La proclama de 1822

Nacion, criollos e indios en el discurso
de la literatura del siglo XIX

Gonzalo Espino Relucé

as naciones andinas han sido entendidas, en las
discusiones académicas, como naciones en
construccién que no concluyeron su formacién como
tales,'las mismas que elaboraron para si un
imaginario sobre la nacién? que inspird las
actuaciones de los diversos actores de la sociedad
andina e incorpord una deixis discursiva de apariencia
inclusiva, que, a la larga, se tradujo en la confinacién
de las mayorias indigenas en los margenes de la civis.
Si bien cuando se leen los textos del XIX caemos en
la tentacién de un discurso moderno de la inclusién,
No$ aproximamos a una versién mds bien romantica,
por ello reivindicativa, exenta de un escenario de
realizacién préactica en la naciente reptiblica peruana.
Para aproximarme a estas ideas voy a recurrir a un
texto que aqui llamaré Proclama de 1822, este bando
resume la nocioén de nacidn, las tensiones étnicas,
las inclusiones y exclusiones, y establece las lineas
maestras que en adelante tendrdn lugar en las
practicas discursivas de la literatura de los paises
andinos.

El texto

Fue publicado en 1822 como proclama y circulé
como impreso, sin embargo, recordemos que la
manera como se utilizaban estos sueltos en una
poblacién literalmente analfabeta se asocia a la
lectura publica que solia hacerse en las plazas o las
tabernas. Estas lecturas llegaban a las comunidades
en términos inversos a lo que sucedié con la
generalizacidon de los movimientos obreros europeos
de la era de la imprenta. Lo singular de este
documento es que estd escrito en quechua con su

respectiva traduccién al castellano. Lo recopild el
americanista Paul Rivet®. Tanto el texto quechua
como la traduccién de la época, la presentamos en
su forma primigenia y a fin de facilitar el anélisis se
cortan en fragmentos, los que se citan en paréntesis
para nuestra interpretacién. He aqui el texto:

Liacctacunap Sutivpa HucLa AcHacuspa CAMARECC
Congreso Constituyente del Peru sutiyoce.
Incacunace suyumpi tiace
RUNACUNAMAN

1. CcoLranam Ayllu Intip Churincuna
munacuscca huaugquecuna, ccam alliu
Runacunamanmi simijeuta qquellccaycuta
unanchamuiquicu.

2. Cay Huaugque fiisccaycu simita chasquispa
ama miunquichicchu, checcan hauqquen
canchic; huc tayta mamamantam icllinchic:
huc Ayllullam canchic:

3. Llacctanchicta Apu cay ifiinchicta
caccfiinchictahuan cutichicapunchiciiam.

4,  Quinsa pachac 1lalii huatam fiakcarer-
ccanchic ppenccay ullpuycachaypi,
ccesachaciiinchiccunamanta, muchuscean-
chycri fiam Diosiiinchicta qquehuerichinfia
cuyapayacoce fiahuineun-ahuan ccahua-
rihuananchicpacc.

5. Paymi samaycuhuarccanchic yuyayfiin-
chicta mana huatascca cananchicpacc,
paillatacmi callpata ccohuanchic mana
llaquipayaccoc, mana cuscachaeocc naheacc
suacunata atipananchicpaec ppintuinan-
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11.

12.

13.

14.

15.

16.

chicpace: paycunam ccorinchicta
ccollgquenchicta qquechuaspanchic
callpamanta llacctanchicta, allpanchi-
ccunatahuampas happicorcconcu: tributa-
riopacc unanchasorccanquichic, aslahuan
astahuan cconanchiscunahuan lauccahuar-
canchic, llantanchicta, yacunchictahuampas
ranticuhuarcconchiccmi.

Num ppaquinchicfia chaquinchicpi
arhuecciiinchic, grillos sutiyoccta.

Cay ricusccayquichicri hueqquey-
quichicraico callpachacuscayqui,
huanmi chayamun.

Qquespichicocc Hillapaccuna, Exercito
Libertador fiisccam cay qquellccata
ccosumguichic.

Paytam cachamuicu ppuchucamuy
ppaquiita chay puchocc grillosta
Runacuna qquirinchaccta fiispa. Rinmi
cuyapayacuspa qquespichisunayqui-
chicpacc huaccaychasunayquichispacc.

Payfiam huillasunquichic, yachachisun-
quichicri tacyasccafia casccayquichicta.

Cay llapa ccontisuyu Churicuna Rimac,
Ccoscco, Areqquepac, Truxillo, Puno,
Huamanca, Huancavelica, Tarma
hucllachacuspa huflunacuspa unan-
chasecaycum llapa hamautta ccollanam
chay llacctacunapi causaccunamanta
acllasccahuan.

Cay hufiunacuymi hattallin hastahuan
camachicuita fiaupa Apu ccapac
cuyascca Incanchicmantahuampas.

Paymi llapa Llacctacunap sutimpi,
camachicuycunata unanchancca yupay-
chananchicpacc.

Cay camachicuycunam mana impapipas
ricchacunccachu chay mana cusca-
chacoc Espafia aucca Reycunap
camachicusccauhuan.

CCancunam canquichic, Runacuna
sonccoycup yuyayiiinpi fiaupacc ri-
cuyiiin.

Yuyariicun fiakcariifiiquichicta: llan-
fkaycum ccancuna chayna Samiocc
canayquichispacc. Ccollananmi qque-
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paman canquichic, yachace, capocc-
fiiocc, hutuncunap chaupimpiri unan-
chasccatacc allin cayiiiiquichicman hina,

Hasllata suyaycuychic caytucuy
unanchasccaycup checcan cananta
manan flaupacc quesallaicocc Espaia
cantachicocc cuna llullasusccayqui
hinachu.

Suyoychictacc fioccaycun fiatacc fiatace
gquellecaycuta fioccaycup unan-
chayniicuta fioccaycup Camachicuyniun
Constitucion sutioccta.

Llapdmmi rincca ccancunap Qquechua
simiiquichicpi, Taytanchiscunap yacha-
chihuasccanchispi fiuciiu Maman-
chiscunap fiufiusccanchic.

jHuauqquecuna!

maypachan cay qquellccaycuta
cchasquinquichic, cchay pacham
ricunquichic Inti tay tayquichicta ancha
cusisccata huachimoccta ninasamacc,
Areqquepacc, Chachani, Pichupichu
orcoyquicunap mucucumpi: Ccoro-
punap, Sulimanap, Sarasarap,
Vilcanotap, Hintanin hahuanpihuampas,

Chaypachan asticuspa occllaricumi-
uichic churyquicunata, huarmi-
iquichictari fiucfiuta cuyaycunquichic:
naupa Taytayquicunap tulluncunap
hahuampi, huaytacunata ttacurinquichic:
huancarfiiiquicunata huacctaspa pin-
culluyquicunapihuan misqqui yarahui
flisccata toquinquichic, cusi Ccashuata
tususpa sinchita flam quiquinchippafia,
fiam pascasccafia, lam samiocciia
canchic fiispa ccaparinquichic.

Ricmac Llactapi chunca ppunchau
Octubre quillapi huarancca
pusaccpachac iscaychunca iscayfiiiocc
huatapi. Javier de Luna Pizarro,
Presidente.— José Sanchez Carrion,
Diputado secretario.~ Francisco Javier
Mariategui, Diputado secretario.



EL CoNGRESO CONSTITUYENTE DEL PERU
A LOS INDIOS DE LAS PROVINCIAS INTERIORES

10.

11

12.

13.

NoBLEs hijos del sol, amados hermanos,
a vosotros virtuosos indios, os dirigimos
la palabra,

y no os asombre que os llamemos
hermanos: lo somos en verdad,
descendemos de unos mismos padres:
formamos una sola familia, y con el
suelo que nos pertenece,

hemos recuperado también nuestra
dignidad, y nuestros derechos.

Hemos pasado mads de trescientos afios
de esclavitud en la humillacién mas
degradante, y nuestro sufrimiento movié
al fin a nuestro Dios a que nos mirase
con ojos de misericordia.

El nos inspiré el sentimiento de
Libertad, y €]l mismo nos ha dado fuerza
para arrollar a los injustos usurpadores,
que sobre quitarnos nuestra plata y
nuestro oro, se posesionaron de nuestros
pueblos, os impusieron tributos, nos
recargaron de pensiones, y nos vendian
nuestro pan y nuestra agua.

Ya rompimos los grillos,

y este prodigio es el resultado de vuestras
lagrimas y de nuestros esfuerzos.

El ejército Libertador que os entregaré
esta carta,

lo enviamos con el designio de destrozar
la ultima argolla de la cadena que os
oprime. Marcha a salvaros y protegeros.

Bl os dira, y hara entender que estdn
constituidos:

que hemos formado todos los hijos de
Lima, Cuzco, Arequipa, Trujillo, Puno,
Huamanga y Huancavelica, un Congreso
de los més honrados y sabios vecinos de
esas mismas provincias.

Este Congreso tiene la misma y atn
mayor soberania que la de nuestros
amados Incas.

El a nombre de todos los pueblos, y de
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vosotros mismos, va a dictar leyes que
han de gobernarnos,

muy distantes de las que nos dictaron los
injustos reyes de Espafia.

Vosotros indios, sois el primer objeto de
nuestros cuidados.

Nos acordamos de lo que habéis
padecido, y trabajamos por haceros
felices en el dia. Vais a ser nobles,
instruidos, propietarios, y representaréis
entre los hombres todo lo que es debido
a vuestras virtudes.

Esperad muy breve el cumplimiento
exacto de estas promesas, que no son
seguramente como los falsos
ofrecimientos del gobierno espafiol.

Aguardad también nuestras frecuentes
cartas, nuestras determinaciones, y
nuestra constitucion.

Todo os ird en vuestro idioma quechua,
que nos ensefiaron nuestros padres, y que
mamasteis a los pechos de vuestras
tiernas madres.

jHermanos!

El dia que recibais esta carta vereis a
vuestro padre el Sol amanecer més alegre
sobre la cumbre de vuestros volcanes de
Arequipa, Chachami, Pichupichu,
Corupuna, Sulimana, Sarasara,
Vilcanota, Ilimani,

Abrazad entonces a vuestros hijos,
halagad a vuestras esposas, derramad
flores sobre las hueseras de vuestros
padres, y entonad al son de vuestro
tambor y vuestra flauta dulces yaravies,
y vailad alegres cachuas diciendo a
gritos: ya somos nuestros: ya somos
libres: ya somos felices.

En la ciudad de Lima a 10 de Octubre
de 1822 afios.—Javier de Luna Pizarro,
Presidente.— Jose Sanchez Carrion,
Diputado secretario.— Francisco Javier
Mariategui, Diputado secretario.

Fuente: Paul Rivet — Georges de Créqui-Montfort/
Bibliographie des langues Aymara et Kicua,
vol. I (1540-1875).



Discurso de 1a nacién: Territorio, idioma y pasado

Conviene puntualizar algunas informaciones
histéricas que subyacen en la construccién del sentido
de esta proclama. Al respecto Jorge Basadre sefiala
que “Con el Congreso Constituyente de 1822,
empez0 [...] 1a historia de la Reptiblica del Peru. Es
el nuestro un estado concebido primero como un
bello ideal y llevado luego penosamente a la
realidad”,* aspecto que serd remarcado también por
Contreras y Cueto: “La independencia signific sobre
todo el reto de hacer del Perd una nacién, ya que
ésta existia s6lo débilmente al llegar a su ocaso ¢l
dominio hispano.” Pero debe recordarse que dicho
periodo se ubica en uno mayor, que va de 1810 a
1824, contexto en que tiene lugar el pesado transito
entre el idealismo y la penosa realidad. No esta de
mds recordar que este proceso se vincula, ademads, a
laherencia de la Ilustracién: la revuelta francesa y la
independencia de los Estados del Norte de América
a fines del XVIIL. Como se puede leer, La Proclama
de 1822 revela el entramado de tensiones (criollos/
indios; exclusién/ inclusién) que tiene lugar en la
elaboracién del discurso sobre la nacién peruana, que,
desde la independencia, estd vinculada a la
modernidad cldsica, reivindica nociones gruesas
como libertad, soberania, territorio. Sin embargo, los
debates actuales exigen cuestionar los elementos
constitutivos del repertorio de la nacién en tres
direcciones: la nacién como una construccién
discursiva; la nacién como categoria asociada al
genotipo, y la nacién como una comunidad
imaginada.

Lo primero que sorprende en La Proclama de
1822 serd su retdrica de la igualacién entre lo que
aqui llamaremos criollos respecto a indios, a estos
dltimos el texto los asume como “hermanos”, los
asocia a un pasado comtin y los instala en el marco
de una misma problematica. Los indios aparecerdn
como “nobles”, “hijos del sol” y “virtuosos”. Desde
el hablante, adicionalmente, se reitera una filiacién
fraternal, la de “hermanos” (wawgikuna, cf. 2). Este
procedimiento tiene lugar precisamente porque el
discurso supone la creacién de una genealogia
compartida, adscrita a una temporalidad coincidente,
auna “historia” comun®, lo que permite que la carta
se vincule al desarrollo de las ideas sobre nacién en
pleno siglo XIX. Se afirma que “descendemos de
unos mismos padres”, por eso, indios y criollos
constituyen “una sola familia” (huk ayllullan kanchis)

que espacialmente comparte un mismo territorio
(cf. 2). La performance textual, al postular una
genealogfa, se realiza como discurso de la nacién
propio del siglo XIX, pues la nacién estd pensada en
términos de “familia de familias”, que, como anota
Anthony D. Smith, sus “origenes se puede hacer
remontar a un remoto antepasado de ‘todos nosotros’,
0 al menos a un momento y lugar concretos, a un
acontecimiento fundacional presidido por héroes,
sabios, santos y otros seres parecidos’’. A esto se
agrega el discurso de los derechos soberanos, que
mdés adelante veremos. Descendencia comin y
territorio organizan el discurso de la inclusién
indigena?, se condensa en un “pasado” compartido:
“mas de trescientos afios de esclavitud”, humillacién,
sufrimiento (cf. 4) han impulsado a romper “los
grillos” para consumar la independencia del Perd.

Pero conviene aqui hacer notar que esta
hermandad estd marcada por la diferencia. En el
entramado filial, son los criollos los que han
propiciado la “liberacién” del indio. Indiquemos
quiénes son los emisores del mensaje, quiénes hablan
y quiénes son los destinatarios de este mensaje. Es
obvio que en La Proclama estan hablando, en
términos genéricos, los cricllos que se han
conmovido por esas “lagrimas” de los indios. Estos
criollos institucionalizan y elaboran un nosotros
inclusivo, que como hablante se convierte en el
representante de la nacidn. Esta conceptualizacién
clasica de nacién toma forma corpdrea en el
Congreso Constituyente del Peri, formado por los
“mds honrados y sabios vecinos”, que representa a
las diversas ciudades de la nacién emergentes (Lima,
Cuzco, Arequipa, Trujillo, Puno, Huamanga,
Huancavelica y Tarma; cf. 11) y que, a su vez, ha
organizado un ejército Libertador para acabar con
los vestigios de las antiguas castas usurpadoras. La
alusién a estas ciudades termina por instaurar, en
términos pragmaticos, un centro de la enunciacién
discursiva: no se emite desde el espacio del indigena,
sino desde el solar, lugar predilecto del criollo. Se
contrapone solar a choza; la ciudad se ha posesionado
de la enunciacién; he allf el genotipo del XIX: gente
honrada, sabia (letrada y culta) y simultineamente,
con posesiones econdémicas mejores que los otros
(esto es, otra vez, la pirdmide social).

Establecidos como mediadores y representantes
de los indios, los criollos se categorizan asi mismos
como superiores. Esta posicion privilegiada se
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produce en el mismo enunciado comunicativo: el
hablante de La Proclama asume no sélo su condicién
de superioridad comunicativa (nominacién sugerida
por el emisor: Congreso), sino por la ubicacién que
tienen los receptores virtuales de la carta. Los indios
no alcanzan la condicién de ciudadanos, estdn fuera
de todo aquello que el texto denomina pueblo (cf.
11, 13); adicionalmente, los descendientes de los
incas viven en las afueras de la ciudad, en los
alrededores o lejos del espacio de dominio de los
criollos, es decir, todos estos otros pueblos, caserios
y ayllus del interior configuran en términos
discursivos la condicién de marginalidad.

Al discurso fundacional adviene el discurso
jurfdico de la independencia que tiene otro tanto de
promesa. Es decir, la nacién serd pensada como una
“comunidad de ciudadanos”, los mds honrados y
sabios, entre los vecinos notables, que en el suelto
de 1822 se les denomina pueblo, cuyo ordenamiento
politico y legal se expresard como “la voluntad
nacional (...) general y soberana” y de “validez
universal”.’ Todo el movimiento independentista,
segun la lectura que estamos proponiendo, habria sido
promovido por la situacién de injusticia e ilegalidad,
dado que el territorio fue sometido por los “injustos
usurpadores”, los reyes de Espafia (cf. 5, 14) que “nos
vendian nuestro pan y agua” {(cf. 5). Esta situacién
discursiva ha inspirado el “sentimiento de Libertad”,
llega a 1a modernidad de la nacién a través de dos
ideas: soberania y pueblo, que suministran al
“Congreso”, regentado por los criollos, la recreacion
del pasado como evento legitimado por el poder,
aunque la nocién de soberania se sobrepone a esta
ultima: “Este Congreso tiene la misma y ain mayor
soberania que la de nuestros amados Incas” (“Kay
hufiunakuymi hattallin hastawan camachicuyta
flaupa Apu capaq cuyasqa Inkanchigmantawampas;
cf. 12, énfasis mio), y es en nombre del pueblo que
se consagra la soberania; este pueblo es basicamente
criollo y promete representar al indio: “El a nombre
de todos los pueblos, y de vosotros mismos” (Paymi
llapa Llacctacunap sutimpi, camachicuycunata
unanchancca yupaychananchicpacc; cf. 13), se dird.

Inclusion/ exclusion

La creacién de una genealogia y de una imagen
juridica en apariencia equitativa crea un cuerpo
unitario que conforme avanza el discurso oculta la
diferencia, y emerge la exclusién por efecto de la

homogenizacién. Los iniciales hermanos aparecen
como los kermanos mayores —0 si quicre, como
reemplazo del padre—, estos hermanos mayores
ofrecen un estadio superior a la situacién vivida en
el pasado reciente (colonial) y en el pasado remoto
(inca); siendo asi, es posible la oferta de leyes justas
y proteccién para los indios. Leamos:

Vosotros indios, sois el primer objeto de nuestros
cuidados.

Nos acordamos de lo que habéis padecido, y
trabajamos por haceros felices en el dia. Vais a
ser nobles, instruidos, propietarios, ¥y
representareis entre los hombres todo lo que es
debido a vuestras virtudes. (cf. 16-17).

Dicha operacién acentda precisamente una
relacién inversa a la invocada por la metifora de
hermandad, por eso podemos hablar de un
paternalismo racialista. Es en nombre de un orden
reconocido como nuevo y diferente al del periodo
pasado'®como la hermandad se disocia por el
posesionamiento de la palabra autorizada y por efecto
del régimen que instala el nuevo Estado. Scgin esta
versién los indios necesitan ser protegidos y
cuidados, pues no retinen las caracteristicas de lo que
seria el ciudadano o notable del pueblo (noble,
instruido, propietario); por esta razén, la hermandad
se disuelve en el trato a “hermanos menores” pues
los indios son débiles, fragiles e incapaces de alcanzar
en lo inmediato la condicién de ciudadanos o
integrantes del pueblo!!. Esta conversién imagina que
los indios tienen que ser iguales a los criollos que
poseen el dominio del discurso. Tendrian que ser
sabios, honrados, creer en la libertad y soberania, de
modo tal, que éstos sean “nobles, instruidos,
propietarios”, cuya generosidad se expresaria en
“todo lo que es debido” a sus “virtudes”. Lo que
equivale a decir que hay una metamorfosis inspirada
en la autoridad étnico-politica de los criollos, que en
términos culturales se traduce en el rigor del
ordenamiento cultural de un pafs, como cultura
publica'?, que se traduce en la homogeneizacién de
una cultura que en lo fundamental era disimil, de alli
la creacién de un imaginario de la unidad cultural,
alli donde todo era disperso. De suerte que la nacién
serd un discurso de la comunidad de ciudadanos que
comparten leyes, territorio y cultura, discurso politico
que significa la sujecién de todos a los marcos de
esos constructos'.
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Esta autoridad precisamente estd dada por el
juego comunicativo. Se elabora un nosotros inclusivo
(aparencial) que se tensiona con un nosotros
exclusivo (real) en la actitud discursiva del criollo
que se evidencia en el uso repetitivo de la segunda
persona plural, es decir, la recurrencia al “vosotros”
(ustedes) asignado al indio genérico de La Prociama
de 1822. Se produce, en el acto comunicativo, un
juego que es imposible de ser negociado, pues, lo
que en realidad estd tras de esto es el genotipo: el
nosotros inclusivo se define como apariencia para
hablar mds bien de un nosotros exclusivo. As{ ocurre
respecto a la historia narrada y a la promesa, donde
se esbozan estas contradicciones:

NOSOTROS
{criollos)

VOSOTROS
(indios)

. ACTO/
- EVENTO
- “nuestros esfuerzos” ‘

- “vuestra ldgrima” - “romper los grillos”

- “trabajamos por - “habéis padecido” - Congreso
haceros felices”
- “hemos formado” - “estdn constituidos” - - Congreso

- “mamdsteis de los
pechos de vuestras
tiernas madres”

- “nos ensefiaron en
nuestros padres”

. < Quechua > Castellano

- [religién catdlica] . - “vuestro padre el Sol” - Creencia ~ religién

Si observamos los roles y actitudes beligerantes, estn
en el dmbito del enunciado criollo, en ese nosotros
aparencial. Hay todo un campo de apropiacién, mediada
por la representacion criolla. Los roles pasivos, cuasi
contemplativos, tienden a descalificar al indio respecto a
sus capacidades para regentar un nuevo orden, de allf el
paternalismo aristocrético. Esto explica la dominancia de
una cultura criolla, castellana, occidental, cuasi moderna
que aflora en el escrito de 1822 y que estructura el discurso
de la nacidn que ha tenido, sin duda, expresién en la
literatura del siglo XIX, como veremos a continuacién.

La promesa inconclusa. Pricticas literarias

La metamorfosis o blanqueamiento que realizaran
los criollos exhibe la postura de una promesa
inconclusa. El discurso de la inclusidén termina
convirtiéndose en un pacto incumplido, a pesar de la
invitacién a la celebracién, pues abrid, de hecho, una
didspora en lo que a la produccién discursiva literaria
del siglo XIX se refiere. Las précticas discursivas de
la literatura del Perd encuentran diversos registros.
Los més estudiados son aquellos que emparentamos
con los movimientos europeos, sin embargo,
alrededor de esa literatura canénica se produjo un

tipo de texto que fue alentado por el discurso que
bien resume La proclama de 1822. Si bien resultan
sugerentes las hipdtesis esbozadas por Marco Martos
en tanto que €l establece, para el siglo XIX, «el
choque de dos maneras de entender la prictica
literaria» en torno a dos paradigmas escriturarios,
Ricardo Palma y Manuel Gonzélez Prada’; conviene
analizar los procesos del XIX en su densa y compleja
significaciéon. Dicho de otro modo, resulta
insuficiente sélo leerlo desde las pricticas de los
textos candnicos de la literatura, desde el hegeménico
discurso literario, ya que para la literatura del siglo
XIX ésta tiene como escenario de realizacién
imaginarios locales que asociamos con la elaboracion
del discurso sobre la nacién hasta aquf revisado. Si
esto es asi, voy a plantear tres hipdtesis que organizan
la produccién de la literatura del siglo XIX.

Primero, la produccién discursiva indigena
continda a contrapeso de lo que ocurre en la ciudad
letrada. Si bien a ésta llega como rumor y en
ocasiones para el movimiento roméntico como
moda'®, no era rumor la representacién indigena, pues
constitufa una préctica consuetudinaria que tenia
lugar en todos los pueblos indigenas del Perii. La
textualidad indigena se reproducia en las
representaciones rituales y el gjercicio de las diversas
formas en que se trasmitia la tradicién oral andina.
La choza continué siendo el lugar privilegiado para
las realizaciones discursivas indigenas.
Mencionemos aqui, por ejemplo, la Representacion
de la muerte del Inca o en su efecto la representacion
cuzquefia, ritual por cierto, del Apu Ollanta. Lo
propio podemos decir de la narracién y el canto, que
eran voz que en los mas apartados espacios de la
sociedad peruana daban continuidad de la memoria
andina. La choza es el lugar privilegiado donde la
cultura indigena tiene continuidad, mantiene vivala
creatividad de los indios. Creatividad que, por otro
lado, coincide con las continuas rebeliones indigenas.
Y s6lo a finales del siglo XIX, cuando el indio estd
de moda, se produce un apasionante proceso de
recopilacién de la literatura oral, como hemos
anotado en varios lugares's.

Segundo, La Proclama es una promesa explicita
respecto al modelo comunicacional; se acepta la
condicién bilingiie del pafs, sin embargo, esta
promesa pronto serd quebrantada. El idioma de
prestigio no serd més para el Perd el quechua, serd el
que se predica en la ciudad letrada, en Lima, es decir,
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el castellano. Aun asi, el destino de la palabra, para
usar una metdfora de Miguel Ledn-Portilla, fue la
constitucién de la aldea letrada quechua, que
fundamentalmente tuvo como centro de desarrollo
diferentes ciudades de raigambre andina, pero
periféricas, me refiero a Quito, Cuzco y
Cochabamba.'” No es en la ciudad donde el dominio
del quechua tiene lugar, por el contrario resulta
ininteligible para los lectores de la época, de allf la
extrema afliccién con que habla Clorinda Matto de
Turner al constatar que los escritores del momento,
“los que hoy ornan el cielo literario del Peni”, no
escriben en la lengua nacional, el quechua, de all{
sus preguntas “‘; por qué han ignorado el idioma? ;por
qué no pueden cantar en la lengua de su madre
patria?”'®. En esas aldeas letradas se va a desarrollar
una practica escritural quechua de interesante
significacién, aun con los comportamientos
ambiguos que se pueden registrar'®. El caso cuzquefio
ha sido estudiado por César Itier y Bruce Mannheim,
su predominancia estd en el teatro y los escritos
dispersos de la época. Este perfodo serd significativo
por las préicticas escriturales en quechua, Cuzco se
precia de ser uno de los niicleos més beligerante en
la constitucién de una tradicién quechua. En el siglo
XVIII, entonces, asistiremos a uno de los momentos
mds importantes para el desarrollo de la escritura
quechua®. César Itier encuentra que este polo
regional situado en Cuzco desarrolla la ‘tradicién de

escribir literatura en quechua’ desde el siglo XVI
hasta el presente y es propia de la elite local, lo que
sugiere un segundo momento que se conoce Como
“el siglo de oro del quechua literario”, florecimiento
que tuvo lugar después de la Guerra del Pacifico hasta
aproximadamente mediados de nuestro siglo®.

Tercero, este proceso estd vinculado a los propios
tejidos que se organizan en torno a la literatura
dominante de la época, me refiero principalmente al
proceso disimil, heterdclito de la literatura del XIX
que resulta enriquecida por la lectura regional y sus
diferencias para la construccién de la literatura
andina. En este caso me refiero al incaismo y su
secuela indianista cuyos referentes mayores son sin
duda los textos de la inclusién andina. Muy pronto
se olvida la promesa de incorporar en la ciudad
letrada a estos indios que se desea instruir. La
literatura del XIX comienza por reconocer un tipo
de escrito que encuentra su parentela en el discurso
asociado al inca, el incaismo serd la primera
expresion de este episodio (textos poéticos cuyas
metdforas se engrapa con una genealogia inca)® y el
escenario de actuacién en el relato decimondnico
peruano tiene que ver con la vindicacién indigena
pero con lazos sanguineos que estdn cimentados por
la presencia del blanco en esa relacién parental
(véase, Juana Manuela Gorriti, La quena, 1845;
Clorinda Matto de Turner, Aves sin nido, 1888)%.

notas

! José Marfa Arguedas solia hablar de “una naci6n acorralada”. Sobre esta discusién remito al dltimo trabajo de
Bruce Mannheim, “Poética quechua y formacién nacional” (Revista andina 33, Cuzco, aio 17- No. 1, julio 1999) y el
ya clésico trabajo de José Carlos Maridtegui, 7 ensayos de la realidad peruana (50a. ed., Lima, Biblioteca Amauta,

1988).

2 La nacidn, desde una perspectiva antropolégica, més exactamente discursiva y cultural, para Benedict Anderson
seria “una comunidad politica imaginada como inherentemente limitada y soberana». Cf. Comunidades
imaginarias. Reflexiones sobre le origen y la difusion del nacionalismo (2da. ed. México, Fondo de Cultura

Econémica, 1997, pag. 23).

* El texto que luego se reproduce proviene de Paul Rivet — Georges de Créqui-Montfort, Bibliographie des
langues Aymard et Kicua, 1540-1875 (Paris, Institut d’Ethnologie, 1951; vol. I, pags. 286-287).

* Jorge Basadre, Historia de la Repiiblica del Peri, 1822-1933 (8va. ed., Lima, La Republica, 1999, pag. 2).
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5 Carlos Contreras, (y) Marcos Cueto, Historia del Perii Contempordneo (Lima, Red para el Desarrollo de las
Ciencias Sociales en el Perd, 1999, pag. 34).

6 “La nacidn étnica es, al mismo tiempo, una comunidad popular o demética. Su poder y legitimidad reside en el
hecho de que expresa los sentimientos y aspiraciones de la mayoria de la poblacién, y no los de las elites”, Anthony D.
Smith, “Tres conceptos de nacién” (Revista de Occidente niim. 161, Madrid, 1994, pédg. 11).

7 Ibidem, pég. 8.

¢ Gonzalo Espino Relucé, Imdgenes de la inclusion andina. Literatura peruana del siglo XIX (Lima, Instituto de
Investigaciones Humanisticas, UNMSM, 1999).

° Anthony D. Smith, op. cit., pdg. 8 y ss.

19 Hermandad, por otro lado, recreada en el 4mbito de la literatura como los lazos sentimentales entre indios y
blancos. La reivindicacién indianista tiene lugar precisamente en la medida que tras el develamiento de la historia
aparezca la imagen de un criollo. Cf. Elena Altuna. “Alianzas imposibles: la tematizacidén del mundo indigena en
Juana Manuela Gorriti y las veladas literarias” (Juanamanuela, mucho papel, compilacién de Amelia Royo, Salta,
Ediciones del Robledal, 1999, pags. 27-51).

11 Cuya base documental estd precisamente en la ausencia de lideres indigenas en el contexto de la lucha
independentista. Para Cristébal Aljovin, se habia debilitado la generacién y presencia de caudillos indios durante el
periodo que estamos examinando. Esto tiltimo refuerza, por cierto, el dominio criollo en la configuracién de la nacién.
Cf. Caudillos y constituciones, Peri: 1821- 1845 (Lima, Universidad Catélica del Pert, Fondo de Cultura Econémica,
2000, pags. 191-198).

12 Anthony D. Smith, op. cit., pag. 9.

13 Para Norman Whitten es el concepto de cultura donde tendriamos que explorar las tensiones sociales: “Es en el
concepto de cultura —y con ello quiero significar el conjunto de simbolos que perduran a través del tiempo-
donde reside nuestro discurso de ‘raza’ y donde se encuentran sus propiedades simbdlicas generativas”. Cf. “Los
paradigmas mentales de la conquista y el nacionalismo: La formacién de los conceptos de la ‘raza’ y la
transformacién del racismo” (Ecuador racista. Imdgenes e identidades, ed. Emma Cervone y Freddy Rivera,
Quito, FLACSO, ILDIS, pédg. 52).

1 Marco Martos Carrera, “Anales de la inquisicion de Limal Ricardo Palma, la vela verde y el sambenito” (Escritura
y Pensamiento, Afio 1, nim. 2, Lima, 1999, pag. 229 y ss.).

13 Un doble caso es el que aqui aludiré a modo de ejemplo: Juana Manuela Gorriti, escritora andina de estirpe
romdntica, no sélo escribe inspirada en temas regionales, sino que recopila textos orales; Acisclo Villardn, que reproduce
varios textos quechuas por la €poca, encontrard limites en el espacio publico para reproducir una traduccién literal de
Manchaipuito: “El yaravi que publicamos a continuacién y que es, en nuestro humilde concepto, el més bello de los
que posee la lengua quichua, lo debemos a la amabilidad de nuestra mejor amiga y colaboradora, la célebre novelista
americana sefiora Juana Manuela Gorriti, quien en su dilatada residencia en Bolivia, lo obtuvo entre otras preciosas
composiciones de igual género y que publicaremos también. Al traducirlo, hemos tenido especial cuidado de suprimir
algunos versos que si bien revelan la ardorosa pasién de los hijos de Manco—Capac, en sus bucnos tiempos, y la
ternura inimitable con que la ponia de manifiesto; no por eso dejan de pintar al natural, los resultados de su amor.
Trasladar, pues, la realidad de los hechos con sus minuciosos detalles, mejor dicho, con sus vivos colores serfa hacer
que el de rosa invadiera las mejillas de algunas de nuestras suscritoras, de lo que estamos muy distantes, por honor del
pérrafo y decoro de las personas del bello sexo que nos leen.” Cf. La poesia en el Imperio de los incas (Lima, El
Correo del Perd, 1872-1873, pag. 407).

16 Cf. E.W. Middendorf, Dramatische und lyrische Dichtungen der Keshua Sprache (sic) (Leipzig, F.A. Brockhaus,
1891), y Vienrich, Adolfo, Tarmapap Pacha Huarainin/Azucenas quechuas (Tarma, La Aurora de Tarma, 1905, 3ra.
ed., Lima, Ed. Lux, 1999).

17 Sobre la literatura quechua hay dos textos bésicos: Jesis Lara, La poesia quechua (México, Fondo de Cultura
Econémica, 1947}, y Edmundo Bendezi, Literatura Quechua (Caracas, Biblioteca Ayacucho, 1980). Un panorama
que ofrece una informacién bédsica del proceso boliviano, acompafiado con versiones bilingiies, resulta el de Adolfo
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Ciceres Romero, Nueva Historia de la Literatura Boliviana, Literaturas Aborigenes (La Paz, Cochabamba, Ed. Los
Amigos del Libro, 1987, vol. I).

'8 Cf. Clorinda Matto de Turner, “El Qquechva y su utilidad” (El Peri llustrado, vol. II, nim. 76, Lima, 15 de
setiembre 1888; pdg. 330).

1 Pienso en los casos de Juan Ledn Mera, que al rastrear la historia de la literatura ecuatoriana establece un puente
entre la escritura colonial y la subsistencia de textos quechuas antes de la llegada hispana, y por cierto, su libro
Cuntares del pueblo ecuatoriano (1892). Lo mismo diremos de Luis Cordero, quien escribe poemas quichuas. En el
caso de Bolivia, en el XIX se produce ese episodio, mezcla de leyenda y realidad, que concluye con la valoracién de
un escritor nativo a fines de dicho siglo, me refiero al poeta Wallparimachi Mayta. Las practicas escriturarias se
concentran principalmente en Cochabamba, que se convierte durante este periodo en centro difusor de la literatura
quechua.

2 Entre los textos que destacan los diversos criticos, estdn El desgraciado inca Hudscar, José Lucas Capard
Mufiiz; Usccja Maita (1914), Mariano Rodriguez, Sumacc Ttica (1892) y Atahuallpa o el fin del imperio, Nicanor
Jara. Véase también: Clements R. Markam, Cuzco and Lima (Lima, Petroperi Ed., 2001).

2 Cf. César Itier, en El quechua en debate, pag. 26. También, “Un drame du XIXe siécle en quechua cuzquénien:
Yawar Wagag @’ Abel Luna” (Cultures et Sociétés Andes et Méso—Amérique. Melanges en hommage a Pierre Duviols,
Provence, Université de Provence, 1991; t. I, pdgs. 478-499).

2 Sobre este tépico resultan de suma importancia los trabajos de Antonio Cornejo Polar, “La reivindicacion del
imperio incaico en la poesia de la emancipacién del Peri” (Aura, Revista de Literatura y Cultura, nim. 1, Lima,
diciembre 1997, pags. 5-13), y es titil la antologia La poesia de la Emancipacion, de Aurelio Miré Quesada (Lima,
Comisién Nacional del Sesquicentenario de la Independencia del Perd, 1971).

2 Juana Manuela Gorriti, Obras Completas. La Quena (Ed. Facsimilar de Alicia Martorell, Salta, Fundacién del
Banco del Noroeste, 1995, t. IV, pags. 28-68), y Clorinda Matto de Turner, Aves sin nido (Cuzco, Municipalidad de
Cusco, 1986).
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