqa kachkan, chantapis mana paykunapurallachu
aymarata parlanku, urqukunawanpis rumikunawanpis aymarapi parlanku. Jina aymarap

kawsaninga Saqgsanipi kachkan.
7. TUKUCHANA

Tukuchanapaq, kaykama waturinchik imaynatachus kay kimsa simi (ghichwa, kastillanu,
aymara) iskay ranchupi purichkan. Waturinchikjina mama kikinchu purichkan. Marka
Kunkapi ghichwa simipa aswan sut’inchasqa chantapis aswan kallpanchasga. Aymarataq
aswan juch’unchasqa. Marka Kunkapi wawakunaga aymarata manafia parlankuchu.
Chayrayku fisunman aymaraga kay ranchupi wafupuchkan pisimanta pisi. Saqgsani
ranchupitag aymaraga wajina uyayuq. Tukuy wawakuna aymarata parlanku, chayrayku
kaypiga aymara simiga sumaqg kallpayuq taripakun. Qhichwa simita wakillan parlan, jukta
t'ukurispa fisunman, ghichwa warmikuna jamullangapuni chayga Marka Kunka jinachu
tukukapunga, imayna kanga aymara simip kawsaynin kaymanta fAiawpagman, chaytacha

jamugq llamk”aykunapi waturina kanqa.



8. AYMARATA SUT’IRICHINA

Kay llamk aypiga waturinchik imaynatachus aymara simi chinkapusqganta Marka Kunka
llagtapi. Chayrayku munayku kutirichiyta kay simita kay ranchupi. Kutirichinapaqtaq
llamk™ayta wakichini runap willasganmanjina. Watusgayman jinaga aymara simiga
Sagsanipi kallpachakun ranchu ukhupi parlakusganrayku. Chayrayku kay juchuy
ruwayniypi aymarata Marka Kunkapi kutirichinapaq, aymara parlap wawakunata
Llallawitamanta Marka Kunkaman apasaq. Chunka wawakunata yachaywasiman apasaq,

wawakunawan pigtikunankupaq aimara simita parlaspa.

Llamk’agkunataq kimsa kachkayku: yachachig, juk runa ranchumanta chanta fiuga,.
Kimsantiykumanta aymarata  wawakunapi kallpacharisgayku:  phukllakunawan,
rimaykunawan, takiykunawan ima. Sugta killapi tukuy chayta fiawpagman purichisqayku.

Chayjinamanta watikmanta aymarata Marka Kunka wawakunapi purichiyta munayku.
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Introduccién

La presente investigacion apunta al estudio de la realidad sociolinglistica del aimara,
guechua y castellano en dos comunidades: Marka Kunka y Sagsani, ambas ubicadas en
el territorio del ayllu* Sikuya. El objetivo es entender y analizar la situacion que atraviesan
estas lenguas tanto en los diferentes espacios de la comunidad como en la multiplicidad
de los eventos locales (fiestas religiosas, trabajos comunales, elaboracion de la chicha)
propios de esta zona. Ademas, esta mirada sociolinglistica, intenta trascender el &mbito

comunal a fin de tener un panorama global de la dinAmica linguistica.

En la investigacion se identifica como personas de origen aimara van apropiandose de la
lengua quechua y posteriormente, por el contacto con la escuela y con la vida urbana, la
lengua castellana. Al mismo tiempo, se describe el uso constante del aimara en la
comunidad de Sagsani. Los habitantes de esta zona, pese a la presencia de la lengua
gquechua y del castellano, contindan transmitiendo el aimara a las generaciones jovenes.
De esa forma, ésta permanece en los contextos domésticos y comunales. En suma, en la
investigacion no so6lo se describe la disipacién de la lengua aimara, sino también se

identifican los factores que influyen en su uso.

La investigaciébn comprende seis capitulos. Comienza con una introduccion en donde se
presenta de forma sucinta la intenciébn académica del trabajo, al mismo tiempo, se

describe, de manera puntual, los contenidos de los seis capitulos.

En el primer capitulo se describen tres aspectos: planteamiento del problema, objetivos de
la investigacion y justificacion. En el planteamiento del problema se describe el
desplazamiento paulatino de la lengua aimara por el quechua y por el castellano, sobre
todo, en Marka Kunka. Esto ocurre con la complicidad de los maestros y de algunos
padres de familia, quienes ahora, sin embargo, tras la coyuntura politica y social?, lanzan
discursos reivindicativos favorables al uso del quechua, aimara y castellano en los

espacios de la escuela y la comunidad. El segundo aspecto descrito, en el primer capitulo,

LEl ayllu es una organizacion politica y social.

2 En el 2006 durante la presidencia de Evo Morales, los indigenas, instalados en la Asamblea Constituyente
bajo sus propios mecanismos de lucha, lograron insertar en la nueva Carta Magna sus demandas colectivas.
De ahi que ésta, en el articulo 5, sefiala: Son idiomas oficiales del Estado, el castellano y todos los idiomas de
las naciones y pueblos indigenas originario campesinos, que son el aimara, araona, baure, besiro, canichana
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son los objetivos de la investigacion (Un objetivo general y tres objetivos especificos), los
cuales tienen que ver basicamente con la descripcién de la realidad multilingiie de dos
comunidades: Saqsani y Marka Kunka. Finalmente, el tercero aspecto es la justificacion
donde indicamos lo interesante de la investigacién tanto en lo pedagdgico como en lo
linguistico, asimismo, sefialamos, de manera sucinta, a los directos beneficiarios de esta

investigacion: comunarios, profesores, autoridades educativas, nifios/as.

El segundo capitulo concierne a la descripcion detallada de la metodologia (cualitativa)
utilizada para realizar la investigacion. En ese sentido, se da a conocer cuatro técnicas de
investigacion: observacion, entrevista a profundidad, historia de vida y revision
documental. Los mismos, una vez en el terreno, fueron Utiles para recolectar datos sobre
la realidad social de las tres lenguas en contacto (aimara, quechua y castellano). Ademas,
en este capitulo se describen, de manera puntual, el uso funcional de los instrumentos de
investigacion (guia de observacion y guia de entrevistas). Aparte de sefialar la aplicacién
de las técnicas y el uso de los instrumentos, se describen los logros y las dificultades que
se presentaron durante la construccién de los datos, por ejemplo, lo innecesario que
resultaba usar la grabadora digital con algunas personas, puesto que este aparato

interrumpia una conversacion larga.

En el tercer capitulo, presentamos el marco tedrico ligado a nuestro trabajo. Por un lado,
se abordan temas relacionados con la educacion escolar: la Reforma Educativa boliviana
de 1994 y la Educacion Intercultural Bilingiie (EIB) en Bolivia. Por otro lado, por las
caracteristicas de la investigacion, se tocan temas sociolinguisticos: bilingtismo, diglosia,

variedad dialectal y desplazamiento de lenguas.

El cuarto capitulo contiene lo medular de la investigacién: los resultados. Este capitulo
consta de dos partes. La primera se refiere a una descripcién detallada de la realidad
sociocultural, linglistica y educativa de las comunidades de Marka Kunka y Sagsani. En
la segunda parte se describe, analiza e interpreta la situacién social de las tres lenguas:
aimara, quechua y castellano. Concretamente, se examina los factores que influyen en la
disipacion de la lengua aimara en la comunidad de Marka Kunka: migracién a los centros
urbanos, la escuela quechuizante y la verglienza idiomatica. Asimismo, se describen los
factores que inciden en el uso del aimara en el caso de Sagsani: El agua que toman los
nifos tiene aimara, los cerros hablan aimara y la poca presencia de mujeres quechua

hablantes. En suma, el lector podra encontrar en este capitulo una descripcién del



contexto de estudio y el analisis interpretativo de los datos que se obtuvieron en las dos

comunidades.

El quinto capitulo estd encaminado a la conclusion que se arribé en la investigacion
después de haber analizado e interpretado los resultados. En la conclusion, por un lado,
se expone la desventaja que tiene el aimara, en especial, en la comunidad de Marka
Kunka, donde el quechua le ha quitado espacios de uso, uno de ellos la familia. Por otro
lado, en lo educativo (en el caso de Sagsani) se describe el contacto disparejo de las tres
lenguas. En este espacio escolar, asi como en Marka Kunka, el castellano es privilegiado

por el maestro, sobre todo, a nivel escrito.

Finalmente, en el sexto capitulo se expone la propuesta, la misma esta dirigida a remediar
el debilitamiento de la lengua aimara en la comunidad de Marka Kunka. En la propuesta
se plantea la re-adquisicion del aimara por parte de los nifios y nifias a través de
actividades ludica, donde, ademas se espera la participacion de los miembros de la

comunidad y de comunidades vecinas.



CAPITULO |
PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA
1.1 Identificaciéon del problema

Dentro el territorio del Ayllu Sikuya, segun charlas con los comunarios de Sagsani, el
desplazamiento de la lengua aimara se dio con mayor fuerza en las comunidades
aledafias a Chayanta: “ahorita eso de Qapunita estan cero de aimara, puro quechua son”
(Sagsani Aurelio Mitma 2/10/09).

Qapunita, al igual que Q uwani, se encuentra préxima a Chayanta, aproximadamente a
cinco kilbmetros de distancia. Chayanta es un pueblo de origen colonial cuyos habitantes
sabian hablar quechua. Los habitantes de Marka Kunka todavia recuerdan la visita
inesperada de estos pueblerinos: “Chay Cosme patrén karga, unay Chayantamanta
jamug, uwijata vindiway Aispa, ghichwata parlaspa, kayman jamuqg” ‘Ese Cosme
patrén era, antes solia venir de Chayanta, diciendo véndeme oveja, hablando quechua
solia venir® (Cecilio Mamani, Marka Kunka, 18/10/09).

Las relaciones entre pueblo-campo se mantuvieron en un plano vertical, los indigenas de
las comunidades vecinas a Chayanta establecieron contacto de tipo servicial (postillén y
tambo). Esta situacion, desde mi entender, ha provocado la erosion de la lengua aimara
en las comunidades del Ayllu Sikuya, en especial de aquellas comunidades aledafias a
Chayanta (Qapunita y Q" uwani). Harris y Albé refiriéndose al contexto norpotosino ponen
en evidencia el impacto que tuvieron los pueblos sobre los habitantes de las comunidades
tanto en lo linglistico como en lo cultural: “Los campesinos de ex-haciendas, que habian
tenido mas contacto con los pueblos y el grupo dominante de ex—patrones, ahora han
adoptado muchos elementos de la cultura mestiza. Hablan mayormente quechua, se
visten de cholos y muestran mas espiritu comercial” (1975: 8). La situacién de Chayanta y
las comunidades aledafias no es ajena a la situacién descrita por Harris y AlbG. En la
actualidad, los comunarios de Qapunita han dejado de usar por completo la lengua

aimara.

% Las traducciones del guechua al castellano, en esta investigacion, reflejan la variedad del castellano usada
en esta zona del Norte de Potosi. Dicho de otro modo, En las traducciones se obvia la variedad estandar del
castellano para dar espacio a la variedad del castellano empleada por la gente de los ayllus.
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Con los afios, la lengua quechua continué expandiéndose a las demas comunidades por
medio de los matrimonios. Muchos jévenes de Saqsani contrajeron matrimonio con
mujeres de estas comunidades quechuizadas: Q" uwani y Qapunita. En Sagsani la gente
entiende que el hombre, una vez casado, tiene que llevar a la esposa a la comunidad de
pertenencia. En ese sentido, en la actualidad, se puede evidenciar la presencia de
mujeres quechua hablantes de Qapunita en Sagsani. Una de estas mujeres es la sefiora
Ursula. Ella después de vivir mas de treinta y cinco afios en Sagsani contintia usando
gquechua, para mas detalles veamos en el siguiente ejemplo, donde interactla en quechua

con su marido:

Ursula: mana kacharikuy yachanchu, siguru khuruwan apagachin ‘no suele dejarlo,
seguramente lo comio el zorro’

Roberto: piptatag? ‘¢, de quién es?’
Ursula: liwkariyupta ‘es de leucario’

Roberto: lag’anqa liwkaruga ah, maypi michini fiintaq piru? ‘Leucario le va a pegar,
pero, ¢dénde dijo que ha pasteado?’

Ursula: kay muntun pampasllapi michini fiin ‘dijo que ha pasteado en las pampas’
Roberto: jiruga piru chay pampasqga ‘es peligroso esas pampas’

Ursula: Nurma piru kay o asapi kakuchkarga fiin. Nuga manapuni kacharikuy

yachanichu. ‘Norma dijo que estaba en la quebrada. Yo no dejo a mis ovejas’ (Obs.

Sagsani, 5/10/09)
En Sagsani, en algunas familias, el quechua se impone sobre el aimara. De manera casi
similar ocurre en la comunidad de Marka Kunka, con la Unica diferencia de que el uso del
quechua va mas alla del contexto doméstico. El quechua es de uso cotidiano en los
diferentes espacios de la comunidad, en consecuencia, la lengua aimara paso6 a ser la
lengua preferentemente de los ancianos. En el caso de los nifios, de los quince que
asisten a la escuela, solamente tres entienden y hablan la lengua aimara, el resto es

monolinglie en lengua quechua.

El castellano ha sido otra de las lenguas que ha penetrado en las comunidades, una de
las causas fue la introduccion de maestros castellano hablantes en las escuelas
pertenecientes a las comunidades del ayllu Sikuya. Si bien la escuela a un comienzo con
su actividad castellanizante ha hecho que muchos comunarios puedan aprender

(parcialmente) esta lengua, en Ultima instancia han sido las urbes citadinas las que



afianzaron el desarrollo de la lengua castellana en los comunarios de Saqsani y Marka
Kunka. Al respecto Julian Mamani, comunario de Marka Kunka, sostiene: “Kastellanuta
Cochabambapi yachapuni, jina trabajaspa albafiilmanta chayllapi yachapuni,
tumpita yacharganitaq pero mana cavaltapuniqa”. ‘El castellano he aprendido en
Cochabamba cuando trabajaba de albafiil. Aunque ya sabia un poco de castellano pero

no era suficiente’.

Producto de este contacto de las tres lenguas, la mas desfavorecida ha sido la lengua
local (aimara), pues ha ido perdiendo hablantes sobre todo en la comunidad de Marka
Kunka. De un monolingliismo en lengua aimara pasaron a un bilingliismo en aimara-
quechua, de ahi aterrizaron a un monolingliismo en lengua quechua. En esta comunidad
las futuras generaciones poco 0 nada manejan la lengua ancestral, uno de estos nifios es
Nicanor Mamani. Este nifio de ocho afios de edad es socializado por sus padres aimara
hablantes en quechua, cuando se consulté a su padre, él sefald: “Claru fiugayku
parlakuchkayku [aymarata] piru mana payta [Nicanor] parlachiykuchu [aymarapi]
[¢Imarayku?] Pero manafa intindinchu” ‘claro nosotros hablamos aimara, pero con
Nicanor no usamos el aimara [¢,Por qué?]) Porque ya no entiende’ (Pedro Mamani, Marka
Kunka, 18/10/09). Como Nicanor en la comunidad de Marka Kunka hay muchos nifios
que estan siendo socializados por sus padres en quechua. En suma, la lengua aimara
propia de estas zonas, en comunidades como Marka Kunka es sustituida por otra lengua
indigena (quechua).

En ese entendido, en el presente estudio se observa la realidad sociolingtistica de tres
lenguas: aimara, quechua y castellano en dos comunidades del ayllu Sikuya: Marka
Kunka y Sagsani. En tal sentido, la intencion de este trabajo es explorar el contacto
asimétrico que se da entre el quechua y el aimara, y respectivamente con el castellano
como lengua de alcance nacional. En la investigacion se describe esa doble diglosia que
sufre el aimara como lengua local, primero por el quechua después por el castellano. En
esta mirada sociolingiiistica incluimos en nuestro analisis a la escuela, puesto que su
presencia tanto en Marka Kunka como en Sagsani ha sido decisiva para la introduccion

del castellano lo cual afect6 de manera negativa a la lengua aimara.



Buscamos responder a las siguientes preguntas que guiaron la investigacion:

¢,Como inciden los cambios sociales y politicos en la dinamica del quechua, aimara y

castellano?

¢, Cudles son las funciones de la lengua aimara, quechua y castellano en la comunidad y

en la escuela?

¢, Cuales son las percepciones de los padres, nifios y maestros sobre el quechua, aimara y

castellano?

¢, Qué papel juega la comunidad en la dindmica de la lengua aimara y quechua?

1.2 Objetivos

1.2.1 Objetivo general

Analizar la dindmica sociolinglistica del aimara, quechua y castellano en dos

comunidades del Ayllu Sikuya: Sagsani y Marka Kunka.

1.2.2 Objetivos especificos

Describir los usos de la lengua aimara y quechua en la comunidad, la familia, lugares de

siembra y en los espacios de pastoreo.

Describir el uso de la lengua quechua, aimara y castellano en el contexto aulico.

Analizar las opiniones vertidas por los maestros, padres de familia sobre el aimara,

quechua y castellano.

1.3 Justificacion

Teniendo en cuenta la importancia que tienen las lenguas indigenas en los espacios
escolares y comunales, considero oportuno y necesario un estudio de este tipo, para dar
cuenta de la situacion historica, social y linglistica de las lenguas aimara, quechua y
castellano, en un escenario donde coexisten. Al mismo tiempo, cabe sefialar que la
mirada al castellano en nuestro analisis tiene doble justificacion. Primero, porque esta

lengua ha penetrado a las comunidades del Ayllu Sikuya via la escuela y los medios de



comunicacion: radio y ultimamente la television y los reproductores de DVD. Segundo,
porgque esta lengua ha sido y es una demanda de los comuneros, pues, como lengua de
largo alcance entienden que les va a permitir comunicarse con los visitantes fordneos
(maestros, ingenieros y agrénomos) y cuando se encuentren en el centro urbano

(Llallagua) mas préximo al Ayllu Sikuya.

La investigacion pone énfasis en el analisis de la realidad sociolinguistica de las dos
comunidades mencionadas. Los insumos recogidos seran Utiles para la elaboracion de
politicas linguisticas y planes educativos respecto a la ensefianza y aprendizaje de las
lenguas en contextos indigenas. De ahi nace la urgencia y la necesidad de realizar una
investigacion de este tipo en el contexto previsto. Por Ultimo, la investigacion, ademas,
cobra relevancia porque no sélo se describe la disipacién de la lengua aimara, sino
también se analiza y describe la lealtad de los colectivos (Sagsani) hacia esta lengua. En
suma, a partir de este estudio recomendamos estrategias de fortalecimiento de la lengua

aimara teniendo en cuenta las percepciones de los usuarios de esta lengua.

Los directos beneficiarios con este estudio son los comuneros de Sagsani y de Marka
Kunka, asimismo, los miembros de las demas comunidades ubicadas dentro el territorio
del ayllu Sikuya. Por otro lado, en el plano educativo, este trabajo es util para
planificadores y autoridades encargadas de llevar adelante la Educacion Intra e
Intercultural Plurilinglie (EIIP) en areas rurales, de manera que sus acciones con relacion
a la ensefianza de las lenguas indigenas y del castellano como segunda lengua estén
acordes a la realidad linglistica de la region; ademas, se considera que este trabajo
contribuird de gran manera a los docentes que trabajan en el area rural, en sus practicas
pedagdgicas; en la implementacién de metodologias apropiadas a las caracteristicas

linguisticas de los educandos de la region.



CAPITULO Il
METODOLOGIA

El trabajo de campo implica una relacion constante a la vez equilibrada con el fendmeno a
estudiar a fin de dar respuestas al problema planteado. Para efectivizar este accionar, en
un principio, se recurre a diversas actividades: delimitar el campo de accion, elaborar
instrumentos y construir datos junto con los participantes. Esta Ultima actividad sugiere
reiterados encuentros con las personas en el terreno o escenario donde se desarrollan las
actividades sociales de los grupos estudiados. En lo que sigue se describen los
instrumentos y las técnicas empleadas durante la investigacion, al mismo tiempo, se
desglosan las lecciones aprendidas, las cuales nos daran pie a realizar sugerencias para

futuras investigaciones.
2.1 Tipo de investigacion

El tipo de investigacion, durante el periodo 2009 y 2010, fue de caracter cualitativo. Este
se contrapone a la investigaciéon cuantitativa en tanto a formas de ver y entender el
fendmeno social. Por ejemplo, en el transcurso de la investigacién cualitativa el
investigador no dinamiza su trabajo entre cuatro paredes, sino por lo general en espacios
abiertos en contacto con los grupos humanos, es decir, inserto en los grupos sociales a
ser estudiados, a fin de comprender la conducta humana desde su propia légica. Al
respecto Rodriguez et al. sefialan: “los investigadores cualitativos estudian la realidad en
su contexto natural, tal y como sucede, intentando sacar sentido, o interpretar, los
fendmenos de acuerdo con los significados que tienen para las personas implicadas”
(1996: 32). Dicho de otro modo, con esta modalidad de investigacion, se trata de ver la
realidad de las lenguas indigenas (aimara y quechua) y del castellano a partir de los
colectivos adoptando una visién y una postura émica, lo cual, en procesos etnograficos,

implica analizar las unidades del sistema.

El método de investigacion adoptado fue el etnogréfico. En términos de Duranti: “una
etnografia es la descripcion escrita de la organizacion social, las actividades, los recursos
simbdlicos y materiales, y las practicas interpretativas que caracterizan a un grupo
particular de individuos” (2000: 126). En ese entendido, en términos operativos la

etnografia de los estudios lingliisticos nos brinda una gama de técnicas: la observacion y



la entrevista. En el transcurso de la investigacion se aplicé cada técnica de acuerdo a los

requerimientos de los objetivos de investigacion y a los tiempos establecidos.

2.2 Descripcién de la muestra

Este estudio se llevé a cabo en dos comunidades del Ayllu Sikuya: Saqsani y Marka
Kunka. Ambas se encuentran en la provincia Bustillo del departamento de Potosi. En lo
sociolinguistico presentan ciertas particularidades. Por ejemplo, en la primera comunidad
la presencia de la lengua aimara es mas notable que en la segunda. Los nifios, sin
excepcién, manejan fluidamente la lengua aimara, ademas del quechua. Estos nifios de
distintas edades, junto a los jovenes, adultos y ancianos de la comunidad, recrean y
construyen sus conocimientos locales en la lengua de sus ancestros. En el caso
especifico de las ancianas se detectd tres monolinglies en aimara. Por su parte, en la
segunda comunidad (Marka Kunka) la realidad sociolinguistica dista de la anterior. Las
generaciones mas jovenes se han mudado por completo al quechua, salvo tres nifios: dos
nifios y una nifia. Estos nifios aln sabiendo aimara no lo usan con sus similares en la
comunidad, Unicamente dentro de su circulo familiar. Al igual que en la comunidad de
Sagsani se evidencié la presencia de ancianos monolinglies en lengua aimara quienes en

su cotidianidad interactian en aimara con los comunarios de Marka Kunka.

En ambas comunidades la poblacién de investigacion fueron los nifios, los padres de
familia y los ancianos. Concretamente se trabaj6é, en Marka Kunka, con tres familias:
Mamani, Ramirez y Garcia. En cambio en Sagsani se observé prioritariamente a cuatro

familias: Checo, Mitma, Mamani y Paraguayo.

Por las caracteristicas de la investigacion, el foco de atencién trascendidé el espacio
familiar, pues se consider6 importante observar el uso de las tres lenguas en los espacios
agricolas y de pastoreo. Similar importancia tienen las lenguas en los espacios escolares.
No se dejo de lado la escuela, puesto que éste es el Unico de la comunidad que acoge de
manera formal al castellano. En ese sentido, fue necesario ingresar a este recinto y ver

qué es lo que pasa no solo con el castellano, sino con el quechua y el aimara.

2.3 Técnicas de investigacién

Se aplicé cuatro técnicas de investigacion: observacion participantes, entrevista en

profundidad, historia de vida y revision documental. En lo que sigue se describen los
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procesos que se siguieron durante la operativizacion de cada técnica. A manera de

detallar, se describen las dificultades y las lecciones aprendidas.

2.3.1 Observacion participante

En el trabajo de campo, la observacién participante me permitié obtener datos cualitativos
de las unidades de andlisis (usos de las lenguas), los cuales registré en mi cuaderno de
campo. Previa a la recoleccibn de datos socialicé con la gente: participé en sus
actividades agricolas y festivas, eso me ayudo6 a entender desde los propios concernidos
la realidad social en la cual estdn inmersos. A modo de detallar en qué consistié esta
técnica en el terreno, a continuacion describiré un evento en el que participé. El acto en el
que me involucré fue anterior a la fiesta del 9 de octubre, localmente se conoce esta fiesta

con el nombre de Ch’uri.

En la comunidad de Saqgsani, el dia 3 de octubre aproximadamente a las seis de la tarde,
me dirigi a la casa del pasante (don Max Mitma) quien cuando llegué me invit6 chicha en
una tutuma medianamente grande. Habia muchas mujeres adultas que atizaban el fuego.
Sobre unos hoyos habian turriles con chicha, las mujeres a momentos introducian lefia
para avivar el fuego. Otras sacaban liquido hervido y lo depositaban en cantaros, éstos
estaban incrustados en el suelo hasta la mitad. Ellas hablaban en aimara salvo una: ella
se comunicaba con el resto en quechua, es decir, mientras las deméas mujeres se dirigian
a esta persona en aimara: “Junt’'u uma apsunma” ‘saca el liquido caliente’ ella les
respondia en quechua: “Manafia yaku kanchu tukuchanifia” ‘ya no hay, ya terminé’.
Luego don Max me invité a pasar a un cuarto, el mismo era de forma rectangular, tenia
las paredes de adobe techada con paja, varias personas entraron detras de mi, don Max
de una bolsa sac6é zampofias de todo tamafio, las repartié a los visitantes varones entre
adultos y jovenes. Dentro el pequefio cuarto la gente se acomodd en el suelo, todos
formaron un circulo. Con las zampofias en mano, ellos iban interpretando algunas
melodias musicales. Por la puerta entr6 un nifio trayendo una batea con mote de maiz,
don Aurelio, su padre, ayudé a repartir este alimento, él con ambas manos las destinaba a
las personas que se encontraban en el cuarto. Después del mote trajeron sopa de arroz
para cada persona. Después de comer la gente empez6 a beber alcohol. Don Max

pasaba alcohol en una pequeiia copa a los visitantes.
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La actividad que acabo de describir ocurri6 dos dias después de haber llegado a la
comunidad. La gente se preparaba para la fiesta anual, en la comunidad habia un pasante
esto implicaba hacer chicha y preparar a los musicos, para esto se reunian en la casa del
pasante todas las noches. Estos dias previos a la fiesta la casa del alférez o pasante se
convierte en un espacio de convivencia entre todos los visitantes entre nifios, jévenes,
adultos y ancianos. Acudir y participar en esta actividad me ayudé a establecer relaciones
con personas que hasta ese momento no conocia, por ejemplo, ahi conoci a la sefiora
Ursula Yapura, Doroteo Mitma, Aurelio Mitma y a la abuela Tiburcia. Esta Gltima vive
como a cinco kilometros del pueblo, vino a la casa del pasante a elaborar chicha junto con
otras mujeres. Participar en la comida, muasica y en la elaboracién de la chicha, es decir
comer lo que comen, hablar el idioma local, me ayudo a crear relaciones simétricas con el
grupo, lo cual posibilito las entrevistas y observaciones, en suma, hizo que mi recojo de

datos no sea tan conflictivo.

Conviene aclarar que mi participacién en las comunidades visitadas no fue anicamente al
inicio del trabajo de campo, sino se extendi®6 durante mi permanencia en las
comunidades. El 8 de octubre con dos comunarios de Sagsani elaboramos pan, para
mayores detalles seguidamente relataré esa situacion. Eduardo Checo y Doroteo Mitma
dijeron a Max: “Naya tanta lurafia sarxa” ‘voy a hacer pan’. Los dos fueron al horno,
Eduardo quit6 la puerta del horno, mientras Doroteo preparaba la lefia, ambos hablaban
en aimara, Doroteo le decia: “urnu lakhafia” ‘calentaremos el horno’. Calentaron el
horno, de lefia tenian espinos y t'ula®. Don Max vino y nos entregé trozos de masa,
Doroteo me dijo: “Chay t"anta ruwanaykipaq, urnu q ufiiptin churanayki tiyan, chanta
mikhusunchik” ‘es para que hagas pan, tienes que poner cuando el horno esté caliente,
luego comeremos’. Ademas de las masas, don Max trajo chicha y en un vaso de metal
alcohol. Al ver que el horno estaba caliente Doroteo dijo a Eduardo: “Urnu janiwa
inghanti q ulataxiwa, pichafianpi pichma” ‘ya no atices ya esta caliente, limpialo con la
escoba’ luego grito: “T"anta apanita, apurasmaya, urnu thayakipxiwa” ‘traigan pan, el
horno se esta enfriando’. Llegaron las masas, las trajeron en una tabla de madera.
Eduardo las puso al horno con la ayuda de una tabla. Luego cubrieron todos los orificios

con piedras.

4 Especie de arbusto que crece en las laderas de los cerros.
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Como se habra podido evidenciar, una vez conocida a las personas de la comunidad fue
mas facil acercarme a sus actividades locales, esto me permitié entender y participar de

cerca en la dindmica de las lenguas (aimara, quechua y castellano).

En este punto conviene mencionar que para ingresar a la comunidad y participar en sus
actividades no llegué a acudir a los documentos escritos para que mediasen mi relacion
con estos grupos, si bien el PROEIB-Andes me habia facilitado una carta escrita,
manifiesto que no recurri a este documento para ingresar a Sagsani ni a Marka Kunka.
Sin embargo, quiero sefialar que para incursionar a la escuela necesité estos
documentos. Si bien la escuela esta en las comunidades entendi que éstas no comparten
los mismos anhelos, la escuela como institucion escolar es un mundo dentro de otro y
como tal funciona bajo los parametros urbanos. La escuela como institucién se encuentra
bajo tutela administrativa de una organizacibn matriz que en este caso es la distrital
respectivamente el SEDUCA. En ese sentido, para ingresar y participar en sus actividades
tuve, necesariamente, que apelar a la escritura, ya que esos son los cdodigos que se

necesita para establecer relaciones.

Una vez en la comunidad, durante la investigacion me acompafio el cuaderno de campo,
en él registré los eventos verbales y no verbales. El cuaderno de campo ademas me
permitio registrar actividades linguisticas que se desarrollaron dentro la escuela, terrenos
agricolas y la comunidad, especificamente, las actividades que realizan los nifios y los
mayores en el hogar. Para efectivizar mi trabajo recurri a dos tipos de cuaderno de
campo: una pequefia y la otra grande. El primero era una libreta de aproximadamente
cincuenta hojas. Por su pequefiez llevarlo no era complicado, podia meterlo en mi bolsillo
y recorrer varios kilbmetros. Después de conversar con las personas o después de una
actividad presenciada escribia notas en mi pequefio cuaderno. Por ejemplo, en la
segunda entrada al campo en la comunidad de Marka Kunka pude anotar, en el pequefo
cuaderno, el guechua usado por la sefiora Felisa mientras se dirigia a su hija de un afio y
medio, después de observar sostuve con mi mano izquierda el cuaderno y con la mano
derecha anoté. La madre le dijo: “Mana wathiyaman k’askankichu ruphachikuwaqtaq”
‘No te acerques a la wathiya® te puedes quemar’. El segundo cuaderno de campo era

més grande que el anterior y con mas hojas. Por la tarde o por las noches, si habia luz,

° Papa cocida en un pequefio horno hecho de terrones de tierras.
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pasaba mis notas de la libreta al segundo cuaderno de campo, es decir, pasaba los datos

registrados en las notas de campo al cuaderno de campo.

En una ocasion, cuando estuve en la comunidad de Marka Kunka, asisti a una actividad
social que estaba organizando el Jilanqu®, esta actividad, segin la autoridad, se realiza
cada afio, es obligacion de cada autoridad entrante. El Jilanqu prepara chicha y comida
para los visitantes de las comunidades aledafias. Después de retirarme de este lugar
anoté en mi libreta los procesos de esta fiesta: visita de los q ara gallus’ y ofrendas por
parte de uno de los sabios al cerro Quyuquyu Markapacha. Antes que oscurezca llegué
a mi destino, ya en mi habitacion pasé las notas al segundo cuaderno de campo. Mientras
realizaba esa actividad iba recordando eventos que habia obviado escribir en mi libreta,
por ejemplo, la vestimenta colorida del Jilanqu y de su Mamat alla®. Esa vez el Jilanqu
traia un poncho verde y en el cuello colgaba un lazo. La Mama t"alla se cubria la espalda
con un lliklla® colorida. Lo que quiero sefialar con este ejemplo es que pasar de un
cuaderno a otro no sélo es reescribir, sino es enriquecer la informacién con datos

retenidos en la memoria.
2.3.2 Entrevista en profundidad

En el trabajo entendemos la entrevista en profundidad a “los reiterados encuentros cara a
cara entre el investigador y los informantes, encuentros éstos dirigidos hacia la
comprension de las perspectivas que tienen los informantes respecto de sus vidas,
experiencias o situaciones, tal como las expresan con sus propias palabras” (Taylor y
Bogdan 1996: 101).

En la investigacion, la entrevista a profundidad me permitié construir datos cualitativos.
Para tal efecto se localiz6 a diferentes actores o participantes: autoridades, ancianos,
maestros y nifios. Sobre todo a aquellas personas abiertas a hablar. En Sagsani conoci a
don Aurelio Mitma, le entrevisté en repetidas ocasiones durante mi permanencia en el
campo. El lunes 3 de mayo fui a su casa, solamente ubiqué a sus hijos, me dijeron que su

padre estaba en las faldas del cerro Murugala, alisté mi reportera y me ausenté del lugar.

*El Jilanqu es la maxima autoridad de cuatro o tres comunidades.
" Se dice a aquellas personas que vienen de las comunidades aledafias.
A la esposa del Jilanqu se la conoce como Mamatalla.
° Tejido multicolor que usan las mujeres para cubrirse del frio, cargar a sus hijos pequefios y para llevar
productos.
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Divisé a lo lejos a una persona y a cinco burros. Cuando llegué al lugar indicado pude ver
a don Aurelio en un corral de piedra acomodando la cebada que rato antes habia traido
desde su parcela agricola, le saludé en quechua: “Imaynalla Aurelio, imata
ruwachkanki?” ‘Hola Aurelio, ¢qué estas haciendo?’ Me respondid en castellano: “Hola,
otra vez estds por aqui, estoy poniendo la cebada para que seque”. Mientras
conversdbamos, él seguia esparciendo la cebada en el corral. En ese momento intenté
entrevistarlo pero contuve las ganas, pues no podia hacerlo, ya que él se encontraba
ocupado, ademas lejos de donde yo me ubicaba. Entonces, me animé a ir junto a él y
ayudarlo a transportar mas cebada, por un momento pensé entrevistarlo en el camino,
mientras arredbamos los burros. Eso no fue posible, ya que en el camino se encontré con
un comunario de una comunidad vecina (Machaya). Con Aurelio llegamos a su parcela
agricola, ahi estaba su esposa y sus dos hijas, Aurelio llamé a su esposa para almorzar.
En el momento del almuerzo, previa consulta a Aurelio, realicé la entrevista. Terminado el
almuerzo, puso cebada al lomo de los burros, por mi parte tenia todavia algunas
preguntas que hacerle, pensé realizarlas durante el trayecto a Saqsani ya que estabamos
los dos y no habia un tercero que pudiera interferir nuestra conversaciéon. Una vez listos
los cinco burros, cada uno con una cantidad de cebada en su lomo, Aurelio con la ayuda
de un palo los arreé. Estos animales aceleraron el paso, el de adelante comenzé a correr,
los que se encontraban detras lo siguieron. Esto origind que Aurelio vaya corriendo detras
de estos animales, por tanto no pude realizar la entrevista. Llegamos hasta nuestro
destino, Aurelio comenzé a descargar la cebada. Ya era tarde, él todavia pensaba
retornar a su parcela, entonces ambos quedamos en conversar con mas calma al dia

siguiente.

El dia miércoles, por la mafiana, fui a la falda del cerro. Ahi se encontraba Aurelio, en su
momento de descanso, pudimos conversar. Los temas que abordamos en el momento de
la entrevista estaban relacionados con los usos de la lengua aimara, quechua y castellano
en los diferentes espacios de la comunidad, la vitalidad de las lenguas indigenas, la
influencia de la escuela en el mantenimiento o desplazamiento de la lengua aimara y las

acciones que realiza la comunidad para cultivar las lenguas aimara y quechua.

Esta actividad no sélo se efectu6 en la comunidad de Saqgsani, sino también en Marka
Kunka con tres familias: Garcia, Mamani y Juchatoma. La decision de realizar esta
actividad surgié a raiz del debilitamiento de la lengua aimara en esta zona. Las

generaciones jovenes casi en su totalidad no maneja la lengua aimara con sus pares.
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En la escuela mi accionar no era similar que en la comunidad, por ejemplo, no tenia que
recorrer largas distancias para entrevistar a los maestros. Una vez concluida las
observaciones de aula les entrevistaba, en caso de aclarar algunas dudas iba por las

tardes a sus viviendas para continuar con nuestra conversacion.

En suma, durante las entrevistas, a manera de profundizar, recurri en repetidas ocasiones
a las personas seleccionadas de la comunidad y de la escuela. Todo esto con el fin de
ampliar y de enriquecer mis datos. No todos los miembros de la comunidad comparten
sus experiencias con otras personas. Por ejemplo, el dia 15 de octubre del 2009 fui a la
casa de Genaro Condori. Dia antes tuvimos una pequefia charla en su casa ubicada en la
comunidad de Machaya, en esa oportunidad no grabé nuestra conversacion, sin embargo
las registré en mi cuaderno de campo. Genaro se mostr6 muy abierto a nuestra charla,
me transmiti6 sus experiencias como futuro dirigente; ademas sobre la vitalidad de la
lengua aimara en la comunidad. En ese sentido, pensé que era necesario un segundo
encuentro para profundizar temas linguisticos. Quedamos en vernos en su otra casa
también llamada localmente jant a. Pasado tres dias fui, esta vez tenia mi grabadora lista
para registrar nuestra conversacion. Llegué a su casa, su esposa estaba en el patio
preparando la comida o qugawi, luego de uno de los cuartos sali6 Genaro le dije:
“Imaynalla, gamwan parlariyta munani”, ‘hola, quiero hablar contigo’ me respondio:
‘imamantachus, i?” ‘¢.De qué quieres hablar?’ Asi comenz6 nuestra charla, se sentd
sobre una piedra, yo me senté a su lado izquierdo, sostenia la grabadora con la mano
derecha, él puso sus dos manos entre sus muslos, agachd la cabeza. Nuestra charla no
se asemejaba a nuestra Ultima conversacion, a mis preguntas él respondia con palabras
relativamente cortas: “Parlakuchkayku aymarata wawaswan” ‘Hablo aimara con mis
hijos’ 0 “Wawas yachallan aymarata” ‘los nifios aprenden nomas aimara’. En este caso
pude ver que la grabadora no me favorecié, el comportamiento de Genaro cambio por la
presencia de la grabadora. En ese sentido, el investigador selecciona a las personas que
pueden brindar mas informacidn que otras, en ese caso las entrevistas se realizan en

varias ocasiones con esas personas.

Como instrumentos auxiliares usé una cadmara fotografica, la cual me ayudd a capturar
imagenes de la comunidad y la escuela. La radio grabadora fue necesaria para registrar la
conversacion con los entrevistados. Asimismo, con este aparato recabé informacion sobre

los diferentes eventos verbales ejecutados en la escuela y fuera de ella.
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2.3.3 Historias de vida

Esta técnica me ayud6 a reconstruir la vida de las personas de manera detallada y
cronoldgica. Para esta actividad recurri en repetidas ocasiones a la persona entrevistada.
En la comunidad de Marka Kunka acudi a una pareja de ancianos, ellos me compartieron
sus experiencias de vida. Sin embargo, por la distancia de por lo menos una hora entre la
casa de los ancianos y la casa donde yo estaba alojado, no se llegé a recabar datos
suficientes. En la segunda entrada al campo traté de subsanar ese problema, pedi a los
dos ancianos que me alojaran en una de sus habitaciones. Los dos ancianos aceptaron
mi peticion. Vivir con ellos me facilité en la realizacion de entrevistas. En las tardes me
reunia con ellos para conversar sobre sus vidas pasadas. Ellos, al igual que yo, sabian
hablar quechua lo cual hizo mas fécil mi trabajo. Solia reunirme con ellos en un cuarto
redondo techado con paja en forma de cono. Adentro habia una patilla (cama hecha de
adobe). Préximo a ella se encontraba un fogén hecho de barro. Era en este sitio donde
casi todas la noches nos dabamos cita para platicar, acompafiabamos nuestra
conversacién con coca, a veces con cigarro. De esa manera transcurrian nuestros
dialogos con los dos ancianos.

2.3.4 Revision documental

Durante mi estadia en la comunidad de Rosa Sani encontré varias casas abandonadas,
la mayoria habian perdido el techo y parte del muro. En una de ésas hallé documentos,
los mismos estaban dentro de un sombrero blanco. Estos hacen mencion a la division
territorial del Ayllu Sikuya con el Ayllu Chullpa, a la cantidad de impuestos que pagaban
a la prefectura de Potosi por el uso de las tierras agricolas. Todos estos documentos
datan de los afios cincuenta. Es necesario aclarar que en un principio no estaba previsto
ejecutar esta técnica, ya que se pretendia acudir a los ancianos para obtener los datos

histéricos y sociales del Ayllu Sikuya.

En la segunda entrada al campo acudi a la sede del Ayllu Sikuya a fin de obtener su
Estatuto Orgénico, segun la secretaria este documento estaba en manos del Segunda
Mayorlo, esta autoridad no se encontraba en ese momento. Recién en una segunda visita

pude obtener este documento (Estatuto Organico de la Identidad Etnica Ayllu Sikuya). Mi

19 | a autoridad maxima del ayllu Sikuya es el Segunda Mayor.
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interés en este documento era conocer cOmo se habia operado con las lenguas (aimara,
quechua y castellano), por ejemplo si para ser autoridad maxima del Ayllu estaba en los
requisitos saber hablar las tres lengua o solamente el castellano. Esas inquietudes las fui

aclarando con este documento.

2.4 Instrumentos de investigacién

2.4.1 Guia de entrevista

La guia de entrevista que utilizamos durante nuestro trabajo de campo tiene dos partes: el
encabezado y las preguntas. La primera esta destinada para los datos referenciales del
entrevistado: nombre, edad, origen territorial y grado escolar. La segunda parte esta
reservada para desarrollar un conjunto de temas sociolinguisticos: adquisicion, vitalidad
de las lenguas, usos de las lenguas indigenas en la comunidad y en la escuela. Las

preguntas elaboradas en esta guia no estan enumeradas por su caracter flexible.

Su puesta en practica en la comunidad fue la siguiente: cuando me introducia en la
comunidad y en las familias no portaba conmigo las guias, es decir al momento de
entrevistar a las personas no sostenia en la mano este instrumento a fin de no incomodar
a los participantes. El 2 de octubre por la noche en la comunidad de Sagsani, Aurelio
Mitma me visitd, me presenté, le dije que mis padres eran de la comunidad vecina (Marka
Kunka) y que yo me encontraba haciendo mi trabajo de investigacion. Con la autorizacion
de él encendi la grabadora pero no saqué mi guia de preguntas a fin de que no se
distraiga. Yo ya tenia en mente las preguntas que iba a realizar, por ejemplo algunas
eran: ¢Qué lenguas se usa a menudo en la comunidad y en la escuela? ¢Qué factores
inciden en el desplazamiento del aimara? ¢Por qué el castellano s6lo se usa en la
escuela? En ese sentido, antes de una entrevista conviene familiarizarse con las

preguntas para no tener tropiezos en la investigacion.

En cuanto al contenido de las preguntas, sufrié algunos cambios en el transcurso de la
investigacion, en los cambios traté de no perder de vista el tema y los objetivos de la
investigacion. En base a los datos que obtuve durante la primera salida, afiadi algunas
preguntas para que en la segunda entrada recoja datos faltantes. Por ejemplo, teniendo
en cuenta la realidad del aimara en Marka Kunka y entendiendo que era una lengua de

uso exclusivo de los mayores realicé las siguientes preguntas: ¢ Por qué solo las personas
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mayores usan el aimara? ¢Como se comunican los ancianos monolinglies en aimara con

los nifios teniendo en cuenta que los nifios ya no hablan aimara?

2.4.2 Guia de observacion de lalengua

Este instrumento consiste en una matriz, la misma me ha sido util para identificar los
ambitos de uso ya sea del aimara, quechua y castellano en la comunidad, la escuela y los
diferentes espacios agricolas. Esta matriz ha sido llenada con los datos que obtuve en
base a las entrevistas y las observaciones en las diferentes comunidades del territorio del
Ayllu Sikuya.

2.5 Procedimiento de recoleccién de datos

Previo al trabajo de campo se realizé una revision documental en la biblioteca del
PROEIB-Andes. Las dos ultimas semanas del mes de septiembre del afio 2009 dediqué
parte del tiempo a consultar documentos relacionados al tema de mi investigacion; para
ello consulté a los siguientes autores: (Hale, 1995; Maia, 2006; Romaine, 1994 y
Ninyoles, 1972). Ademas consulté algunas investigaciones realizadas en el ambito de la
sociolinguistica: (Julca, 2000 y Toainga, 2004). Al mismo tiempo, revisé libros sobre la
investigacion cualitativa a fin de obtener pistas sobre la elaboracién de instrumentos para
la investigacion: (Taylor y Bogdan, 1996; Cook T.D. y Charles S. 1996; Gotees, J.P y Le
Compte, 1988 y Rodriguez et al. 1996). Paralela a esta actividad se elaboraron los
instrumentos cualitativos necesarios para el trabajo de campo: guias de observacion y

guias de entrevistas.

El 29 de septiembre me dirigi de la ciudad de Cochabamba a Oruro. Llegué a las 11 de la
mafiana a esta ciudad. En Oruro tomé otra movilidad para viajar a Llallagua. En Llallagua
me aproximé a las oficinas del ayllu Sikuya para entrevistarme con Maximo Yavira
(Segunda Mayor del Ayllu Sikuya) para hacerle conocer mi trabajo en la comunidad de
Sagsani y Marka Kunka, a él le entregué una copia de mi proyecto de investigacion para
hacerle saber, exactamente, la labor que desempefiaria en las dos comunidades. La
reaccion de esta autoridad, a mi manera de entender, fue positiva ya que se brind6é a

apoyarme durante mi permanencia en el campo.

Al dia siguiente, a las diez de la mafiana, parti de Llallagua a la comunidad de Sagsani.

En un mini bus, fuimos varias personas. Durante el viaje no tuvimos contratiempos (fallas
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mecanicas, crecida de los rios). Desde la localidad de Llallagua fuimos por la carretera
que va hacia Oruro hasta el sitio conocido como Aguas Calientes, luego el minibls se

dirigi6 a la derecha, sigui6 una carretera de tierra.

El paisaje que se divisaba a nuestro alrededor era tipico de los Andes, cerros empinados
con rocas gigantes y bastante paja, asimismo, se podia observar animales (ovejas, llamas
vacas) que pastaban en esos sitios. Al llegar a Sagsani el paisaje cambia: El color de las

rocas son blancas y mas grandes.

Llegué a esta comunidad a las doce del medio dia. Con la primera persona con quien me
entrevisté fue con don Roberto Checo. El junto a su hermano estaban haciendo adobe,
mientras hablabamos sobre mi llegada se aproximé a nosotros un anciano, a los tres les
comenté la labor que desarrollaria durante mi estadia en Saqgsani. Seguidamente, fui a la
escuela a entrevistarme con la profesora encargada (Adela Chiri). Le dije el motivo de mi
visita a la comunidad y a la escuela. Al final, ella me dijo que volviera a las 4 de la tarde
para poder conversar con los cuatro docentes. Mientras tanto, recorri la comunidad a fin
de socializar con la gente, me encontré con don Doroteo Mitma, con él hablamos sobre la
fiesta que se avecinaba (Ch’uri, Virgen del Rosario) en la localidad de Aymaya, €l me
comentaba que de la comunidad habia un pasante (Maximo Mitma) para eso la gente se

estaba preparando (hacian chicha).

A las cuatro de la tarde, fui a la escuela con mi proyecto de investigacion y con la carta
que me dio el PROEIB Andes. Los maestros estaban conversando en el patio de la
escuela, llegué, les saludé. Me invitaron a pasar a un curso, seguidamente, les comenté la
labor que desempefiaria en la escuela. A cada uno le entregué la carta, de la misma
manera mi proyecto de investigacion. Ellos lo leyeron, luego me preguntaron sobre el
tiempo de mi estadia y si yo iba a conducir la clase. A la primera pregunta les respondi
gque mi permanencia en Sagsani iba a ser durante dos semanas y otras dos en Marka
Kunka. Respecto a la segunda pregunta, les dije que no tenia intenciones de conducir la
clase, sino les dije que habia venido a observar el uso de las lenguas en los espacios de
la escuela y la comunidad, ademas les dije que mi trabajo era parte de mi formaciéon como
magister en Educacion Intercultural Bilinglie. Después de estas aclaraciones, me retiré de
la escuela, me dirigi a la habitacién que me habia dado don Roberto Checo para que me

hospedara.
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El dia Jueves 1 de octubre a las siete de la mafiana alisté mis instrumentos de
investigacion (guias de preguntas y guias de observacion) y mis instrumentos auxiliares
(camara fotogréafica y la reportera), también meti a la mochila coca y cigarro para
compartir con la gente. La primera familia a quien visité fue de la sefiora Francisca
Ignacio. En ese momento ella se encontraba cocinando a lefia en una q"uncha'" de barro,
de combustible usaba bosta de vaca y de llama, su hijo de 2 afios no se separaba de su
madre. El nifio sostenia en la mano un plato con lawa*? de trigo, con la ayuda de su dedo
indice se ponia a la boca este alimento. Este nifio se comunicaba en aimara con su
madre, le decia: “Mamaya uma waraqgasi” ‘me serviré agua mami’ a esto la madre le
respondid: “Suyt’asma” ‘espera’. En cambio, conmigo, ella se comunicaba en quechua,
me dijo: “Nuga Uyunimanta kani, tawa watafia kaypi tiyani, gam maymanta
jamuchkanki?” ‘soy de Uyuni, ya vivo cuatro afios aqui ¢tl de donde estas viniendo?’ Le
dije: “Nuga jamuchkani Cochabambamanta” ‘vengo de Cochabamba’. Luego me invitd
un plato de comida, después de comer le di las gracias y continué mi rumbo, pero antes le
pregunté: “¢Mayninta Tiwika awilapman riyman?” ‘;, por dénde puedo ir para llegar a la
casa de la abuela Tiwika?’' Ella me dijo: “Kaynillanta riy, chay luma wasapi tiyakun” ‘ve
por aqui, ella vive detras de esa loma’. La abuela Tiwika era una de las pocas personas
que sabia hablar tanto quechua como aimara. Esa ha sido una de las razones que me

motivo visitarla.

Agarré mi mochila y parti rio abajo, crucé un pequeno rio, luego segui un camino que me
llevd a la punta de un cerro, de ahi divisé una casa techada con paja, tenia los muros de
piedra. En el lugar habian casas redondas y cuadradas. En uno de los cuartos habia
alguien, se podia escuchar ruido, me acerqué para verificar la presencia del duefio de
casa. Una anciana vestida de negro salid, me hablé en aimara, le hablé en quechua pero
ella seguia hablandome en aimara. Le dije: “¢ Kunjama sutixa?” ‘s qué te llamas?’ Ella
me respondié: Pilar Yapura, le tuve que hablar al oido para que me entendiera. Al final le
dije: “¢ Kawkisa Tiwika uthasi?” ‘¢, dénde vive la abuela Tiwika?’ Ella sefial6 con su dedo
hacia un cerro blanco. Después de estas aclaraciones, me despedi de la anciana.
Continué el camino sugerido por la anciana, bajé al rio por un camino delgado. En el
borde del rio habian ovejas y cuatro vacas, mas hacia arriba habian tres casas de paja:

una redonda y dos cuadradas.

i Fogon hecho de arcilla, se usa para cocer los alimentos.
Alimento hecho de maiz o trigo molido.
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Llegué a la casa de la abuela Tiwika, hablé con ella en quechua me dijo que le hablara al
oido izquierdo, pues el derecho no le permitia escuchar. Lo primero que le pregunté fue:
“Imarayku kay karuman jampunki?” ‘¢ Por qué vives tan distante de Saqsani?’ Ella me
dijo: “Mana ranchupi jallp’ay tiyapuwanchu, chayrayku kayman jampuni, kaypi
jallp“ata rantikuni chayrayku kaypi wasichakuni” o tengo tierras cerca el rancho, por
€s0 vine a vivir a este lugar. Aqui compré tierras, por eso hice mi casa aqui’. Luego me
dijo: “Uwijay ripuchkan luma wasaman, fuga jark’amusaq, kay tawa turuta
ghatimuy” flas ovejas se van detras de la loma, voy a ir a atajarlas, tu arrearas a los
cuatro toros’. La abuela se fue rio abajo, a los cuatro toros los bajé hasta el rio. Con la
abuela nos encontramos ahi, después de ayudarla volvi a la comunidad de Sagsani por
otra ruta. Subi al cerro Wichhu Aljat"ata ‘paja sembrada’ para divisar la comunidad y sus
alrededores. El cerro lleva ese nombre porque hay un roca de tres metros de altura,
encima se encuentra creciendo paja, de ahi la gente nombré al cerro Wichhu Aljat ata.
De este cerro me dirigi al cerro Muruq'u gala ‘piedra redonda’. La comunidad de Saqgsani
se encuentra entre estos cerros en una hoyada, las casas se han construido sobre rocas

gigantes.

El dia viernes 2 de octubre, muy temprano, me dirigi a la casa de don Roberto. El no se
encontraba, s6lo su esposa. Me invitd un plato de comida; asimismo, me coment6 que
habia venido de la comunidad de Qapunita, que en su nifiez primero habia aprendido a
hablar quechua (lengua que hasta ahora usa para hablar con sus hijos). Ella manifest6
que entiende aimara gracias al contacto con las personas de Sagsani. Mientras
hablabamos, observé a las personas de la comunidad bajar de los cerros cargados de
lefla. Le pregunté a qué se debia esa situacion, ella dijo que era para elaborar chicha.
Después del desayuno fui donde estaban elaborando chicha, todos los que estaban
haciendo los preparativos (cavando hoyos para poner cantaros de chicha) eran varones

entre adultos, ancianos y jévenes.

Luego, me dirigi a la escuela a visitar a los profesores. Parte de la media mafiana pude
entrevistar a la maestra de segundo basico. Terminada la entrevista, los nifios salieron al
recreo, fuera del aula observé a dos nifios jugar con un trompo de plastico. Luego entré al
curso de primero bésico, fotografié los papeldgrafos que se encontraban en las paredes.
Una de las maestras tocé la campana y llamé a los nifios en quechua: “Jamuychik
wawas, kaypi formaychik” ‘vengan nifios, van a formar aqui’. Todos los nifios formaron

respetando el grado en que estan: de inicial hasta sexto. El profesor sacoé de uno de los
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Cursos unos cajones, la maestra las abrié, sacé pequefias bolsas de galletas, jugos de

fruta y pan, los fue repartiendo a cada nifio y nifia.

Después del recreo entré a primer basico, los nifios entraron, luego el maestro. El maestro
al verme con la camara fotografica pidi6 a tres nifias pasar adelante para que canten y
bailen. Las tres nifias salieron, comenzaron a cantar en quechua: “Sapaylla Aiwasqa,
ritamay t'ikita” fdijo que estaba sola, flor de retama’. Las nifias cantaban,
simultdneamente bailaban. Después de esta actividad conversé con el maestro, mientras
los nifios hacian su tarea que consistia en escribir palabras de dos letras: va, ve, vi, vo y
vu en su cuaderno. Mientras habldbamos los nifios y las nifias se aproximaban al maestro
y le decian: “Kay maestro riwisaway” ‘aqui esta maestro revisalo’. El les contestaba:
“Ruwamuychik, ruwamuychik” ‘vayan a hacer, vayan a hacer’. Al poco instante tocé la

campana, los nifios y las nifias salieron del aula.

De esta manera se procedié a recolectar datos en la comunidad de Sagsani. Como se
habra podido evidenciar antes de incursionar a la comunidad, familia y escuela, primero
tuve que socializar el proyecto con los actores comunales y escolares. Una vez hecha
esta actividad recién se procedi6 a realizar el trabajo de campo. Similar situacion pasé en
la comunidad de Marka Kunka. Pese a que muchos de esa comunidad me conocen, tuve

que socializar, de manera oral, mi proyecto de investigacion.

En ambas comunidades (Sagsani y Marka Kunka) visité a las familias en sus casas, en
estos espacios reducidos observé los eventos linguisticos entre los miembros de la
familia, los mismos se registraron en el cuaderno de campo y en la grabadora digital. Para
ingresar a estos espacios intimos, el uso de la lengua quechua facilit6 mi ingreso. El
empleo de la lengua quechua y el poco aimara que sabia generé6 mayor confianza entre
mi persona y los miembros de la comunidad. Por su parte, la hoja de coca, en muchos
casos, hacia mas larga nuestra conversacion no sélo dentro las familias, sino también en

espacios abiertos: lugares de pastoreo y lugares de siembra.
2.6 Tratamiento de los datos

Los datos que se obtuvieron durante la primera y segunda salida al terreno los transformé
al formato fisico, es decir, las entrevistas y los dialogos registrados con la grabadora

digital las registre al papel, en particular aquellas opiniones y las percepciones sobre el
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uso de las lenguas. Esta actividad se realizé en el terreno y en parte en las instalaciones
del PROEIB-Andes. Una vez registrados en el papel tuve que transformar estos datos al
formato digital, es decir, pasé los datos a la computadora para categorizar. La mayoria de
las entrevistas y los didlogos registrados con la grabadora estaban en lengua quechua y
aimara. Recuperar los datos que estaban en lengua quechua no fue tan dificil como
cuando intenté hacerlo en lengua aimara. Para facilitar mi trabajo acudi a un experto en

lengua aimara, con él transcribimos los datos en aimara.

Acabado el primer trabajo de campo a fin de presentar un informe a mi asesor se
organizd los datos. Para efectivizar este accionar, los datos que ya estaban en la
computadora las iba leyendo, a la vez iba pintando de colores las categorias emergentes.
Por ejemplo, de color rojo pintaba los datos relacionados con las actitudes negativas hacia
el aimara. Ese ha sido un primer intento de categorizar los datos. El segundo intento fue
en la segunda entrada al campo, por las tardes o por las noches, si habia luz eléctrica,
realizaba las categorias y las subcategorias. Esta vez trabajé con el NUDIST, éste es un
programa que le permite al investigador crear una base de datos. Terminado mi segundo
trabajo de campo contaba con suficientes categorias entre categorias y subcategorias. En
la ciudad de Cochabamba por algunos problemas técnicos que tuve con mi computadora
la llevé al técnico, al momento de reinstalar los programas perdi el programa Nudist, 6 sea
perdi mis categorias. Con esta mala experiencia deje de recurrir al Nudist y comencé a
trabajar de distinta manera: tanto las entrevistas como las observaciones las fui leyendo
en la computadora minuciosamente, en este caso ya no las pinté, sino lo que hice fue
crear un archivo en Word y los datos similares las iba copiando a este archivo que
ademas llevaba el nombre de la categoria. Por ejemplo, una categoria emergente fue:
Wawakuna ghichwallafia ‘los nifios ya son quechuas’, el archivo en Word llevaba el
nombre de la categoria. Los datos relacionados con el proceso de quechuizacién de los
nifios aimaras las iba metiendo a ese archivo. En otras palabras, el archivo era como una

bolsa donde metia todo lo que era similar.
2.7 Consideraciones éticas

Durante el primer trabajo de campo realizado a principios de octubre del 2009 ejecuté
diversas actividades ligadas al acercamiento con los sujetos de la investigacion. Antes del
recojo de datos socialicé el proyecto de investigacion con autoridades regionales y

comunales, asimismo, con los actores escolares (padres de familia, autoridades
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comunales, maestros y estudiantes). El objetivo, de la socializacién con estos actores, fue
crear entre mi persona y los miembros de la comunidad la confianza necesaria para
incursionar en la vida cotidiana de los concernidos. Este accionar, a futuro, me permitio
ver y escuchar a partir de ellos sus inquietudes, motivaciones sobre los usos de las
lenguas aimara, quechua y castellano. Entendi que era necesaria esta actividad, por eso
antes de realizar la investigacién no sélo socializaba el proyecto, sino también les hacia
saber que realizaria una investigacion que iba a ir en beneficio del Ayllu. Este primer
acercamiento era para gue la construccién de datos no esté al margen del interés de los

propios colectivos.

En el proceso de la investigacion cuando me topaba con un comunario en ocasiones me
preguntaba qué era mi labor en la comunidad, respondiendo les decia que era parte de mi
formacion académica. Un caso especifico lo vivi en la comunidad de Llallawita, en esta
comunidad reside el Jilanqu: don Andrés Wich“ukira. Cuando estuve yendo de Saqgsani
a Marka Kunka pasé por Llallawita, una vez en el lugar decidi visitar a esta autoridad.
Llegué a las cinco de la tarde s6lo se encontraba su esposa, me dijo que su marido
llegaria mas tarde, le esperé en el patio de su casa. Cerca al anochecer llegd don Andrés
Wichukira, pasamos a un cuarto, en un instante su esposa trajo una sopa de chufio con
arroz. Después de comer me dijo: “Inkachallwiriman juk ratu risaq, chanta
parlarakusunchik” *‘oy a ir por un momento a Inkachallwiri, luego conversaremos’.
Pasado quince minutos volvio, antes de la charla me pregunté: “¢lmapag jina
purichkanki, practikantichu kanki, profesurpaqchu estudiachkanki?” ‘ Por qué
andas de comunidad en comunidad, eres practicante, estds estudiando para ser
profesor?’ La respuesta fue: ‘Mana  profesurpaqchu estudiachkanki,
Kuchabambamanta Universidadmanta jamuchkani waturiq imaynatachus kimsa simi
kaypi purichkan: gichwa aymara Kastellanuwan ima” ‘no estoy estudiando para ser
profesor, vengo de Cochabamba de la Universidad a investigar la relacion de las lenguas:
guechua aimara y castellano’. Después de haber aclarado las inquietudes de don Andrés,

conversamos hasta las 9 de la noche.

En el caso de las entrevistas, me acomodé a los espacios y tiempos de estos actores.
Muchas entrevistas se hicieron en lugares alejados de la comunidad: en la comunidad de
Marka Kunka en la segunda salida al campo, la gente se encontraba cosechando sus
productos, por tanto la gente no se quedaba en sus casas como en el mes de octubre.

Desde muy temprano se ausentaban a sus lugares agricolas. Dada esta situacion
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realizaba las entrevistas en el trayecto mientras nos dirigiamos a estos lugares, por
ejemplo, a Julidan Mamani le entrevisté cuando ibamos a su terreno agricola. Muy
temprano fui a su casa, en ese momento Julian no se encontraba, su esposa me dijo:
“Waka qaraq rin, jamuchkanfiacha” ha ido a dar de comer a las vacas, ya debe estas
retornando’. Esperé como diez minutos, él llegé trayendo una soga y una picota, entonces
le dije que si podiamos tener una conversacion, me respondi6: “Unaytachu parlayta
munanki, siwara q’ipimunay kachkan” ‘quieres hablar por un buen rato, ya que tengo
que ir a cargar cebada’. Entonces le dije: “Jaku, parlaspa rina” ‘vamos hablando’. En el
trayecto pudimos conversar. En ese entendido, durante la investigacién me acomodé a los
espacios y tiempos de los vivientes, asimismo, realicé las entrevistas previo

consentimiento de ellos a fin de no entorpecer mi relacién con el grupo.

En todo el proceso de la investigacion mantuve una postura amistosa a fin de mantener
relaciones horizontales con los actores comunales y escolares. El primer trabajo de
campo, a manera de agradecimiento, concluy6 con el compromiso de devolver las fotos y
los videos que habia obtenido en la comunidad. Asi fue, en la segunda entrada al campo
llevé de retorno las fotos y los videos, les entregué sin recibir nada a cambio. Sin duda,

este accionar fortalecié mi relaciéon con los miembros de la comunidad.

En suma, considero que para ingresar a un espacio desconocido o conocido es necesario
consultar a los comunarios sobre la actividad a llevarse acabo. Ademas, si se promete
realizar un acto, como la devolucion de las fotos y el informe del estudio, en lo posible es
oportuno devolverles de manera personal, sélo de esa forma en una segunda oportunidad

se van a abrir las puertas con mayor amplitud.
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CAPITULO 1Il
MARCO TEORICO

En el presente apartado se describen, de manera concisa, las teorias que respaldaron la
investigacion. Los temas que se abordan son, principalmente, educativos y linglisticos.
En lo educativo se da una mirada cronoldgica de los sucesos acontecidos respecto a la
Educacion Intercultural Bilinglie (EIB) en Bolivia. Es decir, se sefialan los procesos por los
cuales ha tenido que pasar para convertirse en politica de Estado. Respectivamente, se
describen aspectos sociolinglisticos a fin de que puedan aportar al analisis del fenédmeno
estudiado. En ese entendido, se desglosan temas como: bilingtismo, diglosia, dialecto,

desplazamiento y revitalizacién de las lenguas.

3.1 Eventos histdricos sobre el uso del castellano y la lengua indigena en la

escuela.

Después de la fundacién de la Republica boliviana (1825), los gobiernos liberales y los
pensadores de ese entonces recién a principios del siglo XX, ponen en su agenda la
educacion del indigena a través de la escuela. A un comienzo “habia una advertencia
vehemente sobre el indio letrado o civilizado que podia ser peligroso para el propio blanco
0 mestizo, especialmente en el terreno de la politica” (Choque y Quisbert 2006: 58). Pese
a esa advertencia, el gobierno de Ismael Montes en 1905 se ocupé de brindar educacién
escolar castellanizante a los indigenas, cre6 las primeras escuelas ambulantes, al

respecto, Choque y Quisbert sefialan:

En 1905, el gobierno de Ismael Montes cumpliendo su politica de reforma educativa,
promulgd una ley que establecia las escuelas ambulantes para las comunidades
indigenas. De acuerdo con esa ley, todo individuo que habia establecido por su cuenta
una escuela de primeras letras en centro poblados por indigenas tenia derecho a una
recompensa pecuniaria de veinte bolivianos por cada alumno de cualquier sexo que
llegase a leer y realizar las cuatro operaciones de aritmética, conocer la doctrina
cristiana y hablar el espafol. (2006: 84)
Esta iniciativa educativa fracaso a causa de la rudimentaria preparacion de los maestros y
por la oposicion de los hacendados. Estos ultimos, segun Soria (1992), preferian
mantener a sus pongos en el monolinglismo en lengua indigena. Esta situacion les
favorecia pues era mas facil controlarlos y hacia mas facil la enajenacion de sus tierras

comunales, legalizando esa usurpacion a través del castellano y la escritura alfabética.
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El desplazamiento de la lengua indigena en los ambitos educativos era constante en
1928. La escuela castellanizé a la poblacion indigena, el propdésito era integrar al indigena
a la vida nacional. Esta actividad era ideada por los intelectuales de esa época quienes
sostenian que deberia destruir la lengua indigena a través de una educacién de

transicion. Uno de ellos era Sanchez que sefialo:

El alma colectiva y profunda de una raza estd en su idioma. Destruirlo
sistematicamente es como romper los mas finos atributos del hombre hablando y
ensefiado a leer el aimara, como idioma vehicular de la luz y del amor, dentro de la
mente del nifio o del joven indigena, el maestro ha de ganar las primeras etapas de su
mision evangélica y, en seguida, cuando las facultades del nifio o del joven se hayan
puesto en funcién decidida y activa, dentro de la escuela, comenzara la penetracion
constante del castellano, para instalarse en el alma del indio, y no g)ara hacer un
paseo fugas cual ocurre con la mayoria de los conscriptos de esta raza®.
Para justificar esta agresion linguistica por medio de la escuela, la oligarquia se apoy6 en
el pensamiento positivista y social-darwinista que estaba de moda en Europa. El proyecto
de modernidad que predicaban las minorias criollas se veia truncado por la presencia de
los indigenas, en ese entendido “el indio debia desaparecer con el mestizaje, la educacién
y la migracién a los centros urbanos y la parcelacion de las comunidades, y desaparecer
sus vestigios en los museos y documentos culturales de la nueva nacion. Desapareceria
también la palabra “indio” del lenguaje oficial” (Rivera 1984: 19). En ese sentido, los
gobiernos durante la Republica impulsaron una educacién de transicién de la lengua

indigena al castellano en los contextos rurales.
3.2 La educacidn intercultural bilingte en Bolivia

En Bolivia el uso de las lenguas indigenas en el ambito educativo tiene sus origenes en la
década de los 50. En ese entonces estaba a cargo de las Organizaciones No
Gubernamentales, entre ellas se encontraba el Instituto Linglistico de Verano (ILV). Esta
institucion Americana llegd a Bolivia en 1955. Entre sus objetivos centrales estaba “hacer
asequible la palabra y textos de la Biblia en diversas lenguas marginales del mundo, con
especial énfasis en las de los grupos indigenas” (Alb6 y Anaya 2003: 31) de la Amazonia
y de la zona Andina (Uru Chipaya). Aparte de estas iniciativas religiosas el ILV participd
en la implementacién de escuelas bilinglies. Para operativizar este objetivo tuvo que

formar maestros procedentes de varios grupos étnicos, en especial de las tierras bajas.

13 prélogo de Sanchez Bustamante al. Método Didéactico, de Felipe Pizarro (1928). Citado por Albé y Amalia
Anaya 2003: 23
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El Instituto Linglistico de Verano fue una de las primeras instituciones no
gubernamentales en el caso boliviano en introducir las lenguas indigenas a los espacios
aulicos. Para Julca esta institucion evangelizadora “se constituye en el aliado mas
importante de los Estados para la implementacion de la educacion intercultural bilingle de
corte transicional en lo linguistico y asimilacionista en lo cultural” (2000:50). Se utilizaba la
lengua vernacula del nifio como punto de partida para aterrizar después en el castellano.
Después de haber trabajado 27 afios en Bolivia, el ILV habia logrado formar
aproximadamente 49 escuelas bilingties, asimismo formé 53 maestros bilinglies en su
mayoria procedentes de las tierras bajas mas el Uru Chipaya. En sintesis en el caso
boliviano la actividad “tradicional “civilizadora por asimilacion” entr6 mas por la via de la

cooperacion internacional” (Alb6 y Anaya 2003: 32), que por iniciativas locales.

En la década de 1990 el panorama de la educacion bilinglie cambia. En esta época
aparecen otras iniciativas educativas relacionadas con la EIB, tal es el caso, del “Proyecto
de Educacion Intercultural Bilinglie (PEIB), coauspiciado por UNICEF y el Ministerio de
Educacion. Este proyecto en 5 afios cubrié 30 nlcleos escolares con aproximadamente
140 escuelas y 400 maestros en areas selectas del mundo quechua, aymara y guarani”
(Machaca 2003: 27).

A diferencia de las anteriores esta nueva propuesta educativa, desde un principio, opta
por el bilingliismo de mantenimiento de las lenguas como también de la cultura autéctona,
al menos en la primaria. En ese sentido, la EIB se presenta como una respuesta
educativa ante la realidad pluricultural y multicultural de Bolivia. Con el pasar de los afios,
el enfoque constructivista y la modalidad de uso de la lengua indigena y del castellano,

fue de interés del programa de la Reforma Educativa.

La Reforma Educativa de 1994 propone una educacién bilingiie de desarrollo vy
mantenimiento no sélo de la cultura, sino también de la lengua. Lo que le caracteriza a
esta modalidad educativa, a diferencia de las anteriores, es que la misma emerge de las

organizaciones campesinas y sindicales. Al respecto Contreras y Talavera dicen:

Ademas, muchos actores sociales, incluyendo a la Confederacion Sindical Unica de
Trabajadores Campesinos de Bolivia (CSUTCB) a principios de 1980, al sindicato de
maestros rurales en 1984 y a la Central Obrera Boliviana (COB) en 1989, han exigido
durante mucho tiempo el reconocimiento del sistema educativo a la diversidad cultural
y lingliistica del pais. (2004: 81)
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En este sentido, la modalidad bilingie de mantenimiento en “Bolivia no ha surgido de los
» 14

intelectuales o centros de estudio, sino en el seno de las mismas organizaciones”.
Esta propuesta busca de alguna forma que el nifio adquiera habilidades de escritura en su
lengua materna, ademas, de un uso eficiente del espafol a nivel oral y escrito. Sobre

esto, refiriéndose a los resultados de la EIB Albd y Anaya dicen:

Esta modalidad de educacion, correctamente aplicada, permite que los nifios
desarrollen competencias lingliisticas escritas en su lengua materna, de tradicion
eminentemente oral. Asi, aportan al desarrollo de esas lenguas y hacen posible su
recuperacion, su potenciamiento y su reconocimiento como lenguas nacionales
originarias de uso social y académico en ambitos antes restringidos solo para el
castellano. De la misma manera, aprenden y desarrollan eficientemente la segunda
lengua de manera sistemética, con un enfoque de ensefianza de segundas lenguas,
para su utilizacioén dentro y fuera del aula. (2003: 77)
En resumen, la EIB en todo este transcurso ha tenido diferentes cambios, desde una
educaciéon asimilacionista en lo cultural y en lo linglistico a una educacién mas
democrética y abierta a la diversidad lingUlistica. Asimismo, pas6 de ser una experiencia
educativa manejada por Organizaciones No Gubernamentales a ser una politica de
Estado. Sin embargo, con el actual gobierno (Evo Morales) la EIB ha llegado a un
momento donde no se lo ha aplicado por existir un nuevo proyecto educativo en camino
(Nueva Ley de la Educacién Boliviana Avelino Sifani y Elizardo Pérez) el cual recién en el
2010 se lo ha promulgado. En el capitulo de sus bases, fines y objetivos sefiala que la

“

educacion “...es la mas alta funcion del Estado; es descolonizadora; es comunitaria,
democratica y participativa; es intracultural, intercultural y plurilinglie...”. Al respecto hay
algunos (Machaca 2010) que piensan que la EIB ha dado pie a la EIIP ya que existen mas

semejanzas que diferencias al menos en el plano operativo.
3.3 Aspectos linguisticos

En esta parte del marco tedrico se desarrollan conceptos lingliisticos relacionados con el
objeto de estudio: bilingliismo, diglosia, variedad dialectal, muerte de las lenguas y
revitalizacion de la lengua. Esta organizacion conceptual posibilita la comprension del
tema de la tesis. Las descripciones y explicaciones teoricas han sido elaboradas en base

a una profunda revision bibliogréfica.

* D’Emilio, Lucia, (2002). Voces y Procesos desde la Pluralidad: La Educacién Indigena en Bolivia, La
Paz: Plural Editores. (Citada por Contreras y Talavera 2004: 81).
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3.3.1 Bilingliismo

Por lo general, en gran parte de los pueblos y las comunidades se usa mas de una lengua
en las interacciones cotidianas, el nivel de fluidez puede variar. Es decir: puede haber
personas con amplio conocimiento en dos 0 mas lenguas como pueden existir personas
gue tengan un conocimiento limitado de la segunda lengua. En ese entendido, el
bilinglismo es un fenébmeno social y linglistico presente en la sociedad. De ahi nace el
interés de las diferentes disciplinas de la ciencia (pedagogia, lingiistica, sociolinguistica,

psicolingliistica) por abordar este fenbmeno.

El bilinglismo es definido de diversas maneras por los especialistas en lenguas. Asi,
Bloomfield (1933)* sostiene que una persona bilinglie es capaz de desenvolverse sin
dificultad en dos lenguas diferentes. Dicho de otro modo, una persona bilinglie es diestra
en hablar de manera equilibrada ambas lenguas, sin importar el contexto donde se
encuentre. De modo similar, Siguan y Mackey sostienen: “Por nuestra parte proponemos
llamar bilinglie a la persona que, ademas de su primera lengua, tiene una competencia
parecida en otra lengua y que es capaz de usar una u otra en cualquier circunstancia con
parecida eficacia” (1986: 17). A manera de detallar la definicion que realizan Siguan y

Mackey sobre el bilingliismo, a continuacién presentamos sus caracteristicas:

Autonomia en el uso de las lenguas. Cuando una persona bilingte utiliza la lengua A
utiliza de forma espontanea el conjunto de reglas que le permiten construir mensajes
en esa lengua. Algo semejante ocurre cuando utiliza la lengua B.

Alternancia de lenguas. Una persona bilingle transita sin esfuerzo de una lengua a
otra en funcibn de sus interlocutores, del contexto de comunicacion, de sus
intenciones en el intercambio comunicativo...En consecuencia, elige de forma
consciente o inconsciente la lengua en la que en cada momento habla.

Traduccion. Una persona bilinglie es capaz de expresar significados en cualquiera de

las dos lenguas ya que es capaz de traducir un texto de una lengua a otra y de

trasladar un significado desde una lengua a otra.
En contraposicion a Bloomfield y a Siguan y Mackey, Cerrén-Palomino (1972) sostiene
gue una persona bilingile no necesariamente tiene que tener las mismas habilidades
linglisticas en ambas lenguas. En otros términos, una persona bilingiie puede hablar y
entender perfectamente en su lengua materna y en la segunda lengua solamente puede

entender y no hablar.

!5 Bloomfield, Leonard 1933 language. New York: Holt, Rinehart and Winston, citado en Lomas (1999: 217)
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Otra autora, respecto a los tipos de bilinglismo sefiala:

Se considera que un adulto puede ser bilingiie incipiente si su manejo del segundo
idioma es todavia muy limitado y si no domina el conjunto de funcionamiento del
sistema. Se lo calificara como bilinglie dependiente si, teniendo capacidad de
expresién en el segundo idioma, produce enunciados construidos en funcién de las
caracteristicas de su lengua materna: su discurso en el idioma segundo es el reflejo
de un pensamiento en su lengua materna. El bilinglie capaz de hablar y pensar en dos
idiomas distintos, es decir, de establecer un funcionamiento autonomo de los dos
sistemas linglisticos, se considera bilingtie coordinado. (Michenot 1985: 2)
Tanto Cerron como Michenot entienden que una persona bilingiile no necesariamente
tiene que ser capaz de dominar de manera autbnoma y coordinada dos lenguas. Es decir,
desde el punto de vista de los dos autores se considera bilinglle a todas aquellas

personas que posean competencias minimas o avanzadas en la segunda lengua.

Ante la postura de Bloomfield y ante las posturas inclusivas, en este caso, de Michenot
(bilingliismo incipiente), Baker (1993) muestra su desacuerdo. Sobre la primera postura
manifiesta que es ambigua y maximalista. Respecto a la segunda inclinacion (bilingliismo
incipiente), segun Baker permite circunscribir a personas que poseen minimas
capacidades de una segunda lengua dentro la categoria de bilinglies. Entre estos se
encontrarian los turistas o las personas que se dedican a los negocios quienes por
cuestiones laborales han afiadido a su repertorio linguistico palabras o frases muy cortas

como los saludos y las presentaciones.

En sintesis, Baker haciendo una analogia manifiesta: “El peligro de ser demasiado
exclusivo no se supera siendo demasiado inclusivo. Si pescamos con red de arrastre muy
ancha capturaremos mucha variedad y haremos la discusion sobre el bilingtismo
ambiguo e impreciso. Pescar con criterio restringido puede ser demasiado insensible y
limitado” (1993: 34). Clasificar a los bilingues desde la dimensién de las competencias se
puede caer en el error de dar definiciones arbitrarias (maximalistas o minimalistas). Como
una salida ante esta situacion Baker sugiere hacer una caracterizacion del uso de las dos
lenguas. El uso de las lenguas en una comunidad no implica Unicamente aspectos
lingliisticos (vocabularios, sintaxis y entonacion) sino también sociales, es decir las
lenguas no se dan en un vacio, sino se dan en un espacio, en un tiempo determinado y en
contacto con personas. En otros términos “El bilingliismo funcional se introduce en la

produccion linguistica a lo largo de multitud de acontecimientos cotidianos. El Bilingtismo
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funcional tiene que ver con cuando, dénde y con quién utilizan las personas sus dos
"16

lenguas™™.

Hasta aqui, se ha identificado diversas definiciones sobre a quienes se les debe
considerar bilingles. Se ha presentado, vista desde Baker, dos posturas que se sitlan en
los extremos. La primera de Bloomfield quien manifiesta que son bilinglies aquellas
personas capaces de tener un manejo fluido en ambas lenguas. La segunda reside en
entender que los bilinglies no necesariamente manejan de manera equitativa sus dos
lenguas, puede que la segunda so6lo lo entiendan o conozcan algunas palabras. Las dos
posturas, desde mi percepcion, mas que linglisticas tienden a ser politicas, en ese
entendido, conviene ver “las dimensiones importantes que rodean el término bilingtiismo.
Estas deben ayudar a mejorar nuestro modo de considerar el bilinglismo. La distincion
fundamental es entre capacidad bilingle y uso bilingte” (Baker 1993: 44). Puesto que adn
teniendo capacidades equilibradas en ambas lenguas, un individuo puede usar con mas
frecuencia solo una lengua. Tal es el caso de las personas que manejan aimara y
quechua. En la comunidad de Marka Kunka los adultos aun sabiendo aimara usan con
mas frecuencia quechua en la comunidad y en sus casas, el aimara lo usan Unicamente
para comunicarse con los ancianos monolinglies en esta lengua (Para mas detalles ver
pag. 100).

3.3.2 Diglosia

El término diglosia se ha resemantizado con el pasar de los afios. En un inicio el
sociolinglista Ferguson acufié este término para referirse a dos variedades de una misma
lengua, a la primera variedad la llam6 A y a la segunda B. La variedad A estaba
considerada como la Alta por el valor social que adquiria en la sociedad y la variedad B
como la Baja. Sin embargo, en 1972 Fishman amplia el significado de este término, en
ese entendido: “la diglosia es una caracterizacién de la ubicacién social de las funciones

para diferentes lenguas o variedades” (1995: 129).

Dentro de un pais, donde coexisten dos lenguas o0 mas, la lengua del grupo dominante se
impone sobre las demas. En nuestro contexto el castellano va desplazando al quechua y

al aimara y al resto de las lenguas indigenas. En este contexto, las relaciones horizontales

'® Fishman 1965 “Who speaks what language to whom and when” Linguistics. Citado en Baker (1993: 41)
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estan ausentes. Al respecto Ninyoles sefiala: “las diferencias de lenguaje, y mas
claramente las diferencias de idioma, son, como hemos visto, un ejemplo importante de

distanciacion dentro de las sociedades jerarquicamente estratificadas” (1972: 103).

En términos operativos Baker sostiene: “En la practica es improbable que una comunidad
linglistica use dos lenguas para el mismo propoésito. Es mas probable que una comunidad
utilice una lengua en ciertas situaciones y para ciertas funciones, y la otra lengua en
distintas circunstancias y para diferentes funciones” (1993: 68). Por ejemplo, el castellano
se usa en diferentes contextos de la sociedad: escuela, medios de comunicacion y
administracion publica. Por su parte, la lengua quechua, por lo general, es minorizada y
restringida en los espacios urbanos, es decir, se usa en contextos domésticos o

familiares; mas no en actividades académicas, al menos no es una practica cotidiana.

En el uso desigual de las lenguas en contacto estdn inmersos factores culturales y
sociopoliticos, es decir, hay grupos que ostentan el poder politico y econémico mientras
otros son subordinados. En el caso boliviano, segun Patzi (2009) desde la fundacién de la
Republica (1825) la clase criollo-mestiza ha ocupado los espacios publicos como el
Estado, en cambio la clase indigena junto a su lengua ha quedado excluida de esos
espacios de poder. Esta desigualdad entre indigenas y no indigenas, con el pasar de los
afos, se ha ido naturalizando como algo normal. Esta situacion afecté de manera
negativa al uso del quechua y del aimara. En la sociedad se fueron creando espacios
considerados como “formales”, uno de ellos las universidades donde la gente suele usar,
con mayor frecuencia, la lengua que goza de prestigio (castellano) frente al quechua y
aimara. Otro de los espacios donde el quechua ni el aimara tienen cabida son los
espacios administrativos ubicados en las alcaldias y en la prefectura o gobernacion de las
urbes. Estas instituciones son lugares donde se silencia el quechua y el aimara. Sélo por
poner un ejemplo, en la localidad de Llallagua se encuentra la sede del ayllu Sikuya. En
la misma esta la oficina del Subalcalde quien, ademas del castellano, sabe quechua.
Durante mi permanencia en este lugar no escuché el quechua menos el aimara entre los
técnicos y el Subalcalde. Ellos usaban el castellano, por ejemplo el Subalcalde,
refiriendose a mi trabajo de campo, dijo a la secretaria: “Haz una carta para que vaya a
las comunidades, luego se lo voy a firmar”. Esto nos muestra que el espacio publico es
muchas veces un lugar donde se le va otorgando prestigio al castellano. Lo cual afecta de

manera negativa al quechua y al aimara.
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Para terminar, cabe aclarar que es la sociedad la que puede desvalorizar una lengua,
asimismo puede darle prestigio. Sin embargo, desde el punto de vista de la linglistica
todas las lenguas tienen el mismo valor, no hay nada inherente en esta ciencia que le

permita jerarquizar.
3.3.3 Variedad dialectal

Las lenguas tienden a variar segun el lugar (dialecto), por razones sociales (sociolecto) y
el tiempo (diacronico historico). La primera “es una variedad asociada con un determinado
lugar, tal como el dialecto de Yorkshire en Inglaterra, o el dialecto bavaro en Alemania
[...]. Los dialectos de una lengua tienden a diferenciarse unos de otros cuanto mas
separados se encuentran geograficamente” (Romaine 1994: 18). En el caso particular de
Bolivia, podemos evidenciar con claridad diversos dialectos del castellano. El mas
conocido en la zona andina es el “castellano popular” (Michenot 1985). Por el constante
contacto que ha tenido el castellano con las lenguas de los Andes se ha producido una
variedad de esta lengua, la cual por algunos linguistas (Cerrén-Palomino 1972) ha sido

vista como una variedad criolla.

El castellano popular posee Iéxico del castellano y su estructura sintactica es propia del
quechua. A este fendbmeno lingliistico en la literatura de la sociolinguistica se lo conoce
como pidgin, “las caracteristicas mas saltantes del pidgin son: por un lado, su estructura
gramatical y su léxico son marcadamente reducidos, es decir, simplificados; por otro lado,
no es una lengua nativa” (Cerron 1972: 151). Cuando el pidgin pasa a ser lengua nativa
de una comunidad, segin Romaine (1994) se lo conoce con el término de criollo. Al
respecto, Cerrén-Palomino hace un analisis minucioso de la variedad del castellano
hablado en la sierra peruana, concluyendo que el castellano hablado en esta zona tiene
caracteristicas de una variedad criolla, en otros términos manifiesta que se ha producido
una nueva lengua gracias al contacto entre el castellano y el quechua del valle de

Mantaro:

Hay variedades en nuestro pais, especialmente en la regién andina, que a simple vista
podrian ser — y de hecho son — consideradas como dialectos de nuestro espafiol. Sin
embargo, miradas con mas detenimiento, parecen mas bien ser formas que relnen las
caracteristicas de verdaderas variedades criollas o cuasi criollas. En efecto, si bien el
Iéxico de dichas hablas es, a excepcion de los préstamos quechuas comunes, de
origen espafiol, su sintaxis es, por el contrario, francamente quechua: de alli su
“acento” peculiar. Creemos que aqui estamos frente a sistemas criollos o cuasi criollos
diferentes de cualquier variedad espafiola. (Cerron 1972: 151)
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La realidad sociolinglistica descrita por Cerron no se aleja de la nuestra. En el contexto
boliviano esta variedad conocida también como quechuafiol (Michenot 1985) es usada por
aguellos que no tienen como lengua materna una lengua indigena (quechua o aimara), es
decir, es empleada por los monolinglies en castellano en dmbitos amplios: comerciales,
administrativos y educativos. Por ejemplo, en los mercados populares de Llallagua se
suele escuchar frases como: dos panes a un boliviano llévate. Esta frase por la posicion
del verbo (llevar) podemos decir que esta construida en base a la estructura sintactica del
quechua. La misma frase en quechua seria: Iskay t"antata juk bolivianupaq apakuy. En
otros términos, podriamos decir que esta variedad del castellano es quechua por su

estructura sintactica y castellano por su léxico.

Lo planteado por Cerron-Palomino nos convoca a preguntarnos en qué momento estamos
frente a una lengua o frente a un dialecto, qué factores determinan la linea divisoria entre
ambos. Respondiendo a estas inquietudes Romaine sefala: “el acuerdo general para
considerar que estamos ante una lengua lo produce la conjuncién de factores sociales,
politicos, psicolégicos e histéricos, y no ningan tipo de propiedades linglisticas
inherentes” (1994: 18). Un caso particular es lo sucedido con dos pueblos amazdnicos:
Tsimane’ y Mosetén. Desde una mirada linguistica las lenguas que ambos usan son una
sola, ya que hablantes del mosetén dicen entender a los Tsimane™ y viceversa. Sin
embargo, ambos grupos consideran que unos hablan tsimane” y los otros mosetén. En
esta situacion la division linglistica es arbitraria pero culturalmente y politicamente

relevante.

Prosiguiendo con el andlisis de los dialectos es necesario sefalar que las lenguas no
solamente varian segun al espacio geogréafico sino también de acuerdo a la posicion
social del hablante. Segun los especialistas, las clases acomodadas econémicamente
utilizan una variedad que difiere de aquellas que se encuentran en el Ultimo peldafio de la
escala social. Al respecto, Escobar, refiriéndose a la variedad del castellano usado por las
personas cuya lengua materna es el quechua o el aimara decia que “es [...] un dialecto
social difundido en todas las regiones del pais. Que viene a ser algo asi como la primera y
méas amplia capa horizontal de la dialectologia del castellano del Perd, y corresponde a su
segmento humano ubicado en los estratos econémicos méas deprimidos por la estructura
social” (1978: 30). En el caso boliviano, el castellano usado por las clases bajas difiere en
cuanto a “prestigio” de la variedad usada por los grupos de poder (empresarios). En los

hechos, el dialecto usado por las personas que ostentan el poder econémico es
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considerado como estandar lo cual se reproduce por los medios de comunicacién y la
educacion. De esa manera se va construyendo en el imaginario colectivo un sentimiento

de rechazo a la variedad usada por los grupos subalternos.

Una variedad estandarizada, segun Romaine, sirve “para crear sentimiento de unidad
entre los hablantes que la toman como punto de referencia, sobre todo si hablan
variedades distantes geograficamente” (1994: 18). Pero por otro lado, la variedad
estandar estd estrechamente ligada con sentimientos de rechazo y discriminacion, es
decir al estandarizar una variedad se le esta también otorgando prestigio, este accionar,
en los hechos, repercute en la desvalorizacién de las demés variedades y por ende a los
gue la usan. Al respecto, Ninyoles sefiala: “el prestigio no solo se manifiesta “en pro” de
unas normas de conducta o productos culturales, sino “en contra” de otros. Aun yendo
revestido de una valoracion positiva, se trata de un fenédmeno secundariamente negativo"
(1972: 103). En sintesis, la variedad estandar de una lengua esta estrechamente ligada
con el distanciamiento. Los grupos de poder crean ciertos convencionalismos culturales y

linglisticos a fin de alejarse de los grupos sociales mas “deprimidos”.

3.4 Muerte de las lenguas

La situacién de las lenguas en el mundo, segun las interpretaciones de los especialistas
en linguistica, es preocupante. En el 2000 se sostenia que “el 96% de las lenguas, son
habladas por cerca del 4% de la poblacion mundial, 0 sea un 96% tiene un namero
extremamente reducido de hablantes, encontrandose por esta causa amenazadas de
extincién” (Maia 2006: 2). Otro estudioso, Hagége (2002), manifiesta que cada afio en el
mundo mueren 25 lenguas. Al parecer sabemos mas de los procesos de muerte de una

lengua que de la revitalizacion de las mismas.

3.4.1 Los desastres naturales y la muerte de los usuarios de lalengua

Los factores que inciden en la muerte de las lenguas han sido de interés de los
investigadores sociales sobre todo de los linglistas, en consecuencia, se han elaborado
infinidad de literatura sobre el deceso de las lenguas. Sobre la muerte de las lenguas
Hagege (2002) manifiesta que los desastres naturales provocan la muerte de las
personas y con ello la desaparicion de las lenguas. Es decir, los terremotos, la erupcion

de los volcanes son fendmenos naturales que pueden provocar la desaparicion de
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pueblos enteros. Sin embargo, las causas no solo son por el deceso de las personas, sino
también por actos genocidas. Cuando un pueblo provoca de manera voluntaria el deceso

de las personas.

En el caso particular de Bolivia, durante la Colonia muchos indigenas entre ellos los
quechuas y aimaras han sido sometidos a trabajos inhumanos en las minas de Potosi
cuyo resultado ha sido la muerte de muchos indigenas. Eduardo Galeano describe de

manera detallada el trabajo en la mina:

La “mita” era una maquina de triturar indios. El empleo del mercurio para la extraccion

de la plata por amalgama envenenaba tanto o mas que los gases téxicos en el vientre

de la tierra. Hacia caer el cabello y los dientes y provocaba temblores indominables.

Los “azogados” se arrastraban pidiendo limosna por las calles. Seis mil quinientas

fogatas ardian en la noche sobre las laderas del cerro rico, y en ellas se trabajaba la

plata valiéndose del viento que enviaba el “glorioso San Agustin” desde el cielo. A

causa del humo de los hornos no habia pastos ni sembradios en un radio de seis

leguas alrededor de Potosi, y las emanaciones no eran menos implacables con los

cuerpos de los hombres. (1978: 62)
Si bien con estas préacticas coloniales las lenguas aimara y quechua no han llegado a su
ocaso, sin duda ha sido un acto que ha reducido a sus usuarios. Lo cual, desde mi
percepcion, ha debilitado a la lengua. El contacto con los colonos europeos no solo estuvo
caracterizado por la ambicién de unos o por el trabajo desigual que llevaban ambos en las
minas, sino también por la peste. Los espafioles trajeron consigo la gripe y viruela, sus
consecuencias en la poblacién indigenas fueron catastroficas. Al respecto Crystal
manifiesta: “Doscientos afios después de la llegada de los primeros colonos europeos a
Ameérica, un 90 % de la poblacion indigena, segun los datos disponibles, habia muerto a
causa de las enfermedades que llevaban consigo tanto los animales como las personas”
(2001: 87). Los indigenas no habian creado anticuerpos hacia estas nuevas
enfermedades, por tanto han sido los mas afectados lo cual en lo linglistico afecté de

sobre manera al quechua y aimara.

3.4.2 Las tensiones entre las lenguas durante la Colonia

Durante la Colonia “fueron los religiosos los que se preocuparon por el aprendizaje y la
ensefanza del quechua movidos por el deseo de adoctrinamiento y catequizacion”
(Quiroz 2000: 10). Con el afan de conseguir mas almas, los religiosos idearon nuevos
mecanismo de adoctrinamiento. Entendian que la lengua era un canal eficiente para este

proposito. En ese entendido, recurrieron al quechua que en ese entonces, por pertenecer

38



al imperio incaico, era usada por la mayoria de los indigenas.

Se sabe que durante la Colonia se han escrito libros en quechua. Por ejemplo, segun
Sichra (2006a) en 1584 a solo 52 afios después de la llegada de Pizarro, se escribe en
quechua la Doctrina Cristiana. Asimismo, en 1560 aparecen obras de descripcion de la
estructura gramatical del quechua hecha por el misionero Domingo de Santo Tomas. En
este interés por el uso cientifico del quechua las universidades no eran ajenas, por
ejemplo se sabe que la universidad de San Marcos creada en 1579 da especial
importancia a la escritura del quechua. Entre el siglo XVI y XVII el quechua segun Sichra
(2006a) ha tenido un auge de difusion escrita en el ambito legal. A peticion de las mujeres
de la elite indigena los escribanos redactaban cartas y peticiones. Toda esta vigencia
social de la lengua quechua llegd a su ocaso por las revueltas indigenas generadas entre
1780 y 1782 por Tupagq Amaru en el Peru y Tupaq Katari en el Virreynato del Rio de la
Plata perteneciente a Bolivia. Estas acciones influyeron en la aplicacién de politicas
linguisticas a favor del castellano. Concretamente con Carlos Il se establece la
castellanizacion “para que de una vez se llegue a conseguir el que se extingan los

"7 De esa forma, las

diferentes idiomas que se usa [..] y solo se hable el castellano
relaciones verticales entre los indigenas y no indigenas se hicieron cada vez mas

notorias.

Durante la Colonia las relaciones entre indigenas y no indigenas, segun Ponce (1975), se
tejieron en un ambiente de discriminacion y violencia. Los indigenas pasaron a un
segundo plano y con ello sus cédigos culturales, entre ellos la lengua local. En ese
entendido, la llegada de los conquistadores a América, en particular a la regién que hoy
se conoce como Bolivia, significé el retroceso y el estancamiento de las lenguas andinas.
El contacto asimétrico entre el aimara y el castellano era el reflejo de sus hablantes, pues
las relaciones jerarquizadas entre sus usuarios eran evidentes. Sobre lo mismo, Ponce
sefiala: “Se inicid el proceso de erigir el sistema de dominacién sobre la cultura indigena y
de explotacion persistente de las masas nativas. Ese momento comenzd también una
corriente de transculturacién con la introduccién de elementos culturales europeos.
Asimismo, acontecio el desequilibrio en muchos aspectos que afectdé a la sociedad
aborigen” (1975: 19).

' Rivarola, José Luis 1990 La formacion lingiiistica de Hispanoamérica. Lima Fondo Editorial Pontificia
Universidad Catélica del Peru. (Citado en Sichra 2006: 176).
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En la Colonia, la situacion asimétrica entre el aimara y el castellano, se acentu6 con méas
fuerza en el imaginario de los nativos como algo natural, ya que era habitual el atropello
linglistico y cultural que sufrian por parte de los espafioles. Las diferencias biologicas
(color de piel, tamafio) entre ambos justificaba el brutal atropello, los espafioles usaban
ese pretexto para someter a la clase indigena a fin de satisfacer sus necesidades politicas
y econbmicas, por ejemplo, el trabajo en las minas de Potosi descrita por Eduardo

Galeano (1978) es una muestra del mal trato que se ejercia con la poblacion indigena.

En suma, en la Colonia la situacion social del aimara y quechua si bien ha sido de interés
de los misioneros y de la élite indigena, con el pasar de los afios, especificamente en
1770 por decision de los colonizadores se ha ido sobreponiendo el castellano. En ese
sentido, el quechua y el aimara fueron en retroceso y el castellano fue ganando cada vez

mas hablantes.

3.4.3 La glotofagia de Calvet

Refiriéndose al proceso de la muerte de las lenguas en situaciones coloniales Calvet
(1981) manifiesta que se dan en tres estadios: Al primero lo denomina el colonialismo
naciente, al segundo colonialismo triunfante y al tercero glotofagia conseguida. El primer
estadio se da cuando el colonizador instala, en el terreno conquistado, grupos militares,
administradores y comerciantes, la institucion se da en ese orden. Asimismo, la gente
local quienes estan mas proximos al grupo dominante por cuestiones de comercio seran
quienes, aprendan la lengua del colonizador. El resultado a corto plazo sera la
conformacion de un grupo reducido de bilinglies, mientras la mayoria conquistada se
mantendra en un monolinglismo en la lengua local. El segundo estadio (colonialismo
triunfante) es horizontal y no vertical como la primera, donde la burguesia junto con los
sirvientes se va alejando de la lengua dominada. El segundo estadio no se da a nivel
social sino a nivel geografico, es decir, los que viven en las ciudades, a diferencia del
campo, poseen como medio de comunicacion a la lengua dominante, mientras las
personas del campo se mantienen en el monolingliismo en lengua dominada. A esto hay
que afiadir la clase intermedia que vendria a ser el pueblo que se mantiene en el
bilinglismo. En sintesis, mientras en el primer estadio se tenia a la nobleza en un
bilingliismo, en este caso pasar a ser monolinglie en la lengua dominante, por su parte, el
pueblo de un monolingliismo pasa a un bilingliismo, por ultimo, el pueblo campesino se

mantiene en un monolingtismo en la lengua local.
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El tercer estadio y Ultimo consiste segun Calvet en la muerte de la lengua dominada, en
sus palabras: “digerida por la lengua dominante” (Calvet 1981: 55). Cuando el proceso de
digestién llega a este punto generalmente quedan huellas de esa lengua en los nombres
de las areas geograficas: cerros, rios y pueblos. En el caso nuestro el castellano, como
lengua del colonizador no ha provocado la desaparicion total de las lenguas indigenas,
posiblemente esto se deba a lo que Calvet (1981) denomina: la resistencia a la glotofagia.
Sobre este punto cabe resaltar las diferentes rebeliones indigenas en contra del Estado
colonial, uno de ellos y el que mas sobre sale es la lucha de Tupac Katari (1780-1781)
quien se rebeld contra la Corona espafiola sitiando la ciudad de La Paz. De esa manera

impidi6 el abastecimiento de alimentos a esta ciudad.
3.4.4 La exclusion por medio de la lengua

Los colonizadores al invadir un espacio geogréfico tienden a deslegitimar a sus vivientes,
una forma es dandoles un nombre con una carga negativa, “este derecho a nombrar es la
vertiente linglistica del derecho a usurpar” (Calvet 1981: 55). En este acapite el término

indio por estar aun vigente, nos detendremos en su andlisis.

El término “indio”, construido por los primeros europeos que llegaron a Ameérica latina,
esta plagado de prejuicios raciales y sociales. Debemos asignar este error a Colén y a sus
acompafiantes, pues en un inicio pensaron que habian llegado a Asia. En ese entendido,
el “ser-asiatico” —y nada mas- es un invento que soélo existi6 en el imaginario, en la
fantasia estética y contemplativa de los grandes navegantes del mediterraneo” (Dussel
1994: 31). Bajo el término “indio” se ocultd la diversidad cultural y lingulistica. El otro, el
conquistador, subsumié a los Quechuas, Aymaras, Movimas y Toromonas entre otros
bajo la categoria de “indio”, ocultando de esa forma no solo su acervo cultural, sino

también quitandoles el derecho de vivir en la diferencia.

La idea social-darwnista importada desde Occidente se aloj6 rapidamente en la
mentalidad de los intelectuales bolivianos. Por ejemplo Alcides Arguedas consideré al
indigena “como bestia de bosque, entregado a sus ristos (sic) gentiles y al cultivo del
suelo estéril en que a no dudarlo concluird pronto su raza”.'® Del mismo modo, el

intelectual cruceno, Gabriel René Moreno, sefald: “El indio y el mestizo incasicos

'8 Arguedas, Alcides (1910). Pueblo Enfermo, 2da edicion. Casa editorial de Vda. de Luis Tasso. Barcelona.
Citada por Ponce, Carlos 1975:20.

41



radicalmente no sirven para nada en la evolucion progresiva de las sociedades modernas.
Tendran tarde o temprano, en la lucha por la existencia, que desaparecer bajo la planta
soberana de los blancos puros o purificados” (Cit. En Rivera 1984: 30). Lo cierto es que
en el imaginario de estos pensadores se habia engendrado la idea evolucionista.
Casualmente los que impulsaban estas ideas estaban en la primera escala de la piramide
social. Las caracteristicas fenotipicas (color de piel y estatura) de los grupos “subalternos”
eran interpretadas como rasgos de su inferioridad cultural y social, por tanto, desde la

posicion de los agresores era justificado el distanciamiento de estos grupos.

Los miembros de la minoria dominante ubicados en la cUspide de la escala social, durante
la Republica, convivian con los indigenas en situacion de desigualdad. Mientras unos eran
los patrones los otros eran los sirvientes, por ejemplo, en Chayanta, segun el comunario
Gerardo Yapura, los indigenas limpiaban la plaza ademas eran postilloneros. En ese
sentido, esta palabra (indio) estaba estrechamente relacionada con un juego de
relaciones de poder, en el cual estaba inmersa la poblacién nativa. Respecto al caracter
despectivo del término “indio” Amodio afirma: “El término “indio” fue una palabra muy
despectiva, especialmente durante la Republica y hasta las primeras décadas de nuestro
siglo. Decir indio era como un insulto; queria decir “persona ignorante, bruta atrasada,
sucia”. Por supuesto a los propios indigenas no les gustaba ser llamados indios” (1993:
11).

Para evitar la humillacién, los quechuas y aimaras optaron por aprender el castellano
“‘como trampolin para dejar por fin de ser “indios” y por tanto, de seguir discriminados”
(Albé y Anaya 2003: 25). La lengua indigena es una marca identitaria étnica de entre
muchas (vestimenta, color de piel, apellido) de ahi que muchos indigenas aspiran a
aprender la lengua castellana. Esta concepcion de inferioridad del “indio” no s6lo es
predicada desde los grupos de poder, sino también ha sido interiorizada y aceptada por
los propios indigenas, producto de esta situacion pasan, ahora, a la autonegacion de su
cultura. Por ejemplo, los hijos de los inmigrantes del area rural, una vez insertados en las
periferias de las ciudades (Cochabamba, La Paz y Santa Cruz), cambian parte de su
cultura: la lengua y su vestimenta. Sin duda, estas actitudes conllevan a la desaparicion

gradual de su cultura y la erosién de su lengua.

A partir del 2005 en Bolivia el término “indio” resurgié con mayor fuerza como una injuria

racial. Como nunca antes en la historia democréatica de Bolivia el 2005 Evo Morales, un
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indigena, gana las elecciones presidenciales con mas del 53. 7%. Esta situacion provoco
que la clase empresarial, atrincherada en las ciudades mas grandes de Bolivia,
desenfunde el término “indio” ademas de otros términos igualmente despectivos. Por
ejemplo, la Asamblea Constituyente instalada el 2006 en la ciudad de Sucre ha sido un
escenario donde los asambleistas de origen indigena fueron victimas del racismo

exacerbado. Al respecto Garcés sefala:

A los y a las asambleistas identificados e identificadas como indios/indias en
determinado momento de la violencia desatada en Sucre se les llamaba analfabetos
(as), mamacas, cochinos (as), sucios (as), indios (as), cholos (as), campesinos (as),
collas, indios (as) de mierda, ovejas, animales, perra maldita, indigenas, indigenas,
incapaces. Se les conmina a que se vayan a sus casas Y se les advierte que los van a
descuartizar como a Tupaq Katari. Se les niega el alquiler de habitaciones, la atencion
en restaurantes y hospitales, la venta de comida en el mercado; se les insulta, golpea,
escupe, abuchea, persigue; son arrojados con platanos y tomates™
La llegada al poder de Evo Morales, segun Bello (2008), visibiliza con mayor fuerza la
vision contrapuesta de dos formas de gobierno. Una con raices indigenas y la otra desde

una postura oligarquica liderizada por los empresarios.

En sintesis, el término “indio”, histéricamente empleado para dirigirse de modo peyorativo
a la masa indigena, es una identidad construida e impuesta por aquellos que no son
indigenas. Su uso ha sido para mantener, en la esfera social, la dominacién colonial
ideada por los primeros europeos que llegaron a América Latina. Asimismo, utilizado para
legitimar sus ideas y sus practicas de agresion ante los diversos pueblos indigenas que
luchan por mantener viva su lengua y su cultura dentro de un contexto homogeneizador. A
modo de reflexion es oportuno afiadir lo siguiente: el uso de las palabras como las que
acabamos de describir, pueden afectar de manera negativa a las personas. Para el
apartado escogi el término indio, pero seguramente existen muchas con las que se puede
lastimar a las personas, las palabras pueden dejar heridas quizas mas profundas que los

golpes. El racismo no sélo se demuestra con las actitudes, sino también en las palabras.
3.4.5 La migracién y el auto odio linguistico

Los habitantes de los pueblos, con mas frecuencia que antes, estan ingresando a las

ciudades, éstos se han convertido en polos magnéticos que atraen a los nuevos

' Garcés, Fernando 2009 ¢Doénde quedd la interculturalidad? La interaccion identitaria, politica y sociorracial
en la Asamblea Constituyente o la politizacién de la pluralidad. La Paz: FES-ILDIS (Citado en Santos 2010:
80)
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visitantes. Un factor para que este fenédmeno se realice es la construccion de carreteras,
las cuales facilitan la salida de los emigrantes. Las carreteras han conectado las urbes
citadinas con los pueblos mas alejados. Los migrantes entienden que la ciudad les va a
proporcionar un estilo de vida “mejor” del que tienen, motivo por la cual muchos prefieren
vivir en un espacio alejado de su zona de origen. Una vez en las ciudades se asientan en
las periferias formando pequefias ciudadelas o barrios. Por ejemplo, en la zona sud
Cochabamba existen varios Barrios: Villa Pagador, Villa Israel, Barrio 1ro de Mayo.
Muchas personas del Norte de Potosi se han asentado, junto a sus familias, en estos
sitios, El sefior Marcos Mamani vive en el barrio 1ro de Mayo aproximadamente cinco
afos, él vino de Norte de Potosi, especificamente, de la comunidad de Marka Kunka del
ayllu Sikuya. El, al igual que sus paisanos, se ha afrontado con otro estilo de vida, por

ejemplo para subsistir ha tenido que trabajar como ayudante de albafiil o como pedn.

Cuando la gente deja el pueblo de origen se enfrenta con nuevos codigos culturales entre
ellos la lengua. En este afan de salir de la comunidad expone al peligro su lengua
materna. Por lo general, el migrante tiende con el pasar de los afios a volverse bilingue,
aprende ademas de su lengua de origen la lengua hegeménica (Para mas detalles ver
pag 137). En el caso de don Alejo Choque®, padre de seis hijas, usa para comunicarse
con sus hijas el castellano, de esa manera se va promoviendo el desplazamiento de la

lengua vernacula a espacios mas reducidos como la familia.

Asimismo, este movimiento del campo a la ciudad provoca en los hijos e hijas de los
migrantes sentimientos negativos hacia su lengua materna. En el caso de las hijas de
Alejandro han dejado de usar el quechua no solo con sus padres sino, con sus vecinos y
amigos de la escuela. A estas actitudes hacia la lengua materna Ninyoles (1972)
denomina: “auto odio linguistico”, que segun él consiste en una desvalorizacion de
elementos culturales propios del individuo y a una sobrevaloracién del grupo al cual quiere
llegar. En ese transcurso la persona va adquiriendo las pautas culturales del grupo
poderoso hasta conseguir mimetizarse, al mismo tiempo, va adquiriendo la ideologia del
grupo de llegada, una vez en el grupo puede ver la realidad de su grupo de origen desde
la postura del grupo dominante. Para Ninyoles “la identificacion con el grupo dominante

conduce, naturalmente, a una sensibilidad mas aguda respecto a la propia inferioridad, e

20 Migrante del Norte de Potosi comunidad Llug awani ayllu Sikuya, actualmente vive en Barrio 1ro de Mayo
(Cochabamba)
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impulsa al individuo a repudiar aquellas caracteristicas culturales y sociales-lengua,

costumbres, etc. — del grupo al cual pertenece” (1972: 146).

Las actitudes de rechazo a la lengua materna estan ligadas con el deseo de ascender en
la escala social, lo que conlleva al cambio linguistico en una comunidad. Por lo general, el
estilo de vida la manera de hablar del grupo dominante se presenta ante los ojos del
grupo subalterno como algo envidiable e digno de imitar. De ahi que ven al idioma de

origen como un obstaculo para su incorporacién en el grupo de poder.

En suma, hasta aqui se ha descrito los diferentes factores que ocasionan el declive de
una lengua, para terminar conviene sefialar que la muerte de las lenguas no solo se debe
a factores de indole macro social, sino conviene ver el comportamiento linglistico de sus
usuarios a la hora de transmitir la lengua materna. En este caso, de nada sirve que se
tenga material suficiente en la lengua materna si las personas proximas a los nifios
prefieren usar con sus hijos la lengua hegemoénica. Prefieren llevar a la lengua a un
espacio vacio para silenciarla, de ahi pasar a la vergiienza y a sentirse molestos con la
lengua de origen como si ella fuera la culpable de estado social politico y econémico de la
cual forman parte sus usuarios. Las lenguas van a morir cuando sus usuarios dejan de
transmitir a sus hijos su lengua materna, es decir cuando el padre, la madre o los abuelos

prefieran dirigirse a las nuevas generaciones en la lengua del foraneo.

3.5 Revitalizacién de las lenguas

En lo que respecta a esta parte del marco teérico y, a manera de sierre, se analizan
conceptos relacionados con la revitalizacion de las lenguas. Primero, se analizan los
saberes locales que se erosionan cuando muere una lengua en una comunidad. Segundo,
se observan las politicas linguisticas que se van gestando desde los propios colectivos
con el propdsito de contribuir en la continuidad de la lengua aimara. Por ultimo, se da una

mirada a las lenguas indigenas (aimara y quechua) en los espacios urbanos.

3.5.1 Las cosas que se pierden si se pierde una lengua

El contacto vertical entre el castellano y las lenguas andinas no solo provoca la pérdida o
el desplazamiento de esta Ultima, sino paralelamente ocasiona la erosion de los saberes
locales. Saberes que han sido edificados tras varios afios de socializacion entre los seres

humanos y el entorno natural. Entre estos saberes se encuentra la construccion
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taxonémica de los insectos o el conocimiento de la variedad de insumos medicinales:
plantas, animales y hierbas. Otro ejemplo concreto que ilustra esta situacién es la
admision de los recuerdos de una persona de origen indigena. Las personas de la
comunidad de Marka Kunka entienden que los eventos pasados se guardan en el sunqu
(pulmén), es comun escuchar a las personas decir: “Ima riunion parlasqatapis
sunguman churakuna tiyan” ‘Los temas que se discuten en las reuniones hay que
guardarlos en el pulmén’ (Marcos Mamani Marka Kunka, 12/04/2010). Los recuerdos no
se almacenan en la cabeza como se suele decir en el mundo occidental, sino en el
pulmén. Entonces, el desplazamiento de la lengua aimara, sucesivamente, ocasionaria la
erosion de estos conocimientos. En ese entendido, “la pérdida de las lenguas locales y
de los sistemas culturales que éstas expresan, ha supuesto la pérdida irrecuperable de
una riqueza intelectual variada e interesante” (Hale 1995: 77). Asimismo, la lengua ayuda

a preservar la historia de un pueblo:

Las lenguas no sélo permiten hablar o escribir para recomponer nuestra historia mas

all4d de nuestro aniquilamiento fisico, sino que contiene esa historia. Todo fil6logo, o

todo curioso de las lenguas, sabe que en ellas se depositan tesoros que cuentan la

evolucién de las sociedades y las aventuras de los individuos. Las expresiones

idiométicas, las palabras compuestas tienen un pasado, que escenifica unos

personajes. La historia de las palabras refleja la de las ideas. Si las sociedades no

mueren, no es solamente porque tengan historiadores, analistas o narradores

oficiales. También tiene lenguas, que cuentan estos ultimos. (Hagége 2000: 20)
En ese sentido, la muerte de la lengua conlleva la pérdida de los conocimientos de un
pueblo, pues “en una lengua se encarna la historia de sus hablantes” (Crystal 2001: 56).
En el caso de los narradores orales, como los pueblos andinos, ellos transmiten a las
futuras generaciones los eventos de su pueblo (fiestas, actividades agricolas, ritos, arte)
de forma oral durante las reuniones nocturnas. Son en estos espacios donde se recrean
los acontecimientos pasados, a través de leyendas y mitos, de esa manera se mantienen
vivos los contenidos culturales de estos pueblos. En ese sentido, al erosionarse la lengua
también se van perdiendo las practicas culturales, a manera de profundizar, relataré un
acontecimiento ocurrido en las comunidades aimaras del ayllu Sikuya del Norte de
Potosi. En la comunidad de Marka Kunka la gente saluda de acuerdo al grado de
parentesco, si es su abuelo le dice achichilay ‘mi abuelo’. Desde el ingreso de la escuela,
este modo de saludar ha sido remplazado con buenos dias o buenas tardes si era pasado
el medio dia. Lo que quiero sefialar con este ejemplo es que al perderse una lengua

también se van perdiendo las diferentes formas de saludar. Con la muerte de la lengua no
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se va a perder los saludos, la gente va a seguir saludando solo que de diferente manera.

Esta conlleva a la homogeneizacion de habitos.

La diversidad linglistica no siempre ha sido vista con buenos ojos. Existen opiniones en
contra, porque se cree que el monolinglismo aporta beneficios. Una de las mas
conocidas es la biblica (Génesis, capitulo 11) la cual identifica a la diversidad linguistica
como un impedimento para que pueda reinar la paz entre los seres humanos. Desde la
mirada biblica el monolinglismo conllevaria a la paz entre los pueblos. Hoy en dia,
sabemos que eso no es cierto, pues tenemos conocimiento que los conflictos entre
personas monolingties y bilinglies es un hecho. Otra postura que no necesariamente es

biblica es la de Saynes que sefiala:

Hay que recordar, no obstante, que la muerte de las lenguas no siempre es
precisamente un proceso aberrante y que algunas veces ademas de “perder’, al
mismo tiempo “ganamos”. El ejemplo par excellence de beneficio a partir de la pérdida
es el caso del latin, lengua muerta que sabemos dej6é a la humanidad la riqueza de
toda una familia linglistica: la que conocemos como lenguas romances (italiano,
portugués, espafiol, francés). (2005: 62)
Lo que Saynes sefiala, en contraposicion a muchos sociolingliistas son las ventajas que
se pueden obtener de la muerte de una lengua. Resulta que para ella no es tan tragica la
muerte del latin, sino beneficiosa para la humanidad por haber dado origen a otras
lenguas. Vista desde una postura evolucionista se puede decir que el latin no ha muerto,
sino se ha transformado, con el pasar de los afios, en otras lenguas: italiano, francés,

espafiol entre otros.
3.5.2 ¢ Politicas linguisticas desde abajo?

Asi como las politicas linguisticas, las sociales también se van tejiendo desde los sectores
subalternos. Antes de ingresar al tema linglistico conviene contextualizar de forma
concisa la situacién social de Bolivia, para, después, aterrizar en el tema de nuestro
interés (politicas linguisticas). Después de varias décadas, cuatro para ser exactos, la
vida politica y social de Bolivia cambia drasticamente. A través de pequefios resquicios
los movimientos indigenas y sociales van ingresando en la esfera politica, para, desde ahi
cuestionar la labor homogeneizante del Estado. La llegada de Evo Morales al gobierno
més alla de su origen sindical de extraccion cocalera para la clase indigena, segun Lopez
(2008) se convierte en un lider quien encauzaria sus demandas entre ellas el acceso a la

tierray el territorio.
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Ante esta situacidbn muchos pueblos apelan a la reapropiacion de sus lenguas, por
ejemplo la inclinacion a la lengua indigena en el caso de los Tacana “guarda estrecha
relacién, en primer término, con las necesidades identitarias de las poblaciones vy, en
segundo lugar, con motivaciones de indole diversa relacionadas con el aprovechamiento y
disfrute de los nuevos derechos que la renovada legislacion boliviana confiere a los
pueblos indigenas, particularmente en lo que atafie a la recuperacion de territorios

étnicos, ancestrales o no?”

. De esa manera, los Tacana sienten la necesidad de re
aprender la lengua de sus ancestros ya que para el Estado la lengua es el primer

indicador que sefala el origen étnico de la persona.

La recuperacion o la revitalizacion de las lenguas moribundas, se maneja dentro de dos
posiciones. La primera tiene que ver con la escuela como ente revitalizador, la segunda
nace de intereses locales. Sobre el primero, en el contexto Amazonico especificamente
en el pueblo Tacana se cree que la escuela les va a devolver la lengua ancestral®. Al
respecto, sabemos que las escuelas desde que han ingresado a las comunidades rurales
han ignorado la lengua indigena. Por ejemplo, durante la Republica los diferentes
gobiernos pretendieron instaurar el sentido de la bolivianidad a través de una educaciéon
monocultural. En los hechos la escuela ha sido un espacios donde se ha privilegiado la
lengua hegemonica, en cambio las lenguas indigenas han pasado a la invisibilizacion. Al
respecto Melia refiriéndose al debilitamiento de las lenguas indigenas en las escuelas
decia: “por desgracia, en muchos casos la escuela es el lugar de la infeccién linguistica,

como se da en los nosocomios la infeccion hospitalaria” (2003: 30).

Respecto a la segunda posicion (intereses locales), los padres de familia y las autoridades
comunales idean sus propios mecanismos para fortalecer la lengua indigena. Ellos ahora
buscan modificar el panorama sociolinguistico de sus lenguas, no solo porque una vez re
aprendida la lengua van a obtener del Estado ciertos beneficios (tierra y territorio), sino
porgque la lengua indigena se constituye en parte vital de su identidad. Por ejemplo en el
caso particular de los tacanas, el rescate de su lengua “incluye el deseo de muchos

tacanas de distintas edades de re aprender la lengua ancestral, pues se ve que poseer la

2! Herrera 2005 “La nueva legislacién agraria boliviana y la construccién de los tacana en el norte amazénico”
En Movimientos indigenas y Estado en Bolivia. La Paz: Plural Editores, PROEIB Andes y CENDA. Citado por
Lépez 2006: 206

22 Segun conversaciones con los pobladores de la comunidad de San Silvestre (comunidad tacana) hecha el
afio 2009 durante mi formacion académica en el PROEIB-Andes, se pudo constatar que los padres de familia
ven a la escuela como un espacio donde los nifios monolingiies en castellano van a aprender el tacana.
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lengua indigena y usarla refuerza la identidad indigena hoy vista como necesaria” (Lopez
2006: 208). Algo similar viene ocurriendo con los pueblos aimaras de La Paz, en el
sentido de que el deseo de fortalecer la lengua nace desde la base, es decir, es producto

de una necesidad sentida de las comunidades, Walter Gutiérrez al respecto sefiala:

Yo siento que este levantamiento de la comunidad de usar la lengua a nivel oral,

persiste. Por ejemplo, yo les digo, en un ampliado si no sabes hablar aimara, en una

de las provincias estas frito, no te dan la palabra ¢no ve? Y, ésto ya es una cosa de

decir: bueno, quiero ser dirigente y tengo que aprender aimara [...]. En mi comunidad

digamos se vestian de sargentos de la policia que caminaban con traje. Ahora llegan

al pueblo y estan con poncho, asi igual también ha empezado a usar la lengua que

hace afios habfan abandonado. %
La pérdida de la verglienza linguistica de forma progresiva en las comunidades rurales.
Asimismo, a través del testimonio, podemos evidenciar, las iniciativas locales valiosas de
recuperacion de lengua colocandola en aquellos espacios (la dirigencia y los seminarios)
de los que creiamos que habia sido desplazada por el castellano. Asimismo, la
revitalizacion de la lengua aimara implica también valorizar la vestimenta local como el
poncho. Entonces la vitalidad del aimara esta estrechamente relacionada con la vitalidad

de otros cddigos culturales que se creian abandonados.
3.5.3 ¢Lenguas vivas en las ciudades?

Ver las lenguas Unicamente en los espacios tradicionales, como son las areas rurales no
nos va a permitir tener una idea clara de la salud de la cual gozan todavia. En ese
sentido, a continuacion intentaremos describir de manera sucinta los procesos linguisticos
gue vienen atravesando las lenguas indigenas en las areas urbanas en estos tiempos de

globalizacién.

Varias personas de origen aimara del Norte de Potosi, especificamente del ayllu Sikuya
han migrado a los centros urbanos, segun ellos, en busca de mejores oportunidades de
vida. La constante migracion del campo a la ciudad ha cambiado el panorama social,
politico y cultural de las ciudades. Las ciudades mas concurridas, por los migrantes del
campo son tres: Cochabamba, La Paz y Santa Cruz. Una vez en éstas, los nuevos
migrantes buscas sitios o barrios donde gozan de afinidad ya sea familiar o por compartir

un origen geografico comun.

3 \Walter Gutiérrez Mesa redonda, PROEIB Andes UMSS. 2008
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En el caso concreto de Cochabamba, los migrantes quechuas y aimaras se refugian en
los barrios alejados del centro de la ciudad. Se instalan en estos sitios por el facil acceso
econdmico a los terrenos urbanos. Tal es el caso del Barrio Primero de Mayo ubicado en
la zona sud de Cochabamba. Esta pequefia ciudadela alberga migrantes tanto quechuas
como aimaras. Afio que pasa el Barrio se va ampliando en sus cuatro direcciones. Este
Barrio cuenta con tres colegios, un mercado, una biblioteca y una cooperativa de agua
potable lo cual le hace, al menos en este Ultimo factor, independiente de la administracion
municipal de Cochabamba ya que no interviene en el control administrativo de este liquido

bésico para la supervivencia de los migrantes.

En lo que respecta al uso de la lengua indigena, la gente adulta la emplea en las
cotidianidades domésticas, comerciales, administrativas, festivas y organizativas. En el
campo educativo, las lenguas indigenas, en este caso el quechua, ha penetrado como
una asignatura mas. La alumna Leticia Choque, del colegio Primero de Mayo al respecto

sefala:

¢ Qué te llamas? Leticia Choque Charque ¢llevan quechua en tu colegio? Si una
materia mas han aumentado ¢Cuando han aumentado? Este afio, es que nosotros
hemos dicho que nos ensefien quechua y de verdad la profesora se lo ha creido y nos
esta ensefiando quechua ¢ Qué te parece aprender quechua? Me gusta porque puedo
recordar lo que antes hablaba, lo que decia ¢no? Me hace recordar cuando estuve en
mi pueblo ¢tienes compafieros aimaras? Si hay un chiquito Oscar, ese sabe aimara y
quechua, nadie mas seria. (Colegio Iro De Mayo, 2do de secundaria, alumna Leticia
Choque Charque)
El quechua no solo se usa en el ambito comunal o barrial sino también impregna el
contexto educativo. La lengua indigena cobra mayor vitalidad, sobre todo, en los ambitos
comerciales y en las reuniones barriales. Es oportuno aclarar que estos espacios son
compartidos no sélo con la lengua aimara, sino con una variedad dialectal de la lengua
castellana. Variedad que es usada por la mayoria de los nifios y jovenes en los diferentes

espacios de socializacion (canchas deportivas y colegios).

Considero oportuno, mencionar que las lenguas indigenas traidas de las areas rurales no
estan agazapadas exclusivamente en los barrios periurbanos. Estas han penetrado en la
ciudad, insertdndose de ese modo en los grandes centros comerciales (la Calatayud y la
Pampa). La lengua que vehicula la compra y venta de productos en estos espacios,
aparte del castellano, es el quechua. Asimismo, el quechua, segin un estudio realizado

en dos colegios particulares en la ciudad de Cochabamba por la sociolingtista Inge Sichra
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(2006b), al igual que el castellano, es objeto de estudio cuyos referentes son la ruralidad y

aspectos de la lengua castellana.

En suma, la creciente presencia indigena en los centros urbanos, nos lleva a repensar en
un nuevo accionar educativo y politico. Fenémenos de esta naturaleza nos tienen que
provocar nuevas formas de atender a estas lenguas que viven en contacto diario con el
castellano. Ahora las lenguas indigenas ya no estan en sus lugares tradicionales, ahora
ocupan sitios que eran exclusivos para la lengua dominante. Desde esa perspectiva

conviene ver esta realidad sociolingiistica.

Las lenguas indigenas, en la actualidad, donde la globalizacién sigue en proceso, aln se
mantienen de pie tanto en las areas rurales como urbanas. Tales situaciones nos
provocan cierto regocijo después de tantos intentos de exterminio, sobre todo, en la época
republicana a través de la educacidn escolar castellanizante y homogeneizante. Son
ponderables los diversos esfuerzos que se estan iniciando en cuanto a la recuperacion y
la revalorizacion de las lenguas, en particular, aquellas iniciativas que nacen desde abajo,
es decir, desde las organizaciones indigenas. Estos pueblos indigenas conscientes del
valor cultural de su lengua desarrollan estrategias para retomar la lengua ancestral, de
esa forma devolver a la lengua el estatus de la cual gozaba antes de la conquista
espafola. Por ultimo, examinamos que las lenguas indigenas han ido buscando nuevos
espacios para desenvolverse en estos contextos posmodernos. En estos ultimos tiempos,
gracias a la constante migracion de la gente del campo podemos acreditar que las
lenguas perviven no sélo en contextos barriales, sino en sitios propios de los citadinos,

donde las lenguas se desarrollan bajo la fuerte presencia del castellano.
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CAPITULO IV

RESULTADOS

Este acapite de la investigacion consta de dos partes, en la primera se describe el lugar
de estudio, en la segunda el andlisis de los resultados. Respecto a la primera, no solo
describimos las dos comunidades donde se ha hecho el estudio (Sagsani y Marka
Kunka), sino también se ahonda, de manera sucinta, en las cuestiones histoéricas del
ayllu Sikuya, concretamente desde la época pre-colonial. Esto a manera de tener un
panorama amplio del contexto donde se ha llevado la investigacion. En la segunda parte,
se analizan e interpretan los datos recogidos en ambas comunidades en torno a la
dinamica de las tres lenguas estudiadas. Para esta ocasion el andlisis de las lenguas
trasciende el espacio comunal para insertarse a la escuela. La escuela a diferencia de
otros espacios de la comunidad es la Unica que acoge a la lengua castellana, en ese
sentido, el analisis de los datos recopilados de las Unidades Educativas son también

nuestro tema de interés.

4.1 Aspectos histéricos

Antes de entrar al analisis de los datos recogidos durante el trabajo de campo, conviene
revisar la historia de los ayllus del Norte de Potosi, para ello es preciso retomar los
eventos acontecidos previa a la llegada de los espafioles. Esta mirada retrospectiva, nos
permite entender con mayor claridad los problemas sociales y las relaciones desiguales

entre la lengua aimara y el castellano.

4.1.1 Las federaciones aimaras

Previa a la llegada de los conquistadores (1492) a estas tierras. En el vasto territorio
andino los aimaras ya ocupaban tierras en el altiplano pacefio y en las diferentes
estribaciones de los Andes. Los ayllus ubicado en el Norte del departamento de Potosi
son de origen aimara, prueba de ello, es el uso todavia de esta lengua en algunos ayllus

tales como: Chullpa, Chayantaca, Sikuya y Laymi.

Antes de que Pizarro llegue (1530) a América del Sud, segun Platt (1999), en la region del
Norte de Potosi ya habitaban los aimaras diseminados en dos naciones: Charcas y

Qaraqgara, la primera tenia como capital principal a la poblacién de Sacaca, la segunda a
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Macha. Estas federaciones aimaras, mantuvieron contacto con los incas. Refiriéndose a lo
mismo Platt sostiene: “Desde su primera entrada en el Qullasuyu, los incas intentaron
reclutar a los sefores regionales de las grandes federaciones Aymaras y Pukinas que ya
poblaban la tierra del Collao y de Charcas, para que administrasen a su gente para el bien
del Estado incaico” (1999: 14). Por una parte, los incas daban a los sefiores aimaras
tierras en las fértiles tierras de los valles de Cochabamba, condicionando que una parte
cultivada fuera para el Estado Inca, asimismo, les daban tierras en las zonas calidas
(Tlraque) de esta regidén para que cultivasen coca. Por ultimo, los incas ensefiaron a los
aimaras el arte de escribir a través de los nudos, aunque segun Platt los sefiores aimaras
ya poseian ese sistema de escritura denominado en su lengua chinu y en quechua kipu.
Como buenos llameros los aimaras de los andes utilizaban ese sistema de escritura para

censar sus llamas.

4.1.2 Los aimaras y el encuentro con el otro

Los espafioles, que ingresaron a zona del Norte de Potosi, cambiaron drasticamente el
sistema organizativo de los ayllus. En el lugar se impuso el corregimiento, al mismo
tiempo, justo en la frontera de las dos naciones aimaras (Charkas Qaragara) se fundd un
pueblo colonial (Chayanta). De acuerdo a Platt (1999), Chayanta fue fundada por Toledo
en 1570. La fundaciéon de este pueblo es parte de las politicas de reducciones que
emprendian los colonizadores. Los espafioles pretendian reducir a los indigenas de la
zona para evangelizar, cobrar impuestos y por ultimo reclutar mitayos para las minas de
Potosi. En ese entendido, los ayllus del Norte de Potosi desde la Colonia han mantenido
relaciones con los foraneos, sin embargo, conviene sefialar que éstas no se dieron en un
plano horizontal, sino se tejieron en un ambiente de dominacion y de usurpacién, por
ejemplo, los indigenas estaban obligados a asistir a la mina de manera obligada, donde

trabajaban en condiciones inhumanas:

Estos trabajadores forzados tenian que soportar todo el peso de la extraccion minera.
Algunos cargaban el mineral por los senderos en el interior del cerro desde los
frontones hasta la canchamina: la extraccion misma fue realizada por los indios
barreteros asalariados que, a veces, eran los mismos mitayos en sus dias de
descanso. Después, otros lo seleccionaban y transportaban desde el Cerro Rico hasta
los ingenios de la Ribera. Aqui, en cada ingenio otros mitayos cuidaban el morterado y
el cedaceo para crear una harina mineral lo suficientemente “sutil” para ser
amalgamada. (Platt 1999: 24)
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Los indigenas prestaban sus servicios como mineros; asimismo estaban obligados a
pagar tributo en dinero a la corona espafola. En esa época, gran parte de las tierras del
Chayanta y sus ocupantes pasaron a manos de encomenderos espafioles quienes
cometian abusos durante el cobro del tributo. Ante esta situacion, Domingo de Santo
Tomas sugirio la participacién de los sefiores naturales en el cobro de los impuestos, ya
gue se entendia que ellos conocian mejor a su gente que los propios espafioles. Con el
pasar de los afios fueron los mismos indigenas quienes fueron cobrando el tributo, sin
embargo, al igual que los espafoles, se sabe que cometieron abusos en contra de sus
propios hermanos. El pago del tributo, por parte del indigena, era una manera de
garantizar su acceso a las tierras agricolas. Este accionar continuaria durante la
Republica. De esa manera se fue diluyendo la organizacién politica y social de las dos
naciones aimaras: Charcas y Qaraqgara. Ese tipo de relaciones no terminé con el fin del
sistema colonial. Durante la Republica continuarian estas acciones por otros actores y en

circunstancias distintas.

La clase criolla en la Republica dio continuidad al periodo colonial, asimismo a la
reestructuracion de los grupos sociales, en ese sentido, los criollos apoyados en el
pensamiento moderno de occidente plantearon una ciudadania de privilegios para los
“hombres con honra y fama en relaciéon a infames, analfabetos, y a mujeres” (Barragan
1999: 56). De esa forma, las relaciones entre indigenas y no indigenas después de la
independencia de Bolivia continuaron fragmentadas. El mas beneficiado con la salida de
los colonizadores de estas tierras fue la clase criolla que ‘“instalada en el poder publico,
se hizo poco a poco duefio de las tierras y todos los bienes nacionales, del comercio y la
industria, dejando cierto margen a los mestizos, (...) el indio no recibié migaja cultural ni
economica” (Taboada 2001: 33). La independencia de Bolivia fue mas a nivel retorico
para los indigenas. En suma, ellos no se liberaron de los espafioles, puesto que sus
descendientes continuaron usurpando las tierras comunales bajo nuevos mecanismos de
violencia. Los indigenas establecidos de manera servil en las diferentes haciendas, tenian
la tarea de mantener activas las haciendas de sus patrones, ademas tenian la obligacion

de limpiar la plaza y servir de correo.

Durante la Republica la enajenacion de las tierras comunales y el desmembramiento de
las organizaciones locales comenzaron con el primer presidente. Se sabe que “el
presidente Bolivar dispone de la liquidacion de la antigua organizacién de los ayllus con la

supresion de sus autoridades cacicales y la privatizcion (sic) de la tierras de comunidad, a
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través de los decretos de 8 de abril de 1824 y de 4 de julio de 1825” (Soria 1992: 42). Sin
embargo, no seria el Unico intento de apropiacion, pues en 1842 el presidente Ballivian
decretdé que las tierras indigenas eran del Estado y que los indigenas eran Unicamente
arrendatarios. En ese periodo de la Republica, la clase dominante entendia que los
indigenas no le daban a la tierra un uso acorde a los parametros desarrollistas de la
época, en consecuencia su apropiacion por parte del Estado era necesaria, para cumplir
con los objetivos econémicos y de desarrollo.

Las medidas planteadas por Melgarejo, sin duda, eran la continuidad de las politicas de
enajenacion que habian iniciado Bolivar durante la Republica. Flores sobre la liquidacion
de las tierras sostiene:

Asi el D. S. de 20 de marzo de 1866 declara propietarios con derecho pleno a los

indigenas que poseen terrenos del estado, siempre que abonen una cantidad no

menos de 25 ni mayor a 100 pesos para obtener el titulo de propiedad. Caso contrario,

si en el plazo de sesenta dias no consolidan su propiedad se enajenara los terrenos

comunales en subasta publica24
Ante esta arremetida legal, los verdaderos duefios tuvieron que ceder sus tierras. Con
ellas se beneficiaron las minorias pudientes de este pais: los que compraron fueron
personas allegadas al Estado (militares y hacendados). Ante esta situacion de
privatizacién de las tierras, los Aimaras de La Paz reaccionaron liderados por Zarate
Willca quien pretendia restituir el sistema de organizacién local (ayllu), asimismo la
separacion del Estado para formar un gobierno indigena con atribuciones similares al
Estado boliviano.

La minoria criollo-mestiza asentada, en las diferentes instituciones del Estado, pretendia
crear una comunidad politica homogénea, su propésito era infundir en la gente del area
rural el sentido de la bolivianidad. Para este fin apelé a la escuela de corte monocultural,
en ese sentido, entendian que habia que llevar a los indigenas hacia ellos a través de la
escuela. Las escuelas en las comunidades indigenas reprodujeron una cultura ajena a la
realidad de los pueblos, ellas se ocuparon de predicar el patriotismo. Es por eso que
todos los lunes, en las escuelas rurales, los maestros junto a sus estudiantes izan la
bandera tricolor, simultdneamente, cantan el himno nacional. Asimismo, adoptan el

castellano como lengua oficial, de ahi que las actividades pedagdgicas dentro las aulas se

24 Flores citado en Choque 1992: 42
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desarrollan en castellano y no en la lengua aimara. En otras palabras, el proposito de la
escuela era formar una nacion sin las particularidades culturales de los indigenas, entre
ellas la lengua aimara. La desaparicion gradual de la lengua indigena por ende también
involucraba la erosion cultural de estos pueblos subordinados. Este tipo de educacién
para los liberales era una alternativa para civilizar al indigena, pues para ellos los ayllus
norpotosinos eran un obstaculo, ya que, segun Platt (1999), no deseaban entrar

plenamente en la economia del mercado.

Sin embargo, cabe aclarar que muchas escuelas en Bolivia fueron demandadas por los
mismos indigenas. En un comienzo no habia la voluntad politica del Estado en crear
escuelas para los indigenas, pues los terratenientes lo veia como una amenaza que iba
contra de sus intereses politicos y econdémicos. Pese a esta objecion los indigenas
consiguieron escuelas para sus hijos a fin de que aprendan a leer y escribir. Segun el
imaginario indigena, el aprendizaje del castellano y de la escritura les iba a permitir exigir
sus derechos sociales ante el Estado que por muchos afios, a través de artimafias

legales, les habia usurpado sus tierras agricolas. Al respecto Choque y Quisbert sefalan:

El analfabetismo de los comunarios era fuente de todo tipo de abusos y engafios por
parte de los hacendados y vecinos mestizos, particularmente en lo que se refiere a los
tramites y papeleos de la lucha legal, para cuya realizacion debian recurrir a tinterillos
0 abogados mestizos que frecuentemente actuaban en alianza con los patrones. La
defensa legal de las comunidades era crucial para su sobrevivencia frente a los
usurpadores de tierras. Es por eso que los comunarios perciben la instruccion como
un medio de acceso al conocimiento de las leyes criollas, la lectura de los titulos
antiguos y todos los tramites de reivindicacion de sus tierras. (1992: 58)
En ese entendido, la urgente necesidad de apropiarse de la letra tenia un sentido de
resistencia ante los atropellos de los hacendados. La escritura en esa época era un
instrumento de dominacién, con la cual los usurpadores de tierras podian legitimar su
abuso ante los indigenas. Estas circunstancias obligaron a muchos de ellos a apropiarse

de la escritura alfabética a fin de evitar futuras agresiones por parte de los no indigenas.

En sintesis, desde el imaginario de los ayllus, la escuela representaba una oportunidad
para adquirir habilidades linglisticas (escritura) para exigir sus derechos ante el Estado
republicano. Sin embargo, la clase criolla ha visto a la escuela como un medio por el cual
iba a integrar a los indigenas al mundo urbano, de esa forma crear una comunidad politica
homogénea a fin de estar a la par con los paises de occidente. Esta desaparicién gradual

no solo seria en lo biolégico sino también el lo social, es decir, se tendria que cambiar el
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ch’ulu por sombrero y el poncho por una chompa o una chamarra. Todas estas ideas
rondaban por la cabeza de los intelectuales de esa época: Franz Tamayo, Gabriel René
Moreno y Alcides Arguedas. Pese a estos intentos, la clase indigena, como el caso de los
aimaras del Norte de Potosi, continla usando la lengua local en sus actividades agricolas
y comunales, asimismo, sigue usando su vestimenta tradicional: poncho, ch’ullu en el

caso de los varones y aqsu, allmilla en el caso de las mujeres.

4.2 Los Sikuya

El ayllu Sikuya es una organizacion social y politica, como Distrito Municipal Indigena
(DMI) pertenece al municipio de Llallagua de la provincia Rafael Bustillo del departamento
de Potosi. Dentro el ayllu existen 22 comunidades diseminadas a lo largo de su territorio
que alcanza a 137,22 Km2. El ayllu Sikuya colinda con varios ayllus, por ejemplo, al
Oeste limita con el ayllu Chullpa, el cual, al igual que el ayllu Sikuya, pertenece al
municipio de Llallagua, al Este con comunidades (Uthawi, Qala qala) del Ayllu
Chayantaka, al Sud con comunidades del ayllu Qharacha y Aymaya perteneciente al
municipio de Uncia. Por ultimo, al Norte colinda con el municipio de Caripuyu; ademas
con la provincia de Ibafiez del departamento de Potosi y con la provincia Pantaleén

Dalence del departamento de Oruro.

La linea fronteriza que divide al ayllu Sikuya con el ayllu Chayantaka es amplia. Segun
testimonios de las personas de la comunidad de Q'uwani, en el pasado el ayllu

Chayantaka y Sikuya pudieron haber formado un solo ayllu:

Unay Chayanta karganchik, imaynamantachus p’itigtamunchik, milseisientospi ayllu
Chayanta kakuchkarganchik fiin. [...] chanta juchuy Chayanta fiisga karganchik, hasta
kay participacion popular fiisgakama chay 1993 rikhurimun, ch’uri Chayanta ayllu
Chayanta fiisga karganchik ah. (Aquilino Yapura Q uwani 24/4/2010)

Antes perteneciamos a Chayanta, no sé de como nos separamos. En mil seiscientos
perteneciamos al ayllu Chayanta, seguramente éramos un solo ayllu. Es por eso que
éramos nombrados como Chayanta menor, recuerdo que eso fue hasta la
Participacion Popular éramos nombrados como Chayanta menor.
Sobre el origen de su nombre, segun los relatos orales, se sabe que se origind durante la
Colonia, justamente cuando los espafioles hacian construir la iglesia catélica en el pueblo

colonial de Chayanta. Al respecto Aquilino Yapura, comunario de Q uwani, sefiala:

Mil seisientosmantapacha rikhurin. Chay Sikuya pampamanta apamusganku wichhuta
ah, chaypi jatun pugunman kasqa fiin ah. Chay pachacha chay espafioles chay q aras

57



construichichkanman karga iglesiata Chayantapi, chanta tukuycha apanku karga
wichhutaga. Mana apuradutachu chay runakuna chayachisqa fiin ah, iglesiata
construyachinanpaq. Imarayku tardankichik? Maymanta kay wichhuta apamunkichik?
Jatuchista apasqanku fiin. Entoces Sikuya pampamanta fiisqa, may chay Sikuya
pampa? Jagay karu. Chaymantapacha Sikuyamanta rigsichikun. (Aquilino Yapura
Q uwani 24/4/2010)

El nombre de Sikuya aparecio en mil seiscientos. De la pampa Sikuya llevaron paja a
Chayanta. En ese entonces estaban construyendo los espafioles una iglesia. Todos
llevaron a tiempo la paja; pero los que fueron de este lugar tardaron mucho, entonces
cuando llegaron, les preguntaron por ¢qué han tardado? En eso los espafioles
pudieron ver que la paja que habian llevado era grande a diferencia de las otras,
entonces les preguntaron ¢de doénde trajeron? Le respondieron: de la pampa de
Sikuya, desde ese entonces nos quedamos con ese nombre.

Sikuya pampa se encuentra en la comunidad de Marka Kunka, en el lugar con el tiempo

se ha construido un cementerio, cancha de Futbol y Ultimamente casas. Lo que antes era

un espacio agricola compartido por todos los miembros de la comunidad, la gente, ahora,

pretende edificar en el lugar una nueva comunidad.

4.2.1 Organizacién politica del ayllu Sikuya

La descripcién de la organizacion politica del ayllu Sikuya, en la dinamica de las lenguas,
es justificable dado que influye en la preservacion del aimara, por ejemplo, Sagsani
pertenece al cabildo Jach’a jilawi donde la lengua de mayor uso es el aimara lo que no
ocurre en el cabildo Ch’uri jilawi (las razones las explicamos con mayor profundidad en
la P4g 96). En lo que sigue Unicamente describimos la conformacién de cada cabildo para
tener una idea clara de su ordenacién, asimismo, de las actividades que realiza la maxima
autoridad (Jilanqu) de cada cabildo. Concretamente, para nuestro trabajo se describen

los ritos que se realizan en el cabildo Ch"uri jilawi.

Dentro el ayllu hay organizaciones menores denominadas de manera local como
cabildos. Cada uno esta conformado por tres o cuatro comunidades. Para mas detalles
veamos el siguiente cuadro donde se muestran las comunidades que conforman cada
cabildo:

CABILDOS COMUNIDADES

Pichu Qullana | Machaya Qala, Yanca Yancani

Jach’a Jilawi Sagsani, Inkachallwiri, Machaya Grande, Llallawita
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Ch’uri Jilawi Kundur K uyu, Umiri, Jeripugu, Marka Kunka,

Qullana Qapunita, Q" uwani, Villa arbolitos, Waych’uju, L

Chiru chiru Chiru Chiru, Rio Verde

Ch’uri Sulk’ata | Ch"agini, Ranchu k’uchu, Saqga saqa

Jach’a Sulk’ata | Uyuni

Fuente: elaboracién propia con base en entrevistas.

Cada cabildo tiene como autoridad méxima al Jilanqu, quien permanece en el cargo por
un afio. El Jilanqu en cada cabildo va rotando, es decir se van turnando por comunidad.
Otra de las particularidades de estas autoridades locales es que asumen el cargo de
forma voluntaria. Antes de ocupar el cargo de Jilanqu, acompafa durante un afio en las
labores organizativas al Jilanqu en ejercicio. A estas personas o futuros Jilanqus se les
conoce localmente como Surci. El Surci junto a su esposa asiste de forma obligada a las
reuniones comunales que se llevan a cabo en la comunidad o en la sede del ayllu Sikuya
ubicada en la localidad de Llallagua. En un primer momento, después de un afio el Surci,
en la sede del ayllu Sikuya junto a las autoridades de cada cabildo mas la presencia del
Segunda Mayor y el Sub alcalde, toma el cargo de Jilanqu y su esposa de Mamat’alla, le
hacen la entrega simbélica del lazo, asimismo ch’allan® a la Pachamama?® para que
conduzca y proteja de forma idénea al cabildo al que representa. El segundo momento, y
el més importante, es anunciar a cada miembro de las cuatro comunidades su intencién

como autoridad. Sobre lo mismo Alberto, comunario de Umiri, dice:

Kostumbrega sapa personata watuna kukawan mink’aspa muyuykuna. Juk runaga
ovejata jina yuparqukunchik machkha oveja kapuwanchik entonces ovejata jina
kuydanayki tiyan gam chayman rikch”akun, chayman rikch”akuqta kampupi ruwanku.
Tawa ranchuntinta, jatarinayki tiyan desde las tres de la mafiana pueblomanta pueblo
taripanayki tiyan personasta chaypitaq mink anki kukawan, chayta tukurpanki risienraq
Jilanqu kanki. Hasta kunankama chay costumbreqa, flawpa awilus ruwasqanta mana
gungankuchu. (Alberto Charque, Umiri, 3/10/09)

La costumbre es acudir a cada persona con coca. Es como si una persona contara
Sus ovejas, eso para que cuide como a una oveja, a €so se asemeja, asi hacen en el
campo. A las cuatro comunidades del cabildo tienes que entregar coca para lo cual

% La ch’alla es una forma de compartir la bebida con el entorno natural, en otras palabras, antes de beber
chicha se esparce un poco al suelo. Esta actividad se realiza en sefial de agradecimiento.

% Se conoce con este nombre (Pachamama) a la tierra agricola que desde el imaginario de los comunarios
del ayllus Sikuya cobija los alimentos necesarios para supervivencia de las personas.
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tienes que levantarse de madrugada para ir de pueblo en pueblo, tienes que tratar de

ubicar a las personas, luego le entregas coca. Terminas eso recién eres Jilanqu. Esas

son costumbres de nuestros abuelos que no desaparece.
Esta actividad es una forma de recibir la posesion de la comunidad. Como se observa ni
el Jilanqu ni la comunidad recurren a documentos escritos, sino a la oralidad de la lengua
aimara o quechua y a la hoja de coca que desde la concepcién de los indigenas puede
fijar pactos. En esta actividad, el Jilanqu junto a su esposa, recorren desde tempranas
horas de la mafiana con sus indumentarias originarias. EI hombre lleva puesto un
sombrero de oveja, un poncho verde o rojo, en el cuello se cuelga el lazo de cuero. Su
esposa lleva abarcas en los pies, una pollera bordada con hilos de colores llamativos y en

la espalda usa un riwusu?’.

El rol del Jilanqu dentro el cabildo es solucionar los problemas internos que puedan surgir
dentro la familia o aquellos pleitos que se originan entre vecinos en la misma comunidad.
Al respecto una ex autoridad de Marka Kunka sefiala los ritos que se siguen antes usar el

lazo en una resolucion de conflictos por tierra:

Juk kutita siq’unitaq Umiripi k’aminakurganku jallp’amanta. Nugata wagyawan
arreglawanchik ah problemapi kachkayku. Qunqurt’achiytawan siq uykunchik, pero
siq’uykunapagq perdontaraq mafakuna ah, pata larst’aspa much”artana ura larst’aspa
much’artana. Nawpata intiladuman tatasoberanumanta mafarikuna, tatasoberanuq
licencianmanta fispa, chanta siq uykunchik recién. Kimsata siq unchik jukllata
kallpawan iskayta mana, tumpallata. (Julian Mamani, Marka Kunka 20/20/09)

Una vez castigué, en Umiri tuvieron problemas por tierras, me llamaron para que

solucionara, les hice arrodillar luego les castigué con mi lazo. Pero antes tuve que

pedir perdon al sol, miré hacia arriba y abajo. Luego mirando al sol dije: con tu permiso

les voy a pegar, recién les castigué. Tres veces les castigué, el primero era fuerte los

dos ultimos ya no.
De esa manera, el Jilanqu en las comunidades que forman parte de su cabildo ejerce la
funcién similar a la de un juez que sanciona las faltas que pudieran originarse dentro su
jurisdiccién. Conviene sefialar que en las sanciones participan, de forma pasiva, los
miembros de las comunidades. Mientras el Jilanqu realiza ritos, los infractores esperan el
castigo de rodillas, los demas miembros de la comunidad forman un circulo alrededor de

la escena.

%" Similar a una manta que sirve para cubrirse la espalda.
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Por lo general, el Jilangu es posesionado a final del mes de mayo, desde esa fecha
pasan cuatro a cinco meses para que él realice una actividad festiva - religiosa llamada
también “Cabildo”. En el caso especifico del cabildo Ch uri jilawi en la comunidad de
Marka Kunka, el primer dia cerca al anochecer tienen que ch’allar los dos Tullgas?® mas
el que estd encargado de la despensa, luego uno de los Tullgas va a traer en sus
espaldas al awki® desde una zona conocida como Potosi, desde este sitio lo llevan a la
casa del Jilanqu, en el lugar elaboran masas de maiz en forma de cono que rato después
el awki lo quema junto a la q'uwa®. Al dia siguiente por la mafiana el Tullga, Jilanqu y
su esposa realizan un juego que ellos lo llaman pala. Este consiste en poner en un
recipiente de madera o barro las masas hechas de maiz, éstas tienen que tener una
superficie plana. El juego consiste en depositar estas masas en el plato, de ahi lanzar a
una mesa de piedra, el objetivo es que caiga de forma vertical, es decir con la base mas
plana en el piso. Después de esta actividad el Awki junto a los Tullgas se dirigen a un
cerro pedregoso llamado Quyuquyu markapacha, en el lugar el Awki deposita debajo de
una piedra feto de llama, confites y pluma de flamenco diciendo: Kayllatapis
qurisunchik, unay mana yuyt'asgachari ‘le daremos esto seguramente hace mucho
tiempo nadie se acuerda de éI'. Es una ofrenda que se realiza a ese cerro, luego los
miembros de la comunidad se dan cita cerca a ese lugar frente a una piedra grande cuyo
nombre es Llallawa qala. Ahi la gente después de tomar un sorbo de chicha echan el
resto a los Tullgas, a este accionar en lengua local lo denomina: Ch'uwanchakuna.
Mientras la gente echa chicha al cuerpo de los Tullgas, éstos gritan: “ser, ser, ser”
simultdneamente se van moviendo de un lado para otro. Los Tullgas usan en la cabeza
un sombrero de plumas y cubren su cuerpo con un poncho, uno de ellos lleva en la mano
una especie de hacha y el otro un bombo pequefio. Después vuelven a la casa del
Jilanqu, ahi esperan a los visitantes de las comunidades aledafias también llamados
Urqu gallu. Cuando llegan el Jilanqu les da coca y su esposa legia, después en
pequefios recipientes se les dan chicha, a ese recipiente se le llama Kayu qari. De
acuerdo a la llegada se les da coca y chicha. Después, los dos Tullgas dan chicha a los

Urqu gallus en nombre de las deidades del lugar. Finalmente, depositan la tasa por la

% En el Cabildo el Jilanqu nombra a dos Tullgas que son, por lo general, sus cufiados. Los dos Tullqas
estan disfrazados de céndores, uno ellos lleva en la mano una hacha y el otro un pequefio tambor. Los dos
tullgas, desde un comienzo, acomparfian en casi todas las actividades que se realizan en el Cabildo.

% E| awki es el anciano que se encarga de las actividades rituales con la Pachamama y las deidades de la
comunidad: Llallawa gala y Quyuquyu markapacha.

% |a q"uwa es una hierba que se usa en las actividades rituales.
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tierra, este dinero entregan a una persona encargada por el Jilangqu. Esta es una tradicion
gque se ha mantenido desde la Colonia, sin embargo, en este caso el tributo no va a parar
a manos del Estado; sino a la misma comunidad o la escuela. Después de haber
depositado el tributo a cambio le dan en una tutuma grande de chicha, que lo denominan

Phagsi ch’alla, mas un pufado de coca.

Al anochecer, los Tullgas cargan en su espalda al Jilanqu y a toda su familia, luego a los
g ara gallus a una casa llamada khuchi wasi, en esta casa les espera en un cantaro
grande mas chicha, segun ellos es la mas fuerte. Al dia siguiente, muy temprano llevan
comida a esta casa en bafiador: lawa o qgalapari®!, por la mafiana continGan bebiendo.
Por la tarde se retiran a sus comunidades. Esta es una actividad que realiza cada Jilanqu

entrante.

Respecto al Segunda Mayor se sabe que es la maxima autoridad originaria a nivel del
ayllu. Los siete Jilanqus reunidos en la sede del ayllu Sikuya lo eligen. Al igual que el

Jilanqu, el Segunda Mayor también rota cada afio por cabildo.

El afio 2000 la alcaldia de Llallagua ha proporcionado al ayllu Sikuya un ambiente para
gue puedan hacer sus reuniones comunales, el Segunda Mayor tiene su oficina en este
lugar, el corregidor, el subalcalde y los técnicos que le acompafian. A diferencia del

Jilanqu, el Segunda Mayor permanece mas tiempo en Llallagua.
4.2.2 Problemas territoriales entre ayllus

Los diferentes conflictos entre ambos bandos (Chullpa y Sikuya) ha provocado la salida
de muchos comunarios del ayllu Sikuya. Los lideres, a fin de resguardar su integridad
fisica, migraron a los centros urbanos. En los hechos, eso supuso el abandono de la
lengua aimara, puesto que el nuevo contexto les exigia mayor aprendizaje del castellano.
En ese sentido, considero relevante dar una mirada a este desencuentro entre ayllus
vecinos, no solo porque ha incidido en la reconfiguracion de su territorio, sino por su

incidencia en la dinamica del aimara y del castellano.

1 Alimento de maiz que es cocido por piedras calientes, es decir, en un plato primero se deposita harina de
maiz y agua, una vez que estos dos ingredientes estén disueltos o combinados, se colocan las piedras
calientes.
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El ayllu Sikuya por muchos afios ha tenido problemas territoriales con el ayllu Chullpa.
Las pampas de ambos territorios eran ocupadas por llameros. De acuerdo a los relatos
orales, los llameros de ambos ayllus, en el pasado, decidieron el limite que iba a dividir
sus territorios. Para esto no tuvieron que recurrir a piedras ni a palos, ellos hicieron pelear

a sus toros. Para mas detalles presento el relato de don Andrés:

Sikuyagpata juk q'usni turu karga, chullpagta juk yuraq turu karga fiin. Turu
khapt'apina Augaqta turuychu gananga gampata turuykichu gananga fispa
parlasganku, chantacha wakasta khaptapinku. Nugaypata turuy gananga chayga
ganasgayki chaypi plano ruwakunga. Sikuya turu atipapusga chullpa turutaga,
chaymanta planu ruwasga chay qusfii turu fisqa, oveja gqara wasayuq, chaymanta
pachacha chay planu rikhurirga q"usii turu fiisga. Kunan chaytama chinkachipusga ah.
(Andres Wich“ukira, Llallaglita 13/10/09)

Los Sikuyas tenian un toro color ceniza, de los Chullpas era blanco. Los dos toros los
expondremos, haremos pelear a los dos toros dijeron, de mi va a ganar o de vos
dijeron los llameros, luego hicieron pelear a los toros. Si gana mi toro te voy a ganar,
ahi se va a hacer el plano. Gand el toro de los Sikuyas al toro de los Chullpas. Luego
se hizo el plano, tenia la tapa de un cuero de oveja. Desde esa vez aparecid ese plano
que se llamaba q usiii turu que luego lo hicieron perder.
Segun cuentan los abuelos, antes tanto Chullpas como Sikuyas formaban un solo ayllu,
las peleas entre familias se solucionaba a chicotazos, no con piedra ni hasta provocar la

muerte del bando contrario:

Unay jukllacha karganchik mana maganakuna kargachu fin lasullawan siq”ukuna
karga fin, chaymantacha fuqganchisllamantataq rumiwan wakt'apusga fiin
chaymantacha jataripun, paykuna yachaykakapun. (Andrés Wich ukira, Llallaglita
13/10/09)

Antes éramos un solo ayllu, no peledbamos, dicen que solamente con lazo nos
castigabamos. Después nosotros los Sikuya les dimos con piedra desde esa vez nos
peleamos con piedras, ellos, los Chullpas, se acostumbraron.
Conforme pasaron los afios, la division entre ayllus se hizo cada vez mas visible. Los
problemas que iban surgiendo los resolvian peleando hasta ocasionar la muerte. La
invasion del ayllu contrario a tierras de los Sikuya ha provocado que muchos comunarios
desalojen a los invasores bajo sus propios mecanismos de lucha. La ch’aqgwa® se daba
en campo abierto, donde estaba ausente la presencia del Estado (policias). Estas peleas

tenian fechas casi establecidas. Al respecto Roberto Checo sefiala:

% se dice ch’agwa a la pelea o al encuentro violento entre los dos ayllus (Chullpa y Sikuya). Dicho de otro
modo, la ch’agwa es un encuentro descontrolado donde, por lo general, hay muertos.
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Ah paykunawan sapa diyapis ah, carnaval pasayta sapa diyapuni ah. Kay horas seis,
kay pampapi tinkuchkaykuraqcha, [....], jagay wasata uraykuchiwayku. Chay wichhu
aljatata fichkanchik chaypi wafiuchiykupis. Chimpaykapullarga mana rigsinakuspa.
(Roberto Checo, Sagsani 5/10/09)

Con ellos [Chullpa] era cada vez, pasado carnaval era cada dia. A estas horas como
a las seis en esta pampa estamos peleando [...] Hasta aquella quebrada nos ha
llevado, te acuerdas te hablé de Wichhu aljatata ahi matamos a uno. Se acercé sin
darse cuenta que éramos otro grupo.

El encuentro violento entre ambos bandos, por lo general, finalizaba con muertos. En ese
sentido las luchas en los cerros y en las pampas, lejos de la mirada de los policias,
terminaban con la destruccién violenta del grupo contrario. A continuacion presento el

relato escrito de uno de los profesores quien pudo presenciar tal situacion en 1966:

Desde los primeros dias de marzo del afio en curso han suscitado peleas entre los
Ayllus Sicoyas y Chullpas sobre mojones de tierras, ninguno de ellos respetan las
sefales que les reparte por estas circunstancias sufren peleas, muerte y robos.

Los que més provocan son los Chullpas a Sicoyas, armados de dinamita vienen hasta
ciertas alturas del cerro, llamando a gritos y haciendo explotar las dinamitas, por esta
razon insindo para mas tranquilidad de los dos Ayllus pongan fin a este conflicto en
caso de no solucionar lo antes posible pueda que se llegue a profundizarse mas la
pelea.

Anterior la pelea se llevo a cabo en el lugar de SAGZANI; los comunarios de Sagzani
y Llallaguita han sufrido robo de parte de los Chullpas; ahora los dos ranchos piden
que se les devuelva todo lo que ha robado, la pérdida son en aguayos, picotas, etc. Es
lamentable que las autoridades no se dignen en hacer el arreglo respectivo, han sido
arrebatados hasta sus cultivos, el 19 de marzo han sido nuevamente atacados los
Sicoyas por Chullpas también llegaron a allanar las casas, han robado un sin nimero
de cosas, en este ataque llegaron a entrar a diez casas y lo han despojado a un
campesino toda su ropa. Poco a poco se esta agrandando mas la situacion sino (sic)
nos apresuramos puede que lleguen saquearse mas de la cuenta; si algunos piensan
que es politica se equivocan al nombrar dicho nombre.

Algunos pasajeros son despojados en el camino no hay garantias de parte de los
indios por la misma razén pido que sean notificadas las autoridades comunales; como
autoridad educativo pido que se arregle inmediatamente este problema (Prof. Zenoén
Vasquez UE Machaya Grande 20-3-1.966).
Las peleas en las pampas y en las quebradas, como sefiala el profesor, se tradujeron
también en saqueos de las casas y en robo de animales. Al mismo tiempo, el acceso a las
localidades de Llallagua eran cuidadosamente vigiladas por los Chullpas por lo que los
Sikuya tenian que transitar para ir a Llallagua por la noche u optar por caminos alejados
gue bordeen el territorio de los Chullpa. En esa época (1966) la presencia de movilidades
era escasa por esa razon los comunarios se desplazaban a pie, la mayoria de las veces,

por caminos angostos delineadas por las diferentes estribaciones de los cerros
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empinados y por las pampas. De esa forma, el conflicto territorial podia producir otros que
no necesariamente tienen que ver con el acceso a la tierra, sino al libre transito por los

caminos.

Por otro lado, este conflicto social tuvo otro escenario bajo otras particularidades. En los
pueblos parroquiales (Aymaya) durante las fiestas de origen catdlico se dan cita a estos
lugares distintos ayllus del Norte de Potosi (Jukumanis, Laymi, Chayanta, Chullpa,
Sikuya). En él se organizan peleas sin armas bélicas (fusiles o dinamitas). Sin embargo,
al calor de las rifias y el alcohol pueden brotar los conflictos sociales ya descritos entre los
dos ayllus. Entonces, ambos solian recurrir a las piedras para poder atacar al bando
contrario hasta ocasionarle la muerte. De ahi, muchas veces el tinku®® se puede convertir

en ch’aqwa.

Segun los Sikuyas la extension territorial que les han usurpado los Chullpa es grande.
Don Andrés todavia recuerda el relato de su abuelo sobre la extensién que han perdido a

causa de la pelea con los chullpas:

Chay phalawkanimanta chay plasata muyuykamuchkan auto, chay juk juch’uy ranchitu
muyuykamuchkallantag manachu. Chaymanta pacha jap’ina karga fiin ah. Chullpagta
menos karga fiin. (Andres Wich"ukira, Llallaguita 13/10/09)

De Phalawk ani de la plaza por donde se da la vuelta el auto, luego hay otro pequefio

pueblo por donde también se da la vuelta la movilidad, desde ahi era de los Sikuya,

de los chullpas tu tierra era mas pequefio.
Producto de estos desencuentros, la gente de las comunidades, en especial, los
dirigentes fueron amedrentados por el bando contrario (Chullpa), por lo cual tuvieron que
abandonar sus comunidades a fin de evitar represalias futuras: “Chay pacha dirigente
kargani, chanta Chullpa chignikuwaq. Ima fiestaspipis wafiuchiyta ghawagawaq
kanku”. ‘Esas veces era dirigente, por eso los Chullpas me odiaban, cuando me veian en
las fiestas no dudaban en matarme’ (Cecilio Mamani Marka Kunka 12/04/2010). Estas
personas, tras las amenazas, tuvieron que abandonar el ayllu. Se asentaron en las urbes
citadinas: Cochabamba, La Paz y Oruro, ahi adoptaron otro estilo de vida y otra lengua

(castellano) en detrimento de la lengua aimara. En los hechos, este fendbmeno migratorio,

% El tinku es la pelea controlada por autoridades locales y policias. El tinku tiene como escenario a los
pueblos coloniales (Aymaya) y tltimamente a las comunidades rurales (Phalawk ani).

65



a causa de las disputas entre ayllus, ha reducido a los usuarios del aimara lo cual ha

repercutido en el debilitamiento paulatino de esta lengua.

Se tuvo que seguir un largo proceso para acallar la violencia desatada en el lugar, para
esto los ayllus acudieron al Instituto Nacional de Reforma Agraria (INRA) a fin de hacer
sanear sus Tierras Comunitarias de Origen (TCO). Finalmente, el 2002 contaban con un
titulo ejecutorial. A la vista de ambos ayllus se fueron plantando los mojones en los

linderos, desde ese entonces hasta ahora ambos ayllus viven en paz.

4.3 Los Sikuya en su relacién con su entorno natural

Gran parte de las actividades religiosas, festivas y econdmicas giran en torno al
tratamiento que se realiza a la tierra. Los comunarios del ayllu Sikuya, al igual que otros,
establecen una relacién cercana con la tierra agricola de su entorno. Ellos se comunican
con la tierra, lluvia y granizo a través de ritos ejecutados en aimara o quechua. Entienden
que los fendmenos naturales (lluvia granizo) son personas con quienes se puede dialogar.

En lo que sigue, se describen las actividades que giran en torno a la agricultura.

4.3.1 El didlogo con la Pachamama

El ayllu Sikuya, como otros de la zona, mantiene una relaciéon equilibrada con la tierra,
incluso llegan a compararla con la madre biolégica, en ese sentido, los ayllus la llaman en
aimara o quechua Pachamama (madre tierra). Pues, segun ellos, ella les da de comer
como una madre a un hijo, por eso, le rinden pleitesia en épocas de siembra: entierran en
el lugar de siembra fetos de llama o maiz molido. Desde su concepcion, la tierra no es un
recurso inerte. De acuerdo a Prada refiriéndose a los indigenas y los no indigenas,
manifiesta: “Son dos civilizaciones distintas que oponen sus logicas de gestién de los
recursos de la naturaleza que se muestran cada vez con mayor certeza como finitos y
agotables” (Prada 2005: 146).

Para los comunarios de esta region la tierra les provee de alimentos (papa, oca, maiz y
lisa). A modo de regenerar los nutrientes de los suelos, mantienen el sistema de rotacion
de cultivos, a este accionar lo llaman manta. En Marka Kunka los comunarios tienen
espacios asignados para la siembra, en primer lugar cultivan la papa, al afio siguiente, en
el mismo sitio, siembran cebada o trigo. Este sistema de rotacién permite el descanso de

los suelos lo cual provoca que nuevamente vayan adquiriendo los nutrientes necesarios
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para futuras siembras. Cada manta en la comunidad lleva un nombre: Qaquriri, Comuna
Pampa, Nig'irinki pampa, Wakhulla pampa, Jang'u willk'i pampa, Katariri luma,
Philipaw pampa, K'uchuchu pampa y Tawaqufiufiu. En la siembra los comunarios
siguen este orden, este ciclo llega a durar aproximadamente nueve afios. Aparte de rotar,
los comunarios del ayllu Sikuya también son capaces de mantener un control minucioso

de los diferentes pisos ecolégicos de su entorno.

Los vivientes del ayllu Sikuya, antiguamente tenian sus propiedades agricolas en los
valles proximos a San Pedro. Con el pasar de los afios fueron abandonado las tierras
calidas de los valles. En afios posteriores (1986), la gente de Marka Kunka continuaba
yendo al valle a intercambiar productos: llevaban papa o chufio® en llama, lo cambiaban
por maiz o trigo. En la actualidad, muchos comunarios de Marka Kunka han dejado de
acudir a estos espacios, sin embargo, en la region donde viven, continlan manteniendo
esa légica del sistema vertical de manejo de los suelos. Saben donde y en que tipo de

suelo pueden sembrar la ugqa® y maiz.

El paisaje geografico en Marka Kunka no es uniforme, tienen desde punas hasta
espacios semicalidos donde siembran granos (maiz y trigo) y frutas (durazno y tuna).
Marka Kunka es una de las pocas comunidades que posee sitios de altura y sitios un
poco calidos. De los lugares célidos, donde siembran maiz o alfa, tardan en ir a los cerros
(lugares donde siembran papa) aproximadamente una hora. El lugar donde siembran
maiz lleva el nombre de llvirija mayu, Jang’u jaqi. Los espacios de cultivo de papa se

llaman Philipaw pampay Tumuyu luma.

En estos espacios la variedad de la tierra no es uniforme, pues se puede evidenciar
distintas variedades de suelo, cada una identificadas claramente por los vivientes de la
zona: Ch’alla jallp’a, Yana jallpa, Puka Jallp’a, en cada una de ellas se cultiva un
producto distinto, por ejemplo, la Challa Jallp”a es apta para la arveja 'y maiz y la Yana
jallp“a es util para sembrar papa. Para acceder a estos espacios agricolas la gente realiza

ritos ligados a la fertilidad de los suelos y al bienestar agricola.

Antes de la siembra cada comunario coloca en una fuente blanca, maiz blanco, maiz

amarillo, confites, g’uwa y grasa de llama. En el caso del maiz blanco y amarillo ambos

% papa deshidratada
% variedad de tubérculo
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tienen que estar molidos y con un poco de agua. Después de haber colocado estos
ingredientes lo llevan en una inkufia® al lugar de siembra. Todos estos elementos lo
entierran diciendo estas palabras: “Pachamama kayta mikhurikuy, sumagq
pugunanpaq” ‘Pachamama come esto para haya produccién’ (Marka Kunka, Santusa
Mitma, 12/10/09). Este trabajo no es una labor especifica de especialistas, cada persona
adulta lo hace de acuerdo a su creencia. Otros le dan de comer la misma comida que
comen, en cambio otros le dan coca. Poco antes de la siembra es necesario masticar
coca en nombre de tata soberano, (sol) Pachamama, (tierra) nifiu (yuntas de toro) y

muju (semilla).

Los comunarios creen que mientras marido y mujer siembran no deben discutir, puesto
que esta actitud afectaria de manera negativa en la cosecha: la produccion seria minima
o el granizo la devastaria. Segun su imaginario la Pachamama, al igual que una persona,
puede sentir, incluso llorar cuando no se la trata adecuadamente, al respecto dofia
Maxima manifesta: “Waganpuni, mana tarpusga, mana rumi urqusga mana sach’a
urqusga, waganpuni usa miraykusga jinachari” ‘La tierra llora siempre, sino le sacamos
las piedras ni las hierbas. Llora siempre, es como si tuviera piojos’ (Marka Kunka, Maxima
Garcia, 12/10/09). La tierra no es vista como algo inerte, sino como poseedora de vida y

como tal, al igual que una persona, puede expresar sentimientos de tristeza y de alegria.

En nuestro analisis no podemos hablar de la Pachamama desligada de la lluvia, ya que
ambas se encuentran entrelazadas. La falta de este liquido afecta a la tierra por ende a
los productos que ella cobija. En ese sentido, los vivientes de Marka Kunka como para la
Pachamama realizan ritos dirigidos al agua, esta actividad se llama Yaku turga la cual

consiste en lo siguiente:

Chay yaku turgaga wak juturimanta wak yakuta apamunchik chayta kambianchik,
chanta paran. Yakuman karuta rig kayku, wayt’ipi jatun qucha tiyan chaymanta
apamuqg kayku. Magt’akunata apachimugkayku achichis sayk’unmanchari. Pichus
yakuta apamuq chay wirkhi qutaman jich"aykun, yakupura chaypi parlarik. Chanta
chay Lap’iyani lomaman pukara lumaman llugsig kayku wawakunaga qungurchaki,
parachimuy tatay parachimuy tatay fiispa. Cruz jap'irisga muyugkayku. (Marka Kunka
Cecilio Mamani, 11/10/09)

El yaku turga consiste en traer agua de las vertientes y eso cambiamos, luego llueve.
Por agua sabiamos ir lejos, en Wayt’i hay una pequefia laguna de ahi sabiamos traer.
A los jovenes les haciamos traer porque los viejos se podian cansar. Los que traen el

% Tejido pequefio que se utiliza para llevar la merienda.
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agua lo echan en charcos mas grandes, para que dialoguen entre las aguas. Después

a la loma de Lap’iani a la pucara soliamos subir de rodillas los nifios has llover has

llover padre diciendo, agarrado de una cruz sabiamos dar vueltas.
De igual forma, se realizan ritos en contra de las malas lluvias (granizo), la llegada a los
cultivos de este tipo de lluvia afecta a la tierra y a los alimentos que en ella se originan. En
ese entendido, la gente de Marka Kunka en mancomunidad realiza actividades para

librarse del granizo, al respecto Cecilio Mamani manifiesta:

Sapa mantallata saqra paramanta jark akuq kayku. Wakichiyku yuraq saramanta chuki
saratawan kunfitistawan yuraq pukatawan. Luq’i carb6onmanta wakata jina ruwaq
kayku, chaymanta yana ¢ aytuwan wataykuyku, yana q aytullawantaq kutukutu
watakun, chanta manta muyusgata churayku maymantacha granisu jamun chay
ghawarisqgata churayku.

Cada manta soliamos proteger del granizo. Nuestro preparado consistia en maiz

blanco y amarillo; ademas confites rojo y blanco. También elabordbamos yuntas de

carbon de la planta llamada lluq’i ambas yuntas tienen que estar amarradas con un

hilo negro. Estas yuntas las ponemos al rededor de la manta con vista al granizo.
De esa manera se logra evitar la llegada del granizo. El granizo, desde la concepcién
indigena, es un ente que va destruyendo los cultivos, en ese entendido, algunos
comunarios hacen reventar dinamitas en los cerros a fin de bajarle el pie y no avance mas
a los cultivos. De esa forma se establece la relacion con los fenémenos naturales, que no
siempre es horizontal y equilibrada, por ejemplo, al granizo no se le puede tratar como a
la lluvia, desde su percepcion, el granizo, a diferencia de la lluvia, es maligno, hace dafio
al cultivo, por eso se actla con violencia pues su llegada causa destrozo en los espacios

de siembra.

A modo de cierre, las tierras en la zona del Norte de Potosi no s6lo se caracterizan por
ser fértiles para la agricultura, sino también por poseer minerales de gran valor: oro, plata
y cobre. En otras palabras, las zonas del Norte de Potosi son reservorios de minerales
apreciados por la gente, sobre todo, por los empresarios mineros quienes hacen infinidad
de actividades para extraerlas. Su accionar no sélo perturba y destruye a la madre tierra,
sino cambia el estilo de vida de muchos indigenas de la regién, pues en la actualidad no
es raro ver a los mismos Sikuya lavando oro en los rios de Chuquiuta o sacando mineral
a escondidas de las minas de Huanuni. Pese a estas actitudes de algunos comunarios, en
Marka Kunka aun mantienen el didlogo horizontal con la naturaleza, lo cual, desde mi

percepcion, es saludable para la madre tierra.
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4.4 Sagsani y Marka kunka

4.4.1 La comunidad de Sagsani

Sagsani es una de las 22 comunidades pertenecientes al ayllu Sikuya, se encuentra en
la provincia Bustillo departamento de Potosi (Ver anexo 7). A Sagsani se puede ingresar
desde la localidad de Llallagua, desde esta zona se sigue una carretera de tierra que
termina en la localidad de Karipuyu. Esta carretera pasa bordeando al cerro Muruqala
(piedra redonda). Para ingresar a la comunidad la gente desciende de la movilidad en
este lugar.

Sagsani esté situada al medio de dos cerros: Wichhu aljat’ata y Muruqala. En el lugar
abundan rocas de color blanco y variedad de pajas nativas. Muchas viviendas estan
construidas con estos materiales, es decir, las paredes estan hechas con piedras de color
blanco y los techos cubiertos con paja. En esta comunidad, a la par, hay casas de dos
plantas pircadas con adobe y techadas con calamina. En la actualidad, casi todas las
casas que estadn en construccion poseen estas caracteristicas arquitectonicas, es decir
son de adobe, cuadradas y techadas con calamina. Las casas de la comunidad no
presentan un orden equivalente al de las urbes citadinas. No hay calles amplias, los
caminos que conducen a las viviendas son angostos, en algunas partes pedregosos y en
algunos arenosos. Proximas a las viviendas se encuentran corrales de llamas, vacas,

ovejas y chivos.

En la comunidad de Sagsani se ha instalado un tanque de agua con la ayuda econdémica
de la alcaldia de Llallagua. El tanque estéa situado en lo mas alto de la comunidad, desde
ahi se distribuye este liquido a las piletas publicas que estan en los diferentes espacios de
la comunidad. Este liquido lo usan para sus actividades culinarias, para regar los alfares y
para fabricar adobes. Por este servicio la gente paga la suma de dos bolivianos cada mes.
Esta modalidad de servicio tiene vigencia por aproximadamente quince afnos.
Antiguamente la gente usaba el agua que salia de las grietas y de las vertientes que

estaban ubicadas en pequeiios pastizales.

La comunidad de Sagsani cuenta con servicio eléctrico desde el 2008. En la comunidad
se han instalado varios postes de luz proximos a las viviendas. La gente por este servicio

paga la suma de quince bolivianos mensual. Desde que ha ingresado la luz eléctrica a la
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comunidad, algunos comunarios han adquirido aparatos eléctricos (reproductores de
DVDs, televisores y radios). Los nifios y los jovenes se rednen en la casa de las personas

que tienen estos aparatos para ver peliculas norteamericanas y videos musicales.

La escuela lleva el nombre de la comunidad, esta ubicada cerca al rio de la zona. Las
paredes por dentro estén cubiertas con yeso y el piso con cemento. Préximas a las aulas
se encuentran las viviendas de los cuatro profesores y el patio de la escuela donde todos
los lunes se realizan actos civicos en alusién a Bolivia. La escuela, al igual que la
comunidad, tiene agua y luz eléctrica, asimismo, presenta un muro que separa la escuela
de la comunidad. Los bafios o las letrinas de hombres y mujeres estan al otro lado del
muro. Recientemente se han construido otros ambientes. Estos estan como a cincuenta
metros de distancia de la escuela ya descrita. En uno de los ambientes pasan clases los
nifios de segundo y en el otro los nifios y nifilas de quinto y sexto. Una de las
particularidades de estos ambientes es que el piso es de ceramica y el techo es de
plastico de color verde.

Aparte de la comunidad principal se encuentran las jant’as. Son casas que se encuentran
alejadas de la comunidad central. Estas estan dispersas por los alrededores de Sagsani.
Dofia Tiburcia sostiene que se van a vivir a la jant’a porque tienen animales; ademas
porgue la jant’a esta mas cerca de los sembradios y de los lugares de pastoreo. La jant’a
no goza de los mismos beneficios que la comunidad central: en estos lugares no hay luz
eléctrica ni piletas publicas. La gente usa mechero por las noches. Ellos toman agua de
las pequefias vertientes que se encuentran en los pastizales. Las jant’as en su mayoria
son de piedra y techada con paja. Es comun que cada comunario tenga una casa en la
comunidad central (rancho) y otra en la jant”a.

4.4.2 Comunidad de Marka Kunka

A la comunidad de Marka Kunka se ingresa por dos vias (caminando o en movilidad)
desde la localidad de Llallagua. Caminado se demora de cuatro a tres horas, esto
dependiendo si se va con animales (burros o vacas) o sin ellos. Esta ruta pasa por
comunidades del Ayllu Chullpa (Sawuta Allunuma y Siriri), este camino es angosto a
diferencia de la carretera. En el trayecto a la comunidad de Marka Kunka se puede
evidenciar pendientes rocosas y planicies con bastante paja. La otra via, por cierto muy

apreciada en estos tiempos por los comuneros de Marka Kunka es la movilidad que viene
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cada viernes de la localidad de Llallagua. Este camién los dias sabados viene recogiendo
pasajeros en especial de las comunidades del ayllu Sikuya, su punto de partida es la
comunidad de Uyuni. Cada sébado los comunarios de Marka Kunka aprovechan los
servicios que brinda este camidn. Para acceder a este servicio ellos caminan una hora
desde Marka Kunka hasta el lugar denominado el Cruce. Ahi esperan a esta movilidad.
Al retornar de Llallagua, de igual forma, descienden en esa zona. Desde el Cruce se sigue

una carretera de tierra para llegar a Marka Kunka.

Marka Kunka se encuentra en las faldas del cerro Phiti Wink’i, pareciera que las casas
brotaran de la rocas blancas, desde lejos es casi imposible distinguir las casas de las
piedras grandes. Muchas de ellas estan pircadas con piedra y techadas con paja, otras
estan construidas con adobe, pircadas en forma rectangular. Esta comunidad, al igual que
Sagsani, cuenta con luz eléctrica, asimismo, con piletas de agua instaladas en dos

lugares: una cerca la escuela, la otra en la parte superior de la comunidad.

Se desconoce sobre la fecha de su creacion, segun los comuneros la comunidad
antiguamente estaba situada en una planicie llamada Qutawpampa. En la actualidad,
todavia se puede evidenciar la presencia de restos de cerdmica. Estos estan diseminados
por los suelos, asimismo, en el lugar todavia se puede presenciar una pequefia laguna de
donde se dice que sacaron barro para construir sus casas los antiguos habitantes de
Marka Kunka.

Cerca de Marka Kunka se encuentra la comunidad de Rosa Sani, en la actualidad,
propios y fordneos entiende que Rosa Sani lleva el nombre de Jirpuqu. Distante a Rosa
Sani como a doscientos metros se encuentra un pequefio cerro, en él viven dos familias,
este lugar lleva el nombre de Jirpuqu. Rosa Sani esta situada en una hoyada la misma
esta bordeada por el cerro Q" ara nasa. Las casas estan agrupadas casi todas techadas
con paja de la zona. Actualmente, los vivientes, casi la mayoria, han abandonado sus
casas para asentarse en sus Jant’as ubicadas en las faldas del cerro Tumuyu, los dos
dnicos vivientes son una pareja de ancianos. En Rosa Sani se han instalado postes de
luz, de igual forma, piletas de agua. Estos servicios especialmente la luz, considerados
desde la légica occidental como basicos para la subsistencia, parece no importarles a los
comunarios de Rosa Sani. Donde ahora viven no tienen acceso a la luz eléctrica, el agua

la obtienen de una vertiente. Rosa Sani, Jiripuqu y Marka Kunka en épocas pasadas
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han compartido el cementerio que se encuentra en la planicie llamada Sikuya Pampa,

asimismo la escuela. Esta tltima institucion todavia la comparten.

La escuela ubicada en la comunidad de Marka Kunka aglutina a estudiantes provenientes
de las Jant’as y Jiripuqu, pese a esto la poblacién escolar es reducida segun la maestra
de la escuela. La poblaciobn escolar no pasa de quince nifios, si esta situacion se
mantiene, segun la maestra, es posible que el préximo afio (2011) la escuela abandone

su labor.

La escuela lleva el nombre de Jiripuqu, queda al borde de la comunidad de Marka
Kunka. Los nifios y las nifias pasan clases en un aula multigrado que tiene la forma de
una media luna. Esta aula tiene tres pizarrones, uno de ellos es usado por los nueve nifios
de inicial, el segundo pizarrén es usado por dos nifios de primero basico y el tercer
pizarrén usan los nifios de cuarto. A pocos metros de esta aula se encuentran dos cursos

pircados con adobe: los dos estan vacios.

4.5 Analisis e interpretacion de los resultados

En esta parte del trabajo se analiza e interpreta la informacion recogida en la comunidad
de Sagsani y Marka Kunka. Primero, se describe la situacién de la lengua aimara en
ambas comunidades, con mayor énfasis en la comunidad de Sagsani, puesto que en este
espacio esta lengua presenta mayor funcionalidad que en Marka Kunka. De la misma
manera se analiza en ambas comunidades el ingreso y el uso de la lengua quechua sobre
todo en Marka Kunka donde esta lengua tiene mayor aceptacion a nivel funcional. En
esta dinamica de las lenguas indigenas no dejamos de lado el andlisis de la lengua
castellana. Una mirada al castellano nos acerca al espacio escolar donde ademas estan
presentes las dos lenguas indigenas en cuestion. El andlisis concluye con una mirada a
las actitudes negativas y positivas de los colectivos hacia las tres lenguas (quechua,

castellano y aimara).

4.6 ¢Vitalidad del aimara?

En lo que sigue, exponemos las razones, desde el punto de vista de los usuarios, que
fortalecen el uso de la lengua aimara en las familias y en la comunidad de Sagsani.
Respecto a Marka Kunka identificamos a las mujeres hablantes del aimara no sélo a las

bilingles en quechua y aimara, sino a aquellas que Unicamente dominan aimara.
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4.6.1 Aimara uma: el agua aimara

Durante mi recorrido por las comunidades del cabildo Jach’a Jilawi preguntaba a las
personas por qué después de desear la muerte de la lengua aimara ellos seguian usando
esa lengua en todos los espacios de la comunidad. Respondiendo a mi pregunta la

sefiora Maxima Garcia de la comunidad de Machaya me dijo:

Aimara yaku fiin ah, kay Machaya mayu yakuqga, chay yakuga aymara yaku fin, qullpa
fiin ah, k’araranipunitag, mana yaku vyarighasqata chinkachikunchu, k’ara yaku,
kachiwan tumpa kachinchasga jina, k’ararana chanta aymara yaku fiin ah, chaymanta
aymarata yachanku fiin wawasga. (Maxima Garcia, Machaya 18/10/09)

El agua de Machaya es aimara, dice que es un poco salado, creo que es verdad

porque no te calma la sed, es como si lo hubieran puesto sal, es salado por eso dicen

que es aimara, por esa razén dicen que los nifios saben aimara.
La respuesta de la sefiora Maxima, posiblemente para las personas de contextos no
rurales parezca una rareza, pues para la gente de las comunidades aimaras es una
respuesta ante su realidad linguistica. Los aimaras de Machaya como de Sagsani viven
en constante contacto con la naturaleza: cerros, piedras, rios y animales, entonces su
vida no estd separada de ese entorno, por tanto para dar un explicacion a un fenémeno
como el linglistico recurre a la naturaleza, por ejemplo, para explicar las causas de la
enfermedad como la fiebre segun ellos es porque el nifio o la nifia ha tenido contacto con
un mayiri®’. Asi como el entorno puede ocasionar desequilibrios en la salud de las
personas, también puede traer bienestar a las personas, por ejemplo, en Marka Kunka
antes de sembrar la gente suele ofrecer a la Pachamama maiz molido para que la

cosecha sea préspera.

Vivimos en un mundo de intersubjetividades, los catélicos creen en un dios que ni siquiera
ellos mismos lo pueden ver; pero dicen que lo sienten en sus corazones. De igual forma,
los comunarios de las comunidades del ayllu Sikuya creen que el agua que toman de las
vertientes préximas a sus viviendas contiene la lengua de sus ancestros. Por esa razén,
segun ellos, esta lengua continda en la comunidad hasta hoy en dia tan fortalecida como

el castellano en las ciudades.

37 piedra que ha tenido contacto con el rayo
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Machaya, al igual que Sagsani, pertenece al cabildo Jach’a jilawi, dentro de esta
organizacion se encuentran dos comunidades mas: Inkachallwiri y Llallawita. En las
cuatro comunidades el aimara se usa como lengua de comunicacion en los diferentes
contextos de estas comunidades. Pese a que la actitud que muestran hacia esa lengua no
es de las mejores (Para mas detalles ver pag. 143). Sin embargo, hasta hoy en dia la
lengua aimara se usa en Saqgsani, lo usan desde los nifios hasta las personas ancianas.
Segun ellos, el tipo de agua que beben es la responsable para que las futuras

generaciones continden usando aimara en la comunidad.
4.6.2 Urqu aymarata parlan

Los pueblos indigenas tanto de la Amazonia como de la cordillera de los Andes poseen
sus propias concepciones de su entorno espiritual. Entienden, en el caso de la Amazonia,
que su entorno natural posee vida. En el caso de los Tsimanes antes de ir a cazar rinden
pleitesia al Mapajo®, fuman tabaco en su nombre al mismo tiempo van discurseando. En
ese sentido, los arboles y los rios no son inertes, éstos al igual que una persona tienen
vida. De igual forma, para los integrantes del ayllu Sikuya su entorno natural
caracterizado por la presencia de rocas y de cerros a los cuales les dan un nombre, tienen
vida. Por eso antes de la siembra los comunarios acuden con un especialista a estos
lugares a realizar ritos. Cada comunidad sabe a qué cerro o piedra acudir, por ejemplo los
comunarios de Marka Kunka acuden al cerro llamado Quyuquyu markapacha, en la
comunidad de Saqgsani acuden a la roca llamada Wichhu Aljat ata, en Llallawita acuden
a la montafia de piedra que lleva por nombre Llallawa Quru. Se acude a estos cerros o
piedras para tener prosperidad en la agricultura y felicidad en la familia a cambio se le da
de comer maiz o feto de llama. Para interactuar con estos entes es necesario dialogar con
ellos en lengua aimara, porque desde la concepcion indigena esa es la lengua que

dominan estas deidades:

V H: ¢lma fAispa chimpana garachkaspa lumasman? ‘;Qué diciendo hay que
acercarse a las lomas?’

M G: Chay cabezas ‘Esas son cabezas’

V H: ¢Ima simiwan chimpankichik? ‘¢, qué idioma usas para acercarte?’

% variedad de arbol que crece en los lugares tropicales.
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M G: Aymarapipuni, aymarata entindinga, suma samt anitata fispa, janiwa kuna
llakinaka mink”anitata, suma nifiu nifiu sarnaxapxata ‘En aimara, el aimara entiende, le
decimos: trdeme bendiciones no tristezas, haz que vayamos juntos’. (Maxima Garcia
Machaya, 18/10/09)
Las deidades como los cerros y las rocas entienden la lengua aimara, en ese sentido,
ellos se dirigen a estos dioses en la lengua ancestral para pedirle felicidad y unidad. Aqui
conviene detenernos un instante, lo que manifiesta la sefiora Maxima Garcia respecto al
uso de la lengua aimara con el entorno natural contradice con lo que se ha venido
planteando desde la academia respecto a la lengua como facultad exclusivamente del ser
humano, es decir, desde la ciencia se entiende que el lenguaje es “atributo Unicamente
humano” (Halliday 1986: 27). Sin embargo, desde la concepcién aimara, el entorno
natural es capaz de decodificar el lenguaje humano. Este tipo de acciones explican la
funcionalidad de la lengua aimara en las comunidades del cabildo Jacha Jilawi, es decir,
gracias al contacto verbal con estos entes aln se mantiene vigente la lengua aimara. De
alguna manera son estas deidades que no solo traen felicidad y prosperidad en la
agricultura, sino también contribuyen en la preservacion de la lengua aimara, de esa

manera se evita la mudanza completa a la lengua quechua.

4.6.3 La comunidad refugio de lalengua aimara

La lengua aimara en el caso de Saqgsani continGia vigente gracias a que la comunidad en
su conjunto la usa. En esta comunidad el panorama lingtistico dista de Marka Kunka. En
Sagsani a nivel comunal se continla hablando aimara: muchos nifios, que han aprendido
en sus hogares quechua, adquieren aimara gracias a la socializaciéon con nifios aimara
hablantes:

VH: ¢Nelson imata fiawpaqta yachapunki? ‘¢Nelson qué lenguas has aprendido
primero?’

N: Qhichwata ‘el quechua’
VH: ¢ Juch’uymanta pacha? ‘s desde nifio?’

N: Ari, juch’'uymanta pacha, wawasllamanta amarata yachagakuni ‘si desde nifio, de
los nifios aprendi aimara’

VH: ; Imaynapi yachaqakunki? ‘4 Cémo?’
N: Aymarapi parlanku chayllamanta ‘Hablan aimara de ahi aprend/’
VH: ¢ Pikunaswan aymarapi parlanki? ‘; Con quién hablas aimara?’
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N: Wawaswan ‘con los nifios’
VH: ¢ Pi wawaswan? ‘¢ Qué se llama?’

N: Chay na, wakata michiy yachan chay nas, Carlos fiisga paywan parlay yachayku
‘Ese el que pastea vaca, Carlos se llama con él hablamos aimara’

(Sagsani, Nifio Nelson Checo, 1/10/09)

Los nifios en Sagsani no estan aislados, sino mantienen relaciones amistosas durante las
actividades de pastoreo. Pastean juntos sus vacas y ovejas, en estas actividades emplean
aimara. En ese sentido, en estos espacios los nifios quechua hablantes no sélo pastan
sus animales domésticos, sino aprenden aimara. Como Nelson hay varios nifios que han
adquirido la lengua aimara fuera de sus hogares, asi lo testifica una madre de familia:
‘“Wawasmantacha  yachaqakun, wawas aymarallamanta parlakuchkanku,
chayllamanta yachagakun” ‘De los nifios seguramente ha aprendido, los nifios sélo
hablan aimara por eso ha aprendido’ (Sagsani, Santusa Mitma, 1/10/09). El refugio de la
lengua aimara en Saqgsani sigue siendo la comunidad lo que no ocurre en Marka Kunka.
Una de las razones para que esta situacién ocurra, tiene que ver con la conformacion

politica del ayllu.

Si bien ambas comunidades (Marka Kunka y Sagsani) pertenecen al mismo ayllu, dentro
el ayllu ambas pertenecen a diferentes cabildos: Marka Kunka es parte del cabildo
Ch’uri jilawi y Sagsani pertenece al cabildo Jach’a jilawi. Lo que quiero resaltar en este
punto es que las comunidades que pertenecen al cabildo Ch’uri jilawi ya no usan el
aimara en sus cotidianidades agricolas y festivas. En suma, en las comunidades (Marka
Kunka, Umiri, Jirupuqu, Thusa sawi, Condor k’uyu) pertenecientes a este cabildo, las

generaciones jovenes poco 0 nada saben el aimara.

Por su parte, en el cabildo jach’a jilawi las cuatro comunidades (Inkachallwiri, Machaya
Grande, Llallawita y Sagsani) aun usan la lengua aimara. Desde mi entender, ésto se
debe a que comparten actividades que nacen en el mismo cabildo. Por ejemplo, en las
reuniones sobre los problemas de la escuela, los padres de familia de las cuatro
comunidades se retnen en la escuela para resolver sus diferencias en aimara. Asimismo,
cuando el Jilanqu entrante, pasado dos meses después de su posesion, convoca a su
casa a los miembros de las cuatro comunidades para celebrar la posesion del nuevo

Jilanqu con chicha y coca, la lengua que vehicula estas relaciones es el aimara. En
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suma, tanto en las reuniones como en la posesion del Jilanqu se usa aimara si es en el

cabildo Jach’a jilawi y quechua en el cabildo Ch’uri jilawi.

Otro punto que conviene sefalar en este caso es que los nifios, al menos de tres
comunidades, comparten una sola escuela: los nifios de Inkachallwiri, Llallawita asisten
a la escuela de Saqgsani. La lengua que manejan en este espacio y en la comunidad es el
aimara. En una oportunidad los niflos de la escuela fueron hacia un pequefio cerro,
llevaron una pelota desinflada, en el cerro armaron dos equipos de futbol: uno era de
Sagsani y el otro estaba conformado por nifios de Llallawita e Inkachallwiri. Los nifios
comenzaron a jugar, mientras jugaban Juan Carlos grit6: Layraru, layraru ‘adelante,
adelante’, luego uno de ellos tocd la pelota con la mano, los nifios de Llallawita
reaccionaron diciendo: Mano, mano, el arquero armé su barrera y dijo: “Kimsa jaqi
sayantapma” ‘parense tres en la barrera’. Lo que quiero resaltar con este ejemplo es que
los nifios del cabildo Jach’a jilawi estdn en permanente contacto por la presencia de la
escuela. Durante sus actividades recreativas como el futbol usan la lengua aimara.
Gracias a ese contacto permanente, que mantienen en la comunidad, la lengua aimara

permanece vigente en los nifios y las nifias de Sagsani.

Otro espacio donde también los nifios de Sagsani interactdan con nifios de Llallawita e
Inkachallwiri es en la misma escuela. En este espacio se establecen relaciones en torno
a la lengua aimara. Al respecto un padre de familia sefiala: “Wawas phukllaspa
aymarata yachagapun, chay iskuylaman rispalla gustunmanta yachanku” ‘Los nifios
al jugar con sus amigos aprenden el aimara, yendo a la escuela aprenden’ (Genaro
Condori Machaya Grande, 19/10/09). Conviene aclarar que la lengua aimara no es
tomada en cuenta como una asignatura, sino es en la escuela como espacio donde se
retnen los niflos a socializar con otros en aimara. En sintesis, si la familia deja de
transmitir la lengua aimara a algunos nifios de Sagsani, la comunidad se encarga de

devolverles.
4.6.4 Las mujeres monolingiles y bilingles

En Marka Kunka hay una anciana monolingle en aimara, se llama Eustaquia, la gente de
la comunidad la conoce como Eustaquita. Con ella me contacté en la segunda entrada a
Marka Kunka. Yo estaba en la casa de Julidn en eso divisé a una anciana aproximarse a

una canchén de piedra, corri a su encuentro. La anciana vestia con una almilla negra y
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un agsu. Desde que llegué me habl6 en aimara: “Janiwa wawanaka utxi
chachaninakawa, Julidnu ukanktati kayuki juttha janicha, sapmakiti juthanta” ‘No
tengo hijos ya son casados, estas alojado donde el Julian, viniste solo a pie’. Al ver que no
me hablaba en quechua continué hablando en aimara: “Juma ghichwa yata?” ‘;sabes
quechua?’ ella me contestd: “Janiwa yatkti, ukapi wawanaka ghichwa puru, Wanuni
ukanki kastillanu, naya janiwa yatkti”, ‘No sé quechua mis hijos son los que saben, los
que estan en Huanuni también saben castellano, yo no entiendo’. Le pregunte si su
marido sabia quechua: “Chachmasti?” ‘4 tu marido?’. Al respecto me dijo: “Uka yatiwa
ghichwa usuru muxtatawa, janiwa yapu luriti, uwija awatisa kayu ust’ayasi”. ‘Sabe
quechua ahora el esta mal del pie, se cayd mientras pasteaba oveja le cuesta caminar’.
Ella entré al canchon mientras tanto fui hacia mi mochila a sacar un poco de coca para
invitarla. Al poco instante retorné, ella estaba cortando paja y avena (Obs. Marka Kunka
26/4/2010). La descripcion precedente es una muestra de que el aimara no ha
desaparecido por completo en Marka Kunka, ésta todavia circula en algunos espacios de

la comunidad por la presencia de esta anciana.

La anciana al dominar s6lo el aimara recurre a ésta para hablar con los foraneos y
miembros de la comunidad: nifios y nifias de la escuela. Maribel una nifia de nueve afos,
ha tenido encuentros con la abuela Eustaquita. Antes de analizar estos encuentros
describiré un poco la lengua que circula a menudo en el entorno de esta nifia. Maribel vive
con sus padres en la comunidad de Jiripuqu. Su madre, oriunda del ayllu Jukumani, no
sabe aimara, sin embargo, su padre, al igual que su abuela, domina las dos lenguas
(aimara y quechua). Estas personas del entorno de Maribel usan con frecuencia quechua.
Por ejemplo, en una ocasion Maribel, como todas las mafanas, iba a la escuela, para
llegar tiene que cruzar un rio grande, su padre, al percatarse que ella no iba deprisa,
exclamo: “Yachu, rillayfia apuray” ‘Ya, anda nomas ya, apurate’. Maribel no aparecia,
don Rogelio, dirigiéndose a su esposa, dijo: “Jagay q asatafia rinankarqa, jinapuni kay
wawaykiga” ‘por aquella quebrada ya debia de estar yendo, asi siempre es tu hija’ (Obs.
Marka Kunka 28/4/2010). Maribel, como muchas nifias de este lugar, desde pequefia ha
adquirido el quechua de sus padres y abuelos. Esta nifia hablante del quechua al

encontrarse con dofia Eustaquita trata de entender el aimara de la anciana:

VH: piwan aymarata parlanki? ‘¢, Con quién hablas aimara?’

M: jagay wasisniyuqwan, Eustakita sutikun ‘Con las personas de aquella casa, se
llama Eustaquita’
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VH: ima fiiyta yachasunki? ‘¢ qué te dice?’

M: kabray chinkasga, mana rikhunichu fini ah ‘mi cabra se ha perdido, no he visto le
digo’

VH: aymarapichu fiisunki? ‘¢ Te habla en aimara?’

M: ari ‘si’

VH: aymarapi rimariy? ‘¢ Dilo en aimara?’

M: mana atinichu. ‘No puedo’

VH: chanta piwan aymarapi parlanki? ‘¢, Después con quién hablas aimara?’

M: chay Yolandap tatanwan. ‘Con el papa de Yolanda’

VH: ima fAisunkitag? ‘¢ Qué te dice?’

M: imacha qunt’akapuni, janiwa chaylla atini mana imatapis atinichu. ‘No sé, me he
olvidado, no sé en aimara, después no sé otras palabras’. (Obs. Marka Kunka
28/4/2010)
Estos encuentros entre personas que manejan diferentes lenguas a nivel oral son sefiales
de que el aimara en Marka Kunka no se ha enclaustrado por completo en el hogar. Las
ancianas monolinglies, leales todavia a la lengua aimara, impregnan el contexto comunal

con el aimara.

4.6.5 El aimara de las adultas

Entre estas mujeres adultas se encuentran tres: dofia Juana, Eduarda y Roberta. A esta
Ultima persona la visité en Marka Kunka, ella vive detras de un cerro junto a su esposo y
sus dos hijas. Una mafana me dirigi a su casa, estaba en su cocina, le hablé en aimara:
“Tiya uthani?”. ‘¢ Puedo pasar?’ me respondid: “Jutanma, akaru chukt’asma”, ‘entra,
sentate aqui’ le segui hablando en aimara: “Thayawa?” ‘¢hace frio?’ a lo que ella me
contestd: “Walxa thayawa”, ‘hace mucho frio’, luego dirigiéndose a su hija dijo:
“Thayapini samaya” ‘dile que esta haciendo frio’ su hija no contest6. Le segui hablando a
la sefiora pero esta vez en quechua: “Ancha tutamanta kaypi llamk”ankichik”, ‘trabajan
desde muy temprano’, sin embargo, la sefiora no desistio, siguié hablandome en aimara:
“Arumapi asta sarnagaptaya, ah kusicha asta ukhampinijaya luraptaya, kusicha asta

jallupachanaka janiwa manqata sarapta” ‘Muy temprano vamos en épocas de cosecha,

a veces en tiempo de cosecha cuando llueve vamos temprano y sin comer’. Al ver que la
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sefiora hablaba conmigo en aimara, decidi hacer algunas preguntas relacionadas con el

uso de la lengua aimara:

VH: piwan aymarata parlanki? ‘¢, Con quién hablas aimara?’

R: khitimpisa jikisisana aymarata parlasipta ‘cuando me encuentro con quien sea hablo
nomas aimara’

VH: escuela wawaswanri? ‘¢, Con los nifios de la escuela hablas aimara?’
R: ukampi janiwa. ‘Con ellos no hablo’

VH: imarayku? ‘¢ Por qué?’

R: juphanaka ghichwa wawitanakawa ‘Ellos ya son quechuas’

(Obs. Marka Kunka 27/4/2010)

Dofia Roberta, pese a que cambié de codigo (del aimara al quechua), siguié usando
aimara. El hecho de que haya usado aimara con ella despert6 la confianza necesaria para
que no deje el aimara mientras conversabamos. Por otro lado, la sefiora Roberta sabe a
quién dirigirse en aimara y a quién no. Ella no usa aimara con nifios de la escuela sélo
con la gente mayor de su entorno. En ese entendido, las mujeres adultas bilinglies en
quechua y aimara cuando quieren comunicarse con los nifios usan quechua y no aimara

porque la lengua de mayor uso de parte de los nifios es quechua.

Entre los adultos usan aimara, aunque conviene mencionar que no es una actividad
cotidiana en la comunidad. A continuacién presento una observacion que hice en la

comunidad de Marka Kunka donde dos personas adultas interactian en lengua aimara:

Con Julian caminamos tres kilbmetros cargando k’umpu % en nuestras espaldas,
llegamos a la punta de un cerro, en el lugar ya habian depositado otras personas sus
k“umpus. Senti dolor en los hombros, la soga me habia apretado. Descargamos, una
sefiora vestida de negro vino detras de nosotros, ella le hablé en aimara, él le contesto
en la misma lengua:

M: phisqga phisqa. ‘cinco, cinco’
J: phisgacha uka miq ankisa. ‘cinco estan en ese lugar’

M: chhapuntata yapu intiru, uwijaraki wakaraki wurupiniwa ancha chhapuntxi, suma

% variedad de grano que crece en las alturas del Norte de Potosi, al madurar las espigas tienden a doblarse
hacia abajo de ahi el nombre de k"'umpu ‘doblado’.
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granu chhapsutapini lurxawi, chullpa wuruwa. ‘Toda la chacra esta desecha, los burros
y las vacas lo han destrozado, era buen grano lo han hecho los burros de los
Chullpas’.

J: chullpa wuruwa. ‘es burro de los chullpas’

M: jaya ukapini ya, masuru uka wurupini, aka siwara khumufiaspa chhapuntaspaya.
‘Antes han sido los mismos, ayer también ha sido ese burro. Estaba seco debiamos
traerlo’

J: chhapuntarakispaya. ‘Lo ha deshecho’

M: kurijidurampi ifixatafiaspa, suma puqutana sunsira tuqgisipta tiyulmanpi, ukata
arumapi sarapta laxaraki. Yawiratata apasinxirixata janiwa ukhamasa apanti, wakasa
janiwa liwataski wurusa janiwa liwataski yagha wuruki thathantxi, sapa kuti tugiskapta.
‘El corregidor seria bueno que lo vea, eran granos grandes, con tu tio discutimos
mucho, fuimos de madrugada, si lo hubiéramos traido una vez cortado nada hubiera
sucedido. Mis burros y mis vacas no estan alimentados y son otros los que se lo han
comido. A cada momento estoy discutiendo con tu tio’

J: tuqisifamapini. ‘es como para pelearse’

M: apillaru sarxi aptani sasa, phuku t'imtayawiyasa ukata sarta, ikiskanwa thanta
chusimpi janxatasita ikiskanwa. ‘Fue a traer oca, después fui a poner la olla, para que
vuelva habia estado durmiendo con camas viejas’. (Obs. Marka Kunka 26/4/2010
El didlogo descrito es otra muestra de que el aimara en la comunidad de Marka Kunka no
ha sido desplazado por completo, los adultos y los ancianos todavia lo usan en la
comunidad. Sin embargo, dado que sélo son los adultos y las ancianas las que usan
aimara y no los nifios y nifias como en Sagsani, el aimara tiende a disiparse en Marka

Kunka.

4.6.6 El aimara del nifio

En la comunidad de Sagsani la lengua aimara atraviesa el muro de la escuela para
insertarse en el aula. En el ejemplo siguiente evidenciamos esta situacién donde los nifios

y las nifias hablan aimara en un espacio ajeno a la comunidad como es la escuela:

P: ¢ya han terminado? ¢ Quién va a empezar? Ruwaychik chayta chay uraman, en sus
cuadernos van a abreviar

Aa: akalla kamsaraki? ‘¢ esto, qué dice?’

A: sefior sata, ya yatichiri purkisa aynachtuqu khaysakama ‘dice sefior, ya viene el de
abajo’

A: sefiorita sataspawa ‘puede ser seforita’
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Aa: naya ruwasxakiwa ‘yo voy a estar haciendo’
P: ya, ¢quién va salir?
A: naya manghallata tukxtwa ‘yo ya terminé lo de abajo’

P: gankunas t'ukuriychik a umapi, ima palabrastag kanman abreviacién, imaynataq
kanman, ruwaychik chaypuni atinkichik, a ver imayna kanman? ‘van a pensar con la
cabeza qué palabas pueden ser como pueden ser, hagan solo asi van a aprender, a
ver como puede ser’

Aa: ajina ‘asi’

P: kan idea umaykichispi, solamente ch’ampa kachkan, chayman arreglankichik
‘tienen idea s6lo que esta un poco confuso, a eso lo arreglan’

A: naya kunaraki lurta, mierda ‘oh yo qué hice’
(U.E. Sagsani, 3ro y 4to basico, Prof. A. Ch. 5/10/09)

En este pequefio fragmento, podemos evidenciar la presencia de tres lenguas en un solo
escenario. El castellano y el quechua no son los dos Unicos, hay una tercera lengua que
reaparece entre los nifios y nifias. La lengua aimara es empleada, principalmente, por los
nifios y niflas, usan esta lengua para comentar entre ellos sus percepciones y sus

inquietudes escolares.

Dado que el maestro no habla aimara, los nifios se ven obligados a emplear quechua para
interactuar con el profesor. Saben que en aimara no van a poder comunicarse. Asi lo
evidencia el testimonio de la maestra: “Cuando no entienden el tema jani naya entiendeti
algo asi dicen, no has entendido, éso dime pues le digo, jinata parlaway mana
entiendenichu fAiway entonces vamos a repetir. Mas que todo en matematicas sucede
eso” (U.E. Sagsani, 3ro y 4to basico, Prof. A. C., 6/10/09). La maestra intenta acomodar a
los nifios ya sea al castellano o al quechua y no viceversa, es decir, ella no se apropia de

la realidad lingtistica de los educandos.

La descalificacion al aimara en esta escuela trasciende a otros cursos. Por ejemplo, los
nifios del nivel inicial y primero se ven obligados a aprender la variedad del quechua
empleado por el maestro, para méas detalles veamos el siguiente ejemplo:

Ao: profe taxsupuway ‘Profesor tajamelo’

P: mana fiikunchu taxsupuway, tajapuway, ya? ‘no se dice taxsupuway, tajapuway
cya?
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Aa: taxsupuway te habian dicho
P: ah

Aa: taxsupuway, tajamelo, tajamelo, tajamelo, tienen que practicar en su casa,
tdjamelo tdjamelo tdjamelo, ¢ por qué te dicen taxsupuway?

P: no, no est& bien hablado. (U.E. Sagsani, inicial y 1ro bésico, Prof. D. 5/10/09.)

Lo que el nifio hace es usar los sonidos y el Iéxico tanto del quechua como del aimara en
una misma palabra. La refonolizacion de la palabra castellana tajamelo en lengua aimara
es taxsurapitay y en quechua llegaria a ser tajapuway. Lo que ha hecho el nifio es
mezclar sonidos del aimara (taxsu) y del quechua (pu, way) cuyo resultado es
taxsupuway, esta palabra ha sido descalificada por el profesor, segun él lo correcto es
tajapuway. Cabe aclarar, la nifia que participa en la evaluacion linglistica es hija de la
profesora de quinto y sexto. Para ella lo correcto es tajamelo, por eso recomienda a sus
compafieros interiorizar esa palabra a través de la repeticion: “tajamelo, tajamelo, tienen
que practicar en su casa’. Esta metodologia, segun ella, es una salida para solucionar un
problema linguistico detectado en el curso.

4.7 Lallegada del quechua

A fin de entender la realidad del trilingliismo en el contexto norpotosino conviene mirar la
situacion sociolinguistica en el pueblo colonial de Chayanta, puesto que es la mas
cercana a las comunidades del Ayllu Sikuya, ademas por ser un punto de ingreso del
quechua. En ese entendido, primero, analizamos la lengua o lenguas usadas en este
pueblo. Segundo, describimos las lenguas habladas en las localidades mineras (Llallagua
y Siglo XX). En estos espacios mineros la lengua quechua, al igual que en Chayanta, se
ha constituido en lengua de comunicacién entre la poblacion minera. De ahi nace el
interés de dar una mirada a estos espacios. Una aproximacionon a estos escenarios, nos
permitira entender con mayor precision la situacion actual del castellano, quechua y
aimara tanto en Sagsani como en Marka Kunka.

4.7.1 Lalengua quechua entra via Chayanta

En la época de la Republica, las futuras generaciones, en Chayanta, dieron origen a la
creacion de un nuevo grupo social: los “mozos”. Ellos, atraidos por la modernidad de esa

época, rapidamente fueron adquiriendo el estilo de vida urbano, sobre todo en la forma de
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hablar. Adoptaron como lengua de comunicacion el castellano, al respecto Harris y Albo
afirman: “Tanto los indios como estos habitantes de los pueblos, conocidos también como
Mozos, vivian y en gran parte siguen viviendo de la tierra como agricultores. Pero hay
claras diferencias [...] la identificacién cultural (indio vs. Cholo o mestizo); e incluso el
idioma (quechua y algo de castellano en los pueblos vs. Aimara en bastantes partes del
campo” (1975: 7). Sin embargo, esta divisién espacial de las lenguas, con el pasar de los
afios se ha ido reconfigurando por el contacto que habia entre la gente del pueblo y la
gente de las comunidades. Dicho de otro modo, la lengua quechua ha ido avanzando
progresivamente a las comunidades gracias a la relacidon constante entre habitantes de

Chayanta y las comunidades del ayllu Sikuya.

Los mozos mantenian una relacién desigual con los indigenas situados fuera del pueblo.
El mozo us6 a los indigenas para limpiar la plaza, precautelar los tambos y enviar

mensajes desde Chayanta hasta la localidad de Uncia:

Chayantapi correota servikuq, fiawpa tiempo karga nirag tukukuchkargachu. Unciapi
karga correo chayman kachawanchik ah. Wak diyaga Chayantapi correota
atiendenchik ah chakra ruwapunchik, papa allapunchik tarpun tiempo tarpupunchik
chay correo, chay Cosme Malpartida karga ah, cartas encomiendas chayta ruwaq
[¢Ima simipi Cosme parlachisuqg?] ghichwapi, ghichwapi, ghichwapi parlachiwaq
kayku. (Gerardo Yapura, Q uwani 23/4/2010)

En Chayanta se servia al correo, hace tiempo habia todavia no se estaba terminando.

En Uncia habia correo, ahi nos mandaban pues. Otros dias en Chayanta al encargado

del correo le atendiamos, haciamos la chacra, cavamos papa y en tiempo de siembra

se lo sembramos. Estaba Cosme Malpartida, él estaba encargado de hacer cartas

encomiendas eso hacia [En qué lengua les hablaba], en quechua, en quechua, en

quechua nos hablaba.
Este contacto pueblo-campo ha influido en la mudanza idiomatica de muchas
comunidades aledafias a Chayanta, tal es el caso de Q'uwani y Janq’u qullu. La primera
ubicada dentro del territorio del ayllu Sikuya, la segunda dentro del ayllu Chayantaka.
Pese a que en el pueblo la presencia del quechua, por un lado y por otro del castellano
era evidente, la lengua que mas se ha expandido a los alrededores de Chayanta fue el
quechua, ya que esa era la lengua que optaron para comunicarse con la gente del area

rural.

En sintesis, el pueblo de Chayanta, en el contexto de nuestra investigacion, por la relacion
asimétrica que ha mantenido con las comunidades aledafias, ha ocasionado la

desaparicién gradual de la lengua aimara de algunas comunidades del ayllu Sikuya.
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En la actualidad, Chayanta acoge a personas de origen extranjero y a gente de origen
indigena, por ejemplo, durante mi visita a este pueblo tuve la oportunidad de conocer a la

sefiora Albina quien en lengua quechua me relaté el origen de sus abuelos:

Tatay espafiamanta sutikun Nicolas Feraudi, espafiol alchhis kayku. Pero fiugayku
kaypifia naceyku abueloscha Espafiamanta, viceabueloy ah. Abueloyga potosipi
nacisqa, Unayga imigraq kanku tukuy laduta mask’aspa mineralesta jinamanta
Unciaman chayamusqa abueloy, i? Tataypa tatan, chaymanta abueloy juk
chayantefiawan kasarakusqa. Tatay Unciamanta kayman jamun trabajag kay
Amayapampaman. (Albina Feraudi Chayanta 10/04/2010)

Mi papa era de Espafia, se llamaba Nicolas Feraudi. Somos nietos de espafioles,
nosotros ya nacimos aqui, nuestros abuelos habran sido de Espafia. Mi abuelo habia
nacido en Potosi. Antes la gente migraba a todo lado en busca de minerales de esa
manera mi abuelo llegé a Uncia, el papa de mi papa. Luego mi abuelo con una
chayantefia se ha casado. Mi padre se vino de Uncia a trabajar a Amayapampa.
En 1900 el pueblo de Chayanta, al igual que Llallagua, ha sido invadido por comerciantes
mineros. Muchos de ellos fueron atraidos por la presencia de minerales con alto valor
econdémico en el mercado nacional e internacional. Cerca a Chayanta existen reservorios
de oro y de estafio: Pucro, Entre rios y Amayapampa. Segun dofia Albina vinieron checos,
escoceses e irlandeses a explotar la rigueza mineral de la zona, asimismo, vinieron
personas del interior del pais principalmente de Cochabamba. Muchas de estas personas
que vinieron a Chayanta por motivos laborales accedieron a las tierras agricolas de la
region. De ahi que en muchos casos tienen que, al igual que un comunario, tributar por su
derecho a la tierra: “Nosotros, por ejemplo, tenemos un terreno alla, cuando hay el cabildo
vamos y aportamos al Jilanqu, no mucho, cinco o diez bolivianos” (Victor Veizaga,

Chayanta 22/4/2010).

Otro grupo de personas gue habitan Chayanta son del area rural, una de ellas es la
familia Toco, ellos viven casi a la orilla del pueblo. Se vinieron de la comunidad de Janq u
Qullu hace cinco afos, en Chayanta se compraron una casa Yy tierras para cultivar. La

lengua que usan en la casa y con los vecinos es quechua:

Me hospedé en la casa de don Gregorio Toco. Al dia siguiente por la mafiana me
alisté para ir a la escuela de Chayanta. A las siete de la mafiana vino a la casa de don
Gregorio una sefiora quien se comunic6 en quechua: kunan risunchikcha, chugruchu
kachkan. Kay hermanaykichu, ari, ‘Ahora vamos a ir o estara duro. ¢Ella es tu
hermana? Si’ contesta don Gregorio. La sefiora prosigue: Rigsinakusunchik jinapuni
jamuna visitaq. Nugapta mana jamunkuchu visitaq kayllapi tiyankupis ‘Nos vamos a
conocer, asi hay que venir a visitar, de mi mis parientes no vienen aun viviendo aqui
cerca’. (Obs. Chayanta 21/4/2010)
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A don Gregorio le pregunté si su papa sabia aimara, me dijo: “Tatay hachara, unaria
kani, fiugayku ghichuwallatafia parlachiwayku”. ‘Mi papa sabia aimara, le sabia
escuchar pero a nosotros sélo quechua nos ha hablado’. La lengua que se usa aparte del
castellano es el gquechua, no sélo en el hogar y en la comunidad sino también en la
escuela. Al respecto la directora de la escuela sostuvo: “En este pueblo la lengua que mas
predomina es el quechua. La lengua aimara no se utiliza, yo al menos no escucho a nadie
hablar aimara, a los nifios tampoco. Yo al menos he trabajado nueve afios como docente
de aula, a ningun nifio le he escuchado hablar aimara. Nosotros siempre hemos conocido
como un pueblo quechua, de origen quechua” (Prof. Beatriz Nina U E. Mariscal Andrés de
Santa Cruz 21/04/2010). Producto de la temprana quechuizacion de Chayanta, ahora la

gente lo clasifica como pueblo quechua.

En suma, el quechua en Chayanta ha sido utilizado por aquellas personas ligadas a la
administracion publica como el correo, asimismo, por los comerciantes mineros. El
contacto que mantenian estas personas con la gente de las comunidades del ayllu
Sikuya ha provocado una rapida difusion del quechua. De esa manera, el aimara ha ido
perdiendo cada vez més hablantes en el espacio rural.

4.7.2 El quechua en las minas

Préxima a las comunidades del ayllu Sikuya se encuentran varios asentamientos mineros
(Catavi, Siglo XX, Uncia y Llallagua), la creacion de estos poblados es posterior a la
fundacion de Chayanta. A comienzos de 1900 empresarios mineros (Patifio) atraidos por
el estafio formaron grandes campamentos mineros dentro del territorio del ayllu Chullpa.
Los primeros trabajadores fueron de Cochabamba, “region superpoblada (de la que
procedia el propio Patifio) de lengua quechua y cultura mas amestizada. Esta inmigracion
inicial es la que ha sentado la pauta cultural del poblamiento tanto en el distrito minero
como en otras regiones hacia el Oeste” (Harris y Alb6é 1975: 22). Los mismos autores
hicieron una diferenciacién social y linguistica de la zona norpotosina en 1975, al respecto

sefalaron:

En el Norte de Potosi el esquema cultural se refuerza con diferencias lingiisticas: la
clase media habla mayormente en castellano, pero muchos saben también quechua;
los mineros y pequefios comerciantes son también bilingles, castellano-quechuas,
pero con mas tendencia a hablar quechua, sobre todo en el hogar y en la mina; y los
campesinos sobre todo los varones son también bilinglies pero en quechua y aimara,
siendo el aimara el medio de comunicacion entre ellos, y el quechua, el idioma para
entenderse con los forasteros. (1975: 5)
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La lengua quechua en los centros mineros, al igual que en Chayanta, goz6 de cierto
prestigio dentro la sociedad, era una lengua usada por la clase media y por la mayoria de
los obreros de origen cochabambino. La lengua que se ha ido implantando en las esferas
administrativas ha sido, desde un inicio, la lengua castellana mientras el quechua ha ido

ocupando espacios mas reducidos (el hogar) y en circunstancias menos formales.

Tanto Chayanta como Llallagua han incidido en la quechuizacién de la poblacién del ayllu
Sikuya. El constante contacto entre los vivientes de ambos sectores sociales ha permitido
la entrada del quechua. Esta lengua, a diferencia del castellano, ha sido la que més
aceptacion ha tenido en la sociedad rural. Esta situacion, se debe especificamente por
dos razones: lo comercial y lo laboral. En lo que sigue detallaremos en qué consiste cada

una de ellas.
4.7.2.1 El quechua en el comercio

Los comunarios de Sagsani y de Marka Kunka acuden a Llallagua los fines de semana
(dia domingo) a comprar o a vender productos agricolas: chufiu, papa y arveja. Trasladan
sus productos hasta la carretera para después tomar la movilidad que los llevara hasta
Llallagua. Sin embargo, no todos los que se dirigen a Llallagua van en movilidades otros
prefieren ir a pie en especial las personas que van a comercializar animales. Hay muchas
personas que llevan vacas y toros para vender en la feria dominical ubicada préxima a la

localidad de Llallagua, concretamente en la zona conocida como Sak’a Marka.

En Llallagua hay varios mercados, uno de ellos y el mas concurrido es el mercado
Campesino, asimismo, otro de los sitios concurridos por la poblacién del ayllu Sikuya es
la calle Linares, En esta calle hay varias tiendas comerciales: panaderias, tienda de
abarrotes y tienda de ropa. En estos espacios se usa ademas del castellano, el quechua.
Las comerciantes usan esta lengua para vender sus productos a los visitantes de las
areas rurales, para mas detalles a continuacion presento un hecho acontecido en Siglo

XX, propiamente en la plaza del minero:

Por la mafiana después de tomar mi desayuno (café con pan) fui a comprar pilas para
mi reportera a siglo XX, después de comprar de una libreria me dirigi a plaza del
minero a cambiar las pilas. En el lugar pude observar sefioras de polleras y de vestido
vendiendo buzos deportivos, polleras y chompas. Unas de estas sefioras dice a una
pareja de ancianos que pasaba por el lugar: Ima munankichik, kan busos, gampaq
jina tiyan, ‘qué buscan, hay buzos, hay como para ti’. La pareja de ancianos se
detienen a mirar los buzos. La anciana le dice a la vendedora: q’ipiy ancha llasa ah
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‘mi bulto es muy pesado’, ella selecciona un buzo, luego le paga cincuenta bolivianos,

la vendedora agarra el dinero, luego se acerca a otra vendedora y le dice: cienta

cambiyaway, ‘fraccibname cincuenta’ responde: mana tiyanchu ‘no tengo’. (Obs.

Llallagua 20-4-2010)
Dada esta situacién linglistica en los mercados de Llallagua, los comuneros del ayllu
Sikuya se ven obligados a aprender la lengua quechua, pues desde su percepcion ésta
les permite interactuar con las personas de Llallagua durante la compra y venta de sus
productos. De ahi nace la autoexigencia y la necesidad de adquirir la lengua quechua en
la comunidad de Saqgsani y Marka Kunka. En esta relacion de tipo comercial los
indigenas se han acomodado a la lengua del otro, en este caso, las vendedoras
mantienen como lengua franca el quechua. Es decir, las transacciones economicas
requieren de una lengua y esa es el quechua, esta lengua vehicula estas relaciones de

tipo comercial entre los miembros de ambas sociedades.

En suma, las actividades comerciales en los mercados de Llallagua y Siglo XX se realizan
mas en quechua que en aimara. La lengua de las personas que viven en los centros
mineros, es el quechua y el castellano. En ese sentido, los comunarios del ayllu Sikuya
van entendiendo que el quechua, al igual que el castellano, es la lengua del pueblerino o
del citadino.

4.7.2.2 El quechua en el trabajo

Las personas de Marka Kunka y de Sagsani se han mantenido en contacto con los
pobladores de Llallagua y de los deméas centros mineros como Catavi y Siglo XX. La
gente de las comunidades ha ido a trabajar como pedén en los centros mineros. Durante
Su permanencia en estos contextos ha adquirido el quechua. Al respecto, Santos Mamani,

comunario de Marka Kunka cuenta cémo su papda ha adquirido el quechua:

Unay minaman risqa trabajaq, chanta patrones sik'uykuskalla riparakuk kayku fiig
chantacha jampun. Chanta particularllapi trabajakuq semanasta Kkillasta,
particularispag q’ipimuq pulperiamanta aviosta yaku aysaq chaymanta t'anta pagag.
Jinallapi ganakuk kanku, jinallapicha ghichwata yachapun, ghichwapuni tatay kasqa.
Llallaguaman rispa rispa jinallapicha yachan, atispa mana atispa. (Santos Mamani,
Marka Kunka, 2/04/2010)

Antes iba a la mina a trabajar, habia mucho maltrato de parte de los patrones por eso
lo dejo. Luego con personas particulares nomas ha trabajado una semana o un mes,
para los particulares cargaba avios de las pulperias, también llevaba agua. Pan le
pagaban. Asi nomas trabajaba, de esa manera seguramente ha aprendido quechua,
sabia siempre quechua mi papa. Yendo a Llallagua de ese modo ha debido aprender
poder sin poder.
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Las relaciones no s6lo eran comerciales entre la gente de las minas y la gente de la
comunidad. Las relaciones de tipo laboral han hecho que muchos Sikuyas vayan
aprendiendo el quechua. En ese sentido, la lengua de trabajo y de comercio era el
quechua, éso ha provocado que muchos aimara-hablantes vayan aprendiendo quechua.
En esta parte podemos notar claramente que existe, como diria Escobar (1972), una
oposicién linglistica que coincide con la estratificacibn que deslinda entre empleador y
empleado. Un empleador bilinglle en quechua y castellano y un empleado bilingiie en
aimara y quechua. Segun la gente del ayllu Sikuya, Llallagua, como los otros centros
mineros, estaba poblada por gente de los valles de Cochabamba quienes se relacionaban
con la gente del campo usando el quechua: “Q’uchalasllapuni karga Llallaguapi,
paykuna llamk achiwagkayku, kaserito jamuy llamk’amusunchik fispa apawaq,

”

lamata pichachimuwagq” ‘Vivian muchos g uchalos* en Llallagua, con ellos sabiamos
trabajar, caserito vamos a trabajar diciendo nos llevaban; lama me hacian limpiar’ (Santos
Mamani, Marka Kunka, 2/04/2010). Esa gente de origen cochabambino, de alguna forma

ha incidido en la quechuizacion de los Sikuyas, sobre todo, durante el auge de la mineria.

En ese contacto laboral, en los centros mineros, otros migrantes no solamente
aprendieron el quechua, sino también el castellano. Dicho de otro modo, en esta
interaccion entre ambos mundos es donde muchos Sikuya, en especial los hombres

ademas de adquirir el quechua han aprendido el castellano, asi lo manifiesta don Aurelio:

[¢Maypi ghichwata yachapunki?] Nugaga jina purispalla Llallaguaman rini ganakug
jina, paseamuni, comerciantetaq kachkargani. Unay ati mana ati atipuni, kastellanutaq
jinallatag. Porque unayqa cuarto kamalla kachawaqg kayku, tukuy jina kargayku.
(Aurelio Mitma, Saqgsani, 1/10/09)

[¢D6nde has aprendido el quechua?] Viajé a Llallagua a trabajar, a pasear, esa vez
era comerciante. Antes poder sin poder aprendi el quechua, el castellano lo mismo.
Antes sélo hasta cuarto basico només nos mandaban a la escuela, todos hemos
pasado por eso.
En ese sentido, en los centros mineros, muchos Sikuyas se han hecho bilinglties y
trilingtes. La necesidad de trabajar como peones o como ayudantes ha impulsado a los
Sikuyas a aprender el quechua y el castellano. En ese entendido, para ingresar a estos
espacios ajenos a la realidad social de las comunidades han tenido que dejar de usar el

aimara, ya que su nueva situacion laboral requeria del quechua.

“ sediceala gente que proviene de la ciudad de Cochabamba.
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4. 8 Mudanza linglistica: del aimara al quechua

En esta parte del trabajo se analiza sobre el cambio linglistico que se va generando tanto
en Sagsani como en Marka Kunka. En ambas comunidades vemos como las mujeres
oriundas de comunidades quechuizadas (Umiri y Qapunita) influyen en la expansion de
esta lengua en la comunidad. En este analisis se presenta a la escuela como un espacio
de quechuizacién, sobre todo para los nifios. Por Ultimo, describimos la mudanza
lingliistica de los nifios de Marka Kunka.

4.8.1 Las mujeres como transmisoras del quechua

En los afios 30, las mujeres de comunidades ya quechuizadas, a consecuencia de los
matrimonios, ingresaron a Marka Kunka llevando consigo la lengua quechua. Al respecto,
Pedro Mamani de la comunidad de Marka Kunka sefala:

Umirimanta jagay laduman puru ghichwas kanku ah, chaymanta pusamunku. Chay
warmis mana aimarata parlankuchu ah. Chaymanta kambian poco a poco. (Pedro
Mamani, Marka Kunka, 18/10/09)

De Umiri para ese lado son quechuas. De ahi las trajeron. Esas mujeres no hablan
aimara, por eso aqui cambio poco a poco.
Umiri, Condurk’uyu y Q’uwani son comunidades aledafias al pueblo de Chayanta.
Muchas mujeres por motivos matrimoniales vinieron de estos lugares. Ellas, una vez
establecidas en contextos aimaras, amamantaron a sus hijos en lengua quechua. En

consecuencia, la lengua materna de muchos nifios fue el quechuay no el aimara.

En el caso de Saqgsani, las mujeres que vinieron de comunidades quechuas (Umiri) fue
posterior a Marka Kunka (1980). Ellas, pese a estar inmersas en un contexto aimara,
continuaron usando quechua en sus hogares y fuera de ella. Por ejemplo, dofia Ursula
vive en Sagsani, no retiene el quechua en su contexto doméstico, pues en una ocasion la
escuché usar con otras mujeres de habla aimara, para mas detalles relataré parte de ese

evento:

Domingo diez de octubre después de retornar de la localidad de Llallagua, ingresé a la
comunidad de Sagsani, en la casa del pasante o alférez pude observar a varias
mujeres, una de ellas me invité un plato de caldo de llama, mientras ingeria el caldo
pude escuchar a las mujeres usar aimara, salvo a la sefiora Ursula. Mientras las
sefioras le hablaban en aimara, ella les respondia en quechua: “Kunan ima
autipichus jampunganku, g’aya chamunganku” ‘Ahora en auto se vendran,
seguramente van a llegar manana’. La otra sefiora le respondi6: “Tagpacha kayu
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sargiwa” ‘todos se fueron a pie’. (Obs. Sagsani 10/10/2009)

Personas como dofia Ursula influyen en la adquisicion del quechua. Otra de las mujeres
guechua hablantes es la sefiora Tiburcia Charque, ella vino de Umiri; esta comunidad se
encuentra préoxima a Qapunita. Ella, al igual que la sefiora Ursula, llegé a Sagsani
sabiendo hablar quechua, esta lengua la transmitié a sus hijos y a personas adultas de su

entorno: una de ellas la sefiora Santusa quien junto a su esposo expreso:
VH: ¢ Pi ghichwata yachachisunki? ‘; Quién te ha ensefiado quechua?’
Santusa: gustuymanta ah pi yachachiwanga ‘Nadie, yo sola he aprendido’
Eduardo: yugch“an ghichwista ‘Su yerna habla quechua’

Santusa: yugch“ay Umirimantaga ‘mi yerna es de Umiri’

Eduardo: marcialpata warmin chay hermanay ah, Tiburcia Charque (Del marcial su
esposa es mi hermana, Tuburcia Charque)

Santusa: kunankamapis [Tiburcia] mana aymarata parlanchu, primerumanta
chayamun, chaymanta imaynatapis yachagakuniga, chay yachagakuspacha wawasta
parlachinipis, allinta mana allinta wawasta parlachirgani, kunan yachapuchkanku
jinapis. (Sagsani, Santusa Mitma, 8/10/09)

Hasta ahora no sabe hablar aimara [Dofia Tiburcia]. Desde que ha llegado, aprendi de
ella quechua, lo que aprendi ensefié a los nifios, cometiendo errores les hablé a los
nifos y asi estan aprendiendo.

El poco quechua que ha aprendido la sefiora Santusa lo ha difundido a su familia, prueba
de ello es que sus hijos, ahora, usan esta lengua para interactuar con su madre. En una
ocasion cuando fui a su casa me percaté que su hija de 5 afios usaba quechua para
dirigirse a su madre:

Nifia de 5 afios: llawar surumuchkawan ‘me sale sangre’

Santusa: laylona ap”astamuy ‘trae nailon’

Eduardo: chayrayku ujut”akuy, ujut’akuy ‘por eso debes ponerte la ojota’

Santusa: ama wagaychu laylonawan jampisunchik ‘no llores con nailon lo vamos a
curar’. (Obs. Saqgsani, 8/10/09)

Estos niflos que aprenden primero el quechua en sus casas, con el pasar de los afos se
van aimarizando producto del contacto con los nifios de la comunidad. Si bien el hogar es

el espacio donde se adquiere el quechua, la comunidad se encarga de transmitir a los
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nifios la lengua aimara. La fuerte presencia que tiene el aimara en la comunidad ha

provocado que esta lengua mantenga aun su vitalidad sobre todo en Sagsani.

4.8.2 La quechuizacién de los maestros

En la comunidad de Sagsani trabajan cuatro maestros, los cuatro son bilingues, es decir
usan tanto el quechua como el castellano en sus practicas pedagdgicas y sociales. Tienen
como lengua materna el quechua, en consecuencia, para sus propdsitos instructivos
recurren a esta lengua, aun sabiendo que los educandos manejan la lengua aimara como

lengua de comunicacion.

La escuela no es ajena en cuanto a la difusibn de la lengua quechua en ambas
comunidades (Sagsani y Marka Kunka). En estos espacios escolares, habitantes de las
dos comunidades han aprendido a hablar el quechua. Al respecto Fidel manifiesta:
“Qhichwata kayllapi yachapuni, escuelapi profesorniyku yachachiwayku,
chayllamanta parlapuni” ‘aqui he aprendido el quechua, los profesores de la escuela nos
han ensefiado, ahi aprendi’ (Fidel Mitma, Sagsani, 3/10/09). Los maestros que trabajan en
ambas comunidades tienen fluidez en la lengua quechua, en ese entendido, usan esa
lengua como un recurso pedagdégico durante sus practicas escolares. La profesora A. CH.
de la escuela de Sagsani refiriéndose al tema decia:

No sé tal vez y mas que todo lo hago en quechua, porque no me entienden en
castellano, cuando les hablo algunas palabras les digo, ellos me miran nomas, no me
estan entendiendo, por eso les traduzco en quechua y en el castellano. (Prof. A CH,
UE Sagsani)

Los maestros ante la imposibilidad de usar aimara para comunicarse con sus estudiantes
emplean la lengua indigena con la que estan mas familiarizados: el quechua. Recurren a
esta lengua para que sus interlocutores comprendan el mensaje que les da dentro el aula.
En otros términos, lo dicho en castellano es traducido al quechua por la maestra. En ese

sentido, la practica aulica de la maestra se desarrolla en quechua y castellano, como

ejemplo a continuacién presento un fragmento oral registrado en el tercer curso:

A las abreviaturas estamos haciendo hoy dia, kunan dia ruwaschkanchik
abreviaturasta, ya? Tukuy palabrasmanta, tiyan palabras, Virgilio, tiyan palabras pero
astawan juchuysitupi abreviyakun, por ejemplo tiyan sefior, colegio general, tiyan
aswan palabras, fiuganchik chayta rigsisun kaypi, ya, yachankichik, i? German, chayta
rigsisun kaypi intiritunta. Kaykuna kachkan abreviaturasnin, imaynataq chay
abreviaturas, uyariy yachankichikchu fawpata chay abreviaturasta. Manacha
apankichischu porque mana kanchu. Kunan wata kaypi tapuwanchik chay leccion.
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(Prof A CH, UE Sagsani, 5/10/09)

A las abreviaturas estamos haciendo hoy dia, de todas las palabras hay. Virgilio, hay

palabras que se reducen, se abrevian, por ejemplo, hay sefior, colegio, general, hay

mas palabras. Todo eso vamos a conocer aqui van a aprender. German, todo eso

vamos a aprender aqui estas son sus abreviaciones. Cémo son esas abreviaturas han

oido alguna vez, seguramente que no porgue recién en este afio se avanza eso.
El quechua en la escuela se constituye en una lengua de instruccién y de comunicacion. A
través del quechua se pueden ensefiar las caracteristicas linguisticas del castellano como
las abreviaciones, en otros términos, con el quechua se puede ensefar el castellano.
Muchos maestros recurren al quechua en sus actividades pedagogicas aldn sabiendo que
hay nifias monolinglies en aimara, tal es el caso de la alumna Victoria Mitma de primero
basico. Ella, segun el profesor Daniel, s6lo habla aimara. El maestro cuando se
encuentran ante esta situacion pide ayuda a los nifios que dominan quechua y aimara,
éstos hacen el papel de intérpretes. Ante este desencuentro lingiistico en el aula, los
maestros exigen a las madres cultivar mas quechua que aimara, asi lo testifica Aurelio

Mitma:;

Mayormente los profesores nos aplican a nosotros, que no hable de aimara feo, yo no

quiero ensefiar a las wawas ustedes los papés porque no hablan en quechua a sus

wawas, nosotros a las wawas no lo entendemos, ahi estad. Por eso en las reuniones

los padres de familia informamos que ya no hablemos [aimara]. (Sagsani, Aurelio

Mitma, 1/10/09)
La lengua de la escuela no es la misma lengua del alumno, en ese entendido, lo que
hacen los maestros para su mayor comodidad comunicativa es impulsar y valorar la
lengua quechua, para esto convocan a los padres de familia para que afiancen la lengua
de la escuela. Esta accion linguistica coloca en mayor desventaja a la lengua aimara al
menos en el &mbito escolar. Esta actitud de los maestros pone en evidencia de que la
escuela esta lejos de acomodarse a los requerimientos lingtisticos de la comunidad, al
contrario, lo que se pretende es impulsar a la comunidad a acomodarse a la realidad

linglistica de la escuela a fin de facilitar el trabajo pedagogico del maestro.

En suma, los maestros en las comunidades juegan un papel fundamental ya sea en el
fortalecimiento o en el debilitamiento de una lengua. La presencia de los maestros en las
comunidades rurales puede incidir en los contenidos culturales de una comunidad. La
actitud que ellos muestran frente a lo local puede ir en beneficio o en detrimento de los
saberes compartidos por los colectivos. Este grupo de personas (profesores) cuando

ingresan a la comunidad llevan consigo un estilo de vida diferente de la local: comen a
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diario pan, hablan castellano y ven television todos los dias. Toda esta diferencia, desde
los comunarios es vista como “superior”, de ahi que ellos tienden a imitar y a hacer lo que
dicen y hacen.

4.8.3 Qhipa wawas pura ghichwallana

Segun los relatos de las personas de Marka Kunka hace 50 afios la lengua de
comunicacion en la escuela y en la comunidad era el aimara. Con el pasar de los afios
fueron llegando familias cuya lengua era el quechua entre estas estan: la familia de don
Justo, Julio y de Modesto Roque. Esta ultima persona vino de la comunidad de Kundur
K’uyu, su esposa era oriunda de Waychuju. Una vez asentados en Marka Kunka la
lengua que usaron en su contexto doméstico era el quechua, a diferencia de otros nifios
de la comunidad:

Tata Modestopta warmin Waych ujumanta karga Gloria fiisqa chay ghichuwistu karga,
chay imillasnin ghichuwistu karga mana aymarata intindigchu, iskay imillasnin karga
gichuwistuspuni karga. Chayllamanta ghichwa ghichwa yachaykapun ah (Cecilio
Mamani Marka Kunka 16/04/2010)

Del tata Modesto su esposa era del Waychuju, se llamaba Gloria, ella hablaba
quechua. Tenia dos hijas, ellas sélo hablaban quechua, no sabian aimara, tenia dos
hijas eran quechuistas siempre. De eso nomas, la gente se ha acostumbrado al
quechua.

Las hijas de modesto fueron adquiriendo el quechua como lengua materna, ellas, durante
la interaccién con los demas nifios aimara hablantes de la comunidad usaban quechua.

Don Cecilio Mamani, comunario de Marka Kunka, recuerda su encuentro con estas

jévenes y con la lengua quechua:

Modestup wawasninwan tiyakuq kani ah, chay Markup jant’an kachkan chay pata
K'uchupi iskayniyku tiyakuq kayku, chanta fAuga yakuman risag gam
ushpharquchkanki, chayta mana intiendenichu. Chayamun chanta ushparqunkichu
janiwa intindi fiini. Mankata iturpaytawan pay urghun k’anallitapi, chay pacha suqgta
watayugcha kargani. (Cecilio Mamani, Marka Kunka 16/04/2010)

De nifio vivia con las hijas de don Modesto, viviamos cerca a la jant’a de don Marcos.
Ella me dijo: yo voy a ir por agua, mientras tl vas a sacar la ceniza del fogén, eso no
la entendi. Cuando ella volvié, me dijo has sacado la ceniza, janiwa intindi le dije.
Entonces ella bajo la olla del fogon y sacé la ceniza. Esas veces he debido tener seis
afios.

A través de la cita podemos evidenciar que en Marka Kunka, hace aproximadamente

cincuenta afos, habia niflos monolinglies en aimara, quienes al encontrarse con nifias
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quechua hablantes no podian comunicarse: “Jani intindi nini” ‘no entiendo le dije’. Al
mismo tiempo, la cita demuestra la vitalidad de la cual gozaba el aimara en ese entonces.
Sin embargo, con el pasar de los afios, por el constante contacto con nifios quechua
hablantes y por la presencia de familias quechua hablantes se ha ido expandiendo esta
lengua hacia la comunidad y hacia las familias. Por ejemplo, la familia de don Pedro
Mamani tiende a usar el quechua mas que el aimara, su hijo de siete afios (Israel) es
monolinglie en quechua, la madre de este nifio cuando se le preguntd si su hijo sabia

aimara dijo: “Mana, mana yachanchu, ghichwalla” ‘no, no sabe sélo sabe hablar

quechua’.

Los nifios en Marka Kunka ahora la mayoria tienen como lengua materna el quechua.
Segun las indagaciones por la comunidad no se encontraron nifios monolinglies en
aimara la mayoria se han mudado al quechua. La lengua que mas usan en la comunidad,

el hogar y en la escuela es el quechua, al respecto la profesora nos dice:

Mayormente en el aula usan el quechua pero entienden el castellano pero no pueden
hablar. Los mas pequefios me preguntan en quechua los mas grandecitos en
castellano, los que estan en tercero me dicen: como es esto profesora o profesora
permisito. El aimara no se usa en el aula yo al menos no uso, entre los nifios tampoco
quechua siempre usan. (Prof. Zulema Inka, Marka Kunka 3/4/2010)
Los nifios de la escuela, segun el testimonio de la maestra, se estan bilinglizando en
quechua y castellano. La escuela de Marka Kunka como de Sagsani da valor al
castellano, en ese sentido, los nifos, todos los dias de la semana, estan en contacto con

el castellano, de ahi que aparte del quechua van también aprendiendo el castellano.

En suma, los nifios y las nifias de Marka Kunka han sustituido el aimara por el quechua y
por el castellano. Muchos son monolingiies en quechua en especial los nifios que recién
estan ingresando a la escuela. Con el pasar de los afios estos nifios monolinglies en
quechua van aprendiendo el castellano. En ese sentido, podemos sefialar que la lengua
aimara no ha sido transmitida a los nifios y nifias. Sus padres son bilinglies manejan tanto
el quechua como el aimara, sin embargo, socializan con sus hijos en lengua quechua, de

ahi que muchos nifios son ahora quechua hablantes.
4.9 Espacios de uso del quechua

La lengua quechua en Marka Kunka y Sagsani ha llegado a ocupar algunos espacios: el

hogar, la comunidad y la escuela. En el presente apartado analizamos el avance del
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quechua en los espacios ya sefialados. En el caso de Marka Kunka describimos la
incursion del quechua en el hogar, asimismo, fuera de ella. Por dltimo, en el caso concreto
de Sagsani identificaremos el uso del quechua en la escuela por parte de los maestros y
padres de familia.

4.9.1 El quechua en el hogar

El quechua, en Marka Kunka, ha ido ganando cada vez mas usuarios no sélo adultos,
sino también nifios. En el hogar la lengua de mayor uso ha dejado de ser el aimara, los
padres de familia, ahora dinamizan sus actividades junto a sus hijos en lengua quechua,

como ejemplo relataré un evento ocurrido el 26 de abril.

Julidn, con una picota, comenzé a cavar dos hoyos en el suelo, luego fue al riachuelo que
se encuentra a metros de su casa, fue a traer paja, la tendié en los dos huecos que habia
cavado rato antes, después de tender la paja echo oca, luego la cubrié con la misma tierra
que habia extraido. La esposa de Julian con terrones de tierra construia un horno, cuando
termind puso lefia a arder. Su hija de un afio y nueve meses con una botella de plastico
fue al estanque de agua, la madre al ver que la nifia no pudo sacar el liquido le dijo:
“Jampuy urmawadtaq, kaypi yakuta qusqayki” ‘ven cuidado que te caigas, yo te voy a
dar agua’. Elsa, madre de la nifa, dej6 de atizar, de una bolsa de yute sacé6 papa y de una
pequefia batea oca y los puso en el horno. Primero puso oca, luego con la ayuda de un
palo destroz6 la parte de arriba del horno, seguidamente puso mas papa, oca, habas,
lacayo, finalmente cubrié con la misma tierra todo el horno. Con la ayuda de una piedra
destrozé los terrones de tierra que quedaban intactos. Mientras golpeaba su hija de un
afio y medio se la acercd. Ante esta situacion la madre dijo: “Riy, ruphachikunki”
‘apartate, te vas a quemar’ la nifia se movio. El padre de la nifia llegd, en una carretilla
trajo bastante bosta de burro lo metié a un vivero o carpa como le conocen localmente.
Esta carpa esta techada con plastico, su tamafio es de 10 por 4 metros, dentro habia
plantas legumbre y hortalizas. Julidn con una manguera se puso a regar las plantas que
estaban en su carpa. Después de regar dijo a su esposa: “Allarallayfia wathiyata
mikhusunchik”, ‘cava la wathiya vamos a comer’, su esposa fue y con la ayuda de un
palo saco las papas, oca y arveja, Después puso phasa en un plato para acompafar la

papa y la oca. Todos comimos formando un circulo.
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Julian y Elsa, padres de la nifia, aun sabiendo aimara sobre todo la madre, prefiere usar
quechua con su esposo y con su pequefia hija. Cuando le pregunté por qué usaban el
quechua y no el aimara, Elsa me respondié: “Nugapuni mana aymarata parlachinichu”
‘Yo siempre no le hablo aimara’. La respuesta de la madre nos indica que ella esta
consciente de su acto, es decir sabe que a su hija le estd ensefiando una lengua que

goza de prestigio con relacién al aimara.

En la comunidad de Marka Kunka, en muchos hogares, la lengua que se usa es el
quechua no solamente entre padres e hijos o entre esposos, sino también con los
vecinos. En una ocasion don Simén Ramirez fue a la casa de Julian, a pedirle un favor:

que se lo compre coca de Llallagua. Ambos hablaron en quechua:

J: las cuatro chayamuyman ‘puede que llegue a las cuatro’
S: k"aya rillankitagchu? ‘¢ Mafiana también vas a ir?’
J:ari‘si’

S: tardeta kaypiraq kanki, i? Mana tardekamachu kachkanki, i? ‘En la tarde vas a estar
aqui tadavia, ¢no? No vas a estar hasta muy tarde, ¢,no ve?’

J: mana ‘no’

S: ya pues, ya pues, ya pues fiugapis cebollata ugharimusaq. Kukitata aparimpuwanki

ah waway. Kumpafiayta munachkarganipis ah, kumpafiakusunman karqga. ‘Ya pues, ya

pues, ya pues, no también voy a ir a recoger cebolla. Coca me lo vas a traer hijo.

Hubiera querido ir, nos hubiéramos acompafiado’. (Obs. Marka Kunka 4/04/2010)
La lengua quechua se usa en el espacio familiar. Las personas adultas pese a saber
aimara prefieren usar quechua en sus conversaciones. Cuando se trata de pedir favores,
como en el caso descrito, se recurre al quechua. En ese sentido, la lengua que vehicula
las conversaciones en muchos hogares es el quechua. Cada vez que los comunarios
dejan de usar el aimara, van acortandole su vida. Entendemos que las lenguas “se hacen
y se desarrollan cuando son habladas y mueren cuando entran en el cuarto oscuro del

silencio” (Melia 2003: 21).

En suma, el quechua en la comunidad de Marka Kunka ha penetrado al espacio familiar.
Las madres usan quechua con sus hijos, asimismo, los padres recurren al quechua para
comunicarse con los vecinos de la comunidad. De esa forma, el quechua, en esta

comunidad, va ganando cada vez mas espacios de uso.
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4.9.2 El quechua en las reuniones

El quechua en Marka Kunka no solo ha impregnado en lo doméstico, sino también se ha
ido ampliando hacia otros espacios mas grandes, como el contexto comunal. Las
reuniones que organizan los comunarios se ejecutan en lengua quechua, ya no en
aimara. En una oportunidad presencie una reunion realizada en la comunidad de Marka
Kunka. El 28 de abril el Jilanqu de la comunidad se subi6 a un cerro y gritd en repetidas
veces: “Reunionman jamuychik” ‘vengan a la reunién’. En ese momento, me encontraba
en la casa de don Luis, él escuch6 que llamaban a la reunion y dijo a su hijo: “Nuqa
multallata jaywapusaq, mana pelota phukllaq risaqgchu” ‘voy a pagar la multa nomas,
no voy a ir a jugar’. Con don Luis fuimos a la reunion cuando llegamos ya estaban siete

personas.

El tema a tratar en la reunion era sobre el campeonato de futbol que se llevaba en la
localidad de Catavi. En el campeonato participaban sélo las comunidades pertenecientes
al ayllu Sikuya. A continuacion presento parte del discurso en quechua que se ha llevado

en la reunion:

F: mana atispa sut’ita parlapun jina, gam fichkanki Felciano atinga trankilo
gqumgataqcha, sélo gastitumanta fiuga imamantapis risilani tumpa, llallaguapiga fuertes
kachkanku ah, chay kabildumanta parlaspapis Gunsaluq jovenisnin villapi pukllanku
ah, chay grave kachaykapunga ah, wakin mana ah. ‘Si no vamos a poder creo que
debemos ser claros, tu estabas diciendo que Feliciano va a poder, pienso que si. Sélo
que me acobarda un poco el dinero nada mas. En Llallagua estan los mas fuertes,
hablando del cabildo, sus hijos de Gonzalo jugaban en Villa ese va a ser la diferencia
los otros no’

J: gayna watas pukllanku chaykunallataq kachkan, i? ‘El afio pasado han jugado, yo
creo que van a ser los mismos’

F: chayantasmanta qaninpapis kimsa pukllan, chay hermanos multallafiatacha
ghawaripusun, gipaq kurrijidorpaq aktanmancha churaykusun. ‘De Chayanta tres
jugaron el otra vez, eso es hermanos o vamos a pagar la multa, se lo vamos a poner
en la acta del anterior corregidor’

S: jueves, viernes risun, i? ‘El viernes o el jueves vamos a ir ¢,no ve?’
(Obs. Marka Kunka 28/4/2010)

En la comunidad de Marka Kunka la lengua quechua ha ido ganando cada vez mas
espacios de uso. Primero se asent6 dentro la familia de ahi paso6 a ser la lengua de uso
en la comunidad. En las reuniones ahora se usa quechua para poder llegar a acuerdos

comunes entre los asistentes. Los asistentes a la reunién eran varones todos adultos,
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segun conversaciones con don Luis todos, ademés del quechua, saben aimara, sin
embargo, la reunién se llevo a cabo en quechua. Hasta aqui podemos ver claramente que
las relaciones que se van tejiendo entre el quechua y el aimara estan marcadas por el

conflicto o como se dice desde la sociolingliistica presentan una situacion digldsica.

Sabemos que en el pasado la categoria de diglosia se ha usado para referirse a los
conflictos sociales en las que una variedad linguistica se superpone sobre otra (Fishman
1995). En el caso de Latinoamérica, segun Lépez (1989) esta categoria se ha usado para
explicar las relaciones conflictivas entre las lenguas indigenas y el castellano. En nuestro
caso empleamos esta categoria para revelar la relacion asimétrica entre dos lenguas
indigenas: aimara y quechua en la comunidad de Marka Kunka. En esta comunidad la
lengua quechua va ganando cada vez mas usuarios, asimismo, va ampliando su &mbito
de dominio. Aqui la lengua dominada es el aimara que se refugia en el espacio familiar,
asimismo tiene como usuarios a los ancianos o a algunas mujeres adultas de la
comunidad. En este caso la diglosia no fomenta un uso equilibrado y de desarrollo de las

lenguas en cuestion, sino el empobrecimiento y la minusvalia de la lengua aimara.

En sintesis, de las tres lenguas presentes en Marka Kunka, el aimara no posee valor
funcional en la comunidad. Las personas adultas recurren al quechua durante sus

actividades colectivas e individuales.

4.9.3 El quechua en las escuelas

En Marka Kunka, concretamente, en la escuela estaban presentes el aimara y el
castellano. Dicho de otro modo, hace 50 afios, segin don Cecilio, comunario de Marka
Kunka, dentro el aula sélo se usaba aimara y castellano, los nifios usaban aimara para
comunicarse entre ellos, en cambio el maestro usaba el aimara y el castellano para

comunicarse con los nifos:

Eskuylapi kachkaptiy puru aymarallamantapuni parlakuq kayku, Salinasmanta karga
profesor chanta aymarallamantataq parlachiwaq kayku, a formarse fiwaq kayku, mana
intiendiykuchu chanta aymarapi fiiwaq kayku. (Cecilio Mamani Marka Kunka 16-04-
2010)

En la escuela hablabamos en aimara, nuestro profesor era de Salinas, por eso sélo en
aimara nos hablaba: a formar nos decia, como no entendimos, en aimara nos daba la
consigna.
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Esto muestra la vitalidad de la cual gozaba, en ese entonces, la lengua aimara en los
espacios escolares. Sin embargo, con el pasar de los afios el aimara en la escuela poco a
poco ha sido remplazado por el gquechua. Los maestros que fueron ingresando a la
escuela de Marka Kunka eran quechua hablantes lo cual ha influido en la consolidacion
del quechua en la escuela.

En la actualidad, la mayoria de los nifios que asisten a la escuela tienen como lengua
materna el quechua. La maestra, como en la escuela de Sagsani, usa el castellano y el
guechua para dirigirse a los nifios. Por su parte, los nifios y las nifias usan a menudo el
guechua con la maestra y con sus compafieros de aula. Por ejemplo, el 21 de octubre
escuché a la profesora de Marka Kunka usar quechua y castellano dentro el aula. Ella se
dirigié a una estudiante y le dijo: “Ayer por qué no has venido”, la nifia no respondid, luego
la maestra le volvié a preguntar pero en quechua: “Qayna imarayku mana jamunkichu”
‘ayer por qué no has venido’. Uno de sus compafieros respondié: “Wasipi kakuchkarqa”
‘en su casa estaba’. En el aula el aimara esta ausente. Al respecto la maestra sefiala: “En
el aula no uso aimara porque nadie me habla en aimara; pero pienso que un nifio sabe
aimara” (Z. | Marka Kunka 21/10/09). El nifio que sabe aimara es Feliciano tiene 11 afios,
él ha aprendido por el contacto que ha tenido con nifios de la comunidad de Machaya
mientras pastaban vacas y ovejas. En el aula Feliciano usa quechua con la maestra y con

sus compafieros.

En suma, en la actualidad los niflos en Marka Kunka ahora usan preferentemente el
guechua en sus actividades pedagdégicas y comunales. Eso es sefal de que el aimara
esta siendo desplazado cada vez mas por el quechua. En aquellos espacios (el hogar,

comunidad y escuela) donde antes se empleaba el aimara ahora se usa el quechua.

Similar situacién ocurre en la U.E. de Sagsani: la lengua que usa la maestra es quechua
y castellano. La maestra para dirigirse al grupo usa castellano y para dirigirse a
estudiantes especificos (Carlos y Virgilia) emplea quechua. Para mas detalles veamos el

siguiente ejemplo:

P: Como estan wawas, wawas come lawas, como estan........... estan bien, estan
enfermitos........ como estan, a ver quién esta enfermo......... Carlos Mana fawi
pukachu kanki, i? Quien me ha dicho que se estaba enfermando, la Virgilia, Virgilia
unqusgachu kachkanki?, mana sanituia, i? Unqusgapi mana ruwayta ni ima
atinchikchu, i? Entonces sanituspi trabajasun kunan dia, ya? Vamos hacer, vamos
escribir, ya? Yachaqankichik sumaqta. Entonces todos saquen sus cuadernos de
lenguaje. (U.E. Sajasani, 3ro y 4to basico, prof. A Chi 5/10/09)
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La maestra emplea el castellano para dirigirse de manera afectuosa a los nifios y nifias:
“Coémo estan wawas, wawas come ladas”, es una manera amigable de empezar la clase a
fin de crear un ambiente positivo dentro el aula. Asimismo, lo que nos muestra la cita es el
cambio de cédigo, es decir, para dirigirse al grupo, la maestra recurre al castellano: “cémo
estan, a ver quien esta enfermo”, sin embargo, para dirigirse a personas concretas recurre

al quechua: “Virgilia unqusqachu kachkanki” ‘Virgilia estas enferma’ “Carlos mana
flawi pukachu kanki, i?” ‘Carlos no tienes los 0jos rojos, no?’ La maestra cambia de
cédigo porque quiere asegurarse que su interlocutor o interlocutora comprenda el
mensaje. La maestra por su experiencia en aula sabe que los nifios aparte del aimara
también saben quechua, por esa razon al dirigirse a Carlos y Virgilia usa quechua y no

castellano.

Si bien dentro el aula la maestra privilegia el uso del quechua y del castellano en los
patios de este ambiente educativo los nifios recurren al aimara para comunicarse entre
ellos. En una ocasion fui a la escuela junto con Fabio (nifio de ocho afios), ya en la

escuela, él mostro su foto a Alberto, ambos hablaron en aimara:
A: Alxafiacha? ‘¢ Es para vender?’
F: Janiwa, waxt asitu ‘no, me regal®’
A: Kawkinra apsxitu akaru ‘y esto, donde me fotografié’

F: Nayasa apsxitutuwa, juma apsxasmaya foto, ukata apanirapxatmawa ‘a mi también

me ha fotografiado, tu también hazte fotografiar, luego te lo va a devolver. (Obs,

Sagsani 3/05/2010)
Los nifios en los espacios de la escuela usan aimara: en el patio durante el recreo o en
las formaciones antes de ingresar al aula. En este caso, los usuarios de la lengua
quechua son los maestros. Ellos usan esta lengua para comunicarse con sus estudiantes
dentro y fuera del aula, asimismo, la usan para conversar con las autoridades locales. Por
ejemplo, el 2 de mayo vino a la escuela el junta escolar (Constantino Checo). El metié a
uno de los cursos pequefas bolsas de leche, la profesora al verlo trat6 de mostrar su

descontento en quechua por la poca asistencia de alumnos:

Prof: ghawari a ver wawasta ‘mira a ver a los nifios’
Prof2: sinchi ashkha ‘son muchos’

JE: achkhachu? ‘¢, son muchos?’
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Prof 2: ari ‘si’
JE: ricin jamuchkanku ‘recién van a venir’

Pro2: primer de mayucha jinan, dia del trabajador ‘el primero de mayo a debido
provocar, dia del trabajador’

JE: tatanku juchayuq kanku ah ‘sus papas tienen la culpa’
Pro2: vamos a hablar eso en la reunion

Prof: mana kanchu wawas, sapa cursomanta juk iskaysito ‘No hay nifios, en cada
curso hay uno o dos’

Prof2: wasamanta mana kanchu wawas ‘De la otra comunidad no han venido’
Prof: ni juksitu kanchu. ‘no hay ni uno’. (Obs. Sagsani 2 /05/2010)

El quechua como el castellano se usa en la escuela no solamente con propdsitos
educativos, sino también para dialogar con las autoridades de la comunidad. Las
personas mayores estan casi obligadas a usar quechua, ya que los maestros de la

escuela de Sagsani no saben aimara.

Como Constantino, en Sagsani, muchos son bilingties funcionales, es decir, ejercen
diferentes funciones comunicativas en aimara, quechua y castellano. Por ejemplo, en la
cita precedente evidenciamos que usa quechua para comunicarse con los profesores, sin
embargo, con los miembros de la comunidad usa frecuentemente aimara. A continuacion
presentamos el testimonio del profesor D. J. sobre la distribucién funcional de las tres

lenguas en la comunidad y la escuela de Sagsani:

Cuando he llegado aqui el 2007 me he sorprendido, cuando he llegado se ha hecho la
reunién. Claro la reunion se ha hecho en quechua para que haya mejor comprensién
con los padres de familia, de esa manera los papas se comunicaban también en
quechua. Después de que ha terminado la reunién muy aparte han tenido otra reunion
en el patio, entonces hicieron pues en aimara todo en aimara nada de quechua. Y ahi
es donde yo me di cuenta de que eran trilingles, porque algunos padres de familia
venian y me hablan en castellano, entonces nos comunicabamos en castellano de
dénde eres qué te llamas yo les respondia. Una vez que se ha normalizado las clases
las wawas vinieron asi entre ellos se comunicaban en aimara, pero con nosotros lo
hacian en quechua. Como estan cerca a Llallagua yo pensé que este sector eran
guechuas, porque donde yo trabajé mas antes no habia nada de aimara quechua
cerrado eran uno que otro conversaba en castellano de los papas, 6sea mas
predominante por ese lado es el quechua tanto los papas como los nifios. Por eso en
este lado yo me he sorprendido. (Prof. D. J. Sagsani 2/10/09)
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El manejo de la lengua en este caso depende del lugar y de las personas que asiste a la
reunion, es decir si se hace una reunién en la escuela con los maestros la lengua de uso
sera quechua o castellano y en el espacio extra escolar sera aimara cuando se rednen sin
la presencia de foraneos. En este caso la funcién social de una lengua “estd en estrecha
relacién con la estructura social a la que pertenece el individuo y, de hecho, la seleccion
de idiomas por parte del bilingle refleja ese ordenamiento” (Lopez 1989:95). La lengua
quechua junto al castellano es del maestro y el aimara de los que viven en la comunidad,
entonces para comunicarse, de manera consiente escogen la lengua que van a usar en la

escuela, puede ser quechua o castellano.

Para concluir, el espacio escolar tanto en Marka Kunka como en Sagsani esta
impregnado por el quechua. En el caso de Marka Kunka el quechua se pudo evidenciar
en todos los espacios de la escuela: patio y aula. Sin embargo, en Sagsani esta situacion
difiere en el sentido de que si bien se pudo evidenciar la presencia del quechua, también
se pudo evidenciar el aimara y el castellano. Mientras los profesores recurren al quechua

y al castellano, los nifios prefieren usar aimara entre ellos.

4.10 La castellanizacién a los Sikuya

En esta seccidén se describe y se analiza la llegada del castellano via la escuela y sus
funciones en la comunidad. En este acapite se va a poner énfasis en el uso que daban los
comunarios del ayllu Sikuya al castellano cuando se trataba de relacionarse con las
politicas del Estado. Por ultimo, se va a hacer un andlisis sobre la adquisicién de este
idioma fuera y dentro de la comunidad. En ese entendido se da una mirada a la
adquisicion del castellano en los centros mineros producto de una doble residencia:
campo—centro minero. Muchos miembros del ayllu Sikuya viven en los campamentos
mineros abandonados, asimismo contindan cultivando sus tierras. En este nuestro analisis
no dejaremos de lado la escuela, ya que es el primer lugar donde los nifios de Sagsani y

Marka Kunka tienen contacto con el castellano.

4.10.1 El castellano: la lengua del Estado

Las relaciones entre el Estado y las comunidades del ayllu Sikuya se han ido tejiendo en
la lengua castellana. Es decir, la lengua castellana vehicula las relaciones entre estos dos

mundos. Si bien las lenguas funcionales en las comunidades son el quechua y el aimara,
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para el Estado la lengua castellana a nivel escrito es funcional para impulsar politicas de
desarrollo en los espacios rurales. En lo que sigue vemos el ingreso del castellano via la
escuela, asimismo, la funcionalidad del castellano en la resolucion de conflictos

territoriales.
4.10.1.1 La escuelay llegada del castellano

La introduccion de la escuela ha sido desde un inicio una demanda de los propios padres
de familia, quienes en un comienzo tuvieron la voluntad de retribuir econémicamente a los
maestros por sus servicios profesionales. Al respecto Cecilio Mamani, comunario de

Marka Kunka, sefnala:

¢Pitaqg escuelata mafarga? Dirigente alcalde karga chaycha mafarga, pagantilla
karga, mana nachu. Sapa killa pagakuq kayku tris pisutachu jina, sapa wawa.
Paganamanta wakin mana churakunchu wawastaga. Nugapis fiugalla yaykuni,
imillaspis iskay kakuchkan sapallay yaykuni. ¢ Mayk’aq escuelata mafianku? Reforma
Agraria el 52 presidente karqa Victor Paz Estensoro chayllamantacha mafianku.
(Marka Kunka, Cecilio Mamani, 16/10/09)

¢Quién ha pedido la escuela? Habia un dirigente alcalde ese ha debido de pedir,

teniamos que pagar cada mes, cada mes pagabamos tres pesos por nifio. Por no

pagar otros no pusieron a sus hijos a la escuela. Yo nomas entré a la escuela, tengo

dos hermanas pero no nomas entré a la escuela ¢ Cuando han pedido la escuela? El

52 cuando estaba Victor Paz Estensoro en la presidencia.
De esta forma la escuela entra a Marka Kunka no por iniciativa del Estado, sino por
decision de los comunarios. Los padres de familia se retnen y deciden construir de forma
mancomunada sus establecimientos educativos en sus ranchos. Las primeras escuelas
tenian las paredes de adobe y techo de paja, los asientos estaban hechos de barro. Para
efectivizar este accionar, contratan a sus maestros. En ese entonces, segin don Roberto
Checo, comunario de Sagsani, eran los comerciantes llameros venidos desde el
departamento de Oruro propiamente de Salinas de Garcia Mendoza: “Unay Salinas
ladumanta runa kachiwan, g'uwawan jamug, chaykuna profesor karqga fin”. ‘Antes
venia gente de Salinas, traian sal q'uwa, esos dicen que eran los profesores’. Estas
personas solian recorrer las comunidades del ayllu Sikuya y otros ayllus intercambiando
sus productos por chufiu y papa. Estas personas, al igual que los comunarios del ayllu

Sikuya sabian aimara, ademas del castellano.

Una de las razones que lleva a los comunarios de Marka Kunka y Sagsani a construir

escuelas estd estrechamente ligada a las relaciones de poder que existia entre los
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pueblerinos y los comunarios: “Unay patrones Chayantamanta jamuq, awilay willawaq,
sumaq sumaqg ovejastas apakapuq juk machkha phata pagaykuytawan” ‘Antes
venian patrones desde Chayanta, me avisé mi abuela. Se llevaban las mejores ovejas
pagando muy poco’ (Victoria Charque, Marka Kunka 14/4/2010). Las relaciones
asimétricas entre estos dos grupos sociales ya no eran Unicamente en el pueblo, sino se
trasladaron a las comunidades rurales. La presencia del patrén o gente del pueblo en las
comunidades era vista con temor: “Chay llagta g’arasta manchhachikuna kaq fin.
Escuelapi kastellanu yachaytawan fifia kasupuykuchu”. ‘antes dicen que habia que
tener miedo a los g aras. Después de que supimos castellano ya no les hicimos caso
(Marka Kunka, Cecilio Mamani, 16/10/09). Lo que nos muestra el testimonio es que la
decision de aprender el castellano es para evitar los malos tratos y para dejar de ser
intimidados. En consecuencia, ven a la escuela como un mecanismo a su favor porque,
segun ellos, es ahi donde van a adquirir el castellano o la lengua de los pueblerinos. En
mi opinién, uno de los instrumentos con lo que se ejerce el poder es con la lengua, en
este caso el castellano, entonces, aprender este idioma para los comunarios significaba

tener poder para dejar de ser subalternizados.

Desde la entrada de las escuelas a las comunidades del ayllu Sikuya ya han pasado mas
de cincuenta afios. Sin embargo, en el siglo XXI las relaciones de poder entre los
indigenas y los no indigenas, segun don Andrés, comunario de Llallawita, no ha
cambiado: “Kunankamapis kallampuni, a veces mana papata rebajaqtiyku

niwaykupuni indio campesino riy kaymanta” ‘Hasta ahora hay, a veces cuando no les
rebajamos la papa, nos dicen: indio campesino sal de aqui’. Esto es una muestra de que
las ideologias colonias persisten en nuestras sociedades. Pese a que desde el Estado se
han ideado politicas a favor de los excluidos, como por ejemplo, segun Lépez (2008) dada
las demandas sociales de los sectores indigenas, en 1994 durante la presidencia de
Gonzalo Sanchez de Lozada se ha modificado parcialmente la constitucion politica del
Estado reconociendo de manera legal la multiculturalidad de Bolivia. Sin embargo, en los
hechos los histéricamente incluidos audn subalternizan a los indigenas. Sin embargo,
conviene aclarar que las actitudes racistas hacia los comunarios del ayllu Sikuya no solo
vienen del criollo mestizo, sino de los mismos indigenas que tras haber vivido por un
periodo largo en contextos urbanos mira con desprecio a las personas del area rural. Al
respecto Marcos Mamani, comunario de Jiripuqu, sefala: “Kampumanta llagtaman

rinku tiyaq, chaykunallataq indio indio fiwanchik” ‘Los que se han ido del campo a

106



vivir a las ciudades, ellos nomas nos dicen indio indio’. En ese sentido, las personas que
todavia viven en las comunidades del ayllu Sikuya son doblemente discriminadas: por los

criollo- mestizos y por sus mismos paisanos.

A fin de evitar estas estigmatizaciones, los comunarios del ayllu Sikuya matriculan a sus
hijos en la escuela para que puedan aprender el castellano y de esa forma evitar los
prejuicios sociales. En este su intento de poner a sus hijos a la escuela optan por otros
espacios que no es el rural, es decir ven a los espacios urbanos como los mas indicados
para que sus hijos puedan aprender el castellano. Dicho de otro modo, las escuelas
rurales ya no son los Unicos espacios preferidos por los padres de familia para que sus
hijos aprendan el castellano, sino las escuelas urbanas. Por ejemplo, el hijo de la sefiora
Sabaquita, comunaria de Marka Kunka se encuentra estudiando en el colegio Cleto
Loayza de la localidad de Llallagua. En este caso, el proceso de castellanizacion sera
mayor no solo por la estructura mono cultural de la escuela urbana, sino por el contexto

extra escolar que es casi exclusivamente en castellano.

En suma, el castellano ha entrado de la mano de la escuela. La llegada del castellano no
ha sido repudiada por los comunarios de Sagsani ni de Marka Kunka porque entendian
que les iba a permitir vivir con dignidad. Sin embargo, después de mas de cincuenta afios

las relaciones de poder entre indigenas y no indigenas no han cambiado.

4.10.1.2 El castellano en la ch’agwa

La letra castellana, en las comunidades, fue adquiriendo una funcién social, la cual se
instalé en el &mbito comunal: resolucién de conflictos con los ayllus vecinos. El ayllu
Sikuya ha protagonizado reiteradas disputas con el ayllu Chullpa, los motivos de esta
ch’agwa, como lo dicen localmente, han sido territoriales. La invasibn masiva de los
Chullpas, segun los Sikuya, era constante en las épocas de siembra. Armados de ondas,
piedras e incluso con fusiles grupos de ambos bandos se enfrentaban en los linderos que
demarcaba el limite entre ambos territorios. Las consecuencias de estos violentos

enfrentamientos fueron la muerte de varias personas:

Chay ch”aqwapi jukpis jukpis wafiusgawanpuni ripuq kayku, chaypi sullk’a hirmanuypis
wafun, chullpa jap’igaspa wafiuchiq trigu ruthuchkaptin chay k’'uchuchu lumapi.
Machkhachus wafiuraykupis chay cha gwapiqa, sapa wata jinallapuni kaq. (Victoria
Mamani, Umiri, 19/10/09)
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En esas peleas de ambos bandos moria una persona. Ahi murié6 mi hermano menor,

los chullpas lo mataron cuando habia ido a cortar trigo. No sé cuantos han muerto en

esas peleas, cada afio siempre era asi.
Ante esta situacion, los comunarios de ambos ayllus intentan frenar este tipo de violencia,
para esto acuden a un tercero: el juez agrario ubicado en la localidad de Uncia. El juez
agrario elabora un mandamiento de apremio, indicando en el papel a los posibles
culpables de la ch’agwa. Este documento escrito en castellano, desde los comunarios les

iba a permitir solucionar sus dificultades territoriales:

Qullgillapaq karga, jukpag mandamientuta urqumuna ya arriglasun juk pagaykun
jukfataq ni ariglakunchu ah. Sapa wata, papilpi gillgasga karga chay juezkunascha
gillgan. Chaycha mandamientuta jaywaran kaywan jap’iramuychik abusibus runas
kagta, manapis abusibu kachkan sutinta anutachipullan ah, ajinata ruwaq fiawpaqga.
(Julian Mamani, Marka Kunka, 18/9/09)

Era para dinero, sacdbamos el mandamiento para unos, ya vamos a arreglar diciendo,

los otros le pagan los otros también, no arreglamos pues. Cada afio nos pasabamos

haciendo papeleos con el juez agrario. El juez seguramente daba los mandamientos,

con esto vayan a agarrar a los que son abusivos, aunque no sea el responsable pero

su nombre ya figuraba en el papel. Asi era antes.
Con este documento escrito en castellano, los comunarios del ayllu contrario
incursionaban a las comunidades a capturar a los responsables. En ese entendido, el
castellano se habia convertido en un medio para denunciar las acciones violentas del
grupo contrario. De esa manera, el castellano no sélo servia para defenderse de los
criollo-mestizos, sino también de los ayllus vecinos. Al mismo tiempo, iban entendiendo
gque para interactuar con las autoridades del Estado era preciso manejar el castellano a
nivel oral y escrito. En ese entendido, toda denuncia dirigida a estas autoridades tenia que
estar registrada en castellano y en papel. En ese entonces, en las comunidades el mas
familiarizado con el castellano era el maestro, por tanto, era el mas indicado para plasmar
en el papel las situaciones violentas. A continuacion presentamos uno de estos escritos
describiendo los hechos violentos:

Informe, los comunarios Chullpas se sublevaron en contra de la comunidad de
Sicoyas, propasando los linderos haciendo barbechos a viva fuerza haciendo ataques
a cuadrilla o tumulto armados con macanas ondas palos garrotes piedras monteras,
amenazando victimarnos en nuestras casas. Por lo tanto se ruega ante las
autoridades competentes de Uncia para que suspendan la sublevaciéon de ataques y
atropellos con violencia avance de linderos llegando a nuestras casas estancias
Sagsani Llallaguita, Marca Cunca, Umeri, que nos amenazan saguear nuestras casas
llevar nuestros ganados vacunos llamas y ovejas.
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Los Chullpas se parecen salvajes, se atajan del camino de la mina Siglo XX. No nos
dejan pasar libre si no atacan con piedras y palos quitan bultos a las mujeres
amenazan violarlas y desnudan sus ropas. Es cuanto informo en fe y toda la verdad,
para los fines consiguientes de ley.

Llallaguita Febrero de 1967
A rruego de la comunidad.

Lo que quiero demostrar con esta cita es que el castellano se usaba para denunciar los
problemas territoriales. Por medio del castellano se describian las relaciones violentas
entre los Sikuya y los Chullpa, no lo hacian en quechua o aimara porque querian que su
destinatario (juez agrario) comprenda a cabalidad lo que estaba ocurriendo en los linderos
de los ayllus. Para esto los comunarios recurren al castellano del maestro. De esa
manera, la actividad del maestro va méas alla de la escuela, los maestros de las
comunidades se convierten en escribientes locales. En otros términos, gracias al manejo
que tiene del castellano y de la escritura, €l es el nexo entre el campo y la ciudad. Desde
mi lectura, es a partir de estos eventos que la gente del area rural va entendiendo, al igual
que en la ciudad, que el castellano es util para poder relacionarse con el Estado de ahi es

que se da una sobrevaloracion a esta lengua.

4.10.1.3 El castellano y el tributo

De manera gradual, la escritura fue penetrando en los ambitos de la dirigencia de los
Sikuya, inicialmente se us6 para controlar el tributo a la tierra. Existen dos tipos de
tributarios: originario y agregado, los primeros eran las personas que poseian grandes
parcelas de tierras, por lo tanto éstos debian tributar mas que los agregados. Las érdenes
sobre los tributos venian en un papel escrito dirigido al Segunda Mayor, el mismo

procedia de la ciudad de Potosi:
Al sefior Modesto Roque Curaca del Ayllu “Secoya” cantén Chayanta
Potosi 7 de enero de 1963 Prov. Bustillo.
Sefior:

Fef. Impuesto Contribucion Territorial

Mediante el presente Meno. Debe Ud. Hacer comprender a todos los comunarios de
ese Ayllu, Cantén sobre el impuesto a la contribucion Territorial, la obligacion que
tienen que dar cumplimiento a la Resolucién Prefectural de fecha 18 de Enero de
1.961; aprobada por el Supremo Gobierno mediante Decreto Supremo N-7563 de
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fecha 12 de mayo del mismo afio; haciendolés conocer que el aumento en esta
obligacién es enteramente reducido en comparacion a los demas departamentos de la
Republica. Asi mismo los curacas esta en la obligacion de elevar a esta oficina una
lista completa de todos los Originarios y Agregados de su respectivo Ayllu. El
impuesto es como a continuacion se detalla:

ORIGINARIOS AGREGADOS
Bs. 5.000.- Anual Bs. 3.000.- Anual

En caso de no darse cumplimiento, se les aplicard el Interés y recargo
correspondiente. Con este motivo saludo a Ud. Atte.

“EL DESARROLLO ECONOMICO LOGRARA LA LIBERACION NACIONAL”
Francisco Vidaurre
Tesoro Departamental

Esta es una muestra de como el Estado recurria al castellano para mantener el control
sobre los indigenas tributarios. En estos casos, la escritura ocultaba bajo sus cédigos las
intenciones de un Estado que se sostenia econdémicamente, ademas de la mineria, con
los aportes de los indigenas. En ese entendido, el Estado hace circular por las
comunidades del ayllu Sikuya el castellano, es decir, la letra o la voz del Estado. De esa
forma, el castellano se vuelve una necesidad a aprender para entender las intenciones del

otro.

A fines del siglo XX, “este “pacto” mas general —mita y tributo para el Estado, tierras para
el indio- se ha mantenido en la conciencia y en las practicas rituales de los indios del
Norte de Potosi hasta el dia de hoy” (Platt 1999: 27). En las comunidades del ayllu
Sikuya cada Jilanqu entrante en una fecha determinada, de manera conjunta, realiza
ritos: da una ofrenda o yumpaja* a los cerros de su entorno a manera de agradecerle por
el bienestar en las actividades agricolas. En esta fecha se aprovecha el cobro del tributo a
los originarios y agregados. Para esta Ultima actividad, no es el Jilanqu el encargado de
cobrar la tasa, sino, por decision del Jilanqu, se designa a una persona que sepa escribir
en castellano, su labor es escribir en un papel el nombre y la cantidad del aporte. Esta

actividad se realiza pese a que ya se ha roto la relacion con el Estado por esa via, es

“! La yumpaja esta compuesta de maiz molido, q’uwa, grasa de llamay feto del mismo animal. Todo esto se
prepara en un plato de barro para después darle a las cumbreras o cabezas.
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decir, el dinero que se recauda se queda en la comunidad ya no va a la prefectura de

Potosi.

4.10.1.4 Jallp”a papil y la prestacion

La gente habia entendido que a través del castellano se podia guardar informacién, pues
ya lo habian experimentado con los Jallp’a papil que habian obtenido del juez agrario en
la localidad de Uncia. Estos eran unos documentos escritos en castellano donde se
sefialaba la ubicacién geogréfica de los terrenos agricolas. Los comunarios entendieron
que el castellano, especificamente a nivel escrito, da poder sobre la posesién de un

espacio territorial. Estas actitudes tienen sus origenes en la Colonia:

Segun una tradicion muy difundida, la escritura externa, la traida por espafioles, llegé
a manos campesinas en la remota antigiedad colonial. Segun esta leyenda, la tierra
se despoblé porque todos fueron obligados a marchar a Potosi con la mita minera
desde donde pocos volvian. Al salir de las minas, los sobrevivientes fueron dotados
con “papelitos” comprobantes, que otorgaban el derecho a posesionarse de terrenos

en sus tierras de origen
(http://casadelcorregidor.pe/colaboraciones/_biblio_Salomon.php. Fecha de consulta:
25-5-2010)

Estas acciones se repetirian en la época republicana bajo otros mecanismos. Muchos
comunarios del ayllu Sikuya fueron a servir a los pueblerinos como mensajeros 0 como
peones agrarios, a su retorno traian consigo un papel en el cual figuraba su trabajo
(postillén). Este papel le daba derecho a reclamar tierra en la comunidad: “Pustillunata
ruwaspa kastellanupi gillgasqata papilta qun fiin. Kunan chay jallp’aykimanta duefiu
kanki fispa” ‘después de hacer el postillén dice que le daba un papel escrito en
castellano, diciéndole: ahora eres duefio de tu tierra’ (Sabaquita Charque, Jiripuqu,
20/10/2010). Estos documentos que legitimaban la posesion de un espacio territorial
estaban escritos en castellano, es decir los documentos elaborados por las autoridades
urbanas aun sabiendo que iban a tener un destinatario Aimara, escribian en castellano y
no en quechua o aimara. Entonces, la lengua que va a vehicular las relaciones entre
pueblo-campo ha sido desde un inicio el castellano en su versién escrita. De ahi que el

castellano ha ido ganando cada vez més presencia y prestigio en las comunidades.

Otro evento donde el castellano se presenta en la comunidad fue en la prestacion vial. Era
obligatorio que los comunarios participaran en la limpieza y arreglo de los caminos

carreteros, a cambio recibian un pase, un pequefio papel en cual figuraba el nombre y la
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labor que habia realizado. Este pequefio documento le permitia transitar libremente en el

territorio nacional:

Walliman burruwan richkargani, fanllata runakuna pichachkarga chaypi kapatas
prestacion rialta mafiawan. Manatag kapuwarqachu chaymanta charanguyta
gichuwarga. Unay ruwanapuni karga, kimsa dia karga. (Cupertino Marefio, Jiripuqu,
17/10/2010)

Estuve yendo al valle con mi burro, la gente estaba limpiando el camino ahi el capataz

me ha pedido prestacién vial, como no tenia me ha quitado mi charango. Antes era

obligado hacer por lo menos tres dias.
A través del testimonio podemos evidenciar que la escritura del castellano ha sido usada
para legitimar acciones humanas, en sintesis, los comunarios de Marka Kunka y Sagsani
entendieron que con el castellano se podia ejercer poder sobre los demas. El Estado para
legitimizar sus acciones en las comunidades rurales acudia al castellano porque, como
bien se sabe, desde la fundacién de la Republica se pretendi6 homogeneizar a la
poblacién boliviana “a través del castellano como idioma oficial y de la consolidacion del
proceso del mestizaje-cultural” (LOpez 2008: 59). De ahi que el Estado en su accionar ha

tratado, desde un comienzo, sobreponerse al quechua y al aimara.

Para terminar, esta mirada retrospectiva nos ha permitido entender por qué la gente del
area rural, concretamente del ayllu Sikuya valora el castellano. Como ayllu segun los
testimonios y las practicas: postillon, jallp”a papil, y tasa, no han estado aislados de las
acciones del Estado republicano. La lengua que vehiculaba esta relacion asimétrica ha
sido el castellano, es decir la lengua de las personas que ocupaban los espacios de poder
como las prefecturas. En su afan de impulsar politicas linglisticas de corte lineal
fomentaron el uso del castellano en los espacios rurales. Por ejemplo, la gente de las
comunidades del ayllu Sikuya necesariamente tenia que recurrir al castellano para
oficializar una denuncia ante las autoridades del Estado. Esto explica porque la gente del

campo tiene una imagen positiva del castellano que no es la misma de su lengua.

4.10.2 Adquisicion y aprendizaje del castellano

Las circunstancias en las que fueron aprendiendo el castellano no son uniformes. En lo
gue sigue analizamos las circunstancias en las que la gente del ayllu Sikuya ha ido
aprendiendo el castellano. Comenzamos haciendo un andlisis sobre la migracion temporal

en donde muchos comunarios han ido adquiriendo no sélo el castellano, sino también el
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guechua. Luego se da una mirada a las familias que residen en los centros mineros.
Donde sus hijos producto del contacto con la escuela han ido adquiriendo el castellano.

Por altimo, describimos el espacio escolar poniendo énfasis en el uso del castellano.
4.10.2.1 Llagta llagta purispalla castellanuta yachapuni

Con el pasar de los afos los comunarios de Sagsani y de Marka Kunka fueron
abandonando sus comunidades por motivos de trabajo. Ingresaron a las localidades mas
proximas (Llallagua y Catavi) y a las ciudades como Cochabamba, La Paz y Santa Cruz
en busca de oportunidades laborales, en ese trajin muchos se hicieron trilingles:

Kaypiga, la cosa desde chikitito mana netamente ghichwaman kuyukuy atiykuchu, no
ve? Netamente aymara aymara, entonces wawastaq wak colegiosman rinku wak
llagtasman, kimsantin de por si yachanku, mana estudiankuchu chaypaqgga. Nuga
Santa Cruz riq kani, paykunawan nitamente parlani castellano, mayormente parlayku
ghichwata Llallaguata riptiy asi de por si fiuga yachapuni, nitag mamitaychu
yachachiwan nitaq profesorachu ghichwa yachachiwanchu nitaq kastellanuta
yachachiwanchu, kayjina llagta llagta purispalla kunan gam jina chamuspa parlaspa,
flugayku practikapuyku. (Aurelio Mitma, Sagsani, 1/10/09)

Aqui desde chiquititos no aprendemos el quechua, solo aimara, entonces los nifios
van a otros colegios a otras ciudades, ahi aprenden de por si las tres lenguas, no
estudian para aprender. Cuando iba a Santa Cruz con ellos netamente hablaba
castellano. Mayormente hablamos quechua cuando vamos a Llallagua, de por si
aprendi no me ensefio mi madre ni la escuela, yendo de ciudad en ciudad aprendi asi
como vos vas caminando de pueblo en pueblo.

Si bien la escuela con su actividad castellanizante ha acercado a los educandos a esta
lengua, en ultima instancia han sido las localidades circundantes al Ayllu las que han
afianzado la lengua castellana de los comunarios. Esto ha ocurrido, sobre todo, en el caso
de los varones. Como dijimos anteriormente las mujeres ingresaron el quechua a Sagsani
y los varones han traido el castellano de las urbes citadinas. Cuando se trata de migrar
los que salen de la comunidad, en la mayor parte, son los padres de familia. Al respecto

una comunaria de Marka Kunka decia:

Qharikuna qullgiman rinku wawasta estudiachinapaq ropa rantinapag. Qhasicha
achkhatapis tarpunga wakinpi arruba veinte cinco, chaywan ni imitapis ruwayta
atinkuchu ah. Unay sinchi baratu kaq veinte jinalla muyuq, kunan tumpitawan kaspa
jinan, chanta ganakamunku. (Susana Garcia, Jiripuqu 14/10/09)

Los varones van por dinero para hacer estudiar a los nifios y para comprar ropa. De
nada les sirve sembrar harto, en ocasiones la arroba era veinte cinco, con eso no
pueden comprar nada. Antes era barato te pagaban veinte bolivianos por la arroba.
Ahora es un poco mas. Por eso van a las ciudades a ganar.
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Dado que el dinero no es suficiente para cubrir gastos familiares, el esposo se ausenta a
las urbes a trabajar como ayudante de albanil. El dinero que obtienen por su trabajo lo
gastan en insumos que no se consiguen en las comunidades, por ejemplo, material
escolar para los nifios. Durante la ausencia del esposo, la mujer se queda en la

comunidad a cargo de los animales y de los nifios.

Esta migracion temporal incide en el abandono de la lengua aimara, es decir, al dejar la
comunidad también dejan el aimara para insertarse a un contexto donde la lengua de
mayor uso es el quechua y el castellano. En Llallagua, como en otras localidades mineras
del Norte de Potosi, las lenguas de mayor uso son el quechua y el castellano, entonces
los migrantes del ayllu Sikuya durante su permanencia en estos lugares se exponen a
diario al quechua y al castellano. Una vez de vuelta en la comunidad los migrantes suelen
usar, en el caso de Marka Kunka, mas quechua que castellano. Segun ellos el castellano

se usa con los visitantes foraneos:

Kastellanuta chay Llallaguamanta jamunku chaykunawan chay instituciones wakin
mana ghichwata ni aymarata yachankuchu, chaykunawan parlanchik (Pedro Mamani,
Marka Kunka 18/10/09)

El castellano con los que viene de Llallagua de las instituciones con ellos usamos,

ellos no saben ni quechua ni aimara.
Las Organizaciones No Gubernamentales (ONGs) han ingresado a las comunidades a
realizar diversos proyectos, por ejemplo tanto en Marka Kunka como en Sagsani hay
carpas solares hechas de adobe y techadas con plastico, en ellas los comunarios cultivan
hortalizas y legumbres. En la puerta de estas carpas, en letras grandes, estan escritas
estas palabras: “financiado por la unién europea ejecutado por cipe, Christian aid”. Segun
los comunarios, en algunos casos, las personas que trabajan en estas instituciones no
saben aimara ni el quechua: “Chay instituciones wakin mana ghichwata ni aymarata

yachankuchu” ‘Esas instituciones nos saben quechua ni aimara’. Con estas personas
monolinglies los comunarios de Marka Kunka usan el castellano. En ese sentido, el
castellano no es de uso cotidiano en las comunidades salvo dentro la escuela por la

presencia de los maestros.
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4.10.2.2 Los Sikuya en los campamentos mineros

En la actualidad, los comunarios del ayllu Sikuya viven en los campamentos mineros
abandonados de Catavi. En 1985* durante la presidencia de Victor Paz Estensoro miles
de mineros fueron despedidos de sus fuentes laborales, en consecuencia la localidad de
Catavi quedo casi despoblada, muchas casas fueron abandonadas. Después del 2000
muchas familias del ayllu Sikuya han ocupando esas casas. Una de éstas es de don
Alberto Charque. Ellos se han venido de la comunidad de Umiri, viven en Catavi desde el
afo 2003, sus hijos estan en la escuela, como es de esperar, reciben una educacion en
castellano. Al respecto don Alberto Charque sefala: “Eskuelankupi nada pues,
yachankijina llagtasmanta kan wawas. Mana ghichwata parlankuchu puro
castellano” ‘en la escuela nada, como sabes hay nifios de la ciudad. No hablan quechua
puro castellano’. La escuela de Catavi, segun don Alberto Charque, no usa ni el quechua
menos el aimara. En ese sentido, los nifios de padres migrantes se encuentran desde un

inicio con una escuela monocultural.

En este contexto alejado de las comunidades del ayllu, el idioma quechua se ha reducido
a espacios familiares y el aimara se ha silenciado:

Ni juk aymarata yachanchu tawantinmanta ni entiendinkupischu. Qhichwata yachan,
fiuga yachachini ah, fiuga parlachini yachagakusganmanjina contestawan (Alberto
Charque Catavi, 7/5/2010)

Ninguno sabe aimara de los cuatro ni entienden. Saben quechua, yo les he ensefiado,

les hablo, de acuerdo a lo que saben, me contestan.
Los hijos de don Alberto no saben aimara, ellos son bilinglies en quechua y castellano, es
decir, la transmision intergeneracional del aimara se ha interrumpido porque los padres

aun sabiendo aimara han preferido socializar a sus hijos en quechua que en aimara.

En este nuevo contexto linguistico los nifios como sus padres estan expuestos a los
medios tecnolégicos como la televisién y los reproductores de DVDs. Todo esto influye
para que los nifios de los migrantes vayan consolidando mas el castellano que la lengua

de sus padres.

42 En 1985 a causa del declive del precio del estafio en el mercado internacional, por lo menos 23.000

obreros y mineros de la mineria nacionalizada fueron despedidos, bajo el eufemismo de relocalizacion.
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En suma, la situacion de la lengua castellana en Catavi tiene ciertas particularidades. El
castellano se usa en los diferentes espacios: medios de comunicacién, instituciones
educativas, recintos militares. La incursion del aimara a estos espacios es casi nula. Estas
relaciones asimétricas entre el castellano y el aimara ha provocado que los migrantes y
sus hijos opten por mudarse linguisticamente hacia el castellano, de esa manera esta
lengua va ganando cada vez mas hablantes. Por su parte, el quechua se reduce a
espacios domésticos y el aimara a espacios rurales. Por ultimo, la funcién del castellano y
del quechua en los espacios urbanos no es uniforme, es decir, hay un desequilibrio

lingliistico, por lo general la lengua castellana tiene amplio dominio.

4.10.2.3 El castellano como lengua escrita

Las dos lenguas indigenas (quechua y aimara) se usan en el plano oral por los maestros y
los estudiantes. De las tres lenguas el castellano es la lengua que se ensefia a escribir a
los nifios. ElI mismo se ensefia con metodologias tradicionales: pregunta-respuesta.
Veamos el siguiente ejemplo:

P: entonces, luz imapaq sirvisqa? ‘Entonces, ‘jla luz para qué habia servido?’

AS: k"anchachikunapaq (para alumbrar’

P: k’anchachikunapagq, i? Entonces gayna dia na ruwarganchik focos wawitasninta, i?
‘Para alumbrar no ve? Entonces ayer hicimos los hijos del foco’

AS: ari ‘s’

P: mashkhami kasqa fiirganchik? ‘¢ Cuanto dijimos que era?’
AS: cinco

P: machkhami fiirganchik? ‘¢, Cuanto dijimos que era?’

As: cinco

P: mayqinkunapi kasqga, kunan gamkuna willamuwankichik, kaypi ima fichkan? ‘En
cuales estaba, ahora ustedes me van a avisar, ¢aqui qué es?’

AS: fa
P: kayri ‘Este’
As: fe
P: kayri ‘Este’
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As: fi

P: kayri ‘Este’
AS: fu

P: kayri ‘Este’
As: fo

P: kunan kay ladumantataq gallarisun, ah, kay imami sutikun? ‘Ahora de este lado
vamos a esmpezar, ¢ éste qué se llama?’

As: fu. (U.E. Sagsani, inicial y 1ro basico, Prof. D. J.13/10/09)

En este dialogo se evidencia que el maestro pregunta en quechua y los nifios son los que
responden en quechua y en castellano, es decir, el maestro es quien estimula para que
los nifios reproduzcan sonidos del castellano. En ese sentido, el castellano a diferencia
del quechua y del aimara se usa en el aula tanto a nivel oral como a nivel escrito. Por su
parte, el quechua se emplea como una lengua de instruccién y de comunicacion, mientras

el aimara no es empleado por el maestro para propdsitos pedagogicos.

El uso del castellano trasciende el espacio aulico. En el patio de la escuela los profesores
recurren al castellano cuando se dirigen a sus estudiantes. Antes de ingresar a las aulas
los profesores ordenan a los estudiantes que formen en filas por curso. Las indicaciones

de la maestra son en castellano:

P: ya poquititos vamos a cantar el himno nacional, ya todos atencion fir, sacarse los
gorros, los chulos. Vista a la bandera ¢ ya? Oscar vista a la bandera, ¢ ya? Dos tres.

As: (los nifios cantan el himno nacional en castellano).
P: todos descansen, buenos dias alumnos.
As: buenos dias profesora.

P: mas fuerte pues pero, wafiupuchkankichisfiaga. Ya apurense, apurense, todos

los dias tienen que venir, ¢ya? (Prof. A CH. Sagsani, 2/05/2010)
Las consignas son en castellano dentro y fuera de las aulas. Los profesores usan el
castellano para dirigirse al grupo mayor, es decir a los nifios que saben tanto aimara como
castellano, asimismo a aquellos nifios y nifias monolinglies en aimara. La escuela es un

espacio publico, un espacio que representa al Estado, es un lugar donde no sélo se canta
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el himno nacional o se rinde pleitesia a la bandera tricolor, sino también un espacio donde

se hace circular el castellano, es decir, el lenguaje del Estado.

En suma, pudimos observar que la castellanizacién comienza desde el nivel inicial. Antes
los niflos monolinglies en lengua aimara todavia tienen que aprender el guechua para
sobrevivir en el aula, no son todos pero son la mayoria. Este proceso de quechuizacion es
casi paralelo a la castellanizacion. De las tres lenguas la UGltima es la Unica que se escribe
en el aula, el quechua se evidencia mas en el plano oral durante las instrucciones
pedagogicas de la maestra. Por su parte, el aimara es una lengua que trasciende los

espacios de la escuela, por eso se explica su vigencia y su vitalidad en esta comunidad.

4.10.2.4 El uso de las tecnologias y el castellano

Tanto en Marka Kunka como en Sagsani en el 2008 se ha instalado la red eléctrica, es
decir se han ido plantando postes de luz, lo cual ha cambiando, de alguna manera, el
estilo de vida de muchas personas. Por ejemplo, las personas fueron comprando
televisores y reproductores de DVDs para ver peliculas norteamericanas y eventos
locales. Para mas detalles describo lo sucedido en Saqgsani: el 4 de octubre del 2009 don
Roberto Checo, comunario de Sagsani, me alquil6 una habitacion mientras yo
permanecia en la comunidad. Esta habitacion era cuadrada techada con calamina. Por
dentro estaba yeseda, habia una mesa de madera, sobre ella una television a color de 21
pulgadas y a un costado un reproductor de DVDs. Asimismo, en un costado pude
observar, en una caja de carton, varios dividis entre ellos pude identificar peliculas
norteamericanas: Rambo Il, Rocky |, Depredador y Terminator. De igual manera, en la
caja pude observar DVDs, con contenido local, es decir, eran filmaciones de las
actividades festivas que se realizan cada 3 de mayo en la localidad de Aymaya. Nelson,
hijo de don Roberto Checo sac6 el DVD de Rambo Il de la caja y lo puso en el reproductor

de DVD. La pelicula dur6 aproximadamente dos horas, la misma era doblada al espafiol.

En los mercados de la localidad de Llallagua abundan los DVDs, tanto en la calle Linares
como en el mercado campesino hay bastantes casas comerciales que exponen estos
productos. El facil acceso econémico a este producto ha hecho que muchos comunarios
de Sagsani y Marka Kunka adquieran estos DVDs; cada uno incluye dos o mas peliculas
norteamericanas y su costo oscila entre los cinco bolivianos. Por su parte, los DVDs

donde estan grabados imagenes del tinku de Aymaya cuestan entre cinco a 10
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bolivianos, todo depende de la calidad de la imagen y de la novedad de las imagenes, es
decir, las imagenes mas recientes grabadas en los CDs tienen un costo elevado a

diferencia de las demés que datan de afios anteriores.

En ese sentido, en los hogares, aunque no en todos, ha ido penetrando el televisor,
asimismo, a través de él la lengua castellana. Sin embargo, el televisor y los
reproductores de DVDs no sélo se utilizan para reproducir peliculas con contenido foraneo
sino también para reproducir las imagenes de la fiesta de la Cruz realizada el 3 de mayo
en Aymaya Yy la fiesta del 9 de octubre, conocida localmente como Ch uri. En estos DVDs
se puede presenciar el uso de la lengua quechua, dicho de otro modo, las canciones son
interpretadas por los y las jovenes en quechua. En ese sentido, la television es usada
para esos dos propoésitos: para verse asimismo y para ver el estilo de vida de otras

personas.

Las personas que tienen mas acceso a este aparato tecnolégico son las que viven en las
comunidades o ranchos como se los conoce, puesto que los postes de luz se han
instalado Unicamente en esos espacios. Sin embargo, tanto en Sagsani como en Marka
Kunka la gente no vive solamente en los ranchos sino también en la Jant’a, éstas son
casas que estan diseminadas en los rios y en las faldas de los cerros. Una Jant’a de la
otra puede estar distante a unos cien metros 0 mas. Hay muchas personas que viven en
estas casas sin en el acceso a la luz eléctrica. En las noches usan vela o mechero para

combatir la oscuridad.

En ese entendido, podemos sefalar que mientras unos acceden a los aparatos
tecnolégicos que ofrece la modernidad, los otros prefieren distanciarse y seguir viviendo

como lo hacian sus antepasados.

4.11 Actitudes hacia el aimara, quechua y castellano

Las actitudes hacia las tres lenguas no son parejas. En lo que continua describimos el
rechazo de las personas hacia la lengua aimara no sélo de los mismos hablantes, sino de
las personas foraneas. Asimismo describimos las actitudes positivas hacia el quechua y

castellano.
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4.11.1 Aymara simi chinkapuchun

En la comunidad de Sagsani los padres de familia deciden sustituir al aimara por el
quechua y por el castellano. Esta decision politica surge en las reuniones comunales,
donde los padres de familia deciden interrumpir la transmision intergeneracional de esta

lengua:

Kunan, juch’uy riunionkunapipis fiikuyku amafia wawakusnasta aymarapi
parlachinachu, chinkapuchun aymaraqga firqayku, ghichwa apaykachasun castellanu
chay. Chayllafia kapuchun chay, fiugallaykutaq reunionispi filyku pero nunca
olvidamos aymara sigue hablando, mana qungay atiykuchu. (Aurelio Mitma, Saqgsani,
1-10-09)

Ahora, en las reuniones pequefias decimos: dejaremos de hablar a los nifios en
aimara que se pierda el aimara dijimos, usaremos quechua y castellano. Eso que sea,
nosotros decidimos eso pero no olvidamos el aimara seguimos hablando, no podemos
olvidar.
Su intento de hacer desaparecer el aimara en comunidad ha fracasado: “pero nunca
olvidamos aymara sigue hablando, mana qungay atiykuchu”, no sélo porque las
madres contindan usan el aimara con sus hijos, sino porque, entiendo que las decisiones
linglisticas de este tipo se cumplen en tiempos mas prolongados, es decir, tienen que
pasar varios afios para que se produzca el debilitamiento del aimara como en el caso de
Marka Kunka donde se ha ido perdiendo poco a poco en casi 60 afios. Dicho de otra
manera, la lengua no desaparece un dia después de una decisidn colectiva, sobre todo,
en una comunidad donde la lengua aimara esta presente en la cotidianidad de las

personas.

Respecto a los objetivos que busca una politica linglistica Kotaetxe sostiene que
“persigue siempre un objetivo dentro de la sociedad” (1990: 153). En el caso de las dos
comunidades del ayllu Sikuya la manipulacion de la lengua presenta un objetivo social lo
cual es acceder a la lengua (quechua) de mayor alcance comunicacional para
relacionarse con personas que dominan esta lengua. Por ejemplo, las personas de
Sagsani quieren hacer desaparecer el aimara porque entienden que sus hijos no van a
poder comunicarse con los nifios de otras comunidades ya quechuizadas como Marka

Kunka:

[¢Imarayku chinkachiyta munankichik?] Chaysituga chay aymara simita, porque gam
kunitan rinki Marka Kunkata, kaypi juchuysitusqa aymarata parlan, ghichwata manafia
kikinta kutichiy atinchu. Chay kawasatag entonces mana kontestay atiktintaq jatuchista
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p’ingay kutichispa jinawanchik. Nugayku ya chinkachun de una vez. Tukuynin ladupi
ghichwallafia manafia aymara kanchu, San Pedro ladupi Bolivar ladupi manafa aimara
kanchu (Aurelio Mitma, Saqsani, 1/10/09)

[Por qué quieren que se pierda el aimara] eso del aimara, porque si ahora vas a Marka

Kunka, aqui los pequefios hablan aimara, por eso en quechua no puede responder.

Por esa razén a los mayores nos averglienzan cuando nos responden. Nosotros

dijimos que desaparezca de una vez. En todas las zonas se usa so6lo quechua ya no

aimara: en San Pedro y al lado de Bolivar ya no hay aimara.
Hay muchas comunidades en el ayllu Sikuya que se han mudado al quechua: Umiri,
Marka Kunka, Q'uwani y Qapunita. Las personas que viven en Sagsani no quieren ser
la excepcion, en otras palabras, han caido en la ventaja que tiene el quechua como
lengua de comunicacién amplia, la cual va a incidir en el empobrecimiento gradual del
aimara. Ellos creen que al saber quechua sus hijos no van a tener dificultades cuando se
comunican con sus pares de Marka Kunka. Este su deseo de acomodarse a la lengua del
otro es por evitar ser avergonzados: “Jatuchista p’ingay kutichispa jinawanchik” ‘A los
mayores una vergilenza nos contestan’. Para evitar esa verglenza no soélo quieren

aprender quechua, sino también castellano:

Kuenta qukuy ingeniero chamuchun pero cero de quechua y de aimara. Mayormente
kaypiga unos cuentitos castellanuta atinku parlachiyta, otros no saben siempre, porque
mana atinchu cobmo me voy a enfrentar. Imatacha fiinga no puede contestar pues,
contestayta munan pero mana qalluga castellamanta atinchu ah. (Aurelio Mitma,
Sagsani, 1/10/09)

Date cuenta, aqui llegan ingenieros pero no saben quechua ni aimara. Aqui unos
pocos sabemos castellano, otros no saben nada, no pueden, co6mo me voy a
enfrentar. Lo que le digan no va a poder responder, va a querer contestar pero la
lengua no va a responder en castellano.
Hay personas foraneas que vienen a las comunidades rurales, al saber que éstas sélo
manejan castellano, mucha gente de la comunidad no puede interactuar y ven a la lengua
aimara como la culpable de este su fracaso. Hay un deseo de ellos de aprender ya sea
guechua o castellano; pero no provocan que los otros usen aimara. Esta situacion ocurre
porque se han construido ideologias negativas entorno al aimara por parte de las
personas foraneas que visitan la comunidad: “tantos ingenieros llegan de construccion,
esos nos observan pues: y lo hablo a una nifia y por qué hablan aimara, mira no me
contesta ni una palabra se oculta, entonces ahi esta la informacion” (Aurelio Mitma,
Sagsani, 1/10/09). Colin Baker refiriéndose a la inclinacién favorable y desfavorable de

una persona hacia una lengua especifica sostiene: “las actitudes de los individuos hacia
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una lengua particular pueden afectar el mantenimiento, la restauracion, la sustitucién o la

muerte de una lengua en la sociedad” (1993: 30).

Las personas fordneas no valoran la lengua aimara. Esto nos muestra como sefiala
Escobar, refiriéndose a las ofuscaciones sobre las lenguas, que “los prejuicios y los
errores conceptuales se hallan muy arraigados y muy difundidos” (1972: 16) en la
poblacion. Se ha empezado a construir desde afuera una imagen negativa de esta lengua,
la cual ha incidido para que los padres de familia decidan, de manera colectiva, la muerte
del aimara.

El uso del aimara por parte del nifio, desde la l6gica de la maestra es un obstaculo que
impide llevar a delante sus practicas pedagdgicas: “Las profesoras mismo les rifien a sus
papas por qué les hablan en aimara que no podemos ensefiarles, todo es en aimara
deben hablarles también en castellano para que su hijos hablen en castellano”. (Prof. Z. .
Marka Kunka 16/10/09). El deseo de la maestra rebasa lo local, es decir, quiere los
padres de familia les hablen castellano, ademas del quechua. Entienden que con estas
lenguas la ensefianza dentro el aula serd “efectiva”. Sin embargo, la lengua no sélo es
vista como un impedimento a nivel didactico, sino también social: “[¢Por qué todavia
mantienen su lengua?] No sé, a lo que veo estan bien atrasados eso sera por lo que
quieren mantener, no sé. A lo que veo estan bien atrasados en actualizarse en muchas
cosas digamos en ir a la ciudad, en toda forma en la limpieza en todo” (Prof. A. Sagsani,
12/10/09). A través del testimonio, la lengua aimara es la culpable de la condicién social

en la que se encuentran los habitantes de Saqgsani.

Desde el punto de vista de la sociedad hay lenguas, toscas, arcaicas, feas y puras, sin
embargo desde la academia todas las lenguas contienen el mismo valor, en otras
palabras, “la linguistica considera que todas las razas, asi como las lenguas de sus
hablantes poseen idéntico valor’ (Baugh 1990: 87). En los hechos este pensamiento

utépico no coincide con el discurso que se maneja a nivel social.

Hasta aqui hemos analizados las ideologias negativas que se han ido construyendo en
torno a la lengua aimara por parte de los maestros y por parte de los profesionales
(ingenieros). Sin embargo conviene sefalar que las ideas negativas hacia el aimara
también vienen de las personas del mismo ayllu, concretamente de las personas ya

quechuizadas. En lo que sigue analizamos esta situacion.
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Dentro del ayllu Sikuya existen sectores donde la lengua de mayor uso es el quechua:
Qapunita, Q'uwani y Waychuju. Hacia el lado sud del ayllu se encuentran comunidades
aimaras: Sagsani, Machaya y Llallawita. En las fiestas se reunian ambos grupos: los
que sabian quechua y los que sabian aimara, por ejemplo, comunarios de Machaya y
Sagsani iban a las fiestas que se organizaban en Qapunita, en las peleas o discusion
salian a flote actitudes regionalistas las cuales se plasmaban en la lengua. Al respecto
Rogelio, comunario de Marka Kunka, sefiala: Jina fiestaspi Qapunita runas loma
wik ufias janiwita runas fiispa rimawaq kayku, janiwa janiwa fiiyku chantacha jinata
sutichawayku ‘En las fiestas en Qapunita nos decian: loma wik'ufias janiwita runas,
asi nos refiian, es que decimos mucho janiwa por eso nos pusieron ese nombre’ (Rogelio
Mamani, Marka Kunka 16/04/2010). El término janiwita con una carga negativa es
impuesto por aquellos que son también del ayllu Sikuya pero por el constante contacto
con los pueblos (Chayanta) se han ido quechuizando, es decir, los comunarios de
comunidades ya quechuizandas van creando una ideologia negativa hacia la lengua y
hacia sus usuarios.

Segun don Genaro janiwita quiere decir: Manapis yachaykuman jina, chayrayku
janiwitas fiiwaq kayku ‘Como si nosotros no supiéramos nada nos miraban, por eso nos
decian janiwita’ (Genaro Condori, Machaya 12/10/2009). De esa manera se comienza a
ver a los que usan aimara como carente de conocimiento. Dentro de los mismos grupos
aimaras se ve a esta lengua como fiaqta (fea), por esa raz6n muchos padres de familia
deciden usar el quechua con sus hijos en sus casas. Por ejemplo, la sefiora sabina de la
comunidad de Marka Kunka dirigiéndose a su hija de diez afios le decia: “Riy waway,
wakaman garamuy, rillayfia p’'unchayachkan” ‘anda hija, dale de comer a la vaca, ya
es tarde’. Consultada la sefiora por qué le hablaba en quechua sabiendo aimara me dijo:
“Qusay mana munanchu, k’amillawan, Aagtata parlanki [aymarata] fiispa” ‘mi marido
no quiere, me rifie diciendo hablas feo [el aimara]’. Hay una autodesvalorizacion del
aimara, las actitudes hacia esta lengua son negativas. El aimara ha sido caracterizado
como lengua fiaqta por los propios usuarios. Sin duda, toda esta carga negativa hacia

esta lengua va a repercutir en el debilitamiento sobre todo en Marka Kunka.

Producto de esta desvalorizacion de la lengua aimara muchos jévenes, sobre todo
aquellos que residen en las ciudades como Cochabamba, tienen una actitud negativa
hacia el aimara. En Sagsani hay gente joven que migra a las ciudades por tiempos

prolongados. Estos jovenes atraidos por el estilo de vida urbano se asientan por meses
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en Cochabamba. Producto de este contacto con la vida urbana ellos comienzan a sentir
una autoverglienza hacia sus origenes culturales y linglisticos. Sobre este tema un padre

de familia sefiala el rechazo de los jovenes migrantes a la lengua aimara:

¢Radioman mensajeta apachikuspa ima simipi parlanki? ‘¢ Cuando mandas mensaje
por radio en qué lengua hablas?’

Qhichwamanta, es que kay jévenes millachikunkutaq si mal quedachiwankichik fispa,
ghichwallamanta parlachiwankichik fispa. ‘En quechua, es que los jévenes se
avergiienzan, me haces quedar mal me dicen. En quechua nhomas me vas a hablar me
dicen’

¢lmarayku millachikunku? ‘¢, Por qué se avergiienzan?’

No sé es que inkilinupi askha tiyakunku ghawarawanman fispa, tatan aymara kasqa
ghawarawanman fiispa. ‘No sé, es que muchos inquilinos vivimos me dicen, van a
decir su papa habia sido aimara, me van a mironear diciendo’. (Constantino Mitma,
Sagsani 2/10/09)
Mediante el testimonio podemos notar, por parte de los jévenes migrantes, la
sobrevaloracion a la lengua quechua. A fin de evitar el rechazo social prefieren usar esta

lengua: “Qhichwallamanta parlachiwanki Aispa” ‘diciendo: s6lo me vas a hablar en
quechua’. Asimismo, inciden a que personas de su entorno familiar usen quechua en vez
de aimara “[radiupi] ghichwamanta [parlani] es que jovenes [aymarata] millachikunku”
‘[en la radio hablo] quechua es que los jovenes se avergiienzan del [aimara]'. Los jovenes
saben gue la lengua aimara es una marca identitaria, segun ellos negativa, por esa razén
prefieren la lengua indigena de mas prestigio: quechua. Esta lengua aparece como
diferente y digno de imitar, por eso tratan de interiorizarla, al hacerlo ponen en desventaja

la funcionalidad del aimara fuera de la comunidad.

Anteriormente, sefialamos que la lengua aimara es de uso cotidiano en la comunidad de
Sagsani, dijimos que lo usan desde los nifios hasta los mas ancianos. Sin embargo,
consideramos que su vitalidad no esta garantizada porque los usuarios del aimara tienen
una inclinacibn negativa hacia su propia lengua. Refiriéndose a las preferencias
lingliisticas que muestran los hablantes, Ninyoles sostiene: “Mientras en una sociedad se
valore positivamente uno de los idiomas que en ella son usados, de manera que los
individuos que lo poseen sean mejor reconocidos y se juzgue negativamente el otro
idioma, los usuarios de éste pueden tender al cambio linglistico dado que maximiza su
propia valoracion” (1972: 69). En ese entendido, la vitalidad de una lengua, creemos que

no pasa unicamente por el uso, sino también por el orgullo hacia la lengua en cuestion.
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4.11.2 Qhichwa gustawan

Tanto en Marka Kunka como en Sagsani la gente valora el quechua porque saben que
ésta les va a permitir evitar la discriminacion en los espacios publicos de Llallagua:

Es que ima aficinaspipis ima demanduspipis ajina aymara parlagta mana importancia
qunkuchu, ghichwa kagtaga atienden ah, aymara parlagta mana ah. Castellanutawan
ghichwatawan parlana jina chay kasupi. (Genaro Condori, Machaya, 22/10/09)

Es que en cualquier oficina cuando hacen una demanda, a los que usan aimara no les

dan importancia, al que usa quechua les atiende, al que habla aimara no. En ese caso

es necesario saber quechua y castellano.
Las localidades mineras mas préximas a las comunidades del ayllu Sikuya privilegian el
uso del quechua en los diferentes espacios, por ejemplo, las oficinas. En los hechos esta
situacion ha provocado que el guechua vaya ganando mas prestigio que el aimara. De ahi

gue muchos comunarios muestran una actitud positiva hacia esta lengua.

Esta su inclinacion hacia el quechua se ve reflejada en el espacio escolar, por ejemplo en
la comunidad de Sagsani los padres de familia exigen que la escuela quechuize a los

ninos aimara hablantes:

Aymara lixitimutwa, ukapi tatalfiasa aymarawa, ukapi ghichwa janiwa yattha, ukata
asta wawanakarusa ghichwa parlayapma maestraru profesora, ghichwata parlayapma
sasa hayaxa maestraru jistwa. (Sagsani, Santusa Mitma, 8/10/09)

Soy aimara legitima, mi papa también lo era, entonces yo no sé quechua, pero los

nifios ya estadn sabiendo quechua, a la profesora le dije que les hablard en quechua.

Ahora también le digo que le hable.
La actitud de esta madre en favor de la lengua quechua es similar a la actitud que
muestra frente al castellano. Entiende que la escuela no sélo les puede brindar un
aprendizaje del castellano, sino también del quechua. La razén por la que exigen a la
maestra el quechua, es porque al igual que el castellano les va a permitir establecer
relaciones comunicativas en la localidad de Llallagua durante sus actividades laborales,

comerciales y juridicas.

Otro punto que conviene sefialar es lo siguiente: el quechua es la lengua del foraneo o del
g ara como se lo conoce, entonces sabiendo aimara, desde la l6égica de los comunarios,
no van a poder enfrentarse a ese otro. Al respecto don Andrés, Jilanqu del cabildo

Jach’a jilawi sefala:
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Qhichwamanta kutkatakunchik ima g arasmanpis fiinku, aymara mana parlana jinachu
flispa fAinku. Jinamantacha ghichwata napunku. Qhipa wawas puru ghichwallana
kapuchkanku. (Andres Wich”ukira, Llallaguita 13/10/09)

Dicen: sabiendo quechua nos podemos enfrentar a los q aras, también dicen: no hay

caso de hablar aimara. De esa manera, el quechua han ido aprendiendo, los nifios se

estan mudando al quechua.
Para los comunarios el q“ara habla castellano y quechua; ademas estan consientes que
la relaciébn con el g’ara no es en un plano horizontal sino vertical. Para ellos hay
discriminacién y xenofobia por eso ven con buenos ojos al quechua porque entienden que

esta lengua les va a permitir reclamar sus derechos colectivos e individuales.

Dentro la comunidad los foraneos (maestros) manejan tanto el castellano como el
quechua, es decir los maestros con quienes los nifios de Sagsani se relacionan a diario
usan estas dos lengua. Estas personas si bien estan dentro la comunidad rural no
comparten los mismos hébitos, para empezar no se dedican a la agricultura, visten
diferente sobre todo las mujeres: usan pantalén, asimismo, hablan castellano y quechua.
Los maestros han sobrevalorado al quechua en sus actividades pedagogicas a tal punto

de provocar la erosion del aimara:

[¢Imarayku chinkachkan aymara?] Imaraykuchus, i? Escuela kapun chanta ah,
ghichwamanta parejo profesor parlachin ah, chaymanta wawas ghichwamanfia
parlapuchkan manafia aymaraman parlapuchkanchu. (Enrico Juchatoma, Jiripuqu
18/10/09)

[¢Por qué se esta perdiendo el aimara?] Porque sera ¢no? Por la escuela, sélo en

quechua hablan a los nifios los profesores, por eso los nifios estan usando quechua

ya no estan usando aimara.
Lo que quiero sefalar con este testimonio es, ademas, la valoracién positiva que se ha ido
dando desde las escuelas hacia la lengua quechua. En otras palabras, en las localidades
mineras el quechua tiene valor porque se la usa en los espacios publicos y en las
comunidades porque se usa en las escuelas. Refiriéndose a la funcién socializadora del

espacio escolar, Romaine sostiene:

La escuela desempefia un importante papel de control sobre los alumnos, y les
transmite los valores y usos linglisticos dominantes, en buena medida los de la clase
media, de modo que quienes lleguen a ella con un trasfondo cultural y linglistico
diferente tendran grandes posibilidades de sufrir algan tipo de conflicto. (1994: 227)

En el contexto de Marka Kunka y Sagsani la escuela ha ido mostrando una imagen mas

positiva del quechua que del aimara. Dicho de otro modo, desde la escuela se ha ido
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opacando cada vez mas el trasfondo linglistico en estas dos comunidades, es decir el

aimara. Situacién que ha sido mas avanzada en la comunidad de Marka Kunka.

A modo de cierre, la gente de Marka Kunka y Sagsani le va dando valor a los
convencionalismos usados por personas que viven en contextos diferentes como son los
centros mineros. Uno de estos y el que nos interesa es la lengua. Los g’aras también
usan el quechua, entonces la gente de Marka Kunka y Sagsani va a intentar aprender
esta lengua. Si los q aras pudieran haber aprendido el guarani esta lengua de igual
manera hubiera sido valorada por los comunarios de Saqgsani. Lo que quiero sefalar es
que cualquier convencionalismo manejado por los citadinos serd de interés para los

comunarios del ayllu Sikuya porgue aparece ante sus 0jos como digno de imitar.

4.11.3 Castellanuta munayku

La generacion joven se inclina a favor del quechua y del castellano, sobre todo cuando se
encuentran fuera del contexto rural. Refiriéndose al tema, la profesora de Sagsani decia:

Muchos emigran de aqui se van a las ciudades, usted sabe siempre hay
discriminacion, la necesidad les obliga a que cambien su lengua por eso quieren que
sus hijos aprendan el castellano. La escuela lo ven como un espacio donde pueden
aprender el castellano. (Prof. R. B. Sagsani 10/10/09)
Para evitar ser estigmatizados por la sociedad dejan de usar el aimara y tienden a
mudarse al castellano por ser la lengua de mayor prestigio. Asimismo, la necesidad de
comunicarse en su nuevo contexto les obliga a cambiar el aimara por el castellano. En
este sentido, la escuela para los padres de familia se constituye, en la comunidad, en un
espacio que les va a brindar la lengua de la ciudad: el castellano, es decir antes de migrar

buscan primero la castellanizacién via la escuela.

En el caso de otros jévenes se ha podido constatar que muchos se han matriculado en
colegios de Llallagua. Dado que no hay grados escolares superiores en casi la mayoria de
las comunidades del ayllu Sikuya, muchos padres de familia han inscrito a sus hijos fuera
de sus comunidades y de su ayllu. Cuando estos jovenes vuelves a sus comunidades
tienden a reproducir el castellano con sus pares. Pude observar un caso especifico en la

comunidad Qapunita:

A las 7 de la mafiana salgo de la comunidad de Q’uwani para dirigirme a la
comunidad de Qapunita, llegué a las 8 de la mafana, en el lugar no pude ver
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movilidades, en eso dofia Flora me dice: jagay autuyuq llugsinga suyanalla ‘el
duefio de aquel auto va a salir, esperemos’. Entonces esperamos. Dos jovenes se
aproximaron a nosotros ambos como de 17 afios vestian ropa citadina: pantalén azul
polera blanca, el otro tenia una polera verde, entre ambos hablaban en castellano uno
de ellos le dijo: anda a traer mi cargador esta sobre la mesa, el otro responde: ya
ahorita voy a ir. Se alejo de él en una bicicleta. (Obs. Qapunita 25/4/2010)
Lo que quiero demostrar con esta cita es la introduccion del castellano a nivel oral por
parte de los jovenes. Estos jovenes tras haber vivido en los centros urbanos han ido
adoptando el castellano. En ese sentido, ellos, en algunos casos, no sélo son usuarios del
quechua sino también del castellano. Esta actitud lingUlistica es apoyada por los padres de
familia, este su interés de mudarse al castellano esta ligado a la degradacion de sus

suelos y la poca produccion agricola en la zona:

Kunitan munayku kastellanuta, kay jina jallp’ata wayra apakapuchkan para
apakapuchkan, tarpuykuypi granizada chayaykun mana puquy kanchu, chantaga
astawan practicay munayku ghichwa castellanuta. (Aurelio Mitma, Sagsani, 1-10-09).

Ahora queremos el castellano, es que la tierra se va, el viento y la lluvia se lo llevan, a

los sembradios le llega la granizada no hay produccién. Por todo eso queremos el

castellano y el quechua.
Lo que plantea Aurelio es que la gente en el campo vive gracias a la tierra sin ella la vida
seria casi imposible. La lluvia y el viento han erosionado los suelos lo cual influye en la
escasez de alimentos. Dada estas circunstancias los comunarios de Sagsani ven como
una alternativa el espacio urbano con ello el quechua y el castellano. Segun ellos el

castellano les va ser Util en este nuevo contexto.

La mudanza idiomatica también esta relacionada con el deseo de superacién académica y
con el fin de evitar la humillacion. La profesora A. refiriéndose al tema sefalaba: “No sé,
indistintamente decian nosotros queremos que aprendan castellano, les va a servir a
nuestros hijos para que estudien, para que salgan afuera. Porque cuando nosotros
salimos y no entendemos nada, no nos podemos comunicar y nos humillan” (Alicia.
Sagsani, 12/10/09). Las personas mayores de Marka Kunka y Sagsani han sufrido
maltrato por parte de los citadinos. Al respecto la profesora Alicia sefiala: “Antes yo me
acuerdo a los padres de familia, los profesores, los directores como a animales les
trataban. Una semana parece que les encerraba a los padres que no cumplian no hacer
reflexionar porque tu eres asi, la proxima te hago esto” (A. Sagsani, 12/10/09). Las

relaciones entre ambos mundos: urbano-rural, se construyeron de manera vertical. De ahi
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gue los padres quieren que sus hijos aprendan el castellano para que no sean, al igual

gue ellos, humillados en Llallagua ni en las ciudades como Cochabamba:

Kaypi fiugayku munayku kastellanumanta, chayta asta gipasman tal vez kastellanuta
yachakuchkanman. Mayman riptin difendicunman ah, chayrayku fugayku
munachkayku  kastellanuta  yachachinanta. Kaypi mana  quichwamanta,
kastellanumanta yachachiptin wak llagtasman riptin ni kastellanupi kutichiy
atinmanchu, chay niptin fAugayku munayku Kkastellanumanta yachachinanta.
(Constantino, Sagsani, 5/10/09)

Aqui nosotros queremos que ensefien en castellano, quizds de aqui en adelante
pueda aprender castellano. Donde sea que vaya se va a poder defender, por eso
queremos que ensefie en castellano. Si aqui no les ensefia en castellano ni en
quechua cuando vaya a otras ciudades no va a poder responder en castellano. Por
eso0 queremos que ensefien en castellano.
La gente de Sagsani sabe que el castellano es una lengua que tiene mayor alcance en el
territorio nacional, de ahi se explica su inclinacion hacia esta lengua. Por otro lado, la
gente se Sagsani como de Marka Kunka estan con esa mirada hacia afuera en especial
los jévenes, por eso exigen a la escuela mayor uso del castellano, entienden que ésta les

va a permitir relacionarse con mayor amplitud en los espacios citadinos.
4.11.4 Kimsantin simi yachana sumaq

Las opiniones de los padres respecto al uso de aimara no son todas negativas. Hay
padres de familia que se muestran a favor de las tres lenguas: aimara, quechua y

castellano. Al respecto Julian sefiala:

[¢Mayqin gamman gustasunki: ghichwa aymara castellanuchu?] Nugaman kimsamtin
yachanan gustawan ah, kusa ah. Wakimpiga aymaristus parlachinga chayga, mana
atingachu ah, ghichwa chi'inlla kanga. Kimsantinwanga parlallanchik maypipis
maygillawampis. (Julidn Mamani, Marka Kunka 20/20/09)

[Cual te gusta: quechua, aimara o castellano] A mi los tres me gustaria que aprenda.
En algunas ocasiones los aimaristus les van a hablar, los quechuas no van a poder
responder, van a estar en silencio nomas. Sabiendo las tres lenguas podemos hablar
donde sea y con quien sea.
El testimonio de Julian, respecto a la importancia de usar las tres lenguas, nos muestra
gue mientras mas lenguas hable una persona se van a ampliar sus posibilidades de
comunicarse, es decir si sabe quechua, aimara y castellano va a poder comunicarse con
una variedad de personas. En ese entendido, los comunarios de Marka Kunka estan
conscientes del contexto multilinglie con la cual estan en constante contacto, dada esa

situaciébn muestran una inclinacion favorable al uso de las lenguas. Al respecto don
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Constantino, comunario de Saqgsani, manifiesta que saber so6lo dos lenguas es una

desventaja:

Sumagpuni kimsa parlanaga, mana sufringachu mayllagtapipis. A ver kay pacefiusga
sufrinku ghichwamanta ah mana yachankuchu, aswan aymara castellanu chaylla
yachanku, ghichwamanta parlachisqa mana intiendinkuchu. Es que aymara parlaq,
ghichwa parlaqg, castellanu parlag trankilo maypipis kallanchik. (Constantino Mitma,
Sagsani 2/10/09)

Es bien saber los tres idiomas, no va a sufrir en ninguna ciudad. A ver los pacefios
sufren de quechua, ellos no saben hablar solamente aimara y castellano, eso nomas
saben, cuando les hablas en quechua no te entienden. Es que los que saben aimara,
quechua y castellano estamos tranquilos donde sea.
Las personas que saben Unicamente dos lenguas en este caso aimara y castellano se
encuentran en desventaja frente aquellos que saben tres. Entienden que sabiendo las tres
lenguas, entre ellas el aimara, van a poder comunicarse con tranquilidad con las personas
que lo aborden. En el discurso de don Constantino sobre sale la idea de que las personas
bilingtes sufren a diferencia de las que manejan mas de dos lenguas. Por eso prefieren
mantener la lengua aimara, quechua y castellano, es decir saber hablar las tres lenguas
les va a evitar las malas experiencias por las que pasan las personas de La Paz cuando

intentan comunicarse con personas gue sélo saben quechua.

La alta dirigencia también maneja ese discurso a favor de lo ancestral. Las autoridades
indigenas de diferentes zonas de Bolivia ven con buenos ojos la continuidad de la lengua

aimara. Sobre el tema el Jilanqu del cabildo Jach’a Jilawi sefala:

Qharaghara mallkus Llallaguapi tantakurganku chaypi jina plantean. Tukuy
provinciamanta tantakurqayku nueve provincia pachamanta tantakurgayku, aymaranta
chay Ch’allapatas, La Paz, Sawayas chaykunasmanta chayamunku puru aymarasta
parlanku mana chinkachisunmanchu fAawpa abuelunchik siminta khatinanchik tiyan
fiispa ajina parlanku. (Andres Wich“ukira, Llallaguita 13/10/09)

Los mallkus de Qaragara en Llallagua se han reunido ahi plantearon. De todas las
provincias nos hemos reunido, de nueve provincias, en aimara hablan los que han
venido de Ch’allapata, La Paz Sabaya. Dijeron: no debemos olvidar el idioma de
nuestros ancestros, tenemos que seguir manteniendo dijeron.
En los &mbitos de la dirigencia se va construyendo un discurso favorable a la continuidad
de los saberes ancestrales, por ejemplo, en caso especifico del ayllu Sikuya, en su
estatuto organico figura, entre uno de sus objetivos: “preservar y practicar los idiomas
aymara y quechua exigiendo su uso y aplicacion en las areas de educacion, salud y en los

eventos que tengan lugar en el ayllu”. Desde arriba se apoya al uso y a la preservacion
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del aimara. Sin embargo, este es un discurso ya que en las comunidades visitadas no se
ha hecho aun actividades que puedan fortalecer el aimara por lo menos eso se pudo
evidenciar en el espacio escolar. Las intenciones y los buenos deseos se quedan en el

papel de ahi a los hechos queda mucho sendero por recorrer.

En lo que respecta a este capitulo (andlisis de los resultados) como se habra podido
evidenciar no sélo analizamos los procesos de muerte de la lengua aimara en la
comunidad de Marka Kunka, también describimos su vigencia en Sagsani. Se ha podido
constatar que la lengua aimara en Marka Kunka tiende a disiparse. Uno de los indicios
que confirman esta aseveracion tiene que ver con la mudanza casi completa de los nifios
y nifias hacia el quechua. En este contexto, la transmision del aimara a las futuras
generaciones se ha roto, casi la mayoria son socializados en quechua y con el contacto
con la escuela van aprendiendo el castellano. En ese entendido, el quechua pasé a ser la

lengua de los nifios y el aimara la lengua de los adultos y ancianos.

En Sagsani el panorama de la lengua aimara y quechua es distinto a lo ya descrito. En
este contexto el aimara tiene otro rostro, los nifios y niflas usan aimara en todos los
contextos de la comunidad incluyendo la escuela. En ese sentido, en este contexto no se
pude hablar de la muerte del aimara. Sin embargo, conviene notar que las actitudes hacia
el aimara no son favorables. Los padres de familia dan mas valor al quechua y al
castellano que a la propia lengua (aimara) lo cual influye en el debilitamiento de esta

lengua.
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CAPITULO V

CONCLUSIONES

La gente en las comunidades aimaras del ayllu Sikuya crea y recrea sus actividades
locales en la lengua aimara y quechua. La dinamicidad que le brindan a estas lenguas se
da en niveles disparejos siendo la de mayor uso el aimara en Sagsani y quechua en
Marka Kunka. En este apartado a modo de cierre se realizan algunas conclusiones a
partir de los hallazgos identificados durante el trabajo de investigacion en las dos

comunidades: Marka Kunka y Sagsani, las conclusiones se haran en ese orden.

5.1 Debilitamiento del aimara y fortalecimiento del quechua en Marka Kunka

Uno de los factores causantes de la debilidad de la lengua aimara en Marka Kunka ha
sido la presencia de los pueblos circundantes al ayllu Sikuya. Por un lado, esta Chayanta
y por otro las localidades mineras: Llallagua, Catavi y Siglo XX. En estos lugares se
asentaron personas del departamento de Cochabamba cuya lengua indigena era el
quechua, muchos se dedicaron al comercio y a la mineria. Desde su llegada a estos
espacios, mantuvieron contacto con los ayllus vecinos entre ellos los Sikuya. Por su
parte, los Sikuya como otros ayllus de la zona (Chullpa, Laymi, Jukumani, Chayantacas)
acudieron desde un inicio a estos pueblos, sin embargo, conviene resaltar que estos
encuentros no estaban dentro el marco del respeto entre ambos grupos. Segun los
testimonios extraidos se sabe que tanto la gente del pueblo como de las minas trataban a
la gente del ayllu Sikuya en condiciones serviles. Estas actitudes, por parte de la clase
minera han influido en la difusion del quechua respectivamente al debilitamiento del
aimara en las comunidades circundantes a los centros mineros. Las comunidades
(Q'uwani, Qapunita, Umiri) pertenecientes al ayllu Sikuya fueron adquiriendo
tempranamente el quechua como medio de comunicacion. Las mujeres de estas
comunidades producto de los matrimonios fueron a vivir a Marka Kunka, ellas
amamantaron a sus hijos en quechua. La llegada temprana de estas mujeres a Marka

Kunka ha provocado la propagacién paulatina del quechua en la poblacion joven.

Otro de los factores que ha incidido en el debilitamiento del aimara en la comunidad de
Marka Kunka son las ideologias negativas que se han ido construyendo desde dentro y

fuera del Ayllu. En otros términos, tanto las personas de los centros mineros como las
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personas ya quechuizadas del ayllu reaccionaban con desprecio hacia la lengua aimara
calificandola, éstos ultimos, como fiaqta ‘fea’. Esto es sefial de que la lengua aimara no
fue valorada, en esta situacion conviene preguntarnos ¢qué estrategias linglisticas se
pueden aplicar cuando la lengua que se quiere revitalizar se presenta ante los ojos de la
sociedad como una problema? Una de las respuestas y quizas la mas atinada en estas
circunstancias es crear una imagen positiva de la lengua a través del lenguaje. Si por
medio del lenguaje se puede desprestigiar a las personas, entonces, considero que a
través del lenguaje se puede revertir una situacion negativa. Sin embargo, en los hechos,

probablemente el proceso de revitalizacion del aimara sea mas complejo.

Otro punto que conviene sefialar es la presencia masiva de la lengua quechua en los
centros mineros, esta situacion ha despertado en los miembros del ayllu Sikuya el interés
por esa lengua. En estos espacios alejados de las comunidades el quechua era la lengua

de trabajo y del comercio.

Los Sikuya como otros realizan viajes de manera permanente cada fin de semana; van a
vender sus productos agricolas; asimismo van a comprar productos de primera
necesidad: arroz, fideo y azlcar. Incluso algunos van a trabajar como ayudantes de
albaiil por tiempos prolongados. Ese contacto constante con Llallagua ha provocado en
los vivientes de Marka Kunka el deseo y la necesidad de aprender el quechua y el

castellano, de ahi que ellos exigen a la maestra la ensefianza de esta lengua.

Asimismo, los Sikuya alentaron en sus comunidades el uso del quechua, porque
entendian que al igual que el castellano les iba a permitir relacionarse con gente del
pueblo en igualdad de condiciones. De esa manera, la lengua quechua fue vista como
lengua de prestigio dentro la comunidad y la lengua aimara como lengua faqgta ‘fea’, esta
idea negativa hacia la lengua aimara se ha ido difundiendo por las comunidades rurales.
Producto de esta desvalorizacion de la lengua aimara ahora se usa quechua como lengua
de comunicacién en el hogar y en la comunidad, por ejemplo, las reuniones comunales se
convocan y ejecutan en quechua, es decir, las reuniones comunales ya no se desarrollan

en aimara: desde el inicio hasta el final se usa principalmente el quechua.

La comunidad no es el Unico espacio de uso del quechua. La familia en Marka Kunka se
ha apropiado del uso de esta lengua. Las futuras generaciones son socializadas en

lengua quechua. Segun observaciones y charlas sé6lo dos nifios usan aimara en sus
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casas: Yolanda y Pedro. Ambos nifios, a excepcion de los demas, por la relacion que
mantienen con sus padres aln usan aimara en su contexto familiar. Los demas nifios y
nifias como Maribel tienen como lengua materna el quechua. Esta nueva generacion sélo

conoce palabras sueltas del aimara como: janiwa, larit.

Si las futuras generaciones dejan de usar el aimara con el pasar de los afios esta lengua
tiende a quedarse sin hablantes. En Marka Kunka los adultos y los ancianos son los que
saben aimara, sin embargo, después de haber pasado al bilinglismo en aimara y
guechua, a causa del estatus que ha ganado el quechua en la comunidad, prefieren usar
esta lengua (quechua) con sus hijos e hijas. Esto nos da pie para sefalar que las
personas bilinglies en una lengua que goza de prestigio y en otra que no, es mas
probable que usen con sus hijos la lengua de mayor prestigio. Sin embargo, considero
que no es tan simple, sino estan en juego otros factores, por ejemplo, la fuerte presencia
de la lengua en un contexto determinado. En Marka Kunka la lengua de mayor uso es el
quechua, en este caso los padres de familia prefieren usar con sus hijos el quechua y no
el aimara. Sin embargo, conviene notar que hay padres de familia que producto de la
migracién a Llallagua y a Cochabamba han adquirido el castellano. Un caso particular es
la situacién de Julidn Mamani, padre de una nifia, él usa quechua con su hija y no
castellano, esta Ultima lengua goza de mayor prestigio que el quechua pero en Marka
Kunka la lengua que mas se usa es el quechua por eso Julian prefiere usar esta lengua
con su hija. En cambio en la localidad de Catavi donde residen muchos Sikuyas uno de
ellos Alberto Charque prefiere usar con sus hijas el castellano en vez del quechua. En
suma, la persona bilingiie en una lengua que goza de prestigio y en otra que no, el uso de

su lengua de prestigio dependera del contexto.

En suma, en la comunidad de Marka Kunka la lengua que desplaza al aimara no ha sido
el castellano sino el quechua puesto que esta lengua ha ido ganando cada vez mas
espacios de uso: la comunidad, escuela, familia, asimismo, los nifios de la escuela y
aguellos que no se encuentran en edad escolar tienen como lengua materna el quechua y
por el contacto permanente que mantienen con la escuela tienen un conocimiento limitado
del castellano. El castellano como lengua se ha quedado en la escuela no ha trascendido
el espacio escolar. Lo que quiero sefialar es que el castellano no tiene a la comunidad
como espacios de uso si bien hay gente que sabe hablar el castellano prefiere usar el

guechua para relacionarse con los demas miembros de la comunidad.
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5.2 La situacién de las lenguas en la escuela

Respecto a la situacion linglistica en la escuela ésta dista de la comunidad. En la escuela
se usan dos lenguas: quechua y castellano. El uso del quechua en este contexto es por
la presencia de la maestra. La profesora Zulema aprendié el quechua por el contacto
comercial que mantuvo durante su nifiez con personas del &area rural, dentro el aula usa
de manera preferente el quechua desde un inicio hasta el final. Los saludos y los dialogos
se realizan en quechua y castellano para comunicarse con sus estudiantes. De acuerdo a
las observaciones conviene sefialar que es la maestra la que se ocupa de usar la lengua
castellana a nivel oral y escrito. Los estudiantes usan a menudo quechua para dirigirse a

sus pares y a la maestra.

La lengua quechua no esta dentro el plan curricular de la maestra, es decir, esta lengua
no es objeto de ensefianza, sino es un medio por el cual la maestra puede llegar a los
estudiantes para que haya mayor comprension de los temas tratados, en otras palabras,
el quechua es un medio de instruccién dentro el aula. Como tal funciona para propdsitos
pedagogicos, es decir, para facilitar las instrucciones pedagogicas en el aula. En ese
entendido, tanto el quechua como el castellano cumplen funciones disimiles dentro el
aula. Esto es una muestra de que dos 0 mas lenguas en un mismo espacio no cumplen

las mismas funciones.

El patio de la escuela es otro escenario donde los estudiantes mayormente usan quechua.
En la escuela la presencia del aimara es nula, durante mis visitas a la escuela no escuché
a nadie usar esta lengua. Tengo conocimiento que esta lengua en el pasado
(aproximadamente hace 50 afios) ha tenido eco en este espacio, sin embargo, con el
pasar de los afios y por la presencia de profesores quechua hablantes la lengua aimara
ha abandonado por completo este escenario. En la actualidad, la lengua aimara no se usa
en la escuela, los nifios que hace cincuenta afios todavia usaban ya son ancianos, los

nifios y las nifias de ahora prefieren usar el quechua.

5.3 El aimara en Marka Kunka

La lengua aimara en Marka Kunka se encuentra en proceso de disipacion. Los nifios ya
no la usan en sus interacciones comunicativas. El aimara se ha retenido en los ancianos.

Por su parte, los adultos pese a saber aimara prefieren usar quechua en la comunidad. En
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algunos casos el aimara se ha reducido al espacio doméstico, por ejemplo, las tres
familias que usan aimara en sus casas son: don Eduardo, la abuela Eustaquia y don

Simon el resto prefieren usar quechua.

El uso del aimara en la comunidad de Marka Kunka segun las observaciones no es una
practica cotidiana. De varias visitas que realicé en dos ocasiones tuve la oportunidad de
escuchar aimara. La primera vez que escuché fue a la anciana de nombre Eustaquita. Ella
es monolinglie cada vez que se encuentra con alguien en la comunidad usa aimara. La
segunda vez fue a la sefiora Roberta: esposa de don Simén. Considero que es gracias a
estas mujeres apegadas a la lengua aimara que ésta no ha llegado a eclipsarse por
completo en Marka Kunka. Todo esto nos indica que el aimara en Marka Kunka si bien
se usa en ocasiones excepcionales tiende a desaparecer, ya que, son las personas

ancianas y no los nifios los que usan en la comunidad.

Considero que la vitalidad de una lengua depende de la transmision intergeneracional y
del orgullo de usar esa lengua. El hecho de que la lengua aimara no se haya cultivado en
las futuras generaciones es un indicio que nos hace suponer que esta comunidad al igual
que Qapunita o Q'uwani, va a dejar por completo el aimara. Los restos se quedaran
Unicamente en los nombres de los cerros y rios tal como ha ocurrido en las comunidades

Sikuyas proximas a Chayanta (Qapunita).

En suma, el panorama social de las tres lenguas en la comunidad de Marka Kunka difiere
una de otra. El debilitamiento de una lengua indigena por otra es una muestra de que las
lenguas en contacto mas all de ser indigena o no, por lo general, una se sobrepone. En
este caso, la lengua que se superpone sobre el aimara es el quechua porgue es una
lengua que al igual que el castellano es de uso de los pueblos y por gente que desde la
concepcion de la gente del ayllu Sikuya es considerado como g ara. En otras palabras,
el g ara aparte de usar el castellano también manejaba el quechua y esa es la lengua que
usa para comunicarse con la gente del area rural, por esa razén la lengua quechua va

ganando terreno en Marka Kunka y las demas comunidades aledafias

5.4 Las tres lenguas en Sagsani

La situacion social de las tres lenguas: aimara, castellano y quechua en la comunidad de

Sagsani difiere de la realidad ya descrita en Marka Kunka. En Sagsani la lengua de
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mayor uso es el aimara seguido por el quechua y por el castellano. Todos los nifios de la
escuela sin excepcion usan aimara para comunicarse con sus pares 0 con los miembros
adultos de la comunidad. La lengua aimara en la comunidad es funcional puesto que es
de uso frecuente en los diferentes espacios comunales. La familia es un escenario donde
se usa aun el aimara. Este espacio acoge, en algunos casos, también a la lengua
quechua, especificamente tres familias usan quechua, el resto (15 familias) usa con
mayor frecuencia aimara. Dentro el hogar las madres y los padres de familia educan a sus
hijos e hijas en lengua aimara. En ese entendido, la primera lengua que aprenden desde
la infancia es el aimara. De nifios junto a sus pares siguen usando aimara en los espacios
de pastoreo y siembra, de ahi que el uso del aimara trasciende el espacio familiar para
insertarse en la comunidad. En este espacio mas amplio, los nifios y los adultos
interactian en aimara, de igual forma los ancianos. La comunidad se constituye en un

lugar donde se recrea y se difunde el aimara a las generaciones mas jovenes.

Los adultos, jovenes y nifios cuando se encuentran en la comunidad intercambian sus
ideas en aimara, de igual forma usan esta lengua para dialogar con la naturaleza. Desde
la concepcion indigena su entorno natural posee, al igual que un ser humano, vida de ahi
que entablan diadlogos en lengua aimara porque, segun, ellos esa es la lengua que
entienden los cerros, la piedra, los rios y la Pachamama. En esta parte conviene
detenernos, a analizar la concepcion de los comunarios del ayllu Sikuya respecto al uso
del lenguaje con el entorno natural. Desde la academia se sostiene que el lenguaje es
eminentemente una facultad humana, es decir la lengua “equivale a un cédigo que utiliza
determinada colectividad de hablantes para comunicarse entre si” (Escobar 1972: 84),
asimismo, otro autor sefiala: “el hombre es el ser que posee las mayores posibilidades
informativas” (Rojas 1998: 88). Escobar (1972) desde una vision tridimensional ve a la
lengua como un codigo, como un conjunto de signos, como un instrumento de
comunicacion en tanto sirve como un medio para llegar a un destinatario y por ultimo,
posee una dimension social. Por su parte, la definiciébn de Rojas (1972) no dista mucho de
la anterior ya que entiende que la lengua constituye en un factor de la condicién humana.
En suma, son dos visiones linglisticas antropocéntricas. Sin embargo, mediante charlas
con las personas de la Sagsani y de Marka Kunka pudimos notar que el lenguaje no es
solamente desarrollado entre los seres humanos sino también con el entorno natural. Es
decir, las piedras y las montafias son seres con los que se puede conversar, para ellos lo

qgue les rodea no son objetos inertes, sino al igual que una persona tiene vida, por
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ejemplo, para explicar los fenébmenos que ocurren a su alrededor parten de su entorno.
Ellos creen que el aimara se continla usando porgue el agua que beben los nifios es la
gue contiene aimara. En sintesis, la teoria linglistica construida por los académicos no

tiene relacién con la practica linglistica en las comunidades ya sefialadas.

Volviendo a la situacién del aimara, ésta sobrepasa la comunidad puesto que se usa en
las comunidades aledafas tales como: Machaya, Llallawita e Inkachallwiri. Todas estas
comunidades incluyendo Sagsani pertenecen al cabildo Jach’a Jilawi. Miembros de
estas comunidades al encontrarse en los espacios de pastoreo recurren al aimara para
dialogar. Asimismo, cuando realizan sus actividades festivas y dirigenciales usan aimara.
Entonces, el uso del aimara no se restringe simplemente a lo familiar y comunal, sino
trasciende estos espacios, sobre todo, el espacio mismo de Sagsani. En ese sentido, la
comunidad se constituye en un espacio abierto donde la lengua aimara se habla. Sin
embargo, conviene notar que este espacio tiene un limite con los demas cabildos, uno de
ellos es el cabildo Ch’uri Jilawi. Las comunidades que se encuentran en él manejan el
gquechua. Cuando se encuentran personas de ambos cabildos usan quechua y no aimara.

En suma, la lengua aimara no trasciende el cabildo Jacha Jilawi.

En Sagsani, segun los datos obtenidos, la lengua aimara goza de buena salud. Esta
situacion se debe a la poca presencia de mujeres quechua hablantes a diferencia de
Marka Kunka. En Sagsani existen dos mujeres de zonas (Qapunita y Umiri) ya
quechuizadas: dofia Ursula y dofia Tiburcia. En ese entendido, la poca presencia de
mujeres quechua hablantes y su tardio arribo a Sagsani ha sido otra de las causas para

gue el aimara continde vigente en Sagsani.
5.5 Las lenguas en la escuela de Sagsani

En lo que respecta al uso de las tres lenguas en la escuela, sefialar que todos los nifios y
nifias usan aimara. La escuela es un espacio donde nifias y nifios de las comunidades
vecinas se reunen los cinco dias de la semana. En el patio o dentro el aula los nifios se
comunican en aimara. En este espacio se dan cita nifios con diferentes grados de
conocimiento del aimara puesto que hay nifias y nifios que su lengua materna ha sido el
guechua y es en la escuela donde ellos por el contacto con nifilos aimara hablantes

aprenden esta lengua.
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La escuela como institucion no brinda apoyo pedagdgico en el fortalecimiento del aimara.
Los cuatro maestros que trabajan en la escuela de Sagsani no hablan aimara, asimismo,
esta lengua no se encuentra dentro el curriculo de la escuela. Lo que quiero resaltar en
este punto es que el aimara, por parte de la maestra, no tiene presencia a nivel oral ni a
nivel escrito, Unicamente, los nifios y nifias que asisten a la escuela usan el aimara en los
ambitos de la escuela.

Cuando estos nifios desean comunicarse con sus maestros recurren al quechua. En ese
entendido, la lengua que vincula a ambos actores es el quechua y no el aimara. Dentro el
ambito escolar las tres profesoras y el profesor hablan aparte de castellano el quechua.
Esta lengua junto al castellano son utilizadas por las profesoras durante sus actividades
pedagdgicas siendo el castellano de uso oral y escrito a diferencia del quechua que se lo
utiliza en el aula como medio de instruccién y de comunicacion. Es decir, el quechua

dentro el aula se usa para ensefar los contenidos curriculares del tronco comun.

Si bien el quechua y el castellano son de importancia para los maestros durante sus
actividades didacticas, el aimara se ha ido consolidando mas en los nifios y nifias sobre
todo en aquellos provenientes de familias quechua hablantes. Los nifios durante sus
actividades recreativas en la escuela usan el aimara. En ese entendido, podemos
manifestar que los nifios, cuya lengua materna es el quechua, en la escuela por el
contacto con nifios aimara hablantes se aimarizan. En otras palabras, si dentro la familia
la madre, como en el caso de Nelson y Fabio, les ha transmitido el quechua y no el
aimara, los miembros de la comunidad (nifios y nifias) gracias a la interaccién constante
van a incidir en la reapropiacion del aimara. En sintesis, en este caso la madre no es el
anico agente que puede garantizar la continuidad de la lengua aimara, sino la comunidad.
En Saqgsani los estudiantes prefieren usar el aimara porque es su lengua materna de una
gran mayoria y porque es la lengua de uso frecuente en su entorno comunal y familiar.
Por ese lado, a la lengua aimara no lo podemos ver como una lengua en peligro de
desaparicién al menos en la comunidad de Saqgsani, sin embargo, vista desde el lado
mas general o amplio, es decir, a nivel de ayllu la lengua aimara tiende a descender

porgue van disminuyendo los usuarios de esta lengua.

139



5.6 El quechua en la comunidad de Sagsani

El quechua es la segunda lengua de mayor uso en Sagsani después del aimara. Esta
lengua se usa en la escuela y en la comunidad. En Sagsani de un total de 15 familias tres
usan quechua. Una de las particularidades de estas familias, al menos de dos, es que las
madres son oriundas de comunidades donde la lengua de mayor uso es quechua, de ahi

que ellas transmiten esta lengua a sus hijos e hijas.

Otra de las vias por la que entré el quechua fue la escuela. En esta institucion entraron a
trabajar maestros de habla quechua quienes desde un principio demandaron a los padres
de familia mayor uso del quechua en los nifios y nifias de la comunidad. Estas actitudes
de los maestros a favor del quechua ocasionaron que los mismos padres de familia vayan
inclinandose a favor del quechua. Entienden que el quechua como el castellano les va a

permitir establecer relaciones igualitarias con la gente de los centros mineros.

En la localidad de Llallagua la lengua indigena de mayor uso es el quechua,
principalmente en los centros comerciales donde gente del &rea rural se dan cita cada fin
de semana. Esta situacién de la lengua quechua induce a los comunarios de Sagsani a
tener un interés mayor a favor del quechua, sobre todo, en los padres de familia quienes
impulsan a sus hijos a aprender quechua ademas del castellano. La idea de aprender las
dos lenguas mayoritarias esta ligada con el abandono de sus comunidades. Mucha gente
migra a los centros urbanos de su entorno incluso a las ciudades como Cochabamba.
Muchos comunarios en especial los hombres migran de manera temporal a las
poblaciones mineras a trabajar. Por el contacto con estas poblaciones muchos
comunarios de Sagsani han aprendido el quechua. En ese entendido, las urbes se han

convertido en espacios de aprendizaje del quechua para la poblacion del ayllu Sikuya.

5.7 La situacion del castellano

Respecto al castellano, esta lengua, como en Marka Kunka, ha ingresado a Saqgsani de
la mano de la escuela. Esta institucion en la comunidad, desde un comienzo, ha puesto
en marcha un conjunto de actividades pedagdgicas invisibilizando los saberes locales de
esta comunidad entre ellas el aimara. La entrada de la escuela trajo consigo maestros
bilinglles en castellano y quechua. En las actividades pedagogicas del maestro el

castellano y el quechua pasaron a ser la lengua de instruccion. En el caso del castellano
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ésta fue objeto de estudio. El castellano a diferencia de las dos lenguas indigenas es la
Unica que se usa a nivel oral y escrito. La escritura se realiza desde primero basico, los
profesores para cumplir con este propdsito recurren a metodologias tradicionales como la
repeticiébn. De esa forma, los nifios y nifias de la escuela aprenden a leer y a escribir
palabras sueltas y frases completas. La escuela es donde los nifios tienen su primer

contacto con el castellano por la presencia de maestras castellano hablantes.

El castellano fuera de la escuela es casi nulo, es decir en la familia y en los diferentes
espacios de la comunidad el castellano no se usa a nivel escrito ni a nivel oral, aunque es
importante sefialar que algunos jovenes y nifios de la comunidad estan expuestos a esta
lengua por la entrada de aparatos modernos como la television y los reproductores de
DVDs. La entrada de la electricidad ha ocasionado que en Sagsani muchas personas
compren estos aparatos tecnolégicos los cuales les permiten ver peliculas
norteamericanas en su mayoria dobladas al espafiol, si bien esta actividad no es
recurrente en Sagsani, es una muestra de que los nifios y los jévenes aparte de la

escuela la television es otro canal por donde en la actualidad esta entrando el castellano.

A modo de concluir, la situacion de las tres lenguas en ambas comunidades (Marka
Kunka y Sagsani) es dispareja, mientras en Marka Kunka el aimara se va eclipsando en
Sagsani se sigue usando en todos los &mbitos de la comunidad. Estas dos situaciones
sociolinglisticas en un mismo ayllu es una muestra de que la lengua aimara no se ha
debilitado al mismo tiempo en las comunidades, sino ha tenido que pasar varios afos
para que su debilitamiento ocurra. En esta situacion del debilitamiento del aimara en parte
ha influido las politicas educativas y administrativas del Estado boliviano. El Estado desde
la fundacion de la Republica ha actuado a espaldas de la poblacion indigena, sus politicas
econdmicas y educativas han sido desde un inicio monoculturales, desde un comienzo se
pretendia inculcar el sentido de la bolivianidad en la sociedad por encima de otras
identidades culturales: aimara, quechuas, guaranies entre otros. A ese espacio politico
solo tenian acceso las personas con poder econdémico, en ese entendido el Estado se
habia convertido en un espacio privilegiado de unos cuantos. La clase criollo-mestiza
habia monopolizado el poder con ella la lengua castellana oficializdndola en lo legal y en
la practica. Sin embargo, después de la destitucion de Gonzalo Sanchez de Lozada
(2003) los movimientos indigenas bajo los mecanismos de la democracia liberal (el voto)
acceden a los espacios de poder: como las alcaldias, las prefecturas y la presidencia. El

2005 Evo Morales es elegido como presidente de Bolivia, a partir de ese entonces los
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movimientos indigenas mediante la Asamblea Constituyente instalada en la ciudad de

Sucre, intentan reconfigurar el Estado- Nacion.

Desde la Asamblea Constituyente los pueblos indigenas a través estrategias como el
Pacto de Unidad® y bajo la conviccién de que su hora ha llegado pretenden refundar el
pais hecho que ha generado una revolucién simbdlica cultural impregnando lo étnico a
nivel nacional. Después de varios tropiezos, uno de ellos que la nueva carta magna sea
aprobada por dos tercios, recién en el 2009 la nueva Constitucion Politica del Estado fue
aprobada por dos tercios de la poblacion votante, la cual hace hincapié en la pluralidad,

asimismo reconoce la funcionalidad de las lenguas indigenas™.

Desde que Evo Morales accedié al poder numerosas carteras fueron ocupadas por
indigenas como el ministerio de aguas, relaciones exteriores y justicia entre otros. Vale
decir, la interculturalidad en Bolivia se va construyendo en la medida en que los sectores
excluidos van ocupando espacios publicos. Dado el caracter pluriétnico y neocolonial del
pais resulta imposible pensar en la interculturalidad ligada a la participacién indigena en
los espacios de poder, por tanto en la toma de decisiones politicas para la conduccién del
pais. En ese contexto, la interculturalidad ya no tiene que ver con las relaciones
armonicas entre indigenas y no indigenas (Toranzo 2006). En suma, la interculturalidad
en estos tiempos tiende a ser conflictiva, el acceso cada vez a mas espacios de poder,
por parte de los indigenas, ha sido rechazado por los sectores hegemonicos quienes se

resisten en perder sus privilegios politicos de la cual gozaron durante méas de 180 afios.

En torno a la interculturalidad giran nociones como descolonizacion e intraculturalidad. A
través de la descolonizacion los indigenas pretenden llegar a una autentica
interculturalidad de ahi que intentan fundar una educacién descolonizadora: “La
educacidbn es unitaria, publica, universal, democratica, participativa, comunitaria,

descolonizadora y de calidad” (Art. 78 inciso 1). Respecto a la intraculturalidad los

3 Conformado por el Consejo Nacional de Ayllus y Markas de Qullasuyu, la Confederacion Sindical Unica de
Trabajadores Campesinos de Bolivia, la Confederacién de Pueblos Indigenas de Bolivia, la Asamblea del
Pueblo Guarani, la Confederacion Sindical de Colonizadores de Bolivia, la Federacién Nacional de Mujeres de
Bolivia “Bartolina Sisa” y los Consejos Educativos de Pueblos Originarios.

“ Articulo 1.

Bolivia se constituye en un Estado [...] Plurinacional [...], intercultural, descentralizado y con autonomias.
Bolivia se funda en la pluralidad y el pluralismo politico, econdmico, juridico, cultural y linglistico [...].

Articulo 5.

I. Son idiomas oficiales del Estado el castellano y todos los idiomas de las naciones y pueblos indigenas
originarios campesinos, que son el aymara, araona, baure, bésiro, canichana [...].
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indigenas no pretenden volver al pasado, sino retomar fuerzas desde sus diferencias
culturales para encarar nuevos desafios politicos en un contexto tan diverso como el

nuestro.

En sintesis, los indigenas en el contexto boliviano en casi tres décadas han pasado de
una absoluta inopia a ser sujetos politicos situados en diferentes espacios publicos desde
donde, ahora junto con la clase criollo-mestiza, conducen la vida politica de Bolivia, por
ejemplo, en el caso del ayllu Sikuya, el sub alcalde es miembro del ayllu quien es
elegido bajo el marco democratico del ayllu, es decir a través del voto colectivo y bajo el
sistema rotatorio. Dada esta nueva realidad politica por la que viene atravesando Bolivia
conviene preguntarnos qué implicancias va a generar a nivel linguistico, es decir, cudl
serda la situacion del aimara dada la nueva realidad politica de Bolivia. Sin duda toda esta

situacion convoca a realizar futuras investigaciones en este nuevo escenario politico.
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CAPITULO VI
PROPUESTA

Teniendo en cuenta la realidad social de la lengua aimara en las comunidades del ayllu
Sikuya se elabora una propuesta que contribuya al fortalecimiento de esta lengua en los
diferentes ambitos de la comunidad. La presente propuesta se basa en las inquietudes y
percepciones de las autoridades y de los padres de familia respecto al fortalecimiento de
la lengua aimara. Conviene sefalar que la propuesta, en caso de aplicarse, estara abierta
a las sugerencias que puedan hacer los interesados a fin de enriquecer las actividades

que componen el proyecto.
Titulo del proyecto: difusion del aimara hacia los nifios y nifias.
6.1 Planteamiento del problema

La lengua aimara en el ayllu Sikuya se esta debilitando sobre todo en la comunidad de
Marka Kunka donde los nifios/as en edad escolar no usan aimara en sus interacciones
comunitarias y educativas. En la escuela, como en la comunidad, la lengua de preferencia
es el quechua. Esta lengua estd desplazando paulatinamente al aimara de los diferentes
espacios de la comunidad. Una de las razones que contribuyen para que ocurra esta
situacion es la creacién de una ideologia negativa en torno a esta lengua. El contacto
desigual que se ha generado entre la gente del ayllu Sikuya con personas de los centros
mineros (Llallagua y Catavi) y de los pueblos (Chayanta) ha ocasionado que los hablantes

del aimara vayan adoptando una actitud negativa en contra de la lengua aimara.

En la comunidad la escuela ha sido una de las instituciones que ha ido priorizando, casi
desde un inicio, el uso del quechua y del castellano. Los maestros que ingresaron a
trabajar durante sus practicas didacticas usaron como lengua de instruccion quechua y
castellano, esta Ultima lengua se us6 en el aula tanto a nivel oral como a nivel escrito. La
ausencia de politicas educativas acordes a la realidad linguistica de las comunidades del
ayllu Sikuya ha ocasionado que el aimara pase a la ignorancia y al olvido. En ese
sentido, la escuela, como los espacios urbanos, ha influido para que el aimara vaya

perdiendo cada vez més hablantes.
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Otra de las razones para que el aimara vaya cada vez mas en declive es la constante
migraciones del campo a los centros mineros y ciudades capitales de Bolivia. Muchas
personas, en especial los hombres, ingresan a estos espacios donde van adquiriendo
nuevos cédigos culturales: lengua castellana, vestimenta entre otros. En ese sentido,
muchas veces ya no es la escuela la encargada de castellanizar sino es a causa del
contacto con personas castellano hablantes donde los muchos comunarios han ido
adquiriendo el castellano. Este nuevo comportamiento linguistico influye de manera

negativa al desarrollo del aimara.

Dada esta realidad con la presente propuesta se pretende revertir esa situacion de
subalternizacién de la lengua aimara a través de un trabajo mancomunado con los
miembros del ayllu: nifilos/as, adultos y ancianos. Con el proyecto se pretende expandir el
aimara en la comunidad de Marka Kunka, puesto que segun los datos obtenidos en esta
comunidad se pudo constatar que el aimara, a diferencia de la comunidad de Sagsani, se
encuentra en proceso de disipacién, asimismo, es una lengua que ha pasado a ser de los
adultos y de los ancianos mas no de los nifios. Por esa raz6n creemos pertinente realizar

esta actividad que va a ir en beneficio de la lengua aimara y de la comunidad.
6.2 Justificacion

Esta propuesta es para la comunidad de Marka Kunka puesto que en esta zona la lengua
aimara tiende a disiparse en la familia y la comunidad. En ese entendido, es justificada la
realizacion de esta actividad con los nifios/as de esa zona, que ademas va a servir de
base para la realizaciébn de actividades similares en otras comunidades (Q uwani y

Qapunita y Umiri) donde el aimara tiende a desaparecer.

Con esta propuesta linglistica, de alguna manera, vamos a responder a las inquietudes
de los padres de familia quienes sefialan que es importante usar las tres lenguas (aimara,
quechua y castellano) dado que el contexto multicultural en el que se encuentran asi lo
demanda. Segun ellos el aimara les va a permitir dialogar con personas de comunidades
como Sagsani o Machaya, el quechua, segun ellos, es necesario porque usan en la
misma comunidad y en Llallagua. Por su parte, el castellano les es necesario para
comunicarse con la maestra o cuando se encuentren en las ciudades. Esta realidad
lingUistica en la que se encuentran inmersos los miembros de Marka Kunka incide en la

adquisicion de esta lengua en la generacion joven, puesto que, segun ellos, es una

145



herramienta para comunicarse no sélo con los aimara-hablantes del mismo ayllu, sino

con comerciantes pacefios que vienen a Llallagua.

En Marka Kunka los nifios que asisten a la escuela han dejado de usar la lengua. La
lengua que han ido adquiriendo en su familia ha sido el quechua producto de su
socializacién primaria en esta lengua. Lo que se pretende con esta propuesta es difundir
el aimara en los nifios quechua hablantes de Marka Kunka. En ese entendido, los
directos beneficiarios con esta propuesta seran, sobre todo, los 10 nifios que asisten a la
escuela. Por todo esto, consideramos justificada la realizacion de este proyecto con los

nifios/as de ese lugar.

6.3 Objetivos del proyecto.

6.3.1 Objetivo general

Fortalecer el aimara en la comunidad de Marka Kunka con la participaciéon de los

comunarios.

6.3.2 Objetivos especificos

Ampliar el uso del aimara en los 10 nifios que asisten a la escuela de Marka Kunka a
través de la interaccién con los adultos y nifios aimara-hablantes de la comunidad de

Llallawita y Sagsani.

6.4 Finalidad

La finalidad del proyecto es que la lengua aimara sea reconocida como lengua de

prestigio en el Norte de Potosi.

6.5 Condiciones preliminares

Existen las condiciones para llevar adelante esta iniciativa linglistica. Los padres de
familia como los nifios estan predispuestos a participar en los procesos de re adquisicion
de la lengua aimara. Asimismo, las autoridades locales tienen interés en llevar adelante

esta iniciativa en la comunidad de Llallawita.
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En la ampliacion del aimara en la poblacion joven de Marka Kunka esta previsto trabajar
con miembros de la comunidad. En Marka Kunka hay personas adultas que pueden
brindarse a participar en el proyecto como facilitadores, uno de ellos es Julian Mamani
Marefio y el otro es Fidel Yapura de la comunidad de Sagsani. La iniciativa de trabajar
con miembros de la comunidad va a ser amplia, en el sentido de que no sélo se trabajara
con miembros de Marka Kunka, sino con nifios de las comunidades vecinas: Saqsani,

Inkachallwiri y Sagsani.

Los 10 nifios de Marka Kunka iran a Llallawita para la ampliacion del aimara. Esta
comunidad se constituird en nuestro espacio de aprendizaje. A este espacio, ademas de
los 10 nifios de Marka Kunka, se va a invitar a 10 nifios de Llallawita e Inkachallwiri y a
5 nifios de Saqgsani quienes vendran en calidad de transmisores de la lengua aimara.
Entre Sagsani y Marka Kunka se encuentra Llallawita e Inkachallwiri Ambas
comunidades estan a tres kildbmetros de Marka Kunka por lo que el traslado de estos
nifios/as desde Marka Kunka es factible. En suma, existen los recursos humanos para

llevar a delante esta iniciativa con los nifios/as de Marka Kunka.

6.6 Poblacion meta

Nuestra poblacion meta son 10 nifios de la comunidad de Marka Kunka.
6.7 Plan de actividades para los seis meses que durara el proyecto

Las actividades linglisticas que se van a realizar estardn encaminadas, concretamente, a
la parte oral de la lengua aimara. En ese entendido, el proyecto priorizara lo oral antes
que lo escrito. Esta iniciativa de iniciar el proyecto reforzando lo oral nos va a permitir, en
el futuro, tener mayores insumos linglisticos que nos van a ayudar aterrizar con mayor

eficacia en la literacidad del aimara.

Todas las actividades que estén dirigidas a la revitalizaciéon de la lengua aimara se
realizaran los dias sdbados de cada semana con una duracion de cuatro horas diarias. El
primer mes estara destinado a los contactos institucionales con las autoridades de ayllu
Sikuya. Del segundo al quinto mes estara destinado al proceso mismo de revitalizacion
de la lengua aimara. En el ultimo mes del proyecto esta previsto realizar los informes

correspondientes que den cuenta sobre los avances del mismo.
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Las personas encargadas de llevar a cabo las actividades de revitalizacion del aimara en
Llallawita serdn miembros de la comunidad, un facilitador externo y aproximadamente
diez nifios de Llallawita y 5 de Sagsani. La idea de incorporar a los diez nifios aimara
hablantes en el proceso de revitalizacion del aimara radica en el uso cotidiano que le dan
a esta lengua en el ambito familiar y comunal. Recordemos que muchos nifios en la
comunidad de Saqgsani adquieren el aimara gracias al contacto con nifios aimara
hablantes. Lo que se pretende hacer con el proyecto es rescatar esa metodologia para
fortalecer el aimara en Marka Kunka. La razén de incluir en el proyecto a los miembros
de la comunidad es precisamente para que ellos se vayan apropiando de esta iniciativa a

fin de darle continuidad después de los seis meses que va a durar el proyecto.

A continuacion detallamos las actividades que se van a realizar para la revitalizacion de la

lengua aimara en Llallawita.
Tiempo: ler mes
Actividades preliminares:

e Primeros encuentros a nivel institucional, contactos con las maximas autoridades
del ayllu Sikuya en la localidad de Llallagua.

e Reunion con las autoridades del cabildo Ch uri Jilawi y Jach’a Jilawi.

o Elaboracién de las estrategias en base a los resultados de la investigacion para la
revitalizacion de la lengua aimara.

e Ejecucién del proyecto en la comunidad de Llallawita.

Tiempo: 2 do mes
Actividad 1
Phasa

En la comunidad de Llallawita hay un anciano (Eduardo) que solamente habla aimara.
Vamos a su casa para que nos relate algunas leyendas como por ejemplo, el origen de la
phasa (arcilla blanca que se usa para comer con papa). Proxima a la comunidad de
Marka Kunka y Sagsani se encuentran reservorios de phasa uno de ellos se llama:

Tawaqu fiufiu. Los nifios desde temprana edad incursionan a estos espacios a extraer
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esta arcilla con pequefias picotas y estacas de madera. Aprovechando la presencia del
anciano no so6lo conoceremos la leyenda en torno a la phasa, sino conoceremos sus
bondades alimenticias y curativas. Durante esta actividad el abuelo monolingiie mas los

nifios aimara hablantes impregnaran la comunidad con el aimara.

Metodologia

Se formaran ocho grupos de nifios, cada uno estara conformado de tres nifios, asimismo,
en cada uno se incluird dos o un nifio aimara hablante. En la casa del anciano: los nifios

formaran una media luna a fin de que puedan verse de frente con los demas comparieros.

La charla del anciano estara dividida en dos partes, en la primera relatard sobre el origen
de la phasa, los procesos que se siguen para extraerla, sus bondades curativas en la
comunidad y los beneficios alimenticios. La segunda parte de esta actividad estara
destinada a las preguntas que vayan a realizar los nifios. En esta actividad los nifios en
grupos de tres realizardn preguntas en aimara. La elaboracion de la pregunta estara a

cargo del grupo; pero el que realice la pregunta sera el nifio que domine mas aimara en el

grupo:

Kawkinra phasa uthisti? ‘s Dénde hay phasa?’
Kuntakiraki sirwisti? ‘s Para qué sirve?’
Kunanpisa phasa manq asi? ‘4, Con qué se come?’

Actividad 2

Feria en Llallagua

Todos los domingos hay una feria (Waka ghatu) en la localidad de Llallagua, los
comunarios de Marka Kunka y de otras comunidades acuden a esta feria a vender sus
animales: vacas, ovejas, chivos y burros. No sélo van a vender sus animales, sino
también van a comprar. En ese entendido los dias domingos en la comunidad son
distintos: hay poca gente, la mayoria se dirige a Llallagua a realizar sus actividades
comerciales. En ese entendido, lo que se pretende es rememorar estos eventos tan
familiares para los nifios y nifias. Al inicio el facilitador de la comunidad en lengua aimara
relatarq a los nifios las actividades que se realizan en la feria con la ayuda de dibujos.

Una vez concluida el relato del facilitador, los nifios y nifias dibujaran los productos que
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compran los domingos en la feria y los animales que usualmente compran. Luego un
miembro del grupo expondra en plenaria los objetos y los animales que se adquieren en la

feria dominical.

La duracién temporal de cada actividad la establecera el facilitador en coordinaciéon con

los estudiantes.

Metodologia

Las actividades se desarrollaran en tres modalidades de trabajo: exposicién, taller y
plenaria. El facilitador en lengua aimara expondrd al grupo mayor las actividades que se
realizan en la feria los dias domingos en la localidad de Llallagua. Luego se realizara un
pequerio taller donde los nifios y nifias tendran la tarea de dibujar en una o dos hojas de
papel los objetos, los alimentos y animales que compran o venden en la feria. Una vez
concluida esa actividad un miembro del grupo en plenaria dara a conocer al grupo mayor
el producto final del trabajo en equipo, por ejemplo, en lengua aimara dira: Akaru
ifast’apxama luratafia. Akaru waka, dominguna waka Llallawata alasipta ‘vean los
gue hicimos, es una vaca, el domingo lo compramos de Llallagua’. En estos los
facilitadores o los nifios pueden intervenir y decir en aimara: Kuna ghaturaki Llallawaru
apta ‘qué llevan para vender en la Llallagua’. Todo esto se realizar4 para generar una
conversacion. El espacio donde se realizaran estas actividades seré la casa de Andrés
Wich’ukira (Julanqu).

Actividad 3

El Cabildo

Los nifios de Marka Kunka, de alguna manera han presenciado las actividades que se
realizan durante un cabildo, en ese sentido, esta actividad no va a estar alejada de su
realidad. Cuatro comunidades forman un cabildo, asimismo, se dice cabildo a la actividad
festiva que realiza la maxima autoridad de cada cabildo (Jilanqu). Para nuestra actividad
se invitara a la autoridad del cabildo para que nos vaya relatando en aimara los detalles
de las actividades que se realizan en el cabildo. Es decir, esta autoridad nos relatara las
actividades que realiz6 junto a su esposa 0 Mamat alla durante los tres dias que duré el
cabildo. Los nifios en pares escuchardn atentamente el relato del Jilanqu para luego

reproducirlo.
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Metodologia

Esta actividad se trabajara en grupos de a dos, el mismo estara integrado por uno o dos
ninos expertos en aimara, es decir dos niflos de Llallawita y uno de Marka Kunka.
Ambos escucharan atentamente el relato del Jilanqu, una vez concluida la actividad del
Jilanqu el nifio aimara hablante usando su lengua materna reproducira de manera oral
las actividades descritas por el Jilanqu a su compafiero de grupo. El nifio quechua
hablantes escuchara atentamente el relato de su compafiero para luego reproducirlo

dirigiéndose al grupo mayor ya sea en aimara o en quechua.

Actividad 4

La fiesta del Ch uri

Cada afio en la localidad de Aymaya se celebra la fiesta conocida como Ch’uri ‘nifio’. Las
imagenes de esta fiesta son grabadas en CDs y comercializadas en los mercados de
Llallagua. Para esta ocasion aprovecharemos la television y el reproductor de DVD que
tiene el Jilanqu para ver, a través de la television, las actividades que se realizan en
Aymaya el 9 de octubre. Muchos nifios y nifias no van con sus padres a Aymaya por la
larga distancia que hay entre Marka Kunka y esta localidad, en ese sentido, el video de la
fiesta nos permitird comprender lo que sucede en Aymaya.

Metodologia

Los facilitadores preguntaran a los nifios y nifias sobre las imagenes mostradas en los
DVs: Kunra ifasipta? ‘¢Qué vieron?' Ispa kunamansa?, ‘c,como eran los trajes?’

Kunampira thuqupxi? ‘¢,qué instrumentos usaban para bailar?” Khitisa nuwasi?
‘quienes se peleaban?’. Se insistira que las respuestas sean en aimara. Sin embargo,
las preguntas no solo estaran dirigidas a lo que se mostro en la televisiéon sino a aquellos
eventos previos los cuales suceden en la comunidad, es decir antes de ir a Aymaya en la
comunidad pasan muchas actividades, por ejemplo, los hombres van por lefia para que
las mujeres hagan chicha, en la noche los varones hacen pan para los invitados. Por otro
lado, una vez que los pasantes y las personas hayan retornado de Aymaya, en la
comunidad, las personas se visten de llamas y van por los cerros, al atardecer en la
comunidad forman parejas de varones y al igual que a los toros los preparan para que

aren la tierra y al ritmo del charango van bailando. Entonces, las preguntas también
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estaran dirigidas a las actividades anteriores y posteriores a las actividades en Aymaya: el
facilitador dird: Janira phistaru sarkasana kuna lurapxi ‘qué cosas hacemos antes de ir
a la fiesta’, chahanaka kuna lurapxi, ‘qué hace el varon’. Las respuestas de los nifios

seran en aimara en lo posible.

Actividad 5

Los lugares de nuestra comunidad

En la comunidad de Marka Kunka como en otras comunidades del ayllu hay lugares que
tienen sus propios nombres, es decir, los rios los cerros las pampas tienen sus nombres
en aimara. En esta actividad se pretende acudir al cerro Llallawaquru desde donde se
pude divisar con amplitud a las cuatro direcciones. Los nifios y nifias junto a los
facilitadores iran a este cerro para observar detenidamente los diferentes lugares, para

luego se dialogue en base a lo observado.

Metodologia

Para esta actividad se formaran cuatro grupos de estudiantes, en cada uno estaran nifios
aimara hablantes. El cerro al cual se pretende acudir esta distante a unos ciento cincuenta
metros de la comunidad. Una vez ubicados en el cerro, los grupos se detendran a
observar a un lado especifico, es decir, un grupo observara el lado Sud, otro grupo el lado
Oeste, el otro grupo el Norte, finalmente el Ultimo grupo observara el lado Este. El
facilitador les dira: Wali ifiasipxata dibujafiataki, ‘observen bien porque dibujaran’. Los
nifios en papelografos dibujaran y pintardn lo que han observado. Luego haran conocer lo
que han dibujado diciendo: Utia akankiwa, utiia khayjana q awawa ‘aqui estad mi casa

mas abajo se encuentra el rio’. Para esta Gltima actividad iremos a la cancha de futbol.

Actividad 6

Canciones

Las canciones son actividades que resultan interesantes a los nifios y nifias. Desde
pequefios han escuchado por la radio 0 a sus mismas madres cantar canciones de cuna a
sus hermanos menores. Los nifios aprenden rdpidamente las canciones cuando tiene un

contenido cercano a su realidad.
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En el aprendizaje del aimara las canciones se constituyen en herramientas Utiles para
fortalecer esta lengua en los nifios y nifias de Marka Kunka. Ahora la seleccion de las
canciones pueden surgir de diferentes fuentes: se pueden comprar CDs con canciones en
aimara de grupos autdctonos del departamento de La Paz (Awatifias o Qalamarca).
Escuchar canciones en aimara que provengan de La Paz va a ser una manera de
escuchar otra variedad del aimara. El facilitador explicara a los nifios las diferentes
variedades del aimara aunque no es el propédsito central de esta actividad, sino que los

nifos y nifias canten canciones incluyendo la mimica como los gestos de la mano.

Metodologia

En esta ocasion sera importante contar con una radio con reproductor de CD. En una
primera ocasién es importante escuchar la musica por lo menos tres veces para que los
nifos se vayan familiarizando con la letra de la cancién. Luego, el facilitador cantara
pausado y frase por frase para que los nifios y nifias le sigan, después de realizar tres

veces los nifios volveran a escuchar la cancion para ello acompafaran con los gestos.

mayata tunkaru

maya, paya, kimsa, pusi, phisga qulilitaya
suxta,pagalqu,kimsagalqu,lla tunka,tunka
ukhama sasina kirkifiani qulilitaya

aka jach’a anata urunxa kusisifiani
ukhama sasina kirkifiani qulilitaya

aka jach’a anata urunxa thuqt’asifiani
aka jach’a anata urunxa kusisifiani

aka jach’a anata urunxa thugt'asifiani

Actividad 7

Juegos

Durante esta mafiana se realizardn dos juegos que nos van a permitir desarrollar el
aimara sobre todo en los nifios y nifias de Marka Kunka. El primer juego se llama: “el
camion que viene de Llallagua” y el segundo: “el camion que va a Llallagua”. Los dias
sébados va a la localidad de Llallagua un camién el mismo retorna el dia domingo. A fin

de que el juego tenga sentido para los nifios acomodaremos el juego a esta realidad.
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Metodologia

Para ambos juegos los facilitadores, dia antes, dibujaran en un papel objetos y alimentos
para sirvan de insumo a los nifios. Estos dibujos estaran expuestos a la vista de los nifios
en diferentes partes. El primer juego (el camién viene de Llallagua) consiste en lo
siguiente: los nifios por instruccion del facilitador formaran una fila uno tras otro, se
tomaran de la cintura, la que esta en la cabeza dira: Llallawata awturu t"anta apanipxi
‘ha llegado un camioén de Llallagua ha traido pan’, el resto de los nifios que estan detras
nombraran los alimentos que empiecen con p. Los nifios tendrdn que observar su
entorno, es decir las paredes de las casas y los arboles, porque ahi estan expuestos los
dibujos de los alimentos y los objetos con los que se va a trabajar. El segundo juego (el
camion va a Llallagua) es casi similar. La diferencia radica en que el camion no llega sino
va de la comunidad a Llallagua. Una persona, pude ser el facilitador de la comunidad que
diciendo: se va el camién el que paga pasaje con algo que empiece con m puede subir.
Los niflos pueden decir maqgt’a, marka. El nifio que responda correctamente se subira al
camion, es decir se agarrara de la cintura del que ya subid, de esa forma irdn recorriendo

por las orillas de los rios.

Actividad 8

Atug Antonio

Las teatralizaciones son una excelente actividad para que los nifios y nifias desarrollen
una lengua. La vestimenta, los gestos y la expresién corporal son elementos que sirven
de apoyo para la expresion de la lengua, en este caso, del aimara. En la comunidad hay
muchos cuentos ligados con su entorno natural, por ejemplo, P’isagampi atugampi

apustatana. Los nifios escenificaran los cuentos.

Metodologia

En comunidad se formaran dos grupos. Como actividad inicial el facilitador realizara
pequefias actividades, por ejemplo, hara que los nifios de uno en uno imiten a un animal,
para ello, el nifio o la nifia se parard sobre una piedra e imitard el sonido de un animal, por
ejemplo si es del gallo dira: [ququruqul], luego retornara a su sitio. Esta actividad ser& para
gue el nifio vaya perdiendo el miendo escénico poco a poco. La segunda parte de la

actividad sera relatar dos o tres cuentos a los nifios en aimara. Se formara tres grupos
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cada uno teatralizar4 un cuento, previamente el facilitador les entregara los disfraces a

cada grupo. Los dialogos y los monélogos en las tres teatralizaciones seran en aimara.

Actividad 9

La feria en la comunidad

Para esta actividad, en la comunidad junto con los nifios/as organizaremos una feria
similar a la de Llallagua. Pondremos muchas cosas para vender: animales, alimentos,
frutas entre otros. Un grupo de nifios simularan de vendedores y otro grupo de
compradores. Esta actividad ayudard a estimular el dialogo entre vendedores y

compradores. La lengua que se usara, como es de suponer, sera el aimara.

Metodologia

Se formaran tres grupos quienes simulardn de vendedores. Los tres grupos estaran
conformados por los nifios aimara hablantes de Llallawita y Saqgsani. Uno de los grupos
venderan animales, el segundo grupo abarrotes, finalmente el tercer grupo vendera frutas.
En esta actividad los compradores seran los nifios de Marka Kunka. Para esta actividad
los facilitadores tendran que proveer a los nifios vendedores insumos para que
comercialicen los mismos estaran hechos de papel o cartén si es necesario. Los didlogos

que se pretende generar con esta actividad son:

Vendedor: t"anta alasita, ‘comprame pan’
Comprador: khawkhimaraki sapa maya, ‘como vale cada uno’

Vendedor: phisga pataka, ghawksa apata, ‘cincuenta centavos cada uno, cuanto vas a
llevar’

Comprador: phisqa waranga apa, ‘dame valor de cinco bolivianos’.

Actividad 10

155



El celular

Este aparato tecnologico (celular) ha incursionado a las comunidades como Marka Kunka
y Saqsani, aunque cabe sefialar que su uso no es comun. En las familias, los jévenes son
los que poseen este aparato, para comunicarse con sus parientes de Llallagua, suben a

los cerros mas empinados a fin de obtener sefial en el celular.

La actividad consiste en usar estos aparatos para comunicarse en aimara. Es una manera
de ampliar la funcionalidad del aimara a fin de otorgarle prestigio lo cual va a ser ideal
para su vitalidad.

Metodologia

En este caso se formaran grupos de a dos, uno de los nifios serd aimara hablante, es
decir, un nifilo de Llallawita y el otro nifio sera de Marka Kunka ambos se comunicaran
por el celular. Este aparato puede ser elaborado de carton o se les puede facilitar
aparatos reales para que los nifios se familiaricen a profundidad con el mismo. Los temas
a ser tratados por medio de este aparato seran: familiares, laborales, académicas. Por
ejemplo, en la primera situacion, un nifio se Marka Kunka se comunicara con su hermano
que esta en Sagsani. Esta actividad simulada consistira en hablar sobre la enfermedad
que sufre su hermano: qué medicamentos ha tomado para su rehabilitacion, qué ha dicho
el curandero a cerca de su enfermedad. En esta actividad es importante que los
facilitadores previamente modelen la comunicacién por celular para que los nifios y nifias

entiendan a cabalidad el proceso del dialogo.
Actividad 11
Nuestras comidas

La mayoria de la gente consume alimentos que cultivan en las mismas comunidades, por
ejemplo, la papa, oca, papalisa, arveja, trigo y maiz. Con estos productos se elaboran las
comidas: lawa, ch’uqi phuya, phiri, k'ispifiu, uga wayk u. En suma hay una variedad de
comidas en la regién, para la elaboracion de las mismas se sigue diferentes pasos, por
ejemplo, la k'ispifia no se elabora como el phiri, para la k’ispifia primeramente hay que

moler el trigo en un molino de piedra, luego con un poco de agua hay que hacer la masa y
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formar con las manos pequefios trozos, finalmente hay que poner en agua y hacerla

hervir.
Metodologia

Para esta actividad dia antes se pedira a los nifios que traigan cada uno un alimento para
esto el facilitador formara grupos de a dos. Cada grupo traera un alimento que no podra
repetirse, es decir, un grupo traera phiri, el otro lawa y otro grupo puede traer sara

jank’a.

Las tareas seran: cada grupo en lengua aimara expondra los proceso que ha tenido que
seguir en la elaboracién del alimento que trajo, por ejemplo, dira: trigu mulinuru jak uyta,
‘molemos el trigo’ masa lurta ‘hacemos la masa’ k'ispifia lurta ‘hacemos la k'ispifia’

phukuru uchanta ukana ghati ‘ponemos a la olla paraqué hierba’.
Actividad 12
Las malas y las buenas lluvias

A un principio sefialamos que en la comunidad de Marka Kunka vive aln una anciana
que todavia se comunica Unicamente en aimara. Ella vive como a tres kilbmetros de la
escuela, vive en la jant’a junto a su esposo. Para esta actividad pensamos acudir a ella
para empaparnos y empapar a los nifios con la lengua aimara. El tema a tratar con ella
sera las malas y las buenas lluvias. Entre los meses de diciembre a marzo en la
comunidad cae granizo que no es bien vista por los habitantes, entonces se hacen
diversas actividades para proteger el cultivo de esas lluvias, uno de ellos es hacer
reventar dinamita en los cerros. Asimismo, para pedir las buenas lluvias se hacen
actividades, por ejemplo, los nifios en los cerros, con la mirada dirigida al cielo cantan
diciendo: Dios tata kunra manq’asisti tutuwa sasa qala t'urusifia ‘Dios que voy a

comer ahora piedra o barro’.
Metodologia

La metodologia consiste en acudir al domicilio de la abuela Eustaquia o estaquita como le
conocen los nifios carifosamente, Los nifios escucharan a la abuela sobre las buenas y

las malas lluvias que vienen a la comunidad y sobre los procesos que se deben seguir
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para protegerse de la mala lluvia, asimismo, las actividades que se realizan para pedir la
buena lluvia. La charla con la anciana durara dos horas, luego el facilitador realizara
preguntas, por ejemplo: Kunama saxra jallu jark’asna? ‘¢, Como se protege de la mala

lluvia?’ kunalayku jark’asna? ‘¢,Por qué nos protegemos?’

Actividad 13

El preguntén y las presentaciones

Realizaremos dos actividades, el primero serd un juego en el que el participante principal
tendra que preguntar a los demas nifios en aimara. Después de la media mafiana se
realizara otra actividad que consistira trabajar en pares. Ambas actividades nos ayudaran

a desarrollar la lengua aimara.

Metodologia

La primera actividad consiste en lo siguiente: el protagonista principal abandonara por un
instante al grupo mayor, mientras tanto los demas compafieros se pondran de acuerdo
para esconder un objeto: puede ser una prenda de vestir. Cuando el nifio retorne, tiene
que preguntar a los demas compafieros juk’ampi khayunkicha, ‘esta mas alla, akankiti
‘esta aqui’, p’angqa manghankicha, ‘esta debajo del libro’) sobre la ubicacién de este

objeto, los demas nifios sélo contestaran jisaya, janiwa o juk’ampi khayunkiwa.

La segunda actividad consiste en presentar al amigo, para ello formaran grupos de a dos
personas. La conformacién de este grupo estara compuesta por un nifio que mas domine
el aimara y por otro que tenga poca fluidez. Antes de presentarse al publico tendran que
saber sus datos, como por ejemplo de donde es, qué le gusta hacer, cuantos hermanos
tiene, qué se llama y cual es su apellido. Entonces al momento de presentarse a los
demas dira: Jupa Juan suti, Marka Kunkankiwa utjasi, juparu thuqufia gusti, ‘el se

llama Juan, vive en Marka Kunka, le gusta bailar’.
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Actividad 14

Barro

En los alrededores de la comunidad de Llallawita existe abundante arcilla la cual usan
para hacer sus fogones. Para nuestra actividad usaremos los recursos de nuestro entorno

para aprender el aimara. Con la arcilla elaboraremaos animales, insectos y aves.

Metodologia

Se organizaran tres grupos, luego junto con los facilitadores iran en busca de arcilla para
lo cual tendremos que ir a las orillas de los rios donde existen abundante arcilla. Los nifios
y los facilitadores llevaran los instrumentos para extraer este material: pequefios palos y
una bolsa bastara para nuestro trabajo. Los tres grupos extraeran bastante arcilla para
trabajar en el mismo sitio. Una vez extraida este material, el facilitador dir4 a los tres
grupos que realicen figuras de aves, animales e insectos, es decir, un grupo, con la arcilla,
hara animales como por ejemplo, vaca, oveja, toro, burros y llamas. El otro grupo hara
aves y el tercer grupo insectos que abundan en la comunidad. Terminada esta actividad
cada grupo hard conocer a los demas miembros de la clase las caracteristicas de estos
animales, por ejemplo dird: Waka lichi churistu, lip“ichi lasu lurasi ‘la vaca da leche de

su cuero hacemos lazo’.

Actividad 15

La chhaka

En la comunidad abundan los insectos el mas conocido es la chhaka. En esta ocasion,
como en las anteriores trabajaremos lo oral. Acudiremos a los insectos para generar el
didlogo entre los nifios/as de las diferentes comunidades. En otras palabras nuestro tema

de conversacion girara en torno a la chhaka.

Metodologia

Para trabajar la oralidad el facilitador, como actividad inicial, paseara delante de los nifios
sosteniendo en la mano derecha una pequefia cajita de cartdén. Les preguntara: Kunasa

akanki ‘qué hay aqui’, si la repuesta no es exacta la maestra dira: janiwa ‘no’. Si nadie
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acierta el facilitador abrir4 la caja y sacara el contenido (Chhaka). Luego, pedira a los
nifos que consigan una hormiga. Los nifios buscardn y en diez minutos tendran que
retornar con una hormiga en la mano. Mientras el facilitador preparara su cuento
relacionado con la chhaka: Chhaka q’awana sarnaqasna jalanki, maya laphita

katuntasi. Uma mangharu apxi utparu payuruta purxi.

Los nifios y nifias, una vez en el grupo mayor, pondran la chhaka en la cajita del
facilitador para después devolverle a su habitad. Los nifios/as relataran como obtuvieron
la chhaka, si tuvieron alguna dificultad. Después de esta actividad el facilitador relatara el
cuento, por su parte, los nifios escucharan atentamente. Luego el facilitador les hara

preguntas sobre el cuento.
Actividad 16
Plantas medicinales

La comunidad de Llallawita estd bordeada por cerros y rios, asimismo por plantas que se
encuentras en las orillas de los rios y en las faldas de los cerros. Los comunarios acuden
a estas plantas cuando quieren curar sus enfermedades, por ejemplo para curar la tos
usan q'uwaqg uwa, en agua hervida lo ponen esta hierba, luego lo injieren en pequefios
sorbos. En ese sentido, la actividad que se sugiere para esta ocasion no esta aleja de la
realidad social de los nifios, ya que ellos, alguna vez, han tenido que usar estas hierbas

bajo la supervisién de sus madres.
Metodologia

Primero se formaran cinco grupos de nifios cada uno tendra un nombre para que se los
identifigue (puede ser nombres de los ayllus): Sikuya, Chullpa, Laymi, Jukumani y
Kharacha. Los nifios junto al facilitador se dirigiran a los rios, faldas de los cerros a
buscar plantas medicinales que ellos conocen. Cada grupo traera a la comunidad las
plantas medicinales que ha conseguido. El facilitador les dira: parlapma, awisista aka
gura kunatakis qulla, kawkis lansna, ‘hagan un texto oral pequefio, digan qué cura y
donde se encuentra’. Los grupos hardn conocer en aimara su trabajo, es decir diran las
bondades curativas de las hiervas, por ejemplo: Wira wira chuqutaki qulla, uma
wallagifia ukaru uchantafia, junt’u junt’'u pacha umantafia. ‘la wira wira cura la tos, se

lo pone en agua hervida luego se toma caliente’.
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6to meses:

A finales del sexto mes se elaborara informes sobre el desarrollo y los resultados del
proyecto, los mismos van a ser entregados a las autoridades de la comunidad de Marka
Kunkay a las autoridades mayores del ayllu Sikuya.
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Marco légico de intervencion

Descripcién Lbgica de intervencion. Indicadores Fuentes de | Supuestos
verificacion
Finalidad Que la lengua aimara sea La reestructuracion de un
reconocida como lengua Estado Mononacional a
de prestigio en el Norte de un Estado Plurinacional.
Potosi.
Intervenciones de actores
politicos comprometidos
con la revalorizacion de la
lengua aimara.
Objetivo Ampliar el uso del aimara | Al cuarto mes y al quinto los 10 | Registros de | Se sigue un proceso de
en 10 nifios de Marka | nifios de se comunican en aimara en | cuaderno de | descolonizacibn de la
Kunka a través de la | Marka Kunka porlo menos 20, 40y | seguimiento. lengua (Nueva
interaccién con los adultos | 70% respectivamente. Constitucién Politica del
y niflos aimara hablantes Informe del | Estado).
de las comunidades facilitador.
vecinas.
Componentes | Los nifios hacen uso del | Al sexto y séptimo mes del 2011 por Se cuentan con la
aimara en sus discursos. lo menos el 20%,45% y 70% responsabilidad y
(resultados) respectivamente de los nifios de | Testimonio de las | colaboracion de los

Marka Kunka al menos una vez han

autoridades

recurrido al aimara para interactuar | locales.
con sus pares en la comunidad.
Registro de
audios.
Se crean politicas | Al sexto mes del proyecto el 70% | Testimonio de los
linguisticas para | de los nifios de Marka Kunka al | padres de familia

estudiantes.
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empoderar el aimara

menos una vez han usado la lengua
aimara con sus padres

y de los
estudiantes.

Se implementan
metodologias de
funcionalidad de la
lengua aimara.

Al sexto mes del 2011 al menos el
20%,45% y 70% respectivamente
de los nifios Marka Kunka han
usado el aimara con nifios aimara
hablantes de las comunidades
vecinas (Llallawita y Machaya) al
menos una vez cada semana.

Informe del
profesor

Testimonios de
los mismos
estudiantes

Se cuenta con incentivos
practicos para la difusion
del aimara

Al sexto mes por lo menos el 20%,
45% y 70% de los nifios de Marka
Kunka han recibido material
didactico (cuaderno colores 'y
certificados) por su manejo oral del
aimara.

Copias de los
certificados
otorgados.

Lista de los
acreedores a los
certificados

Memoria de los
actos de
graduacién en la
gue se entregan
los certificados.

Actividades

Revitalizacion de la lengua
aimara en la comunidad de

Se cuenta con el apoyo
de las autoridades y de
los padres de familia
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Llallawita.

Uso de metodologias
comunicativas en el
proceso de re-aprendizaje
de la lengua aimara.

Se cuentan con politicas
de reformas educativas
dentro el ayllu Sikuya

Se cuenta con la
predisposicion de las
autoridades locales para
implementar enfoques
funcionales de ensefianza
de la lengua

Se cuenta con un
consenso politico
partidario en el Ayllu.

Condiciones
preliminares

Se cuenta con recursos
humanos y econémicos
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Anexo 1

ENTREVISTA EN PROFUNDIDAD PARA PADRES DE FAMILIA

Datos de los patrticipantes:

Nombre

Edad

Lugar

Afio

¢ Ha escuchado hablar sobre la EIB, donde?

¢ Qué es para usted la EIB?

¢En qué lengua te comunicas con tu hijo?

¢, Sabes hablar castellano y donde has aprendido?

¢En qué partes de la comunidad hablas castellano?

¢,Con quién hablas castellano en la comunidad?

¢ Fuera de la comunidad qué lengua usas?

¢En la escuela en qué idioma hablas con la profesora?

¢ Qué lenguas aprende tu hijo o hija en la escuela?

¢, Qué idioma habla tu hijo fuera de la comunidad?

¢ Tu hijo escribe en castellano, cémo ha aprendido?

¢En qué partes de la comunidad usas quechua, aimara y castellano?
¢,Con quienes usas quechua y aimara?

¢ Para qué usas quechua y aimara en la comunidad?

¢ Quechua o aimara aprendiste primero y como?

¢ Qué lenguas te gusta hablar y por qué?

¢, Tus abuelos qué idioma usaban para comunicarse contigo?
¢ Entre tus abuelos qué idioma usan para hablar?

¢ Como les ensefas a tus hijos a hablar quechua o aimara?
¢ El maestro en la escuela qué idiomas usa para comunicarse con los nifios y nifias?



Anexo 2

ENTREVISTA EN PROFUNDIDAD a maestros y a maestras

Datos de los participantes:

Nombre

Edad

Lugar

Afo

¢, Ha tenido capacitacién en la ensefianza de lenguas indigenas?

¢Ha escuchado hablar de la EIB, donde?

¢ Qué es para usted la EIB?

¢, Qué lenguas usa dentro del aula para comunicarse con los nifios y nifias y por qué?
¢ Tiene dificultades en comunicarse con los nifios y si las tiene como las ha superado?
¢Fuera de las aulas qué lengua emplea con los nifios y con los mayores de la
comunidad?

¢, Qué lenguas quieren aprender los nifios y las nifias en la escuela?

¢ Para qué mandan los padres de familia a sus hijos a la escuela?

¢Los padres de familia qué lengua quieren que sus hijos aprendan en la escuela y por
qué?

¢, Sabiendo qué lengua entran los nifios a la escuela?

¢ Qué lenguas les ensefia a los nifios y para qué?

¢Para qué les sirve la lengua que aprenden en la escuela?

¢, Qué lenguas hablan sus estudiantes fuera de la escuela?

¢ Como es la relacion del quechua y aimara con el castellano?

¢ Cuando usan quechua, aimara y castellano los comunarios?

¢Para qué usan el qguechua, aimara y castellano los comunarios?

¢ Cual de las tres lenguas le gusta mas, por qué?



Anexo 3

ENTREVISTA EN PROFUNDIDAD a nifios y nifias

Datos de los participantes:

Nombre

Edad

Afo

Lugar

¢, Qué lenguas sabes hablar?

¢ Quién te ha ensefiado y como has aprendido?

¢En qué lengua sabes escribir y como has aprendido?

¢ La profesora qué lenguas usa para comunicarse contigo?

¢Dentro el aula en qué lengua te comunicas con tus compafieros y con la maestra?
¢,De tus compafieros cuantos saben hablar quechua, aimara y castellano?
¢,Cuando no puedes hablar castellano que te dice la maestra?

¢En el recreo qué lengua usas para hablar con tus compafieros y comparieras?
¢Fuera de la escuela qué lengua usas para hablar con tus padres?

¢En qué te va servir las lenguas que te ensefia la maestra en tu vida?
¢En qué partes de la comunidad usas aimara, quechua y castellano?
¢,Cuando vas a Llallagua qué lengua usas para hablar?

¢ Para qué usas aimara quechua y castellano en la comunidad?

¢,Con quienes te comunicas en aimara quechua y castellano?

¢, Qué lenguas te gusta hablar y por qué?

¢ Para qué te manda tu papa a la escuela?

¢ Como has aprendido aimara quechua y castellano?



Anexo 4

Guia de observacion de los lugares de uso del aimara, quechua y castellano

Lugares de | Hogar | escuela | Comunidad | Reunion | Cabildo | Cede | Lugar Trabajos religiosidad | Tema | Observaciones
uso del de comunales
Ayllu siembra
Sikuya
Interlocutores
Padre-nifio
Madre- nifio

Profesor-nifio

Nifio-profesor

Dirigente-

pueblo

Nifio-nifo

Nifio-nifa

Abuela-nifo

Abuelo-nifo

Abuelo-abuela

Pueblo-

Dirigente




Anexo 5
EVENTOS LINGUISTICOS DENTRO EL AULA

Fecha 6 de octubre

Comunidad Sagsani

Escuela: Sagsani

Curso 3ro y 4to

Profesora: Adela Chiri

P: buenos dias alumnos

AS: Buenos dias profe

P: tomar asiento

AS: gracias

P: Como estan, estan bien o estan enfermos, Virgilio unqusgachu kachkanki, mana
sanitufia, i? Unqusgapi mana ruwayta atinchischu, i? Entonces sanituspi trabajasun kunan
dia, ya? Vamos hacer vamos escribir, ya? Yachagankichik sumaqgta. Entonces saquen sus
cuadernos de lenguaje.

A: dibujo aparte, janicha, once dosew kimsa kimsa kimsa, siete siete, borradorni chhagata.
P: el género, debajo de esto van a estar dibujando, ya? El género quiere decir que vamos
a reconocer el género masculino y el género femenino, ya? Nugamchispi tiyan iskay clase
género, ya? Género masculino y género femenino, por ejemplo terceruspi cuartuspi
kachkanku. Género masculino fiinchik qarisituta y warmisitasta género femenino,
mujersitas, i? Chayta kunan dia avansasun, las dos clases de género, género masculino y
género femenino, para eso van a dibujar género masculino y la otro lado género
femenino. En género masculino qué cosa van a dibujar ahi, a ver aqui qué cosa van a
dibujar. Quien va a ser el masculino aqui mujercitas o varoncitos, varones o0 mujeres,
varones, entonces ahi van a dibujar ghariwawitata, i? Y a este lado van a dibujar, qué van
a dibujar, una mujercita van a dibujar, warmi wawita van a dibujar a este lado, ya? Bien
bonito, aquisito debajo la letra van a colocar, ya escriban eso.

Cuartos hemos terminado la leccién anterior, no? Vamos a hacer el dia de hoy las
abreviaturas.

A: las?

P: abreviaturas

A: leccién

P: si otra leccion (pausa) ya, no? Han colocado, abajo vamos a escribir con azul el
concepto. Es la representacion de las palabras, de las palabras por una o0 méas de sus
letras, de sus letras, no existe, no existe una regla, regla....absoluta, absoluta con ve ya?
Absoluta para la formulacion, para la formulacién de abreviaturas de abreviaturas en
general, se adoptan, se adoptan o toman las primeras, primeras letras, letras de las
palabras, terminando, terminando con, con un punto, punto aparte, ya esta, no? A las
abreviaturas estamos haciendo hoy dia kunan dia ruwaschkanchik abreviaturasta, ya?
Tukuy palabrasmanta tiyan palabras, Virgilio, tiyan palabras pero astawan juchuysitupi
abreviakun, por ejemplo, tiyan sefior, colegio, general, tiyan aswan palabras, fiuganchik
chayta rigsisun kaypi, ya, yachankichik, i? German, chayta rigsisun kaypi intiritunta.
Kaykuna kachkan abreviaturasnin, imaynataq chay abreviaturas, uyariy yachankichischu
flawpata chay abrebiaturasta. Manacha apankichischu porque mana kanchu. Kunan wata
kaypi tapuwanchik chay leccion. Entonces chay avansachanchik kaypi.
Qhawamuwankichik kayman, sefior sefior vamos hacer compafila general escuela
chaykunasta tomasun, ya? Sefior, kayjinata qillganchik sefiorta escribiyta, pero



abreviaturaswan aswan juch’uy palabritasman tukupun, juchuy palabritasman
tukuchinchik kaymanta urqunchik kuj iskay palabra iskay palabras kanman. Wakimpata
kanman tawa letritas, chaymanta nikun abreviaturas, porque kay jatun palabrata
iskaysituman tukuchisun, por ejemplo, kay sefior kaysitulla abreviyakun. Tal vez
rikhunkichik libruspi rikhunkichik, wakimpipis carta apachimun chaypi nin sefior, ya?
Kunan usted ninki, chay abreviakun primera letrita, compafiia chay wak palabrafiataq
compafia patapi karqga sefior, kunan astawan jatun general escuela, chaykunata ruwasun
kunan. Compafiia kunan qarillantaq general, la ge vamos hacer la ere a y la ele, general
como vamos hacer la primera palabra siempre lleva las abreviaturas. Entonces, e
chaymanta kay patamanta ese y ce escuela, chaykuna abreviaturas, kaypi igual astawan
juch’uysituman. Chaykuna apaykachakunku karta apaykachaspa, general apachisunchik
chayga chayta churasunchik, sefior chaykunaspuni kartapi gillgakun, chayta chay uraman
ruwankichik, ya? Tres ejemplos van hacer y estas abreviaturas con rojito van hacer (los
nifios de cuarto murmuran apenas se puede oir) no se van olvidar del punto.

A: general, general

(después de cinco minutos la maestra pregunta)

P: han terminado, tukuchinkichisfiachu

A: ari

P: fiuga kayman ruwasaq wak palabrastawan, fiuganchik practikasun abreviaturasta
ruwaspa, ya? Sapa juk llugsinkichik practikankichik abreviaturasta gankuna, ya?
Chaykunaman ruwankichik

A: kun sataraki

A: doctor sataw, telefono sataraki

Vuelve la profesora

P: ya han terminado quien va empezar ruwaychik chayta chay uraman en sus cuadernos
van abreviar

Aa: Akalla kamsataraki

A: sefior sata, ya yatichiri purkisa (los nifios murmuran) aynastuqu khaysa kana (estaba
alla)

A: sefiorita sataspaw (puede ser sefiorita)

Aa: na ruwasjakiwa

P: ya quién va salir

A: na manqallaki tuktha

P: gankunas t'ukurischis a umapi, ima palabrastag kanman abreviacién, imaynataq
kanman, ruwaychik chaypuni atinkichik, a ver imayna kanman.

Aa: ajina

P: kan idea umaykichispi, solamente champa chachkan, chayman arreglankichik

A: na kunantik luraraki, mierda

Aa: na aka ruwastuwa

P: como puede ser a ver German, primera letra rinanpuni tiyan, la primera letra (aimara
41:30) Doctor la D y la r, esta bien, i? kan idea, kunan juktafiaq, pagina como puede ser
pagina. Primerito rinanpuni tiyan. Bien no se olviden punto, cémo se habia abreviado
pagina la p la a y la g, ya ahora profesor imaynata ninkichik kaypi abreviasgallatafia
ninkichik, a ver cual podemos colocar, unito mas falta para que se abrevie. Imayna
abreviakun profesor, abreviakun prof. Imaynata gamkuna apaykankichik, buen dia
alumnos, buen dia nillankufia wakinkunaga, wakinkuna completota. Kaypi colegiota
abriviaykullantag Carmenqa, i? Colegio es col. Ahora de nuevo va empezar el German,
sefior como se puede abreviar.

(con nifios de tercero)Escriban abajo con azul, el género es un accidente gramatical del
(alguito mas te falta dice, viendo a los nifios de cuarto) del nombre que indica, que indica
que pertenece, que pertenece punto aparte. Existen dos clases, dos clases de género,



dos puntos aparte, abajo con rojo a un costadito con rojo, género, género a quien le toca
los demés sientense, sentate German y Senon. Género Masculino, abajo inciso b género
femenino

A: fugapis ruwt allasaqgtaq, ya?

A: German satakisa lurtmay

P: German alguito mas te falta, la efie al medio lo has metido, la ese y la ere estaba bien
pero, ahi dice sefor, ahora sefiora estas haciendo, qué cosa mas le puedes aumentar,
con almohadilla. (Sigue dictando a los nifios de tercero) De personas, de personas como
animales coma cosas

Ya ahora el Senén,

Que llevan el articulo el coma los el los un coma un coma una punto aparte abajo
coloquen los ejemplos, ya estamos. Ahora escuche, biensito escuchen esto. En su hoja
de cuaderno, vamos dividir en tres, aqui al rincbn vamos colocar personas, aquisito
animales, al costado vamos colocar cosas, con rojo los tres. Primero vamos a escribir
personas en el género masculino, quienes son género masculino en las personas,
varones o mujeres?

A: las mujeres

P: varones, de los varones sus nombrecitos aqui vamos colocar, qué se llaman, uno va
venir va escribir, otro va venir va escribir, cinco vamos escribir y animales. Quienes son
animales masculinos en la vaca en la gallina, en las ovejas todos esos animalitos
tenemos, no ve? Cuales son animales machitos ahi vamos escribir y a este lado vamos
escribir las cosas. Qué se llama él.

As: Patricio

P: por delante la vamos decir o el, el patricio tenemos que decir, los un esos articulos.
Kunan ghichwapi, primero ghariwawitasta riksinapaq, kaykunas fiawpaqpi kanan tiyan, por
ejemplo, el ninchik, el francisco el Carlos o ninchischu el Francisca, el Francisca
ninchischu, mana ninchischu, la, i? Entonces ima genero. A ver warmi wawas ima genero,
género masculino o género femenino, cual es, género femenino. Kayman ghariwawitas
ujinata ruwankichik, personas animales y cosas.

SE DIRIGE A LOS NINOS DE 4to

Doctorllakanman imayna abreviakunman kaypi y doctora? Abreviakun dwan erewan
kunanri doctora, ahi estd ya lo has abreviado, ahora sefiorita, la ese primerito, pensa
pensa voz eres mas grandesita, sefiora con a, como se puede abreviar, ahora tenemos
seforita, sefiorita que podemos aumentar la de. Sefiorita, ahora que cosa mas te falta el
puntito te lo has comido. Ahora limitada qué falta, qué falta.

A: el ponto

P: el punto, ya han terminado, ahora nacional, va terminar y recién vamos ver los otros

LA MAESTRA SE DIRIGE HACIA LOS NINOS DE TERCERO

P: estamos en el género masculino, pero personas de quién sus nombres podemos
colocar, hemos dicho debajo vamos escribir Patricio escriban, escriban con azul, después
tres cuatro cinco vamos a escribir. Patricio después de quién su nombre vamos escribir

A: francisco

P: francisco otra vocal cudal puedes colocar, del Francisco su nombre ya esta. Ahora el
Eduwin el niUmero tres: después a quien méas le decimos el, el Virgilio es nimero cuatro,
después a quién mas le decimos el, el Carlos, Carlos, con eso terminanos, vamos al
recreo, nos vamos acordar cual es, el macho en la gallinita, en el chivo.
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Mapa politico de Potosi
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Mapa del ayllu Sikuya
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Comunidad de Marka Kunka
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