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1. PRESENTACION

Ocupados en diversos trabajos en terreno en territorio mapuche frecuentemente nos
encontrabamos con declaraciones sobre pertinencia o no de tal o cual alfabeto. Teniamos
conocimiento de que en Chile se habia acordado un “Grafemario” para la lengua aymara. Y
nos habiamos acostumbrado a escuchar la afirmacion de que la lengua kunsa de los
atacamefios estaba muerta, y que sus restos graficos descansaban en unos cuantos
diccionarios. Con el tiempo fuimos reuniendo informacién vinculada a estos aislados datos
y fuimos también conociendo personas que nos impulsaron a desarrollar un esfuerzo por
tratar de descubrir y entender lo que se escondia bajo estas sefales. Asi, en la zona
mapuche, en Santiago, Calama, Antofagasta, San Pedro de Atacama, Iquique, Arica y
también en las alturas de La Paz, Bolivia, logramos contactar y entrevistar a diversas y
valiosas personas, recolectar documentos, articulos de prensa, publicaciones. Conjugando
asi oralidad y escritura hemos ido tejiendo este trabajo que da cuenta de lo que, hasta este
momento, hemos logrado en nuestro empefio. Sin duda en este crucigrama quedan muchos
casilleros por llenar, nosotros hemos logrado completar s6lo unos pocos. Esperamos
haberlo hecho con la ortografia correcta para poder asi descifrar y comunicar
apropiadamente, siquiera algunas lineas, de la gramatica que se anuda en estas querellas por

las grafias.



2. INTRODUCCION

Los relativamente recientes esfuerzos emprendidos con el fin de impulsar una
escritura practica, corriente, es decir, ir mas alld de establecer meros sistemas de
transcripcion y registro, de algunas de las mas significativas lenguas indigenas existentes en
el pais supone alcanzar una estandarizacion de los sistemas de escritura, a través de la
formulacion y promocion de alfabetos, acompanados de su correspondiente normalizacion
ortografica. Sin embargo, esto no es suficiente. Una escritura corriente implica lograr una
autonomia funcional del canon alfabético y ortografico pero, lo que es aun mas importante,
dicho canon debe gozar de la necesaria y suficiente legitimidad social y cultural para poder

sustentarse.

Lograr tales objetivos desborda el dmbito de las definiciones técnicas. Es por eso que los
diversos posicionamientos, decisiones e iniciativas que a este respecto se adoptan e
impulsan, constituyen expresiones que desde ya catalogamos como ideologicas. Lo que,
desde una determinada posicion social, se entiende por un “alfabeto adecuado” sobrepasa
largamente las argumentaciones puramente lingiiisticas en las que, primeramente, se
fundamentan las decisiones sobre cuéles grafemas deben componer cada sistema y sobre las
reglas ortograficas que deben gobernar su ordenamiento y aplicacion, para alcanzar una
dimension propiamente ideoldgica, a la luz de la cual se evidencia que la propuesta y
defensa de un determinado sistema alfabético u ortografico deviene en intentos, mas o
menos deliberados, méas o menos consientes, por lograr diversos objetivos politicos: ya sea
definir y mantener el debate sobre el alfabeto dentro de una clausura académica; obtener un
consenso de regularizacion grafica que le permita a una agencia étnica estatal implementar
sus politicas etnolingiiisticas; lograr a través del alfabeto una marca de definicion identitaria
que coopere al fortalecimiento de un discurso mdas general de diferenciacion y
autoafirmacion étnica, enarbolado hoy en dia, en diferentes modulaciones e intensidades,
por diversas organizaciones ¢ intelectuales indigenas; alcanzar en la normalizacion
ortografica una redefinicion de las fronteras de influencia y autoridad entre la lingliistica

académica y las organizaciones educativas indigenas.



Es este marco de implicaciones mas amplias lo que abordamos aqui. No las propuestas
graficas en si, sino lo que se dice y hace con ellas de cara a la interaccion social, las
atribuciones de valor con las que son investidas, los procesos en los que esto se produce, su
uso como herramientas o armas de accion politica. Desde esta perspectiva podemos
entender a los alfabetos y su correspondiente normalizacion ortografica como proyectos
politicos de autorrepresentacion colectiva, a la luz de lo cual se puede asumir que bregar
por imponer un alfabeto o una reglamentacion ortografica es pujar por legitimar ciertas

nociones que se pretenden idoneas y necesarias para garantizar dicha autorrepresentacion.

En este encuadre, los diferentes posicionamientos, atribuciones, adhesiones, contra
adhesiones, etc., emitidos y/o ejercidos por los diversos agentes sociales, individuales y
colectivos, que aqui interactian, marcan los términos de un intercambio multiple;
intercambio que entenderemos como un debate ideologico, en tanto espacio de

manifestacion de determinadas ideologias lingiiisticas.

La fijacion grafica de una lengua, su escritura, constituye por cierto un campo de
realizacion y desarrollo muy importante del lenguaje, objeto por tanto de elaboracion
ideologica. La nocién de literacidad, que comprende las concepciones y creencias sobre la
palabra escrita, asi como los usos de la misma en contextos sociales y culturales
especificos y estructurados, entrega el marco tanto para una consideracion y andlisis de la
dimension ideologica asociada a los usos de la escritura, por ejemplo su estandarizacion,
como también para el abordaje etnografico de las practicas sociales ligadas la palabra

escrita.

La seleccion de tres casos de lenguas indigenas del pais: mapudungun del pueblo mapuche,
jaqi aru del aymara y kunsa del atacamefio, obedece a que sin especialmente apropiadas
para un analisis comparativo. En efecto, dentro del conjunto de esfuerzos contemporaneos
por establecer un canon escrito para estas lenguas, las situaciones del kunsa y del jaqi aru
pueden pensarse como dos polos frente a los cuales el estado de plena lucha e indefinicién
ya cronica del estandar grafico del mapudungun representaria el fiel de la balanza, el grado
cero. Por una parte, tenemos los noveles esfuerzos por proponer un alfabeto concebido, no
precisamente para desarrollar una escritura practica, sino como el insumo de una

herramienta pedagogica que permita ensefiar homogéneamente el 1éxico sobreviviente de



una lengua considerada “muerta” hasta hace muy poco: el kunsa. Por otra, encontramos
las complejidades que se abren mas alla del consenso alfabético, uno vez establecido éste:
nos referimos a las disputas que se libran en la arena de la normalizacion ortografica. El

caso aymara califica adecuadamente aqui.

Con respecto a esto ultimo, un adecuado tratamiento del caso aymara impuso la necesidad
de investigar en Bolivia la realidad del problema que nos ocupa. La razén de esto es simple
y contundente: la mayoria, por no decir todas, las definiciones alfabéticas y de
normalizacién ortografica del jaqi aru se han discutido y tomado primero en ese pais y
desde alli han irradiado hacia los paises vecinos con presencia de poblacion aymara. Para el
caso chileno esto es muy evidente e ineludible. La importancia de este elemento se hace

patente en el curso de la lectura de este trabajo.

En el arco que describen estas tres situaciones se interna el andlisis que se despliega a
continuacion, indagando a través de los diversos postulados ideologicos que se emiten con
respecto a la problematica de los alfabetos y de la normalizacion escrita. Postulados
ideologicos vinculados a la obtenciéon, mantencion y reforzamiento de determinadas
posiciones de poder. Postulados ideologicos que dan cuenta de significativos cortes
sociales al interior de los grupos considerados (una realidad nitida en los casos aymara y
mapuche, mucho mas difusa en el caso atacamefio). Cortes sociales que se despliegan en

cortes argumentales esgrimidos en estas batallas por las grafias.

Todos los alfabetos que aqui se consideran estan basados en los caracteres del alfabeto
latino o abecedario (compuesto de veintisiete letras), y también todos buscan satisfacer el
llamado principio fonémico, esto es que cada unidad minima distintiva de la lengua
(fonema) sea representado por un solo y Unico grafema y que cada grafema represente a un

unico fonema (relacion biunivoca).

Aqui, debemos precisar que muchos de los agentes individuales o colectivos que
intervienen en estos debates, cuando designan al instrumento que permite la escritura de las
lenguas y, por tanto el centro de nuestro tema, usan indistintamente los conceptos alfabeto y
grafemario (y frecuentemente, por no decir siempre, un misma persona usa alternadamente

uno u otro). Esto es especialmente claro en el caso de los entrevistados chilenos, pais en el



que el término grafemario ha logrado gran penetracion, no asi, por ejemplo, en Bolivia o
Pert. Al respecto, podemos senalar que frente al tradicional concepto de alfabeto -palabra
que es la forma latinizada de las dos primeras letras del alfabeto griego, alfa y beta, ambas
derivadas, a su vez, de los vocablos semiticos aleph y beth, respectivamente (Goody y
Watt, 1996:50)- se suele oponer, con claridad desde el decenio de 1980, el neologismo
“grafemario” (un esquema de grafemas). Grafemario, concepto pretendidamente mas
“técnico” que se abraza y promueve por considerarsele despojado de toda la tradicion
cultural implicada en el concepto alfabeto. Pero, siguiendo a Contreras constatamos que el
concepto grafema (base de un supuesto grafemario) se refiere “a cada uno de los segmentos
minimos de la escritura que permiten por si solos diferenciar significados”, a partir de lo
cual impugna a quienes definen grafema “como la representacion grafica de un
fonema....porque [esto Ultimo] no permite afirmar el cardcter grafematico de unidades sin
correlato fonoldgico, como la <h> del espafiol general” (1976: 98). Es decir, hay unidades
graficas (grafemas) que diferencian significados so6lo en la escritura sin guardar
correspondencia con el sistema fonoldgico. Esta distincion, resalta entonces un estatus
auténomo del sistema de escritura con respecto al lenguaje oral. Por tanto, el término
“grafemario” resultaria mas apropiado, de ser el caso, para un instrumento de lectoescritura
de una lengua en la cual el sistema escrito haya alcanzado un consistente grado de
autonomia cultural y funcional con respecto al lenguaje oral, situacion en la que
dificilmente podriamos encuadrar las tres situaciones que componen nuestro estudio,
debido, precisamente, a su incipiente estandarizacion o la falta de ésta, Por esta razon,
nosotros utilizamos en este trabajo el término alfabeto para referirnos a los diversos
conjuntos de grafias elaboradas para escribir nuestras tres lenguas. Mantenemos en cambio
el uso indistinto y alternado entre los dos términos por parte de los agentes individuales y

colectivos aqui convocados.



3. MARCO

El impulso de nuestro ataque a las querellas alfabéticas y ortograficas puede
considerarse cobijado por los desarrollos teoricos y metodoldgicos aportados por los
llamados Nuevos Estudios de Literacidad (NEL). Generalmente asumida como cultura
escrita, y en estrecha e implicita asociacion con el desarrollo de la palabra escrita en
Occidente, la nociéon de literacidad ha visto ampliado su alcance para designar la
variabilidad (cultural, social, regional) que acusa el uso de la palabra escrita en contextos
concretos y especificos. Amplitud que abarca también a las concepciones y creencias sobre
la palabra escrita. La definicién de Street, uno de los mayores exponentes de los NEL,
resume sucintamente este movimiento: “Las literacidades [son] las précticas sociales y las
concepciones acerca de la lectura y la escritura™ (2004: 81). Incluso, podriamos decir que la
pluralizacion del término en la definicién, “literacidades”, no “literacidad”, comprime este
avance, incubado y nutrido al ritmo de la vertebracion de los NEL como un emergente

campo de estudio.

Los NEL surgieron hace poco mas de treinta afios como una reaccion a una linea de
estudios que planteaba una clara dicotomia entre oralidad y escritura., considerando a
ambas dimensiones de la palabra como expresion y causa a la vez de dos tipos diferentes de
“mentalidades”, una oral y otra escrita o alfabetizada, dos formas de conciencia
contrastantes que proyectan sus diferencias a nivel cognitivo, social y tecnologico. La asi
llamada hipdtesis de “la Gran Division” tiene en Las Consecuencias de la Cultura Escrita
(Goody y Watt, 1963), The Domestication of Savage Mind (Goody, 1977) y en Orality and
Literacy. The Technologizing of the Word (Ong, 1982) a sus obras mas representativas.
Tanto la pretension universalista de la “division” como al claro sesgo valorativo, con
perfume evolucionista, de la escritura por sobre la oralidad, comenzaron a ser impugnados
a partir del estudio, considerado pionero de los NEL, The Psycology of Literacy (Scribner y
Cole, 1981). Aqui, se evaluan las habilidades cognitivas especificas asociadas a cada uno

de los tres tipos de literacidad existentes entre los vai de Liberia, cada cual vinculada a
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ambitos de accion e influencia especificos (una en inglés, vinculada a la escolarizacién
formal y a la administracion, y otras dos aprendidas y practicadas fuera de la escuela, una
vernacula vai, ensefiada en los hogares y usada fundamentalmente para correspondencia
personal, y otra en arabe, utilizada basicamente para leer, escribir y memorizar el Coran).
Las habilidades cognitivas que en la hipotesis de la Gran Division se atribuyen a la
literacidad en si misma (descontextualizacion y abstraccidon, razonamiento logico y
conciencia metalingliistica) aparecen en cambio asociadas ya no s6lo a un tipo de
literacidad (en inglés), sino mas bien al dominio donde ésta se cultiva, la escolarizacion
formal y su promocion de textos expositivos de tipo ensayistico.  Diversos tipos de
literacidad involucran a distintas clases de habilidades cognitivas y, aun esto, de maneras

especificas, no generalizables automaticamente.

El desacople entre literacidad y escolarizacion impulsa el paso desde consideraciones
universales hacia miradas mas particularizadas, desde la literacidad hacia las literacidades,
enfocando los contextos especificos (culturales, sociales, economicos) en los que éstas se
desarrollan, los diferentes ambitos de accion e influencia, y el valor y significado de las
mismas entendidas como practica social. Acompafiando este giro, por otra parte, oralidad y
escritura dejaron de entenderse como términos dicotomicos, para avanzar hacia
consideraciones, presupuestos y modos de abordaje de la relacion oralidad/escritura mas

flexibles y complejos (interinfluencias, imbricaciones, conjunciones).

Con apoyo en metodologias etnograficas, historicas o etnohistoricas, diversos estudios han
ido calificando esta especificacion de las literacidades. En Gee (2004) se discuten algunas
de estas investigaciones, como el trabajo de Graff (1979) sobre el papel de la literacidad en
el reforzamiento de la estratificacion social que marginalizaba a las clases trabajadoras
recientemente letradas en el Canada del siglo XIX; o la comparacion de Heath (1983) sobre
los modos en que la literacidad se incorporaba en los contextos culturales de dos
comunidades de clase trabajadora, una negra y otra blanca, en la Carolinas piamontesas,
Estados Unidos. En el espacio latinoamericano, The Lettered Mountain (Salomon y Nifio
Murcia, 2011) muestra la profundidad y densidad historica de una cultura letrada vernacula
en el pueblo de Tupicocha, provincia de Huarochiri, en la Sierra Central peruana. Desde el

khipu prehispanico a la escritura alfabética introducida en la era colonial, se dibuja una
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continuidad letrada, con claras implicancias culturales y sociopoliticas, que desafia aquel
estereotipo que sitia a las comunidades campesinas andinas como eminentemente orales y
excluidas del reino de la palabra escrita hasta el advenimiento de aquella literacidad

introducida por la escuela republicana y los programas de alfabetizacion.

La ganancia es una problematizacion nueva. Por una parte, se cuestiona la definicion
reductiva y simplificada de literacidad que la hace equivaler a la codificacion y
descodificacion directa de la palabra impresa. Por otra, se ataca la idea de que la
literacidad, en general, tiene efectos directos y especificos en el pensamiento, la conducta y
aun en fendmenos como Ila movilidad social. Por ultimo, se devela que los supuestos
refutados sitilan, de manera implicita, incuestionada, al texto expositivo ensayistico como el

canon de toda literacidad, excluyendo al resto de tipos textuales posibles.

Street (2004) ha avanzado en la articulacién conceptual de este diagndstico con la
introduccion de la distincion entre “modelo autonomo de literacidad” y “modelo ideoldgico
de literacidad”. La distincion ordena la discusién en torno al cardcter dependiente o
independiente que se le asigna a la literacidad con respecto a los contextos culturales,
sociales y politicos en los que se manifiesta. Los estudios que siguen los presupuestos de la
“Gran Division” son ahora clasificados dentro del “modelo autébnomo”, ya que
“conceptualizan [la literacidad] en términos técnicos, tratdindola como independiente del
contexto social: una variable autonoma cuyas consecuencias para la sociedad y para la
cognicion pueden derivarse de su caracter intrinseco” (2004.: 85). Los estudios que

99 ¢c

contravienen esta vision son agrupados en el “modelo ideoldgico” “ya que han empezado a
ver las practicas letradas como algo inextricablemente ligado a las estructuras culturales y
de poder de la sociedad, y a reconocer la variedad de practicas culturales asociadas a la
lectura y a la escritura en contextos diferentes. Evitando la concrecion del modelo
autobnomo, estudian estas practicas sociales, en vez de la literacidad en si misma, por su
relacion con otros aspectos de la vida social. Varios investigadores de los nuevos estudios
de literacidad han prestado mayor atencién también al papel de las practicas letradas en la
reproduccién o cuestionamiento de las estructuras de poder y de dominacioén™ (2004.: 88).

Al estudiar la literacidad en funcion de un arco mayor de problemas sociopoliticos, se

reconoce el caracter ideologico de los procesos de adquisiciéon y uso de las diversas
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literacidades, entendidas como fendmenos culturales insertos en estructuras de poder. Asi,
el propio énfasis en el caracter autonomo de la literacidad puede considerarse ideologico en

la medida en que obtura esta dimension de poder.

Este anclaje de la literacidad en la ideologia descansa en una concepcion de esta ultima
como “el punto de tension entre, por una parte, autoridad y poder y, por otra, resistencia y
creatividad”' (2004.: 89). Tensiéon operante en una variedad de practicas sociales y
culturales, incluido por cierto el lenguaje y, por lo tanto, la literacidad. Al relevar el papel
de la literacidad tanto en la reproduccién como en la impugnacién de estructuras de poder y
dominacion, los NEL se encuadrarian en lo que para Thompson (1993) es la tendencia
hacia la neutralizacion del concepto de ideologia. Tendencia que para este autor fue
predominante durante la mayor parte del siglo XX, tanto dentro como fuera del marxismo.
Neutralizacion en el sentido de liberar al concepto de ideologia de su caracter
exclusivamente dependiente con respecto a la dominacion (la ideologia sélo expresa
relaciones de dominacion), para concebirla también como resistencia frente a la misma.
Neutralizacion también en el sentido de caracterizar a la ideologia, genéricamente, como
sistemas de creencias o como formas y practicas simbolicas. Caracterizaciones que
privarian al concepto del sentido negativo, de oposicion, que tuvo ya en manos de
Napoledn, sentido critico que Marx retuvo y amplié en su obra (ideologia como
abstraccion ilusoria; o expresiva de los intereses de la clase dominante —no de las clases en
si- , y mantenedora, por tanto, del statu quo social). Sentido negativo que sin embargo
todavia acompana al concepto de ideologia en el discurso social cotidiano® (Thompson,
1993: 49, 51, 61). Esta puntualizacion es critica en la vertebracion de la propuesta analitica
que Thompson entrega para estudiar la dominacion en el contexto de la creciente influencia
de la comunicacion de masas en las sociedades contemporaneas, para cuyo fin adapta el
concepto de ideologia, buscando rescatar aquel original sentido negativo o critico, hoy
perdido o devaluado. La ideologia, operante en la interaccion entre significado y poder, se

conceptualiza entonces como las maneras en que el significado movilizado por las formas

1 .oy . , , .« . .oy . . . .

La nocién de ideologia se desembaraza asi de la “vieja acepcién marxista (y, en la actualidad, antimarxista)
de falsa conciencia o dogma simplificador” (ibid)
2 . . .

Tal como se confirma a través de las expresiones de algunos de nuestros agentes considerados en este

estudio.
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simbolicas® sirve, en circunstancias particulares, para establecer y sostener relaciones de
poder sistematicamente asimétricas, es decir, relaciones de dominacion (1933: 7y 64)*. Se
ha apuntado (Larrain, 2010) la singularidad que esta propuesta representaria dentro de la
teoria de la ideologia anclada en Marx, por dos motivos principalmente: porque destaca el
papel del lenguaje como principal medio de significacion que sostiene relaciones de
dominacidn, y porque al situar a la ideologia como generadora y sustentadora de formas de
dominacidon en general, permite abrir el andlisis hacia la consideracion de formas o
dimensiones de dominacion que no pueden reducirse exclusivamente al elemento de clase,

como por ejemplo, aquellas basadas en las diferencias de género o étnicas.

Las caracterizaciones neutralizantes de la ideologia son predominantes también en el
conjunto de estudios desarrollados bajo la nocion de ideologias lingiiisticas, dentro de los
cuales, los estudios sobre literacidad pueden considerarse como un tipo especifico, tanto
porque se centran en un aspecto o posibilidad del lenguaje, la palabra escrita, como por su
preocupacion por las concepciones acerca de dicha palabra, incluyendo aqui a los alfabetos
y las normas de regulacion ortografica. Hawkins (2001) intenta “reconciliar” las
concepciones negativa y neutral de ideologia en su propuesta para analizar como operan,
ideoldgicamente, las “referencias iconograficas” sobre el lenguaje. Subsume el sentido
negativo, “mas estrecho” (narrower), de ideologia (como falsa conciencia o como un
sistema de ideas que, junto con expresar los intereses de una clase dominante, oculta el
caracter historico y el sesgo de clase de dicho sistema bajo las apariencias de la naturalidad
y la universalidad) en el sentido neutro, “mds amplio” (broader), de ideologia (un sistema
de ideas convencionalizadas por una comunidad particular). El aspecto negativo lo asocia a
la nocion “ideales™, el aspecto neutro a “ideas”, los primeros componen los “marcos
iconograficos de referencia”, que a su vez constituyen un subconjunto dentro de una mas
abarcadora “gramatica cognitiva” (“un conjunto de ideas convencionalizadas que estan

simbolicamente vinculadas con las estructuras fonoldgicas y grafologicas de un lenguaje

3 Formas simbdlicas que se insertan y circulan en contextos socialmente estructurados, las que abarcan “una
amplia gama de acciones y lenguajes, imagenes y textos, que son producidos por los sujetos y reconocidos por
ellos y por otros como constructos significativos” (idem: 64).

* En esta concepcion la ideologia es hegemonica por naturaleza, sirve necesariamente para establecer y
sostener relaciones de dominacion, y en consecuencia, reproducir un orden social. Las ideas o doctrinas que
impugnan y, eventualmente, alteran este orden, no cabe calificarlas como ideologicas. Thompson las define
en cambio como “formas simbodlicas contestatarias” o “formas incipientes de la critica de la ideologia” (idem:
75).
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particular”). De este modo el sentido neutro contiene y determina al sentido negativo de

ideologia.

Por su parte, Blommaert (1999:1) define ideologias lingiiisticas como “ideas
socioculturalmente motivadas, percepciones y expectativas sobre el lenguaje, manifestadas
en toda suerte de usos del lenguaje y, en si mismas, objetos de elaboracion discursiva en
discursos metapragmaticos”. En este prisma, un debate es el espacio y momento “donde el
lenguaje es central como un topico, un motivo, un objetivo, y donde las ideologias
lingiiisticas son articuladas, formadas, enmendadas, impuestas” (Blommaert, 1999:1.). La
normalizacidn, en tanto, puede entenderse como una manifestacion de reproduccion exitosa
de una ideologia lingiiistica, a través de una variedad de practicas, cotidianas o no,
institucionales o no (campafias de alfabetizacién, normas administrativas, publicaciones,
creaciones artisticas, etc.): “Estas practicas de reproduccion pueden resultar,
voluntariamente o no, en normalizacidon, esto es, un patrén hegemodnico en el cual las
demandas ideologicas son percibidas como maneras ‘normales’ de pensar y actuar (asi,
Bourdieu califica un lenguaje estandar como un producto normalizado)” (Blommaert, 1999:
10-11).  Por su lado, Kroskrity apunta que las ideologias lingiiisticas “representan la
percepcion del lenguaje y el discurso que es construida en el interés de un grupo social o
cultural especifico” (2000: 8), sugiriendo seguidamente la conveniencia de considerar a las
mismas como multiples: “las ideologias lingiiisticas preferiblemente deben ser concebidas
como multiples debido a que una multiplicidad de divisiones sociales significativas (clase,
género, clanes, elites, generacionales, etc.) dentro de grupos socioculturales tienen el
potencial de producir divergentes perspectivas expresadas como indices de pertenencia al

grupo” (2000: 12).

En las perspectivas recién vistas puede apreciarse claramente la falta de una vinculacion
explicita del lenguaje con las dimensiones de poder o dominacion. Implicitamente, empero,
estos aspectos estan siempre presentes. Enfocandonos en la problemaética de la regulacion
ortografica, nos encontramos con la aceptada constatacion de que “los sistemas ortograficos
no pueden ser conceptualizados simplemente como reduccion a escritura del lenguaje oral,
sino mas bien, ellos son simbolos que portan significados histoéricos, culturales y politicos”

(Woolard, et. al., 1994: 65). Por lo que, como sefiala Jaffe, la ortografia pude ser vista como
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un potente espacio para el ejercicio del control simbdlico y politico ya que “primero, es la
mas visible, tangible evidencia de unidad lingiiistica interna, regularidad, codificacion y
autonomia. Segundo, como un cuerpo de reglas prescriptivas que identifica la correcta
manera de usar el lenguaje, la ortografia es en si misma un medio de control social y
simbolico” (1996: 818-819). La autora abraza esta conclusion al analizar los avances del
activismo lingiiistico corso, movimiento que desde principios de la década de 1970 se ha
esforzado por elevar el estatus y el uso publico de ese idioma frente al francés. La vigencia
de la lengua corsa simbolizaba la vigencia del “Pueblo Corso”; el fortalecimiento de
aquella reforzaba el derecho a la autonomia politica del segundo frente a la dominacién
francesa. Se incrementaron entonces esfuerzos por demostrar que el corso posee la
independencia, la capacidad y, sobretodo, la unidad necesaria para sustentar, por ejemplo,
una alta literatura. Un punto resaltante en esta trayectoria fueron los llamados “concursos
de ortografia corsa” transmitidos por la television de la isla durante los ochentas, un espacio

reservado hasta entonces al francés (idem).

Por lo tanto, suscribir una acepcion neutralizante de ideologia lingiiistica no supone
necesariamente desconocer las dimensiones histéricas, sociales y politicas en juego.
Schieffelin y Charlier al encarar su andlisis de los debates ortograficos en torno al creole
haitiano sefialan que “las ideologias lingiiisticas son creencias culturales que subyacen a las
précticas lingiiisticas, opciones y actitudes de un pueblo” (1998: 300). Para las autoras, la
pertinencia de esta definicion radica en que, al enmarcarse en esta dimension ideologica,
los debates ortograficos pueden ser vistos como espacios de articulacion de tensiones
historicamente enraizadas, desde la época de los “encuentros coloniales”, entre grupos que
mantienen una “participacion desigual” en el sistema social y politico (ibid.) Asi, se
evidencia que el debate sobre como debe escribirse el creole (gruesamente, entre una
ortografia “etimoligizante” que exprese y resalte la raigambre franc6fona del creole, y una
ortografia fonémica o “etnoortografia” que refleje el “habla real” del creole, reivindicando
su independencia frente al francés) es un debate sobre el estatus mismo del creole como
lenguaje, sobre su importancia como elemento critico de una “identidad nacional haitiana”,
sobre cémo los haitianos se sitlian a si mismos, a través de lenguaje, a nivel nacional e
internacional, y sobre las nociones de “haitianeidad”: autenticidad, nacionalismo y

legitimidad (ibid.).
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Podemos observar como, al conjugarse con conceptos como ‘“autonomia” o “identidad
nacional”, los signos que componen un alfabeto, la regulacion ortografica de su escritura, o
los juegos estilisticos que de aqui se posibilitan, tornan manifiestas y aun virulentas
aquellas implicancias politicas y sociales que siempre portan. La época de la
descolonizacién de las jovenes naciones del llamado tercer mundo en los afios sesentas del
pasado siglo presencié un auge de esta confluencia entre grafia e identidad colectiva®. En
Africa oriental las contiendas en torno al desarrollo y las posibilidades del swahili en el
cauce nacional que se abria presenta especial interés. Concebida comunmente como
perteneciente la familia bantl, algunos situan su origen como una lengua franca que
mezclaba, entre otros, elementos del banti y el arabe, cuyo uso para fines de comunicacion
intergrupal fue propiciado por las administraciones coloniales europeas (Polomé y
Whiteley, citados en Gallardo, 1978: 92). Al calor de las luchas por la descolonizacion esta
lengua fue ganando prestigio como genuina creacion cultural africana, particularmente en
Tanzania (pero también en Kenia, Uganda y Zaire), promovida por lideres independentistas
que buscaban acrecentar su arraigo “como un gesto de independencia del colonialismo y
una afirmacion del papel que el idioma ha tenido en la conquista de la independencia de
Tanzania” (Gallardo, 1978: 93). Ganada la independencia se estableci6 el swahili como
lengua nacional de Tanzania (aun cuando el inglés retuvo su estatus de lengua oficial),
emprendiéndose intensivas campafias de estandarizacion y de planificacion lingiiistica. La
lengua nacional era el elemento cultural mas resaltante dentro de la Ujamaa (familyhood en
inglés), la nueva ideologia politica socialista del naciente Estado: la nueva nacion socialista
requeria un nuevo lenguaje, cultura y literatura, pero ;cudles? Se origind entonces un

debate “sobre lo que el lenguaje nacional, swahili, se supone que simboliza y representa”

> En el naciente Chile republicano también se agitaron las aguas del disenso ortografico en torno a las normas
marcadas por la Real Academia Espafiola. Desde Chile y con aroma a lucha de independencia cultural,
diversos prohombres, entre los que resaltaban Andrés Bello y Domingo Faustino Sarmiento, propugnaron por
el establecimiento de una ortografia “sencilla”, “logica”, que reflejara el castellano hablado por los
americanos, frente a la “arbitraria” y “engorrosa” ortografia peninsular o “académica”. Contreras (1993)
recoge puntillosamente estos debates, que en Chile culminaron en 1927 cuando por decreto presidencial el
pais se alined definitivamente con la “ortografia académica”. Hasta ese afio, la llamada “ortografia chilena” o
“casera” encontrd acogida en diversos circulos, gozando momentaneamente incluso, durante la década de
1840, de reconocimiento oficial. Esta ortografia tuvo algun arraigo incluso fuera del pais.

Por otra parte, Matras y Reershemius (1991) presentan algunas de las caracteristicas que se aprecian en
modernos procesos de estandarizacion de lenguas ocurridos al margen del poder estatal. Los casos del
yiddish, el kurdo y el romané exponen los avatares de los peculiares esfuerzos por estandarizar estas lenguas
de la diaspora.
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(Madumalla, et. al, 1999:331), desagregandose en topicos como (cual de todos los grupos
étnicos de la actual Tanzania eran los “originarios poseedores” del swahili? o, ;no habia
ninguno, y la lengua nacional estandarizada deberia representar a todos los tanzanianos,
superando a la vez tanto a las lenguas coloniales europeas como a las lenguas vernaculas
precoloniales? En el plano literario se establecié una disputa entre los “tradicionalistas”,
que defendian las clasicas formas poéticas escritas desde hace cinco siglos (escritos
primeramente en el alfabeto arabe, luego en el latino) y los “modernistas” que propugnaban
por la introduccion del verso libre en la creacion poética, posiciones mas o menos
equivalentes a las disputas politicas mas generales entre “moderados” y “radicales” dentro
del nuevo régimen®. La tension entre raigambre cultural y edificacion politica consiente
palpitaba bajo la necesidad de emprender una “(re)construccion de una nueva historia

(nacional) del swahili” (Madumalla, et. al., 1999: 317).

En términos mds generales esta necesidad de reconstruccion de una narrativa historica es
caracteristica de los nacionalismos modernos. En su clasica obra Comunidades Imaginadas,
Anderson ha destacado los procesos de cambio de conciencia que hicieron posible el
surgimiento de la idea de nacién y, posteriormente, su fuerte arraigo en el espiritu de
millones de personas en el mundo contemporaneo. Para Anderson la “Naciéon” es un
producto moderno cuya aparicion en la escena historica fue posibilitada, en gran medida,
por el desarrollo del capitalismo impreso, el cual acelerd el agotamiento de las fuentes de
legitimidad en que descansaban las formas de conciencia vinculadas a tres concepciones
culturales fundamentales: la comunidad religiosa (una comunidad de alcance universal
articulada en una lengua sacra: el latin en el caso del cristianismo), el reino dinastico (una
comunidad heterogénea centrada en la lealtad hacia un centro de poder —el monarca- que
gobernaba por una “dispensa cosmoldgica”, bajo el cual se organizaba naturalmente la
sociedad), y una concepcion del mundo que (siguiendo aqui a Benjamin) concebia la
temporalidad como “tiempo mesianico, una simultaneidad del pasado y el futuro en un

presente instantaneo” (1993: 26-62). El declinar de este tramado de concepciones posibilitd

% Los debates lingiiisticos fueron algidos en la medida en que la misma la ideologia Ujamaa tuvo preminencia
en la sociedad y, en la misma medida en que dicha ideologia declino, a fines de la década de 1970, mengud

también la contienda lingiiistica (idem: 308).
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el surgimiento de formas de conciencia que permitieron imaginar a la Nacion, derivando de
aqui su definicion canonica de la Nacion como “una comunidad politica imaginada como

inherentemente limitada y soberana” (1993: 23).

Pero, ;por qué las naciones modernas se imaginan como antiguas? Sobre esta pulsion por el
atavismo, Anderson observa que una vez constituidas, las naciones (mas precisamente el
pensamiento nacionalista), deben elaborar una memoria que supere la cesura historica de la
que surgieron —y gracias a la cual son precisamente una “novedad”-, y que les permita
interpretarse genealdégicamente como la maduracion de una tradicion histérica de
continuad serial. Esta genealogia opera retroactivamente: desde el presente dirige su mirada
al pasado, enhebrando para ello sucesos discontinuos remitiéndolos a su historia continua,
una historia que buscan siempre reafirmar. De esta manera eventos y actores “pre-
nacionales” (que nunca se concibieron a si mismos como integrantes de la nacion que los
convoca narrativamente) aparecen integrados en una comunidad que los acoge, pero que se
esfuerza por olvidar la pagana oscuridad “a-nacional” en la que se debatieron (1993: 260-

286).

La pretension de continuidad supone la idea de unidad. La lengua es una dimension
especialmente propicia para solventar esta idea de unidad, por lo cual, la digestién
ideoldgica de la nocion de lengua para proyectarla como el elemento vinculante por
excelencia de una comunidad humana, es decir estatuyendo una comunidad lingiiistica, ha
entregado productos de vasta influencia, como “[aquella] ideologia politica europea del
lenguaje, de amplio alcance, la cual estd basada en la idea de que la unidad lingiiistica es un
pre requisito para la identidad cultural y la estabilidad politica. Subrayando este supuesto
estd el ideal de perfecta congruencia y autonomia de fronteras lingiiisticas y culturales.
Estas ideas se traducen en una preocupacion, tanto en la planificacion lingiiistica dominante
y minoritaria, con el mantenimiento de la ‘pureza lingiiistica’ y la ‘autenticidad’” (Jaffe,
1996: 818). Mas adelante (ver capitulo Discusion) presentamos una critica a estos
postulados  ideoldgicos (especialmente preponderantes no solo en los idearios
nacionalistas, sino también en los andlisis y teorizaciones sobre el nacionalismo) que
sobrevaloran la necesidad e importancia de una pretendida unidad u homogeneidad

lingiiistica como sostén de comunidades histéricamente enraizadas.
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Entre otras situaciones historicas que evidencian la implicancia de condicionamientos
politico-sociales en la lucha por la estructuracion e implementacion de sistemas de escritura
y de regulacion ortografica, podemos citar el caso del alfabeto coreano, han’gul (“gran
escritura”), considerado el sistema “mas analitico” o “mas cientifico” de los sistemas de
escritura fonografica. Esto porque, a diferencia de los actuales alfabetos de uso general
(como nuestro alfabeto latino o abecedario), el alfabeto coreano no toma como unidad
minima grafica al fonema, sino que va mas alla para llegar a representar los “rasgos
fonéticos de sus fonemas” (Sampson, 1997: 177), es decir, representa diminutos rasgos
articulatorios internos de los fonemas. Tan sorprendente como este logro es la historia que
ha vivido este sistema, compuesto por 28 grafemas originalmente, y en la actualidad por 24.
Creado en el siglo XV por el rey Sejong para mejorar la administracién de sus dominios y
para “instruir al pueblo”, enfrentd la tenaz resistencia de la ¢élite letrada que cultivaba la
trabajosa escritura china (morfémica’); el argumento para esta oposicion era que la
implementacion del han’gul vulgarizaba la escritura. Se remarcaba asi una profunda
frontera social por la via de resaltar el estatuto inherentemente complejo que,
pretendidamente, deberia poseer la escritura. La legitimidad social de la escritura
descansaba en su caracter excluyente. El han’giil entonces fue archivado por més de cinco
siglos hasta que fue reflotado con impulso del nacionalismo coreano luego de la invasion
japonesa de 1910. Finalmente, luego de la segunda guerra mundial, el han’gtl se establecio
como el canon para una escritura estandarizada de la lengua coreana, de uso exclusivo hoy
dia en Corea del Norte y de uso predominante en Corea del Sur (donde se atestigua que las
personas mayores aun utilizan una escritura mixta compuesta de grafias chinas para las

palabras sino-coreanas y el han’gtl para las formas nativas) (Sampson, 1997: 173-208).

Un caso de transformacion radical de sistema alfabético lo encontramos en el reemplazo del
abyad® ardbico por el alfabeto latino impulsado por el que es considerado padre de la
moderna Reptblica de Turquia, Mustafd Kemal Atatiirk. Luego de la revolucion
nacionalista en 1922, el nuevo Estado laico impuso el alfabeto latino como una forma de

romper con la antigua tradicion religiosa que asociaba la escritura legitima, en arabe, con el

7 Es decir, dicho sistema de escritura toma como unidad de representacion al morfema, la unidad minima
significativa de una lengua.
¥ Un abyad es un alfabeto en el que se representan solo las consonantes, no los sonidos vocalicos.
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Islam. Las grafias representaban lo religioso y habia que relegarlas al pasado. Se concretaba
asi un cambio de orientacion cultural importante, por el cual los revolucionarios
modernistas simbolizaban la nueva mirada de la nacidon hacia occidente, y en particular a

Francia, como foco de lo letrado y lo secular (Nifio Murcia, 2009).

En América Latina, los relativamente recientes procesos de estandarizacion escrita de las

lenguas maya y quechua recrean algunas de las problematicas que hemos resefiado.

Las lenguas mayas conforman una familia de alrededor de treinta lenguas, habladas en la
actualidad por alrededor de cinco millones de personas en Guatemala, Belice, México y
Honduras (England, 2003: 733). En Guatemala, tradicional foco de desarrollo y pervivencia
de esta lengua, se concentran la mayor cantidad de hablantes y también la mayor cantidad
de variantes de la lengua (cerca de veinte). Alli también se han emprendido desde mediados
del siglo XX las iniciativas mas significativas para dotar de un sistema de escritura
corriente para el conjunto de estas lenguas’ (sin duda, la gran cantidad de variantes impone
un desafio considerable a esta empresa). En la siguiente descripcion de la continuidad de
estos esfuerzos nos basamos en el trabajo de Nifio Murcia (1995). En 1949 se realiza el
Primer Congreso Lingiiistico de Guatemala, uno de cuyos resultados fue la creacion de un
alfabeto unificado compuesto por 58 grafemas. En su creacion se tuvo al alfabeto castellano
(abecedario) como referencia para representar fonemas similares o idénticos de las lenguas
mayas. Posteriormente, el Instituto Indigenista Nacional (IIN) con apoyo del Instituto
Lingiiistico de Verano (ILV), realiz6 algunos ajustes a esta propuesta (disminuyendo el
numero de grafemas, por ejemplo), lograndose su promulgacion oficial en 1966. La
disconformidad con la “castellanizacion” atribuida a este alfabeto llevd a que diversas
instituciones presentaran sus propuestas propias, como fue el caso del Proyecto Lingiiistico

Francisco Marroquin (PLFM) en 1976.

La fundacién en 1986 de la Academia de las Lenguas Mayas de Guatemala (ALMG) marcé

un hito relevante en esta trayectoria. Completamente constituida y dirigida por maya-

? Los mayas han tenido al menos dos momentos de sustancial literacidad y produccion literaria en el pasado:
el clasico periodo prehispanico en que prolifero la escritura jeroglifica y, luego de la conquista espaiola,
cuando emergi6 una literatura maya clasica representada por obras como el Popol Vuh 'y el Libro de Chilam
B’alam, escritos primeramente en el alfabeto latino. Pese a lo anterior “la literacidad esencialmente murio6
después del siglo 16, y no fue hasta finales del siglo 20 que han sido hechos esfuerzos para revivirla”
(England, idem: 736).
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hablantes, esta entidad estatal autonoma es la institucion oficialmente encargada de fijar el
estandar para las lenguas mayas. Asi, en 1987 aprobd un nuevo Alfabeto Unificado, en una
sesion donde solamente los maya-hablantes presentes tuvieron voz y voto. Este alfabeto
goza de un alto valor simbolico y politico para sus adherentes. Con el nombre de “alfabeto
unificado” sus creadores quieren significar “tanto una manera unica de escribir cada una de
las 20 lenguas como también que el alfabeto usado para cada lengua sea tan semejante
como sea posible al alfabeto de cualquiera otra lengua maya” (England, citada en Nifo
Murcia, 1995: 8). Si bien este alfabeto ha gozado de amplia aceptacion en las diferentes
comunidades mayas, no ha logrado, empero, implementarse completamente, enfrentando
ademas resistencias de diversas entidades publicas (como el Ministerio de Educacion, el
IIN, y también el ILV) que algunos atribuyen a la persistencia de la “castellanizacion”, de
manera que el consenso alfabético aun no se logra. Esta situacién no ha impedido sin
embargo que diversas comunidades y lingiiistas mayas, bajo el fomento de la Academia,
hayan continuado avanzando en otros frentes de la estandarizacion y la codificacion, como
la estandarizacion del Iéxico y variaciones morfologicas, la creacion de neologismos para
traducir los préstamos lingiiisticos y la elaboracién de gramaticas estandarizadas para

algunas de las lenguas mayas (England, 2003: 736).

A partir de estos avances Nifilo Murcia contrasta la realidad de las lenguas mayas en
Guatemala con la situacién del quechua en Pertu. Frente al mayor control relativo que las
propias organizaciones y comunidades de maya-hablantes -a través de la ALMG-, ejercen
sobre el curso de la estandarizacion, el proceso andlogo en el quechua aparece dominado
por lingiiistas, educadores, misioneros extranjeros y mestizos bilingiies pertenecientes a
elites regionales. Esta condicion desembocaria en que la estandarizacion escrita del

quechua pueda calificarse, hoy, como un “evento politico marginal” (1995: 9).

El quechua o runa simi, “la lengua del ser humano” (Godenzzi, 1992: 54), también llamada
la ‘Lengua General’'® del antiguo Pera por los conquistadores hispanos, y usada como un
vehiculo de evangelizacion y control por la administracion colonial, experimentd sus
primeros intentos de estandarizacion escrita a partir del Tercer Concilio Limense celebrado

en 1584. Mas tarde, durante el siglo XIX surgieron tantos alfabetos como fil6logos,

' Como se la refiere en la temprana obra (1560) de fray Domingo de Santo Tomas Grammatica o arte de la
lengua general de los Indios de los Reynos del Peru.
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fundamentalmente europeos, que se dedicaron a estudiar y registrar esta lengua. Durante el

siglo pasado se retomaron los intentos de estandarizacion, asi en 1946 se oficializd el

alfabeto propuesto en 1939 por el XXVII Congreso Internacional de Americanistas

celebrado en Lima. Luego de someter a ligeras variaciones dicha propuesta, en 1954 se

aprobd una nueva version llamada “Alfabeto Fonético para las lenguas quechua y
»ll

aymara” . Ninguna de estas propuestas tuvo mayor impacto en términos de difusion y su

uso se restringid a propoésitos académicos (Nifio Murcia, 1997).

En 1975, durante la dictadura de Velasco Alvarado el quechua se reconocié como lengua
oficial de Peru, junto al espafiol. Esto llevo a que se retomaran los esfuerzos por consensuar
un nuevo alfabeto. Comisiones ministeriales mediante, se elabord y oficializé el llamado
Alfabeto Bésico General del Quechua compuesto por 21 grafemas comunes a seis
variedades regionales del quechua en Perti y contando ademés con grafemas supletorios
para cada una de estas variedades (Nifio Murcia, 1997: 153). Los principios y propositos
fundamentales que guiaron la elaboracion de esta propuesta fueron dos: “[seguir] criterios
etimoldgicos y pandialectales que permitan una comunicacion por escrito entre el mayor
numero posible de quechua-hablantes (es decir de hablantes del mayor nimero posible de
variedades) y [guardar] lealtad a las estructuras fonologicas propias de la lengua” (Itier,

1992: 87).

Pero el alfabeto de 1975 guardaba una notoria incongruencia con las estructuras
fonoldgicas a las que declaraba lealtad: incluia cinco grafemas <a, e, i, o, u> para
representar a los fonemas vocalicos, al igual que en castellano. Tal incongruencia ha
derivado en un importante punto de incordio que permanece irresuelto hasta hoy. Esta
controversia para nosotros resulta especialmente pertinente, ya que similar polémica ha
surgido en torno a la representacion de las vocales en el aymara, lo cual no es simple
coincidencia desde que “el quechua y el aymara comparten caracteristicas fonoldgicas y
fonéticas en sus sistemas vocalicos” (Zufiiga, 1987: 476). La polvareda levantada en torno a
las vocales aymaras la trataremos en detalle mas adelante, y muchos de los postulados y

argumentos esgrimidos alli pueden aplicarse a la situacion del quechua. Podemos adelantar

" La concordacion alfabética y la reglamentacion ortografica de las lenguas quechua y aymara, asi como la
oficializacion de las mismas, se imbrican necesariamente, ya que como sefiala Albo por ejemplo, el
repertorio fonoldgico del aymara coincide casi totalmente con el quechua boliviano-cuzqueiio (1987: 433).
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que, al igual que en el caso aymara, la lingiiistica ha establecido que el quechua posee
unicamente tres fonemas vocalicos /a, i, u/, pero que, en determinados contextos
fonoldgicos, las vocales altas /i/ y /u/ se realizan fonéticamente (“suenan’) como [e] y [0]
respectivamente (Nifio Murcia, 1997: 153). Es decir, en quechua, como en aymara, [e] es

un aléfono del fonema /i/ como [0] lo es del fonema /u/.

Pero la proyeccion de esta constatacion lingiiistica en la escritura no ha sido automatica ni
sencilla. De alli que se haya producido una controversia grafica entre representar tres o
cinco vocales, una querella entre “trivocalistas” y “pentavocalistas”. El primer bando,
mayoritario, estd integrado por lingiiistas y educadores representantes de diversas entidades
académicas y estatales. El segundo estd encarnado basicamente en dos instituciones; el
Instituto Lingiiistico de Verano y la Academia Mayor de la Lengua Quechua (AMLQ), con
sede en Cuzco. Esta contienda ha sido el punto algido de los debates alfabéticos, llegando a
empantanar los avances en el proceso de estandarizacion escrita del quechua. Tal situacion
se expreso en el Primer Taller de Escritura en Quechua y Aymara, realizado en 1983 en la
Universidad de San Marcos de Lima. Alli se reunieron, entre otros, hablantes de ambas
lenguas, planificadores lingliisticos, representantes del Ministerio de Educacion, lingiistas
de wvarias universidades y centros de investigacion, representantes de diversas
organizaciones indigenas y de instituciones como el ILV y la AMLQ. En materia
alfabética, la conclusion del Taller fue realizar una unica modificacion al Alfabeto General
de 1975: representar solo las tres vocales fonémicas'>. Asi surgi6 entonces el Panalfabeto

Quechua, oficializado en 1985 y vigente en la actualidad (Zufiga, 1987: 475 y 478).

Esta sancion no despejo la controversia vocalica. Los derrotados pentavocalistas,
decidieron desconocer el acuerdo adoptado en el Taller de 1983, ejecutando asi un gesto
que sera recurrente en la lectura de estas paginas (o sea, realizado por distintos actores en
contextos diversos). Han persistido en convocar a las cinco vocales en su escritura del
quechua, en lo que muchos lingliistas y educadores ven una muestra de persistente
castellanizacion. El ILV, en particular, ha enfrentado recurrentemente acusaciones de
mantener las convenciones graficas del castellano al disefar alfabetos para las lenguas

indigenas. El proselitismo evangélico de esta organizacion reconoce y justifica, en algunos

"2 Idéntica conclusion se tomo para el caso del Alfabeto Oficial Aymara de Perii, como detallamos mas
adelante.
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casos, tal opcion en las necesidades practicas que impone su labor misional de estudiar las
lenguas vernaculas americanas y traducir los textos biblicos a ellas. Mas adelante

discutiremos las complejidades ideoldgicas implicadas en estos propositos.

Por su parte, la Academia Mayor de la Lengua Quechua, fundada en Cuzco en 1953 (Nifo
Murcia, 1997: 148), ha sido vista como la expresion actualizada de una tradicion ideoldgica
de reafirmacion cultural por parte de la elite mestiza cuzquefia, inserta en un empefio de
construccion y defensa de un proyecto de “consolidacion nacional regional” (Itier, 1992:
91). Ubicados en este horizonte, los planteamientos de la AMLQ pueden ser vistos como la
floracion ideoldgica particular, en el plano del lenguaje, de un proyecto y de una tradicion
ideologica de mayor alcance. En 1990 la AMLQ adopté una resolucion “para la

oficializacion del quechua en la regiéon Inka”"

, cuyos argumentos son analizados por
Godenzzi (1992: 63): “Se expresa [en los considerandos de la resolucion] que “El Quechua
Imperial del Cusco conserva el mas genuino runasimi’’; que “El Quechua Imperial posee un
apreciable nimero de elementos lexicales, morfologicos y sintacticos, que demuestran que
es una lengua mas evolucionada”; que, por tanto, los académicos se sienten llamados a
“Velar por la pureza de la lengua quechua y su expresion idiomatica”. Pero detengdmonos a
analizar qué quiere decir exactamente “Quechua Imperial del Cusco”. Se trata, en realidad,
de un sociolecto, es decir una variante propia de un determinado estrato social, el del grupo
de mestizos que se siente heredero, no de los “indios”, sino de los Incas, de los grandes y
poderosos. De ahi también que a esta variedad sociolectal se la llame Inka simi “Lengua del
Inca” o Qhapaq simi “Lengua del Poderoso”, contraponiéndola a veces al runa simi que
vendria a ser algo asi como “lengua del hombre comin”. Las variantes sociolectales de las
poblaciones que habitan en las comunidades campesinas serian entonces formas bastardas,

incultas o impuras. Segun esta ideologia, todas las variedades del quechua que resultaran

divergentes del Quechua Imperial quedarian descalificadas™.

Considerada la AMLQ como una expresion organica de esta elite regional mestiza y
urbana, los argumentos de los académicos cuzquefios en favor del pentavocalismo
expresarian un importante rasgo sociolingiiistico de dicho grupo social: un acendrado

bilingliismo quechua/castellano. Su uso y defensa de las cinco vocales expresa claramente

" Oficializacion concretada en 1991 al ser aprobada por la Asamblea Regional cuzquefia. Decision que
supuso también la “oficializacion regional” de un alfabeto pentavocalico (Itier, idem: 87).
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su reafirmacién como mestizos. Por mucho que la lingiiistica les diga que su error consiste
en que “asocian los al6fonos de las vocales altas del quechua (/i/ y /u/) con las vocales
medias del castellano ( /e/ y /o/ )” (Nifio Murcia, 1995; 6), se aferran a esos sonidos que en
sus bocas vibran como propios al alimentar un vital sentimiento de exclusividad: “Cuando
se habla del quechua-hablante no hay que pensar en el indio que esta en la puna, o en el
indigena, el nativo, como se quiera llamar. Es el mestizo, a ellos hay que dirigirnos. Lo que
nosotros estamos defendiendo, tal vez, y reflexionando, es el quechua mestizo, realmente
cOmMo nosotros queremos escribir, porque somos bilingiies mas o menos coordinados,
algunos mas bien subordinados, nosotros los mestizos, que desde la cuna hablamos el
quechua como el castellano, no quisiéramos que se nos quite la e ni la o, estamos
acostumbrados totalmente a ellas” (René Farfan Barrios, académico de la AMLQ, citado en

Itier, 1992; 91).

Argumentos como los usados por la AMLQ para defender la mantencion del
pentavocalismo, ya sean estos de autoridad (el peso de la costumbre, los acuerdos de
congresos y de las resoluciones ministeriales previas que apoyan la escritura con las cinco
vocales), o bien sean de razén: “la escritura debe ser la representacion mas exacta de la
palabra hablada, a fin de no desfigurarla” (Itier, 1992: 88), volveremos a encontrarlos en los
capitulos que siguen, dichos por otros actores y escuchados en otros lugares. Escritos y

leidos en otras paginas.
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4. METODO

El tratamiento de los diversos debates alfabéticos y ortograficos comprendidos en
este estudio, en si mismos discretos, ha buscado integrarlos en una unidad comprensiva.
Las discusiones por las grafias cambian de cariz, de contenidos, de agentes involucrados y
de encuadramientos de sentido en cada uno de los casos considerados, lo que hace
necesario desplegar, en un nivel mas general, un analisis comparativo de estas situaciones
para ponderar adecuadamente las similitudes y diferencias que presentan. Para lograr esto,
el abordaje metodoldgico busco identificar y circunscribir los diversos &mbitos en los que
dichos debates se han desarrollado y se desarrollan. La circunscripcion progresiva de este
conjunto fue realizandose a medida que fuimos siguiendo el debate a través de los diversos
espacios en que se despliega. La referencia a Marcus aqui se ancla particularmente en su
puntualizacién de aquellos casos en los que, al “seguir la metafora”, lo que guia el disefo
de una etnografia multi-situada es el empefo por estudiar la variedad de discursos y
registros respecto a un problema y el tratar de determinar las caracteristicas etnograficas de

las ubicaciones sociales correspondientes a dichos discursos y registros (2001: 119).

Asumimos que nuestro objeto de estudio estd constituido por el conjunto relacionado de las
diversas posiciones sociales desde las cuales los agentes, individuales y colectivos,
intervienen en los debates alfabéticos y de normalizacion. Por lo tanto, hemos buscado, por
una parte, especificar las relaciones existentes entre las elaboraciones ideologicas que
emiten estos agentes y sus respectivas posiciones sociales (institucionales, académicas,
estatales, de agencias y organicas politicas y culturales del mundo indigena extra estatal,
entre otras); y, por otra, establecer qué tipo de relaciones (asimetrias, competencias,
congruencias) se dan entre los agentes mismos. Nos interesa describir y especificar la o las
estructura(s) que subyacen a estas relaciones, resaltando el dinamismo que poseen, los
movimientos que las hacen mutar, y los balances y contra balances en los que se resuelve

su evolucion.
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Junto a su anclaje en posiciones sociales especificas, las elaboraciones ideoldgicas se
especifican y se vuelven calificadas al contrastarlas con los diversos e imprevistos
comportamientos que acusan las diversas personas que en situaciones, actividades y
eventos especificos se enfrentan a este tipo de discursos. Por ello, para nosotros ha sido de
interés registrar este tipo de situaciones o eventos. Para determinar cuales son las
actividades y eventos en que debemos enfocarnos nos hemos guiado por los conceptos de
précticas letradas y eventos letrados tal como los definen Barton y Hamilton: a saber, las
practicas letradas entendidas como las formas culturales generalizadas de uso de la lengua
escrita o literacidad, y los eventos letrados como las actividades o situaciones donde la
literacidad cumple un papel central. Por lo tanto los eventos letrados son situaciones
observables que surgen de las practicas letradas y son formados por éstas (2004: 112-114).
Para acotar este criterio, en el marco de esta investigacion hemos considerado como
eventos letrados aquellas actividades o situaciones en los que alguno de los alfabetos en
cuestion, o algin otro texto relacionado con ellos o con las querellas de normalizacion,
ocupa un papel central y, a partir del cual, se desarrollan discusiones, reflexiones o
aplicaciones con respecto a €l. Algunos ejemplos de estas situaciones son las siguientes:
clases o talleres de mapudungun impartidos en universidades y/o por organizaciones
mapuche en Temuco y Santiago; cursos de lectoescritura en aymara impartidos por
integrantes del Centro Educativo Aymara en El Alto, La Paz; reuniones de los miembros de
de la Academia de la Lengua Aymara en las ciudades de Arica o Iquique; talleres de
elaboracion de guias pedagogicas en lengua y cultura likanantai realizados en la comuna de
San Pedro de Atacama, donde participan asesoras culturales atacamefias del Programa de

Educacion Intercultural Bilingilie (PEIB) del Ministerio de Educacion.

En estos lugares, ademds de las ciudades de Calama y Antofagasta, hemos accedido a un
conjunto de agentes sociales significativos que intervienen en los debates alfabéticos y de
normalizacidén ortografica que nos ocupan: intelectuales indigenas (lingiiistas, profesores,
profesionales, poetas o académicos), dirigentes de organizaciones politicas y culturales
indigenas, y funcionarios indigenas de agencias étnicas estatales chilenas y bolivianas.
Integran este conjunto ademas, aquellos agentes no indigenas, principalmente académicos y

lingtiistas, que han participado en la elaboracion de alguno de los alfabetos y/o han
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intervenido en procesos de normalizacidon ortografica; también consideramos aqui a quienes
han investigado o publicado articulos al respecto. La mayoria de estos agentes estd
afiliado, o lo ha estado, a instituciones, ya sea académicas o estatales. Al iniciar este estudio
ya conociamos a algunos de ellos, con quienes ya habiamos conversado sobre estos temas.
A partir de estas redes de contacto fuimos ampliando progresivamente la cantidad de

personas a las que entrevistar.

Hemos acudido a diversas fuentes de evidencia. Primero, los registros archivados y las
publicaciones que documentan tanto los procesos y negociaciones para establecer las
diferentes propuestas alfabéticas como las querellas por la normalizacion ortografica. En
segundo lugar, 6rganos de prensa y difusion de las organizaciones politicas y culturales
indigenas (en sus soportes fisicos y virtuales). En tercer término, se encuentran los
articulos, documentos y gramaticas en las que se aplica o discute alguno de los alfabetos y
ortografias consideradas. En cuarto lugar, contamos con los registros de observacion de
diversos eventos y actividades letradas. Nuestra quinta y ultima fuente es el conjunto de
discursos, declaraciones y pronunciamientos que en los debates alfabéticos y de

normalizacion emiten los diversos agentes.

Las técnicas de recoleccion de informacion derivadas de lo anterior son tres. Primero, la
revision de diversos repositorios documentales: de prensa, de centros de documentacion y
de publicaciones académicas. La informacion aqui recogida nos permitio,
fundamentalmente, reconstruir los procesos que llevaron al establecimiento de las
propuestas alfabéticas en cuestion y que explican las actuales disputas por la normalizacion
en el caso aymara. Segundo, la observacion de diversos eventos y situaciones de “practicas
letradas” en torno a las propuestas alfabéticas y de normalizacién ortografica, buscando
determinar los usos y mecanismos concretos que concurren en las dindmicas de difusion e
inculcacion de estos instrumentos, como también las reacciones concretas que las personas
tienen ante estos procesos, y los significados que les atribuyen. Tercero, las entrevistas y
conversaciones con los diversos agentes que participan de estos debates, con lo que
obtuvimos indicios sobre el sentido que tiene para ellos adherir a un determinado alfabeto o

una determinada postura en la contienda normalizadora.
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La integracion de la informacién entregada por este conjunto de técnicas busca ademas,
especificar y problematizar los diferentes procesos y modalidades en que se manifiestan y
operan tanto la difusion, como la apropiacion y la defensa de las propuestas alfabéticas y
posturas normalizadoras por parte de los diversos agentes involucrados en estos debates.
Nuestra mirada de los diversos postulados, planteamientos, definiciones y declaraciones
emitidos no los considera como representativos o idiosincrasicos de una determinada
colectividad, sino que busca resaltar en cambio su significacion estratégica dentro del

proceso de (re)elaborar y naturalizar un cierto sentido identitario para esa colectividad
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5. EL MAPUDUNGUN POR ESCRITO

El mapudungun es una lengua de tradicion oral, se suele decir. Lo cual, siendo
cierto, escamotea una larga, aunque discontinua, serie de esfuerzos por fijar y transcribir las
caracteristicas de esta lengua en diversos sistemas graficos y, en consecuencia, escribir en
mapudungun, Podria decirse que dichos intentos establecen una continuidad jalonada por
grandes intervalos de tiempo. Entre los mas destacados podemos sefalar a las primeras
gramaticas del mapudungun con fines evangelizadores elaboradas en la Colonia por
misioneros jesuitas (Luis de Valdivia en 1684, Andrés Febres en 1764 y Bernardo
Havestadt en 1777); los esfuerzos hechos -hacia fines del siglo XIX y principios del XX-
por cientificos y misioneros capuchinos interesados en el estudio de la lengua mapuche,
como Rodolfo Lenz y Fray Félix de Augusta. El primero en sus Estudios Araucanos (1895-
1897) y el segundo en su Gramadtica Araucana (1903) propusieron reconocidos sistemas
para la transcripcion y registro del mapudungun; la elaboracién de textos testimoniales
como Lonco Pascual Coria. Testimonio de un cacique mapuche, texto recogido y transcrito
por el padre capuchino Wilhelm de Moesbach (1930); hasta llegar a la actual produccion

de poesia mapuche, la que ha ocupado un lugar destacado en la escena literaria nacional.

Los sistemas de representacion grafica, o alfabetos, en los que estos productos (y otros
como diccionarios) han sido creados, se diversifican en una variedad de modalidades, lo
que evidencia la falta de estandarizacion del mapudungun escrito. Durante las ultimas tres
décadas se han propuesto diversos alfabetos destinados a definir y difundir la escritura
practica del mapudungun (ya no pensados s6lo como un mero sistema de registro), con la

idea de facilitar asi un cierto desarrollo para el mapudungun escrito.

Sin embargo ninguno de estos alfabetos ha logrado una preeminencia incuestionable, de tal
manera que, en los hechos, la estandarizacion del mapudungun escrito aun no se alcanza.
Es mas, lo que en si mismo se entiende por una “estandarizacién adecuada” ha devenido en
el altimo tiempo en objeto de controversia y debate. ;Estandarizacion para qué? y, sobre

todo, /para quiénes? y ;por quiénes?
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A continuaciéon nos centraremos en los tres alfabetos que desde 1980 en adelante han
logrado mayor preeminencia y visibilidad. Estos son: el aziimchefe, de la Corporacion
Nacional Indigena (CONADI); el alfabeto Raguileo, nombre tomado de su autor, Anselmo
Raguileo y el Alfabeto Mapuche Unificado (AMU), producto de un acuerdo logrado entre
lingiiistas en 1986. Es en torno a ellos que se registra la mayor cantidad de
posicionamientos, pronunciamientos y acciones por parte de quienes intervienen en el

actual debate alfabético del mapudungun.

5.1 Primeras letras

En 1980, después de una prolongada residencia en Santiago, un hombre mapuche,
de 57 afios, decidid radicarse definitivamente en la ciudad de Temuco. Se habia trasladado
a la capital, muy joven, con el objetivo de estudiar quimica. Y alld dejaba ahora a una
mujer, dos hijas y unos largos afios de inestabilidad laboral -desde que habia sido
exonerado, a causa de su militancia comunista, de la Empresa de Ferrocarriles del Estado
tras el golpe de estado de 1973, no habia vuelto a encontrar trabajo como ingeniero de
ejecucion en quimica, ni ningln otro trabajo estable y satisfactorio-. También dejaba unos
lejanos estudios como “alumno libre” de lingiiistica en el Instituto Pedagogico de
Universidad de Chile. Anselmo Raguileo Lincopil se asentd en Temuco aceptando la
interesante aunque un tanto vaga invitacion laboral que le extendieron unos jovenes
antrop6logos que, un afo antes, habian creado una organizacion no gubernamental, el
Centro Asesor y Planificador de Investigacion y Desarrollo (CAPIDE). Uno de estos
profesionales lo conocia a través de un parentesco politico: “este hombre nos serviria aqui,

y esté sin trabajo, lo echaron, y sabe mapudungun y le interesa la lengua”.

Hacia mediados de ese mismo 1980, Rosendo Huisca Melinao, de profesion contador,
cercano a los treinta afos de edad, encontrd en una calle de Temuco un recorte de periodico

en el que lee un aviso dirigido a aquellas personas mapuches hablantes interesadas en
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participar en un taller donde se probaria una proposicion de alfabeto que permitiera escribir
en mapudungun, una lengua....de tradicion oral. El taller se dictaria, durante el segundo
semestre de ese afio, en la Seccion de Lingiiistica, del Departamento de Letras de la
Universidad Catolica de Chile, sede Temuco. Al cabo de unos dias nuestro contador acude
a la sede universitaria, donde fue recibido por el jefe del equipo de lingiiistas y creador de
la propuesta alfabética, el doctor Adalberto Salas, quien lo entrevistd integramente en

mapudungun.

Asi, a partir de ese afo, la trayectoria de ambos hombres mapuches, como la de varios otros
hombres y mujeres, mapuches y no mapuches, se anudé definitivamente con los esfuerzos
que, deliberadamente desde el ambito académico, y de manera mucho menos programatica
desde el mundo de las ONGs (con estrechas vinculaciones con las renacientes
organizaciones mapuches de ese periodo), terminaron por cristalizar, poco mas tarde, en la
elaboraciéon de sistemas de ortografia practica para el mapudungun con pretension de uso
general; es decir, sistemas ideados con el objetivo de facilitar y difundir la lectoescritura de
la lengua mapuche, pues ya no se trataba simplemente de elaborar meros sistemas de

transcripcion fonémica o fonética, como los que se habian creado hasta ese momento.

5.1.1 El taller de alfabetizacion de la Universidad Catolica de Temuco

El taller de alfabetizacion para mapuche hablantes realizado en la Universidad
Catolica de Temuco, fue ideado por el lingiiista Adalberto Salas a su retorno a dicha
universidad luego de haber realizado un doctorado en lingiiistica en Estados Unidos. El
objetivo de este taller era probar empiricamente una proposicion de alfabeto para la lengua
mapuche que el lingiiista venia desarrollando desde hacia un tiempo y cuyo antecedente
publico més cercano descansa en una propuesta de transcripcion fonémica para el
mapudungun que, poco antes, habia realizado en conjunto con otros dos lingiiistas (Salas,

Croese y Sepulveda, 1978).

La viabilidad de un esfuerzo como este requeria que los eventuales participantes

cumplieran dos condiciones: ser bilingiies en mapudungun y castellano y ser alfabetizados

33



en esta ultima lengua; es decir, les imponia un grado minimo de escolaridad: “El trabajo ha
consistido en un seminario-taller que reunié a un grupo ad-hoc de personas mapuches
bilingiies de mapudungun y castellano, previamente alfabetizadas en esta ultima lengua,
con un grupo de lingiiistas. Estos prestaron el asesoramiento técnico y en conjunto buscaron
(a partir de una proposicion que sélo serviria de guia) un sistema de escritura del tipo
alfabético, uniforme y regularizado para que esas personas mapuches pudieran producir
textos en mapudungun” (Hernandez., 1984: 190-191). Concurrieron catorce personas, de
las cuales solo cinco (entre ellos nuestro contador) prosiguieron hasta la etapa conclusiva

del taller (Hernadndez, 1984: 92).

Como se deja ver, el taller, una instancia de trabajo y estudio abierta desde un ambito
académico, la lingiiistica, se concebia como un espacio receptivo y participativo. Una de
sus participantes, Maria Angélica Relmuan, en ese entonces estudiante de pedagogia en
inglés de la misma universidad, califica de “interactivo” el método de trabajo desarrollado

en el transcurso del taller:

Bueno, ¢l [Salas] tenia su propuesta, pero queria corroborarla con los hablantes
mapuches. Asi que ahi trabajabamos, €l nos preguntaba si se podia leer asi,
escribiamos, nosotros deciamos “Si”, “No”, y asi. Y ¢l tenia muy buen oido,
entonces empezaba a preguntarle a cada uno cuando tenia dificultades con alguna
grafia, por ejemplo con las interdentales, y asi, la sexta vocal, y asi. Veiamos
diferentes formas hasta que consensuabamos con él que asi se podia escribir....El
escribia palabras, €l escribia y nos pedia que leyéramos, y bueno, todos leiamos, y
después veiamos el significado. O a veces a la inversa, teniamos una palabra en
castellano que la traduciamos y se escribia.

Y nosotros le corregiamos, le deciamos “No, no”, porque ¢l la leia después “;Es
asi?”, y nosotros le deciamos “No, porque eso no es una i, es una ng”, y asi, “Es
una n”....Y asi, después nos daba trabajo a nosotros, porque era bien interactivo.
Nos decia que viéramos otras palabras que sonaban asi como parecidas. Y asi
nosotros entre todos buscdbamos palabras.... Donde ahi después de haber
consensuado las grafias, ¢l nos dio la tarea de que escribiéramos nuestros textos. Y
ahi escribimos, y esta el Papeltuaiii mapudungu meo."*

jPapeltuaini mapudungu meo! (Huisca, et.al., 1981) es la publicacion que, al afio siguiente

de realizado el taller, difundia el trabajo realizado y...estrenaba en sociedad el alfabeto

' Las citas de Maria Angélica Relmuan provienen de una entrevista realizada en Temuco el 24 de noviembre
de 2010.
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utilizado. La declaracion de Relmuan perfila nitidamente el rol directivo que Salas jugd en
todo este proceso. De esta manera, no sorprende que, a fin de cuentas, el alfabeto
“consensuado” entre lingiiistas y participantes se pareciera bastante a la propuesta que el
propio Salas estaba corroborando. La proposicion resultante del taller de alfabetizacion, tal

como aparece en el Papeltuaini (op. cit., p. 7), es la siguiente:

a ch d e f g 1
k 1 1 11 m n n
n ng 0 p r S t
t tr u u w y

Es decir, 27 grafemas en total, de los cuales 6 son vocales (a, e, 1, 0, u, ii)lS.

Y este alfabeto difiere s6lo en cuatro grafemas del sistema de transcripcion fonémica que

Salas propuso junto a Croese y Sepulveda en 1978 (op. cit.)'®: Pero més importante atn,

' En términos concretos, para los casos en que el mapudungun y el castellano comparten un mismo fonema, o
son fonemas muy proximos, en este alfabeto de la Universidad Catolica se opta por la correspondiente grafia
del castellano. Este es el caso de <a>, <ch>, <e>, <f>, <i>, <k>, <I>, <m>, <n>, <fi>, <0>, <p>, <s>, <t>,
<tr>, <u>e <y>.

En los sonidos que se articulan con algin grado de diferencia respecto del castellano, se opta por utilizar
grafias ya existentes en el castellano. Este es el caso de <d>, <g>, <II>, <r>y <w>

Por 1ultimo, para los sonidos del mapudungun que no guardan relacion alguna con los sonidos del espaiiol de
Chile, se contemplan grafias totalmente nuevas: este es el caso de las tres consonantes interdentales, las que
son representadas por <I>, <n>, <t>, de la llamada ‘sexta vocal’ /ii/, la que es representada con <ii>, y del
fonema /1/, el que es representado por <ng>.

A estos 27 grafemas se agrega, para casos especificos y en condicion extranumeraria, es decir, fuera del canon
del alfabeto, la grafia <sh>, para representar una variacion alofoénica de connotaciones afectivas (carifio,
respeto) del fonema /s/ (Huisca, et. al , 1981, op. cit.: 20). Salas, en su Lingiiistica mapuche. Guia
bibliografica (2003: 39), puntualiza, casi auto exculpandose, que fue “a solicitud de los interesados” que
introdujo esta grafia, “sobrante desde el punto de vista fonémico, pero sentida como necesaria por los
participantes [del taller]”.
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por las implicancias que, como se vera mas adelante, tendra en el devenir del debate
alfabético mapuche, es el hecho de que este alfabeto nacido del taller de alfabetizacion de
1980 es exactamente igual al que resultd del Encuentro para la Unificacion del Alfabeto
Mapuche, realizado en 1986 en la misma Universidad Catélica de Temuco y al que, a partir

de entonces se denomina Alfabeto Mapuche Unificado (AMU).

El asesoramiento técnico que el equipo de lingliistas entregaba a los participantes del taller
consistia en rudimentos de lingiiistica (procedimientos de lingiiistica descriptiva,
descripciones fonoldgicas contemporaneas del mapudungun y algo de fonética, gramatica y
morfosintaxis del mapudungun), amén de la propuesta ortografica del propio Salas;
conocimientos que, segin Raul Caamafo, integrante de dicho equipo profesional y actual

profesor de la misma universidad, eran bien recibidos por los participantes:

Pregunta: ;Fue dificil?, ;cémo fue, especificamente, el tema de las grafias?

Raul Caamaio: No, no fue complejo. Yo creo que hubo, creo que no,...no hubo
rechazo. Yo creo que esa vez hubo un poco, hubo bastante tolerancia, hubo bastante
convencimiento, aceptacion. No se puede llamar sometimiento porque no fue
presion, fue clase a clase, exposicion, clase a clase, fue fundamento, clase a clase,
valiéndose de los propios ejemplos que daban ellos. Entonces no, si, te digo que es
impresionante, llama re mucho la atencion la reaccion, la respuesta, la asuncion. Es
como si, como en ellos, va obrando la construccion de conocimiento....

...Los fonemas no existen. El fonema es una unidad abstracta. Un fonema no tiene
representacion real, el que existe es el fono. El fono es una unidad de sonido
concreta, real, que ocurre, que se puede imitar, se puede reproducir, que tiene
variantes. El fonema puede ser la representacion, pue-de-ser la representacion, de
uno, dos, tres o mas sonidos, depende de cuantos seamos capaces de distinguir.
Entonces, imaginate que en ese taller ese tipo de conceptos tenian que ser
instalados. Y [eso] supone un grado de abstraccidn, y no es facil, jno es facil hoy! Y
ahi es donde yo te digo que se producen altas impresiones, significativas
impresiones en las personas que son sujeto-objeto de ese tipo de aprendizajes.
Pregunta: ;Y, en general, habia buena disposicion al aprendizaje que estaban
haciendo?

R C: Siiii."”

' Las cuatro diferencias son las siguientes: los tres grafemas para representar los fonemas interdentales it/

/')/ (dos anos antes se los graficaba <t’>, <n’>y <I’> respectivamente, y ahora se los representa subrayados

<t>, <n>y <I>, respectivamente), y el signo para representar el fonema /¥/, que en 1978 era la grafia <g>, la
que ahora es reemplazada por una <g>.

' Las citas de Raul Caamafio provienen de una entrevista realizada en Temuco el 8 de octubre de 2010.
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El testimonio recoge la disposicion a aprender, pero, por sobre todo, destaca el movimiento,
casi ajeno a condicionamientos, descrito por el “conocimiento” a medida que va venciendo
inercias, superando resistencias, impulsado por el peso y poder de su propia consistencia
interna. En este encuadre, Caamafio apunta que, de parte de los participantes del taller no
hubo reparos de principio hacia la proposicion alfabética que se estaba probando. Al menos

no en esa oportunidad ni, sobretodo, en ese momento:

Pregunta: ;Hubo gente que puso reparos al sistema de transcripcion propuesto?

R C: No, no. En esa oportunidad, no

Pregunta: ;O reparos mas ideologicos, como se escuchan hoy dia, que dicen, por
ejemplo, “Es que el mapudungun [oral] es tan rico, que la escritura lo reduce, lo
empobrece”?

R C: No, no. No, eso es parte de la intelectualizacion posterior.

Definido el alfabeto, los cinco participantes que concluyeron el taller, todos los cuales
contaban con una formacion de educacional de nivel profesional o técnica -profesores
normalistas, asistentes sociales y, como ya los hemos presentado, estudiantes de pedagogia
en inglés y contadores- elaboraron 17 textos en mapudungun que recogen aspectos de la
cultura tradicional mapuche: epeus, awkantun (juegos), ayekawe (instrumentos), wekufii
(demonios), mafiin (matrimonio) y kimdewmayaliin (recetas de comidas), en los que
palpita la oralidad desde la que acababan de ser desgajados, y que componen la referida
publicacion ;Papeltuaiii Mapudungu Meo! Con un tiraje de 300 ejemplares, esta obra
constituye un hito no solo por lo pionero del esfuerzo, sino que también por las
caracteristicas de la edicidon: una presentacion en castellano realizada por Salas (que se
despliega entre las paginas 1 y 20, donde se resumen los antecedentes y propositos del
taller, se presenta el alfabeto utilizado y se entregan normas de pronunciacion), y luego las
17 lecturas mapuches, escritas solo en mapudungun, sin traduccion. La idea era repartir el
libro entre los mapuche hablantes para difundir y validar, en ese publico, la ortografia que

se proponia.
Difundir y validar el esfuerzo fuera de la academia, en el mundo social mapuche. Siendo
dificil estimar la recepcidén y/o el impacto que esta iniciativa tuvo en ese amplio ambito,

testimonios como el de Maria Angélica Relmuan nos sefalan algunas de las resistencias
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que, en el medio social mapuche en el que ella se desenvolvia, tuvo que enfrentar su

proselitismo alfabético:

Y, en ese tiempo lo otro que habia era que no se sabia mucho de la lengua y la
cultura mapuche. Yo creo que la mayoria de la gente pensaba que no se escribia.
Entonces, para nosotros, el escribirlo, para mi por ejemplo, de lo que yo recuerdo
era que, a mi me parecia interesante, pero, también habia muchas criticas, porque yo
estaba en el hogar de estudiantes indigenas, siempre me acuerdo de esa anécdota,
donde mis compaiieros, yo creo que era por vergiienza, pero ellos me decian: “Estas
vendiendo la cultura mapuche”. Porque yo les contaba entusiasmada: “Estamos
escribiendo, ;por qué no se integran?”, “No, porque —me decian- tu estas vendiendo
la cultura mapuche”. Les decia “A mi no me pagan, yo no gano nada, peor es no
hacer nada, ti no haces nada”..... Entonces por eso le atribuyo yo que si era
vergiienza, porque yo ya habia pasado por esa etapa, porque al principio yo tampoco
queria decir que hablaba, o sea, pero ahi [en el taller de alfabetizacion] como
estdbamos todos, éramos todos mapuches, ademds teniamos el apoyo de los
lingtliistas. Y ademds, yo, la ventaja que tenia era que estaba aprendiendo otra
lengua, conocia la fonética y sabia que habia bastante similitud en algunos fonemas,
todo eso, entonces, para mi era bien interesante. Yo sabia que la vergiienza yo tenia
que dejarla atras.

Desconocimiento, vergiienza y minorizacion cultural que, segin Relmuan, el influjo de
iniciativas como el Papeltuaini revertieron en alguna medida, en tanto que ayudaron a
visibilizar (literalmente ademads, ya que estamos hablando de un sistema de fijacion visual
del lenguaje oral) el mapudungun entre los propios mapuches, a sacarlo “del anonimato”, al

menos en algunas comunidades mapuches:

M. A R: Habremos tenido unos diez cada uno [ejemplares del Papeltuaiil], més o
menos.

Pregunta: ;Y usted donde los reparti6?

M A R: A mis amistades, a mis profesores de antes, los que hacian clases en el
campo, y asi. Pero si, se difundié un poco porque después decian, en mi sector por
ejemplo, decian que yo habia escrito en mapuzugun. Me hice esa fama, que yo
escribia en mapuzugun, y asi. Pero fue bueno yo creo, porque eso por lo menos; o
sea, si antes la gente se avergonzaba, nadie queria tocar el tema, por el hecho de que
uno esté estudiando en la universidad ya era un suceso y después que mas encima
escribiera mapuzugun, era otro suceso. Entonces yo creo que todo eso fue ayudando
a que la lengua fuera saliendo como del anonimato, o sea, fuera saliendo ahi de las
casas nomas. O sea, por lo menos en la conciencia, tal vez no, no salid tan asi de
inmediato, pero lo encontraban bueno, lo encontraban interesante: “Pero, jlo escribe
en mapuche, y lo escriben!”, decian asi.
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Por otra parte, la publicacion del Papeltuairi operd en los hechos como la enunciacion
formal del alfabeto mapuche al que adheria y que promovia el equipo de lingliistica del
Departamento de Letras de la Universidad Catolica de Temuco. La resonancia de esto
sobrepaso los ambitos académicos y de investigacion para alcanzar incluso a la prensa

nacional, la que llam¢ “silabario” a la flamante publicacion:

Raudl Caamano: “Silabario mapuche entregan en Cautin”, de E1 Mercurio; “Editan el
primer silabario para ensefiar a leer a los nifios mapuches”, diario La Tercera.....Y,
bueno la prensa, la prensa no entendia bien la cosa, como t lo viste ahi, llamarlo
“silabario”, no, si no era eso, si no hay silabas [se rie]”

Junto con lidiar con este tipo de malentendidos, el equipo de lingiiistas se resistio a caer en

una poderosa “tentacion” como la denomina el mismo Caamafio: buscar la oficializacién

estatal para el alfabeto propuesto:

Raul Caamafio: Mira, te voy a contar una intra. Estuvimos super tentados, cuando,
el afio 81, 82, cuando todos le pusieron el silabario del mapudungun y etc., etc. “Y,
(por qué no llevamos esto al Ministerio de Educacion para que lo valide, etcétera,
etcétera?” En el fondo era decir: “Este trabajo deberia instalarse y masificarse asi
yaaa”. Estuvimos super tentados, pero nos contuvimos y felizmente nos contuvimos,
felizmente nos contuvimos. Porque [en] ese mismo momento si que habria sido la
lapida [se rie], habria sido la lapida del alfabeto mapuche unificado (sic), pero
lapida, laaapida
Pregunta: ;Y por qué se contuvieron?
R C: Porque captamos que en realidad habria sido una presion indebida. Si esta
cuestion se tiene que imponer por el uso, por el uso nomas. Obviamente que hay que
inducirlo, pero no hay que presionarlo.
Con propositos similares a los de esta iniciativa, el Instituto Lingiiistico de Verano (ILV),
organismo de proselitismo evangg¢lico adscrito a la Sociedad Biblica Mundial, organizo en
1983 -en el marco de un convenio establecido con la Facultad de Educacion y
Humanidades de la Universidad de la Frontera de Temuco (UFRO)-, un Taller para
Autores Mapuche Hablantes, cuyo fruto més visible fue la publicacién de un conjunto de
relatos mapuches bajo el titulo de Felei Taini Mapudunguael (Cayulao, et. al., 1983). El
sistema ortografico utilizado en esta iniciativa consta de 25 letras, y sus diferencias con el

sistema utilizado por Salas en la Universidad Catolica son dos: el alfabeto del ILV no da

representacion a los tres fonemas interdentales /t/ / n/ / }/. Por otra parte, incorpora en el

canon del alfabeto al digrafo <sh>, para representar a aquella variacion alofénica, de
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connotaciones afectivas (carifio, respeto), del fonema /s/. Recordemos que el alfabeto de

Salas incorpora este digrafo s6lo en condicion extranumeraria.

Paralelamente, la lingiiista Maria Catrileo habia desarrollado un alfabeto que utilizaba en
sus cursos de lengua mapuche dictados en la Universidad Austral de la ciudad de Valdivia,
el cual se expone en detalle en su articulo Consideraciones Lingiiisticas en torno a un

Grafemario Uniforme para el Mapudungu (1984). Su propuesta, que consta de 27 letras, es

muy similar a la de Salas, salvo en la representacion del fonema /A/ para el cual Catrileo

propone <lh> en lugar de <lI> como aparece en el alfabeto de la Universidad Catolica y
también en el del ILV. La razon dada por la profesora para su eleccion es la de evitar que

ciertos contrastes en el significado resulten neutralizados en la escritura, ya que al

escribirse puede resultar una ‘II” que no represente al fonema /A/ sino que sea la unién de

dos laterales alveolares consecutivas (representadas cada una por <I>) (Catrileo, 1984.: 37-

38).
Como veremos mas adelante, estas tres propuestas alfabéticas, muy semejantes entre si, se

fundirdn en un Unico alfabeto luego del “Encuentro para la Unificacion del Alfabeto

Mapuche” realizado en 1986.
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Amuldungun, 1n°2 1989, revista de la Organizacion para la Literatura Mapuche, dirigida por Rosendo Huisca
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5.1.2 El Alfabeto Raguileo

A pesar de que habia sido invitado a trabajar en el CAPIDE en atencion a su manejo
de la lengua mapuche y a sus conocimientos de lingiiistica (en sus afios como “alumno
libre” de lingiiistica en el Instituto Pedagogico de la Universidad de Chile trabajé con el
destacado lingtliista Ambrosio Rabanales), el panorama que para Raguileo se abria en
Temuco era bastante menos especifico. Se le brindaba al quimico el espacio y el apoyo de
la ong para que desarrollara un proyecto lingiiistico relacionado con el mapudungun, pero
el contenido de ese eventual proyecto no estaba definido a priori. Ademas, un contexto de
urgencia condicionaba todo posible trabajo. En esos momentos los esfuerzos del CAPIDE
se concentraban casi exclusivamente en difundir entre las comunidades mapuches de la
zona sur los efectos e implicancias del Decreto Ley 2568, recientemente promulgado por la
dictadura militar, que promovia la division de las comunidades reduccionales mapuches,
favoreciendo asi la titulacion interna (individual) de las hijuelas resultantes de la division,
desembocando todo en la disolucion juridica de la calidad de indigenas de los comuneros'®.

Mireya Zambrano, fundadora del CAPIDE, relata como, en esa fluida situacion, Raguileo

comenzo a trabajar con ellos:

Mireya Zambrano: ...Y asi comenzo6 esta historia.....y se vino Anselmo para aca
Pregunta: ;Pero qué tiene que ver Raguileo con el tema del decreto 25687

M Z: Nos ayudaba, nos ayudaba en el mapudungun para que nosotros pudiéramos
entender esto, y qué s€ yo.....elaboramos proyectos que iban afuera [del pais], todo
era con apoyo desde afuera, de hecho la primera cosa que hicimos fue la
divulgacion de este decreto en toda el area mapuche

Pregunta: ;Pero en esa condicion Raguileo les servia basicamente como traductor?
M Z: Nos servia, nos servia, incluso €l iba a las comunidades igual....Y que iba a la
explicacién, y cuando la gente no entendia, el que traducia era él. El nos ayudaba a
explicar en el mapudungun la situacién que estaba ocurriendo'

'8 La seccion final del articulo 1 del citado decreto rezaba: “a partir de la fecha de inscripcion en el registro de
propiedad del conservador de bienes raices de las hijuelas resultantes de la division de las reservas, dejaran de
considerarse tierras indigenas e indigenas sus duefios o adjudicatarios”. El general Pinochet promulgo este
decreto el 22 de marzo de 1979, en un acto realizado en la ciudad de Villarrica

" Las citas de Mireya Zambrano provienen de una entrevista realizada en Temuco el 6 de diciembre de 2010.
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Como se desprende de lo dicho, cuando Raguileo se instala en Temuco, ni ¢l ni sus
anfitriones tenian como propodsito explicito la idea de desarrollar un alfabeto para la

escritura del mapudungun:

Pregunta: Por lo que usted me esta diciendo, €l no vino directamente con la idea de
hacer un alfabeto, vino...

Mireya Zambrano: No, no, ¢l no, vino, vino a trabajar con nosotros

Pregunta: En lo que fuera saliendo

M Z: En lo que iba saliendo en ese momento, que era en el fondo evitar que este
decreto ley se cumpliera. Esa fue la primera tarea que nos dimos, y nos dimos
nosotros... te fijas, empezamos a trabajar. Y mientras tanto fuimos elaborando
proyectos que tenian sentido en el contexto en que nos estibamos moviendo.

Durante estas salidas a las comunidades que Raguileo comenzo, en los hechos, una
investigacion de terreno que lo llevd a recopilar y registrar tanto las variaciones dialectales
del mapudungun como los diversos modos de habla que en esta lengua suelen utilizarse (¢l
determind tres modos: neutro o formal, anifado o afectuoso y despectivo. Raguileo,
1985%°). Partiendo desde su natal comunidad de Saltapura (16 kilometros al sur este de
Nueva Imperial), esta indagacion lingiiistica llevo a Raguileo a recorrer desde Alto Bio Bio
por el norte hasta Chiloé por el sur, el area comprendida por las tres regiones
administrativas donde el CAPIDE operaba. Segun Zambrano, habria sido a partir de esta
interaccion sistematica, en terreno, con diversos hablantes de mapudungun; particularmente
con los ancianos; que Raguileo habria comenzado a concentrarse en la idea de elaborar un

alfabeto que diera cuenta de la realidad lingiiistica que ¢l estaba observando:

Mireya Zambrano: Y empez6 a hacer entonces €l una recopilacion de los distintos
modos de habla mapuche. Empez6 €l a hacer una recopilacion aprovechando que
salia con nosotros....Entonces ¢l, como lingiiista, percibié que el tema de la lengua
era bastante mas complejo que un alfabeto y que los alfabetos en uso. Y empezo a
comparar la fonética del mapudungun con los alfabetos que existian. Y empez6 a
refutar cosas. Y empez6 a participar en unas ciertas jornadas que hacia la
[Universidad] Catdlica....con la Fundacion Instituto Indigena, Bueno, y entonces €l
empezo con esta idea del alfabeto mapuche.

Pregunta: ;O sea, se le fue ocurriendo en la practica, aca?

20 Raguileo sefala que de los tres modos de habla, solo el neutro debe servir de base para confeccionar el
alfabeto (Raguileo, 1985: 2 y 5). La razon es que el modo neutro o formal constituye el canon fonoldgico que
el alfabeto debe reflejar, Los otros dos modos de habla (el anifiado y el despectivo) se realizan a través de la
pronunciacion de al6fonos (variaciones dentro de la realizacion de un fonema). Como se vera mas adelante,
Raguileo en sus Postulados definié que en el alfabeto deben representarse todos los fonemas de la lengua,
mas no los al6fonos.
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M Z: Exactamente. El fue planteando de que los alfabetos no representaban la
fonética que ¢l estaba investigando, porque ¢l aprovechd de hacer su propia
investigacion.

Siempre segiin Zambrano, a medida que iba elaborando su alfabeto, Raguileo lo iba

probando y validando con la misma gente con la que interactuaba en terreno:

...con Anselmo era todo un proceso en el que todos participaron y €l fue entonces

proponiendo; y se estudiaba en conjunto con la gente cudles eran los sonidos y la

coincidencia con el signo, no cierto, que mas les parecia.
Esta no fue la unica via de validacion que ocup6 Raguileo. Uno de los soportes laborales
que el CAPIDE, con ayuda de la cooperacion internacional, abrid para el quimico, fueron
los llamados cursos de Lengua y Cultura Mapuche, los que se extendieron por toda la
década de los ochenta. En ellos Raguileo, aparte de dictar sus clases de lengua mapuche,
probaba y socializaba su alfabeto. De hecho, para 1981 ya existia un prototipo de alfabeto,
en el que fueron instruidos los ‘“alumnos profesionales” que componian el curso
experimental dictado ese afio (Raguileo, 1990 a: 9). Publicamente, esta version preliminar
del alfabeto Raguileo -conformado por 28 letras, y al que muy pronto se le hicieron
importantes cambios- vio la luz en el segundo ntimero del 6rgano informativo del CAPIDE,

el Boletin Desarrollo y Cambio, aparecido en julio de 1982 (CAPIDE, 1982).

Entre los alumnos de estos cursos, que no estaban limitados a mapuche hablantes,
destacaban los profesores mapuches, por su nlimero y por la receptividad que entre ellos

encontr6é Raguileo para sus propuestas:

Mireya Zambrano: Tuvimos un curso de lengua mapuche para profesores, para
gente interesada, para gente que trabajaba, etcétera....Pero que ibamos (sic)
probando, todo. Y toda la gente iba opinando, porque habia muchos profesores
mapuches.....Entonces lo que hizo Anselmo fue usar ese tipo de signos, la <x> por
ejemplo, para un fonema que era especifico del mapuche y que no existia en el
castellano. Y eso a ellos les parecia, por lo menos de lo que yo escuché, siempre les
parecia super interesante, y decian: “Claro, porque si no se usa”

Pregunta: ;A quiénes les parecia asi?

M Z: La gente con la que trabajabamos, con los profesores con que trabajabamos
antes.
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Lo que a los profesores-alumnos les parecia interesante es el principio de la
convencionalidad (tal como lo resume Zambrano en esta cita) existente en la relacion entre
cada fonema con el signo grafico que lo representa. Dicho principio es el tercero de los
cinco “Postulados” elaborados por Raguileo como fundamento de su sistema alfabético. El
conjunto de estas ideas generales aparecid publicado en noviembre de 1984, dentro del
numero 11 del Boletin Desarrollo y Cambio, nimero dedicado a presentar el “Alfabeto del

Mapudugun’:

“Postulado n° 1: Todo pueblo que conserva su lengua vernacula debe estimarla siempre

como primera lengua”.

“Postulado n° 2: Todo pueblo que conserva su lengua materna tiene derecho a adoptar el

sistema alfabético que considere mas apropiado para su escritura”.

“Postulado n°3: En toda lengua, la relacion que existe entre un grafema y el fonema que

representa es totalmente convencional”.

“Postulado n° 4: El alfabeto debe contener todos los fonemas que posee la lengua,

considerando en su conjunto todas las regiones en donde ella se habla”.

“Postulado n° 5: En el catalogo del alfabeto no se deben incluir grafemas que representen
pronunciaciones afectivas®': peyorativas y melliorativas (sic)”.

(CAPIDE, 1984 3)

Apoyandose entonces en dichos postulados se presenta, en la misma publicacion (CAPIDE,
1984: 5), la conformacién canonica (a la que solo se le hard un cambio posterior) del

alfabeto Raguileo:

*! Es decir alofonos de fonemas ya considerados en el alfabeto.
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Tenemos un conjunto de 26 grafemas, de los cuales 6 son vocales (a, e, i, 0, u, V).

Fonolégicamente, la unica diferencia de este alfabeto con el de la Universidad Catolica es

que este ultimo le reconoce status fonologico a /t /, y lo representa con la grafia <t>, en

cambio Raguileo no reconoce como fonema a ese sonido interdental y, por lo tanto no lo
representa graficamente. Es lo que explica que su alfabeto tenga una grafia menos. Aparte
de este punto, hay total coincidencia entre ambos sistemas en cuanto al reconocimiento del
sistema fonoldgico del mapudungun. Este hecho se suma al consenso en torno a la
homogeneidad del sistema fonologico del mapudungun, realidad de la que venian dando

cuenta diversas investigaciones desde la década de 1960, como subraya Catrileo (1984: 34).

No es en el plano fonémico entonces donde residia aquella especifica realidad que se le
revel6 a Raguileo durante el terreno y que lo llevo “a refutar los alfabetos en uso”, segun la
imagen que nos entregara mas arriba Mireya Zambrano. Tampoco estaba en la dimension
fonética, como ella misma apunta, ya que, vimos, el mismo Raguileo sefiala que el alfabeto
debe contener todos los fonemas que posee una lengua y que debe rechazar la

representacion de al6fonos de los mismos (postulados cuarto y quinto).

(Por qué si determind casi exactamente los mismos fonemas para el mapudungun que el
resto de los lingiiistas, su sistema alfabético deberia representar mejor dicha lengua? Para
Raguileo lo que aquella lengua le dijo fue que queria diferenciarse graficamente de la
ortografia de la lengua dominante, no queria enfrentarse con la ciencia: los fonemas estaban

ahi, incuestionables. Queria, en cambio, que su despliegue visual constituyera un acto de
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soberania destinado a representar, lo mas fielmente posible, la identidad unica e irreductible
del sujeto colectivo que la hablaba. Esto es lo que reflejan sus tres primeros postulados. Y
ese mismo mensaje es el que reforzaba, por contraste, su critica de fondo al Alfabeto
Mapuche Unificado®: que subordinaba la novel ortografia del mapudungun a la de la
lengua dominante: “Es castellanizante [el AMU], pues parten del criterio que no se debe
cambiar la representacion fonematica que tiene cada grafema del castellano” (Raguileo,

1990 a: 5).

Por lo tanto, aquel mandato diferenciador habria que haberlo concretado, idealmente,
cambiando dicha representacion; es decir, buscando que en aquellos casos (que, por lo
demads, constituyen la mayoria) en que el mapudungun y el castellano comparten los
mismos fonemas; o se trata en su defecto de fonemas sino iguales, muy proximos; el nuevo
alfabeto mapuche no mantuviera los grafemas que representan a cada uno de esos fonemas
en el castellano. Pero Raguileo no aplicé a ultranza este principio. De hecho, la gran
mayoria de sus grafemas (18) conservan la representacion fonematica que tienen en el
castellano: <a>, <k>, <@i>, <I>, <u>, <d>, <o0>, <e>, <p>, <w>, <f>, <m>, <r>, <y>, <n>,

<>, <i>y <t>>.

Sin embargo, para determinar los restantes ocho grafemas si realizo cambios que
redundaron en la caracteristica diferenciacion visual que ostenta su alfabeto. Para ello, junto
a sus postulados, Raguileo definié un conjunto de criterios ortograficos, el mas conocido de
los cuales es aquel que sefiala que cada fonema del mapudungun serd representado por un
solo grafema simple, rechazando la utilizacion, por ejemplo, de digrafos (como el <ch> del
castellano). Veamos el resultado de la aplicacion de este criterio, en comparacion con los

grafemas equivalentes del alfabeto de la Universidad Catolica:

2 El “alfabeto de los académicos” como lo llamaba él, en contraste con el “Alfabeto Mapuche” como le
gustaba denominar a su obra (Raguileo, 1990 a:5).

* Lo que hace coincidir al alfabeto Raguileo, en estos 18 grafemas, con el alfabeto de la Universidad Catélica
de Temuco y, posteriormente, con el Alfabeto Mapuche Unificado.

48



Universidad Catolica Raguileo
ch c
11 ]
ng g
tr X

Otro de sus criterios rechaza el uso de diacriticos en la composicion de los grafemas.

Veamos el resultado de la aplicacion de este criterio, nuevamente en comparacion:

Universidad Catolica Raguileo
| b
n h
u v

Y, por ultimo, para representar el fonema /¥/ recurre a la grafia <q> (aqui el alfabeto de la

Universidad Catolica usa <g>).

Una vez satisfechos los criterios que mandan evitar los digrafos y los diacriticos, la
eleccion especifica de las grafias correspondientes solo debe apoyarse en el postulado de la
convencionalidad de la relacion fonema-grafema. Asi Raguileo, para representar aquellos
fonemas especificos del mapudungun que no existen en las lenguas que se recogen dentro
de las tradiciones del alfabeto latino, recurre a letras de dicho alfabeto que representan

articulaciones inexistentes en el mapudungun (es decir, une “fonemas sobrantes” mapuches

con “letras sobrantes” latinas): la <b> para representar al fonema interdental / ]/, la <h>

para el fonema, también interdental /n/, la <g> para el fonema /y/, y la <v> para el fonema

/i/. Todas soluciones que se apartan de las convenciones de representacion de dichos
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fonemas. Algo similar puede decirse de la eleccion de los otros grafemas: <c¢> para /tf/, <j>

para /A, <x> para /ts/ y, ya esta dicho, de <q> para /v/.

Tradicionalmente, desde el mundo de la lingiiistica académica se han criticado estas
soluciones destacando la falta de realismo que las sustentaria, el voluntarismo que
reflejarian, lo que las terminaria situando como el producto de un movimiento que abuso
del principio de la convencionalidad hasta cruzar el limite que lo separa de la mera
arbitrariedad (la arbitrariedad sin arraigo, o sin tradicion que la sustente). Y esto, para tales
criticos, constituiria una evidencia de que el alfabeto se concibe basicamente como un bien
simbdlico de prestigio y separacion antes que como una herramienta idonea dentro de un

contexto de alfabetizacion efectiva (Gallardo, 1988: 47).

Las respuestas esgrimidas por Raguileo para enfrentar esta clase de reparos las podemos

conocer a través del testimonio de su hija Ruby:

Ahi habia otras razones, por ejemplo en el caso de la <v>, que en el unificado es
representado con <ii>, mi papa decia de que la <v> en un principio habia sido una
vocal en latin. Si usted, no sé si ha visto algo de latin, aparece Vniversitas, se
escribe con <v>. Entonces en un principio fue vocal que después cambid a
consonante. Entonces €l usaba ese criterio, si antes habia sido vocal, se usaba como
una vocal, porque nosotros tenemos una vocal mas, y era como intermedia, entonces
dijo: “Ya, esta es como...”, ese era su argumento. Con respecto a la | interdental, la
<b> no existe como sonido en el mapuzugun, entonces tenia, digamos por
apariencia, tenia cierta similaridad (sic) con la otra ‘I’, entonces para que la persona
tuviera como un recuerdo, una asociacion. Entonces asi llegara y dijera: “Ah, ya,
entonces esta es la que tengo que usar”. Ahora, con respecto a la <j>, la verdad es
que la <j> no se usaba en [mapudungun], no existe el sonido, entonces le dio,
digamos, si le quedaba sobrando, la ocup6 en eso. Ese era todo su argumento, nada
mas. Era usar todo el sistema [de letras del abecedario], porque si no significaba que
tendria que haberse salido, supongamos si hubiese sido con dos [letras], se habria
salido de sus criterios.....Por ejemplo, una de las cosas que se le criticaba era haber
cambiado la <ch> por la <c>, entonces le decian que cuando tuvieran que leer
chacha, entonces se escribia ‘caca’, de hecho se escribe ‘caca’. Entonces que eso
promovia risa. Entonces mi papa decia: “Eso no es un argumento de tipo lingiiistico,
es un argumento que es mas que nada afectivo, y hay que considerar que la ‘ch’ en
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italiano es <c>”. Entonces no habia [en la critica] un argumento, para ¢él,
lingiiistico™*.
Como se ve, la argumentacion repone el postulado de la convencionalidad y el criterio de
evitar los digrafos, sin embargo no llega a explicitar el mandato diferenciador que los

mismos buscan satisfacer, aunque Raguileo, como vimos, era muy consciente de ello:

...y esto ademas es una cosa que Anselmo la meti6 con mucha fuerza, esto de que

ellos [los mapuche] tenian el derecho a poner los signos que se les ocurriera para los

sonidos que ellos hacian al hablar. Que ellos tenian pleno derecho, que no tenian por

qué parecerse al espafiol, ni parecerse a nada.

(Mireya Zambrano)
Sin embargo, la busqueda de la diferenciacion grafica tenia un limite. Para que los
resultados del juego de la convencionalidad ortografica no estuvieran condenados de
antemano a la inviabilidad (econdémica y funcional, en primera y fundamental instancia)
dicho juego debia ejercerse dentro del marco que conforman las 27 letras que componen el
alfabeto latino (CAPIDE, 1984: 2 y 3). Ejercicio soberano de la convencion ortografica
para escribir en mapudungun, pero dentro del codigo grafico con el que se realiza la
escritura de la lengua castellana, aquella que habla la sociedad mayor en la que los
mapuche hablantes (sociedad mapuche) estan insertos. De esta forma, Raguileo resolvié la
ecuacion entre voluntad de diferenciacion por una parte, y los requerimientos de practicidad
minimos que, para €, debia satisfacer un proyecto viable de difusion de la lectoescritura del

mapudungun, por otra:

...es que mi papa decia que ¢l podia haber ideado digamos, unos dibujitos distintos,
que fueran como mads autdctonos, mas propios del pueblo mapuche, pero que
lamentablemente ya en ese tiempo estaba la maquina de escribir, los tipdgrafos ya
estaban todos con un sistema de escritura, entonces teniamos que usar €so en
beneficio nuestro, porque si no tendriamos que haber tenido nuestras propias
maquinas de escribir, nuestros propios tipografos, y jde donde!, si nunca hemos
tenido dinero. Era imposible. Entonces, era darle un uso distinto nomas.

(Ruby Raguileo)

Esta ecuacion se proyecta en la acertada imagen de ropa prestada, acunada por el propio

Raguileo cuando explicaba y difundia el propdsito y las caracteristicas de su esfuerzo:

** Las citas de Ruby Raguileo provienen de una entrevista realizada en Labranza (Temuco) el 16 de
noviembre de 2010.
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Me llamo la atencion que, por ejemplo, ¢l siempre decia que: “Para escribir en
mapudungun habia que pedir ropa prestada”, por lo tanto, que habia que adecuarla.
Y en ese sentido, de esa manera, ¢l explicaba la utilizacion del alfabeto espafiol
[latino] adaptado a algunos fonemas para poder escribir y pronunciar el
mapudungun. A mi me parecio interesante esa parte porque siempre trato de ser fiel,
leal a los fonemas mapuches...
(Ernesto Huenchulaf)*
Pedir ropa prestada: que las grafias ajenas vistan lo mas lealmente posible los “fonemas
mapuches”, que estos utilicen esos disfraces sin perder su identidad y que cualquier
persona, mapuche o no, pueda reconocer a través y a pesar de ese atuendo prestado una
sefal unica e irreductible (como a pesar del disfraz se reconoce a una persona por sus 0jos).
Podriamos decir que esta es la apuesta de Anselmo Raguileo por superar, en un nivel mas
general, el dilema entre asimilacion y diferenciacion, privilegiando la segunda: jugar a

asimilarse (disfrazdndose con ropa prestada) para seguir siendo reconocido y auto

reconocido como diferente.

Junto a sus cursos en CAPIDE, Raguileo difundié su propuesta alfabética, basicamente,
entre las organizaciones mapuches. La imagen de la ropa prestada nos la entrega Ernesto
Huenchulaf, quien conocié a Raguileo hacia 1984, siendo ambos militantes de la
organizacion Ad Mapu (Asociacion Gremial de Pequefios Agricultores Mapuches Ad
Mapu). Huenchulaf formaba parte del grupo de teatro de dicha organizacion, y fue en ese
marco que se compenetrod de los esfuerzos de Raguileo por difundir y validar su propuesta

alfabética.

Radicado ya en Temuco, Raguileo integré los Centros Culturales Mapuches de Chile,
primero, y Ad Mapu después (estaba adscrito a la “base urbana” —Temuco- de esta Gltima
agrupacion). Segun su hija Ruby, su padre mantenia contactos con miembros de estas
organizaciones desde cuando residia en Santiago. A su condicion de mapuche, Raguileo
unia una militancia comunista de larga data, con lo que respondia, groso modo, al perfil

clasico del integrante de las organizaciones mapuches mas importantes de esa época, en las

* Las citas de Ernesto Huenchulaf provienen de una entrevista realizada en Temuco el 4 de octubre de 2010.
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cuales el peso de los partidos politicos tradicionales que se oponian a la dictadura militar

era un factor determinante.

El mundo de las organizaciones mapuches se abria ante Raguileo como un campo propicio
para sembrar su propuesta alfabética ya que, declarativamente, las entendia como el canal
que le permitia vincularse con el “pueblo mapuche” (desagregado en los potenciales
usuarios mapuche de su alfabeto), asumido como la tnica entidad dotada con la legitimidad
y soberania necesarias para decidir si aceptaba o no su propuesta alfabética, o cualquier

otra:

Mi padre ya después empez6 a trabajar con las organizaciones mapuches, porque
ademas ¢l creia, y siempre me lo dijo hasta el ultimo dia de vida, que si el pueblo
mapuche le decia: “No mas grafemario”, ¢l aceptaba la decision. Lo que le
molestaba era que el gobierno impusiera un sistema de escritura o que,
aprovechando los lingiiistas que trabajaban en las universidades, se aprovecharan de
esa instancia para poder implantarlo. Pero si eran las personas, usuarias, comunes, le
decian: “No”, €l se quedaba tranquilo porque era su propio pueblo el que le decia
que no. Entonces a partir de eso ¢l empieza a presentar todas sus propuestas, pero en
las organizaciones, porque ademas él pertenecia en ese tiempo a Ad Mapu...Mi
padre siempre se quedod satisfecho con el trabajo de las organizaciones porque tenia
acceso a un mundo mas amplio, no eran solamente estudiosos, sino que era gente
normal, jévenes, mujeres, varones. Y hacia un trabajo también un poco mas amplio,
porque no era solamente el grafemario, sino que era también la cultura.

(Ruby Raguileo)

Raguileo resentia la influencia que, incorrectamente, como se infiere de la cita, ejercian los
lingtiistas académicos en la definicion de un sistema para la escritura corriente del
mapudungun. En términos mas practicos, la vida organizacional se le ofrecia entonces
como un espacio libre de la influencia de aquellos lingiiistas. Su proselitismo alfabético en
las organizaciones mapuches le permitiria, al menos en parte, contrarrestar el dominio que

en este tema se ejercia desde los claustros universitarios:

Mi papa decia que ¢l no iba a poder competir con los lingiiistas en el sentido de que
ellos estaban dentro de las universidades. Entonces, bajo esa posibilidad que tenian
los lingiiistas iban a poder llegar a los estudiantes, iban a poder implantar su sistema
[de escritura] sin mayores problemas, tenian apoyo a través de los proyectos y
digamos que venia incluso dinero del Estado, se podria decir. Entonces tenian
recursos como para elaborar libros y masificarlos y darlos a conocer. Por lo tanto su
unico trabajo era con las organizaciones, nada mas.
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(Ruby Raguileo)

Ad Mapu era el ancla organizativa del accionar de Raguileo. Alli; al igual que en CAPIDE
y en la otra ong donde trabajo en los ochentas, la entonces Sociedad Mapuche Newen,
actual Corporacion Newen, difundia su alfabeto, principalmente a través de charlas, talleres
y cursos. Y alli encontraron cabida una variedad de adeptos, entre los que se destacaban,
nuevamente, los profesores, quienes constituyeron un grupo clave en la recepcion y

socializacién del alfabeto:

...fue encontrando adeptos dentro de la organizacion, sobre todo los profesores de la
época, los profesores....Pero Raguileo tuvo la gracia de formar como una especie de
cuadro, como discipulos que después, y hasta el dia de hoy, siguen proyectando la
propuesta de Raguileo.

(Ernesto Huenchulaf)

Posteriormente estos discipulos dispersaron la proclama raguileista a través de su accionar
en diversas organizaciones, instituciones, ONGs y corporaciones mapuches que han estado

vinculadas, en mayor o menor medida, al devenir del movimiento mapuche en las tltimas

tres décadas:

Inclusive, hoy dia, donde yo trabajo [Corporacion Newen], ellos vienen de esa
época. Me acuerdo cuando Raguileo dictaba clases, catedras de su propuesta:
estdbamos la gente del grupo de teatro [de Ad Mapu]; estaba la gente de Newen; la
gente, en ese tiempo el Instituto; los mapuches que trabajaban en el Instituto
Indigena; los que hoy dia son la sociedad Lonko Kilapan; la gente que después
estuvo en Liwen. Toda esa gente eran adherentes a la propuesta de Raguileo en esa
época. Y después mantuvieron su institucion como ONG [se refiere a la
Corporacion Newen] y todos los trabajos educativos que han hecho en adelante,
hasta el dia de hoy siguen usando la propuesta de Raguileo...para que te puedas dar
cuenta que a través del tiempo los adherentes siguen fieles a la propuesta de
Raguileo.

(Ernesto Huenchulaf)

Al listado dado por Huenchulaf podriamos agregar varias otras organizaciones donde se
dejo sentir la influencia de los adherentes de la propuesta raguileista, desde aquellas con un
mayor afan de representatividad politica global del pueblo mapuche, como el Consejo de
Todas las Tierras (adonde arribaron, a fines de los ochenta, muchos de los emigrados de
Ad Mapu), hasta aquellas que ostentaban una representacion de base local mas

“tradicional”, como Roble Huacho (organizacion liderada por Cirilo Antinao), o aquellas
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mas centradas en la promocion de iniciativas de desarrollo social o cultural, como Aukinko
Zomo. Otro tanto puede decirse de ONGs, como Xeg-Xeg (Treng-Treng). Conocido es
también el hecho de que organizaciones mapuches de Argentina han adoptado este alfabeto,
como la agrupacion Wixaleyini, quienes incluso han elaborado una Gramatica del Idioma
Mapuche a partir de la propuesta de Raguileo; o la Coordinacion de Organizaciones
Mapuche (COM), una entidad urbana que forma parte de la Federacion Mapuche de
Neuguén (Warren, 2013: 256)*°. Una muestra rapida que justifica tanto la percepcion
generalizada como las afirmaciones reiteradas en el sentido de que el alfabeto Raguileo se

ha convertido en “el alfabeto” adoptado y cultivado por las organizaciones mapuches.

Esta fecunda ramificacion de la propuesta de Raguileo a través del tejido organizacional
mapuche no debe atribuirse, sin embargo, a una claridad programadtica explicita por parte de
la empresa raguileista, en el sentido de que dicho alfabeto llegara a ser “el alfabeto de las
organizaciones” ni, mucho menos, que llegara a sustentar el conjunto de ideas y
valoraciones que con el tiempo se han asociado al mismo (sucintamente: el alfabeto como
sefla identitaria colectiva, un simbolo integrado a un discurso de mayor alcance que hace
un esfuerzo de reconstruccion de la identidad colectiva mapuche en torno a las nociones de
pueblo, autonomia y territorio). Empero, podriamos decir que, en potencia, estos elementos
y dimensiones estaban presentes desde un comienzo en el empeio raguileista, subsumidos

en el afan diferenciador que lo guiaba:

...lo de los alfabetos viene de hace mucho tiempo, tengo entendido que el de Félix
de Augusta es uno de los primeros... entonces mi papa lo vio desde una perspectiva
diferente, de que esas personas lo habian hecho, una, como una forma de un estudio
lingtiistico, como en el caso de don Rodolfo Lenz, en el caso del padre Félix de
Augusta lo hizo con una intencion distinta, la de evangelizar. Entonces no habia
ninguna propuesta del pueblo mapuche hacia fuera. Todo habia sido al revés, desde
una perspectiva fordnea para implantar en el pueblo mapuche, no iba a dar nunca
resultados asi. Esa fue la vision de él. Dijo: “No, tiene que nacer de alguien del
pueblo mapuche, que sepa hablar mapuzugun, que pueda ver las diferencias, que
pueda ademas sentir algo distinto”. Porque no iba con la intencion de evangelizar,
sino que de que sirviera como una herramienta para poder sistematizar los estudios

*% Warren cita, sin embargo, a dirigentes y profesores mapuche de Neuquén y Rio Negro, quienes manifiestan
una opinion contraria al uso del alfabeto Raguileo como instrumento de su activismo cultural, tanto porque
este alfabeto resultaria demasiado engorroso para la ensefianza del mapudungun, como porque “no reflejaria”
el habla de los mapuches argentinos , que asumen diferente al mapudungun hablado en Chile (Warren, 2013:
256-257)
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de la lengua mapuche. Y ademads de que estaba muy en boga en ese tiempo, que les
habian dicho que la lengua mapuche iba a desaparecer, que ya cada vez habia menos
gente mapuche que hablaba mapuzugun, entonces era una forma de incentivar a la
misma gente mapuche a estudiarla y aprenderla.

(Ruby Raguileo)

La conciencia de que una propuesta alfabética pertinente y efectiva (que “dé resultados”)
debia nacer desde “el pueblo mapuche hacia afuera” para contrarrestar las “perspectivas
foraneas” con que hasta entonces se habria escrito el mapudungun, es entendida por
muchos de quienes conocieron a Raguileo como una clara opcion politica que sobrepasa
ampliamente el delineado de propositos propiamente lingliisticos sefalados por Ruby

Raguileo:

Mireya Zambrano: ¢l [Raguileo] era un mapuche, auténticamente mapuche, es un
tipo que estudid y que trabajo con un lingiiista, etcétera, mucho tiempo, y después
con nosotros, pero ¢l mantuvo una posicion, y es auténticamente mapuche. Todas
las demas [propuestas alfabéticas] estan matizadas por la academia....entonces la
gente [los mapuche] lo siente muy propio [el alfabeto Raguileo]. Este es un
fendmeno que tiene que ver con el, también con el surgimiento de este querer
reconocerse como existentes, como validos, es decir, la validacién de una cultura, y
eso es lo que busca Anselmo. El buscaba la validacion de la cultura mapuche, como
una cultura respetable, concreta, que tiene presencia...¢l estaba consciente de que
aqui habia una pelea, que le iban a dar la pelea, y que politicamente era muy
importante lo que €l estaba haciendo, es decir, dotar a un pueblo de voz

Pregunta: jdotar a un pueblo de voz!

M Z: Claro, de voz

Pregunta: De letra, de imagen [risas]

M Z: De voz escrita, jsi pues!

Y esta opcion politica, esclarecida y autoconsciente como se la presenta, no so6lo se
diferencia nitidamente de otras posibles clases de adscripcion politica, sino que llega,

incluso, a subordinarlas. Francisco Caquilpan, cabeza historica de la ong Xeg Xeg, y que

colabord con Raguileo a partir de 1983, cuando lo conoci6é en Ad Mapu, lo expone:

...habia una opcién politica por hacer un aporte en el tema de la escritura, y
fundamentalmente en lo basico para la escritura, el tema del alfabeto....Anselmo se
asumia como perteneciente a un pueblo, al pueblo mapuche, y desde esa perspectiva
¢l orientd su trabajo. Lo que ¢l apostaba era efectivamente a hacer un aporte al
pueblo mapuche, porque €l ahi se ubico....entonces el hombre se ubicé ahi y su
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opcion era esa. A pesar de que era un militante de izquierda, pero €él, eso era una
cosa secundaria en su autorreflexion que él habia desarrollado”’

El efecto de sobre coherencia que estas opiniones construyen en torno Raguileo y su obra
puede ser, ciertamente, contrarrestado. Las opiniones recién citadas exhiben ya perfilados y
aguzados, elementos y dimensiones que podrian calificarse, hoy, como etnificados, los
mismos que, en tanto integrantes originales de la propuesta raguileista, no estaban
cabalmente desarrollados. Al presentar bajo este cariz tanto los propodsitos de Raguileo,
como su propia figura, en estas opiniones se exhiben ya aislados dichos elementos desde el
conjunto de componentes que les eran concomitantes, y se los presenta por tanto, dotados
de un mayor relieve, de una mayor entidad. Asi, el Raguileo auto reflexivamente consciente
de pertenecer al pueblo mapuche (y que factura su alfabeto bajo esta conviccion) aparece
subordinando al Raguileo comunista. Obviamente, la militancia comunista de Raguileo es
incidental con respecto a la elaboracion de su alfabeto. Pero, hoy en dia, remarcar dicha
subordinacion se ha vuelto necesario dentro del discurso de ciertos agentes mapuches que,
proclives a Raguileo, intervienen en el debate alfabético del mapudungun. Si no se alcanza
la referida subordinacion, entonces la imagen anfibia de un Raguileo mapuche y comunista
a la vez se vuelve indigerible, es la expresion de una contradiccion flagrante. Ernesto
Huenchulaf, al referirse a la poca acogida que los temas culturales tenian en la dirigencia de
Ad Mapu vinculada al partido comunista (clasicamente representada en José Santos Millao,
presidente de la organizacion a partir de las elecciones de enero de 1983), remarca aquella
incompatibilidad, ahora molesta, bajo la cual Raguileo desarrollaba su labor al interior de la

organizacion:

Pero no, los dirigentes vivian de otras cosas, los temas de ellos eran otros. Claro, les
servia [el alfabeto de Raguileo] para adornar el discurso, por supuesto: era
interesante considerar a Raguileo, pero para eso nomds, nada mas; claro, asi
era....Inclusive yo creo que Raguileo tenia sus ciertas contradicciones. Porque
Raguileo era militante del partido comunista y por ser militante del partido
comunista estaba, seguramente, estaba vinculado con Santos Millao. Santos Millao
lo consideraba de su [parroquia]. Pero si uno analiza el tema, lo analiza en ese
tiempo, analiza cudles son las orientaciones ideologicas, de fondo, en ese tiempo
habia como dos tendencias, una que era la tendencia partidista, el discurso populista,

*7 Las citas de Francisco Caquilpan provienen de una entrevista realizada en Temuco el 14 de octubre de
2010.
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del campesinado y toda la cuestion, de la izquierda chilena de la época. Y habia
otra tendencia que era un discurso mas culturalista, ahi estaba Melillan Painemal,
Mario Curihuentru, [Lorenzo] Boroa, y que en cierto modo contaba con la simpatia
y el apoyo de la otra fraccién de la organizacion que podriamos decir que mas o
menos giraba en torno a los socialistas, y ahi estda Domingo Colicoy, inclusive yo
estaba dentro de esa tendencia. Entonces Raguileo, claro, si uno veia a Raguileo,
cuando deciamos: “Y Raguileo va a votar”, sabiamos que Raguileo iba a votar por
los comunistas [se rie], en Ad Mapu. Pero en acciones [enfatiza la voz], en las
acciones que Raguileo realizaba, o sea, porque al final la propuesta de él era un
tema cultural. O sea que tenia una militancia acd, y lo que €l hacia, con sus acciones
estaba apoyando esta otra parte, contaba con el apoyo y la adherencia de estos otros.
Por eso yo te digo que en ese tiempo estaba en una contradiccion el pefit Raguileo.
Y es por eso que los de Ad Mapu [la dirigencia] lo apoyaban, lo acogian cuando era
conveniente y después: “Chuta, este viejo huedn se nos estd arrancando con los
tarros”, porque para ellos nunca fue un tema importante el tema educacion, el tema
cultural. Inclusive acusaban a Melillan Painemal de culturalista, y a nosotros nos
acusaban de culturalistas, y hasta el dia de hoy seguramente me dicen que soy, a mi
siempre me han criticado por eso igual, que soy culturalista. Y eso pasaba, por eso
que tenia llegada a las bases el Raguileo, porque el planteamiento, el discurso, era
culturalista.

Aun este jaloneo de la figura de Raguileo hacia el redil culturalista puede resultar
insuficiente para eximirlo de un escrutinio mas abarcador, que llega a enjuiciar cierto
trasfondo filosofico atribuido a su concepcion sobre la lengua en general, ya no sélo sobre

su fijacion grafica:

Yo creo que ¢l [Raguileo] nunca la planted [su propuesta] en una confrontacion de
autonomia y dependencia. El simplemente desde su postura como hablante indigena
empezd a formular una tesis para trabajar un alfabeto, y el resultado fue el
grafemario. O, a lo mejor lo planted desde una postura mas autondmica pero en ese
momento nunca hablamos de que iba a ser una postura autondmica, te fijas. Ademas
las discusiones de la autonomia, ademés Raguileo era comunista y ¢l por ejemplo,
una reflexion que Raguileo hizo en ese entonces y que después a mi no me hizo
sentido es que €l decia que el tema de la lengua mapuche, ah, la postura materialista
de la lengua era que, en realidad era mapuchezungun, mapuchedungun, porque no
podria ser mapudungun porque en el fondo los seres humanos s6lo hablaban y no, la
tierra no hablaba. Obviamente, desde la vision materialista y desde una vision
lingiiistica, yo también como lingiiista digo: “Bueno, el lenguaje es la facultad
humana”....pero desde el punto de vista de cuestionar el nombre de tu lengua, que
no podia ser mapuzungun porque la tierra no habla, ahi uno entra, que hay una
influencia de una, tal vez, yo lo miro ahora, desde el materialismo, donde se niega la
espiritualidad, se niegan estos elementos que integran el sentido, la cultura indigena
mapuche.
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(Elisa Loncon)*®

La propuesta alfabética de Raguileo no nacié cabalmente “autonémica”, en la medida en
que no lo era conscientemente (“pero en ese momento nunca hablamos de que iba a ser una
postura autondmica”, “ademas las discusiones de la autonomia....[llegaron después]”). La
cita es relevante no s6lo porque explicita como la perspectiva temporal opera sobre las
modificaciones del juicio: “en ese momento”, “una reflexion que Raguileo hizo en ese
entonces y que después a mi no me hizo sentido”, “tal vez, yo lo miro ahora”. Es decidora
también porque proviene de una lingiiista mapuche, Elisa Loncon, quien, habiendo
trabajado con Raguileo desde 1985 (afio en que se conocieron siendo ambos integrantes de
Ad Mapu), y habiendo llegado a convertirse en un referente importante dentro las
discusiones y acciones en torno a la revitalizacion de la lengua mapuche y de la promocion
de los derechos lingiiisticos de los pueblos indigenas, es reconocida por su adhesion a dicho
alfabeto, instrumento que ha difundido tanto en su accionar en las organizaciones mapuches
(tras su paso por Ad Mapu integré el Consejo de Todas las Tierras), como en su trabajo
académico. Una critica como la suya, retrospectivamente elaborada, e informada con
aquellas “discusiones sobre autonomia” que, con posterioridad, se desarrollaron en el seno
del movimiento mapuche, puede desbrozar la propuesta raguileista de todos aquellos
elementos que resultan, ahora, incompatibles con dimensiones consideradas criticas (“la
espiritualidad”) para el sentido que hoy se atribuye a la “cultura mapuche”. Y, por otra
parte, una postura como la suya, de lucha por el afianzamiento de la autonomia lingiiistica
de los mapuche, puede, al mismo tiempo, anclarse en aquel sustento diferenciador que el

alfabeto Raguileo proporciona:

Desde un principio esta planteado [el alfabeto] como una diferenciacion, y los
principios dicen: “Una letra para cada sonido, el castellano usa dos letras pero
nosotros no vamos a entrar en ese problema, es una letra por cada sonido”. Y como
el tema de la escritura, el sistema del alfabeto es un arbitrario que uno acuerda, y los
sonidos se acuerdan, y por eso que una letra en un pais, en una lengua, suena
diferente a otra, o sea, me parece completamente 16gica esa reflexion.

(Elisa Loncon)

% Las citas de Elisa Loncon provienen de una entrevista realizada en Santiago el 9 de diciembre de 2010.
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Asi, tanto a través de esta operacion depurativa, como por medio de la elaboracion de una
sobre coherencia en torno a la figura y los propodsitos de su creador (ese esclarecido
Raguileo autoconsciente de su pertenencia al pueblo mapuche, casi desdenando su
militancia comunista), el alfabeto Raguileo ha sido retrospectivamente presentado, por
parte de relevantes sectores del movimiento y de la intelectualidad mapuche, como un

destacado emblema de autonomia cultural, un insumo cooperante en una elaboracion
politica de mayor alcance: el esfuerzo de reconstruccion de la identidad colectiva mapuche

en torno a las nociones de pueblo, autonomia y territorio.
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LA PAATICILA WE EN_EL MAPUDUGLI

Una de las caracteristicas
wis sobresalientes del mapudu-—
Bun e& ls de Lener una gran can
tidad de partficulas gque intercs
lades entre lm rafe y &u desi-
nencia ¢ en ressplazo de esta
dltima, agregan al significada
de la raiz verbal ofro adlclo-
nal, que ea propio de cades una
de ella. Esas particulas con-
sideradas alsladamente, es de-

cir, fuera de la estructura de
un wverbo, carecen de Significa-
o &lguno.

L1 a
Anpelms Raguiles L.

En este trabajoc, muy breve,
e RO DCUpArEmDS, pOr cierta,

de bodas agquellsa partliculas
gue &l mapuduguen oatiliza en
laa econstrucelonss verbalea.
Muy al contrario, oentraremos

nuestre atencidn solamente en

la particula we cuando osta fi-
Bura comg [ormante sufijo de
awna raiz wvecbal, dande origen
a un suatantive que s &) nom-
brea de un lupar. La razdna de
nusstra preferencisa por ella
eatd en lo que acabamos de aefia

lar -es uno de los constituyen
tes de los nombres de lugar-
¥y, ademfa, porgue, & nusstro
Juicio, e ha cometido un error
en su interpretacién.Este error
proviens de loa trabajos de
Fray Pélix José de Acgusta:
"Gramitica Araucana" (1903]) y

"“Bicoionaria Araucana” (1815).

Varlos afiea despuds de darse
a conocer los trabajos de Augus
ta, otroa autores, basados en
gran medida en lem trabajos de
aquél, publicareon sus respecti
vas obras sobre los nombres nom-
puches de loe distintoa lugares
de nuestro territorio. En mu
choa de aquel los noambres sncon-
traron la particula we como uno
e sus Formantes. ¥ al inter-
pretar su significado no se con
formaron en repetir lo que Al-
gusts habla sefalado, alno gus

agravaron, a rnuesira Juican,
el error gque habla cometido
éste, porgque afirmaron abier

tamamnte gue l& particuls we ==
eoquivalente a la patsbea *lu
gar' del easpaliol. Lo ssal es
falso, Més adelante aclarare-
mes 1o gque oueda dicho agul.

Lo autores referides en el

parralfe insediatbamente anterior
san: &l padre Ernestoc Wilhes
de Mosabach, quien. wescribid

“Woz de Arauco"” [1944) y el in-
geniero Walterioc Meyer Rusca,
"Maclonarie Geografico-Etimno-
6giea Indigema™ (19535).

.ﬁhﬂ:'.ir veamass  primecamenie
o que dice Auguats COB Ccespec-
to a la particula we.

“We/, partic., suf.: Losa mam

bres de cosas terminados en -
significan el lugar donde hay
dichas cosaa, v.g. kiltralwe

Anselmo Raguileo, en boletin n° 7 de CAPIDE, julio de 1983.
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5.2 Encuentro y desencuentro en la academia

En contrapartida, el devenir de las tres propuestas alfabéticas nacidas en el ambito
del ejercicio académico de la lingiiistica (la elaborada por Adalberto Salas -o de la
Universidad Catoélica de Temuco, pero a estas alturas es mas apropiado identificarla por el
nombre de su autor, quien, en 1983 emigra a la Universidad de Concepcion-, la de Catrileo
y la del ILV), fue describiendo una trayectoria de acercamiento cuyos principales hitos
amojonan instancias de encuentro y decision, propiamente académicas, entre las que
Herndndez (1986 a: 289) destaca las “Primeras Jornadas de Lengua y Literatura Mapuche”,
realizadas en la Universidad de la Frontera, Temuco, en agosto de 1984. En esa
oportunidad, Maria Catrileo present6 su articulo-proposicion Consideraciones Lingiiisticas
en torno a un Grafemario Uniforme para el Mapudungu (1984), ya citado. En él, junto con
proponer, como ya se dijo, su alfabeto, la lingiiista realiza una invitacion genérica “a los
lingliistas, investigadores, alumnos y personas interesadas en el estudio de la lengua [notese
el orden] a usar y oficializar un alfabeto uniforme” (1984.: 38). Y lo hace luego de repasar
y analizar a la luz de “algunos principios fonémicos y socioculturales” aquellos que a su
juicio son los alfabetos “mejor conocidos™ (1984: 32) entre los ideados para representar el
mapudungun: el sistema de Rodolfo Lenz (1895), el del Padre Félix de Augusta (1903), el
de la Universidad Catoélica de Temuco (1981) y el del ILV (1983). Para nuestro empefio,
resulta significativa aqui la omision del alfabeto Raguileo, dado a conocer dos afios antes

(1982).

Segun Hernandez, a raiz de la presentacion de este trabajo de la profesora Catrileo, se
“reactivo la idea de abordar la encomiable tarea de buscar el consenso que permitiera
unificar los diferentes alfabetos mapuches en uso” (1986 a.: 289-290). Impulso que fue
recogido por la Sociedad Chilena de Lingiiistica, entidad que en su “Sexto Seminario de
Investigacion y Enseflanza de la Lingiiistica”, realizado en octubre de 1985, en la misma

UFRO, constituy6é una Comisién de Lingliistica Mapuche, a la que encarg6 la tarea de
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realizar un encuentro que permitiera alcanzar el referido consenso alfabético (Hernandez,
1986 b: 196). Asi, esta Comision, patrocinada por la Sociedad Chilena de Lingiiistica,
obtuvo el auspicio de la Universidad Catolica de Temuco, entidad que, a través del equipo
de lingiiistica de su Departamento de Letras organizé el “Encuentro para la Unificacion del

Alfabeto Mapuche”, realizado en 1986.

Al abundar en la puntualizacion de estos detalles no estamos redundando per se. El objetivo
es subrayar la matriz académica desde la cual se origind y bajo la cual se realizd el
Encuentro. Siendo esto asi, es 16gico que tres de las cuatro propuestas alfabéticas discutidas
en el Encuentro hayan sido aquellas con raigambre académica: la de Salas, la de Catrileo y
la del ILV. Resulta menos facil de entender la invitacion extendida a la cuarta propuesta
asistente al Encuentro: la de Anselmo Raguileo, propuesta ajena a la academia, y a la que
esta ultima, a su vez, no prestaba mayor consideracion®. Para explicar tal invitacion habria
que sefalar, primeramente, que los responsables del Encuentro buscaron que el mismo
tuviera una convocatoria amplia, de modo que sus conclusiones gozaran de una
representatividad que excediera los dmbitos de accion e influencia directa de la lingiiistica
académica, para alcanzar a aquellas personas e instituciones, principalmente mapuches, que
estuvieran, de una u otra manera, involucrados en la discusion alfabética. Hernandez lo
resume al sefialar que, entre los objetivos de la Comision de Lingiiistica Mapuche, estaba el
“estudiar la posibilidad de reunir a los mapuches interesados en el problema, a los
representantes de instituciones mapuches y a un grupo de lingiiistas que trabajan en esta
lengua, para discutir las diferentes representaciones graficas establecidas para los fonemas
de la lengua y otras consideraciones técnicas relacionadas directamente con la formulacion
seria de un alfabeto practico Uinico para la lengua mapuche” (1986 b: 196). Si este era el
predicamento, dificilmente se podria haber excluido del Encuentro a Anselmo Raguileo.
Para esa fecha, 1986, Raguileo llevaba ya algunos afios de proselitismo alfabético, lo que
habia redundado, como vimos, en un creciente conocimiento y difusion tanto de su alfabeto
como de su propia personalidad entre aquellas personas, mapuches y no mapuches,

interesadas en la tematica de la lengua mapuche en general y de su representacion grafica

% Como acabamos de comentar, tan solo dos afios antes, en su articulo de 1984, la lingiiista Catrileo no
consider6 dicha propuesta, ya que no se contaria entre los alfabetos “mejor conocidos”.
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en particular. Realidad que lleva a algunos a considerar que, en rigor, Raguileo se impuso

como proponente de un alfabeto en el Encuentro:

...Yo creo que se impuso Anselmo, la invitacion [al Encuentro], a ver, se la gand
voy a decir. Yo creo que la gente les exigio [a los organizadores del Encuentro] un
poco, la gente que rodeaba a toda esta gente, que: “Coémo no iba a ir Anselmo
Raguileo, y el alfabeto Raguileo, como no va a estar”, creo yo. ...Nosotros
[CAPIDE] teniamos un periddico, y nosotros entonces en ese peridodico ibamos
sacando todo el tiempo, y eso se mandaba al Instituto [Fundacion Instituto
Indigena], se mandaba a la [Universidad] Cato6lica, se mandaba a, en fin, habia
difusién de todo el trabajo que ibamos haciendo. Se llama Boletin Desarrollo y
Cambio, entonces, en ese Boletin iban saliendo cosas, entonces era imposible que
no, que lo obviaran [a Raguileo] [se rie]. Claro. Yo creo que eso fue, siento, no sé,
de otra manera podria haberse pasado por arriba.

(Mireya Zambrano)

Esta perspectiva marca un pliegue en la apertura que desde la academia se dirigia hacia
todos aquellos que, no siendo lingiiistas, estaban “interesados en el problema”. Una cosa
era invitar a los profanos a participar como oyentes y colaboradores del Encuentro (tal
como los integrantes del Taller de Alfabetizacion de 1980, organizado por el mismo equipo
de lingiiistas de la Universidad Catélica de Temuco). Otra muy distinta que alguno de ellos
participara, en tanto proponente de un alfabeto, en los debates del Encuentro. Raguileo
habria logrado franquear este umbral, segiin esta mirada que singulariza este punto a partir

de su juicio sobre el desarrollo del Encuentro y los resultados del mismo.

Asi, con tres invitados casi por derecho propio (los alfabetos propuestos por quienes “iban a
los mismos congresos” segun una puntualizaciéon que nos da Caamafio) y un invitado
debutante en estos cenaculos, se desarrolld los dias 22 y 23 de mayo de 1986, en la sala A-
201 del campus San Francisco de la Universidad Catolica de Temuco, el Encuentro para

Unificacion del Alfabeto Mapuche:

...... [la sala] tenia capacidad para 90 personas y estaba colmada. Yo te puedo decir
que quien coordin6 todo esto fue don Adalberto [Salas], y Arturo [Hernandez] y yo,
pero don Adalberto dirigia. Pero todos eran opinantes, todos eran opinantes. Y se
fue haciendo una relacion de los fundamentos fonético-fonologicos, y como estos se
reducian a una representacion grafémica. Paso a paso, fonema por fonema. Se
ordend por lo que podia ser mas facil, como finalmente se hizo, que es con las
vocales....Después se sigui6 por los fonemas consonanticos. Porque ves tu que
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manda el fonema, siempre mandaba el fonema. Y de ahi, aparecian los ejemplos,

por ultimo, como se veia esta forma de representacion, como se veia la otra forma.

(Raul Caamano)
La exposicion de la fundamentacion inicial estuvo a cargo del doctor Salas. Luego, los
diversos proponentes de alfabetos (Salas, Catrileo, Raguileo y Timothy Sandvig por el
ILV) presentaron y argumentaron resumidamente sus proposiciones, para finalmente entrar
a la tarea que consumidé la mayor parte del tiempo, las energias y la atencién de los
asistentes al Encuentro: el debate en torno a las propuestas alfabéticas, buscando salvar los
puntos de disidencia que habia entre ellas, para llegar a acuerdo en torno a un alfabeto

comun.

El publico que llenaba la sala estaba compuesto por personas, mapuches y no mapuches,
interesadas en la problematica de la estandarizacion grafica del mapudungun, entre los que
se puede destacar a diversos profesores mapuches provenientes de escuelas de la novena
region, algunos académicos no proponentes de alfabetos (provenientes de universidades
como la UFRO y de Playa Ancha); representantes de diversas instituciones y
organizaciones como el CAPIDE; Ila Fundacion Magisterio de la Araucania (ligada a la
Iglesia Catolica); miembros de los talleres de escritura en mapudungun del Instituto
Lingiiistico de Verano; la Organizacion para la Literatura Mapuche (grupo liderado por
Rosendo Huisca y cuyo objetivo era “promover la lectura y la literatura en mapudungun”) y
la Asociacion Nacional Newen Mapu (organizacion mapuche recientemente constituida por
elementos escindidos de Ad Mapu) (Herndndez 1986 b: 196-197). El grueso de este publico
siguid atento el debate, sin embargo hubo algunos mas activos, particularmente entre los
integrantes de organizaciones mapuches y los estudiantes universitarios, quienes
intervinieron dando su opinidon y/o manifestando su aprobacion o rechazo a las diversas
incidencias del debate a través de “aplausos o abucheos” (como lo testimonia Mireya

Zambrano).
Cabe apuntar que la invitacion a organizaciones mapuches de parte de los organizadores del

Encuentro fue mas amplia. De hecho, segun Caamaio, a la misma Ad Mapu se le curso

invitacion, pero no envid ningln representante.
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Centrandonos en la materia misma del debate, refirimonos primero, y brevemente, al

entendimiento alcanzado entre las propuestas de Salas, Catrileo y el ILV.

El curso de acercamiento que venian describiendo estas tres propuestas desemboco en el
logro de un acuerdo aparentemente facil entre sus autores, proceso que sin embargo no
estuvo exento de crispacion. Para Hernandez (1986 a: 292) esta confluencia se debid,
“seguramente”, al hecho de que dichos alfabetos fueron “concebidos bajo los mismos
principios lingiiisticos y socioculturales”, sin sefialar cudles fueron, particularmente los
socioculturales. Caamafno en cambio, junto con apuntar las semejanzas entre las tres

propuestas, resalta mas bien la “actitud” de sus autores:

...si, si habian semejanzas, obviamente que, yo creo que habia interés en comentar o
discutir el tema, hacerlo mas o menos ampliamente, y buscar la oportunidad de
consensuar.

Como apuntamos mas arriba, las diferencias entre estas tres propuestas eran muy pocas. El

consenso logrado mantiene las representaciones <t>, <n> y <[>, que tanto Salas como

Catrileo daban a los tres fonemas interdentales /t/, / n/ 'y /l/ respectivamente (Salas, 1988:

86-91), fonemas que no contaban con representacion en la propuesta original del ILV. Por
otra parte, con respecto al digrafo <sh> (para representar la ya citada variacion alofonica,
de connotaciones afectivas, del fonema /s/), el consenso logrado desestima incorporarla al
canon alfabético (como era el criterio del ILV), reconociéndole so6lo un status
extranumerario, aplicable tan solo a casos especificos “en aras de la expresividad de los

textos” (Salas, 1988: 98).

En lo que hace a la unica divergencia que Salas mantenia con el alfabeto de Catrileo, la

representacion del fonema /A/, se optd formalmente por mantener la proposicion de Salas
(y también del ILV): <lI>, en lugar de <lh> defendida por Catrileo (Salas, 1988: 84-85).
Subrayamos que en este punto el consenso fue mas bien formal ya que Catrileo no se allané

inmediatamente a la solucion aqui comprometida. Podemos constatar que, pasados mas de

dos afios del Encuentro de Unificacion, Catrileo mantenia publicamente su proposicion de
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<lh> para el disputado fonema / A/ (reiterando su clasica argumentacion para esta opcion),

como lo atestigua una publicacion suya en Ameérica Indigena titulada “Grafemario
Unificado para el Mapudungun: Objetivos Sociolingiiisticos y Principios Fonémicos”
(1988:  747-749). En una versidén no corroborada®® con respecto a este punto, Isolde
Reuque, en ese momento dirigente de la organizacion Newen Mapu, y que se contaba

también entre los asistentes al Encuentro de Unificacion, nos relata:

Isolde Reuque: La Maria Catrileo estuvo y no estuvo [por el consenso], porque ella
queria mantener su grafemario, El objetivo de la Maria Catrileo siempre ha sido
mantenerlo.

Pregunta: ;Pero al final cedid, se acoplo al consenso con Salas?

I R: Pero, ni tanto. Ella sigue teniendo su propio grafemario, su propio sistema, no,
es una mapuche indomable ella®'

Formalmente entonces, se mantuvo la misma propuesta original de Salas, la que ahora,
luego de la sancion que le fue otorgada a través de este consenso, llevara el nombre de

Alfabeto Mapuche Unificado (AMU), el principal fruto del Encuentro de Unificacion.

El otro gran resultado del Encuentro fue el establecimiento de una frontera entre la
elaboracion alfabética de matriz académica y aquella de origen mapuche extra académica.
Raguileo mantuvo inalterable su proposicion original y asi, sobre aquellos nueve grafemas
en los que la propuesta de Raguileo diferia del AMU se formaliz6 la brecha, insinuada pero

no plenamente manifestada con anterioridad, entre ambos mundos.

Hernandez sefiala sobre este punto, escuetamente, que “El Sr. Raguileo no cedi6 al acuerdo
de mayoria [en torno al AMU]” (1986 a: 292). En general, podriamos decir que agotar en
una cierta intransigencia de parte de Raguileo (el hecho de no ceder) la causa de su no

concurso al acuerdo es un topico entre aquellos agentes (académicos y no académicos) que,

3% Lamentamos mucho no contar con la versién de la profesora Maria Catrileo, ya que no accedi6 a darnos
una entrevista. Solamente pudimos mantener una conversacion muy breve con ella, en junio de 2010, donde
nos sefald, con respecto a este punto, que tuvo que “ceder” (us6 esa palabra) ante la argumentacion de Salas
de que los casos que argumentaba para fundamentar su propuesta de <lh>, si bien reales, serian, no obstante,
relativamente infrecuentes.

3! Las citas de Isolde Reuque provienen de una entrevista realizada en Temuco el 26 de noviembre de 2010.

68



a partir del Encuentro, se auto-identifican y/o son identificados como adherentes al AMU.
Caracteristica, la intransigencia, que permite seflalar a quien la manifiesta como un
advenedizo en la comunidad cientifica. Es lo que hace Herndndez con Raguileo al aludirlo,
a través de una omision contrastiva, al finalizar su informe: “En particular, quisiera destacar
la favorable disposicion de la mayoria de los proponentes de alfabetos para ceder a la

opinidn de la mayoria y, darnos asi, una leccion de humildad cientifica” (idem: 295).

Para los organizadores del Encuentro, como para los restantes proponentes de alfabetos, la

ofensa a la humildad cientifica por parte de Raguileo fue sorpresiva:

...durante el primer dia si hablaba [Raguileo] y decia cudl era su propuesta....Ya, y
de pronto, don Anselmo, segundo dia en la mafana, dice: “Saben, quiero senalar mi
opinién respecto de lo que ha acontecido ayer y hoy. Como se puede observar hasta
este minuto, todo lo que se ha avanzado ha sido de coincidencia de tres de las
propuestas y la mia no ha tenido consideracion representativa final alguna. Y como
veo que lo que resta puede ser la misma suerte, asi que quiero decir que me retiro”.
“Pero, no puede ser”, “que aqui, que alla”, voces conciliatorias, voces un poquito
mas duras, como decir: “Esto es una tarea de adultos, puede ser acogido como no
acogido, puede ser entendido como mal entendido, pero el esfuerzo lo hemos hecho
todos, usted también, etcétera, etcétera”. “No, pero...mire...” Finalmente se le
convencié de que permaneciera y de que iba a ser considerada en actas [€énfasis] su
propuesta y la consensuada o unificada. Entonces, tal cual; si, asi se hizo, se
considero su propuesta....

(Raul Caamano)

La perplejidad cundid en la trastienda:

...Obviamente que tras bambalinas la discusion, los comentarios, finalmente eran de
todo tipo: “Técnica, no técnica”, “ideoldgica”, lo de ideologico aparecia
fuertemente. Y don Anselmo igual explicito, dijo: “Pero, lo que esta resultando es
una réplica del alfabeto espafiol, acomodada claro, pero es una réplica”. Entonces
algunos explicaban, algunos explicaron que, entre otras cosas, resultaba mas
facilitadora, mas comprensiva, mas practica, mas proxima a favorecer el rapido
aprendizaje, técnicamente mejor [la propuesta consensuada].

(Raul Caamano)

Aqui Caamafio dota de un sentido valorativo diferenciador a la brecha existente entre la
produccion alfabética académica, representada por el AMU, y la extra académica,
representada por el alfabeto Raguileo: esta ultima se colorea como un producto

“ideologico”, el AMU en cambio, contrasta como un producto “técnico”, con una clara
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vocacion y finalidad préctica. La intransigencia atribuida a Raguileo se asocia a la orfandad
técnica en la que este se habria encontrado (situacion que no fue superada por sus estudios
como “alumno libre de lingiiistica”, los que s6lo alcanzan para situar a Raguileo como un
lingiiista aficionado, un autodidacta), otro topico sus criticos, académicos principalmente.
Dado que el alfabeto Raguileo satisface tanto como el AMU el llamado principio fonémico
(un principio teorico), que reza: “un fonema para cada letra y una letra para cada fonema”,
los reparos sobre “deficiencia técnica” recaen especificamente sobre las soluciones
grafematicas que ostenta el alfabeto Raguileo para representar aquellos fonemas del

mapudungun inexistentes en el sistema castellano: a proposito de la representacion que

Raguileo da para el fonema vocalico /ii/ (conocido como “la sexta vocal mapuche”,

inexistente en castellano), a través de la letra <v> (letra que tiene valor de consonante en la
ortografia castellana), contrastando asi con todas las propuestas mas conocidas, incluido el

AMU, que recurren aqui a la grafia <ii>, Caamafio relata:

Raul Caamafio: ...Pero, un principio: convencer que la <v> es una vocal

Pregunta: ;Justificd eso Raguileo, por qué a la sexta vocal le ponia <v>?

R C: [riéndose] Incluso decia que los trazos eran parecidos, s6lo que eran angulados
nomas, pero del punto de vista técnico grafematico, de su construccion grafica [no
termina]....Si no era por propia intervencion de él [Raguileo], era por alguno de sus
asociados digamos, se explicaba el por qué esa opcion. Pero del otro punto de vista
se daban voces de por qué no era una buena propuesta, qué se yo, porque rompia,
porque rompia el hébito, un poco la tradicion, mira, es que si al final de cuentas, si
habia algin mapuche que intentaba escribir o intent6 escribir en mapuzugun, algo
de su lengua, lo hizo valiéndose de los grafemas mas aproximados, tomados del
espafiol.

Mirado desde aqui, la orfandad técnica en que se encontraria Raguileo lo impulsaria a
esgrimir el Unico argumento (insuficiente, devaluado) al que podia recurrir para defender su
“atrabiliario” alfabeto (como lo califica el mismo Caamafio): la preponderancia, manchada
de ideologia, de la funcidn de diferenciacion que deberia cumplir un alfabeto mapuche™.
En esto Caamafio participa, reproduciéndola, de una opinion ampliamente compartida entre

los lingiiistas académicos, como ya lo mencionamos mas arriba al exponer la opinion de

32 Hay que anotar empero que, a despecho de esta conviccién, Caamaiio reconoce lo vulnerable que es: en otra
parte de la entrevista nos sefiala que “lo primero que yo enseflo en mis cursos es que no es posible definir el
lenguaje a-ideologicamente. El lenguaje es una herramienta ideologica”.
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Gallardo sobre algunas de las soluciones grafémicas a las que arribé Raguileo. Pero ademas
podemos ver a las voces que “desde el otro punto de vista” confrontan a Raguileo, convocar
el peso del habito, de la tradicion, para conjugarlo con aquel valor de la idoneidad técnica,
tan apreciado por aquellas voces. La apelacion a la tradicion como argumento hace resaltar
uno de los objetivos principales que debiera satisfacer un alfabeto practico: facilitar la
alfabetizacion en mapudungun y la escritura corriente en el mismo idioma. Y aqui, el
debido tributo al habito se asienta en el reconocimiento de que todo aquel que ha llegado o
llegue a ser un alfabetizado en mapudungun lo ha sido y lo serd primero en castellano o, en
el mejor de los casos (para las futuras generaciones), serd alfabetizado simultaneamente en
ambos idiomas. Este es uno de los motivos centrales que da Marfa Catrileo™ al rebatir las
soluciones grafematicas de Raguileo, puntualizando también respecto de la citada grafia
<v>: no se puede ensefar a los nifios que <v> tiene valor de vocal en mapudungun,
considerando que se enfrentan, y se enfrentaran, sistematicamente a la ortografia castellana
donde <v> tiene valor de consonante. Salas fundamenta e ilustra este mismo
posicionamiento, en un nivel més general, y sin referirse explicitamente a la obra de
Raguileo: “Para la sociedad mapuche, la existencia de la ortografia castellana es un datum
[destacado en el original] que, llegada la situacion de escribir en mapuche, no se puede
proscribir. Esto significa que el sistema de escritura que se proponga para el mapuche
tendra tantas mas posibilidades de prender y arraigar cuanto mas apoyado esté por la
préctica ortografica castellana. Para mal o para bien, los usuarios seran siempre personas ya
alfabetizadas en castellano o que estan siendo, o van a ser, alfabetizadas en castellano....De
todo lo visto se desprende que el alfabeto latino, y especificamente su formato hispanico, es
un verdadero lecho de Procustes en el cual hay que acostar al sistema fonologico mapuche.
Acostarlo alli es inevitable por razones de practicidad. Es obvio que no se puede alargar el
lecho anadiendo letras al abecedario, ya sea inventandolas o toméandolas de otros alfabetos,
entre otras cosas, porque no se podria escribir a maquina ni imprimir con los equipos

normales de nuestro medio” (1988: 76 y78).

Bajo esta argumentacion, las proposiciones de Raguileo aparecen reducidas a la

arbitrariedad y el capricho amateur, siendo desplazadas por una autoridad académica que,

3 Comunicacion personal.
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aludiendo a la fundamentacion técnica de la lingiiistica, impone las reglas de un “sentido
comun” (“lo practico”, apoyado en el realismo necesario para reconocer una situacion
dada) que ilumina la correcta via para concordar un alfabeto y su correspondiente
regulacion ortografica: una mejor y fructuosa compatibilidad con la ortografia de la lengua
dominante. Vemos entonces como, argumentalmente, la apelacion técnica se enfunda de
realismo (como tributo necesario ante el habito, la tradicion) para recusar aquellas
soluciones grafematicas que Raguileo idedé y dispuso precisamente para diferenciar
graficamente al mapudungun escrito de los hdbitos y convenciones ortograficas del

castellano, la lengua dominante.

Asi, dejando estampado su disenso en las actas del Encuentro, la voluntad de diferenciacion
grafica defendida por Raguileo se mantuvo irreductible a plegarse a un consenso que la
diluia. En medio de la resignacién que envuelve a este acto se catalizd sin embargo una
corriente de apoyo explicito hacia el Alfabeto Raguileo de parte de diferentes personas,
mapuches preferentemente, lo que termind constituyendo a ese disenso en un hito dentro
del proceso de creciente afirmacion y defensa publica de dicho alfabeto en tanto sefia

identitaria colectiva de “lo mapuche”:

Mireya Zambrano: ....Anselmo [Raguileo] estuvo muy mal, uno o dos dias, pero ¢l
también se reponia rapido

Pregunta: ;Y cual era la reaccion del entorno?

M Z: La gente, claro, sentia y apoyaba a Anselmo. Por ejemplo, en el mismo
CAPIDE mucha gente lo fue a ver y a felicitarlo y a decirle cosas, en fin, que su
alfabeto era el mejor y qué sé yo, que: “Aunque no lo hayan considerado, mejor que
no lo hayan considerado, mejor porque nosotros reconocemos en este alfabeto lo
que es propio, nuestro”.

Aquel alfabeto reconocido como “propio” (mapuche), ahora es “mas propio y nuestro” en
la medida en que “no fue considerado” por la academia. Las declaraciones y
manifestaciones de respaldo y lealtad que, con este motivo y sentido, comienzan ahora a
concentrarse en torno al alfabeto Raguileo, nos parece que sefialan un movimiento de
creciente despersonalizacion de dicha obra, es decir, se visibiliza un proceso de mayor
recepcion, apropiacion y defensa colectiva (y, por cierto, publica ademés) de la misma, lo

que concomita, con la creacion de nuevas condiciones de posibilidad para aquella opcion
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politica inherente a la obra. Esa opcion politica comienza a aparecer ahora un tanto mas
perfilada en la medida en que se presenta publicamente apoyada y defendida por una
comunidad de opiniones, por débil que sea su coagulacion interna e indeterminados que
sean sus propositos, y ya no unicamente por la voluntad y prestigio individual de su
creador. Podriamos decir que, a partir de este punto, el alfabeto Raguileo gandé mucho mas

en proyeccion politica de lo que perdid en idiosincrasia.

En el mismo desarrollo del Encuentro de Unificacion, con su dejo de dramatismo y
ceremonial, se abrid un cauce (que sirvio de caja de resonancia a la vez) para la
enunciacion de un cierto coro que articulaba su mensaje a partir del fundamento

diferenciador proporcionado por Raguileo:

Entonces, bueno, y los mapuches, como Raguileo fundament6 su grafemario y
porqué €l no se iba a unir al Unificado: “Porque el mapuche tenia derecho a tener lo
propio”, todos esos temas, “porque tiene que ser lo mas diferente del castellano”,
todo eso. Asi lo fundamentd y, ademas, el tema politico “porque el mapuche tiene
derecho a tener su propia propuesta y todo, no tienen porque los académicos venir
a” [no termina], todo ese tema.... Raguileo no transé y mucha gente mapuche lo
apoyo, lo apoyaron con opiniones: “Que si, que los mapuches queremos
diferenciarnos, que basta que los winkas...” [se rie]

(Maria Angélica Relmuan)

La irrupcidon publica de este coro puede entenderse como una ganancia politica de la
decision, adoptada por Raguileo, de perseverar en su voluntad de diferenciacion grafica.
Vinculado a ello también se manifestd una cesura entre los mapuches que, inmersos en el

debate alfabético, apoyaban (o se les imputaba tal apoyo) al alfabeto Raguileo o al AMU:

El tema, y también tiene que ver el tema de la lealtad, o sea, como hay bastante, que
en el alfabeto Raguileo el tema de la lealtad hacia el mapuche estd implicita, cierto,
“que el mapuche tiene que tener su alfabeto propio”...”el winka no tiene que
escribir, no tiene que darnos ideas el winka”....Y todos los mapuches, bueno ahi se
dividieron los mapuches. Y ahi nos marcaron al resto, a los que habiamos
participado en otro [alfabeto], entre ellos la Maria Catrileo que también tenia su otra
propuesta, pero como la transé ahi. Nosotros pasamos a ser los mapuches vendidos
[se rie]

Pregunta: ;Y quiénes eran los “mapuches vendidos”, Catrileo, ustedes, los del
Papeltuaid, y quién mas?

M: Y los otros que estando ahi, que apoyaron el Unificado.

(Maria Angélica Relmuan)
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La adhesion, entonces, por parte de mapuches al AMU fue significativa (tanto como para

afirmar que “ahi se dividieron los mapuches”) y, a partir del Encuentro, han constituido

también una comunidad de apoyo al “Alfabeto Académico™* como se denomina a veces al

AMU.

El tono agrio, ingrato, que adquiere la descripcion en este punto, resalta quizas la

preponderancia creciente que posicionamientos mdas conscientemente ideologizados

comienzan a tener en los intercambios producidos entre aquellas comunidades de opinion

que interactuaban en el debate alfabético. Caamano, nuevamente, nos ilustra esta

perspectiva:

Raul Caamaino: Pero si sale la voz hispanizante, sale inmediatamente lo ideologico.
iY qué!, si esta [el AMU] es hispanizante, y la otra [el alfabeto Raguileo] ;qué es?,
(no hispanizante? Humm, jno me vengan con cuentos! No es no hispanizante, es
mapuchista, y si no, indigenista y si no, indianista.

Un dato mas. Estamos hablando del afio 86, ya en los afios, comienzo del 80,
comienza en todo el mundo a opinarse del proéximo, la proxima celebracion de los
500 afios [del descubrimiento de América], y en todo el mundo se escribe, se habla,
se opina, se llevan a cabo diversos tipos de manifestaciones proximas a [no
termina], y la discusion académica, socioldgica, antropoldgica, filosofica, politica,
ideologica lo permeaba absolutamente todo. También esto. Entonces cuando sale
una voz que dice que esto es hispanista, mapuchista, etc., etc., también sale la voz
que esto no es s6lo mapuchista al final de cuentas, no es s6lo una accidn respecto de
dotar de un grafemario para la lengua mapuche, o de los mapuche. No es
mapuchista, esto es indigenista. Y ellos te dicen: “No, si me apuran esto es
indianista”. {No dejaban de tener razén!

Pregunta: ;Raguileo se caso con algunos de esos calificativos para su propuesta?

R. C.: No, no, en ese minuto no.

Pregunta: ;Estas propuestas vinieron después?

R. C.: Estas voces, estos analisis.

Pregunta: ;Fueron posteriores?

R. C.: Si!

Divididas asi las aguas, el Alfabeto Mapuche Unificado contd entonces, y hasta la

actualidad, con el respaldo oficial de la Sociedad Chilena de Lingiiistica, como se

evidencia en la publicacion de dos textos de divulgacion de dicho alfabeto (SOCHIL, 1988,

1989).

** Subrayando asi su matriz universitaria del alfabeto y, por cierto, parcializandolo, en un acto que es
calificado por Caamafio como una maiiosa torcedura.
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El alfabeto Raguileo por su parte, siguié siendo difundido por su autor y sus seguidores,
fundamentalmente a partir de la labor de ensefianza que continuaba desarrollandose en el

CAPIDE™. Sélo un cambio quedaba por hacer en el repertorio de grafias del alfabeto para

establecer su fisonomia definitiva. Asi, la letra <d> dejé de representar al fonema /6/,

siendo reemplazada por la grafia <z> (Raguileo, et. al., 1991). Segun Zambrano, este
cambio obedecid a la necesidad de hacer aun mas cercano el alfabeto a los usos fonéticos
predominantes del mapudungun (es decir, ‘z’ reflejaria mejor —por el sonido asociado a este
simbolo- la realizacion predominante de dicho fonema; ‘d’ en cambio, seria mas cercana a
variaciones dialectales geograficamente definidas). Ademas, la grafia <d>.... presenta una
mayor familiaridad para los lecto escritores de castellano, espacio donde ‘d’ es muchisimo

mas frecuente que ‘z’. Es claro que este cambio acrecenté aiin mas la distancia entre el

alfabeto Raguileo y el AMU (que para representar a /6/ recurre a la grafia <d>),

acentuando por lo tanto el perfil diferenciador del primero.

Este cambio, cuya publicacion es de septiembre de 1991, fue uno de los ultimos hechos
publicos protagonizados por Raguileo. Poco tiempo después, el 29 de febrero de 1992, el
dia bisiesto, Anselmo Raguileo muere en Temuco, a los 70 afios, producto de una
enfermedad llamada esclerosis lateral amiotréfica, o “muerte neuronal”, como sefala su

hija Ruby.

%> Raguileo sin embargo, comienza a centrar su atencion también en el estudio de la sintaxis y la morfologia
del mapudungun (Raguileo, 1990 b)
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1991. La obra de Raguileo en su version definitiva (con <z>), el “Grafemario Mapuche”

5.3 El Aziimchefe

Los dias 22 y 23 de marzo de 1992, tres semanas después del funeral de Raguileo en
su comunidad de origen, Saltapura, su hija Ruby fue invitada, por Cirilo Antinao cabeza de
la organizacion Roble Huacho, a recibir un homenaje pdstumo dedicado a su padre. La
invitacion tenia lugar en el marco de un encuentro de diversas organizaciones y
personalidades mapuches provenientes del mundo social, politico, cultural, religioso y

académico mapuche, cuyo objetivo era, nuevamente, concordar un “grafemario inico” para

76



la lengua mapuche. El encuentro que se desarrolld en la localidad de Niagara, proxima a
Temuco, fue convocado por la Comision Especial de Pueblos Indigenas (CEPI), la agencia
étnica estatal instaurada por la flamante alianza de gobierno Concertacion de Partidos por

la Democracia, tras el retorno del pais a la democracia.

Este encuentro marcé por tanto la incorporacion del Estado chileno, a través de su agencia
étnica, en el debate alfabético del mapudungun. El Encuentro generé un espacio de
intercambio y discusion alrededor de las diversas ponencias que presentaban las
caracteristicas y fundamentos de seis propuestas alfabéticas. De acuerdo al testimonio de

Ruby Raguileo, no corroborado por otras fuentes:

Yo bésicamente iba a recibir un homenaje a mi padre, y habian dos expositores que
iban a presentar el grafemario de mi papd, que eran don Juan Bautista Levio y don
Domingo Carilao. Don Juan Bautista Levio es profesor de musica y profesor de
educacion bésica y Domingo Carilao era en ese entonces solamente hablante de
mapuzungun y habia sido ayudante de mi papa. El asunto es que sale la sefiora
Maria Catrileo....entonces les hace preguntas que tenian que ver netamente con la
parte lingiiistica a ellos dos y como estos expositores no sabian mucho de
lingiiistica, no supieron qué responder, y fue ahi que a mi se me ocurrio, yo llegué y
levant¢ la mano, y yo dije: “Yo puedo responder esas preguntas”.... [Se
presentaban] todos los alfabetos en ese encuentro. En ese tiempo estaba el de la
sefora Sofia Painequeo, si, el de la sefiora Clara Antinao, [el de] don Jos¢ Maria
Huilcamén, [el de] Eliseo Canulef, si, habia otro méas que no recuerdo porque eran
como seis ponencias

Pregunta: El Unificado, si estaba dofia Maria Catrileo

R R: El Unificado, exacto

Vemos que, ademads, de las dos propuestas mas “establecidas” y difundidas (el alfabeto
Raguileo y el AMU) la convocatoria de la agencia étnica estatal se abrid hacia un conjunto
de alfabetos mucho menos conocidos, de menor alcance, producidos por diversas personas
mapuches. Productos muy idiosincraticos, que se denominan y reconocen por el nombre de
su autor (al igual que el “alfabeto Raguileo”, pero sin el impacto e influencia de este).
Dichas elaboraciones no estan en el foco de este estudio en la medida en no se ha generado,
en torno a ninguna de ellas, un intercambio significativo de discursos y posicionamientos

por parte de quienes han intervenido en el debate alfabético del mapudungun.
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Lo significativo para nosotros a proposito de este conjunto de alfabetos es tanto la presencia
de sus creadores o representantes en una instancia como esta, como que dicha presencia sea
una respuesta a la convocatoria emitida desde la agencia étnica estatal. Un aspecto que
caracteriza la intervencion estatal en el debate alfabético: su énfasis, declarado y
programatico, en la obtencion de participacion por parte de los diversos agentes
involucrados, como un mecanismo critico de cara a sustentar las atribuciones de

legitimidad (y a la vez también como una salvaguarda) de sus politicas y acciones.

So6lo a modo de ilustracion y referencia, sin comentar ni analizar las diferentes soluciones
grafematicas propuestas, presentamos a continuacion el cuadro comparado de los seis

alfabetos en torno a los que se debati6 en este encuentro (CONADI, 2008: 107):

VOCALES
Unificado Raguileo Antinao Caiulef Painequeo | Huilcaman
a a a a a a
e e e e e e
i i i i i i
0 0 0 0 0 0
u u u u u w
i} v i} u g/h
CONSONANTES
Unificado Raguileo Antinao Canulef Painequeo | Huilcaman
ch c ch c ch X
d z d d dh d
f f f f f/ b f
g q g g g
k k k k k k
1 | 1 1 1 |

78




11 ] 11 y 11
m m m m m m
n n n n n n
il il il il il il
P P p p p p
r r r r rh r
S S S S z S

t t t t t t
' W ' W W

y y y y y

1 b |

n h n
ng g ng ‘g ng

tr X tr “r trh

t “t

S

Debido a que el encuentro concluyd sin que se lograra consensuar un unico alfabeto, se
estableci6 una comision compuesta por doce miembros, representantes de las diversas
propuestas, a la que se le encomendd alcanzar tal objetivo. La comision, presidida por
Héctor Painequeo, académico de la Universidad de la Frontera, tampoco llegd a puerto.
Segin Ruby Raguileo (quien integroé esta instancia debido a que como profesora de
castellano tenia ciertos conocimientos de lingiiistica), esto se debid tanto a que “nadie quiso
ceder” como a la gran “disparidad de criterios” existente entre los integrantes, refiriéndose
con esto al poco manejo de conocimientos lingiiisticos que, en su apreciacion, mostraban

los miembros de la misma.

Pese a lo anterior, en el gobierno persistid6 la voluntad por alcanzar la “unificacién
grafematica”, la encontrd nuevos espacios donde desplegarse. Fue en el Consejo Nacional
de la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI), la institucion que en 1994
reemplazé a la CEPI, donde dichos impulsos resurgieron. En el Consejo -nominalmente el
organo representativo del mundo indigena en la agencia- conformado por consejeros tanto

: o 36
gubernamentales como representantes de los diversos pueblos indigenas™, la tarea de

*% Hay que recordar que en aquel primer Consejo Nacional de CONADI, todos los miembros que lo
integraban en calidad de representantes indigenas, fueron designados por el gobierno. El mecanismo de elegir
a dichos consejeros por via electoral se implementd posteriormente.
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unificar el grafemario mapuche se abrid paso entre la gran cantidad de demandas que
debian ser procesadas. Isolde Reuque, reconocida dirigente mapuche y quien, como
Consejera, y segun propia declaracion, “llevaba todo lo de educacion™ al interior del
Consejo, sefiala que fue ella quien, durante el primer afio de funcionamiento del Consejo”’,
plante6 la “necesidad de unificar el grafemario mapuche”. La recepcion del resto de los

consejeros hacia la iniciativa fue positiva:

Isolde Reuque: Ahi planteamos ya, y de ahi sale...

Pregunta: ;Y coémo era la recepcion del resto de los consejeros, le daban
importancia o no, le costd meter el tema, como fue eso?

I. R.: Sabes que no, no costd meter el tema. Lo que costo fue llegar a un acuerdo de
mas bien como se iba a hacer el estudio, como se iba a unificar...Entonces ellos [los
consejeros] dijeron que el grafemario, ;jpor qué es importante?, porque
politicamente es importante. Entonces, tanto los consejeros de gobierno lo veian
como algo importante, sobre todo el de educacién que iba...Y, el primer consejo,
cuando yo lo planted, el primer afio, dicen: “Si, lo vamos a hacer”. Y se hizo una
lista de todas las cosas que se tenia que hacer, porque se estaba creando, acuérdate
que lo hicimos artesanal. Entonces teniamos las areas de desarrollo; las compras de
tierra; las cosas del agua; el grafemario, las becas; las casas mapuches; el banco;
todo eso; un listado de cosas. ;Cual se hacia primero? Eso era lo dificil.

Pregunta: ;Y por qué usted dijo que era importante politicamente el grafemario?
LLR.: Politicamente era importante porque era una de las formas de poner en
discusion algo que venia unificado por las universidades y que las universidades lo
tenian. Y que el gobierno como gobierno no lo tenia y que no habia logrado
reconocer, ningin gobierno habia logrado reconocer un grafemario todavia. Y que,
st lo haciamos nosotros como CONADI, como institucidon nueva, joven, para todas
las instituciones del Estado, el Ministerio de Educacion tenia que tomarlo y llevarlo
a lo més alto que podia llevarse la dignidad de la lengua mapuche, la lengua nativa o
la lengua originaria como decian....yo creo que eso marco un Consejo completo.

Junto a la tersura que esta vision construye en torno a la importancia politica de la

unificacion grafémica emprendida desde el Estado, se marca un pliegue en el que se liberan

37 Como el resto de los integrantes mapuches de ese primer Consejo Nacional de CONADI, ella pertenece a la
generacion que emergio a la luz publica a partir de la lucha contra el Decreto 2568, de division de
comunidades, promulgado por la dictadura militar a fines de los setenta. Integrd por tanto la directiva de los
transversales Centros Culturales Mapuches, y también la de 4d Mapu (la organizacidén que sucedid a los
Centros Culturales) hasta marzo de 1983, fecha en que se retird por fuertes diferencias con los comunistas al
interior de la organizacidn, agudizadas a partir del III Congreso realizado en enero de ese afio, cuando los
comunistas, con Santos Millao a la cabeza, obtuvieron mayoria en la directiva...con fraude seglin alegaba
Reuque y varios otros disidentes (véase: Lavanchy, 2004). Posteriormente, a partir de 1986, Reuque destaco
entre los dirigentes de Newen Mapu, organizacion mapuche asociada a la Democracia Cristiana, para
posteriormente pasar a encabezar otras organicas. Paralelamente, ejercio su labor como Consejera Nacional
de CONADI hasta principios del primer gobierno de Michelle Bachelet, siempre, y como ella misma aclara,
“en representacion del Presidente de la Republica” (es decir sin ser electa mediante votacion de las bases).
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y enfrentan diversas tensiones, perfiladas en torno a “divergencias técnicas” y a la presion
de intereses, que dificultan la concrecion de esta tarea. Con crudeza, el testimonio de

Isolde lo despliega:

Pregunta: ;Y por qué usted dice que costdé armarlo, costd concretarlo, cual era el
problema ahi?

Isolde Reuque: Costd concretarlo porque los intereses eran demasiados, habia
muchas instituciones y cada una queria llevarlo adelante a su manera. Y a la hora de
hacer las bases de la licitacion, yo creo que venian muchos llamados de teléfono de
todos lados, entonces las bases costd para hacerlas. Costd para hacerlo, ademas que
habia un equipo que hacia las bases como para todo, y ahi, de verdad, incluso
pasamos un consejo y dijimos: ‘No, estas bases no, hasta que se revisen, se le
cambie esto” y se reviso y se llevo al otro consejo de nuevo

Pregunta: ;Y qué problema tenian esas bases?

I R: Yo creo que tenian, yo no recuerdo muy bien a estas alturas, pero tenian, si bien
es cierto no tenian nada de fondo, yo creo que tenian asi, los aspectos mas técnicos;
en quiénes participaban, cuanto, cuantos eran los recursos, donde, como se
trabajaba, si eran s6lo los mapuches rurales o eran los urbanos, o se metian los
intelectuales 0 no se metian los intelectuales, o solamente los universitarios. Ahi
hubo mucho, habia una parte y existe todavia: “Que la voz cantante y la voz fina y
la voz experta es de quienes son los hablantes que estan en el campo™; y otros dicen:
“Que los hablantes del pueblo”; y otros dicen que: “Tanto los del campo como los
del pueblo suman lo mismo”; otros dicen que: “Soélo la izquierda tiene el tema
indigena, entonces, estos que son de centro no puede ser”. Hay una serie de
elementos que rebotan, andan dando vueltas por el lado, que entorpecen la accion
de crecimiento muchas veces. Y esas las hubieron, y esas estuvieron porque habia
voces que decian: “No, no tiene que ver porque el [alfabeto] Raguileo es el que tiene
que quedar y punto, no hay mas estudio, no hay gastadero de plata, es botar [la
plata] nomas. Apliquemos, ensefiemos, multicopiemos, llevemos, que sé yo,
hagamos talleres de ensefanza”.

Pregunta: ;Quién decia eso por ejemplo?

[ R: Siempre hay, a ver, era un funcionario de la CONADI, pero no era consejero ni
era de los de arriba, del ejecutivo, pero si revoloteando mucho con los consejeros,
amarrando: “Yo te hago esto, yo te hago esto otro, di esto, di lo otro”. Entonces
habia ahi intereses, por eso que te digo que revoloteaban muchos, como los treiles
que dan vuelta cuando quieren agarrar el pollito, asi andaban muchos.

El trabajo de reformulacion y de aprobacién de las bases concluyd en 1995, afio en que
CONADI llama a licitacién para emprender un estudio que, a partir de todos los alfabetos
propuestos hasta el momento (basicamente los seis instrumentos considerados en el
Encuentro de Niagara de 1992), “buscara una propuesta de grafemario unico, coherente y

facil de manejar” (CONADI, 2008: 9). La licitacion, en la que participaron diversas ONGs,
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y universidades, fue ganada por una asociacion de tres “organizaciones sociopoliticas”
mapuches: Kellukleayfi Pu Zomo (en adelante KPZ), Folilche Aflaiai y Ad Mapu. Esta
asociacion estaba encabezada por....Isolde Reuque, quien, desde su agrupacion (KPZ)*
contact6 a las otras dos organizaciones para emprender la postulacion y posterior ejecucion
del proyecto. Echada a andar la consultoria se establecio un Equipo Ejecutor integrado por
Juan Sanchez Curihuentu, esposo de Reuque; Sofia Painequeo, en representacion de la
Folilche Aflaiai; y Raual Calfulen, representando a Ad Mapu. Reuque quedd a cargo de la
representacion legal del proyecto. Este equipo convocod como asesores metodologicos a los
antropologos del CAPIDE, Mireya Zambrano y Mario Barrientos. Este ultimo contratd

como asesor lingiiistico a un lingiiista llamado Ricardo Loebell.

Este equipo fue el encargado de disefiar y desarrollar la investigacion participativa llamada
a sustentar todo el trabajo. El disefio apuntaba a lograr que los propios potenciales usuarios
mapuches del alfabeto definieran un cédigo grafico “Unico, coherente y facil de manejar”.
En vistas de ello, la consultora ejecut6é un trabajo en terreno cuya finalidad especifica era
lograr “una definicion estadistica de predileccion de las opciones marcadas por los
emisores” (CONADI, 1988: 80). El terreno abarcé la octava (comunas de Cafnete y Alto
Biobio, y Concepcion), novena (comunas de Ercilla, Purén, Lumaco, Temuco y Villarrica)
y la —entonces- décima regiones (comunas de Panguipulli y Osorno), ademas de la ciudad
de Santiago. En dichas areas se realizaron tanto “asambleas-talleres” -particularmente en
las comunidades de base- como “seminarios-talleres” concentrados en las ciudades
(Santiago, Temuco y Concepcion) particularmente en las universidades, en donde se
invitaba a especialistas, proponentes de alfabetos y académicos. En los citados eventos, y a
partir de los seis alfabetos considerados, se recogian, mediante diversos instrumentos
(como fichas-listado de opciéon multiple con palabras que contrastaban las diversas
propuestas) las opciones marcadas por los participantes. A través de palabras y frases y no
letra por letra (es decir, fonema por fonema como en el Encuentro de Unificacion de 1986)
se defini6 el conjunto de grafias “mayoritarias” (una por cada “sonido” o fonema) segun el

parecer de los “emisores” (CONADI, 1988: 76-84). Los emisores considerados en el

% La KPZ era en ese momento el ltimo avatar organizacional de la carrera dirigencial de Reuque.
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estudio, aquellos que “llenaron la ficha o cuestionario”, fueron 245 personas en total

(CONADI, 1988: 85 y 105).

Mireya Zambrano, la encargada de disefiar esta metodologia y de “supervisar” su correcta
aplicacion, sefiala que este disefio, acoplado al mandato participativo emitido desde
CONADI, quiso recoger y continuar la experiencia de trabajo en terreno de Raguileo a
principios de los ochenta, experiencia de la que ella también fue protagonista. Y el recuerdo

de Raguileo los sali6 a encontrar en el camino:

Isolde Reuque: jTeniamos un enooorme papeldgrafo para llevarlo y ponerlo en
todos lados!

Sacabamos nuestros seis grafemarios, les haciamos la presentacion, les deciamos y
venia la critica y unas tarjetitas con preguntas que se iban a trabajar a los grupos
Pregunta: ;Qué pasaba ahi, en general, qué decia la gente?

I. R.: La primera impresion es que en ninguna parte ellos entendian lo que estaba
escrito. Entonces la primera respuesta era que no tenian por qué entenderlo porque
el idioma mapuche no estaba escrito en ninguna parte y que lo que queriamos hacer
ahora [énfasis] era darle forma, porque el idioma mapuche tiene cuerpo, tiene
forma, tiene todo eso y tiene la construccion de la frase pero no tiene la imagen.
Entonces lo que le queriamos dar era la imagen.

Pregunta: Pero eso quiere decir que, en general, la gente no conocia los alfabetos

I. R.: Claro, pero en algunos lados conocian a Raguileo. En Lumaco
especificamente conocian a Raguileo, tenian bonitos recuerdos de reuniones, de
algo asi, sabian que se habia hecho un trabajo, y de hecho la Mireya Zambrano
habia hecho el trabajo con Raguileo

Frente al mayoritario, aunque no completo, desconocimiento de las propuestas alfabéticas
especificas que se presentaban en estas asambleas-talleres, (algo bastante esperable,
particularmente en las zonas rurales), lo que resultaba critico para dividir aguas en cuanto a
opciones de los participantes era la adscripcion étnica de sus autores; eso hacia que sus
alfabetos fueran “mapuches” o no lo fueran. En principio, esta situacion demeritaba por
origen al AMU, el que era percibido como una elaboracion académica ajena, “winka”, mas

alla de que en su conformacion participd una conspicua lingiiista mapuche, Maria Catrileo:

...Habia de repente, entre lo hecho por los propios mapuches y lo hecho por la
universidad, darse por los mapuches, algo que fuera nuestro....El Unificado era
como de los winka, de la universidad. Se veia y se miraba asi como que no habia
participado ningiin mapuche. Cuando yo les decia: “Yo participé en el Unificado,
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. . .. 39 ’
nos invitaron como dirigentes™".....Asi, lo natural, claro, se apoyaba el de todos los

mapuches, [el alfabeto] de la Sofia Painequeo, el de Raguileo, el de Huilcaman
(Isolde Reuque)

Mireya Zambrano coincide en general con esta constatacion, subrayando eso si, el elemento

ideoldgico que subyacia a estos juicios:

...Y habia gente que sabia también que habia otros alfabetos, y que ya se habia
intentado escribir, y que eso no, bueno, algunos decian que no los representaba. Y
eso es lo que yo encuentro que es ideologico nomas, te fijas, porque no habia
razones lingiiisticas, ni de ningun otro estilo de cosas, sino que sencillamente “esto
que hicieron los curas”, por ejemplo, “esto que hicieron, este sefior, no sé
cuanto”....”eso no nos representa porque nosotros no participamos en €so, pero aqui
estamos participando”. Y la verdad es que la participacion enriquecid infinitamente
el tema, jy por supuesto que se iban a identificar mas con un mapuche!....Pero fijate
que, yo siento que tampoco [piensa], nunca se dio esta competencia entre los
alfabetos propuestos por mapuches. Nunca se estimé competencia ahi, sino que mas
bien se busco una complementariedad, mas bien se dijo: “Cudl representa mejor lo
que nosotros estamos buscando”....A mi me parece que habia una mezcla de
intereses que se cruzaban ahi. Primero, que fuera netamente mapuche. Eso de ser
‘netamente mapuche’ yo no sé lo que es, pero aparecia. Y que no tuvieran nada que
ver los no mapuches en este cuento, ni en decidir, ni en hacer. Ellos le negaban el
derecho. Si es una cuestion puramente ideologica

(Mireya Zambrano).

Significativamente, la homogeneidad descrita contrasta con la manifestacion de un
posicionamiento que, en un alcance mas practico, pone limites a la busqueda de
diferenciacion grafica con respecto al castellano, posicionamiento que se marca como

diferencia generacional y social entre los mapuches;

Mireya Zambrano: ... Los que sabian escribir o se manejaban bastante bien en el
espaiol, los estudiantes, por ejemplo... habia un deseo de escribir [en
mapudungun], y que el alfabeto debia, lo que ellos querian era que se pareciera, que
tuviera una correlacion casi igualitaria con el castellano, como se escribe el
castellano. Porque era més facil decian ellos, porque estaban, claro, estaban
culturizados en el espafiol [se rie]

Pregunta: /Y los que no sabian escribir?

* Isolde Reuque participo en el Encuentro de Unificacion de 1986 como asistente, representando a su
recientemente estrenada organizacion Newen Mapu.

84



M. Z.: Los que no sabian escribir, jno pues! Ellos querian una manera de escribir la
lengua, propia, propia, propia.... Y muchos de los viejos que estaban en la reunién
habian estado con Anselmo...

El caracter social de esta brecha se nos manifestara con mayor nitidez al considerar la
certera observacion de Isolde Reuque sobre el comportamiento de los jovenes estudiantes

mapuches en las reuniones que se hacian en sedes universitarias de Temuco:

...También hicimos [reuniones] con los estudiantes universitarios, los llamados
académicos, profesores, alumnos, qué s¢ yo...lo hicimos en la Universidad Catolica
aqui, varias veces, entonces iban gente, dirigentes de poblacion [mapuches] ahi
también, y se hacian rapidito los grupos, grupos de trabajo, grupos separados: los
académicos por un lado y la gente de organizaciones por otro, y aunque fueran
estudiantes universitarios nomas se sumaban para alla [con los académicos], no para
aca [con los dirigentes poblacionales]

(Isolde Reuque)

El conjunto del material recogido en el terreno iba siendo procesado, sistematizado y
discutido en tortuosas reuniones de trabajo del equipo coordinador. Para Isolde Reuque
dichas reuniones eran una “olla de grillos”: “peledbamos, discutiamos por el orden, el
sonido, por la letra...”. Zambrano destaca las “discusiones fuertes y feas” que alli se daban,
en las cuales, para ella, Reuque y su esposo “hacian fuerza por el Unificado” (el accionar
organizacional de ambos ha estado historicamente asociado a la Fundacion Instituto
Indigena de la Iglesia Catdlica, fundacion cercana al alfabeto sancionado en las aulas de la
Universidad Catodlica del Temuco); los representantes de Ad Mapu (Ratl Calfulen, Elisa
Avendafio y en menor medida Domingo Marileo) “estaban” con el alfabeto Raguileo y
Sofia Painequeo ejercia un rol mas bien moderador. Zambrano se situa al margen de toda
esta pugna, a la que califica de “ideoldgica”, y que ponia constantemente en riesgo la
neutralidad y la majestad técnica de la metodologia disefiada para.....garantizar la
participacion de la gente. Como guardiana metodoldgica concibe entonces su intervencion
en estas discusiones como una accion depurativa: constantemente debia “limpiar” de
aquella contaminacion ideoldgica el camino por el cual se abriria paso la verdad extraida a
partir de la participacion de los mapuches en las asambleas de base ;Como se lograba esto?
Poniéndose firmes (ella 'y su colega antropdlogo) en las discusiones para hacer “respetar” lo

que la gente habia decidido:
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Y nosotros tratamos de limpiar eso, limpiar esa cosa...Porque aqui se trataba de lo
que era mejor para la gente, y entonces, en las discusiones después, ahi estdbamos
firmes nosotros diciendo: “Bueno, pero a ver, ;cuanta gente eligio esto? [una grafia
determinada] , veamos francamente”.

(Mireya Zambrano)

En medio de estas tensiones, el proceso de definicién del alfabeto avanzaba hacia su
conformacion final, la que debia ser sometida a una instancia de ratificacion colectiva, tal
como lo disponian las bases de la licitacion. El Congreso Nacional para definir un
Grafemario Unico para la Lengua Mapuche se realizd nuevamente en la localidad de
Niagara, el 22 y 23 de junio de 1996. En las mismas puertas de este Congreso el equipo
consultor debi6é enfrentar una resistencia especialmente significativa: los raguileistas,
nucleados en torno al equipo de la Sociedad Mapuche Newen*, encabezado por Mariano
Melillan y Ruby Raguileo, al que se sumaban personalidades como Domingo Carilao y
Juan Nanculef; quienes habian participado en diferentes instancias de discusion de la
consultoria (especialmente en los seminarios talleres desarrollados en las ciudades, donde
exponian las bases y caracteristicas de su alfabeto); decidieron finalmente no sumarse al

acuerdo que daria como resultado un nuevo alfabeto consensuado:

Pregunta: ;Como recuerda su participacion en el estudio para preparar ese segundo
encuentro de Nidgara?

Ruby Raguileo: Si, yo también estuve ahi, y la verdad es que no me, me senti
estafada

Pregunta: ;Por qué?

R. R.: Porque esa comision la convocod Isolde Reuque con Juan Sanchez, y
supuestamente trajeron a un lingliista que iba a unificar todos los criterios, nos iba a
dar como directrices, nos iba a ayudar en todo este asunto a ponernos de acuerdo. Y
yo senti que al final...yo senti que eso ya estaba preparado de antemano. Yo me
sali, de ahi ya no segui mas, yo encontré que ya que ya la cosa se iba a imponer. Ya
la CONADI si lo tomaba, incluso, por ejemplo, si usted ve el Gabinete de
Identificacion, estan [los letreros] con el aziimchefe, todos los servicios publicos
utilizan el aziimchefe. Entonces ya de alguna manera lo impusieron. Entonces yo
dije: “Yo no tengo nada que hacer”.

Isolde Reuque, entrega su version al respecto:

* No debe confundirse esta ONG, actualmente llamada Corporacién Mapuche Newen, con la organizacion
sociopolitica Newen Mapu, asociada a la democracia cristiana.
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Y a la gente de Raguileo fue toda invitada y toda particip6, que llegd el momento de
llegar a acuerdo y ellos dijeron: “Mire, va fulano, zotano y merengano, pero zotano
y merengado se quedan porque ellos defienden el grafemario después, de afuera,
muchas gracias, bla, bla, bla” y se quedaron fuera. Entendible, porque estaba la
Ruby, estaba el equipito de ella, entonces yo dije, yo me acuerdo que le dije a mi
marido, y le dije a Raul Calfulen: “Mira Ratl, no me voy a echar a morir, aqui hay
una cosa, primero del partido comunista y después de la familia, que quiere
resguardar la historia, yo también haria lo mismo por algo mio, asi que no, no voy a
obligar a la gente que siguen el Raguileo que vaya”.

La descripcidn es interesante porque entrega una vision de como operaria la administracion
publica de una obra cultural tan idiosincratica como el Alfabeto Raguileo, luego de
desaparecer su creador. Pareciera que se habia conformado un nucleo directivo del legado

de Raguileo en torno a las cabezas de la Sociedad Newen.

Del testimonio de Reuque es posible inferir ademas que los raguileistas no quisieron
acoplarse al consenso grafémico auspiciado por el Estado; aunque hayan participado de
reuniones y acercamientos previos; porque privilegiaron mantener y reforzar el valor de
autonomia e independencia asociado a su alfabeto (“ellos defienden el grafemario después,
de afuera”). Lo concreto, y lo sugerente para nosotros, es que con esta decision los
raguileistas repitieron el gesto original del creador del alfabeto, cuando Raguileo mantuvo
su disenso en el Encuentro de Unificacion de 1986. Parece un sino en la historia de este

alfabeto.

Por otra parte, la interpretacion de Reuque es muy singular en el sentido de atribuir la
declinacion de los raguileistas, (representados por “el Partido Comunista” y “la familia”) a
un intento de resguardar una herencia “propia”. Para esa fecha (1996) el alfabeto Raguileo
ya habia expandido sensiblemente su presencia e influjo en el mundo organizacional
mapuche. Como dijimos mads arriba, uno de los dinamos més vigorosos que impulsé su
desarrollo, fue el movimiento que, progresivamente (por depuracidon o por elaboracion de
sobre coherencia), va extrayendo de la figura de Raguileo los “elementos comunistas” para
ir resaltando en contraste aquellos otros “mapuchistas”, perfilando asi una imagen de

hombre-obra en donde reverbera y se potencia el valor de la autonomia (sociopolitica y
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cultural), predominante en el movimiento y la elite mapuche desde los noventa hasta la
actualidad. La imputacién de Reuque retrotrae a Raguileo hacia un polo comunista poco
productivo (y poco seductor, ademas) para el predominante discurso autonomista actual. Y
en cuanto a la familia, su injerencia en resguardar la “propia” herencia de Raguileo tendra
sentido solo en la medida en que sus decisiones sintonicen con la tendencia mayoritaria
dentro del mundo organizacional mapuche, en donde crece la figura, también propia, de

Raguileo y de su alfabeto.

La sustraccion realizada por la cupula raguileista anticipé muchas otras resistencias que
enfrentard el empefio alfabético de la agencia étnica estatal. Por de pronto, la consigna de
participacion presentada como caracteristica de dicho empefio, encontrd oposicion publica
por parte de distintos personalidades y agrupaciones mapuches, como vimos en la

declaracion de Ruby Raguileo, acusandosela de imposicion.

Ruby Raguileo también nos anticip6 el nombre que tendra el alfabeto de la agencia étnica

estatal: aziimchefe, nombre que se analiza asi:

aziim - che - fe
aprender- gente- sufijo que indica profesion u oficio

el que aprende / la persona que aprende*!

El aziimchefe fue ratificado y sancionado en el Congreso del 22 y 23 de junio de 1996, al
que asistieron cerca de ochenta personas, principalmente representantes de organizaciones,
dirigentes comunitarios, profesores estudiantes y también algunas autoridades tradicionales

como lonkos y machis:

Isolde Reuque: Fue bueno, llegd harta gente, y seguramente no llegd alguna gente
que nosotros queriamos que llegara también

Pregunta: O algunos que después reniegan

I. R.: Pero claro, los Raguileo, algunos que después se dieron cuenta que no
deberian haber ido.... dicen que después ya, que no era lo que querian ellos
Pregunta: ;Y los asistentes el Congreso, votaron?

I Segtin la traduccion que nos da Necul Painemal, Encargado del Programa de Conservacion de Lenguas
Indigenas de CONADI.
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I. R.: Fue una asamblea, fue mas de consenso porque como planteamos que ya se
habian hecho los talleres-asambleas....Entonces ibamos ‘este es el codigo, este es el
sonido que ha tenido mayoria y asi suena, y si fuera asi sonaria asi, pero este es el
que eligi6 la mayoria, ;de acuerdo?’, ‘si, de acuerdo’

El alfabeto sancionado presenta la siguiente forma:

a z i m ch e f
t nh tx 0 y
lh il r S 11
p W 1 n sh t

Consta de 26 letras, de las cuales seis son vocales (a, e, i, 0, u, 1i). A este canon se agregan
dos grafias (en negrita) para representar variaciones estilisticas de connotaciones afectivas

<sh>y despectivas <t’>.

Construido bajo el mandato de ser un “grafemario Unico”, el aziimchefe repartio
salomonicamente sus favores en su transitar por la crispada trinchera conformada por

aquellas diez grafias a través de las cuales el AMU vy el alfabeto Raguileo se muestran los

dientes: se inclind por el primero al escoger la grafia <ii> para representar al fonema /0/, y
al escoger los digrafos <ch> para representar a /{f/, y <II> para /A/. Concordd con Raguileo
al quedarse con la grafia <z> para representar al fonema /6/, con <g> para representar a /1/,

y con <g> para representar a /¥/, y también al omitir representacion para /t / (al igual que

Raguileo, por tanto, no le reconoce estatus fonoldgico a dicho sonido interdental). Y opto

por soluciones propias (que tampoco se encontraban en los otros cuatro alfabetos

considerados) al representar con los digrafos <lh> al fonema interdental /I/, con <nh> al

también interdental /n/, y con <tx> a /ts/. En un alcance mas general, la clara presencia de

digrafos distancia al aziimchefe del alfabeto Raguileo, y al disponer de grafias para
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representar variaciones estilisticas de afecto o desprecio, el aziimchefe se aleja tanto del

alfabeto Raguileo como del AMU.

La primera publicacion del aziimchefe data de 1999*%. En esa publicacion de CONADI, asi
como en todas sus reediciones, figuran entre los anexos, alla, al final del libro, dos extensos
listados: uno que contiene los nombres de todos los participantes en los diversos talleres-
asambleas y seminarios-talleres realizados a lo largo de todo la consultoria, y otro, mas
breve, con los nombres de quienes acudieron al Congreso de junio de 1996. Es la poliza que
se guardd CONADI y que exhibird cada vez que, agentes mapuches preferentemente,
critiquen a su alfabeto por el hecho de haber sido impuesto (como anticipa ya la declaracion
de Ruby Raguileo) y, ademas, por el hecho de ser deficiente. Criticas que se haran escuchar
cada vez con mayor frecuencia en foros y asambleas donde se debata sobre estandarizacion
escrita del mapudungun. Dichos listados no son fraudulentos, quienes figuran alli
efectivamente participaron. Aunque posteriormente muchos de ellos desearian borrar esa
huella de su participacion, particularmente a partir del 17 de octubre de 2003, cuando, en
una ceremonia realizada en Padre Las Casas, el Ministro de Educacion Sergio Bitar firmo
el acta que declara al aziimchefe como el alfabeto oficial de la lengua mapuche por parte
del Ministerio de Educacion de Chile: de ahi en adelante toda declaracion y publicacion
oficial de ese ministerio, en mapudungun, debia escribirse con el alfabeto aziimchefe y su

regulacion ortografica:

Isolde Reuque:...me pidieron a mi qué podiamos, alguna explicacion que yo tuviera
para levantar algo de la CONADI, de todo lo que se habia hecho, que pudiéramos
ponerlo sobre la mesa de discusion, qué sé€ yo, politico, lucir algo, una cosa asi.
Entonces yo les dije: “Tenemos un grafemario, lo hicimos, costd harto, participaron
las organizaciones, pero nunca se difundi6 asi, con bombos y platillos por parte de
la CONADI, ni de nadie.... y buena forma es que lo reconozca el Ministerio de
Educacion”. Entonces Bitar me dice: “Ya, preparémoslo”. Y ahi le piden a
Calfuqueo [José Calfuqueo, era director de la unidad de cultura de CONADI], que
prepare, y prepararon una nueva edicion [del libro] con algunas cosas interesantes,
prepararon los folletitos y prepararon tripticos, que ti lo puedes andar trayendo en el
bolsillo donde sale el grafemario, la explicacion, bien manuable. ...Y se firm6 en

** Esta primera publicacion (CONADI, 1999) se titula Aziimchefi. Grafemario Unico de la Lengua Mapuche.
En las ediciones posteriores fue corregido el nombre: de AZUMCHEFI a AZUMCHEFE, ya que el primer
titulo, terminado en “fi” no presenta ningun significado en mapudungun, no asi el segundo titulo, como
vimos.
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Padre las Casas. Vino el Ministro, Sergio Bitar, para firmarlo, lo presentd, con
comunidades, con todo y con la Alcaldesa de ese tiempo, que era de derecha
Pregunta: Quedo feliz la Alcaldesa

I R: Ohhh! [se rie]. Y el director de la CONADI, todo, y yo también, de lejitos. Yo
no queria aparecer en nada. Ademas que quienes me conocian me decian: “Abh, si,
[cuantas velitas le prendiste a Bitar?”, entonces dije: “No, lo tengo en un gran altar
nomas’ [gran risa).

Velitas y risas frente al ritual en que el Estado chileno llevd “a lo mas alto que podia
llevarse la dignidad de la lengua mapuche”. Quizas de este patetismo, y de sus implicancias
politicas, huyeron instintivamente los lingiiistas de la Universidad Catoélica de Temuco
cuando, a principios de los ochenta, “resistieron la tentaciéon” de oficializar ante el mismo
Ministerio de Educacion, el alfabeto en el que se habia publicado el Papeltuain. Pero,
(puede CONADI resistir esa tentacion, siendo un 6rgano estatal?, ;puede abstenerse de dar
ese paso?, jrenunciar a ejercer esa “presion indebida” como la califica Caamafio? y, por
tanto, ;podia negarse a cargar la “lapida”, siempre segin Caamafio, que significaria

oficializar el alfabeto?:

.....habria sido la lapida del Alfabeto Mapuche Unificado (sic) ...porque captamos
que en realidad habria sido una presion indebida [oficializar el alfabeto]. Si esta
cuestion se tiene que imponer por el uso nomas. Obviamente que hay que inducirlo,
pero no hay que presionarlo. El error de CONADI, no, no es error de CONADI.
CONADI es un organismo del Estado y tiene por ley la tarea que tiene. Y
obviamente tiene que mostrar sus resultados, y el resultado del aziimchefe, que ya es
loable que lo hayan hecho bastante masivo y bastante representativo ademas, si uno
mira los nombres de quienes estuvieron ahi en Nidgara, bastante representativo...el
trabajo de la CONADI, que es ese grafemario, tenia que validarlo como institucion
del Estado, organismo del Estado, ;y si no lo hacia?, entonces ;Qué hace CONADI?
(Ratl Caamano)

Cargar la lapida de la “imposicién”, y sin ninguna ganancia politica y cultural, o muy poca,
ya que la aparicion del aziimchefe y su posterior oficializacion, aparte de sus efectos mas
directos, como es el de escribir en dicho alfabeto los textos de los programas de Educacion
Intercultural Bilingiie (EIB) del Ministerio de Educacion, o el hecho de obligar a escribir
en aziimchefe los textos e informes en mapudungun dirigidos a CONADI, o solicitados por
esta, dicha oficializacion decimos, no cerrd el debate sobre la estandarizacion grafica del

mapudungun, no ha sentado norma, ni ha desplazado, tan siquiera un poco, en prestigio ni
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en visibilidad, para no hablar de atribucion de lealtad, a los otros dos alfabetos mas

establecidos: el Raguileo y el AMU.

Esta situacion deja en una posicion muy incomoda a los profesionales mapuches de la
unidad de cultura de CONADI. Juan Nanculef, por ejemplo, encargado del programa de
patrimonio, reconocia en un seminario de las Academias de Lengua Indigenas, realizado en
junio de 2010, que: “Tenemos un problema por la imposicién del aziimchefe por parte de
CONADI, lo que debe superarse”. La actitud de defensa y beligerancia retdrica que al
amparo de esta situacion se prodiga, puede llevar a estos funcionarios a asumir la misma
acusacion de “imposicion” que cae sobre el aziimchefe como un arma de provocacion,

resaltando en cambio su contracara: “la participacion”.

El lingiiista Necul Painemal, encargado del Programa de Conservacion de Lenguas

Indigenas, lo expone:

....y el asunto del aziimchefe, es que muchos de los hermanos que estan en las
organizaciones sociales, cuando yo empecé a promover ese asunto, porque estaba la
disposicion del Estado, estaba el Decreto del Ministerio de Educacion, estaba la
produccion de textos de la CONADI, del MINEDUC, pero casi nadie hacia caso en
este asunto. Y cuando yo llegu¢ [2005] dije: “Bueno, necesitamos promoverlo”,
para que exista la discusion, para saber si el asunto estd bien o estd mal. Entonces yo
empecé a exigir ese asunto, cada vez que se hacia una licitacion de algin texto,
algun libro, decia: “Sefiores ustedes tienen que escribirlo en el grafemario
aziimchefe, obligatoriamente”.

Entonces ahi aparecieron las criticas de todos lados, de las organizaciones sobre
todo, diciendo: “Mira, si el aziimchefe es una porqueria, no sirve”. Entonces hubo
un seminario, un dia en la [Universidad] Catodlica, se levantaron varios de los
hermanos mapuches diciendo: “Porqué usted Necul Painemal estd defiendo el
aziimchefe, si esa cuestion es del gobierno, del Estado”...... y la propuesta del
aziimchefe fue aprobada en asamblea por esas personas que estdn ahi [en la
publicacion del aziimchefe]. Entonces cuando los hermanos de repente me decian:
“Usted esta promoviendo una cuestion que no vale”, les decia “Mire, disculpeme,
pero yo no construi esta cosa, quienes lo construyeron son estas personas [revisando
el listado el libro], aqui esta, ;a donde esta fulano aqui? -lo busqué-, ahja —dije yo-
(quién esta aqui? -algunos gallos mas o menos interesantes que uno pueda conocer-,
jJosé Quidel!”. José Quidel [un destacado profesor] es el que mas reclamaba en
contra del aziimchefe, le dije: “Oiga hermano, pero usted estd aqui, usted firmé aqui,
usted estuvo en esta cuestion, usted fue el que aprobo esta cuestion, no fui yo, usted
lo aprobd, no me venga a reclamar a mi ahora’.
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(Necul Painemal)*

Un recurso provocativo destinado a mejorar el canon escrito del mapudungun:

Necul Painemal: Yo sé técnicamente que el aziimchefe es malo, pero yo debo
aplicarlo, me corresponde como funcionario del Estado. Pero yo lo aplico también
con la segunda intencion de que la gente reaccione ante eso, y que diga qué es lo
malo: “jClaro que es malo!, pero digame usted porqué es malo. Y si usted estudia el
asunto y me demuestra, técnicamente, para escribir tales palabras: “Y cuando yo
construyo la frase, quiero escribir y no puedo”, entonces el tipo me lo estd
mostrando practicamente, los errores y las dificultades y las deficiencias que tiene el
grafemario. Entonces en base a eso nosotros podemos elaborar un documento, una
critica, diciendo: “Esta cuestion no sirve”. Porque no es simplemente decir que no
sirve, hay que demostrarlo. Esa es una cuestion cientifica y una cuestion practica,
es un asunto técnico, no es un asunto politico. Pero no quiero que alguien me
venga a decir: “Esta malo porque no me gusta, porque lo hizo la CONADI nomas”,
no, tienen que decirme porqué es malo, y de qué manera se puede resolver. Porque
si no, es oposicion por oposicion.

Pregunta: ;Te ha tocado alguna vez alguien que te haya criticado con argumentos
mas técnicos?

N P: Hasta el momento no. Yo estoy esperando eso todavia.

El lingiiista-funcionario desplaza la querella participacion-imposicion a la dimension de los
ajustes técnicos, al el dominio de las certezas cientificas y de lo practico. Esto es como
intentar hacer pasar un piano a través de un embudo. La impracticabilidad de esta operacion
de traduccidon marca quizés el punto ciego de los lingiiistas para visualizar cual es el limite
de la ciencia y sus recursos ante el problema de la normalizacion grafica del mapudungun:
(Resolver las “deficiencias técnicas” del aziimchefe® solucionaria, hoy dia, los problemas
que enfrenta CONADI para validar dicho alfabeto ante los usuarios mapuches? Nos parece
que la respuesta es no. También marca, nuevamente, el punto ciego de las atribuciones de
politizaciéon o ideologizacion que los expertos lingiiistas suelen emitir hacia quienes

sustentan y/o adhieren a aquellas opciones ortograficas que, a su juicio, escapan a la

*# Las citas de Necul Painemal provienen de una entrevista realizada en Temuco el 8 de octubre de 2010.

* Por ejemplo, segin el mismo Necul, “la falta de definicion de los fonemas basicos del mapudungun”. En
concreto, el aziimchefe caeriaen un error al utilizar la grafia <gq> para el fonema /¥/, ya que para este
sonido seria mas apropiada la grafia <g>, por el sonido asociado a ese simbolo, sonido que seria muy
proximo al del fonema mapuche en cuestion. Pero no pudieron utilizar la grafia <g>..... porque ya estaba
destinada para representar al fonema nasal /5/. De tal manera que da a entender que la grafia <q> fue elegida
so6lo por descarte. Lo sugerente es que esta misma critica se puede aplicar al Raguileo, alfabeto desde el cual
el aziimchefe tomo estas soluciones grafématicas para dichos fonemas.
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racionalidad técnica para caer en lo arbitrario, en la atrabiliaria busqueda y afirmacién de la
diferenciacion grafica. Como vimos mas arriba, el punto ciego aqui, que impide reconocer
el fundamento ideoldgico de sus propias preferencias, se evidencia en la naturalizacion de
la tradicion y el hdbito como razén ultima para justificar la eleccion de los grafemas: la
técnica se inclina reverente ante una tradicion y un habito que imponen una realidad dada, a
saber, el antiguo y masivo alfabetismo en castellano que la poblacion mapuche acusa. Un
codigo grafico para el mapudungun deberia reconocer esa realidad para facilitar la difusion
de la alfabetizacion en la lengua vernacula. Alguien podria preguntar: “Y bien, ;cudl es el
problema con ello?” La respuesta seria “ninguno”, salvo que ese acto de, llamémoslo
realismo (que ademas importa asumir y aceptar una determinada relacion de dominacion
politica, reproducida en la relacion diglosica®™ entre el castellano y el mapudungun, con
esta ultima como lengua subordinada), se argumente sin mas como majestad o superioridad

cientifico-técnica, intemporal y desinteresada.

Necul vuelve a articular dicho argumento al vislumbrar la forma en que podria resolverse la

estandarizacion grafica del mapudungun:

técnicamente, lo que hay que ver, para una decision de ese estilo, es que los
grafemarios que nosotros utilicemos para resolver el problema que tenemos, si
conocemos que el problema mas grave de la lengua, de la pérdida, es sobre todo la
pérdida en las generaciones jovenes, necesitamos nosotros que a esos jovenes se les
facilite la vida para aprender tanto el espafiol cuanto la lengua mapuche, o tanto la
lengua mapuche cuanto el espafol, como segunda lengua. Necesitamos facilitarle la
vida a esa gente. Porque si les complicamos la vida, esos cabros jovenes nos van a
maldecir, sin duda: “jEl alfabeto que nos metieron estos gallos, es una cuestion
irracional!”, porque cémo una letra <v> que en el castellano la utilizo para escribir
‘vaca’, y en el Raguileo voy a pronunciar i [la “sexta vocal” mapuche],
absolutamente discordante, entonces como voy a aprender para un mismo simbolo
las dos cuestiones totalmente diversas. Entonces me complica la vida, si yo pienso
como joven, porque a eso tenemos que dedicarnos. Si privilegiamos nosotros que
los jovenes adquieran la lengua, recuperen su lengua con prontitud entonces, ;cual

Y El concepto de diglosia alude a la compartimentacion funcional, de caracter estable, entre diversos
lenguajes o variedades de lenguajes, asociado a la asignacion de divergentes grados de prestigio entre las
lenguas o variedades de lenguas implicadas. Makihara (2004: 529-530) resume algunas de las variaciones
que ha tenido este concepto, por ejemplo, una estructura sociolingiiistica en la cual variedades de un mismo
lenguaje estan funcionalmente diferenciadas en una comunidad de habla especifica, en la cual la variedad
“alta” es usada para la escritura y el habla formal y la variedad “baja” es usada para el lenguaje cotidiano
(citando a Ferguson); o la extension del concepto para describir situaciones de bilingiliismo entre grupos
etnolingiiisticos (citando a Fishman).
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es la que facilita ahi? Raguileo, no facilita, aziimchefe, tampoco lo facilita, tendria
que ser el Unificado porque es lo mas cercano que hay entre los grafemas espafioles
y la lengua mapuche, el Académico (sic), el Unificado. Eso seria, pensando en ese
tipo de criterio. Ahora, si realmente nosotros queremos separarnos y hacer un
mundo diferente y hacerle la vida imposible a los cabros, hagan lo que quieran, pero
los resultados van a ser diferentes. Entonces los criterios que se deben usar para
elegir uno u otro [alfabeto] tienen que tomar en consideracion ese tipo de cosas.
(Necul Painemal)

Y asi como en el testimonio de Necul constatamos la influencia y penetracion del AMU en
espacios alejados de la academia, como lo es la agencia étnica estatal, debemos también
apuntar un sugerente movimiento en el sentido precisamente opuesto: la entrada de

Raguileo a la academia por una via un tanto imprevista.

Para observar esto debemos retroceder un poco en el tiempo.

En el afio 1992 se crea la carrera actualmente llamada Pedagogia en Educacion Basica
Intercultural en Contexto Mapuche, en la Facultad de Educacion de la Universidad Catolica
de Temuco. En la elaboracion de la primera malla curricular de la carrera tuvieron mucha
incidencia los antiguos ayudantes de Adalberto Salas que trabajaban en la misma
universidad (Arturo Hernandez, Nelly Ramos y Raal Caamafo), quienes le dieron un fuerte
énfasis a la formacion lingiiistica y, en lo que respecta a la lengua mapuche y su escritura,
promovian entre los alumnos el uso del AMU. En 1998 se produjo una reformulacion de la
malla curricular que hizo desaparecer los cursos de formacion lingiiistica; junto con ello se
verificd un cambio al interior del cuerpo docente que llevo a las posiciones de conduccion
de la carrera a un grupo de profesores mapuches. Luego de estos cambios la carrera
estren6 un alfabeto propio para ensefiar el mapudungun a sus alumnos. El nuevo
instrumento se llama Wirilzugunwe (“el lugar donde la palabra se escribe”). Dicho alfabeto
se encuentra aun vigente en la carrera, al igual que la composicion de la direccion

académica que asumi6 en 1998.

Este vuelco reviste interés porque representa una pérdida de la influencia académica al

interior de la misma UCT de los académicos seguidores de Salas y, por tanto, de los
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principales promotores del AMU; lo que es mas sugerente, porque el nuevo alfabeto es una

version vicaria del alfabeto Raguileo:

Raguileo Wirilzugunwe
a a
e e
1 1
0 0
u u
\ 1]
c ch
V4 V4
f f
g g
1 1
b b
J J
k k
h h
m m
n n
n n
p p
r r
S S
t t
X X
w w
y y
q q
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Coe . 4 ,
Como vemos, ambos se componen de veintiséis grafemas*®, de los cuales solo presentan

divergencias en dos grafias (en negrita): la “sexta vocal”, que Raguileo representa <v>y el

wirilzugunwe <ii>, y el fonema /ff/, que Raguileo representa <c> y el wirilzugunwe <ch>

(el unico digrafo de este alfabeto). Desidero Catriquir, profesor y actual director de la

carrera, explica estas diferencias:

... lo que tratamos de buscar es la diferenciacion por un lado, pero en aquellos
sonidos que haya plena coincidencia con el castellano tratar de mantener entonces la
digrafia, como la <ch>. Y, de Raguileo podriamos haber trabajado también la <v>
como una sexta vocal, pero ahi no lo hicimos dado que al momento de escribir lo
manuscrito desaparecia la <v> como vocal. De ahi entonces que nosotros optamos
por dejar la sexta vocal que tenia el grafemario Unificado [<i>]"

Catriquir se refiere a la busqueda explicita de la diferenciacion con el castellano, en la

senda de Raguileo, como el principio politico basico que guio la elaboracion del

Wirilzugunwe:

Desiderio Catriquir: ...Y también por la lectura que uno iba haciendo, algunas de
esas lecturas respecto a los alfabetos unificados a nivel latinoamericano, es decir, en
ciertos paises latinoamericanos, la literatura ahi plantea que en el fondo lo que se
buscaba con los alfabetos unificados, dentro de las respectivas lenguas y paises, era
la proximidad hacia al castellano. Ese era el principio basico, que todo alfabeto
debia ser lo mas proximo posible al castellano.

Y nosotros nos fuimos contra ese principio; todo alfabeto, el grafemario que sea
para el mapuzungun debe distanciarse lo mas posible del castellano, para mantener
la diferenciacion de la lengua....

Pregunta: Y volviendo a las grafias del Wirilzugunwe, ;es una reinterpretacion de
Raguileo?, porque uno visualmente lo encuentra muy parecido al Alfabeto
Raguileo, japuntaban a eso también?, ;a rescatar el esfuerzo diferenciador de don
Anselmo?

% Aligual que al Alfabeto Raguileo, el Wirilzugunwe no le reconoce estatus fonémico a /t/ (la “t

interdental”), y por lo tanto no lo representa.
* Todas las citas de Desiderio Catriquir provienen de una entrevista realizada en Temuco el 15 de octubre de

2010.
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D C: Correcto, si. Yo creo que el esfuerzo social que €l hizo parece importante, es
decir, buscar esta diferenciacion de las lenguas, yo creo que en ese sentido fue
reconocido el esfuerzo que ¢l hizo. Porque todo grafemario también, en el contexto
de relaciones interétnicas, yo creo que tiene su componente politico y en ese sentido
yo creo que el Wirilzugunwe lo tiene, marcar la diferencia en las lenguas

Valga constatar la importancia que esta situacion puede tener en la difusion de esta version,
llamémosla asi, del alfabeto Raguileo. El ser el alfabeto oficial de la carrera supone que
todos los trabajos e informes que los alumnos hagan en mapudungun deben estar escritos en
este alfabeto. La carrera se constituyo asi, posiblemente, en uno de los espacios donde mas
se escriba en este alfabeto. Por otra parte, Catriquir nos sefalé que aun no realizan un
seguimiento sobre la forma en que sus egresados lo utilizan, y si es que lo hacen, en su

desempefio profesional.
De esta forma, pidiendo nuevamente ropa prestada, Raguileo entré en la misma academia

con la cual no quiso consensuar una década antes. Todavia mantiene alli su escueto y

discreto nicho de influencia.
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6. EL JAQI ARU POR ESCRITO

Los esfuerzos por reducir a una escritura alfabética la lengua aymara, el jaqi aru,
arrancan desde la temprana colonizacidén hispana, despuntando en el Arte breve de la
lengua aymara (1603) de Ludovico Bertonio y en el Arte de la lengua aymara (1616) de
Diego de Torres Rubio. Estos intentos, que han sido abundantes, perduran hasta nuestros
dias. Félix Layme nos ofrece en su Desarrollo del alfabeto aymara (1980) un abigarrado
panorama de estos esfuerzos asi como un apasionado andlisis de las soluciones
grafematicas que diversos autores han dado para representar los fonemas de la lengua
aymara, clasificando ideologicamente dichos esfuerzos en tres tendencias: tradicional-
colonialista-religiosa (catdlica y protestante); progresista o indigenismo folklérico; y
liberadora y revitalizadora de las lenguas indigenas, adscribiendo el autor y comentarista a

esta ultima.

Uno de los méritos de la citada clasificacion es el etiquetado ideoldgico que entrega, porque
nos permite desde ya enfocar esta breve historia de los alfabetos aymara y mapuche bajo
ese prisma. Uno de los alfabetos elaborados en la matriz del indigenismo folklérico o de
poltrona, entre fines del siglo XIX y principios del XX, fue el de Alejandro Dun, Max Uhle
y otros (1890-1894). Para Layme estos autores fueron “los primeros en plantear un alfabeto
ordenado y sistematico” (1980: 38). Esta propuesta sirvid de base al alfabeto para las
lenguas quechua y aymara sancionado en el XXVII Congreso de Americanistas de 1939.
Posteriormente volvié a ser aprobado en el III Congreso Indigenista Interamericano
celebrado en La Paz en 1954. Con ligeras modificaciones con respecto al alfabeto
elaborado en 1894, este se convirtid en el primer alfabeto para las lenguas quechua y
aymara oficialmente aprobado en Bolivia. La rapida oficializacion, ocurrida el primero de
septiembre de 1954, corrié por cuenta de Victor Paz Estenssoro, el flamante presidente de

la recientemente triunfante Revolucion Nacional de 1952.

Retrospectivamente, este primer alfabeto oficial, presenta al menos dos aspectos

controvertidos. El primero es el uso de doble jota <jj> para representar la fricativa post
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velar continua (que hace “horriblemente ampulosa la forma escrita de las lenguas latinas”
segun Layme). Y segundo, es el uso de cinco vocales (a, e, i, 0 u) en vez de las tres vocales
fonémicas reconocidas hoy oficialmente para la lengua aymara (a, i, u). Este ultimo
aspecto, como veremos mas adelante, se ha tornado especialmente sensible ya que el uso de
las cinco vocales “espafiolas” estd asociado a imputaciones de castellanizacion y

colonialismo.

6.1 El alfabeto CALA

Enfrentados de manera mas directa a las mismas acusaciones aparece el trabajo de
los lingiiistas-biblistas asociados a la Mision Bautista Canadiense y al Instituto Lingiiistico
de Verano (ILV). El ILV inici6 su labor en 1928, promovidos por la Sociedad Biblica
Americana con el objetivo fundamental de evangelizar en diversas lenguas vernaculas. La
participacion politica de los evangelistas a nivel estatal, en Bolivia, se concretd también en
los albores del régimen politico inaugurado por la revolucion de 1952. Refiriéndose a estas

gestiones del fundador del ILV, Stoll senala:

El fundador del ILV habia venido a Bolivia para el Congreso Indigenista
Interamericano de 1954. Present6 las nuevas escuelas bilingilies de Peru, las que el
congreso recomendo a todos sus paises miembros. Logré también ser presentado al
presidente Paz Estenssoro, quien habia llegado al poder dos afios antes cuando los
mineros revolucionarios habian desarmado al ejército boliviano. Con un pais en
bancarrota y viviendo de la limosna de la ayuda externa estadounidense, sin
mencionar las grandes esperanzas de petroleo y ganado en amplias espacios
ocupados Unicamente por indigenas, Paz Estenssoro aprobd el contrato de
Townsend con pocas modificaciones. Los primeros equipos llegaron al afo
siguiente y abrieron su base de Tumi Chucua en la selva del Beni, cerca de

Riberalta. (Stoll, 1985: 318, citado en Vasquez, 2012: 52)
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En lo que respecta al aymara, en Bolivia, iniciaron el estudio de dicha lengua bajo la
gestion de Elena Roos (Vésquez, 2012). La necesidad obvia de transmitir en forma escrita
su mensaje evangelizador a la poblacion aymara hablante derivo en la facturacion de un
alfabeto para difundir sus traducciones al aymara de los textos biblicos, todo esto, ademas,
dentro de una naciente campana de alfabetizacion en dicha lengua. Estos esfuerzos dieron
resultado en el afio 1957, cuando se fundod la Mision Cristiana de Alfabetizacion,
posteriormente denominada Comision de Alfabetizacion y Literatura en Aymara (CALA),
institucion vigente hasta la actualidad. La misma vigencia que mantiene el alfabeto
tradicional, como lo denominan sus promotores, con el que han difundido su mensaje, y

cuya fisonomia presentamos a continuacion:

ALFABETO TRADICIONAL DE LA LENGUA AYMARA (CALA)

CONSONANTES
Modos de Bilabiales | Dentoalveolares | Alveopalatales | Velares Post
articulacion velares
Oclusivo:
Simple p t c/q k
Aspirado ph th qh kh
Glotalizado p’ t’ c’ Kk’
Africado:
Simple ch
Aspirada chh
Glotalizada ch’
Fricativas S ] ii
Nasales m n n
Laterales 1 11
Vibrante r
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Semiconsonantes W y

VOCALES
Anterior Central Posterior
Altas 1 u
Medias e 0
Bajas a
Alargamiento i/ & a i/
vocalico (")

Con respecto a las otras propuestas alfabéticas que presentaremos (el “Alfabeto Fonémico”
de Juan de Dios Yapita y el “Alfabeto Unico” oficializado en 1984), el alfabeto tradicional,
ostenta un declarado acercamiento con el castellano. El fundamento para ello es el historico
y extendido bilingliismo en que vive la poblacién aymara hablante, situaciéon que se asume
como ineludible de cara a emprender esfuerzos de alfabetizacion efectiva en la lengua
vernacula. La problematizacion de este argumento la desarrollaremos mas adelante. Por lo
pronto apuntemos que hemos destacado en negrita las grafias en las que este alfabeto se
diferencia de los demds propuestas actualmente vigentes. Bajo el argumento de evitar
confusiones con el castellano, para las oclusivas velares se propone <c> y <g>, donde el
resto de los alfabetos proponen <k>. Esta letra, <k>, inusual en el alfabeto castellano, es
utilizada en cambio para las tres oclusivas post velares (fonemas inexistentes en castellano).
El resto de las propuestas utiliza aqui la <q>. Con respecto al otro fonema inexistente en
castellano, la fricativa post velar, CALA propone <jj>, debido a su semejanza con la
fricativa velar castellana, representada graficamente como <j>. Aqui las otras propuestas

recurren a la grafia <x>.

Pero sin duda la diferencia mas algida entre CALA y las otras propuestas existentes, es la
utilizacion de las cinco vocales por los evangelistas (a,e,i,o,u), donde el resto de las
propuestas utilizan unanimemente solamente tres (a, 1, u). CALA reconoce que el aymara
solo posee tres fonemas vocalicos (a, 1, u) (CALA, 1978, 1982), pero opta por representar
las dos vocales fonéticas <e> (al6fono de /i/) y <o> (aléfono de /u/). Ambos aldfonos

ocurren en aymara cuando los fonemas /i/ y /u/ estan adyacentes a las consonantes post

102




velares. La influencia que el castellano ejerceria sobre el idioma aymara justifica aqui,

nuevamente, la “necesidad” de incorporar al alfabeto estas dos vocales fonéticas.

Este alfabeto logré consagracion oficial en Bolivia el 18 de septiembre de 1968, mediante
el decreto respectivo firmado por el general René Barrientos Ortuio, presidente del pais
desde 1966 (cuando, mediante un golpe de estado, derroco a Paz Estenssoro, de quien habia

sido vicepresidente desde 1964).

Esta segunda oficializacion alfabética, que reemplazo a la primera de 1954, fue el fruto de
una mesa redonda sobre el tema en la que dejaron sentir su influencia las Sociedades
Biblicas y el ILV. Sin embargo, paraddjicamente, esta mesa no habria sido convocada por
los evangelistas, sino por el lingliista aymara Juan de Dios Yapita que buscaba un

mecanismo para sancionar oficialmente su recién estrenado alfabeto (Albo, 1987: 433).
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Las publicaciones de CALA
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El alfabeto presentade fue declarado
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El aymara y el castellano frente a frente en el Alfabeto Tradicional de CALA



6.2 El Alfabeto Yapita

Yapita, junto a lingiiistas asociados a él como Lucy Briggs y Martha Hardman®®,
con quienes poco después, en 1972, fundaria el Instituto de Lengua y Cultura Aymara
(ILCA) en la ciudad de La Paz, buscaban difundir este “alfabeto fonémico”, elaborado por
un aymara, y que se pretendia mas cientifico que los anteriores (mas fiel al canon
fonologico aymara) a la par que impulsado por el afan de “revalorizar” la lengua nativa

(Hardman, 1988).

En su formulacion candnica, el “Alfabeto Fonémico Aymara” de Juan de Dios Yapita, tenia

la siguiente conformacion:

ALFABETO FONEMICO AYMARA. (Juan de Dios Yapita. 1968)

VOCALES
Anterior Central Posterior
Altas 1 u
Bajas a
Alargamiento i a u
vocalico ()

*® Hardman, de la Universidad de Florida, E.E. U.U., fue profesora de Juan de Dios Yapita.

105




CONSONANTES

Modos de Bilabiales | Dentoalveolares | Alveopalatales | Velares Post
articulacion velares
Oclusivo:
Simple p t k q
Aspirada p”’ t”’ k>’ q”’
Glotalizada p’ t’ k’ q’
Africado:
Simple ch
Aspirada ch”
Glotalizada ch’
Fricativas S ] X
Nasales m n n
Laterales 1 11
Vibrante r
Semiconsonantes W y

Este alfabeto se presenta como “fonémico”, badsicamente porque -a diferencia del alfabeto

CALA por ejemplo- representa solo las tres vocales fonémicas del aymara, sin dejar

espacio a la representacion grafica de sus variaciones alofonicas (fonética):

Por eso que este es un alfabeto fonémico, y si fonéticamente hablamos, como
funciona la lengua: arriba, abajo, al costado; eso es fonética, entonces en ese caso
hay como diez vocales. Entonces por qué digo fonémico, porque [representa] tres
vocales como le digo, fonémicamente tres, fonéticamente como diez
(Juan de Dios Yapita)*’

% Todas las citas de Juan de Dios Yapita provienen de dos entrevistas que le realizamos los dias 18 y 22 de

septiembre de 2012 en La Paz, Bolivia.
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El asunto de la representacion de las vocales es crucial en el debate por la definicion de un
alfabeto para la lengua aymara. La cita de Yapita subraya la declarada opcion de buscar la
mayor cercania grafica con el castellano por parte de los promotores del alfabeto CALA: si,
por una parte estos reconocen solo la existencia de tres vocales fonémicas en aymara, y por
otra, existen al menos diez variaciones alofonicas de las mismas, ;por qué representar s6lo
la [e] y la [0] y no las diez variaciones en el alfabeto? La respuesta, insistimos, ya esta
seflalada. Como contrapartida caen sobre esta opcion de CALA las acusaciones de

colonialismo e imperialismo:

El uso de las vocales e y o espaiolas en aymara y quechua no facilita de ninguna
manera el aprendizaje correcto del idioma; sino al contrario, ocasiona el aprendizaje
del peor castellano....Los resultados practicos realizados con la imposicion de las
cinco vocales espafolas a los nativos son elocuentes, nos demuestran claramente
que por efecto de la diferencia de sistemas de las lenguas castellana y
aymara/quechua resulta el fendmeno de la ‘motosidad’; es decir, la ‘motosidad’ y el
peor castellano del nativo es consecuencia de la imposicion realizada durante siglos
de las vocales espanolas....LL.a imposicion de las vocales e y o del castellano a los
idiomas nativos (aymara y quechua) con el pretexto de que es para facilitar el
aprendizaje del castellano, o para hacer distinguir con facilidad las pronunciaciones
de e y o, en fin, afirmar que es para evitar la motosidad de los nativos, es engafiar,
que séls% puede hacerlo un adversario natural de los autoctonos (Layme, 1980.: 81,
82, 84)

Estas acusaciones describen un primer frente de debate. Presentemos a continuacion otro
frente que tiene que ver con la dificultad que enfrent6 al alfabeto de Yapita ante ciertos
lingiiistas no indigenas (este dato es relevante en la explicacion que da el propio Yapita
para este punto). En el cuadro de presentacion de su alfabeto destacamos con negrita la
representacion que Yapita da a la serie de fonemas llamados “aspirados”. Los grafica con
una doble comilla afiadidas a la letra respectiva, por ejemplo: <p’’>. La solucidon que en

este punto proponian otros lingliistas y que, como veremos mas adelante, se impuso en los

*% Con el término “motosidad” o “motoseo” se designa la manera de hablar el castellano por parte de quienes
tienen como lengua materna el aymara o el quechua. De ellos se dice que son “motosos”, es decir, de que al
hablar “se les sale el mote”, comida tipica andina. (Jorge Pérez y Virginia Zavala, “Aspectos cognitivos e
ideoldgicos del motoseo en el Peru”, en:

http://congresodelalengua.es/valparaiso/ponencias/lengua educacion/perez_zavala.htm)
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encuentros de 1983 en los que se concordé al llamado Alfabeto Unico, es afiadir una hache

a la letra respectiva: <ph>.

Yapita lo relata:

Y el afio 68 ya comenzamos. Hay varias personas que han escrito, a todos esos se
les valora, hay ciertos hitos. Ahi [1968] comenzamos a escribir, previos los
conocimientos lingiiisticos y como funciona la lengua y todo aquello. Entonces en
ese ano 68, después de estudiar lingiiistica escribi un alfabeto que he llamado
fonémico, pero esa vez escribia la aspiracion con doble comilla [*’]. ;Para qué
escribir con doble comilla?, es para diferenciarlo del alfabeto griego, que es <ph>,
para diferenciarme un poco. Usando ese alfabeto he estado escribiendo, entonces
habia una especie de oposicion también en eso [se rie], me hicieron la guerra que,
como decir: “Que dos comillas es muy dificil, que tal cual”, no falta gente asi.
Pregunta: ;Quién lo criticaba?

Yapita: Bueno, hay estudiosos también. Pero simplemente son gente, es decir, yo sé
que cuando aprueban un alfabeto por ley, siempre quieren estar encima.

Pregunta: ;Pero eran académicos?

Yapita: Eran estudiosos lingiiistas, alguna gente lingliista, antrop6logos también.
Pregunta: No aymaras

Yapita: No, aymaras no, realmente no... La cuestiéon es que cuando comencé el
alfabeto, hay una cosa, siempre se ha pensado, usted sabe, “los indios”, ;no?, en
general. Se ha pensado que el indio no tiene presencia, es abstracto [se rie], no se
ve, no es tangible. Entonces pensaron, con esa idea muchas veces impone la cosa.
Por ejemplo se dice esa frase: “Un tuerto entre los ciegos es rey”... La cuestion es
que, como dijeron que era dificil escribir con doble comilla, no faltaron, hasta
alguien me dijo todavia: “jTe van a procesar por escribir!”, entonces yo dije: “;En
qué parte de la ley dice que hay que procesar por dos comillas?” [se rie]. A veces
cuando tiene rabia uno dice cualquier cosa.

Para Yapita, esta actitud de algunos de sus colegas lingliistas no aymaras es una
manifestacion de los prejuicios incubados y acrecentados en el proceso de castellanizacion

a que ha estado sometida la lengua aymara:

...La castellanizacion de tantos siglos ha causado el desprecio a la lengua, desprecio
a la cultura; desprecio a la persona misma, como hace rato decia; de que nosotros
[los aymaras] somos fantasmas, como si no hubiéramos existido. Uno quiere
pegarse como a la miel, pero lo botan, no le aceptan.

(Juan de Dios Yapita)
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Yapita presenta en su alfabeto, ademads, una solucion novedosa para la fricativa post velar.
Las soluciones usuales que se daban para representar este fonema variaban entre <kh>,
<h>, <jg>, <g’ > y <jj> como vimos en el caso de CALA. Yapita opta aqui por

representar dicho fonema con la letra equis <x>:

Y luego, un sonido que no aparecia [en castellano], la doble jota, la puse equis
[<x>]. Bueno, hay una cosita, cuando uno lee a Hockett, justamente hace afos, en la
lingiiistica se habla de simbolos arbitrarios, arbitrariedad, justamente por eso puse la
equis <x>, preguntandome: “Esta equis qué esta haciendo aqui, nada en aymara,
pongamosla acd [fricativa posvelar], esta va a sonar jja”. Podia haber puesto otra
letra, dije: “Bueno, esta equis no esta haciendo nada en aymara, eso que suene como
Jja, entonces eso funciona y todos escribimos con equis, en vez de <jj>”. Sabe que
los del CALA, los de la comisidn escriben con doble j la jaa, y se producen a veces
seis jotas. Entonces no [se] sabe en qué parte [se] va a dividir. Entonces cuando es
con equis uno ya puede dividir morfolégicamente. Asi fue, entonces estdbamos
conversando lo siguiente: los simbolos son arbitrarios, una /i/ la podiamos haber
llamado <a>, claro, pero ;por qué no hacemos eso?, porque es dificil difundir,
eso cuesta. Puedo inventarme cosas, pero eso es para mi nomads, no funciona.
Entonces eso he tomado en cuenta, y personalmente, porque es la inica forma de
poder llevar adelante.

(Juan de Dios Yapita)

En esta exposicion de motivos Yapita entrega un conjunto de ideas en apoyo de su alfabeto
que establecen una convergencia con las ideas matrices que guiaron a Anselmo Raguileo en
la elaboracion de su Alfabeto Mapuche. Dichas motivos concordantes son dos. En primer
lugar, la busqueda deliberada de la diferenciacion grafica de ambas lenguas vernaculas con
respecto al castellano, para lo cual se recurre explicitamente al principio de la arbitrariedad
o convencionalidad de los simbolos graficos. Asimismo, destaca la conciencia de que todo
este movimiento diferenciador debe conjugarse con los limites que definen la viabilidad
préctica de un alfabeto, con las condiciones necesarias que aseguren una minima difusion y

socializacion de las propuestas alfabéticas.
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6.3 El Alfabeto Unico

Yapita debio confrontar su propuesta de diferenciacion alfabética del jaqi aru frente
a un conjunto de “estudiosos” (como ¢l los llama) inmersos o coordinados con instituciones
estatales de educacion. En 1976 el Instituto Nacional de Estudios Lingiiisticos (INEL),
dependiente del Ministerio de Educacion boliviano, presentd un alfabeto que diferia del de
Yapita en la representacion de las consonantes aspiradas: mientras Yapita utilizaba las dos
comillas a la derecha de la letra respectiva [*’], INEL agregaba una hache a la letra

correspondiente (Layme, 1980: 43):

Consonantes Aspiradas (Yapita/INEL)

Modo de articulacion Alfabeto Fonémico Yapita Alfabeto INEL (1976)
Oclusiva Bilabial p”’ ph
Oclusiva Alveodental t”’ th
Oclusiva Velar k> kh
Oclusiva Post Velar q”’ gh
Africada Alveopalatal ch” chh

En lo que respecta a las vocales, el alfabeto INEL representa, al igual que Yapita, solo las
tres vocales fonémicas (a, 1, u), eliminando la representacion de los al6fonos [e] y [0], con
lo que se distancia del alfabeto CALA. Misma distancia que se marca al representar, como
Yapita, a la fricativa post velar con equis <x> en lugar de doble jota <jj> (CALA). Y, mas
alla de la diferencia de notacion en las aspiradas, tanto Yapita como el INEL coinciden en
representar con la misma letra <k> a la serie de oclusivas velares, y con la misma letra <q>

a la serie de oclusivas post velares.
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El alfabeto del INEL sirvié de base para el alfabeto actualmente denominado Unico, el que
surgi6 como fruto del esfuerzo de estandarizacion grafica impulsado por otra entidad
publica, el Servicio Nacional de Alfabetizacion y Educacion Popular (SENALEP). Esta
institucion se constituyd poco después de iniciado, en octubre de 1982, el nuevo gobierno

democratico de Hernan Siles Suazo. Alb6 (1987: 434) lo resume:

En agosto de 1983, SENALEP bajo los auspicios de la UNESCO, organizé un
seminario sobre el tema especifico de la “educacién intercultural y bilingiie”, dentro
del cual una comision se aboco plenamente al problema del alfabeto con que
deberian escribirse los materiales tanto en quechua como en aymara. En dicha
comision participaron representantes de 15 instituciones bolivianas, tanto estatales
como privadas, mas otros invitados procedentes de los proyectos de educacion
bilingiie de Puno, Perti (Ministerio de Educacion mas Mision Alemana) y del Centro
de Investigaciones de Educacion Indigena (CIEI) de la Universidad Catodlica de
Ecuador, invitado especial de la UNESCO. La discusion fue acalorada, pero se llego
a una serie de acuerdos —no siempre por consenso- en casi todos los puntos basicos.
Otra reuniéon complementaria tenida poco después en la sede del Instituto Nacional
de Estudios Lingiiisticos (INEL), dependiente del Ministerio de Educacion, con la
asistencia de la mayoria de las instituciones nacionales que habian acudido a
Cochabamba, mas alguna otra, llegaron a tomar las decisiones que seguian
pendientes.

Juan Carvajal, un destacado estudioso aymara, que actualmente se desempefia como asesor
técnico en el Comité Nacional de Coordinacion de los Consejos Educativos de los Pueblos

Originarios (CEPOS)’' de Bolivia, nos entrega su vision de este proceso:

Carvajal: Claro, efectivamente, un tema de discusion ya desde los afios 50 del siglo
pasado ha sido adoptar un alfabeto para el aymara. Quizas los primeros trabajos de
la época colonial, como Bertonio y otros, han dado algunas pautas obviamente.
Pero, posteriormente, profundizando el estudio de la lengua y demads, surgieron
algunos alfabetos. Hay muchos, a veces cada autor que se dedica a escribir lo hacia
a su manera. En un trabajito de Layme, Félix, nos muestra creo que alrededor de 20
alfabetos, de los cuales, en los afios 80 mas o menos prevalecian tres: un alfabeto
que se llamaba CALA, que se caracterizaba porque usaba cinco vocales,

' Los Consejos Educativos de los Pueblos Originarios (CEPOS) son entidades creadas por la Ley de Reforma
Educativa que se promulgé en Bolivia en 1994 (reemplazada por una nueva Ley Educativa a fines del 2010).
Estas instancias que “no son gubernamentales”, como aclara Carvajal, integran actualmente a once Consejos
Educativos de otros tantos pueblos indigenas bolivianos. La labor de los CEPOS es propiciar la participacion
social de los pueblos indigenas en materias educativas, a la vez que intervenir en la formulacion de politicas
publicas en educacion dirigidas hacia los pueblos indigenas y velar por el cumplimiento de dichas politicas.
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fundamentalmente; el otro que era de un Congreso que se realizd en 1954 creo, en
Bolivia, un Congreso Interamericano, de Indigenistas, y el otro que era propuesto
por Yapita y algunos gringos de La Florida. Entonces eran tres que estaban en
disputa, cada vez que habia algunos proyectos, por ejemplo. Y ahi aparece en los
afios 80, después del 82, un proyecto que se llama SENALEP, Servicio Nacional de
Educacion y Alfabetizacion Popular. Y SENALEP se propone a ensefar a leer y
escribir en las lenguas indigenas, y tiene que tomar una decision frente al alfabeto,
qué alfabeto va a usar. Entonces ahi surge la necesidad de reflexionar sobre esto,
convoca a unas reuniones y la gente ya estaba preparada para de una vez unificar
también. Entonces el 83, justamente en una reunion en Cochabamba, y en esa
reunion hay unos acuerdos preliminares, casi, casi, algunas cositas dejaron
pendientes, pero ya gran parte se habia acordado; por ejemplo, el uso de las tres
vocales para el aymara. El quechua més o menos decian que puede usar hasta cinco,
pero en aymara, tres, definitivo: la posicion de los aymaras era mucho mas
contundente. Y algunos otros detalles que se logré después de unos dias completar
en La Paz. Y se prepard un documento, un decreto supremo, jque tarda un afio en
aprobarse!, el 84 recién sale, en mayo creo, la reunion fue agosto del afio anterior
(1983). Entonces en ese decreto se unifica al alfabeto tanto para el aymara como el
quechua. Y se ha ido tomando como referencia ese decreto y el alfabeto que
propone. Ha habido algunas otras instituciones, CALA mismo ha continuado
oponiéndose a esto, y la iglesia también en general se oponia

Pregunta: ;Por qué?

Carvajal: Ellos decian que se tienen que usar las cinco vocales, bueno.

Pregunta: ;La iglesia catdlica?

Carvajal: La iglesia Catolica y la evangélica. La evangélica sigue con CALA, pero
la catélica ha ido cambiando. Entonces podriamos decir que, en estos afios, después
de treinta afios, hay mayor conciencia de utilizar un alfabeto que ha sido
consensuado el afio 84, 83-84....el Alfabeto Unico. Entonces ahi se definen como
treinta grafias, o mas bien, 3 vocales, 26 consonantes y un diacritico, que es la
diéresis que sirve para alargar la vocal. Entonces con estos 30 signos se escribe y
creo que ya hay muy poca discusion sobre eso, todos lo han aceptado, el Pert lo ha
asumido de inmediato. Y Chile también creo a través de algunos hermanos....”

Como ya lo habiamos adelantado, y lo reitera aqui Carvajal, este llamado Alfabeto Unico,
resultante de estos encuentros, fue oficializado por el gobierno de Siles Suazo el 9 de mayo
de 1984 (Albo, 1987: 434 y Vasquez, 2012: 55), convirtiéndose asi en el tercer alfabeto
oficial, y hasta ahora el wltimo, para la lengua aymara en Bolivia™. El alfabeto oficial

vigente es, entonces, el siguiente:

>? Las citas de Juan Carvajal provienen de dos entrevistas realizadas el 20 y 21 de septiembre de 2012, en La
Paz, Bolivia.

Y en el segundo alfabeto oficial para el quechua en Bolivia. La oficializacion de 1968 sélo involucré a la
lengua aymara.
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ALFABETO UNICO (1984)

VOCALES

Anterior

Central

Posterior

Altas

1

u

Bajas

Alargamiento
vocalico ()

CONSONANTES

Modos de

articulacion

Bilabiales

Dentoalveolares

Alveopalatales

Velares Post

velares

Oclusivo:

Simple

Aspirado

th

kh qh

Glotalizado

k’ q,

Africado:

Simple

Aspirada

Glotalizada

Fricativas

Nasales

Laterales

Vibrante

Semiconsonantes




Al seguir la pauta del alfabeto INEL de 1976, la oficializacion del Alfabeto Unico sanciond
la distancia con la propuesta “castellanizante” de CALA, también zanj6 en desmedro de la
propuesta de Juan de Dios Yapita la representacion de las consonantes aspiradas, al

eliminar las dos comillas y reemplazarlas por una hache.

Yapita, con cierta resistencia, termind acoplandose a esta nueva solucion acordada por “los

estudiosos lingliistas” como gusta caracterizar a ese momento:

Yapita: Entonces, la cuestion es que habia una oposicidon, entonces yo dije: “Muy
bien, aceptamos la hache, todos escribimos el Alfabeto Unico que llamamos”.
Entonces con eso hemos arrancado mas....

Pregunta: ;Quiénes unificaron ahi?

Yapita: Solo los estudiosos, lingiiistas....comenzando de Albd, Xavier Albo, el 84,
pero de todas maneras, 1968 difiere mucho [se refiere a que su institucion, el ILCA,
se adelant6 mucho en el tiempo]. Nosotros hemos seguido avanzando, avanzando,
porque estaban en esa lucha de “;con qué escribimos?”. Un académico tiene sus
ideas, hay que dejarlo asi....Entonces yo acepté [la] hache, y comenzamos y todo.
Acepté la letra hache, y luego, después del 85, 86, ya comencé a escribir con hache,
ademas

Pero otros han sido mas persistentes que él. Una anécdota vivida y narrada por el mismo

Yapita nos ilustra esto:

Entonces asi llevamos adelante, a pesar de eso la sefiora, ;como se llama?,
canadiense, me encontré en la calle cuando aprobaron el Alfabeto Unico, me dice:
“Mira sefior Yapita nosotros escribimos el alfabeto CALA”. La biblia y todo eso, el
alfabeto CALA, es una institucion canadiense, entonces yo le dije a la sefiora:
“Mire, ustedes continten, ustedes estan con la religion, yo estoy con la lingiiistica y
no hay problema. Entonces yo leo todos los alfabetos, no hay ningtn problema”, le
dije asi.

En términos generales, puede decirse que, desde su fecha de oficializacion (1984) hasta la
actualidad, el Alfabeto Unico ha ido consolidandose como canon grafico para escribir el
aymara. Las entidades gubernamentales de educacion formal, asi como otras importantes
instituciones educativas, como la Universidad Mayor de San Andrés, a través de su carrera
de lingiiistica, han utilizado y difundido consistentemente este alfabeto (Vasquez, 2012.:

55-56).
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El Alfabeto Unico fue rapidamente replicado en Perd, donde la inmensa mayoria de los
aymara hablantes se concentran en el departamento sur oriental de Puno (un 83% hacia
fines de la década del ochenta (Llanque et. al., 1987: 543). Hasta ese momento, en Peru no
existia un alfabeto oficial Gnico para la lengua aymara, es decir un alfabeto propio,
separado del quechua (Zuiiga, 1987: 475). Dicha carencia se superd con la oficializacion
(el 18 de noviembre de 1985) del llamado Alfabeto Oficial Aymara, el cual coincide
completamente con el Alfabeto Unico aprobado en Bolivia el afio anterior (Llanque, 1987:
560). El Alfabeto Oficial Aymara (uno de los productos del Primer Taller de Escritura en
Quechua y Aymara realizado en Lima en 1983) se encuentra vigente en Pert y ha sido
ocupado a partir de entonces en diversas instituciones y programas tanto publicos como no

gubernamentales.

6.4 Los argumentos de la castellanizacion

A pesar de la creciente influencia del Alfabeto Unico, su dominio no es completo.
CALA persiste hasta la actualidad en el uso y difusién de su “alfabeto tradicional”, y asi, a
través del accionar misional de sus integrantes, esta propuesta presuntamente

“castellanizante” mantiene su ambito de influencia.

La defensa argumental de CALA para apoyar el uso de su alfabeto se plantea en dos
niveles: uno practico, de “hechos consumados”, y otro mas de fondo relacionado con la
busqueda de convergencia con la ortografia castellana, algo que para los miembros de

CALA también es un imperativo “practico”.

Romualdo Atahuiche, actual director ejecutivo de CALA, despliega el primer nivel

argumental:

Romualdo: Bueno, ahorita lo que el gobierno esta utilizando es el alfabeto, como
dicen, Unico, asi lo llaman, Nosotros seguimos con el “alfabeto tradicional”, que
también en el pasado ha sido oficial. Entonces, nosotros hemos sido los pioneros en
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alfabetizacion, entonces como que la gente se ha acostumbrado, tenemos mucha
literatura impresa. Entonces hemos seguido, y ahora lo seguimos, y vamos a seguir.
Entonces, como que la gente se acostumbra, y ya hay bastante gente que acepta ese
alfabeto, entonces continuamos. Y ademas, todavia tenemos mucho material
impreso, entonces era echar a perder y era un costo bastante grande.

Pregunta: ;Ustedes, desde el 84, han seguido imprimiendo con su alfabeto
tradicional?

Romualdo: Si, bueno, el gobierno [lo] sabe. Porque recientemente estuvimos
conversando, y ellos estan procurando digamos que todo sea unificado, pero yo dije:
“Hay gente que todavia acepta eso [el alfabeto tradicional], entonces, bueno en
algin momento llegaremos a que sea uno nuestro alfabeto, en ese sentido, seguimos
trabajando”

Pregunta: ;O sea han tenido conversaciones con el gobierno por el tema del alfabeto
ultimamente?

Romualdo: No tanto como una presion, pero.....

Pregunta: Conversaciones, dije

Romualdo: Bueno, cuando se aprob¢ esto [1984], entonces yo le planteé: “Nosotros,
de la noche a la mafiana no vamos a cambiar, nos va a costar eso tiempo, entonces
nos dan un tiempo para que podamos ir avanzandonos al nuevo”. Claro, ellos nos
dijeron: “El tiempo lo dird”, y el tiempo parece que no lo ha dicho todavia.....
Hemos conversado con funcionarios del Ministerio de Educacion; en total, ellos
estan queriendo de que de una vez sea el Unico, pero sabiendo de que nosotros
tenemos gente que abraza y que acepta este alfabeto que estamos socializando.
Entonces nos han dicho: “Bueno, a ver, hasta donde se pueda, o sea que no cause
tampoco division entre la gente”. El asunto creo que es muy, cémo le digo [lo
piensa], es muy especifico. Nosotros tenemos un mundo especifico, fielmente el
area evangélica y el Alfabeto Unico mas lo usan los catdlicos. Entonces el mundo
ya es casi conocido.... Nosotros estuvimos ligados con el Instituto Lingliistico de
Verano, en el pasado [mientras nos entrega los textos del alfabeto CALA]: estas son
las bases cientificas que sustentemos, sabes, justamente los publicamos cuando
hubo discusion para la aprobacion de este Alfabeto Unico. Publicamos eso para
sustentar porqué vamos a seguir utilizando’ !

Con respecto a la argumentacion de fondo, Atahuiche la desmenuza en una serie de
consideraciones practicas ancladas en la constatacion del masivo contacto con el castellano

en el que viven los aymara hablantes:

Pregunta: Una de las caracteristicas principales de su escritura es que usan las cinco
vocales

Romualdo: Si

Pregunta: Y los otros alfabetos usan tres. ;Por qué usan las cinco vocales y no tres?

>* Las citas de Romualdo Atahuiche proceden de una entrevista realizada el 20 de septiembre de 2012, en la
sede de CALA, en La Paz., Bolivia.
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Romualdo: Nosotros llamamos por eso, a lo que utilizamos, es un alfabeto practico.
Es un alfabeto practico porque no dificulta el uso....ya que estamos en un mundo
bilingiie. En este momento casi no vas a encontrar pueblos o regiones so6lo
monolingiies, siempre, ahorita ya el mundo se ha vuelto bilingiie.....La gente en el
campo también mads prefiere que se le ensefien en castellano a los nifios, sabe que
cuando sean grandes van a entrar a las escuelas superiores, y van a usar siempre
mas el castellano que su propio idioma. Y mas, yo creo el aymara es asi, o quechua,
asi digamos, de una manera mas concreta, es mas de comunicacion, para el uso de
comunicacion nada mas.

Pregunta: Oral

Romualdo: Oral, mas para comunicarse con su familia y demaés, pero no lo usan. Si
se encuentra a una persona en el campo, por ejemplo, te va a hablar en aymara, si es
que digamos hablaras, y, a ver digaselo que te lo escriba, y nadie va a querer
escribir, ese es el punto. Entonces por qué nosotros utilizamos el alfabeto, porque en
el mundo bilingiie, ya los libros y demads cosas, ya han aprendido el castellano con
las cinco vocales, etcétera., entonces aprenden otro idioma, [en cambio] su propio
idioma materno, ;cOmo se escribe especificamente?, porque saben hablar, sélo que
no lo saben escribir. Pero si quieren aprender a escribir, entonces al usar las cinco
vocales facilita pues, tanto en aymara como en castellano, pueden ellos encontrar las
similitudes y no tener ningin problema. Mientras que en el Alfabeto Unico que son
tres vocales, y hay un problema porque uno tiene que adaptarle, como el inglés, que
se escribe diferente y se pronuncia diferente, asi llega a ser, digamos para mi, para el
bilingiie, asi llega a ser.

....Por eso decimos que es mas practico nuestro alfabeto porque se puede adaptar....
Claro, a no ser que no viviésemos en un mundo bilingiie, que el castellano fuese
otro medio, el aymara otro medio, cada uno con su propio idioma, ahi si. Pero como
vivimos en el mundo bilingiie, aqui hay aymaras y quechuas, como en cualquier otra
ciudad, entonces, parece ser mas practico.

Recordemos que esta misma argumentacion de los sustentadores de propuestas alfabéticas

caracterizadas como “castellanizantes”, el hacer fuerza en el realismo necesario para

reconocer la realidad del difundido bilingliismo en que viven los hablantes de lenguas

indigenas, la encontramos en el debate alfabético del mapudungun.

Al comparar ambas situaciones, podemos decir que estamos entonces, en términos

generales, frente a un mismo horizonte argumental. Pero entre los casos aymara y mapuche

hay significativas diferencias. Primeramente, asistimos a diferentes cortes sociales. En el

caso del mapudungun, los sustentadores de estas posturas “castellanizantes” se nuclean,

principalmente, en torno a los dmbitos de influencia de la lingiiistica académica (desde

donde proclaman su adhesion al Alfabeto Mapuche Unificado —~AMU-), mientas que los
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defensores de propuestas graficas diferenciadoras con respecto al castellano pertenecen
principalmente al mundo de las organizaciones sociales mapuches (y defienden,
principalmente, el alfabeto Raguileo). En el caso aymara, en cambio, asistimos a otro corte
social. El mayor consenso en torno a la estandarizacion alfabética se ha ido estableciendo
aqui a partir de un acuerdo clave sobre la representacion grafica de las vocales -que solo
debe limitarse a las tres vocales fonémicas (a, i, u)- coincidiendo al respecto la mayoria de
los actores que aqui intervienen (lingiiistas, académicos, dirigentes y activistas de
organizaciones aymaras, agentes estatales de educacion), agrupados hoy en torno al
Alfabeto Unico, bajo la luz que emana de su trinidad vocalica. En contraste, la propuesta
de CALA, portando el persistente estandarte de sus cinco vocales, ha quedado en una clara
posicion minoritaria. De este modo, socialmente, los defensores de la “castellizacién”, han

quedado reducidos al &mbito del proselitismo religioso, fundamentalmente evangélico.

Por otra parte, entre los casos aymara y mapuche se establece otra diferencia de indole
argumental. En el caso del mapudungun, los sustentadores del AMU, lingliistas y
académicos, argumentan sobre la base de la técnica lingiiistica (lo que la lingiiistica
determina), para pasar rapidamente al reconocimiento del habito: la tradicion del extendido
bilingliismo castellano/mapudungun (la tradicion determina a la técnica), La tradicion
desemboca entonces en el realismo: se debe reconocer esa masiva realidad bilingiie para
facturar alfabetos y emprender campafias de alfabetizacion viables; es decir, con un
alfabeto lo mas cercano posible a la norma ortografica castellana. En el caso aymara, la
cadena argumental de los “castellanizantes”, en la voz del director de CALA, omite el
primer eslabon. El recurso a la técnica no esta presente, se arguye directamente la tradicion
del bilingliismo para invocar al realismo que supone reconocer esa situacion.
Probablemente esto se deba al hecho de que los “castellanizantes” estan abiertamente
empefiados en la consecucién de propositos religiosos, objetivo sostenido de manera tan
explicita que, en los hechos, subordina y/o ignora los eventuales mandatos de la disciplina
lingiiistica. Recordemos que CALA reconoce que en la lengua aymara solo existen tres
vocales fonémicas, pero que, por sobre esto, el masivo contacto del aymara con el
castellano hace “necesario” escribir con las cinco vocales. En el mundo aymara la verdad

lingiiistica apoya a los que buscan la diferenciacion grafica con el castellano, y sobre eso
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han consolidado su dominio. Entonces, el empefio por la “castellanizacion” se muestra mas

explicito, usa menos disfraces, a la par que se torna minoritario.

La confluencia entre proselitismo evangélico e investigacion lingliistica que caracteriza el
accionar del ILV registra, sin embargo, disposiciones mas flexibles y dialogantes ante los
problemas que suscita la escritura de las lenguas vernaculas. Permitasenos apuntar aqui una
breve referencia con respecto a la estandarizacion escrita de la lengua rapa nui de la Isla de
Pascua. Weber y Thiesen (1985) resumen lo que califican como el primer intento por dotar
de una escritura practica para el rapa nui. El Programa Lengua Rapa Nui, fruto de un
convenio entre la Universidad Catdlica de Valparaiso y el Instituto Lingiiistico de Verano,
luego de abordar un estudio de la estructura fonémica del rapa nui, se abocé desde 1977 a
elaborar un sistema de escritura que trascendiera la mera transcripcion y registro de esta
lengua. Con este fin fueron evaluadas diversas alternativas graficas con una muestra de
poblacion rapa nui hablante hasta concluir en la proposicion de un “alfabeto y ortografia
experimental” compuesto de veinte grafias: diez consonantes y diez vocales, basado “no
solo en un completo anélisis fonoldgico del rapa nui, sino también en los resultados de la
pruebas de ortografia, y en la opinién general de la gente” (idem: 2). Interesante es que, en
algunos puntos criticos, la opinion de la gente contrariaba la de los investigadores. El
matrimonio Weber Thiesen, afiliado al ILV, suscribe muchos de los puntos de vista
sustentados por CALA para la escritura del aymara; a saber: relevar la necesidad de que el
sistema alfabético facilite la “maxima transferencia” entre la lengua minoritaria y la lengua
nacional con la que esta se relaciona, es decir, que se reconozca el bilingiiismo

predominante:

“La sociedad rapa nui de hoy vive dentro de un contexto de una cultura
hispanohablante dominante que ha ejercido y seguiré ejerciendo profunda influencia
sobre ella. Todos los rapa nui de hoy hablan, al menos, un poco de castellano vy,
como resultado de una educacién solo en esta segunda lengua, la mayoria tiene
algun grado de alfabetizacion en castellano, o estd familiarizada con su alfabeto. En
consecuencia, para disefiar un sistema de escritura del rapa nui seria poco

aconsejable e insensato no considerar la pronunciacion y la representacion grafica
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del castellano, ya que éstas se relacionan con las necesidades presentes y futuras del

bilingiie” (idem: 8-9).

En esta insensatez habrian incurrido los participantes del Programa, quienes, por ejemplo,
frente a la representacion de los fonemas /h/ y /k/ optaron “fuertemente” por las grafias
<h> y <k> respectivamente, tal como se los grafica en otras lenguas polinésicas (“en todo
el Pacifico, estos fonemas son respectivamente representados por las grafias alfabéticas
<h> y <k>”, ibid). Aqui, en cambio, los investigadores, con base en el criterio de
“transferencia”, se inclinaban por representar a /h/ con <j> (la pronunciacion de este
fonema rapa nui se asemeja a la j espafiola), y a /k/ con <c> o <qu> siguiendo las reglas
del castellano. Frente a esto los investigadores se allanaron a las preferencias de los rapa
nui hablantes. “;Cuales serian entonces las representaciones alfabéticas mas adecuadas para
los fonemas /h/ y /k/? En el andlisis final, el alfabeto ideal para cualquier lengua es aquel
que los hablantes de dicha lengua deseen y acepten; incluso, si segin otros criterios, otra
simbologia pareciera mas practica y eficiente.....pero si una minoria lingiiistica no estd muy
interesada en un sistema de escritura que se aproxime estrechamente al de la lengua

nacional, entonces no resultaria exitoso tratar de imponer tal alfabeto” (idem: 11).

Como es caracteristico de las languas polinésices, el rapa nui tiene un sistema
fonolégico relativamente simple y directo. £l inventaric de segmentos da la lengua conats
de diez consonantes, cinco vocales cortas, y cinco vocales largas correspondientes. Estos
fonemas distintives (&) son mostrades a continuacidn, con sus correspondientes grafias
(simbolos alfabéticos) tomados de la ortografia experimental que fue propuesta en 1978 por

el Programa Lengua Rapa Nui (7).

For Consonénticos: /h/ /&/ [/ /n/ /nd [o/ /el [ef /Y) I/
Ortograffa Experimental: h k 7 ® n § p r t v

Fonemas Vocélicoa: /a/ /ai/ /e/ /es/ [i/ [ii/ /ol [oi/ Ju/ Jui/
Ortografia Experimental: a @ e & i I o @ u @

En los siguientes pédrrafos, se discuten diversos factorss que son rgleventes para una
representacidn alfabética adecuada de los fonemas del rapa nui. La seccién 2.1 -Fnc10n:
aquellos fonemas cuyas simbolizaclones no presentan problemas especiales. Ls seccifn 2.2
trata cuatro fonemss cuya representacién alfabédtica requiere especial atencién como
resultado de la influencia del castellano, Finalmente, la geccidn 2.3 trata la sxﬂboloqia
de los fonemas Unicos del rapa nui, fonemas que no tienen correlatos distintivos en

castellana.

El Alfabeto Experimental del Programa Lengua Rapa Nui (publicacion de 1985)
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6.5 El post alfabeto: la pelea por la normalizacion

Volviendo a la comparacion entre mapudungun y jaqi aru, en este punto podemos
atrevernos es establecer una conclusion. Con respecto al estado de plena lucha en que se
encuentra la estandarizacion del mapudungun escrito (donde ningun alfabeto logra hasta el
momento una consistente preeminencia social y funcional), el caso aymara presenta una
situacion relativamente madura, en el sentido de que el Alfabeto Unico cuenta con la
necesaria legitimacion social y funcional para situarlo como el estandar alfabético para el
aymara escrito (la posicion minoritaria de CALA y de su alfabeto es tan nitida que mas

bien sirve para resaltar el consenso mayoritario).

(Esto quiere decir que, en el caso aymara, al haberse logrado ya un amplio consenso, la
disputa alfabética perdid pertinencia simbolica para marcar diversos posicionamientos

politicos y sociales?

La respuesta es dudosa. Y es que, al haberse, practicamente, zanjado la definicion del canon
alfabético, se ha abierto un nuevo campo de disputa a proposito de los empefios por la

normalizacion ortografica del canon.

Juan Carvajal, nos introduce en esta dimension, deteniéndose en aspectos morfosintacticos

del aymara:

Carvajal: Ahora, después vino la otra discusion, que se llama la normalizacion. El
84 se aprueba el alfabeto, creo que no hay mayor discusion, y en los afios 90, con
nuestro proyecto de educacion intercultural bilingiie empezamos a hablar de la
normalizacion, pero efectivamente con normalizacion lo que tendia es a unificar
también la lengua, si bien en muchos lugares, en el habla, difiere bastante, pero en la
escritura deberiamos ir unificando.....El aymara tiene una caracteristica,
fundamentalmente que se llaman las elisiones vocalicas. Hay dos tipos de elisiones,
elision entenderemos como pérdida de una vocal, desaparece la vocal. Ademas la
lengua aymara es sufijante, son sufijos que se van sumando a una raiz, tienes una
raiz y ahi le puedes agregar un sufijo, dependiendo de si es nominal, verdad.
Algunos sufijos hacen que se pierda la ultima vocal de la raiz y ocurre que en
aymara todas las palabras terminan en vocal, todas las palabras como términos,
l1éxico. Entonces hay pérdida de algunas vocales al interior de la palabra, el sufijo
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condiciona que se pierda una vocal, la ultima vocal [de la raiz], entonces en ese caso
efectivamente estamos ente una elision, y eso no se puede recuperar, porque
cambiaria el sentido.

Pero ocurre también, es que una cuestion estilistica en el aymara, es que cuando
hablamos rapido vamos eliminando también algunas vocales finales [de la palabra],
siempre es asi, consonante-vocal, entonces estas otras que son pérdidas también de
ciertas vocales nosotros consideramos que son desonorizaciones de la vocal, porque
puedes recuperar también, simplemente que se desonoriza y algunos lo pronuncian
también, entonces no es que se ha perdido totalmente. Entonces, eso vimos pues. Y
nosotros, bueno yo particularmente en los afios ochenta, después del 85, 86, trabajé
en un proyecto en Peru, en Puno, aqui cerquita, educacion bilingiie, estdbamos ahi
con los hermanos punefos. Y yo voy como experto aymara ahi, tampoco tenia gran
conocimiento pero mas o menos sabia, y se presentan estas situaciones de pérdida
de vocales, entonces a cada rato los hermanos peruanos asi: “;En este caso se
pierde?”, “si, parece que pierde”, tenian que tomar un decision, “;en esta otra se
pierde?”, “parece que no, parece que si’, ya asi. Entonces yo dije: “Pero aqui no
estamos trabajando sistemdaticamente”, “parece que si, parece que no”. Entonces
analizamos un poquito mas a fondo y llegamos a la conclusion de que la
estructura de la palabra, la oracion, en el aymara, es que mantiene siempre sus
vocales al final, que en la pronunciacion, en algunas situaciones, desaparezca o
parece que desaparece, serd. Entonces llegamos a la conclusion de que en una
escritura vamos a mantener las vocales [finales] y en la pronunciacion pues se
respeta la forma.

Y otra conclusion que hemos visto es que t, cuando ti hablas aymara con tus
amigos, hablas de manera informal, y ahi se notan un poco mas estas elisiones, pero
cuando estas hablando discursos, estas hablando en la radio, cuando estas hablando
de manera formal tiendes a pronunciarlo. Yo veo, por ejemplo, ahora hay muchas
propagandas en aymara del Municipio de La Paz, los escuchas, y los escuchas asi
mas o menos completitas las palabras, claro, el propdsito es que le entienda, con ese
proposito hablan. Eso por un lado, y por otro lado histéricamente el aymara, y aqui
tengo un trabajito de Félix Layme que ha hecho una recoleccion de documentos
escritos antes del cincuenta mas o menos, del ano 50, todos escribian asi mas o
menos completitas las palabras en todas las oraciones, todo eso, las palabras dentro
de la oracion.

(13

La cuestion de las elisiones vocalicas, o mas especificamente, de representar o no en la

escritura dichas elisiones, es la trinchera que divide posiciones en el campo de la

normalizacion del aymara escrito. Para nosotros uno de los aspectos relevantes de esta

disputa es que en ella se marca un corte social. Carvajal es un destacado estudioso aymara

que representa al mundo organizacional aymara (o indigena) cuya injerencia en politicas

educativas y lingiiisticas ha sido reconocida legalmente en Bolivia a través de la ley de

reforma educativa de 1994, repromulgada, o reemplazada en diciembre de 2010 por la
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nueva ley educativa llamada “Avelino Sifiani/ Elizardo Pérez”. La primera ley cred los
Consejos Educativos de Pueblos Originarios (CEPOS), y la segunda los termind de
empoderar. Como ya adelantamos, la labor de los CEPOS (integrados actualmente por once
Consejos de otros tantos pueblos indigenas) es propiciar la participacion social de los
pueblos indigenas en materias educativas, a la vez que intervenir en la formulacion de
politicas publicas en educacion dirigidas hacia dichos pueblos y velar por el cumplimiento
de tales politicas. Desde esta posicion, no gubernamental, como aclara Carvajal (una cosa
es estar reconocidos por la ley y otra es ser parte dependiente del gobierno) los CEPOS han
entrado de lleno, entre otros aspectos, en estas materias de normalizacion del aymara
escrito. Y en este punto se han enfrentado directamente con el mundo de la lingliistica
académica, anidado en las universidades. Con respecto al tema que nos ocupa, la
lingliistica académica, especialmente los profesores de la prestigiosa e influyente carrera
de lingiiistica de la Universidad Mayor de San Andrés (UMSA) de La Paz, reconocen,
como regla general, la elision vocalica (en el habla) y, por tanto, son partidarios de no
escribir las “vocales perdidas”. Los CEPOS en cambio, como vimos en la argumentacion

de Carvajal, pujan por representar las vocales en posicion final de palabra:

Ese es nuestro problema. Y nos ha separado con la universidad, es lo peor.
Nosotros que hemos trabajado en proyectos mas directamente con la poblacion
nos hemos tenido que enfrentar con la universidad, porque la universidad dice
‘no, aqui hay elisiones’, y su argumento, muy fuerte, es ‘se debe escribir como se
habla’. Ese argumento no es valido. Sirve de referencia, todas las lenguas tienen
como elemento referente el habla para escribir, pero no es un calco, no es una
transcripcion de lo tu hablas, la escritura; sino, cualquier otra lengua, el castellano
mismo, no se podria distorsionar totalmente. Y muchas veces, ya los lingiiistas....
Pregunta: ;Y con qué universidad tenian problemas ahi, con la [Universidad] San
Andrés?

Carvajal: San Andrés, [la] carrera de lingiiistica de la San Andrés. Y claro, la San
Andrés ha sido una de las primeras universidades que ha creado aqui su carrera de
lingtiistica y ha sido replicada en otras universidades. En este momento nos decian
que son seis universidades que tienen carrera de lingiiistica o idiomas. Entonces ese
ha sido como nuestra piedra en el zapato. Y no sé como vamos a superarlo,
nosotros pensamos que hay que hacerlo en un contexto mas abierto, en publico;
discutamos nuestros argumentos, nuestros fundamentos, por qué escribimos
asi, por qué no transcribimos. Ese es uno de los problemitas que tenemos, y
después creo que todos estamos ya de acuerdo, estamos escribiendo. Ahora,
tampoco es con toda la universidad el enfrentamiento, si no con alguna persona.
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(Juan Carvajal)

Ambas posturas difunden sus posiciones desde sus respectivos campos de accion: los
lingiiistas de la UMSA en sus aulas y en el posterior accionar profesional de los egresados
de dicha universidad; el apartado aymara de los CEPOS, el Consejo Educativo Aymara
(CEA), lo hace en sus practicas educativas cotidianas, particularmente en la ciudad de El

Alto, en La Paz.

Juan Kapa, actual presidente del CEA, quien, paraddjicamente, es un egresado de

lingtiistica de la UMSA, relata:

Pregunta: Todas las publicaciones en aymara que ustedes realizan son en el
Alfabeto Unico

Kapa: En el Alfabeto Unico. Pero hay algunos de la universidad, [la] carrera de
lingliistica, que no estd delineado eso. Pero nosotros estamos con eso, hasta los
profesores estan con el Alfabeto Unico.

Pregunta: ;Usted dice la carrera de lingliistica de la [Universidad] San Andrés?
Kapa: San Andrés, yo también soy producto de la San Andrés.

Pregunta: ;Qué pasa con la gente de San Andrés?

Kapa: no, lo mismo [el mismo alfabeto]. Pero un poco, como dice Alfabeto Unico
no ve, no esta con elision vocalica. Entonces nosotros sin elisiéon vocalica estamos
haciendo. Entonces ellos [San Andrés] estan con elisién vocalica. Entonces, eso nos
falta una coordinacion.

Pregunta: ;Cual es el fundamento de ustedes para no elidir las vocales?

Kapa: Es que nosotros estamos, en cualquier escritura, la pronunciacion es otra
cosa, el hablar es otra cosa, escrito es otra cosa. Pero ellos dicen que, a mi también
me instruyeron que siempre tiene que ser hablado. Pero yo estuve investigando y no,
la escritura es diferente y hablado es diferente. Hay algunos profesores aca que
eliden las vocales, algunos ya también ya estan normandose, como la norma ya ha
salido, entonces tenemos nosotros que obedecer a la ley.....Fundamentan ellos
[lingiiistas de la San Andrés], segun el hablado tiene que ser, dicen.”

El CEA imparti6 en 2012 un primer curso de lectoescritura en aymara -al que asistieron
cerca de cuarenta alumnos, entre los que habia varios profesores y algunos profesionales,
como socidlogos-, utilizando el Alfabeto Unico, sin elision vocélica. Iro Terrazas

(directivo del CEA) y Esteban Quispe (profesor y colaborador del CEA), al hablar de esa

> Las citas de Juna Kapa provienen de una entrevista realizada el 21 de septiembre de 2012 en la sede del
CEA, en El Alto, La Paz.
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experiencia entregan mas detalles de esta pugna con egresados de la UMSA que también

realizan diversas labores educativas en El Alto:

Pregunta: En el curso de lectoescritura que ustedes dan, ;ustedes ensefian con el
Alfabeto Unico?

Iro: Si, si, eso es

Pregunta: /A la gente no le costaba escribir con eso?

Iro: Mas facil era mas bien. Facil ha resultado para ellos. Y cuando hablan también,
es casi como el inglés, la escritura es otra cosa, la pronunciacion es otra cosa, a
veces parece también el aymara asi. Eso es lo que estamos manejando.....la filosofia
del CEA es esa, desarrollar, no podemos optar a otros [alfabetos]. Hay, por ejemplo,
hay otra Universidad Indigena Aymara, Tupac Katari, que son egresados de la
UMSA pero no respetan eso, lo han modificado manejan acuerdo a su...como
investigadores han tenido su concepcion.

Pregunta: ;Pero la diferencia ahi no es el alfabeto, sino la elision de las vocales por
parte de gente de la UMSA?

Iro: Si, eso es. Esa es la diferencia. Algunos de nosotros, sin elision, [otros] con
elision, hay un poquito que, por eso hay Instituto, ILC [el Instituto de Lengua y
Cultura Aymara que estd formando el CEA], entonces eso queremos formalizar ya
para...

Pregunta; Bueno, ese instituto va a zanjar todas esas cosas

Iro: Si, ultimadamente ILC se ha encargado para llevar adelante esa
investigacion...... Y Las Normales [institutos de formacion de profesores] también
estdn manejando el Unificado (sic) [alfabeto inico]. Solamente, el unico [reticente,
por la elision] esta la UMSA....Ahora a nosotros nos toca evangelizar a nuestra
cultura, eso dijimos....... San Gabriel también, la radio San Gabriel, pero ellos
todavia no respetan el unificado. A veces ensefian a través de la radio, un poco
tergiversado también, entonces nosotros estamos conversando con el ministerio para
que manejen el Unico

Pregunta: Pero no entiendo, {por qué [alfabeto] Unico, si eso es radio [oral]?

Juan Carvajal: tienen material escrito también

Iro: material escrito, lo tienen

Pregunta: ;Y lo leen?

Juan Carvajal: Lo leen o simplemente distribuyen eso, porque tienen cursos ellos
también.

Juan Quispe: Con elision vocalica es

Pregunta: ;Igual que la [Universidad] San Andrés?

Juan Quispe: Es que son egresados [de la UMSA], en la radio trabajan.

Iro: ademas de eso, ellos, més ensefian a través de esa ideologia de Dios, a través de
[eso] mas hablan ellos, pero nosotros no hablamos de Dios, hablamos del Dios
nuestro, 5(éle: nuestras divinidades, de la cultura propia. Esa es la diferencia entre
nosotros™.

*0 La citas de Iro Terrazas y Esteban Quispe provienen de una entrevista realizada el 21 de septiembre de
2012 en la sede del CEA, en la ciudad de El Alto, La Paz.
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Ejercitando el recurso a la dimension impositiva de la normalizacion, Juan Kapa alude a la
fuerza legal que los respalda para difundir y consolidar la escritura de las vocales finales.
Iro Terrazas, por su parte, menciona el Instituto de Lengua y Cultura que el CEA esta
implementando, como la entidad que deberia resolver las materias de normalizacion escrita
del aymara. Y es que, durante los ultimos afios, los CEPOS han reforzado su posicion
estratégica como entidad encargada de vehicular y gestionar la injerencia y participacion de
los pueblos indigenas en materias lingiiisticas y educativas, incidiendo provechosamente en
la dictacion de una serie normas legales y administrativas que respaldan, entre otros

aspectos, sus concepciones sobre la normalizacion escrita de las lenguas indigenas.

Juan Carvajal:

Y nosotros [CEPOS] estamos proponiendo, no s6lo es una propuesta sino que es
una realidad ahora, que hemos sacado como tres normas legales. Por un lado hemos
hecho aprobar la ley de derechos y politicas lingiiisticas, donde también se habla
esta cuestion de la normalizacion. Después, en la ley AvelinoSinani/Elizardo Pérez,
la ley educativa, hay un articulo, el articulo 88, que habla en principio de la creacion
del Instituto Plurinacional de Estudios de Lengua y Cultura (IPEL). Este Instituto,
que tendrd una cobertura nacional, va a crear institutos por cada pueblo indigena
originario, eso estd en la ley. Y recién también, el 2 de agosto de este afio, se ha
aprobado su reglamento de este articulo [articulo 88] y ahi estan las funciones que
tiene que cumplir este instituto plurinacional de lengua y cultura. Aprovechando que
algunos hermanos estan a nivel de gobierno, se ha sacado una resolucién ministerial
[Ministerio de Educacion] indicando, esto ha sido el afio pasado, el afio antepasado
seguramente, no me acuerdo muy bien la fecha, pero dice que en aymara, en
quechua y en guarani se tiene que escribir de acuerdo a las normas establecidas ahi,
en unas reuniones que tuvimos, Y ahi estd no hacer elisiones vocalicas y todo eso.
Entonces es otra norma, a nivel de una reparticiéon del Estado que también apoya,
sobre todo para educacion; todos los textos para educacion deben tomar en cuenta
esta resolucion ministerial, entonces son algunas normativas que nos apoyan.
Naturalmente no quisiéramos solamente escudarnos en eso, [sino] también
sensibilizar a la poblacion [para] que vaya usando de a poco esto; porque inclusive
el Municipio es el que est4 utilizando bastante la lengua, tanto oral como escrita en
La Paz, el Municipio de La Paz. Y todavia escribe algunas palabras con las cinco
vocales, eso tal vez pensando siempre con una mentalidad un poco colonial que
tenemos, que es mejor parecerse al castellano para que lo entiendan mejor o lo
puedan leer mejor, no sé cual sera el objetivo. Entonces ahora estamos tratando de
un poquito acercarnos a estas instancias: “Ya no pues, tratemos de ir escribiendo tal
como se ha acordado”.
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Pregunta: ;Coémo se logran esos acuerdos de normalizacion, los coordinan ustedes
como CEPOS?

Carvajal: Claro

Pregunta: ;Con las comunidades?, ;como se hace eso, hacen asambleas?

Carvajal: Con la comunidad muy poco todavia. Mas es con organizaciones que
trabajamos en el campo educativo fundamentalmente. Pero también ha habido esa
carencia como te digo.

Pregunta: O sea, reuniones mas técnicas

Carvajal: Si, mas técnicas. E1 CEPO en si tiene que ver con cuestiones educativas,
lingiiisticas y culturales, el CEPO aymara [CEA]. Pero estibamos esperando que se
aprueben estas dos normas, el reglamento del funcionamiento del IPEL que va a
crear los institutos, se va a crear, muy pronto, el Instituto de Lengua y Cultura
Aymara, asi se va a llamar, tendrd su nombre también que complemente. Entonces
esta instancia, esta institucion ya oficial va a asumir las tareas de normalizacion. Y
la Universidad tiene nomas que aceptar. Te cuento que hace una semana tuvimos
un taller en Santa Cruz, justamente para tratar estos institutos de lengua y cultura;
las universidades del pais, también por la constitucion [la nueva constitucion
post asamblea constituyente] tienen que trabajar en la recuperacion y
desarrollo de las lenguas, es una de sus funciones, pero no se nota, por lo menos
no coordinan con nosotros que representamos a los pueblos indigenas,
originarios del pais. Entonces ya hemos estado promoviendo y sacando
normativas y se han asustado, pues. Entonces habian hecho una reunion, una
reunion de todas las universidades donde se trabaja la lengua, y habian hecho una
reunion también creo con el Ministro de Educacion, entonces los han debido derivar
a los CEPOS, porque los CEPOS son los que estan trabajando mas eso; entonces yo
he organizado esto, pero cuando el Comité Nacional de Coordinacion [de los
CEPOS] organiza una reunion, entonces invita a cierto sector dependiendo del
tema, en este caso de lenguas hemos invitado a la Universidad de La Paz, y les ha
caido como anillo al dedo porque ellos ya tenian también sus, ya habian hecho
reuniones, y si bien invité solo a los de La Paz, alla aparecieron otras universidades
mas, ya antes me reclamd el de Chuquisaca, el de El Alto no dijo nada, pero
aparecio nomds en la reunion. Estos de La Paz les han pasado la informacion.
Entonces ha sido interesante porque nos hemos dicho cosas, claro ellos dicen, como
diciendo: “Nosotros somos los encargados de estas cuestiones, nosotros debemos
asesorar —dicen— el funcionamiento de los Institutos de Lengua y Cultura”. Y
nosotros pensamos que ellos son importantes porque tienen formacién, pero no
tienen que estar ahi arriba ellos, tienen que coordinar con nosotros, discutirlo,
verlo. Y eso nos hemos dicho y hemos quedado en que nos vamos a coordinar
acciones ya desde ahora.

Las citas de Carvajal claramente dibujan una contienda politica por el control de la

normalizacion del aymara escrito entre el mundo de la lingiiistica académica y, por otra

parte, quienes “hemos trabajado en proyectos mas directamente con la poblacion”, el
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mundo de las organizaciones aymaras, quienes ahora cuentan con un claro apoyo legal y

estatal.

Con respecto a los partidarios de “elision vocalica”, primeramente podemos decir que entre
sus motivos (de algunos de ellos al menos) se cuenta la sospecha de que tras la
“sobrevocalizacion” del aymara escrito se esconden intereses politicos y administrativos
que buscan reforzar el proyecto “politico” de estructurar una “escritura pan-andina”, lo que
exigiria homologar gramatical y graficamente al aymara con el quechua: “A nivel
gramatical, se opt6d [durante la reforma educativa boliviana] por un proceso de normalizar
las lenguas andinas que coincidid con la busqueda de un alfabeto unico y “pan-andino”,
segun intereses politicos y administrativos...... Esta meta exige el acercamiento de los
alfabetos aymara y quechua entre los paises andinos y, evidentemente, un acercamiento
entre las formas de escribir el aymara y el quechua. En cuanto a la forma discursiva del
aymara escrito y la cuestion de la elision vocalica, hubo una decision de parte del equipo de
la UNST-P*’ para afiadir vocales a todas las palabras, una corriente reforzada por el intento
teorico del lingiliista peruano Cerron Palomino (1994) de plantear una relacion
morfosintactica entre el aymara y el quechua. Segun su teoria, el “rescate de las vocales”
del aymara resalta su semejanza gramatical con el quechua, abriendo a la vez una brecha
mas hacia la busqueda politica de una forma de escritura pan-andina” (Arnold y Yapita,

2005: 117-118).

Podemos anadir que Cerron Palomino no sélo aboga por el “rescate de las vocales” para el
aymara escrito, es decir no lucha exclusivamente en el plano de la normalizacion. Su
busqueda de una semejanza a nivel grafico entre el quechua y el aymara lo llevo también a
criticar las soluciones grafematicas a las que llegd el Alfabeto Unico (y por lo tanto
también el Alfabeto Oficial Aymara peruano). Concretamente, por ejemplo, repudia el uso
de <x> para representar la consonante post velar fricativa (una herencia de Yapita), lo cual
“fue completamente desafortunado...el uso de x torna al lenguaje muy exotico,
especialmente en vista de la existencia de una consonante similar en Espafiol, la cual se
escribe con j”. Esto, unido a lo que, para Cerron-Palomino, son sucesivos enroques

arbitrarios de grafias en el Alfabeto Unico, lleva a que “similares palabras en Quechua y en

*7 Unidad Nacional de Servicios Técnicos y Pedagégicos, del Ministerio de Educacion de Bolivia.
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Aymara son escritas diferentemente (asi, por ejemplo, hucha ‘culpa’ en Quechua y jucha en

Aymara)” (1991: 37).

La defensa de la elision vocalica aymara, en el plano escrito, se plantea entonces como un
esfuerzo por diferenciar al aymara del quechua. Un esfuerzo tan politico como la
impugnada “sobrevocalizacion”. Luego de levantar este cortafuegos entre el quechua y el
aymara, el mismo Yapita (quien, por lo demas, fue docente de la carrera de lingiiistica de la
UMSA durante dos décadas, entre 1968 y 1988) nos entrega el otro argumento de los

partidarios de la “elision vocélica” (argumento ya rebatido por los miembros de CEPOS):

Ahora, qué estd pasando, hay gente que estudia si se va a escribir con vocal al final,
o sin vocal, estdn en esa pelea todavia, entre ellos, a mi no me importa porque al
final yo escribo en mi cosa. Si la vocal, en una palabra, por ejemplo, hay caidas
vocalicas en la oracidon, entonces estan entre ellos, entre la gente que no estad de
acuerdo, poner vocal final o si no omitir la final. Eso es perder el tiempo.

Pregunta: ;Por qué eso es tema de controversia?

Yapita: La cuestion es esta: si nosotros fuéramos un pueblo letrado yo puedo
decir: “Se escribe con vocal y al leer se omite”, puedo decir, pero no es asi, sino
que van a leer tal cual como esté escrito y eso cambia la entonacion Y aparte de eso,
no es arbitrario sino que la gramatica exige la caida vocalica, la gramatica, la

sintaxis. Porque lo que hacemos nosotros [los lingiiistas, estudiosos],
sistematizamos nada mas un idioma.
(Juan de Dios Yapita)

Dentro de la querella por las “elisiones vocalicas” vemos como la brecha social que se
manifiesta entre el mundo de la lingliistica académica y el mundo organizacional aymara,
se proyecta en un nuevo corte argumental: la academia plantea que la escritura debe reflejar
una determinada estructura gramatical presente en el habla, situando a la escritura en una
posicion heteronoma con respecto al lenguaje oral. Para ellos, el aymara escrito ain no
alcanza la necesaria y suficiente autonomia funcional y cultural que le permita desapegarse
del canon oral (“si nosotros fuéramos un pueblo letrado....... pero no es asi”’; “se debe
escribir como se habla”). Para los partidarios de graficar las vocales finales, en cambio, el
canon escrito aymara ya ha alcanzado esa autonomia, o estan bregando para que la alcance

(“el habla sirve de referencia, todas las lenguas tienen como elemento referente el habla
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para escribir, pero la escritura no es un calco, no es una transcripcion de lo ta hablas”, “el
habla es una cosa y la escritura es otra”, “con normalizacién lo que tendia es a unificar
también la lengua, si bien en muchos lugares, en el habla, difiere bastante, pero en la

escritura deberiamos ir unificando™).

El impulso normalizador por asentar un canon auténomo del aymara escrito con respecto a
la oralidad del mismo idioma, ha ido consolidandose por la accion de agentes de
organizaciones aymaras insertos en entidades como los CEPOS, instituciones que han
surgido y han visto fortalecido su accionar por el concurso de todo un andamiaje legal y
administrativo que se ha ido estableciendo en Bolivia al calor de los cambios educativos y
politicos que han ocurrido en ese pais en las tltimas décadas (reforma educativa de 1994;
asamblea constituyente del 2006 al 2009, en donde los CEPOS participaron con
representantes en la comision de educacion y la nueva ley educativa que se promulgo en

2010).

Esta situacion marca un claro contraste con la situacion del mapudungun escrito. En este
ultimo caso es muy frecuente encontrar hoy multiples apelaciones que reifican una
pretendida oralidad primordial mapuche como expresion Ultima, genuina y rectora de la
“cultura mapuche”. La difusion social de consideraciones de este tipo es bastante amplia.
En nuestra experiencia de campo, aun previamente a esta investigacion, hemos escuchado
en muchisimas ocasiones (en foros, talleres, seminarios, reuniones organizacionales,
congresos de lengua, conversaciones informales, etc.) expresiones de este tipo, que pueden
resumirse en el aserto: la cultura mapuche es oral, emitidas por una diversidad de agentes
mapuches: dirigentes sociales, profesores, funcionarios estatales y/o municipales, artistas,
etc. De hecho, manifestaciones de este tenor es posible encontrarlas incluso en el mismo
libro en el que CONADI presenta su alfabeto: “un grafemario siempre va a depender de una

viva voz que lo interprete desde la tradicion oral” (2008: 37).

Las expresiones mas elaboradas con respecto a este punto las podemos encontrar en
postulados sostenidos, paraddjicamente, a propdsito de un tipo de produccidon escrita: la
literatura. El poeta mapuche Elicura Chihuailaf define su obra creativa como “oralitura”,

con lo que quiere significar un esfuerzo por conciliar las dimensiones orales y escritas de la
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palabra conjugadas en el trabajo literario. Ahora bien, para €I, en el caso mapuche dicha
conjugacion reluce una cualidad inconfundible y esencial que tiene su raigambre y vigor en

la oralidad:

Estan los creadores con la experiencia que yo he tenido, construyendo sus textos en
la oralidad, con la experiencia de haber nacido en comunidades. Nuestros textos,
nuestros mundos poéticos, se han ido construyendo primero oralmente....En este
momento nosotros [mapuches] vivimos un valor que se ha perdido [fuera de lo
mapuche]; en medio de un camino polvoriento y transitado, el lenguaje ha ido
perdiendo su sentido, su valor, y solo se vislumbra que en la orilla del camino hay
formas, sospechamos que aquello es flor, la hoja de un canelo, pero el sentido que
eso tiene no lo sabemos, no sabemos de qué color es. Siempre hay una explicacion,
es decir, la palabra mas la aclaracion. La palabra no tiene el brillo que debiera tener,
entonces nosotros levantamos ese monumento que nos han entregado nuestros
antepasados y que hoy estd en un bilingiiismo [....] Entonces levantamos esa
palabra, porque el didlogo implica la palabra en todo su esplendor, en todas sus
posibilidades... (1999: 4y 5)

El esplendor de esta palabra, eminentemente oral, se proyecta sobre la escritura, dejando su
marca distintiva en un texto que, en virtud de esto mismo, ostenta cualidades

especificamente mapuches o indigenas:

Hay una fuerte diferencia en lo que es el texto entre el mundo chileno y el mundo
mapuche. En el texto mapuche no hay un artilugio de la palabra con la palabra, sino
que la palabra tiene que ver absolutamente con la vida. Ahi me parece que en el
mundo indigena la poesia es la vida misma, no es retorica, no es discurso, tiene que
ver, por ejemplo, con la nostalgia de un mundo perdido... (idem: 6).

Esta reivindicacion de una oralidad esplendente y veridica, que no es la oralidad en si (no
seria el caso de una “oralidad chilena” por ejemplo), sino una especifica, la mapuche,
tiende un puente -a través de “una mezcla entre el alfabeto Unificado y el Raguileo” (1999:
5)- hacia una escritura que actia como reflejo de esa oralidad, manteniendo aquella un

estatus de heteronomia con respecto a ésta.

En un movimiento de avance en esta direccion, se llega a contraponer explicitamente la
“esencialidad oral de la cultura mapuche” (con toda su riqueza) a una escritura que ya no
solo es considerada un epifenomeno con respecto a la oralidad, sino como una realidad que

empobrece a la oralidad, reduciéndola hasta enajenarla. Asi lo plantea Desiderio Catriquir,
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el director de la carrera de Pedagogia en Educacion Basica Intercultural en Contexto

Mapuche de la Universidad Catolica de Temuco:

Porque la gente, a través de la escritura estd quedando sin el resguardo de la
memoria, porque la discusion que existe entre las personas es que si la sociedad
mapuche se ha mantenido es porque ha sabido mantener su oralidad, y al llevarlo al
campo de la escritura en el fondo es desnudar un aspecto de la cultura...yo creo en
la sociedad mapuche hay més una capacidad de leer, de leer esos signos que estan
culturalmente establecidos, y que son los mismos signos de la naturaleza. Eso, por
ejemplo, es una vinculaciéon que tampoco nunca se ha hecho en el campo de la
lectura, entonces también la escritura se ve que reduce los campos de lectura, de
comprension de la realidad. Porque no es lo mismo estar leyendo un signo escrito,
que un signo de la naturaleza, cuando la gente, por ejemplo, ve que la luna tiene un
circulo y por tanto hay tal cosa, entonces leyo el signo. Entonces en la escritura hay
un signo que es mucho mas enajenante

(Desiderio Catriquir)

Cuando los postulados oralistas hacen més fuerza en el argumento de que “la escritura es
un fenomeno de la otra cultura” emana la constatacion de que la recusacion no se dirige a la
escritura en si sino que al hecho de que, para realizarse, la escritura del mapudungun deba
recurrir al alfabeto latino, a los signos graficos impuestos por la cultura dominante y, en
este punto se lleva al banquillo al conjunto de las propuestas alfabéticas que venimos

tratando. (El cargo? Pedir ropa prestada:

Ernesto Huenchulaf: Pero siempre, el asunto, lo que a mi me parece interesante de
toda esta discusion de los grafemarios es que la gente estd consciente de que cada
vez que se intenta discutir sobre el grafemario, o toda vez que se dice que se tiene
que escribir la lengua, no hay un convencimiento de la gente. Por lo menos, a mi me
pasa eso igual, es como la reaccion natural del mapuche. Debe ser porque la cultura
en esencia es oral. Y al final, a la gente le da lo mismo el alfabeto que sea, porque
al final todo, como decia el finado Anselmo, es ropa prestada. Todas las propuestas
trabajan con esa ropa prestada. Pero si, hay una percepcion transversal en la gente
mapuche que el sistema del alfabeto lo relaciona con la imposicidn cultural, con el
corte histdrico, del hilo historico que el pueblo mapuche sufrio. Porque todos dicen
que la escritura del mapuzungun no tendria por qué hacerse con este tipo de
grafemario, no tendria por qué conseguirse ropa prestada. Si eso hubiera tenido un
proceso normal, un desarrollo normal, hubiéramos estado escribiendo hoy dia
nosotros con nuestros propios, seguramente asi como los chinos, como los
japoneses. Y eso se estaba iniciando, ese proceso, con el tema de los, ;jcuanto se
llama?, en el telar se muestran muchas expresiones digamos, que son, ;,cOmo se
llaman esas, cuando se representan las ideas ahi?
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Pregunta: ideogramas

E H: ideogramas, claro. Entonces eso hubiera sido, tal vez, lo ideal. Que alguien
levante una propuesta pero en base a eso, eso seria algo mas auténtico. Pero, igual
€s un proceso super complejo.

Apelaciones como esta, en favor de una eventual escritura que, en la medida que se realice
con ‘“signos propios”, serd “mas auténtica”, las hemos escuchado también con relativa
frecuencia en terreno. En virtud de ello las consignamos aca. Apelacion retorica (“pero,
igual es stiper complejo”) que, al llevar el impetu por la diferenciacion a un extremo de
impracticabilidad, marca, por contraste, otra imposibilidad: la pretension de que el debate
alfabético se argumente y se resuelva en base a los argumentos “estrictamente técnicos” de

la lingtiistica.

Las actuales disputas por la normalizacién del aymara escrito dan cuenta de esta realidad.
Los argumentos lingliisticos estdn al servicio de una intencién politica. La funcion
fiscalizadora y “misional” de los agentes de los CEPOS por regularizar la escritura aymara

lo evidencia.
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Bolivia. Material educativo oficial en lengua aymara, escrito en Alfabeto Unico. Secretaria Nacional de
Educacion, 1996
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Tiwulanti tawaqunakanti

Tiwulaxa k'acha
wanitinwa siwa sapa
arumanti ma kitarilla-
sa ayt'ata markaru
puriniritayna. Ukatsti
sunsira kantasisa,
thught'asisa
tawaqunakanti
thughuritayna. Ukatsti,
tawagunakaxa tiwularu

Mi\k’ﬁﬂ b

ol tto,,

ancha munapxiritayna,
siwa. Ukatsti tiwulaxa bl

suti isinaka

isthapt'asiwayiritayna, tawaqunakanti suma thughuhataki. Ukata

il

Tiwula 1. No hay “caidas vocalicas”.
Todas las palabras escritas terminan
en vocal.

tiwulaxa ghantatiruwa iskapsxiritayna. Ukatsti tawaqunakaxa ma
arumaxa uka suma waynaru katuntapxataynawa, ukata tiwulaxa
sarxana munatayna, aksaru uksaruwa tanxatatayna. Ukatst
ghantatiruwa iskapatayna:

- Qar gar- sasa.

Tawaqunakaxa mulla apatawa kirxatayna, jani mantisa
injxanataki.

José Zubieta Mamani
Q'araguiiu.
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6.6 El Grafemario de la Lengua Aymara

Otra manifestacion del impulso de las organizaciones aymaras por dirigir el proceso
de normalizacion del jaqi aru escrito lo encontramos en los esfuerzos por “refonemizar” -
como lo define un entrevistado- aquellos nombres y palabras extranjeras (castellanas,
preferentemente) bajo las normas del aymara escrito que emanan de toda la panoplia de
dispositivos legales y administrativos que mencionamos mas arriba. El pastor y director de

CALA, Romualdo Atahuiche, describe esta situacion:

Pregunta: [Mirando un cartel que habia en la pared de su oficina] Ahi veo también
una D de Dios, ;es otra caracteristica del alfabeto CALA, usar la <d>?

Romualdo: Es que el asunto, la otra caracteristica del alfabeto tradicional, los
nombres deben escribirse tal cual, los nombres no deben modificarse, por eso Dios,
Dios, Dios. Los nombres propios utilizados en castellano no pueden cambiarse. O
[también] algunos nombres que tan solamente ocurren en castellano, que el aymara
no conoce, el avion, como vamos a decir, el tren, auto, camion, colectivo, micro, si
o si tiene que adaptarse en la conversacion.

Pregunta: ;Qué dice usted a la critica de que un alfabeto como CALA
“castellaniza” el aymara?

R: Eso ha sido la critica, siempre. Pero, por un lado también, aunque castellanice
pero se puede digamos, la politica de CALA ha sido con ese alfabeto, si es que hay
un nombre que no se pueda encontrar en el idioma [aymara], entonces para qué
forzar o inventar, entonces bueno, si es que hay un nombre conocido por el aymara,
utilizar eso. Ahora, el Alfabeto Unico ha dicho ‘todo debe refonemizarse’, o buscar
nombres, inventarse nombres que pueden reemplazarlos [a los nombres castellanos],
eso es lo que estd haciendo.

Este mismo esfuerzo inventivo en los empefios de traduccion, mds que propiamente una
refonemizacion, podemos atestiguarlo también en Chile. Tuvimos la ocasion de asistir a

una sesion de la Academia Nacional de la Lengua Aymara® (ANLA), capitulo Arica,

*% Las Academias Nacionales de las Lenguas Indigenas de Chile, son corporaciones de derecho privado
creadas bajo el impulso de la ley indigena 19.253. Son entidades auténomas, si bien cuentan con el apoyo del
Estado de Chile, a través de CONADI, particularmente del programa de “Recuperacion y Revitalizacion de
Lenguas Indigenas”. Actualmente existen tres de estas corporaciones: la mapuche creada en 2009; la rapa
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realizada el 25 de septiembre de 2012. En el humilde salon que una escuela publica de
Arica le facilita como sede a la Academia, siete integrantes de la comision de traduccion de
la misma (todos aymara y hablantes competentes de jaqi aru, algunos de ellos
profesionales, destacando los profesores y algun ingeniero, ningun lingiiista) se retinen para
aprobar la traduccion al aymara que uno de los directores de la Academia dio para una serie
de letreros que se instalaran en el hospital Juan Noé de la ciudad. Este cuerpo colegiado
opera entonces como instancia de “validacion” de la propuesta de traduccion. Los letreros,
como es de esperarse, anuncian una serie de nombres y conceptos médicos altamente
técnicos (cardiologia; gastroenterologia, diabetes tipo “A” adultos, ginecologia, endoscopia,
neurocirugia, electroencefalograma, nefrologia, sala de yeso, etcétera). El director que
preparo las traducciones va ordenando la discusion, de modo bastante ejecutivo, a medida

que va entregando cada una de sus propuestas al debate.

Los integrantes discuten vivamente a medida que avanzan en la larga lista de palabras y
conceptos que deben procesar hasta llegar a un consenso provisorio para cada uno de ellos.
Uno de los acuerdos técitos, no problematizado explicitamente, sobre los que este esfuerzo
colectivo se abre camino, es evitar recurrir a los préstamos lingiiisticos del castellano, hasta

que se hace ineludible en un nico caso, cuando una sigla impone su extranjeria:

Director: ....Ya, “timbraje AUGE”, donde te ponen el timbre, es el timbre comun y
corriente, entonces eso yo lo habia visto y lo habia traducido en otro lado también
como takiﬁasg, poner un timbre, takifia

Mujer 1: takin AUGE tienes que poner ahora

Hombre 1: timbrar

Mujer 2: no, pero esta bien eso, ;pero takin AUGE?

Director: takifia estaria primero

Mujer 2: si

Hombre 2: el AUGE es préstamo [lingliistico]?

nui, fundada en 2004 y la aymara, creada en 2008. Entre los objetivos de estas instituciones destacan el lograr
el reconocimiento constitucional de las lenguas indigenas, fortalecer y revitalizar las lenguas indigenas a
través de la ensefianza y el aprendizaje, promover la difusién de las lenguas en los &mbitos publicos y
privados, y lograr su desarrollo en la sociedad en general. Cada una de las Academias esté integrada por
socios pertenecientes a los respectivos pueblos indigenas, salvo casos excepcionales como socios honorarios o
ilustres. El encargado del programa de Recuperacion y Revitalizacion de Lenguas Indigenas, sefialaba en un
encuentro de estas corporaciones, realizado en 2010, como una de sus caracteristicas mas llamativas el que
su membresia estaba constituida casi exclusivamente por “hablantes de comunidades”, no por “eruditos ni
intelectuales”.

> Takifa: verbo: patear, pisar, apretar con los pies (Mamani, 2012: 132).
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Director: el AUGE es préstamo, eso no...

Mujer 2: ese AUGE es préstamo

Hombre 2: si, pues, ese AUGE es del castellano

Director: AUGE takifa o takifia AUGE?

Mujer 1: takin AUGE

Director: takin AUGE, no, AUGE takifia

Mujer 1: si, ustedes son mas, como les suena

Director: entonces AUGE takifia, asi nomas yo le puse, no s¢, ;estara bien?
Hombre 1: si, no, porque no hay otro

Pero fijar el jaqi aru en las grafias que luciran los letreros del hospital abre entre los
traductores espacios de discusion, y aun de controversia, bastante mas algidos que la
aceptacion de un préstamo. Particularmente por parte del director, la necesaria
inteligibilidad de los mensajes escritos para la poblacion aymara hablante que concurre al
hospital debe ser el criterio prevaleciente, a despecho de sus propias ideas sobre la
antigiiedad original (como algo valorable y deseable) que atribuye a determinados rasgos de

la lengua:

Director: ....”Recaudacion”. Esto es mas que nada recaudacion en los hospitales,
donde reciben plata. Obviamente el que estd exento porque pertenece a Fonasa A,
obviamente no paga, pero igual tiene que pasar por ahi, por la caja, le ponen un
timbre ‘usted es Fonasa A, no paga nada’, pero si ya es de Fonasa B, C, ya tiene que
pagar. Entonces, recaudacion, yo le puse qullgik’atokawi®

Hombre 1: Pero no la has buscado en el diccionario porque ahi en una oportunidad,
nosotros, cuando esas palabras estaban ya en el...

Hombre 2: Consensuado

Hombre 1: Ehh [si]

Varios: Qulqik’atokafia

Hombre 1: Qulqik’atokafia parece que siempre era, ;0 tesorero a lo mejor?

Mujer 1: Qullqi, qulqi, por qué no con una ele nomas [qulqi en vez de qullqi]
Director: Con una ele

Mujer 1: Qulqi, pero qullqi, como que no, qullqi, no suena con ‘elle’ (sic) muy bien.
Director: Claro, lo que pasa es que dicen, por eso nosotros como Academia también
tenemos que [no termina], dicen que inicialmente el aymara es con doble ele, se ha
ido transformando, pero lo importante es que la gente lo entienda asi como decia
don, si, es qulqik’atokafia.

Mujer 2: Yo le dejaria como dos eles

Director: No, pero esta bien [con una 1] porque la gente lo entiende asi.

% Qulgqi: dinero, plata, moneda (Mamani, 2012: 118)
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Sin detenerse a especificar quienes “dicen” aquello que fundamenta su apelacion a que la
Academia emprenda el rescate de una pretendida originalidad, el director, en cambio, se
allana rapidamente a aceptar la forma simple, ya que “lo importante es que la gente lo
entienda”. Predicamento que debe conjugarse, sin embargo, con los esfuerzos de algunos
miembros por situar esta labor de traduccion como una instancia que asegure que dichos
letreros no s6lo seran entendidos, sino que, sobre todo, sirvan para prestigiar el uso publico

de la lengua aymara:

Director:.... “Consultorio maternal y ginecologia”, nuevamente de las mujeres, pero

aca no solamente el aparato reproductivo de la mujer, sino también del embarazo,
. . .. . .61

entonces: usurwarmi warmiusunakata jisk’asiwi’

Director: Ah?

Hombre 1: Cualquiera de los tres colocar o?...

Director: No, no

Mujer: No, es todo

Director: Todo. Jisk’awi es consultorio, porque esto dice ‘consultorio maternal y
ginecologia’

Hombre 1: Pero por qué ahi se repite, usurwarmi, warmiusunakata

Mujer: Porque uno esta diciendo embarazo y el otro estd diciendo enfermedades de
la mujer

Director: El otro, enfermedades de la mujer

Hombre 1: Ah, ya, ya

Director: Usurwarmi es la embarazada, como se dice embarazada?

Hombre 2: Usurwarmi

Director, Usurwarmi nomas aca, no €s usuriwarmi

Hombre 2: Usurwarmi

Mujer: jUsuri!, jusuri!

Director: ;O usuri es?

Mujer: Usuri, porque estés, es que dijiste bien claro que para eso se usa asi...
Director: Si, pero es que tu tienes que ver como entienden mejor kullakita®, no. ..
Mujer: pero estd bien, que se entienda mejor, jpero es que también tenemos que
darle su prestigio jpues, oiga!, yo no puedo decir “mercao”....

Director: tienes que hacer valer tu prestigio para ganar....

Muyjer:.... “;iVoy al mercao!”, no puedo decir asi, “voy al mercado”, lo decimos
bien. Tenemos que darle prestigio a la lengua, después van a decir: “Es un idioma
muy elegante”.

6! El director da a estos tres elementos la siguiente traduccion: usurwarmi: embarazada; warmiusunakata:
‘enfermedades de la mujer’; jisk’asiwi (seglin la pronunciacion que mejor logramos percibir): consultorio.
Mamani entrega las siguientes traducciones relacionadas: mujer: warmi; embarazada: usuttata; enfermedad:
usu; enfermar: usufia/ usuyafia; jiskt’afia: interrogar o preguntar algo especifico (2012: 237, 203, 204 y 71).
62 Kullaka: hermana.
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La discusion en este apartado sigue. En un momento el director propone una formulacion
con una leve diferencia en el segundo elemento, despertandose entonces una refriega por el

uso de la particula pluralizadora “naka’:

Director: .... Usurwarmi  warminaka usu  jisk’asiiia, si, ;waliki®*?

Mujer: ;Por qué el naka, siempre el naka alli?

Director: {Como naka?

Mujer: Warminaka dice, warmiusu nomas podria ser, si se entiende que somos las
mujeres ;0 no?, porque el contexto del otro lado [la frase en espafiol] también da la
pauta

Hombre 2: ; Warmi usu?, warminaka son varias, estamos pluralizando

Director: ;Pero como entiendes mejor, como warmi?

Mujer: Warmiusu yo entiendo, o sea, quizas estoy equivocada

Director: No, pero el naka se usa harto en el aymara

Hombre 2: Estamos pluralizando

Mujer: Pero es que el contexto del otro lado estd en otro, no dice ‘consultorios para
mujeres’

Director: jNo, pero no puede ser una traduccion literal!

Mujer: Pero....

Director: ;Como tl entiendes mejor?

Mujer: Yo entiendo mejor....

Director: Si eres una persona aymara, ;cémo entenderias mejor?

Mujer: Yo lo entiendo mas asi como yo le digo, de mi punto de vista, ahora si no es
asi, bueno, tendria que ser...

Hombre 1: Lo que pasa es que para los hablantes mayormente, por ejemplo usuri,
para nosotros no nos suena, pero como dicen los lingiiistas que hay que colocar las
silabas que de repente faltan porque se ve asi como incompleto, pero para nosotros,
para los hablantes, no nos suena, por ejemplo, yo, si alguien me dice usuri, ;/qué
significa?, ya no tiene sentido, pero si hay que hacerlo asi...

Ninguna de las complejidades que afloran en esta empresa colectiva de traduccion y que
hemos destacado hasta ahora (la tension entre la necesidad de inteligibilidad por una parte
y, por otra, la misiéon de instruccion y prestigio con respecto al jaqi aru que la Academia
asume para si misma; el impulso por evitar los préstamos lingiiisticos y el debate sobre la
“correspondencia literal” entre los términos) han alcanzado explicitamente a la articulacion
entre las dimensiones escrita y oral del jaqi aru. Sin embargo, la reflexion del hombre que

cierra la cita anterior se acerca de manera implicita a esta encrucijada al plantear que para

5 Waliki: parte del saludo: bien (Mamani, 2012: 149). Por extension también se utiliza para sefialar
conformidad
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“los hablantes” hay formas que resultan extrafas, y aun “sin sentido” cuando se ‘“ven”
“completas”, agregadas las “silabas que faltan”, “como dicen los lingiiistas”.
Contraponiendo “lo que suena [0 no]” versus “lo que se ve”, se constata la brecha entre
oralidad y escritura, como dos aguas que, a partir de un punto en comun, siguen cursos

especificos.

El reconocimiento de la existencia de un estandar propio para el aymara escrito,
diferenciado del estandar oral, aparece nitidamente en otro momento de la sesion, en la
observacion de otro académico. Se discutia por parte de una de las presentes (ya no quien
refutaba el tratamiento de los plurales) la incorporacion de un sufijo nominalizador, “wi”,

que para ella resultaba extrafo:

Mujer:...Ayer el jilata® Manzano dijo: “De dénde vino ese wi”. A mi tampoco me
suena mucho, los wi.... yo, lo que me he dado cuenta, espero no confundir a nadie
[se rie], es que ultimamente estamos, yo nunca habia escuchado, todos estamos
tratando de hablar “wi”, “wawa”, “wiwi”, en todo....

Director: Aca dice, yo tengo acé el [diccionario de] Félix Layme®: “El wi —dice-
sufijo operativo, nominalizador de lugar, por ejemplo, —dice- “sarafia”, viajar,
caminar, andar, a “sarawi”, viaje y camino, ida; utjafia/utjawi, -eso seria- residencia,
-en este caso-, utjawi”, asi, como se cambia...

Mujer: Mira, yo les voy a decir, yo, vivo en el pueblo, mi abuela, mi abuelo, mi
abuelo, mi abuela, mi padre, yo veo mi papé aymara, jamas utilizaron el wi, jamas
Hombre: Pero es que todas las lenguas no pueden ser...

Mujer: Yo, eso nomas, yo no estoy diciendo el resto

Hombre: Por ejemplo vamos a observar en Bolivia, que tampoco, no utilizan una
frase, no cierto, en algunos dialectos

Mujer: Si, pero eso es variable

Hombre: No, no, es que hay una, en castellano pasa lo mismo, que son, existe
redaccion. Cuando existe redaccion se hace una frase formal, en la cual en todos
esos estandares, no sé pues, en chino, en todos los lados, hay un estdndar de como
formalmente se distinguen, hay que escribir, se escribe una frase. En el aymara pasa
lo mismo, hay un, este estandar que es una cosa que es correcto, como
correctamente se tiene que escribir, eso tiene que cumplirse, y eso en Bolivia, [en]
algunas partes escriben mal o hablan mal. Eso se ve en todos los lados, en la lengua
aymara, se ve un poco en todos los lados.

%4 Jilata: hermano
% Layme (2004), Diccionario bilingiie aymara castellano. La Paz: Consejo Educativo Aymara.
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“Existe redaccion”, la que se asocia a un cddigo formal, propio de la escritura. En el
gjercicio de la traduccion emerge este horizonte de la correccion escrita, frente al cual la
vivencia de la oralidad se tifie de particularidad, de variabilidad (“mi abuela”, “mi padre”,
“yo no estoy diciendo el resto”, “en algunos dialectos™). El espontaneo impulso por situar
“mi” forma oral como la base de referencia desde la cual evaluar el canon escrito da cuenta
del poco arraigo que tiene el jaqi aru escrito, aun entre los miembros de la Academia. En
este sentido, el intercambio que comentamos es representativo de toda la sesion de
traduccion, a lo largo de la cual constantemente aparecen alusiones a que tal o cual forma

ropuesta “no me suena’; es decir, se enfrenta el texto escrito desde la perspectiva del
9 9

hablante, se piensa en la ejecucion hablada como su destino natural.

Para que una lengua ostente un grado suficiente de estandarizacion escrita es preciso que el
sistema grafico goce de la necesaria autonomia cultural y funcional con respecto al canon
oral de la misma. La ausencia de dicha autonomia, la carencia de dicho arraigo, constituye
una de las mayores dificultades que deben enfrentar los esfuerzos de alfabetizacion y de
difusion de una escritura corriente en lenguas vernaculas. Gallardo, observando esto para el
caso del mapudungun, anade que, debido precisamente a que han logrado independizarse
del reino de la pronunciacion oral es que “las ortografias de lenguas estandarizadas
aparecen como ‘imperfectas’ a primera vista, porque en ciertos casos subdiferencian y en
otros casos sobrediferencian en relacion al sistema fonoldgico. Ello se debe a que la
escritura no es necesariamente ni reflejo ni pauta con relacion a la ejecucion oral, sino a lo
mas una evocacion autonoma, con lo cual adquiere una funcional validez pandialectal”

(1988.: 55).

Por otra parte, y a propdsito de las referencias de los académicos a la situacion del jaqi aru
en Bolivia y a intelectuales de ese pais (como Layme), podemos constatar que, la nocion
sobre la autonomia de la norma escrita aparece en una forma mucho mas larvaria o intuitiva
en comparacion con lo que ocurre en dicho pais. Como vimos mas arriba, el desarrollo y
empoderamiento que alld han alcanzado las organizaciones educativas aymaras se ha
traducido en la emergencia, entre sus dirigentes al menos, de una clara consciencia sobre la
importancia de asentar una norma propia para la escritura del aymara. En la “querella por

las elisiones vocalicas” dicho predicamento se expresa argumentalmente en asertos como
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“la escritura es una cosa, el habla es otra” o “cuando escribimos no transcribimos”,
argumentos que se articulan con la constitucion y defensa de un cierre social en torno al

campo de accion e influencia de esas organizaciones.

Nada de eso es perceptible siquiera en la realidad del aymara en Chile. Volviendo a las
discusiones de la Academia, podriamos notar que el plantel de grafias en el que se escriben
las traducciones, el llamado “Grafemario de la Lengua Aymara”, es considerado, mas
bien, como un paraguas que refleja adecuadamente a la lengua en la medida en que cubre y

respeta la variedad dialectal de la misma.

En la conversacion previa al inicio del trabajo de traduccion:

Hombre: por ejemplo aca yo con el Cilico [otro integrante de la comision], una vez
yo le pregunté, porque yo mayormente siempre decia “muq’sa uma”, un ejemplo le
coloco. Adonde nosotros hablamos, yo nunca habia escuchado, que ellos le
preguntan a la persona, “musq’a uma”®, quiere decir agua dulce. “{Pero no puede
ser para mi que diga, imposible!”, porque musq’sa para nosotros es otra cosa [no lo
sefala], no tiene sentido. Entonces un dia yo le dije: “;Oiga Cilico, alla en su tierra
como se dice mu, dulce”. “Muq’sa” me dijo. “Ahi estd”. Entonces de ahi aprendi
este sonido, musq’a uma...pero sin embargo antes de saber, antes de preguntar a ¢l,
yo ya estaba criticando a la persona porque: “Estaban hablando mal”... ... Pero a la
vez también, estas instituciones como la Academia hemos consensuado de que todas
[las variaciones] son validas. Que su lengua es valida, mi lengua es vélida, y al final
son variantes regionales, y de hecho en Chile mismo pasa, si ti vas para el sur, [hay]
muchas palabras que no [no termina]. Entonces eso es algo que hay variacion en
todas las lenguas, asi es...

Otro hombre interviene:

Martin:...Nosotros también, o sea yo cuando aprendi la lengua aymara, cuando
dijeron la escritura, la primero que me pregunté: “;Por qué le daban esas letras?”,
algunas letras que aparecian, entonces ;por qué le daban eso para la lengua
aymara?... Entonces, hay sonidos propios del aymara, y “;por qué se le designa?”
[con esas letras], “Es que tiene que haber una letra, alguna figura que la distinga
para ese sonido, para ese sonido” [le respondian]. ;Y este sonido de qué viene?,
viene de un estudio ya muy profundo. Entonces ahi uno empieza a respetar estos
sonidos, porque son sonidos, son letras que se dan sonidos. Entonces ahi uno

66 Musq’a uma: agua dulce; musq’a /musq’sa: dulce; uma: agua (Mamani, 2012: 100, 144).
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empieza a respetar por qué tiene razoén o por qué no tiene razon. Entonces, en ese
sentido, empecé a respetar este grafemario porque cumple con lo que necesita la
lengua. Entonces con ese se escribe, nosotros con esa base ensefiamos a los niflos
para que salga el sonido correcto de lo que es el habla....

El Grafemario para la Lengua Aymara que defiende este miembro de la Academia es el
alfabeto oficial para la lengua aymara en Chile. Tal como luce en un afiche colgado en una

de las paredes de la sala que ocupa la Academia presenta la siguiente composicion:

GRAFEMARIO DE LA LENGUA AYMARA (1997)

VOCALES

Anterior Central Posterior

Altas 1 u

Bajas a

Alargamiento i a u
vocalico (")

CONSONANTES

Modos de Bilabiales | Dentoalveolares | Alveopalatales | Velares Post

articulacion velares

Oclusivo:

Simple p t k q

Aspirado ph th kh gh
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Glotalizado p’ t’ k’ q’
Africado:
Simple ch
Aspirada chh
Glotalizada ch’
Fricativas S ] X
Nasales m n il nh
Laterales 1 1
Vibrante r
Semiconsonantes w y

Es casi idéntico al Alfabeto Unico oficializado en Bolivia en 1984, salvo porque el
“Grafemario Aymara Chileno” agrega un grafema, <nh> (en negrita en el cuadro), para
representar a la nasal velar: grafema inexistente en el alfabeto oficial boliviano. La
inclusién de este grafema es mayoritariamente atribuida al lingliista Manuel Mamani,
quien, como veremos mas adelante, en sus trabajos de campo (iniciados ya en la década de
1970) habia descubierto y registrado este fonema con una distribucion geografica que va
desde Caquena por el norte hasta Colchane por el sur, en el altiplano chileno, ademas de
registrarse al sur de Oruro en Bolivia. Desde Bolivia esta sonido es caracterizado
mayoritariamente, hasta ahora, como una variante dialectal. Como sea, para muchos de los
estudiosos y hablantes aymaras chilenos, la <nh> desempefla un importante valor

simbolico al permitir distinguir al “aymara chileno” del “aymara boliviano”.

El Grafemario de la Lengua Aymara se aprobd en un encuentro realizado en Pozo Almonte
en enero de 1997. Desde la CONADI recalcan el papel de liderazgo que funcionarios de su
entidad tjugaron para lograr que ese acuerdo se concretara. Marcos Morales, Jefe de la

Unidad de Educacion de la CONADI en Iquique, senala:

El tema es el siguiente, aqui, en la macro region, quien se posiciona primero con
una postura politica y que intenta animar la lengua desde el punto de vista de
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corpus, es Bolivia. Ellos formalizan un grafemario. Ellos formalizan un grafemario
que dista del aymara hablado aqui en la zona norte de Chile en dos grafemas (sic). A
ver, ahora, la postura que se toma posteriormente es poder sancionar esta situacion y
poder homologar los grafemarios, considerando las variantes, pero esta situacion no
contaba con un organismo colegiado, no habia una entidad, una organizacién que
refrendara esta situacion. Por [lo] tanto, ahi CONADI se posiciona, y también en un
acto heroico de un subdirector de la época, me parece que fue, comienza Antonio
Mamani, Miguel Caqueo, lo toma asi, no lo toma como bandera de lucha sino que la
Direccidén Nacional, que en esa época era Alejandro Supanta el encargado de cultura
a nivel nacional; corta el tema y dice: “Homologuémonos a Bolivia”.....Bueno, no
tuvo bastante eco, no tuvo bastante eco en las bases sociales, pero si sirvid para que
las carreras como EIB, acé en Iquique, pudiesen posicionarse con un grafemario que
les permitiese brindar la carrera y también la ensefianza de la lengua, esa fue la
formalizacion....Bueno, existen ciertas discrepancias en torno a la adopcion de este
grafemario por parte, especificamente, de lo que es la comuna de Colchane, lo que
pasa, mas que nada es el tema politico que se suscita por el hecho de estar
supeditado a Bolivia y los principales detractores es la gente de Colchane

Pregunta: ;Qué pasoé ahi?

Marcos Morales: Ahi, la gente de Colchane es la que reclama o que no estd de
acuerdo con esta situacion, pero tampoco, nunca se ha presentado una propuesta que
zanje el tema y como bien hizo en su momento Alejandro Supanta, la formalizacion
de este grafemario ha servido para que se puedan concretar varios hitos, como por
ejemplo la creacion de textos, que es muy importante a la hora de masificar, o
tender a una mejor, para potenciar el corpus de una lengua67.

Otros participantes de ese encuentro destacan, en cambio, el papel que les cupo a las
organizaciones aymaras en la promocion y desarrollo del mismo. Teodoro Marka, actual
Coordinador Regional para la Region de Arica Parinacota del Programa de Educacion
Intercultural Bilingiie (PEIB)® del Ministerio de Educacion, quien en el encuentro de Pozo
Almonte desempeii6 el papel de “animador oficial”, “ademas de acudir como representante

de mi pueblo y como profesor”, relata:

%7 Las citas de Marcos Morales provienen de una entrevista realizada en Iquique el 12 de septiembre de 2012.
o8 g programa de Educacion Intercultural Bilingiie (PEIB) se instituyd en el Ministerio de Educacion en
1996. Su actual Vicecoordinador Nacional, Felino Garcia sefiala que hacia el afio 2001, antes de la entrada en
vigencia del Programa Origenes, el numero de escuelas con programas de EIB era de “no sé si 55

45, 40 escuelas, 50”. Durante la primera fase de Origenes (2002-2006) esta cifra aumentd a 160 y al término
de la segunda fase, para el afio 2010, ya eran “325, parece, 327”. Actualmente, “para el 2013 tenemos casi
500 escuelas”. El afio 2010 el Programa crea el Sector de Lengua Indigena, dentro del cual se inserta el
trabajo de los educadores tradicionales. Entrevista a Felino Garcia, realizada en Santiago el 31 de enero de
2013. Cabe recordar que Garcia pertenece a la primera generacion de egresados de la carrera Pedagogia
General Basica Intercultural Bilingiie de la Universidad Arturo Prat, Iquique.
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Es que se necesitaba un grafemario que fuese oficial porque el 96, como le digo,
nosotros empezamos ya con el EIB, entonces estabamos trabajando, nuestro
grafemario no era oficial, sino que estdbamos trabajando con el grafemario que
ocupaban en Peru y en Bolivia, pero se requeria que fuese algo oficial, que nuestros
dirigentes, las personas que estabamos, que dijéramos nosotros que: “Esto es lo que
nosotros queremos y esto es lo que, de acuerdo a los estudios, de acuerdo a la
variacion dialectal que existe en nuestra zona, esto es lo que corresponde”. Y tener
algo oficial de aqui, como pais también en el fondo; como para llevar ya programas
oficiales, porque si no, ibamos a decir: “Queremos trabajar la lengua aymara”, “Y
bueno, ;qué es lo que han hecho, qué tienen de oficial?”. No pues, ahora si tenemos
aca un documento donde se presentaron los dirigentes y nos pusimos de acuerdo y
dijimos que: “Este era el alfabeto para nuestro pueblo aymara, por lo menos para
esta sector”.....Y ahi [en el encuentro] intervinieron organizaciones aymaras, Pacha
Aru de Arica, Aymar Marca y otras organizaciones y dirigentes de otras
organizaciones por supuesto, y también con apoyo de CONADI

Pregunta: ;Y expertos?

Teodoro: Si, los que habiamos estudiado

Pregunta: ;Cuénta gente fue?

Teodoro: Habia una buena cantidad, yo creo que deben ser unas 60 personas, habia
buena cantidad

Pregunta: ;Se presento el alfabeto?

Teodoro: Se presento el alfabeto

Pregunta: ;Fueron grafia por grafia?, si pudiera contar un poco

Teodoro: Si, grafia por grafia, mas o menos, fuimos analizando

Pregunta: ;La gente estuvo de acuerdo?

Teodoro: Si. En algunos casos no, por ejemplo, algunas variantes que son propias de
la comuna de Colchane por ejemplo, habian ciertas interferencias (sic) que no
estaban de acuerdo, por lo tanto consideramos esas variantes y agregamos al
Alfabeto Unico que estaba aprobado en Bolivia y Pera y eso aprobamos nosotros
Pregunta: Pero, por ejemplo, ;no habia nadie que dijera “no, me gusta mas
CALA”,” me gusta mas Yapita”?

Teodoro: No, no, fue un acuerdo de todos

Pregunta: ;Hubo un consenso relativamente facil?

Teodoro: Si, no hubo mayores problemas

Pregunta: ;Cuéles son las variantes regionales que se agregaron al Alfabeto Unico?
Teodoro: La <nh>, es una n nasal.

Pregunta: ;Aparte de la <nh>, hay alguna otra variante dialectal reflejada en el
grafemario?

Teodoro: No, en el grafemario no.

Pregunta: ;Quién presiond para que entrara la <nh> al grafemario?

Teodoro: Varios representantes que estaban ahi, que eran de Iquique y algunos que
eran de la comunidad de Colchane. Una de las personas que estudio bastante
también es don Antonio Moscoso Mamani, de Cariquima®.

% Las citas de Teodoro Marka provienen de una entrevista realizada en Arica el 27 de septiembre de 2012.
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Teodoro pertenece a la primera generacion de estudiantes (egresados en 1996) de la carrera
de Pedagogia Basica Intercultural Bilingiie de la Universidad Arturo Prat de Iquique. Este
espacio académico fue un foco importante en la difusién en Chile del Alfabeto Unico, a
través de la influencia de algunos de sus profesores que impartieron o imparten clases ahi
(como Manuel Mamani y Elias Ticona). Este grupo de estudiantes y profesores junto a

otros estudiosos y dirigentes aymaras ayudaron a asentar el uso de este alfabeto:

Pregunta: ;Quiénes venian trabando ya con ese alfabeto?

Teodoro: Eramos varias personas, estaba por ejemplo don Manuel Mamani de la
Universidad de Tarapacd, don Elias Ticona, Hugo Mamani, estaba yo, don Pedro
Garcia de Colchane, Eugenio Challapa, Javier Vilca, ellos, los que me acuerdo mas,
Alejandro Supanta, aunque ¢l no se manejaba en la parte de la lengua pero siempre
fue un hombre que apoyd mucho, Cornelio Chipana, y muchos otros mas, la sefiora
Elsa Flores. Eramos un gran numero de personas que trabajaba. Pero los que
trabajdbamos a nivel académico, con conocimiento lingiistico, eran Manuel
Mamani, Elias Ticuna, yo, Hugo Mamani, por ejemplo, de la carrera de EIB, y
habia otros compaiieros también de la carrera de EIB, Felino Garcia, alli también
estaba Elid Challapa, por ejemplo, la sefiora de Antonio Mamani, que era
subdirector nacional de CONADI. Y habian otras mujeres mas, mucha gente, que
apoyaban, independiente, si bien ellos no conocian el grafemario, o la parte técnica,
la parte lingiiistica, pero siempre fueron dirigentes que apoyaron bastante.

Pregunta: ;Quiénes conocian y manejaban el Alfabeto Unico?

Teodoro: Bueno, habiamos varios de la carrera, egresados de la carrera de EIB,
empezamos utilizando este alfabeto nosotros. La primera promocion estudid con ese
alfabeto, que posteriormente ya denominamos como corresponde, Grafemario de la
Lengua Aymara, porque el orden de las letras no tenia el orden del alfa, beta, gama,
épsilon, no correspondia eso.

Pregunta: Porque usted sabe que hay otros alfabetos, esta el Alfabeto CALA, el
Alfabeto Yapita,

Teodoro: Si, pero nosotros empezamos a trabajar con el oficial, lo que se habia
oficializado en Bolivia y en Pert en esos afios

Pregunta: ;Usted conocia ese alfabeto antes de entrar a EIB?

Teodoro: Si, yo, siempre me ha gustado estudiar, entonces ya venia escribiendo en
mi lengua, antes de entrar a estudiar

Pregunta: ;Ya utilizaba ese alfabeto?

Teodoro: Claro

Pregunta: ;Por qué le gustaba mas que los otros, o no tenia esa preferencia?
Teodoro: No, es que como que no, quizés por el hecho de que es algo oficial que
habian llegado como a un consenso, entonces si Yapita, por ejemplo, u otros autores
dijeron que ese era como el oficial, entonces a partir de eso no me puse a revisar
como al detalle cudles eran las calidades de cada uno de ellos, sino que, si hay uno
que es el oficial, entonces, y en el cual estuvieron, por ejemplo, los autores de otros
alfabetos, entonces no me interesé mucho.
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Pregunta: ;Podriamos decir que la mayoria de los intelectuales y la gente interesada
en el tema en Chile ya manejaba el Alfabeto Unico?

Teodoro: Claro, si, o sea, de acuerdo a cémo nosotros hablabamos y como
pronunciabamos nuestras palabras, se ajustaba al Alfabeto Unificado (sic) que tenia
Bolivia.

Suele destacarse el papel que, entre este grupo de estudiosos, ha desempenado el lingiiista
Manuel Mamani, profesor de la Universidad de Tarapaca en Arica, particularmente, como
ya dijimos, por el hecho de haber descubierto y registrado aquel sonido nasal velar,
graficado por <nh>. Mamani, profesor musical de primera formacion, realiz6 entre 1986 y
1989 un postgrado en lingiiistica en la Universidad de Florida, en Estados Unidos, con el
mismo equipo que habia trabajado con Juan de Dios Yapita (Martha Hardman y Lucy
Briggs). El sefiala que ya habia registrado el fonema que se le atribuye en la década del

setenta:

Manuel: Les debo haber dicho: “Eso es mio, eso existe aqui en Chile”, porque no
reconocian los de Bolivia, no reconocian: “Porque eso no existe” dicen en Bolivia.
En Chile si, pero ahora estan reconociendo. El Juan de Dios Yapita me borrd: “No
existe eso [la <nh>]" me dijo. Yo me di cuenta de esto desde que comencé a
trabajar: “Tengo, ese sonido tengo yo”, “no —me dijo [Yapita]-, eso obedece a la
articulacion lingtiistica”. jPero articulacion!, si existe eso. Ahora, paradojalmente en
este momento, desde hace como cinco afios atrds o mas, ya estd reconociendo. Ellos
trabajaron mucho el aymara de La Paz, pero de Oruro, mas al sur hay otro tipo
Pregunta: ;Este es un fonema distinto o es un al6fono, este <nh>?

Manuel: Es una n gutural, “utanha”. Ahora, esta n es internacional, la pronunciacion
es, esta utanha, en Bolivia dicen utaja, en La Paz y un poco alcanza hasta Oruro, ya,
pero de Oruro para alla [al sur] es esto [utanha]. Y aqui en Chile, aqui esta desde
Colchane hasta Caquena

Pregunta: ;Entonces este sonido también es del sur de Bolivia?

Manuel: De Bolivia para el lado sur. Ahora ya estan escribiendo, ya estan, ahora
reconocen, Juan de Dios Yapita dice: “Ah, si, en realidad existid” [se rie], jahora!...
Pregunta: [consultando la bibliografia de su Diccionario Practico Bilingiie, 2012]. O
sea, usted este <nh> lo present6 en 1973, en su primera ponencia

Manuel: Claro, 73, en mi primera ponencia ya hice eso’'.

7 Las citas de Manuel Mamani provienen de una entrevista realizada en Arica el 28 de septiembre de 2012.
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A pesar de que se le atribuye especial relevancia en la conformacion del grafemario
chileno, precisamente gracias a la inclusion en ¢l del grafema <nh>, Mamani desprecia
dicho grafemario por ser s6lo “una copia” de esfuerzos anteriores (entre los que ¢l destaca a

sus propios trabajos):

Manuel: si son copias [el grafemario] nomas, copias que existen, lo mismo que [ya]
existe, no hay ningln aporte; o sea, dicen que se esta trabajando mucho, entonces al
hacer eso no hay ningln aporte, ya estaba, ;cual es el aporte?, ;nada! Pero incluso
esto, no sé si le habran nombrado, esto no le habran nombrado [se refiere a <nh>]
Pregunta: Yo sé, pero me dijeron que esta fue una proposicion suya

Manuel: Si, ;pero nombraron?.....Pero tampoco [lo] nombran [en la publicaciéon de
CONADI del grafemario consensuado el 97], por eso no esta.

Y, de la misma manera, descalifica el encuentro de Pozo Almonte de 1997, por no haber

sido realizado por “profesionales, cientificos”, a pesar de haber participado en él:

Manuel: si, solo una actividad, no es cierto. No fue manejado por profesionales en
lengua aymara. Bueno, se hizo una tarea, cuando la escritura ya estaba ya, ya le
cuento de Marta Hardman y otros, ya [estaba], pero mucha gente ya estaba
trabajando, yo empecé a trabajar el 71. Desde el punto de vista lingiiistico, no hay
mayor aporte, menos cientificamente, porque no estd manejado por cientificos, o
por especialistas, esa es mi impresion. Se hizo tarea, yo asisti, me invitaron para
alla, asisti, si. Ahora, hay una cosa que se maneja un poco en la lingiiistica, que la
misma comunidad apruebe si o no, pero desde su punto de vista, con conocimiento
lingiiistico, es bueno que manejara: “Qué dice usted, ;esta bien esto o estd mal?”
Pero para aprobar una tarea que corresponde a la lingiiistica, tal como dice su
palabra, lingiiistica, significa que es el cientifico o especialista pero con
conocimiento lingliistico. Entonces para mi que por eso no tuvo mayor resonancia
[el Grafemario de la Lengua Aymara], ;quién usa en este momento eso?, y ademas
manejado por no especialistas, podriamos decir por hablantes. Ahora, participd la
comunidad, pero la comunidad no puede, ahora yo le hago comparacion a un
médico: “Esta enfermedad es esto”, ;la poblacion va a entender eso?, bueno, podra
entender desde su punto de vista, y decir: “Estd bien o estd mal”, pero no puede
cubrir la parte de enfermedad porque esa es la parte técnica del especialista.
Entonces es una tarea que se hizo bien, si, pero sin mayor resultado, académico,
menos cientifico

Pregunta: ;Qué otro lingiiista habia, o usted era el tnico?

Manuel: No, yo no lo aprobé ni rechacé, yo fui como oyente nada mas

Pregunta: ;Pero habia otro lingiiista ahi o era usted el Gnico?

Manuel: Linglistica aymara, no, lingiiista si, habia del espafiol, como Victoria
Espinoza, lingiiista en ese tiempo, y profesora de la lengua castellana. Habia otra,
una antropodloga, pero ellos no son lingiiistas aymaras
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Pregunta: ;Y de Bolivia no vino ningln lingiiista?

Manuel: No, nadie. Podria haber venido Juan de Dios Yapita, no vino. Porque ellos
estan manejados por, Bolivia, Pert, ya tienen experiencia ya, manejan la lengua ya.
...... Y, ¢;quién aprueba? [el Grafemario] jEllos mismos! ;Quién oficializa?
Nadie.....;quién oficializa, quién da visto bueno? CONADI dicen, a lo mejor
CONADI es el que refrenda, pero ;quién es CONADI? , ese no es un especialista
que diga que: “Si, que esto estd bien o esto hay que arreglarlo”.

Esta declaracion es notable considerando que el Grafemario que se oficializd en Pozo
Almonte es el mismo Alfabeto Unico oficializado en Bolivia en 1984, con el que Mamani
ya venia trabajando, mas la adicion de la representacion para la nasal velar que ¢l mismo ha
defendido desde hace treinta afios. Mamani desprecia el significado politico de ese
encuentro: marcar oficialmente un hito para comenzar, al menos declarativamente, a
difundir un estdndar alfabético para la lengua aymara en Chile. No podemos conjeturar
sobre las razones por las cuales el lingiliista aymara se distancia del proceso de
oficializacion del Grafemario de la Lengua Aymara y de su propia participacion en el
mismo; nos limitamos en cambio a reiterar que los testimonios con los que hasta ahora
contamos, concuerdan en lo relevante que ha sido el trabajo lingiiistico de Mamani para
profundizar el conocimiento sobre el jaqi aru, esfuerzos que han permitido que, en el plano
grafico, el canon alfabético oficial para escribir dicha lengua en Chile presente una

apreciada peculiaridad que permite distinguirlo de los alfabetos oficiales de Bolivia y Pert.

Aparte del consenso en torno al sistema fonoldgico del jaqi aru, se suele destacar un
aspecto social, el que habria cooperado ya no a consensuar un alfabeto, sino a asentar su
uso y a legitimarlo como herramienta valida entre especialistas y en la comunidad
interesada en general. Nos referimos a una pretendida “verticalidad” que caracterizaria a las
organizaciones aymaras en el ejercicio de la representacion colectiva, elemento que
facilitaria el logro del consenso en torno a los acuerdos asumidos. Félix Poma, el director

traductor de la ANLA, refiriéndose al encuentro de Pozo Almonte, lo expresa asi:

Claro, 97 [fue]. Donde se juntan todos los dirigentes de la, en ese entonces primera
region. Y los lingiiistas también, y.... académicos también. Entonces se acuerda eso,
no era una homogenizacion de la escritura (sic), ni de la lengua, fonéticamente de
los sonidos, sino un instrumento nomds para escribir. Y con eso se saldan las
diferencias, y queda aprobado desde ese momento por la dirigencia, por los
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conocedores de la lengua aymara de ese entonces, de la UTA [Universidad de
Tarapacd].... Y con eso queda, ya quedamos por una escritura y todos los dirigentes
lo reconocemos. Y las personas que venimos después ya como dirigentes lo
reconocemos, porque es un trabajo que nuestros antiguos, que algunos, muchos de
ellos ya no estan acd, lo reconocieron, lo aceptaron, y en un juicio yo creo bastante
reconocido como dirigentes, o sea no era cualquier persona que iba para alla.
Entonces el dirigente tuvo la responsabilidad de aceptar ese grafemario, no para ¢l
sino para su comunidad. Entonces nosotros ahora no podemos desconocer, ni buscar
otro grafemario, si ellos lo reconocieron, estd asi; lo que si tratamos de contribuir
;no [es] cierto?, de acufiar nuevas palabras’'.

Desde una perspectiva mas general, Elias Ticona, quien se desempefia como investigador
en el Instituto Isluga de la Universidad Arturo Prat e integra también la ANLA, destaca

este mismo aspecto:

En primera instancia la escritura no es de tradicion indigena. La escritura es un tema
de iniciacion reciente, valido o no valido es otra discusion. Y esta creacion de esa
escritura, entre comillas, sin duda que es un ejercicio de, entre comillas,
especialistas. Ellos, con criterios acertados, equivocados, propusieron, en la mayor
parte, el caso de Bolivia, Pert, estos fueron consensuados, fueron tomados los
acuerdos en una reunion, también de especialistas, entre comillas, Y la cual fue
validandose mediante la difusion fundamentalmente, lo que es muy valido en temas
de escritura de lenguas indigenas, inventarlas o crearlas y difundirlas, y mediante la
difusién todos van asumiendo y asi va generalizandose la escritura dentro de ese
pueblo sin escritura Estoy tratando de dar explicacion de qué manera la parte escrita
de la lengua se fue insertando. Ahora, la légica de la organizacion indigena
aymara es un poco mas verticalista, en la medida que si se ha tomado decision en
forma grupal, lldmese a una reunion, o especialistas que al final tdmanse como
autoridad, y la cual se asume, se asume, si es asi, aunque yo no est¢ de acuerdo
pero, porque ya se dijo en una reunidn, y eso se acata entre comillas. Y, no siempre
faltan locos que de repente por ahi digan: “Que no”, “que si”, ya es menor, cada vez
menor, en la medida que este alfabeto, esa escritura, la difusion se ha hecho bastante
importante, sobre todo desde la escuela.

Y eso no dio lugar a que haya mayor discusion de que estd mal o estd bien. Y a
Chile llego, se vio que mas de una persona intento resistir aqui en Chile, pero no
tiene mayor fuerza y terminé sucumbiendo, entre comillas, a esa misma escritura,
que al final, llamaron el Grafemario de la Lengua Aymara, que es el Unificado
[Unico], porque es muy igual o similar a lo que han tomado acuerdo en Bolivia, en
Perti. Y hasta ahora no ha habido mayor discusion. Es que a nivel fonoldgico no ha
habido mayor discusion, y hay mayor discrepancia, mayor trabajo que hay que
hacer a nivel morfoldgico sobre todo, pero a nivel fonologico no hay mayor

"' Las citas de Félix Poma provienen de una entrevista realizada en Arica el 25 de septiembre de 2012.
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discusion. Diriamos que es tema superado porque, como te digo, en la medida que
se ha acordado, porque aqui en Chile el grafemario fue acordado el 97, enero del 97,
por especialistas igual, y la cual ha sido asumida practicamente, si fue en acuerdo,
ya se tomo. Y ademas si la universidad toma, el Ministerio de Educacion toma esa
escritura ya adquiere caracter oficial sin necesidad de que esté respaldado por algiin
decreto o cualquier cosa, toma el caracter oficial simplemente, y todo el mundo
escribe de esa manera y pide [enfatiza la voz] que se escriba de esa manera’>.

Asentado asi el consenso en torno al alfabeto, la escritura del jaqi aru se eriza ahora en
disputas en los frentes de avance de la normalizacion ortogréafica: desde graficar o no las
vocales al final de las palabras, a erigir o no a los empefnos de traduccion al aymara de
voces extranjeras en espacios legitimos y apropiados para ejercer una voluntad de

diferenciacion lingiiistica.

7 Las citas de Elias Ticona provienen de una entrevista realizada en Iquique el 8 de septiembre de 2012.
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ZONA DONDE HABITAN LOS AYMARAS

Los aymaras estan ubicados en los Andes de la zona
Sur de América.

Especifica-
mente la mayor
poblacidn
aymara se en
cuenira en el
sur del Peri.
gran parte de
Bolivia, con
preeminencia
en el Altiplano,
la zona norte
de Chile y el
noroeste de Ar-
gentina

EL ALFABETO UNIFICADO

El alfabeto unificado de la lengua aymara después de
muchos aflos de estudio se consolida en Peri y Bolivia un
acuerdo inicial en 1983, en 1984 se oficializa en ambos
paises. En Chile se trabajé utilizando el mismo alfabeto,
posteriormente  se oficializa con el nombre de
GRAFEMARIO DE LA LENGUA AYMARA en un gran

Convencion que se lleva a cabo en la localidad de Pozo
Almonte dias 27, 28 y 29 de enero de 1997 donde
participaron  autoridades, dirigentes de organizaciones
aymaras de toda la region, especialistas de Perii ¥ Bolivia,
profesionales de educacion y estudiantes.

EJEMPLOS CON PALABRAS

Para ejemplificar los sonidos de una mejor manera, presentamos a
centinuacion una lista de palabras de acuerdo a los puntos de ar-
ticulacién, con cada uno de los sonidos.

GRAFEMARIO AYMARA
Bilabiales Velares
Ie/ Paya ‘dos’ I Kullaka ‘hermana’
/ph/  Phayafia ‘cocinar’ Jkh/  Khiti ‘quien’
Ie'l Pliya ‘agujera’ It K'ari ‘mentira’
Im/  Maya ‘uno’ N Jagi ‘persona, gente’
fwf  Wari ‘vicuna’
Postvelares
Alveolares

/q/ Qilgafia ‘escribir’

i Tunka ‘diez’ Jah/ Qhariiru ‘mafiana’
fth/  Thaya “frio" /q'/ Quma ‘limpie’
Fidd Tliskufia ‘correr’ %/ Uxufia  ‘hacer bullz’

/sl Sarafia  ‘viajar’

N Lurafia  ‘hacer’ Aruntafataki  saludos

in/  Nasa ‘nariz’ A) Kamisaraki A)éComo
i Rixifia ‘rayar,firmar' estds?

B) Waliki B) Bien
Palatales

jeh/ Chaka  ‘puente’  |Samafiataki  Despedida
fchh/  Chhijchhi  ‘granizo

feh'l  Ch'ukufia  ‘coser’ A) Jikisitkama A)Hasta
ms Llawufia ‘envolver’ pranto

M/ Rik'uta ‘cabello” B) Jikisitkamaya A)Hasta
M Yanapafia ‘ayudar’ luego

Grafemario de la Lengua Aymara (Chile), difundido en un folleto de la Asociacion Indigena Aymara Aymar

Aru Sarayiri, Arica y Parinacota
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7. LA RESURRECCION DEL KUNSA

Los intentos por estudiar la lengua kunsa del pueblo atacamefio o likanantai son
bastante recientes, si los comparamos con los casos del jaqi aru y el mapudungun. Y atin
mas recientes son los empefios por fijar graficamente dicha lengua. Las noticias sobre la
lengua atacamefia o kunsa comenzaron a sistematizarse a partir de la segunda mitad del
siglo XIX, a partir de los registros hechos por estudiosos, viajeros y comerciantes. San
Roman en su La lengua cunza de los naturales de Atacama cita entre estos recopiladores a
d’Orbigny, Rodulfo Philippi, von Tschudi y Moore (1890: 4). La obra de San Roméan es
considerada como la primera en la que se entrega una exposicion mas o menos ordenada
del 1éxico de esta lengua, afiadiendo algunos rudimentos de gramatica. Este autor  sefiala
que sus indagaciones en esta lengua las pudo realizar con mayor provecho en los caserios
de Toconao, Camar, Peine y Tilomonte, apuntando que “en el pueblo cabecera de San
Pedro de Atacama esta [la lengua kunsa] casi totalmente extinguida” (op. cit: 6 y 20).
Posteriormente aparece el Glosario de la Lengua Atacameria de Waisse et. al., en donde se
presenta un listado de alrededor de mil cien voces, lo que para los autores representd una
ardua tarea debido a la aguda escasez de hablantes competentes en dicha lengua: “Los que
hoi poseen bien el Afacamerio podrian contarse con los dedos, no serdn ni dos decenas, 1
residen dispersos en los lugares de San Pedro, Toconao, Soncor, Camar, Socaire y Peine”
(1896: 10). A la dificultad representada por la ya en ese entonces aguda escasez de
hablantes, debe afiadirse el hecho de que estos primeros recopiladores carecian de una
formacion profesional apropiada o relativamente acabada en lingiiistica, lo que, junto con
dificultar una determinacion competente del repertorio fonoldgico de esta lengua, redundo
en que la ortografia que usaron para la transcripcion de las voces recogidas respondia
mayormente a criterios idiosincraticos, generandose asi notorias divergencias graficas entre

los distintos corpus de registro.
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A mediados del siglo XX, Mostny (1954) consignaba que ya practicamente no quedaban
hablantes de la lengua kunsa, a pesar de que varias personas poseian ain un cierto

vocabulario en dicho idioma.

Dada la realidad recién expuesta es muy dificil determinar hoy, mas alla de la especulacion,
cual era la estructura gramatical del kunsa. De tal manera que los escasos esfuerzos
lingiiisticos contemporaneos por estudiar dicha lengua se han concentrado en compulsar las
obras disponibles del siglo XIX, complementando esto en algunos casos con nuevas
recopilaciones del vocabulario ain persistente. Sanchez (1998) clasifica segliin su origen
lingiiistico las diversas voces indigenas presentes en la fitonimia del area de San Pedro de
Atacama. Schuhmacher (1989) ha sido el otro lingiiista que se ha emprendido un avance

hacia un esclarecimiento de la estructura fono6logica interna del kunsa.

Siendo tan limitadas las evidencias existentes para permitir alcanzar mayores progresos en
el camino de la reconstruccion gramatical del kunsa, Gltimamente la atencion sobre esta
lengua se ha enfocado en otro aspecto y problematica: asentar un canon grafico para
escribir homogéneamente el superviviente 1éxico del kunsa, compuesto por poco mas de
mil voces. En esta direccion se han emprendido muy recientes esfuerzos por establecer un
alfabeto que represente graficamente al esqueleto fonologico kunsa que los diversos
estudios, vocabularios y diccionarios disponibles logran reconstruir. Estos empefios por
alcanzar una representacion grafica para una lengua considerada “muerta” hasta hace muy
poco configuran un espacio adecuado para estudiar, al ritmo del parto y la presentacion en
sociedad de las debutantes grafias, algunos mecanismos criticos operantes en un proceso de
(re)construccion de una cierta identidad étnica: el caracter deliberado del proceso, el papel
que juegan las agencias estatales como catalizadores del mismo, la consulta y comparacioén
con procesos previos (el debate en torno al mapudungun escrito, por ejemplo), y el rol de
los cientistas sociales que, con su saber socialmente legitimado, concurren a apoyar y
asesorar iniciativas como esta. Y es que, en este des-escribir el certificado de defuncién del
kunsa resalta con particular nitidez su anclaje en el marco de dos procesos que corren
paralelos y se determinan mutuamente: por una parte, un proceso de etnogénesis, es decir
de constitucion como sujeto colectivo en tanto que pueblo originario que se moviliza tras

objetivos de autonomia social y cultural, derechos politicos y reparacion historica; y por
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otra, un proceso de etnificacion, en el sentido de que la constitucion de este sujeto no ha
estado ajena a la concepcion que dirige y a la practica que instrumentaliza la politica étnica

estatal vigente desde el retorno a la democracia.

El profesor Roberto Lehnert en un esfuerzo por apoyar la ensefianza de estos rudimentos
del kunsa en las escuelas atacamefias, realizo y dirigié en 1997 una consulta con cerca de
treinta profesores que laboraban en la zona. El objetivo del encuentro, realizado en la
localidad de Toconao, era presentar y socializar una propuesta de alfabeto que fuera
funcional a la labor docente, propuesta que habria contado con la aceptacion de los

73
profesores presentes .

Esta propuesta grafémica de Lehnert (1999) es la siguiente:

Vocales
fonema grafema
/i/ i
/el e
/al a
/o/ 0
/u/ u

Como vemos, una estructura vocalica igual a la castellana.

7 Entrevista a Roberto Lehnert, realizada en Antofagasta el 16 de enero de 2013.
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Consonantes

fonema grafema
/b/ b
p/ p
It/ t
/k/ c
/ts/ ch
/s/ s
/h/ h
/m/ m
/n/ n
N 1
/q/ q
It/ r
ly/ y

Con esta propuesta, que segun Lehnert tiene el objetivo de simplificar la escritura de las
palabras kunsa, se ha elaborado la serie de cuatro textos Lickana, dirigidos a la ensefianza
basica en escuelas atacamefas’', ademas del Diccionario Normalizado de la Lengua Cunsa

del mismo autor (2002).

Con el tiempo, esta propuesta de Lehnert tuvo que enfrentar acusaciones de
“castellanizacion”, particularmente por parte de personas atacamefias que trabajan o estan
asociadas a la implementacion en la zona del Programa de Educacion Intercultural Bilingiie
(PEIB) del Ministerio de Educacion. Pamela Gonzalez, encargada para la provincia de El

Loa del PEIB, lo sefiala:

Principalmente, una de las cosas que nosotros vemos con harta preocupacion es que
todos los idiomas indigenas tienen el mismo problema [refiriéndose a la falta de
acuerdo alfabético para escribir en mapudungun]: los mapuches, los aymaras y
también pasa en el quechua, ellos tienen distintas variantes y distintas formas de

7 La elaboracion de estos textos ha sido financiada hasta ahora por Fundacion Minera Escondida.
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escribir. Y en el caso nuestro [kunsa], nosotros igual teniamos la inquietud de cémo
escribiamos, como ensefiabamos. Por ahi hubo un trabajo de don Roberto Lehnert
con los docentes también; y, bueno, ¢l [lo] castellanizo. El hizo como mas facil la
escritura del kunsa, entrecomillas. Y la verdad es que eso se estaba trabajando en las
escuelas. Pero después salid la iniciativa de los educadores, que ellos querian
escribir como se dice, y ahi empieza esta inquietud”

La inquietud a la que alude Gonzalez es la que naci6 del grupo compuesto por diez
educadores tradicionales que implementa en las aulas atacamefas los contenidos de lengua
y cultura atacamefia del PEIB. Se inici6 entonces, en 2011, un taller de larga duracion
destinado, entre otros objetivos, a concordar una forma grafica para escribir
homogéneamente el conjunto 1éxico kunsa que las citadas educadoras ensefiaban a los nifios
en escuelas de la comuna de San Pedro de Atacama y también en algunas escuelas de la

comuna de Calama:

Pregunta: basicamente se buscaba una normalizacion, pero ;qué se entiende por
normalizacidon exactamente, qué cosas se buscaban?

Pamela Gonzalez: ;Qué cosas? Especificamente la palabra, por ejemplo las palabras
que se escriben en kunsa, especificamente como la vamos a escribir. Ese es el punto,
(,cOmMo nosotros vamos a escribir esta palabra?, con k, ck, porque hay algunas con k
nomas, hay una ck, otras ¢ nomas, entonces. Entonces hay una variedad infinita de
escritura, por lo tanto, claro, todas estaban confundidas, todas decian: “Mira, yo
encontré esta”, y la idea era homologar, o sistematizar u ordenar la idea de tal
forma que [se dijera]: “Ya, de esta forma vamos a escribir”.

Pregunta: Esa inquietud, por lo que yo veo, naci6 de las propias educadoras
tradicionales

P G: Si, mira la, esta inquietud yo creo que nacié en Vina [del Mar] como el afio
2006, 2007. Claro, porque cuando fuimos a un congreso, a un seminario con las
educadoras, porque a nosotros nos ha tocado viajar, entonces, las educadoras nos
dicen: “Sefiorita Pamela, nosotras tenemos, no tenemos nada, todos ellos hablan, se
entienden y nosotros no”.

Pregunta: mapuche, rapa nui

P G: Claro, ellos hablan su idioma porque el congreso y el seminario era hablado en
lengua. Entonces ellos no entendian, ademés no entendian nada.... y lo otro es que
ellas necesitaban tener como una prueba fehaciente de que efectivamente es lo que
estan escribiendo, o sea que estan ensefiando bien.

7 Las citas de Pamela Gonzalez provienen de una entrevista realizada en Calama el 21 de enero de 2013.
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Una de las educadoras participantes en el taller, Ilia Reyes, se refiere a las motivaciones

para impulsar este trabajo:

Ilia: Eso nace, nace por las dificultades que existen en el medio. Hay mucho
material en kunsa, diccionarios, por ejemplo, que han hecho aficionados, de mucho
tiempo, y hay otros que estan recientes,

Pregunta: ;Coémo cudles?

I: ;Los de ahora?

Pregunta: El [glosario de] Waisse es mas antiguo

I: El Emilio Waisse, Echeverria. Para mi ese material era valido, porque estaba mas
fidelizado al kunsa que se hablaba antes. En cambio si yo tomo otro diccionario de
ahora, como Lehnert hizo un diccionario, espanolizé todo, Entonces como que no
me gustaba mucho eso. Entonces, le hago a fidelizar un poco mas el kunsa.
Entonces ahi comenzamos un debate, los educadores tradicionales nos juntdbamos:
“No, es que tu trabajai con este, yo con esto”. Entonces, en vista de eso y avalado
por el Ministerio de Educacion, entonces se consigue a esta persona para que pueda
trabajar en un grafemario.

Pregunta: Ustedes vieron la necesidad de [unificar criterios], ya que cada quien
trabajaba con distintas cosas

I: Si, y esa necesidad nos despierta las ganas de tener algo que sea unificado.
Pregunta: ; Trabajaban mas con el [glosario de] Waisse, con cudl, o se repartia?

I; Mira, es que hay mucho material que hizo Minera Escondida [Lickana], a través
de Lehnert. Entonces ese material estd todo espafiolizado, y no fideliza lo que
realmente es el sonido, la fonética del habla kunsa’®

La persona aludida por Ilia Reyes que les asesord en establecer una forma para escribir el

1éxico kunsa es el antrop6logo y académico Hans Gundermann:

Entonces ahi nace la inquietud y empezamos a tirar lineas....y con esa inquietud
logramos buscar los recursos del PEIB para contratar a Hans, que pudiera hacer
como un estudio, ayudar un poco en la lingiiistica, ver cual es la forma mas acertada
de escribir el kunsa. Entonces, bueno, nacid asi con las mismas educadoras, fueron
definiendo el grafemario, fueron definiendo la norma, y yo creo que eso ya lo tienen
como establecido, como claro.... Entonces al final se buscaron los recursos porque
yo me acuerdo que tuve un contacto con un sefior de ALMA, y le comenté a la
coordinadora de Santiago y le dije: “Mira, yo creo que si nosotros vamos a hablar

70 Las citas de Ilia Reyes provienen de una entrevista realizada en San Pedro de Atacama el 15 de enero de

2013.
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con la gente que trabaja en ALMA"’, es posible que ellos puedan generar algunos
recursos”’, porque eso era lo que me habia dicho el caballero... Entonces ella con la
coordinadora nacional fueron a hablar con el sefior de ALMA, y le explicaron qué
necesitaban, todo el asunto. Y ahi se gener6 el tema de don, el trabajo con don
Hans.

(Pamela Gonzélez)

Durante el transcurso del taller debieron enfrentarse a las dificultades que presentaba la
falta de normalizacion en la notacion grafica, la marcada variabilidad que mostraba el

registro escrito:

Hans Gundermann:.... A partir, suponte th, abril 2011, mayo 2011, una cosa asi.
Entonces ya me meti en eso, y al empezar a revisar el material de interés cultural y
lingtiistico del kunsa me doy cuenta de que habia bastante poco orden y ningin
acuerdo para trabajar con material lingiiistico kunsa, como vamos a escribir o como
vamos a

Pregunta: a representar

H: claro, en funcion de la educacion, todos escribian castellanizando, y en algunos
casos, tanto la escritura como la fonética, era una fonética que buscaba
diferenciarse, por ejemplo, a través de dar fuerza a ciertos sonidos como la kk, que
es una kk que se hacia un énfasis en las palabras como de, entonces se decia:
“Kkakkan”, ;no?, asi como kk, con una, que no tiene que ver con un conocimiento
acerca de como una palabra se decia en el kunsa, sino mas bien a un modo de
diferenciarse a través de ciertos sonidos del castellano. Castellano que de todas
maneras entraba por todos lados por el hecho de que todo, salvo eso, era castellano.
Y a la hora de escribir no se usaba lo que es comun en el castellano, la <c>, para la
/k/, se usaba una <k>, una k con h o k con apostrofe.

Y una de las primeras cuestiones que me fui dando cuenta [se rie] al revisar la
bibliografia fue que estaba esta ausencia de norma o acuerdo sobre registro. Todos
venian usando lo propuesto por Lehnert pero con estas salvedades, énfasis o, tanto
en lo escrito como en lo oral. Y luego reparé en que habia trabajos lingiiisticos
profesionales que senalaban con bastante claridad cudles eran los sonidos del kunsa
y los fonemas propios del kunsa, no solo los sonidos sino también los fonemas. Y,
cuestion de interés, segin Schuhmacher al menos, no existia la k, sino que
existia, no ésta afona velar /k/, explosiva, sino que existia la afona velar
fricativa, o sea una /j/. Entonces no es “likanantai”, sino mas bien “lijanantai”,
no era “likankabur”, o en esta version etnizada “likkankkabur”, sino
“lijanjabur”, o algo por ahi. Pero sonido, /k/, que en el ultimo siglo y fraccion de
monolingiiismo castellano obviamente se habia ido incorporando a, y los nombres
han ido cambiando, y lo que alguna vez pudo ser lijanjabur, lleg6 a ser, via

77 ALMA: Atacama Large Millimeter/submillimeter Array, es un gran proyecto astrondmico producto de una
asociacion entre entidades cientificas europeas, norteamericanas y del sudeste asiatico, en colaboracion con la
Republica de Chile. Esta emplazado cerca de San Pedro de Atacama.
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castellanizacion, likankabur, y segin las tltimas versiones, las alternativas, las
etnizadas, likkankkabur....... Y entonces les plante¢ en la segunda sesion ya de, eran
cuatro sesiones durante 2011, en la segunda sesion les plante¢ a las educadoras
tradicionales: “Mira, tenemos esta situacion, o sea aqui hay un cierto caos sobre, o
ausencia de normas, ausencia de acuerdo, ausencia de convencién sobre como
escribir y sobre como pronunciar y sobre cuales eran los sonidos propios del kunsa,
entonces, bueno, diganme ustedes. Yo no pretendo innovar, no pretendo, pero
diganme ustedes. Tenemos dos caminos, el camino funcional pero que no es fiel a
los antecedentes kunsa, funcional via castellano porque todo el mundo habla
castellano, todo el mundo esta acostumbrado a escribir en castellano o ha sido
adiestrado a escribir en castellano, todo el mundo tiene manejo de grafias, tiene
manejo de, ;no?, tiene destrezas adquiridas a través de su educacion. Bueno y este
es un camino muy funcional, muy fécil de entrada a la lengua, pero no es fiel a los
antecedentes lingiiisticos del kunsa. Entonces, diganme ustedes por donde
actuamos, diganme ustedes por donde seguimos”. Y hubo dudas y hubo gente que
tuvo muchas dudas sobre el particular, y entonces les dije: “Porque este otro camino
es un camino dificil, en primer lugar hay que ver cual era la grafia y luego una otra
grafia que busque ser mas fiel a la fonética y fonologia kunsa, supone un
adiestramiento que no tenemos, un adiestramiento que no hay, o sea hay que partir
desde mucho mas atrds para esto”. Bueno, hubo algunas personas de este grupo, en
particular Ilia, que fueron muy enfaticas en la necesidad de fidelizar, lo llamaria asi,
el camino dificil de la fidelizacion versus el camino funcional y facil de la
castellanizacion’®.

En la disyuntiva, las educadoras optaron por el camino dificil:

Hans: pero prim6 la idea de que: “Si nuestra lengua se hablaba asi, lo poco que
queda, nosotros tenemos que intentar hablarlo o expresarnos con lo poco que queda
de la manera mas fiel posible. ;Eso significa un cierto esfuerzo de aprendizaje? Si.
(Lo aceptamos? Si, lo aceptamos”. Hubo dudas, hubo dudas de: “Bueno, pero si
esto ya esta asi, se nos va a hacer dificil”, o “qué van a decir las autoridades”
Pregunta: ;Qué autoridades?

H: De educacion

Pregunta: Del Ministerio de Educacion.

H: Si. Porque todo esto esta articulado desde el Ministerio de Educacion, aqui no
hay, esto no es autonomia, no hay autonomia aca. Pero entiendo que la asamblea, o
el grupo constituido en asamblea, el grupo de educadoras constituido en asamblea,
fue también llevado por la fuerza de algunas de ellas, que les parecid esto muy
notable o: “Y no, tenemos que seguir, claro”, por un cierto liderazgo también. Ilia
es una de ellas, hay un par de personas mas que veian esto.

7 Las citas de Hans Gundrmann provienen de una entrevista realizada en San Pedro de Atacama, el 12 de
enero de 2013.
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Para determinar los sonidos que se ocupaban al hablar kunsa, Gundermann buscé apoyo
fundamentalmente en los citados trabajos de Sanchez y Schuhmacher, a partir de los cuales
se revisaron los Iéxicos disponibles desde finales del siglo XIX. Luego, se impuso la tarea
de determinar el plantel de grafias que mejor representara dichos sonidos. Aqui, este

antropologo recurrido a los recursos de que dispone el Alfabeto Fonético Internacional

(AFD):

Hans: claro, y para eso lo légico era ocupar el AFI, el Alfabeto Fonético
Internacional... esa fue idea mia: “Mira, ;de a donde sacamos recursos graficos? La
asociacion fonética internacional tiene recursos graficos muy variados y tenemos
que ocuparlos como un instrumento que nos ayude, como un recurso que nos ayude
para esto”

Pregunta: ;La gente apoyo eso?

Hans: apoyo eso.

Utilizar los recursos de la Asociacion Fonética Internacional trajo consecuencias muy
concretas. Mediante el programa computacional [IPA HELP de dicha Asociacion, el que
estd disefiado para aprender, reconocer, transcribir y producir todos los sonidos del
Alfabeto Fonético Internacional, se hizo escuchar a las educadoras los sonidos de los
fonemas que en los citados estudios, glosarios y vocabularios decimondnicos se registraban
como propios del kunsa. Una de las consecuencias de esta operacion fue el cambio de
percepciones que las educadoras tenian con respecto a determinados sonidos. Un sonido
que ellas suponian, a priori, ser “muy agresivo” y que, en su idea, seria un rasgo muy

distintivo del antiguo kunsa, result6 ser “suave”:

Ilia: Entonces el Ministerio hace esto, y en acuerdo se llega a que vamos a trabajar
con los textos mas antiguos. Y con esos textos mas antiguos los llevamos a un,
como se llama, uno lo lleva a un grafemario de sonidos (sic), donde se han
rehabilitado muchas lenguas en México. Entonces nosotros llevamos esas palabras y
suenan diferentes. ...Hicimos una sesion de buscar muchas palabras, y cuéles tenian
sus dificultades, y todas por, las que eran, aparecian en diferentes diccionarios,
colocar en una columna, clasificar, y luego llevarlos a este sistema de sonido y ahi
ver a qué se parecia la ‘ck’, o

Pregunta: Qué sonido representaba

164



I: Representaba, de acuerdo a lo que decian los, porque también ellos [los antiguos
recopiladores] eran alemanes, o no s¢, del extranjero, entonces los extranjeros igual
tienen otra forma de escuchar los sonidos por el habla. Entonces todo eso, y ese
trabajo se hizo....que escuchamos, estuvimos ahi [se rie] con el aparato, o sea con el
computador y ese programa, de acuerdo a como decian los escritos. Porque nosotros
siempre pensamos de que igual hay aficionados que han hecho trabajos como la
poeta Lorena Vilca, que hace poemas. Ella habla kunsa (sic), pero siempre se penso
que el kunsa era asi como muy agresivo.

P: ;Como es eso?

I: Por la ‘ck’ que existian o las ‘k’. Entonces que era muy agresivo, pero nos
llevamos la sorpresa que al ponerlos ahi [en el programa IPA HELP], eran
demasiado suaves, o sea, no era asi Likankabur, sino que era Lijanjabur.

P: (Existia la idea de que el kunsa tenia una ‘k’ muy marcada?

I: Si. Y entonces que era agresivo, al hablar.

A partir de ahi, corrigieron su percepcion sobre como se pronunciaba la lengua de sus
antepasados, cambio valorado positivamente por ellas, en la medida que se interpreta como

un logro en el camino por fidelizar el kunsa, depurarlo de las influencias castellanas.

Ahora asumian tener una conciencia, ya que no propiamente un habla, mas fiel sobre la
lengua likanantai. Destacamos la influencia que en este cambio tuvo el aparataje técnico
(un programa computacional) de la lingiiistica y el discurso cientifico que lo enmarca. Otro
tanto puede decirse de la autoridad académica que investia al cientista social que manejaba
dicho programa. Ni el despliegue técnico, ni la autoridad académica fueron cuestionadas. A
partir de alli, las asesoras culturales devinieron en una pequena brigada dispuesta a difundir
en su accionar pedagogico y cultural, la aguda conciencia que habian adquirido sobre la

“nueva y fiel verdad” de la lengua likanantai:

Si, fue muy entretenido [el trabajo en el taller], a mi me enriquecié porque nosotros
como educadores tradicionales, y buscando esas herramientas nosotros mismos, a
través, guiados por don Hans Gundermann, uno se siente que hace un trabajo, no se
siente, como decir, es como buscar un poco la verdad, como que sea algo cierto, no
incierto, porque te pueden decir muchas cosas las personas pero uno tiene que tener
su propia conviccidn, y €so yo creo que nos pasé a nosotros, con este, de llevar todo
este trabajo, es pequefio el trabajo...En realidad, nosotros como educadores
tradicionales, la misidon de nosotros es empezar a concientizar a las personas. Porque
muchas veces, sobre todo los mayores, se criaron con una imagen de que la cultura
no servia, por esta forma histérica que nos hicieron sentir que el indigena no era
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digno [se rie], eran como extraterrestres, y le inculcaron tanto a la gente que, en el
tiempo cuando llegaron los espafioles, cortaron la lengua a los indigenas, usurparon
a las mujeres, hicieron una cantidad de fechorias, y eso queda en la memoria.
Entonces, como que los abuelos en las casas te dicen: “No pues, tienes que hacer
esto”, o yo les pregunto a los abuelos y [responden] “Pero para que estds

preguntando esas cosas, si no sirven”, mi mama siempre me decia asi.

(Ilia Reyes)

Una vez acaecido este cambio de percepcion en lo referente a los sonidos del kunsa, y

logrado un consenso en torno al punto, se procedi6 a buscar en los recursos graficos de la

AFI, el correlato de grafias correspondientes para cada uno de los fonemas determinados.

Surgid asi un alfabeto compuesto por 24 grafias (cinco vocales y diecinueve consonantes):

VOCALES
anterior Posterior
cerrada i u
e o)
abierta a
CONSONANTES
Labial
Consonantes del Coronal dorsal
Kunsa y radical | glotal
pr(')puesta bilabial Labio Alveolar Post palatal | velar
grafica dental alveolar
Nasal /m/ /n/ (1)
Oclusiva /p/ /p'/ | @ /t/ / (k)
/b/ t'/
Fricativa y /s/ (©) /y/ /x/ /h/
africada /c/' ()
Vibrante simple /t/
Lateral /1/

/m/= fonemas caracteristicos del Kunsa

(d)= fonemas presentes en el Kunsa registrado en el siglo XIX que serfan el resultado de la

influencia del espafiol, o presentes en palabras actuales de origen Kunsa (y de otras lenguas

andinas)

que

conviene

(Ministerio de Educacion, 2012)

incorporar al
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Este alfabeto es uno de los elementos mas resaltantes de los que integran la Guia para
Educadores Tradicionales. Lengua y Cultura Likanantai. Dicha Guia, que recoge el trabajo
general realizado en el taller, y constituye un manual destinado a dotar de una mayor
pertinencia lingiiistica el trabajo de educadoras tradicionales y también de profesores en las
aulas atacamenas, fue presentada ante la comunidad interesada en octubre de 2012 en San

Pedro de Atacama.

Pbe. EMILIO F. VAISSE. — FELIX 2.* HOYOS
ANiBAL ECHEVERRIA I REYES

GLOSARIO

DE LA

LENGUA ATACAMENA

BANTIAGO
IMPRENTA CERVANTES
CALLE DE LA BANDERA, 73

1896

2006. Reedicion del Glosario de Waisse et. al realizada por la Universidad de Antofagasta
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8. DISCUSION

A lo largo del trabajo hemos presentado las diversas incidencias que marcan
nuestros debates alfabéticos y de normalizacion ortografica, destacando la manera en que la
interaccion entre los diversos agentes sociales que aqui intervienen refleja una variedad de
recursos argumentales que se proyectan y vinculan con diversos sectores sociales. Esta
relacién entre cortes argumentales y cortes sociales, constituye un conjunto articulado,
tanto en sus relaciones al interior de cada nivel, como en las vinculaciones entre

argumentos y posiciones sociales.

En el cuadro que describe la comparacion entre los tres casos resalta primeramente la
diferencia en la nitidez con que se expresan dichos cortes argumentales y sociales. En el
esfuerzo por concordar un alfabeto ad hoc para la ensefianza del 1éxico kunsa, el empefo,
por parte de algunos agentes, por resaltar la oposicion castellanizacion y fidelizacion como
variable critica para diferenciar posiciones en el debate, tiene una proyeccion social aun
muy tenue. Las posiciones sociales aparecen, en cambio, mucho mas perfilados en la lucha
abierta por la definicion del canon alfabético para el mapudungun. Finalmente, la
vinculacion entre las dimensiones argumentales y sociales acusa una mayor cristalizacion
de las posiciones enfrentadas en la contienda por asentar una determinada regulacion
ortografica del canon alfabético ya concordado para escribir el jaqi aru. Como una
prevencion preliminar debemos sefalar que este ordenamiento no supone una consideracion
secuencial o progresiva sobre nuestros casos de estudio, en el sentido de postular un
transito evolutivo desde las formas mas incipientes de concordacion alfabética hasta
realizaciones mas acabadas, correlacionando esto con una creciente consolidacion de
posicionamientos sociales divergentes (y sus correspondientes despliegues argumentales).
Solo da cuenta de la variabilidad que se constata al comparar nuestros tres casos entre si

(considerando cada uno de ellos como un todo).

Por otra parte, el enfocar el andlisis sobre este conjunto articulado de cortes sociales y

cortes argumentales dirige la atencion hacia la variacion social interna que se presenta en
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cada uno de nuestros casos. El escrutinio de nuestras contiendas alfabéticas y de
normalizacioén ortografica deviene entonces en recurso heuristico para indagar en dicha

variabilidad.

En su propuesta de abordaje etnografico de la literacidad, Barton y Hamilton
conceptualizan, como ya vimos, la nocién de “practicas letradas” con su correspondiente
manifestacion en eventos letrados. En su sentido mas basico, las practicas letradas son lo
que la gente hace con la literacidad, lo que incluye el grado de conciencia que se tiene
respecto de ella, las formas en que se habla de ella y se le confiere sentido y los valores
actitudes, sentimientos y relaciones sociales asociados a la palabra escrita, ya que se
asume a dichas practicas como motivadas e insertas en objetivos sociales, culturales o
politicos mas amplios. En consecuencia, estudiar la literacidad como practica social, en
contextos etnograficos especificos, apunta a describir las relaciones sociales que
caracterizan las practicas letradas y sus dimensiones de poder e identidad (2004: 118 y

125).

En este marco de mayor alcance es que insertamos nuestra indagacion en los debates
alfabéticos y de estandarizacion ortografica. Entendiendo la diversidad de posiciones,
creencias y percepciones existentes en torno a estos debates como expresiones y
herramientas de posicionamientos politicos diversos, que a su vez dan cuenta de la
variabilidad social presente en nuestros casos de estudio (tanto al considerar cada caso en
especifico, como al compararlos entre si). El despliegue de cortes argumentales y sociales
que hemos expuesto evidencia esta variabilidad. Debemos apuntar aqui que esta
constatacion implicd para nosotros una reconsideracion de algunos de los supuestos bajo
los cuales iniciamos nuestra investigacion. Esto es especialmente claro si observamos el

debate alfabético en torno al mapudungun.

Inicialmente, nuestra consideracion bdsica asociaba estrechamente la comprension de la
evolucion del debate alfabético del mapudungun durante los Ultimos treinta afos, tanto

como el estado actual de dicho debate, al claro perfilamiento hacia el horizonte de la
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autonomia y/o la autodeterminacion que ha adoptado el movimiento mapuche durante el

mismo tiemp079.

Para calibrar mejor la plausibilidad de esta asociacion debemos dar un suave meandro para
brindar una resumida cuenta sobre algunas de las dimensiones criticas implicadas en la
evolucion de las demandas del movimiento mapuche frente al Estado y la sociedad chilena
en general. La demanda tradicional del movimiento mapuche ha sido la recuperacion de las
tierras ancestrales usurpadas por el Estado chileno y por colonos al amparo de la accion (o
inaccion) del mismo Estado. La articulacion y puesta en escena de esta demanda se ha
sustentado en dos dimensiones: la campesina y la étnica. Durante la mayor parte del siglo
pasado dicha demanda se tematiz6 preferentemente bajo la dimension campesina, y en esto
encontr6é un punto de confluencia, en torno a la categoria de clase social, con el discurso y
accionar de los partidos politicos de la izquierda tradicional, fundamentalmente el
comunista y el socialista, y también con la vision que guid las politicas de redistribucion
agraria del Estado chileno, implementadas a partir del decenio de 1960 y hasta 1973. En el
marco de la mediacion partidaria de la demanda por tierra, la voz de la dirigencia mapuche
encontraba un cauce en el cual, si bien se acoplaba a la modulacién campesina, encontraba
espacios para fundamentar también la legitimidad de esta demanda en la dimension étnica.
Ahora bien, respondiendo a caracteristicas comunes del discurso y a la accion del
movimiento mapuche generalmente considerado durante aquel periodo, lo étnico se
cristalizaba en la puesta en publico de conceptos como raza (presente en la gran mayoria de
los documentos y publicaciones elaboradas por las orgénicas mapuches entre las décadas de
1920-40), y en la expresion de un deseo de integracion a la nacionalidad chilena
(fundamentalmente a través del acceso a la educacion formal) que fuera respetuoso de su
especifica tradicion cultural (Foerster y Montecino, 1988). La busqueda de una
interlocucion preferente con el Estado como la via primordial para alcanzar la solucion al
conjunto de problemas que afrontaba la etnia era otra de las caracteristicas de aquel
movimiento mapuche (rasgo que, en general se ha mantenido hasta la actualidad, pero

matizado con reveladoras amortiguaciones y escamoteos).

7 Para una discusion sobre la tension entre el caracter étnico o etnonacional del movimiento mapuche post
retorno a la democracia, véase Foerster (1999).
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Las diferentes tipos de inscripcion social no son excluyentes. La transitividad entre lo
campesino (clase) y lo étnico que operaba en el discurso de la dirigencia mapuche da
cuenta de ello. Sin embargo la relacion entre ambas dimensiones no deja de ser
problematica, al parecer siempre una subordina a la otra, volviéndola complemento: el
nitido perfilamiento campesino de ayer adjetivado con un posicionamiento étnico
aminorado; la emergente identidad étnica de hoy comandando sobre el conjunto de
inscripciones sociales mapuches, no s6lo la campesina (también sobre las categorias de
urbano, intelectual, pobre, etc.), volviéndolas asi campos de realizacion de la matriz étnica.
Nos enfrentamos entonces a una cierta irreductibilidad entre las categorias de clase y etnia.
Cierta porque dicha irreductibilidad no impide su articulacion: ‘“clase y etnia se
interpenetran, sometidas a procesos diferentes de articulacion social, pudiendo inclusive,
sobretodo la etnia, quedar encubierta, invisible a nuestros ojos, pero capaz de ser activada
en contextos especificos y en situaciones determinadas” (Cardoso de Oliveira, 1992: 16).
Por ende, la articulacion es contingente, tiene un cardcter situacional, en el que las
diferentes dimensiones que constituyen una identidad colectiva se conjugan desigualmente
determinadas por la supremacia (siempre relativa) que un aspecto logra sobre los restantes.
Esta misma dindmica contingente releva el caracter relacional que tiene la construccion de
toda identidad colectiva: las sucesivas o posibles configuraciones que va adoptando
adquieren un sentido de clausura, de definicion de lo unico, de lo propio para el grupo que
la detenta en la medida en que se fraguan en la vinculacion con un otro social que se sitia
fuera de esa clausura, pero con el que se dialoga para construirla. La dimension dialdgica o
relacional de la identidad (en oposicion a la concepcion esencialista de la misma) esta ya
bastante asentada en la discusion antropolédgica, particularmente desde el trabajo de Barth
(1976), en el que relevo la dimension organizacional de los grupos étnicos como un rasgo
critico en las definiciones de las fronteras étnicas. Fronteras dindmicas, cuya evolucion
(inclusioén/exclusion) descansa en la efectividad de criterios de adscripcion y
autoadscripcion pertinentes en la medida que son validados en el marco de las relaciones

interétnicas.

Este juego no se da en el vacio, su dindmica se nutre del contexto (social, politico,
econdmico) en el que los agentes colectivos se encuentran inmersos. Particularmente en el

caso de las relaciones interétnicas, resalta la asimetria en el que se da el juego de
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construccion y representacion de la identidad. Bourdieu da a este juego el nombre de luchas
por la identidad o luchas de clasificacion -dentro de las cuales las luchas por la definicion
de la identidad étnica constituyen una clase particular- aquellas que “[se libran] por el
monopolio del poder hacer ver y de hacer creer, de hacer conocer y de hacer reconocer, de
imponer la definicion legitima de las divisiones del mundo social y, por ello, de hacer y
deshacer los grupos: estas luchas tienen en efecto por apuesta el poder de imponer una
vision del mundo social a través de los principios de division que, cuando se imponen al
conjunto de un grupo, hacen el sentido y el consenso sobre el sentido, y en particular sobre

la identidad y unidad del grupo” (1980: 1638 y 1639).

Esta dimension estratégica de la creaciéon y mantenimiento de la identidad étnica bien
podria llamarse luchas por el reconocimiento, donde la base de legitimacion de la clausura
identitaria descansa en el logro del reconocimiento (en términos de Bourdieu, en la
imposicion del reconocimiento mediante el control de los principios de clasificacion o
division presentes en el campo social) que esta clausura demanda, tanto al interior del
grupo detentador como al exterior del mismo. Ya dijimos que una constante del
movimiento mapuche en Chile ha sido su busqueda de una interlocucion preferente con el
Estado de cara a la solucion de demandas, cuyo objetivo ultimo es obtener el
reconocimiento de éste. El devenir de esta busqueda (desde su basamento en lo que
caracterizamos como una postura étnica aminorada hasta su articulacion en torno al nitido
perfilamiento étnico de la actualidad), asi como el devenir de las respuestas por parte del
Estado (desde el asistencialismo y el desarrollismo -ambos con ropajes campesinos-, hasta
el actual reconocimiento y promocion oficial de la diversidad étnica, ligada a
especificidades culturales), desembocan en una de las claves para entender la actual
visibilidad que ostenta la demanda autondmica por parte del movimiento mapuche.
Realidad que también puede entenderse como un resultado de la conjuncion de los procesos

de etnogénesis y etnificacion en el sentido que ya hemos apuntado mas arriba.

En efecto, desde el retorno a la democracia, los sucesivos gobiernos han ido construyendo
un andamiaje de politicas étnicas (con la correspondiente institucionalizacion de agencias
especializadas que administran dichas politicas a la par de accionar distintos dispositivos

simbolicos de reconocimiento) que ha operado como caja de resonancia del discurso étnico
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emitido desde el movimiento indigena. Ambos polos se retroalimentan. Lo que ciertamente
no significa ausencia de tension, de hecho la tension es parte fundamental de esta
conjuncidon productiva al permitir un espacio para las posturas radicales dentro del
movimiento mapuche, y para los repliegues mas legalistas del aparato estatal. Pero esta
tension se da en el marco de un didlogo (desigual por cierto, pues el Estado tiene la ley y la
fuerza para sostenerla) que permite al Estado apropiarse del discurso promotor de la
multiculturalidad, y al movimiento mapuche arrancar gestos de reconocimiento que nutren
y reafirman la legitimidad social que busca asentar, operando asi otra de las armas al
servicio de las identidades colectivas subordinadas dentro de las luchas simbolicas por el
reconocimiento, ya que, como sefiala Bourdieu, la apelacion emitida por estas identidades
puede llegar a ser planteada objetivamente en la realidad social, aunque no sea mas que por
una minoria activa “que puede sacar beneficios de su debilidad, incluso jugando la
estrategia propiamente simbolica de la provocaciéon y del testimonio para arrancar

respuestas simbolicas o no, implicando un reconocimiento” (1980: 1640).

La “minoria activa” que encabeza esta lucha por el reconocimiento (y auto reconocimiento)
legitimo de la unidad e identidad del grupo minorizado, por regla general, ha estado
encarnada o encabezada por los intelectuales. El caso del movimiento mapuche no es la
excepcion. En una evaluacion retrospectiva, los dirigentes de viejo cuio dificilmente
responderian al concepto que hoy dia tenemos de una intelligentsia: la mayoria de ellos se
mantuvieron estrechamente vinculados a las mismas comunidades rurales en que nacieron,
muchos de ellos no lograron terminar el ciclo de la ensefianza primaria, y muchos menos
terminaron la secundaria (pero alcanzaron a ser alfabetizados en la lengua castellana). Sin
embargo podriamos sostener que, al menos una parte de esta dirigencia, recibid un
sucedaneo de la educacion formal en el adoctrinamiento sistematico que recibid en su
participacion en las organizaciones sindicales o partidarias. En esto se destaco
especialmente el partido comunista que, con su proverbial organizacion y disciplina interna
se encargaba, con especial énfasis, de formar a sus cuadros, de darles seguimiento,

conformando una consistente (auto) imagen de espiritu de cuerpo tras sus objetivos*’. Este

%0 El contraste se establece con el partido socialista, el que historicamente ha mostrado mayores grados de
caudillismo en su dirigencia y de fraccionalismo en su accionar (en contrapartida, sus debates internos
siempre han sido mas abiertos). En el caso de la dirigentes socialistas mapuches, esta caracteristica se
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rasgo se revela nitidamente en los esfuerzos desplegados por fomentar la sindicalizacién

campesina en las comunidades mapuches en el periodo 1960-73.

En cambio, la actual dirigencia del movimiento mapuche, o por lo menos un sector
significativo de ella, se acerca mas al perfil de una intelligentsia esclarecida, o de una
minoria activa anticipadora del curso que debe tomar la actual reivindicacion mapuche. Los
jovenes (laxamente entendido, consideramos aqui a dirigentes de alrededor de cuarenta
afios) que la componen fraguaron sus primeras experiencias organizacionales en el decenio
de 1980, conviviendo con la dirigencia de viejo cuiio (muchos de los jovenes dirigentes son
hijos o parientes de los viejos compaiieros) en las diversas organicas que luchaban contra la
dictadura de Pinochet. Pero este plantel de jovenes termind sin problemas la ensefianza
secundaria, y muchos de ellos accedieron al ciclo superior de educacion a través de carreras
técnicas y universitarias y no son pocos los que han cursado estudios de posgrado. Han
establecido una red mas amplia de contactos y han conocido y participado de los
desarrollos que en las ultimas décadas ha experimentado el debate en torno a los derechos
indigenas a nivel mundial. Pensamos que esta misma condicion ilustrada es critica:
permitid a esta dirigencia adoptar y re-elaborar un planteamiento superador del horizonte
conceptual en el que se desarrollo la conciencia de lucha de la vieja dirigencia indigena.
Asi, a través del discurso de la nueva dirigencia la demanda publica mapuche se conformé
en torno a la dimension de pueblo (en lugar de etnia), a partir de lo cual aparecieron
reemplazos conceptuales pertinentes para dimensiones mas especificas, la mas relevante de
las cuales (por su intima vinculacion con la nocion de pueblo) es la nocion de territorio (en
lugar de tierra). Este planteo, como es obvio, supone un movimiento de superacion de la
situacion subordinada de los mapuche dentro del Estado-Nacion chileno: el “pueblo
mapuche” se concibe como un otro legitimo comparable al pueblo chileno, por lo tanto
aquel pueblo mapuche subyugado por el Estado nacional supone una anomalia que la

realizacion de la “identidad plena” mapuche requiere superar®'. Si ambos pueblos son

reflejaba en la vinculacion mas personal que establecian con las cabezas partidarias, su imagen siempre
aparecia mas solitaria, en comparacion a la vision de colectivo orgénico que presentan los comunistas.

8! La actual brega por imponer la aceptacion (y auto-aceptacion) de estos conceptos como plenamente
adecuados para “lo mapuche” marca la dimension estratégica de la nueva clausura que el movimiento
mapuche busca asentar para la identidad mapuche, relevando el poder performativo del discurso en las luchas
de clasificacion: “las categorias ‘étnicas’ o ‘regionales’ como las categorias de parentesco instituyen una
realidad, usando el poder de revelacion y de construccion ejercido por la objetivacion en el discurso [...] [el
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comparables, entonces ambos pueden entenderse como rnaciones equivalentes. Esta
concepcion ha llegado a expresarse en ciertos sectores del actual movimiento mapuche a
través de la formulacion ‘Pueblo Nacion Mapuche’. El proceso en que se fraguan las
diferentes identidades colectivas se vincula al proceso de creacion y representacion de la
idea de nacidén como algo propio del colectivo que la crea y se la representa. Si las
configuraciones variables de la identidad son el resultado de los esfuerzos (conscientes e
inconscientes) por lograr un cierre legitimo en el campo social, la nacionalidad puede surgir
como uno de los productos de este proceso, como un producto naturalizado (en sentido

andersoniano).

Asumido este cuadro, la incidencia predominante de la intelligentsia mapuche
(intelectuales, profesionales, profesores, artistas, dirigentes) tanto en el debate alfabético
en particular como el movimiento mapuche en general®?, hacia posible sostener la hipotesis
de que la evolucion del debate en torno al mapudungun debia entenderse en relacion con el
desarrollo alcanzado por el movimiento étnico. Suponiamos asi una politizacidon creciente
en torno al debate alfabético. Asi, nuestra concepcion de los alfabetos como proyectos
politicos de auto representacion colectiva coincidia, implicitamente, con la dimension de
pueblo: dado su valor de sefia identitaria colectiva, en torno al alfabeto se libraria,
particularmente por parte de cierta elite mapuche, una lucha por fijar una “adecuada” auto
representacion del pueblo mapuche. En este énfasis, bregar por imponer un alfabeto (las
grafias escogidas, con su correspondiente regulacion ortografica, para representar los
fonemas del mapudungun) equivaldria, fundamentalmente, a pujar por legitimar ciertas

nociones que se pretenden idoneas y necesarias para garantizar dicha auto representacion®’.

Sin embargo, nuestra investigacion en terreno nos ha llevado a relativizar la vinculacion tan

estrecha y unidireccional entre el devenir del debate alfabético del mapudungun y el

discurso performativo] pretende hacer llegar a ser lo que enuncia en el acto mismo de enunciarlo” (Bourdieu,
1980: 1639), cursivas en el original.

%2 En Foerster (1999) se analiza ademas el destacado papel jugado por los poetas mapuches contemporaneos
en el proceso de elaboracion de una “conciencia nacional mapuche”.

% Seguiamos aqui una senda que nos mostrara Nifio Murcia (2009) con su nocién de “grafismos
abanderados” para caracterizar como la reduccion de una lengua a una fijacion grafica deviene en un
proyecto de autorepresentacion en el marco de luchas politicas. Aqui, el sujeto colectivo auto representado
se recortaba a un nivel amplio de agregacion social, un pueblo, o una nacion.
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desarrollo experimentado por el movimiento mapuche en las tltimas décadas, relativizando
también, consecuentemente, tanto la “politizacién progresiva” atribuida al debate
alfabético, como la correlacion de ésta con el desarrollo de una discursividad en torno a lo
“nacional mapuche”. Podemos decir que hay algo de esto, pero no es solo esto. Los
postulados, posicionamientos y comportamientos de los agentes que intervienen en este
debate muestran altos grados de variabilidad y complejidad, admitiendo asi un juego de
pliegues que rechaza y desborda vinculaciones (y sus implicancias) tan mecéanicas como las

supuestas inicialmente.

Nuestra estrecha asociacion inicial podria guardar afinidad con una definicion de ideologia
lingliistica que coextienda el campo de aplicacion de la misma a la categoria de pueblo,
como ocurre en el caso de la ya citada definicion de ideologia lingiiistica dada por
Schieffelin y Charlier (“las ideologias lingiiisticas son creencias culturales que subyacen a
las practicas lingiiisticas, opciones y actitudes de un pueblo”). Dicho cierre despunta un
disefio que podria resumirse como un alfabeto para un pueblo, o un pueblo en busca de su
alfabeto, el que so6lo parcialmente da cuenta de la variedad de posicionamientos perfilados

en este debate alfabético.

Ampliando el alcance con respecto a las dificultades que conlleva una vision semejante,
Kroskrity nos llama la atencion sobre el hecho de que las ideologias lingiiisticas -tanto las
que habitan en las tedricas vernaculas como las que palpitan en las elaboraciones tedricas
académicas- tipicamente llevan a los meros hablantes asi como también a los estudiosos a
reificar o naturalizar la “homogeneidad lingiliistica” en la que viven. Las ideologias
lingiiisticas operan como guias simplificadoras, que tienden a borrar la variabilidad
lingliistica interna de una comunidad; variabilidad lingiiistica que en los hechos se da y que
estéd distribuida socialmente a través de diferentes variables: clase, género, edad, diferencias
regionales, etc. Es por esto que Kroskrity critica a los tedricos del nacionalismo moderno
(Anderson, Gellner, Hobsbawm), en el sentido de que sus teorias presuponen la existencia y
la eficacia de formas lingiiisticas compartidas como una base para crear y operar géneros
discursivos que, en los hechos, crean la nacion. Estos estudiosos estarian reproduciendo
acriticamente una elaboracion ideoldgica: la de que vivimos y compartimos un lenguaje

homogéneo (2000: 23-24).
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La consideracion otorgada a multiplicidad en el enfoque de Kroskrity es mas apropiada a la
diversidad de posicionamientos presentes en el debate alfabético mapuche® (). Por otra
parte, con respecto a la puntualizacion del mismo autor sobre el caracter divergente de las
diversas perspectivas ideologicas expresadas al calor y el color de la multiplicidad interna
de los grupos socioculturales, podemos establecer una precision: el caracter divergente de
dichas perspectivas no implica que estas sean necesariamente incompatibles, ni mucho
menos irreductibles entre si, antes bien, a pesar de divergentes, estas multiples perspectivas
pueden alternarse y conjugarse en la accion social, tal como se evidencia en las practicas de

los agentes que intervienen en este debate.

Una vifieta captada en nuestra investigacion en terreno puede ilustrar este aspecto:

Frente a un auditorio compuesto por cerca de cincuenta funcionarios de la Secretaria
Regional Ministerial de Educacion de la Araucania, una integrante del equipo de
Educacion Intercultural Bilingiie (EIB), perteneciente a la misma reparticion,
expone sobre la “cosmovision mapuche”, en el marco de un seminario llamado
“construyendo interculturalidad” dirigido a dichos funcionarios, la gran mayoria de
los cuales no son mapuches. Ella, mapuche, se presenta, en mapudungun primero,
para después pasar a hablar en castellano. Su presentacion se apoya en imagenes
sobre las que se proyectan textos en mapudungun, los que estan escritos en el
sistema ortografico de Raguileo. Es un dato en el que casi nadie repara, a pesar de
obedecer a una opcion deliberada de la expositora, un gesto con el que pretende
entregar y/o reforzar un mensaje mas o menos especifico. Posteriormente, en una
conversacion de pasillo, ella me confirma que, efectivamente, los textos de su
exposicion estaban escritos en Raguileo, porque ella “personalmente” prefiere y usa
tal alfabeto, ya que “nos identifica mas como mapuches”. Sin embargo, afiade que
en sus clases de EIB (ella es profesora), donde entrega rudimentos de mapudungun
a nifios de ensefanza basica, prefiere usar el Alfabeto Mapuche Unificado, “porque
es mas facil de usar en la ensefianza, porque es mas asimilable con el castellano™. Y
por otro lado agrega que, a pesar de desempefarse en el Ministerio de Educacion,
“afortunadamente” atn no la obligan a usar el aziimchefe, el altabeto de CONADI,
y que cuenta con el respaldo oficial del Ministerio en el que trabaja.

A despecho de los esfuerzos emprendidos, hasta ahora infructuosos, por alcanzar la
estandarizacion escrita del mapudungun, este caso muestra que si coexisten diferentes
propuestas alfabéticas para escribir el mapudungun es porque, actualmente, satisfacen

diferentes necesidades sociales: con Raguileo me identifico y me diferencio publicamente

% Diversidad también presente, como hemos visto, en los casos aymara y atacamefio.
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como mapuche, con el AMU ensefio practicamente a los nifios, y al resistirme al aziimchefe
marco, de preferencia publicamente, mi distancia con la agencia étnica estatal (aunque
trabaje para el mismo Estado). Vemos asi claramente a los alfabetos operando como
simbolos cargados de significados politicos, algunos aparentemente contradictorios entre si
(en una dimensidn discursiva), pero que en los hechos se alternan y conjugan en la accion

social.

Y en lo que nos toca constatamos que esta evidencia derriba la suposicion inicial de que los
actores que intervienen en este debate tendian a ostentar una coherencia discursiva y

practica en torno a las propuestas alfabéticas a las que adherian.

En este juego de digitaciones, el recurso al AMU como instrumento pedagogico idoéneo por
parte de nuestra relatora nos permite reconsiderar otro de nuestros postulados primitivos:
aquel consistente en suponer una politizacion creciente en torno al debate alfabético, lo que,
a su vez, implicaba acompanar a aquella agudizacion de la imagen, consistente en un
desplazamiento de la sede primada en donde aquel debate radicaba: asumiamos que el
debate habia migrado desde una cierta clausura académica (el mundo de la lingiiistica) en la
década del ochenta hacia el espacio mas amplio de las diversas orgénicas y agrupaciones
mapuches, espacio en el que el peso de la funcién de diferenciacion identitaria atribuido al
alfabeto mapuche seria mayor. Desplazamiento indicativo de una pérdida progresiva de

influencia por parte de la lingiiistica académica en nuestro problema.

Y si bien puede sostenerse que los lingiiistas (entre los que predomina la adhesion al AMU)
estan lejos de monopolizar el debate hoy, la influencia e incidencia de sus postulados sigue
gozando de relativa buena salud a un cierto nivel. Dicha vigencia se manifiesta en el recién
citado caso de nuestra relatora, representativo de varios otros testimonios que hemos
recogido y en los que se prefiere ensefiar utilizando el AMU con base en su mayor

practicidad y similitud con la norma castellana™. Valores que sirven para demeritar, por

% De hecho, la lingiiista Elisa Loncon, nos sefiala que en algunos de sus trabajos de alfabetizacion en
mapudugun ella prefiere utilizar el AMU, ya que resultaria especialmente adecuado para trabajar con
educandos que adquieren el mapudungun como segunda lengua. Para el caso de aquellos que adquirieron el
mapudungun como primera lengua, declara que el alfabeto Raguileo resultaria mas apropiado.
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contraste, a los otros alfabetos en virtud de sus “deficiencias técnicas”, como lo vimos en
las definiciones del funcionario de CONADI Necul Painemal. A esta refrendacion en aras
de la practicidad, se le suma a veces, apenas velada, el despliegue de una presuncion que
hace brillar un cierto prestigio disciplinar y aun social que brindaria el AMU, presentado
como el fruto del trabajo de una elite académica. Observemos esto ultimo en la siguiente

vifieta capturada en terreno:

Una destacada y joven lingliista mapuche inaugura sus clases de lengua y cultura
mapuche para estudiantes de segundo afio de la carrera de pedagogia en castellano
en una universidad de Temuco (asisten 32 estudiantes. El ramo es ahora
obligatorio). Entrega una pincelada general de lo que se tratard en el semestre.
Cuando llega al punto de los alfabetos, declara con satisfaccion su adherencia al
AMU, “el alfabeto que fue hecho por lingliistas”. Inmediatamente uno de los
alumnos la interrumpe. “Pero Raguileo también era lingiiista”. La profesora no
replica a la atribucion de lingiiista para Raguileo sino indirectamente, sefialando que
a ella “personalmente” “le cuesta leer y escribir en Raguileo”, ya que dicho alfabeto
“dificulta la lectoescritura del mapudungun”. Dando a entender asi, por contraste
implicito, que, si Raguileo hubiese sido cabalmente un lingiiista (y no un
autodidacta aficionado con conocimientos en la materia), su propuesta ortografica
habria resultado mas comoda y sencilla, facilitando asi, y no entorpeciendo, el
desarrollo de la alfabetizacion en mapudungun. Esta vez el alumno no replica y la
leccién continua su curso.

Ya puntualizamos lo que a nuestro parecer constituyen los puntos ciegos ideologicos en las
apelaciones en favor de la “majestad técnica”, “la practicidad” y “el realismo”, y de la
pretension de autoevidencia que emanaria de ellas. Ceguera que se proyecta en una cierta
incapacidad para calibrar adecuadamente el cardcter politico que adquieren las
interacciones sociales en este tema (como en muchos otros ciertamente). Lo demuestra
claramente nuestro lingiiista de la CONADI al no acoplarse a una interpelacion politica y
procesarla por tanto (o intentarlo al menos) en consecuencia: la impugnacion del aziimchefe
a partir de su pecado original, ser una creatura estatal, y pretender en cambio abrir un
“debate técnico” (esto es un asunto técnico, no politico). Y es que, como se puede apreciar
en los capitulos precedentes, la historia de la controversia en torno a los alfabetos para el
mapudungun durante estas tres décadas se ha ido desenvolviendo a través de sucesivas
pugnas politicas, momentos de menor o mayor crispacion, modestos y complejos,

desconcertantes. Y aqui debemos asumir otra rectificacion a nuestra mirada inicial: no ha

179



habido una “politizacion creciente” del debate alfabético del mapudungun: siempre ha sido

politico.

Lo anterior equivale a sostener que la técnica no es la razén ultima. Debajo de la apelacion
a la técnica siempre hay una razon politica. El Postulado n° 3 de Raguileo, el que reza: en
toda lengua, la relacion que existe entre un grafema y el fonema que representa es
totalmente convencional, tiene el mérito de instrumentalizar explicitamente dicha relacion
de dependencia en vista a la facturacion de otro instrumento....politico, el alfabeto.
Establecido sobre el principio de convencionalidad, su alfabeto puede perfilarse,
deliberadamente, como un instrumento de diferenciacion. A través de este movimiento
Raguileo desnud6 a la convencion, la despojé de sus harapos técnicos, de sus musculos
técnicos y la dejo en sus huesos relucientes de una realidad mas profunda: como un

momento y un espacio de poder. La convencidn es siempre politica.

Podriamos postular, en contraste, que la obturacion con respecto a este aspecto por parte de
quienes adhieren a las convenciones ortograficas favorables a una compatibilidad mas
estrecha con la norma castellana, particularmente de los adherentes al AMU86, se vuelve
onerosa. ;Explicara esto la capitulacion que nos brinda Caamatfio al aceptar una derogacion
drastica de la influencia de los “winkas”, particularmente si ostentan alguna autoridad

académica, en la determinacion del estdndar grafico del mapudungun?:

Raul Caamafno: Pero, mira, si al final esto es asi, el que va a escribir es el mapuche,
el que habla su lengua y tiene interés en proyectarla a través de un registro escrito.
Asi que nosotros no contamos [casi susurrando], los winkas no contamos...Lo que
s¢, de ese tiempo ya....que el que asume la responsabilidad de escribir en
mapudungun es el mapuche, o son los mapuches. Y que, por tanto, es de [su]
exclusiva atingencia y responsabilidad. La opinidén, el comentario, el aporte,
etcétera, del winka, aqui vale nada, cero. Entonces no sirve que un winka, lingiiista,
padre de la lingiiistica mapuche o indigenista [Salas], diga qué es lo mejor. No, no
sirve que técnicamente esto es asi. El que lo escribe, el usuario es el que tiene la
palabra. El dira cual [alfabeto] va a emplear. Obvio que si se conocen mas
ingredientes de cardcter ideologico, esta clarito por donde va a ir. Esté claro

% Lo que, como ya vimos, implica no problematizar la naturalizacién del “habito” —reconocer la realidad del
masivo alfabetismo en castellano de la poblacion mapuche- como razon tltima para estructurar la convencion
ortografica, lo que, a su vez, importa asumir y aceptar una determinada relacion de dominacion politica,
reproducida en la relacion diglosica entre el castellano y el mapudungun.
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Pregunta: ;Por Raguileo?

R C: Si. Y alguno hoy no va por el aziimchefe, ;por qué?
Pregunta: ;Porque es del Estado?

R C: Esta clarito

El dejo de amargura ante la constatacion de que la autoridad del “padre de la lingiiistica
indigenista” habria sido suprimida en este debate es proporcional al avance de la
“ideologia” (como algo ajeno) devorando las “certezas técnicas” (como lo propio y lo

adecuado).

Aclarando que no creemos que la division winka/mapuche tenga toda la determinacion que
Caamaio le otorga (recordemos a Maria Catrileo y a los diversos lingiiistas y profesores
mapuches que adhieren al AMU, utilizdndolo y difundiéndolo como herramienta
pedagbgica y también de prestigio), podemos concordar con su conclusion de que el debate
alfabético desbordd la esfera académica La poca consideracion respecto de los
presupuestos politicos de su propia posicion y propuestas, asi como de las implicancias
politicas més generales que enmarcan el debate, si bien no explica en si este resultado (el
desborde del debate desde la horma académica era tal vez inevitable), al menos esta en la

base de la perplejidad y la desazon que desembocan en la capitulacion del lingiiista.

Raguileo, como ya dijimos, tuvo el mérito de intuir este punto con mayor fuerza. En
retrospectiva, su negativa a acoplarse al consenso buscado en el Encuentro de Unificacion
de 1986 constituyd un muy significativo logro politico, quizas el mayor. Se puede afirmar
que, politicamente hablando, fue alli cuando naci6 el Alfabeto Raguileo: perdio
idiosincrasia, se despersonalizo, consolidando a cambio una dimensioén de obra colectiva al
cristalizar un torno suyo una comunidad de simpatia y adhesién que, si bien ya existia
larvariamente, a partir de ese punto se dispuso a defender y promover publicamente dicho
alfabeto. La constitucion de esa comunidad es la ganancia politica. Su busqueda de

diferenciacion grafica sanciono alli la legitimidad social que venia ganando.

Y si los “ingredientes de caracter ideologico” como los califica Caamafo, parecen hoy estar
dictando las direcciones a tomar, las opciones a preferir, se debe a que la politizacion

permanente del debate se ha conjugado con una ideologizacion creciente en torno al mismo.
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Elaboraciones conscientemente ideologicas han ido predominando en el espacio donde se
juega la legitimidad de las interpretaciones, de las atribuciones de sentido, para aquella
sucesion de hechos politicos. Ya vimos cémo, en la lectura que retroactivamente se realiza
sobre las incidencias de dicha historia y su sentido, tales elaboraciones han, por ejemplo,
desplazado a la figura Raguileo y su alfabeto desde el espacio de la mera busqueda de
diferenciacion grafica frente al castellano hacia el horizonte de la autonomia cultural y
politica mapuche (el alfabeto Raguileo llegd asi a ser un simbolo pertinente en este
encuadre) y, al hacer esto, como contraoperacion necesaria, el militante comunista Anselmo

Raguileo ha sido enjuiciado, minorizado y depurado de su “materialismo”.

Sin embargo la produccion ideoldgica se ha encauzado en un sentido que desborda no s6lo
a la academia sino incluso a los mismos limites del debate alfabético, como ya lo vimos al
discutir las apelaciones de dirigentes, intelectuales y poetas mapuches hacia la
consideracion de una oralidad primigenia, viva y especifica, como la expresion y la fuente
mas pura de la cultura mapuche®’. Mas articuladas recientemente en la factoria
cosmovisionista, estas elaboraciones ideoldgicas pueden asentarse, no obstante, en
antecedentes sociales mas lejanos. Recordemos que mientras Caamafio nos sefala que los
asistentes al taller de alfabetizacion de 1980 en la UCT mostraban una muy buena
recepcion tanto a los contenidos lingliisticos que alli se les impartia como a la propuesta
alfabética que se ejercitaba, Maria Angélica Relmuan, una de las asistentes, debia enfrentar
acusaciones por “vender su cultura” tanto en su comunidad como entre sus compaieros

universitarios.

Al cuestionar a todos los alfabetos en liza (al impugnar la escritura alfabética), se
desbordan los margenes estrictos del debate alfabético. Constituye esto otra de las razones
que evidencian la inadecuacién de aquella estrecha y unidireccional asociacion entre el
transcurso del debate alfabético y el devenir del movimiento mapuche en las ultimas
décadas, concebidas ambas dimensiones como lineas convergentes que desembocaban en la
imagen: “un alfabeto para un pueblo o un pueblo tras su alfabeto” que simbolizaba nuestros

postulados iniciales. Las diversas posiciones, postulados, adhesiones, contra-adhesiones

%7 Lo que importa oscurecer a la oralidad como creacion cultural, en constante reelaboracion gracias a aportes,
entre otras fuentes, de la misma literacidad.
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hacia dichos instrumentos que manifiestan los intervinientes en el debate, se imbrican y
conjugan entre si en formas multiples. Otro tanto puede decirse con respecto a la utilizacion

concreta que los mismos agentes hacen de los alfabetos (en la ensefianza por ejemplo).

El delineado social que de esto se puede extraer es, por cierto, difuso. Si apostdramos, en
este caso, por mantener nuestra definicion de los alfabetos como proyectos politicos de auto
representacion colectiva, tendriamos que postular, tentativamente, una adecuacion de dicha
cualidad de representacion desde la dimension de pueblo (como postulamos inicialmente)
hacia niveles de menor agregacion social, por ejemplo, hacia una determinada comunidad
académica y el ambito de influencia social de su prestigio. O hacia una cierta elite
profesional o dirigencial también con su respectivo ambito de influencia. Sabemos que con
esto no adelantamos mucho. So6lo constatamos que el paraguas mdas abarcador con que
empezamos esta investigacion es inadecuado. Los alfabetos, al ser instrumentos cargados
de significados politicos, devienen en sefas identitarias colectivas. Pero en el contexto
mapuche actual esas sefias no son exclusivamente étnicas, cargan otras valoraciones y
atribuciones de legitimidad para la division social: la profesora que dicta sus clases en una
universidad de Temuco que citamos mas arriba (una destacada militante de la causa
nacionalista mapuche por otra parte) al declarar su adhesion al AMU esta diciendo: yo no
soy cualquier mapuche, pertenezco a la elite. Ella quiere marcar una diferencia dentro de la

diferencia. Y ella es un simbolo que usa otro simbolo (un alfabeto) para transmitir esta idea.

Siendo los debates alfabéticos preferentemente un asunto de las elites (intelectuales,
escritores, profesores, lingiiistas, estudiantes, dirigentes sociales, funcionarios publicos), se
podria poner en entredicho la importancia y la trascendencia de este debate en el conjunto
de la sociedad mapuche actual. Sin embargo, lo que se discute en la elite tiene un caracter,
problematico siempre, anticipatorio. Al tratar de hacer un corte en dicha elite, a proposito
de su accionar politico e ideoldgico en torno a los alfabetos, accedemos a un conjunto de
agentes sociales ubicados en posiciones sociales criticas que nos entregan, al menos, alguna
vision, algin atisbo esclarecedor con respecto a la sociedad mapuche actual, a su
variabilidad y diferenciacién interna, escamoteada bajo el manto de la homogeneidad

interna tejido por aquella ilusion de compartir un lenguaje comun.
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Desconociendo esta variabilidad, las apelaciones hacia la correspondencia entre alfabeto y
pueblo, en tanto elaboraciones ideologicas, pueden mantenerse vigentes. Los seguidores de
Raguileo renuevan permanentemente al pueblo mapuche como el sujeto destinatario de su
alfabeto. Sin embargo, como vimos, la viabilidad social y politica de la convocatoria
raguileista es problematica. En torno al mapudungun ninguna propuesta alfabética logra
concitar la necesaria legitimidad social y funcional para establecerse como el canon de la
palabra escrita. Menos atn situar al pueblo mapuche como la fuente de tal legitimidad. A
partir de aqui se establece, creemos, una diferencia significativa con la situacion del jaqi

aru.

Ya detallamos coémo las organizaciones indigenas aymaras bolivianas involucradas en
tareas educativas han visto muy fortalecida su influencia y ampliado su ambito de accion
gracias a la vertebracién de un aparataje legal, administrativo e institucional que las ha
empoderado como autoridad competente en materias educativas y lingiiisticas. Esta
autoridad ha sobrepasado la mera nominalidad para detentar un poder efectivo sobre las
cuestiones que caen bajo su competencia. En nuestro caso, sobre las definiciones que guian
la normalizacion ortografica del aymara escrito (una vez asentado el consenso en torno al
Alfabeto Unico). En el plano normativo, la autoridad ejercida por estas organizaciones no
ha estado exenta de tensiones con otros actores € instituciones que intervienen en este
ambito, particularmente con el mundo de la lingiiistica académica. Se presenta asi, en una
nueva dimension, la de la normalizacion ortografica, la misma brecha que, para el caso
mapuche, se dibujaba entre las organizaciones indigenas y la lingiliistica académica a

proposito de la definicion del canon alfabético.

El encauzamiento institucional de las acciones de las organizaciones educativas aymaras a
través del CEA (el apartado aymara de los CEPOS), les ha permitido modular con mayor
fuerza una apelacion de representatividad del pueblo aymara, apelacion que se reviste de
mayor viabilidad politica en la medida en que aparece refrendada por toda una normativa
legal y administrativa. Este empoderamiento permite a los dirigentes e intelectuales
aymaras operar con mayor plausibilidad el encuadramiento en la dimension de pueblo de
aquel sujeto colectivo que busca garantizar una adecuada e idonea auto representacion

grafica. A diferencia del caso mapuche, volveriamos aqui a calibrar esta cualidad de
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representacion en un nivel de mayor agregacion social: el pueblo aymara gestionando su
ortografia o, reformulando lo antes dicho: una ortografia para un pueblo o un pueblo tras

su ortografia.

Consecuentemente, las posiciones sociales que aqui se enfrentan aparecen mas
consolidadas, dotadas de perfiles mas definidos (si bien no en absoluto, recordemos que
entre los miembros del CEA, como es el caso de su mismo presidente, hay egresados de la
carrera de lingiiistica de la UMSA). Creemos que en este resultado incide
determinantemente el poder adquirido y ejercido por las organizaciones educativas aymaras

bolivianas

La proyeccion argumental de esta situacion es sugerente en la medida en que el argumento
fundamental del CEA es la autonomia del canon escrito del jaqi aru con respecto a la
oralidad. Avanza hacia asentar una mayor soberania de la literacidad aymara, un terreno
muy nuevo en el que el poder normalizador concentrado en el CEA puede imprimirse con
mayor determinacion. Personalmente nos impresiond el énfasis con los dirigentes del CEA
y los CEPOS reafirmaban esta definicion. La misma imagen argumental de que la escritura
no es, no debe ser, un calco de la palabra oral operaria simbolicamente como una
declaracion de autonomia con respecto a la reconocida autoridad de la lingiiistica
académica sobre la oralidad aymara. Nosotros no transcribimos [cuando escribimos], no

SOmMos una copia.

Por otra parte, la defensa argumental de la heteronomia de la escritura con respecto a la
oralidad del aymara por parte de la lingiiistica académica (no escribir las vocales en
posicion final de palabra, ya que asi ocurriria en el habla, siguiendo el precepto de que “hay
" ” .
que escribir como se habla”) marca una posicion conservadora que, al negarse a la
diferenciacion entre escritura y oralidad busca afianzar una diferenciacion en otro nivel: de
la lengua aymara con respecto a la lengua quechua. Enunciado en un modo explicitamente
politico por Yapita, este argumento reactivo, de defensa (oponiéndose a un “proyecto
politico de escritura panandina’) pretende evitar una conjuncion entre estas dos lenguas que
se facilitaria al diferenciar el aymara escrito de su fuente oral. En la otra cara, el

reforzamiento de la diferenciacion, via normalizacién, del aymara escrito operaria una
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apertura hacia una confluencia grafica con el quechua, apertura que para el CEA no resulta

problematica ni sospechosa.

La relacion establecida entre el poder, digamos institucional, ejercido por las
organizaciones educativas aymaras y el caracter aguzado que luce el corte social entre el
mundo organizacional y el ambito de la lingliistica académica (junto con los divergentes
desarrollos argumentales al respecto), constituye una conclusion comparativa. En torno al
mapudungun escrito no se define atin un alfabeto estandar y se estd muy lejos de plantearse
siquiera problemas de normalizacion ortografica. El debate politico se centra en el primer
nivel y alli el delineado social de las posiciones enfrentadas es més difuso, mas poroso;
ademas, las organizaciones educativas mapuches carecen de la vertebracion institucional
que ostentan sus equivalentes aymaras en Bolivia. Consecuentemente, una apelacion
discursiva al pueblo mapuche como sujeto colectivo que legitime una propuesta alfabética

adolece de plausibilidad social y politica.

El contraste con la situacion del kunsa es todavia mas drastico. Debemos recordar aqui la
distincion que hace Juan Carvajal entre el quehacer institucional de los CEPOS y la accion
gubernamental. Los Consejos se situan claramente en una posicion no gubernamental. Son
organismos que estan reconocidos y empoderados por la legislacion, integran el Estado
boliviano, pero no son parte del gobierno. Se puede sospechar de dicha autonomia. Mas alla
de la sospecha, lo cierto es que, a través de estas instituciones, aquellos “que han trabajado
mas directamente con la poblacién” han ejercido de manera creciente el poder y la
autoridad que han concentrado. Contra esta situacion resalta la injerencia que la politica
educativa gubernamental ha tenido en el modesto proceso de concordacion alfabética

vinculado a la ensefianza del 1éxico sobreviviente del kunsa.

A la peculiaridad de esta situacion se afiade, desde el punto de vista del proceso, su valor,
digamos, experimental. Como vimos, la inquietud inicial que derivo en la facturacion de la
Guia para Educadores Tradicionales Likanantai, naci6 de las educadoras tradicionales
atacamenas que forman parte del Programa de Educacion Intercultural Bilingiie del
Ministerio de Educacion. Dicha inquietud surgié o se intensificd en diversos encuentros
que este mismo programa producia y gestionaba y en los que las educadoras atacamenas

confrontaban su situacion con las de los representantes de otros pueblos indigenas. No
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tenian lengua “viva”. A cambio tenian solo un discreto y disperso 1éxico. El soporte de este
léxico era fundamentalmente grafico (abundan las historias de que atn vive, “al otro lado
del cerro”, uno(a) que otro(a) abuelito(a) que habla kunsa, sin embargo nunca se ha podido
encontrar ni registrar a ninguno(a)), y descansaba en los diccionarios y estudios realizados
desde el siglo XIX hasta la actualidad. Uniformar este 1éxico aparecio, para las educadoras,

como la accion mas sensata en el acotado marco de su desempefio en el programa estatal.

La novedad del esfuerzo por concordar un alfabeto para el Iéxico kunsa, hace muy dificil
estimar, por ahora, algiin posible efecto social significativo, mas alld del campo de accion
del Programa de EIB en las escuelas atacamefias. En este dmbito, hasta el momento,
tampoco se ha expresado ninguna oposicion o reaccion al caracter eminentemente estatal de
todo este proceso. Habiendo analizado el caso mapuche esta aprehensién aparece como
enteramente logica. De hecho, las funcionarias del PEIB que guiaron este proceso
acordaron presentar publicamente ante la comunidad interesada la Guia para Educadores
Likanantai en octubre de 2012. El objetivo es que dicho encuentro sirviera como instancia
de wvalidacion social para dicha Guia, buscando conjurar asi futuras acusaciones de
imposicion estatal. Este es justamente, como vimos, el principal problema de legitimacion
social y politico que enfrenta el aziimchefe.. Recordemos que la irrupcion del aziimchefe en
el debate alfabético del mapudungun, y mas atn a partir de su oficializacion, ha aportado la
constitucion de un nuevo clivaje en torno al cual se dividen posiciones: el eje

imposicion/participacion, que se suma al eje castellanizacion/diferenciacion.

Asi como ocurre en los casos mapuche y aymara, la oposicion entre castellanizacion y
diferenciacion esta también presente en el caso del kunsa, Aunque aqui aparece modulado
por la educadoras atacamefias como fidelizacion versus castellanizacion. Fidelizacion a una
memoria, a una herencia recogida en un registro grafico problematico por lo diverso,
debido a las variadas formas en que los estudiosos fijaron dicho 1éxico. Llegar a la fidelidad
operando un juego de alternativas. Apoyandose en su misma diversidad, como
desconcierto, sobre el registro recae luego la sospecha de lo espurio, en la medida en que
muchas de las palabras alli contenidas estarian castellanizas. La tarea de uniformar el léxico
supone entonces desbrozar ese corpus de la “mala hierba castellana” que se infiltro, crecio

y se conservo en él.
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El antrop6logo devino entonces en desbrozador. Sus palas, punzones y hoces fueron el
discurso y la autoridad académica que lo inviste, con su asociado conjunto de herramientas
metodoldgicas. Gracias a ellas se postuldé una hipotesis sobre cudl seria el sistema
fonologico del kunsa segtn se pudo recoger a partir de sus ultimos hablantes, y sobre como
habria sonado cada uno de estos fonemas cuando esa lengua vivia. Cabe recalcar el hecho
de que este postulado conjunto fonoldgico y su oralidad atribuida, se gestiona desde la
escritura, no desde la oralidad, por razones obvias. El resultado de esta operacion fue que
esta oralidad postulada se homolog6 con aquella otra oralidad: la anhelada, propia pero sin
embargo ausente, la oralidad de los antepasados; llevando a las educadoras a adquirir
aguzada conciencia de la realidad de la lengua kunsa. Conciencia que se asume mas fiel a la
manera de hablar de los antiguos atacamefios. Tenemos, entonces, un pequefio ejemplo que
ilustra una de las funciones sociales de la ciencia: establecer un punto cero, una tabula rasa,
sobre algin aspecto de la realidad, punto cero que deviene en verdad socialmente

sustentada.

Volviendo a la comparacion, ya sefialamos como en este proceso ni el discurso cientifico ni
la autoridad académica del cientista social fueron cuestionados. En cambio, la
confrontacion y aun la impugnacion de las posiciones y argumentos de la lingiiistica
académica, es clara en el caso del mapudungun y alin mas aguda en el caso del jaqi aru. En
este ultimo caso, frente al poder ejercido por las organizaciones educativas aymaras en
Bolivia, el despliegue argumental de los exponentes de la lingiiistica académica es de
indole defensiva, reactiva: busca conservar el campo que ha cultivado (el sistema
fonologico aymara, el Alfabeto Unico, las elisiones vocalicas). Cualquier desborde de estos
limites pareciera una entrega a posibilidades inquietantes, a confluencias peligrosas, a

identidades diluidas.

188



9. CONCLUSIONES

En este trabajo, los debates alfabéticos y de normalizacion ortografica no han tenido
importancia en si mismos. Entendidos como creencias, concepciones y usos de la palabra
escrita, es decir como manifestaciones de literacidad, nos han permitido adentrarnos en las
dimensiones social y politica existente en los tres casos estudiados de lenguas indigenas. Se
abre asi un espacio en que las grafias y su reglamentacion devienen en herramientas a
través de las cuales los agentes sociales se definen, se sitian a si mismos y a los demas, se
adscriben a si mismos y a los demas a una determinada posicion. Como en este espacio
dindmico se crea, se ejerce, se impugna, se defiende y se pierde poder, los alfabetos y la
ortografia son operados como armas de accion politica, armas dotadas de eficacia
ideologica en la medida en que a través de ellas también es posible representar, concebir,

una situacion de poder.

La variabilidad social y politica que asi se ha manifestado se despliega en una serie de
cortes argumentales articulados de manera especifica con determinados cortes sociales. En
el conjunto que entrega este juego de relaciones es posible sedimentar algunas

consideraciones.

Sin pretender implicar, necesariamente, una secuencia evolutiva entre nuestros casos,
podemos sostener que en la medida en que los agentes y organicas educativas indigenas
adquieren y ejercen mayor poder y autoridad para cuajar y legitimar una determinada
definicion alfabética u ortografica, la recurrente oposicion entre el mundo organizacional
indigena y la lingiiistica académica aparece con rasgos mas consistentes, mas nitidamente
perfilada. Esto es claro en el caso de la normalizacion ortografica del jaqi aru en Bolivia,
menos claro en el caso de la controversia alfabética del mapudungun, e inexistente en el

caso del kunsa.

Derivadamente, las institucionalizadas organicas educativas aymaras pueden emitir y

sustentar con plausibilidad una apelacion hacia la dimension de pueblo como el sujeto
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colectivo legitimador de las definiciones graficas, en tanto dicha apelacion goza de mayor
viabilidad politica y social. La definicion de los alfabetos y/o la ortografia como proyectos
politicos de auto representacion colectiva, puede calibrarse entonces de forma mas
armonica en un nivel de gran agregacion social. En cambio, en el caso del debate alfabético
del mapudungun, cabria postular una readecuacion de dicha cualidad de representacion a
niveles de menor agregacion social, niveles en los que el accionar de las organicas
educativas y culturales mapuche les permite ejercer, hoy, un poder de definicion e

influencia.

Aqui observamos también que para la mayoria de los agentes y orgénicas mapuches, como
también para las educadoras atacamefias, la ortografia castellana conserva su poder de
referente negativo, contra el cual, las definiciones graficas adoptadas relucen en su
dimension diferenciadora. El eje castellanizacion/diferenciacién, en cambio, ha visto
menguar su poder como elemento vertebrador de las posiciones en debate en el caso del
jaqi aru. El correlato social de esta realidad es la posicion socialmente minoritaria en que se
encuentra el proselitismo evangélico. La variable diferenciadora sigue vigente pero abierta
hacia otros referentes: el quechua principalmente y también, como vimos, un pretendido
contraste entre una variante “chilena” del aymara frente a otra “boliviana”. La intensidad de
estos nuevos ejes de diferenciacion ha aumentado a medida que se deja atras el debate por

el canon alfabético y se avanza en la normalizacion ortografica.

El empuje hacia una escritura indigena autonoma con respecto a la matriz oral de la lengua
la podemos relacionar también con el aumento del poder ejercido por los agentes y
orgdnicas educativas indigenas. La regulacion ortografica se constituye asi en una
dimension apropiada para marcar autoridad normativa por parte de esas organizaciones. La
posicion reactiva que frente a esto adopta una parte de la lingiiistica académica busca
mantener un campo de accion e influencia. Desembridar la escritura de la oralidad implica

ceder control sobre un conocimiento lingiiistico acumulado, constituido en autoridad.

En términos ideales un alfabeto y una ortografia estandarizada constituyen bienes publicos,
cuya disponibilidad debe estar abierta a la mayor cantidad posible de personas, son el fruto
de procesos culturales que gozan de la autonomia y la inercia suficiente para rechazar o

absorber presiones restrictivas en lo que se refiere al acceso y al desarrollo de los mismos.
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Paradojalmente, los imperativos de diferenciacion y exclusividad identitaria que acicatean
los primarios empefios por confeccionar estas vestimentas de letras apropiadas y propias
para las lenguas indigenas contradicen esta vocacidon universal; son la ardiente contracara
de la dilatada situacion de dominacion diglosica en la que las lenguas vernéaculas
minoritarias han sobrevivido o mal vivido. El estado actual de los procesos para fomentar
una escritura practica del mapudungun, del jaqi aru y del kunsa, que aqui hemos abordado,
se situa en este horizonte. La batalla por la estandarizacion puede, empero, romper ese
sello, que parece tan fiero, por el que una identidad colectiva declara a una lengua y a su
imagen visual como su restrictivo reflejo, para hacer que esa lengua y esas grafias caminen

por si mismas, libres del latigo de la exclusividad.
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ANEXO 2

La publicacion oficial integra del Alfabeto Raguileo. 1984

i it T A ot

BOLETIN INFORMATIVO
DESARROLLO ¥ CAMBIO
W

circuacion restringida

L]
caplda Centrg Asesor v Planificador o8 Investgacion v Desarraila

N* 11 NOVIEMBRE 1984, TEMUCO/CHILE.

Frit e IR

e,
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ALFABETO DEL  MAPUDUGUN

Deade qQue nos propusimos
in tarea de obtener un Alfabely
para  nuestra  lengea  matarnag
mapudugiin, pensancs que  SRbe
tenfa gue ser estrictamente (o
nolégien. Lo coal implica esta-
plecer waa relacidn biunivoca
entire grafemss y Ffonemas, Es
detir, cada grafema debe rapre-
sentar & Un Bolo ¥ (nlos Tone-
ma, ¥, 8 6u ves, cmda Tanema
dpbe estar representado por wan
sola ¥y Gnice grafema.

Sin embargo, eon la realiza
i de meestro primer traba o
{Buletin Desarrelle y Camblo
e 2. ALFABETO DE LA LENGUA MA-
PUCHE: WAPUDMMGUN. JULIO DE
1982, ) cometimos un error  gue,
pn gran medida, contradecia
puestre punto d= vista inlcial.
En eiecta, cumnds alll habls-
mos de wvocsles allas o cerra-
doa: L, u, ¥, mencionBmos Tas-
bign sus reapeotlyaa SemlvecE-
les: y, W, 4 y las incorporamos
on 2] catdlogo de nuestro alia-
petn, Ssin mayor explicacidn,
coma si Tuesen fonemas 1ndepen—
djentes, cuando, en realldad,
de la mansra gue las estibamos
considerands no eran mAS que
aléfonos de eeas vocales altas
¥, por lo tanto, en wn alfabeto
estrictamente fonolégico gque
querlamos lograr, éstea no de-
pian Tigurar.

41 dernos cuenta mis Larde
e 1o ceurrido eh esa primera
publicacidn, hemoa preferido
reggbructurar totalmente nuss-
tro ‘alfabetn anlerior y esta-
blecer de ws modo daliaitive
2w satructurs final  después
de enmendar el referido srrcar.
Para cumplir con este propbei-

ta, intentamoe  elimlina ae
inmediagto las semivoceEleE &n
nuestre nlfabeto,. Pera en la
practicn de la escritura del
mapudugun se mponia 8 cada pe-
su la necesidad de utilizarlas,
y ea azl como la bemos wuelto
it Incopporar, pers basado  en
criteries diferentes gqueé omas
tomadn del "Eshoin de dng ruevea
Gramftics de la lengua espafin-
la. (Madrid, 1982). Por ajon-
plo, la ordenacién de los fone-
mis vochlicos en vorales siléni
el fA, oy 8y 1y By W f, oy los
fonesas Sy, w, qf guedan

dos en &l prups de lae

tea, come consonantes con deali
gamjents o de transicifn. Es
decir, on sitoaciones especla-
jea ae posdign  transiormar  en
la wocal respectiva, oonsideran
do gue su promunciacibn canbls
¥y, oademis, La caractecigtica
morfoldgicn del maputhigun con-
gistente sn la susdhcia total
de grupos consondnticos agi lo
euige. Por ejempls, en la conju
gacidn, todor lom wverbos cuya
raft terming en wocal, sacep-
tuanda el presente del modo
real, hay concordancia morfeld-
gica entre la terminacidn del
pronombre personal y la desinen
Gim de la forms verbal respecti

va. Ejot
“!ﬂ nilg__u_.t
™ Lienas

Mo ccurre lo mismo con los
verbos cuya raiz termina en una
consonante. K este caso hay
uh pequefic cembio en la promum-
ciacidn en la desinencia de la
forma verbal,
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puehlo.

Ef«:

Elymi Korrimi

T eptraste

Como ae ve, e ha impusato
la necesidad de sscribir la wo-
¢al '"1" en la desinencia de la
forma verbal, en donde el pro-
nonbre peresonal, de acusrda a
la pronunciacidn, exige la pre-
sencia de ‘y'.

bebido & esta aAEnomalia
nueatre alfabets o ha podido
sar- &l ci1en por ciento ’lmni:’:-g:

on, Pero, a nuesbra juicio, &
parte de esbte bdelecio o P s
na hay aftro gque wvalgsa |6 pena
selfialar .

Otra congideracidn Lmpor-
tanie guwe HEROS tenido prese-

s=nte desde &) comienzo de sate

trabajo, @38 Lo concerniente a
las caracteristicas de nuestra
lengua. Hemos pensado gue nues-
tra lengua wern8cula no tisne
parentesce alpuno con el idioma
egpafiol; sSobre es8 considora-
cidn, bien podismsce haber 1dos
dp yn sistema alfabético,
recurrir & los signos griificos
de]l eapanol

sin

las razones gque nos han
impulsado a dar el paso gque he-
moa dado, son ajsneas al Asbito
lingiistico. Mecesltamos otili
lag GCecnicas oque an ustJ
ytiliza la sociedad ma-|
yor. Wale decir |aa méguinas
de sgcribir vy los tipos de is
prenta. 5in embargs, 88 necesh-
ric dejar ef clare, que, BI
bien es cierto gue wtilizamos

Lar

Ry
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convenientemente los algnos gré
Ficos del ldioms espafiol, pero
no asi su ortografia literal,

Por otra parte, con el fin
de fundamentar asobre una base
gflida el sistema alfabétice
Je| mapudugumn, hemos congidera-
fdm necesario apoyerle sobre ci
ertas idess generales, las que,
a nuestro julcie, comtienen wver
dades que non casi evidentea,
razbn por la cual la hemos deno
minado “Peostubesdos™ . Son clnea,
& aaber:

Fostulado W9 1.- Tado pueblo
QUe CONServa Su lengua vVernacu-
la debe estimaria slempre CoMo
primera |emngua.

Comentario: La importancia de
sgta Ll ade™ radica en gue
es imprescindiblie una comunica-
cifn plena entre loa Individuos
que camponen la famdlia y la
pociedad a la cual se pertens-
ce, Por otra parte, &3 necesa-
rin tener prasente gque la len-
gua materna no séle es un as-
pecto de la cultora, &Sino gue
#lla conforma y ademés, refleja
wodop los sspectos de la cultu-
ra de un porhla,

Poatulade N® 2.- Todo pueblo
que congerva su lengus materos
tiene derecho de adoptar &1 ais
tema alfabético gue consldere
més apropiadc para su escritu-

- 1

Comsentaric: En realidad, el
sistema alfabético que se adop-
te para @scriblr la lengua ma—
terna atafie (nicamente al pue-
bin hablente de ella y & nadie
miig por ningdn motive, La deter
miftaelén de aceptarle o recha-
#arlo le corresponde zolamente
a &l,

Poptulada N2 3= En toda len-
gua, la relscidn que existe en-
tre un grafesa y el fomema que
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representa, &3 totalmente oon-
vencional .
Comentario: La costushre de

representar a un fonema median-
te un determinado grafema, hace
suponer errdneamenle gue entre
ellos exigte un vincule o rela-
cién natural, y que no seria
poaible,; sin ¢ler en un ervor,
cambiar esa relacidn en 1a e85~
aritura d& otra idioma. Lo cual.
evidentemente s falso; lo de-
mueatran los diferentess 1diomas
gue poEesn sscrilture &N qus un
miamo grofema se utiliza en la
representacidén de fonemas tatal
mente diferentes.

Fostulado N 4.- El wlfabeto
debe contensr todos los Conemas
gue posea la lengua, consideran
do en s conjunto todas las re-

giones en donde =ila se habla.

Comantario: Para cunplir con
eata finalidad es precise reall
gar wn btrabaje lingiistico de
campo: enbPevistar en Cads re-
gifn unas diez personas,de adad
avanzeda, &&= aphos mAéxos, §y Gue
hablen @on fluldsz =w lengua
giaterna, sin mechas interferen-
cias el espafial.

Postulade N? 5.— En &l catdlo-
go 4=] alfsbeto no se deben in-
gluir grefemas gque represgenten
pronunciaciones afectivas: pe-
yorativas y melllorativas.

Comentario: Los mapuches, espg
clalments las mujerea; son afi
gionados & wtilizar el eatile
enifade del habls cwando se di-
rigen o se cefiersn & loa nifios
pequefol & 4 lag perochnaE ancls
nhs, animales ¢ cosas aprecia—
das. En esos cepon Be canbia
la pronunciacidn de algunos fo-
nemas, haciéndola mda suave gue
la promuncimcidn neutra, cuando
ea expresifén de carifie, ¥ mis
fispera que aguilla, cuande es
despectiva.




Por aotra parte, 88 mecksE-
rie tener prasente una de lpa
~aracteriaticas importantes de
la lengua mapuche, gque a8 al
de carecer de grupos consonénti
e Al romienza o Tinal de '|:|.1IE
bras o de a8l labas,
&l cwal hemos tenide culdado
da ewitar la representacidn de
log Tonemas mediante dos grale-
mas . [Desde Auestra punte de vis
ta esese procedimiento e ﬂnEut‘_
do, Por Lo tanto, en nuestra
gistema alfabdtico no [igurarin
ni e "11%, = ks

ms g e P

‘th', ni ia

*(tr', m las gue hemsol reemplaza
do por ‘¢F, '__|', i, rEAEpoCti
varenie,

ragin  ante-
ewibtadn 1a&

For la wiema
Flar, nemos
aifin de La‘ng
beto, y ademds porgue los idio
mAS lng';-l'_'.-.: ¥ &l amah qué lo uti=-
lican tienen el (fonema) Fp/f
gue Lo representan con gt .

irnciu-
R meatro alla

Antica p.ﬁndnnr.‘l.-l un poca a
las pozibles objeciones que ae
ie puede hacer a nuestro aliabe

to en relaczidn con =1 "problema

Todo pusblo tiene derocho a adoptar ol sistema alfabético gue con-
sidere mis apropiado para Ian escritura de su longua.



=

del bilingiilsmo”, nosotros teme Consonantes:
moE qué reconocer gue ese pro-

blema existe, y que es inevita-

ble, perc no es exclusive del

siatema alfabdtico gue propome- ... ...
moS, sino gue ccurre en el a-

prendizaje de cualquler idioma

extranjers. Por ajemplo, =l gue

gatudia el idioma ingléa tiens

gue aprender que cada woocal pus

de representar cuatro sonidos Labiodental
diferentes; algo semejente ocu-

rre con las consonantes de sese

idioma. Lo cual nos permite de-

ducir que teda lengua tiens sus

propias normas  orbogrdfices, erden

y gue leam grafemas se utilizan . "
de un mede convensional.

Fonemas del mapudugun.-

El mapu—
dugun conata de yeintiadis fﬂf_
mas, los euales los hemos repre
sentado mediante veintiaéis gra
femas, como quedé dicho en el Alveolar
comienze de este trabajo. De
estos veintisfis fonemas, seis
correaponden & vocales y vein-
te, a consonanbes.

'I'MIL‘H!‘:

faf

el

if Palatal
fo/

fwl

e

]

<

Trifngulo vocdlico:

N * " " adth Valar
B a media
a ba ja
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Laz consenantes y¥. w, q
son cen deslizamiento, es de-
cir, pueden transformarse en
vocaled: i, u, v respeckivamen-
te, 5i le precede una ConsoREN-
te deatra de una sisaa ={laba.

Las consonantes a= pueden
clasificar eon obatructivas y
ni ks truck i vas

Son obstructivas:
o F T SR
¥ no chatructivas:
d ¥ I b J wn nm N g
N8 TR TR B

4ilaba .-

La =llaba &8 wuna unidad
de articulacién constituids por
unc o mas elementos.

Far su funcidn silébica,
las clases de aonidon del mpu-
dugun pueden ser clasificados
en dos grupos! vecdlicos ¥ con-
sondrticoa. Ea vecllice el gue
puede former por &i solo una
silaba, y consondntico, =1 gue
ne tLiene ssa propiesdad.

El elessnto wvocdlico de
la silaba recibe el nombre de
cima (Ci), La cima posde ser
simple o compuesta. Es simple
la gue contiene una sola wvocal
¥ compuesta la que contiene dos
o mis vocales,

En la cima compuests, la
wocal de mayor perceptibilidad
as dencmina nicleo o vecal silf
bica, y la otra, satélive o mar
ginal .

En la cima simple la wocal
&8 miempre aildbica.

En ol mapodugun, la sfla-
ba puede sster constituida sola
mente de cima. En otros casos
pusden aparecer en =lla sonidos
coneonénticos gue preceden o

siguen a8 la cima;, o las dos co-
sas & la wvez.

La consonante gue precede
& la cima a¢ denomina cabeza
(Cal; v la vonsonante gue sipue
de la cima se llama coda (Ca),

Segan esta clasificacidm,
hay cuatrn tipoe de aflabas en

el mapudugun :
€1 1.8 - kun ‘Llegar'
Ca Ci t kg - yam  ‘roble’
Ci Co : al - ka ‘gaille’
CaCiGo ! kaj - ™ ‘amul’

Do ios sonidos contiguos
que pertenscen s una miema sflz
ba se dice gue son monosildba -
cas o tautnaildbicas .. 51 perte
necen a silabas ceontipuas, es
decir, sl se hallam & uno y o-
tro lads de la fromtera a1lfbi-
ca, 8¢ dice gue son disilébi-
bicas & heterosilibicas.

S5¢ |lama contorhns o marcs
de wn asonido determinade, al
yue forman el gue precede y ol
gque le aigee inmediatamente en
lg secuencia hablada, Bl sonide
considerado susle transcribirae
can wn guidn. En la palabra
‘raka', (re-ka); por ejempla
#l contorpe de la wecal ‘W',
- -,

La cabezs 1nilclal de pala-
bra es glmple en mapudugun,

Todea los fonemas congorndn
ticos de nuestras lengus pueden
former cabeza inicial. En pomi-
eifn interior de palabra se= en-
cyentra la misma clase de cabe-
a gildbice que en peoaicidn ini
cial . EBs Tin de palabra, 1o eo-
da es siempre simple. Low fone-
mas consondnticoas gueé nunca el
rocen en la Tormacidn de ia co-
da fimal son las cbatructivas:
p. ¥, &, ¢, % La coda en sila—
ba interna, tembifén es miempre
simple en mapudugun. Tampoco
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El alfabeto debe contener todes los fonemas gue posea la lengua,

considerandn en su conjunto todas las regiones en donde as habla.

figuran &n ella las comsonantea
phstructivas recién nombradas.

Bl imitacifn ailabica.

Todas las clases de sila-
bas descritas anferiormente pue
den figurar =n =1 cdmienzo, in
terior y Tin de una palabrs.

e eptas clases de sila-
b=
ci i i B ‘para'
ca i : by - ra ‘pladra’
Ci Co ; ad *forma', "ocoatum
bra' , Aabe.
Ca B Lo wod amarillo
Se pusden Tormar:
ol CaCi CaCi Ca
| 1 A - mu - ka e
Cali CaCi CaClCa
ty - la = ymn

‘Quizds =8 mejor gue me
waya"

Cila Cal’ i Ca Caltito
2= A Kim Lwn

'Dbservar”

Ci =L Ci Catl
;. A LW ] =1 (811

-

=1 usamnE o8 Hi thL.'_'L-'Z‘:
v = wooal
conEsonRrn e

fromtera ailébica,
podesos establecer |as condicio
nes generales que rigen la deli
mi tac 1én Al LAbica en mapudugun .

Lea férmulas son las B81-

gu =vtes:
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k& - ta - man ‘perfo
e e T
I i lll;}f‘i‘n Y gampo "

v = pa ‘hariba cru
R #1 —_

N eHIETE &N Mapudue-
Bun

II1 wod
N e

La coda intertor de pale-
bré silo es posible ecuando pra
tpde a una ceheza sildbica coma
es el caso II del pérrafs ante
rlar.

La megmentacién silébica
al final de un renglin se reall
us en 13 lronters silSbica.

Vecales:

fif alta emiecior

el media sncerior

fad bajw

fof wedia posterior redondeads
fu/ alta posterior redondeada
fvf alta media

Er el mapudugun no hay gru
pos vocllicos. La sucesidn vocd
liva lTorms siempre hiato,

Ejg-
ti - mka, 'tiaka’,
‘erients"

oy
pua = #l, "pusl®,
v - gn, °lven', ‘plata’

t&a - § , "tal'., "hace rate'

we - wl, 'gevl' ‘gqueltehus!
pe-fu-i, 'peful®'lo habla vieta'

En cambla se escribe: pe-
Tuy, ‘pafuy', *habla encontrade’
Entonces, cuando hay hiate
g2 egcribe con -vml..'r euande
ne,  se escribe com 'y', ‘=,

‘n'y segin sean low casos de pro
nunclgcidn.

Ejm:

Ruy - fi, kuyfi *antigoamente*
plw - ke, piwke ‘corszén’
nag- pe, nagpe  'que bajo’

Signos de puntuscidn, -

Los signos de puntuacién
indican las pausas gque reguisrs
la clarided de la lectura, A
veces, cuands hablasos o cuando
lewmes, hacemos pausay para res
pirar; pern mds importasnte gque
eS80 €8 la pausa gue 5 hace pa-
o précisar y determinar el sen
tido de lo gue decimos,

Este significa gue el sen-
tide de lo que decimos depends
en gran medida de la pauss gus
hacemss &l hablar.

En el mapudugun reconace-
mos tres tipos de pausas: bre-

we, mediane y larga o definit]-
va. En el plano de la escritura

La coas se ccupa en Lo
canoe &lguléntes:

- Para separér las partes de
una enumeracidn no ligadas
por una conjuncidn. Ejes-
pla:

Ifice gijan cedi,
verfa ka pvwem.
Yo compré sal, a;ﬁcqz', yer
ba y cigarrillea®.

#.- Para separar les vocativos.
Ejemplo:

Koge, amuge kujlfl mew.
"Josd, ways & los anima
les', h
3.- Se pone coma para evitar
ambigiledades, y cads vez

asuUkula,
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gque sea pecesario heacer pausa
para reagirar.

La pausa larga se repressn
ta con el signo de puntuscidn
l1lamado pumta (.). Hay trea cla
gea de punto: punto aparie, pun
4o seguide y punto final. EI
punto aparte separa um pérrafo
de otre. Expresa o técita, hay
en el pérrafo una idea central
que, cas| siempre, necesita ser
completada con las ldeas secun-
darias, Se separan por punte
séguldo les oraciones que expre
san cada una de estas ldeas se-
cundarias. Ejemplo:

Kvdawvn ta k'mey. Fey mew
ta pekey Bl iyael ta ce. Ka pe-
key ta Al takuwam,

‘Ee buepo trabajar. Asi

ze consigue =l sustento. Tam—
bidn la veatimenta',
El punto [inal  marca 23

la terminacién de un escrito.

Lom dos puntos () para
indicar pauss mediana, como en
los casos siguientes:

Después de wns rase Que
anuncia una esnuneracidn o uns
cita, discurse prople o ajeno:

Wiya kom akuygen: Al fawe,
Al pefii ke A1 maje.

‘hyer llegaron tedos: mi
mija, mi hermano ¥ ml sobring’ .

Kuan feypi: iRcifl few wyne
akuyifi.

'Juan dijoi nosotros agui
llegamos primera’ .

También se ponen doa. pun-
tog después de loa detalles si1
wa enseguida la idea general.

Dewmay kike ruka, gijay
cijan kawe] ka kifle xarin man-
sun: kursgean pilerkelu.

‘Conatruyd una casa, com-

prd un caballe snsillade y uns
yunte. de bueyes: pues penaaba

en casarse'.

Otros signos auxiliares de la
escri burs.=

L.~ Las comillas ("),se usan
al principic y al final
de un discurso o cita. E-
Jemplo:

Feypi Antvpijafi: “Apo, we
dugunu ta elumayif. [Hcid
ta pvrvm kimiyifi ta mwm
alen ta fvxa newen,..."

Dije- Antipillén: “Sedhor,
no &8 piaguns navedad lo
que nos ha inforssdo. Nose
tros nos dimos cuenta de
inmediata que ustedes po-
selan una gran fuerze,..."

2.~ El paréntesia | |, ®e usa
para encerrar sna rase
u oracidn aclaratoria més
o menos largs que interrum
pe el discursc y tiene es-
casa conexién con lo gQue
se esth diclendo. Ejempls:

Feyel, kom antv kvdawlyifl
lelfvin mew, elulimagelayif
iyal rume [(Fuka wew ilo

ufisa wmvlefuy ka Feaxen
kolke ), epe mawvhlu am.*
"Entoncea, Trabajsmos tedo
el dla en ] campo, "o Roo
permikieron ni  almorzar
{en la casa habia carne
de ovejn y pan on abundan-
cia), puss estaba por 1lo-
e, "

5. 3 Loa signos de interrogs-
cidn =e ussn al principlo
¥ al fin de una oracidn

interrogative. Ejemplo:
oCom pimi™
JQué dijiste”

d.. Lo aignes de exclamacifn
Be uBan 8. principic y Tin
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5.-

10

de una oraclion admirative,
exclamativa y on las inter

Jeoclonea., Ejemplo:

|Koge, wikage!
(Josd, levAntetbe!

i Tutelul
jMagnificel

Los puntos suspensivos(...)

s¢ usan para sefalar gue

se calla algo. Fjlemplo:

Gojilimi...
8i te swborrachas. .-

El .'.I.Iih (=}, se usa e=n
la aeparacifn de las alla-
baa én las palabras y para
cartar las palabras al fin

de un renglén. Ejemple:

Wi - fic - kin - tiy
Mird hacia atris

La raya (-), se usa en los
dialogos, para separar los
discursca de cade persone-
je. También se usa al prin
cipio y al fin de oracio-
nes intercalpdas en el pe-
riode, con el cusl no exis
te ninguna relacifn sintée

tica. Ejemplo:

wWifio kintuyen kvmey gvrv-
pakarwa pvhahtukuley i
kvlen mew- epe puelu wig -

kul mow.
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“lba wirande hacia stréds
gl zorro- el sapo estaba
pegado &n su cola- poco
antea de llegar al cerro,

A centinuacién veresos ls spli-
cacifén de nuestro alfabesto en
un fragmente de un ‘epew' |cuen
te] tipicesente sapuche, segui-
da Esta de wuna treduccifin no
literal al castellano, como &s
habitual en toda traduccidén de
un idicmn m otro.

Kapial EEL EVIYV.

"ina mawida mvley piam ki-
fe fobo. Fey mew jawlviuley ki-
fie fvca xapial. Doy pici ponwi
mawida niey plam Al lole kifle
kvrv. Majewengeygu, piam”,

El lefn y el sorro.
“"Cutntan que a la orilla

de allf, en el boague, tenlas
su madriguera un zerro; Entre
el lefn y &l zorro habla una
relaclén de parentesco, que ae
declan tio y sobrine, respecti-
vamente",



ANEXO 3

2007. Reedicion, con nombre actualizado, del Papeltuaiii Mapudungu Meo!,
Universidad Catélica de Temuco.
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ichillkatuayifi mapudungu mew!

El alfabeto unificado

Fl alfabeto unificado consta de 27 letras:

Aa

Chch Dd Ee Fi Gg
L1 L1 LIl Mm Nn
Ngng Oo Pp Rr Ss
Trtr Uu Ui Ww Yy

Las vocales son seis:

a

e i o u u

Las semivocales son tres:

y

w &

Las consonantes son 18:

ch
Ll

I

d f k | 1

m n n n ng

T S t t tr
14

218



Awkgrtam

hummmﬁmmm.mﬁﬁﬁw. |
meduhiﬂﬁdngﬁdtiMmmwTﬂimm\n; ifie
wwmmlehmﬁuﬁanu

e ta kom maniill kafl ple.
'fﬁ&:hiku&mmwumkﬁiﬂldn'n:mn:\im:m,mm.
arsranmiswe kawelilu, chills, shmhuliiim_me:n.ﬁnhn.muﬁubr

e el el o] nchil, kawella, wa, poi, dengil, ewas, sl Tifa
d@mmmmmmﬂmmwmam

mew,

Pummhdnhemw&im;ﬁn.munﬂ&#ﬂ&nﬁuﬁ'mmiﬁ
tx tifz chi wesa knsa, inche ta tume wedafimewka n, ingy Tume e I
wiwaelaenes”, Fey nontkswiinehi Fqu.m‘k&iﬂsﬁnuﬁi]lﬁﬁ.lma engin. |

']'iiﬁchikndmﬁ.mﬂ‘)rmﬁhihyd&wmmlmmaﬁ' o mew rupaks,
fewla tifa wecheke wengru dusmuelay @ tifa chi Kisw engiin am
e etuhs minen, wek, kekehu laden, "wighs kuden", fey mbsea doy
avinerungiin feola.

Kmmhimrhdtnmmhnmmmmmc@in.hpmhmn
iney rume il awar kudemeken.

Arksnan

Tiaka chw ngairram ta sl kyug:lu\!‘dnhmﬂcywn@ﬁmnﬁhwchwn
i onkilemun mifa chi kuden, "swasr lnden pingelu”.
e — R L pisey rume nichalubungek
mmm&mwﬁuh::"kﬁmepidhmpm\puthmfmnmﬁnw Pali
kuril plirea, dnmnguch't 1o miin fombke, J:w;l. akucullemingks kom, a.l.l.ll
fenghellclyiin femngechi lomay fewialechi pichi kimeke kudefe wear’. E—
i Mo

Fey cuchi wewl kife kuden mew ka kayietukunuwicingin 6 fil udese! Ky 5 avlekssen palie. Wichawherhefio p longho, kake mapa

engiin ka anti mew Dew
Uowectungun mew chi wichan
Yekerkefuy & pu koo nalzly longko, smukerkefuy malonngemes |
mhﬁﬁm-m#mwﬁmﬁimM
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ANEXO 4

Yatiriasaya, 6rgano de difusion del ILCA. Yapita al centro, primera fila.
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Plaza Alonso de
Mendoza

PROFESIONALES QUE
TOMARON CLASES DE
AYMARA AUSPICIADO POR
INEL 1968
WALI YATXATT'ATANA-
KAW AYMAR KLASINKAN,
INEL JAWST'"APT'AYKI

ITK"AXA: TORKRNANWA

Ukapachax janiw aymarana-
kapunix aymar yatichkdntt.
Aymaranakan arupas kuna lu-
ratapas janiw yqatakanti.
Uka marat aymar yatichanax
qalltatina. Yatichiri Juan de
Dios Yapita, jupaw qalltina.
Kunjams qalltatana ukax
gillqtataxiwa.

(/ka yatichafi qalltkiina uka-
rux waljaniw gillqt ayasipxina
aymar yatiqafiataki. Uka yatl-
qaiiatak qillgt'ayasirinakax
profesionalanakinwa. Jupana-
katx utjinwa, abogadonaka,
profesoranaka, escritoranaka,
poctanaka, poetisanaka, ukatx
ukankapxarakinwa yaq'a pro-
fesionaninaka,

Yatifiasawa, jupanakaw ay-
mar yatiqt'anx qalltapxina.
Uk'at Jich"akamarakiw aymar
arus yaticht'ataski jach'a yati-
qa utanakansa. UK’at jich'a-
kamax aymar arufx arsutaxi-
wia. Ukachigans akachigans

arsxlanwe,

INSTITUTO NACIONAL DE

ARQUEOLOG

1A DE BOLIVIA

PERIODISMO PIONERO
Por: Carlos Urguizo Sossa

Si sostener la continuidad
de un érgano de prensa escri-
la, sea esle semanario o men-
sual, es una verdadera odisea
en nuestro medio, el haber
llegado al N® 40 la edicion de
Yatinasawa, impreso en len-
gua aymara, es sencillamente
un acto heroico digno de ser
analizado, por las peculiari-
dades de su impresion y por
los objetivos perseguidos por
su no menos singular Diree-
tor, el lingtiista Juan de Dios
Yapita, cuya notable trayecto-
ria en nuestro medio y en el
extranjero es ampliamente
reconocida y valorada.

Evidentemente, ya no se
trata del criterio de ay-
mardlogos y aymaristas, en
relacién con los problemas
fonoléglcos o de grafia, sino el
de la lectura directa por los
aymaras hablantes. De todas
maneras, ¢l contenido de la
altima edieibn, impresa con
esmero, enfoca agil informa-
clon sobre la ciudad de La
Paz, la Plaza Alonso de Men-
doza, la poblacién de Laja. Asi
como, comentarios sobre la

SAWINAKA DICHOS

* Kufitumaxay kuntuma
k'uchi chacharunjamaw
qlap"iski.
* Imalay mamax janiw
ak'ullifat jan llujtanixa
chuym unantasiri.
Recopilado por:
Emilio Canqui P. 88

Qullginirus qurinirus
t"ayaw api. Qillqat
jaytataw wifayatakixa
Recep. B. Copana/B1

Yatichiri Juan de Dios Yapi-
ta, jupaw aymar ar lagankayan
sartayi. Juplpan jach'a yatiqan
utans jich'ax aymar yali-
chafiax utji. Sullkawirinakax

yatifiapawa.

estela Ponee y el monumental
acceso, mediante ciclopea,
escalinata el templo de Kala-
sasaya. Finalmente, se ilustra
la actividad ceremonial del Ji-
lakata Rufino P"asi, la confe-
rencia de Zacarias Alavi Ma-
mani en el Museo Nacional de
Etnografia y Folklore, trans-
eribiéndose el dialogo bilin-
gie caslellano-aymara del li-
bro “Ensenanza del Idioma
Aymara como Segundo Idio-
ma”, del cual es autor Juan de
Dios Yapita,

Se aprecia claramente, la
ingquietud por divulgar con-
ceptos ligados estrechamente
a nuestra historia y la cultura,
a través de una agil interpre-
tacion de los procesos de de-
sarrollo. sin descuidar la
mencion a dinamicos ele-
mentos de accion efectuada
por destacados representan-
tes nativos.

En este rapido comentario
no puede faltar nuestra pala-
bra de aliento, para que esa
labor mantenga continuidad v
fructiferos resultados.

La Paz, Agosto de 1988,

CARRERA DE LINGUISTICA
£ IDIOMAS UMSA

Jupanakax aymar ar yati-
chanatakiw yatiqt'asipkd, Akat
q'iparux jupanakaw jukamp
aymar aru lagankayxani, Ju
panakax aymara parlafix sapa
maynis yatiwa. Aruk aruxa, ja-
niw parlaiankkakiti. Yatifasa-
wa aymar ar t'ak"i, Uk'an
safianixa, yattwa sasaxa. Ja-

Basilia Copana, jupaw arsti_j
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ZONA LA PORTADA

Zona la portadanxa, aymaranakan
wawanakapkamiw jakasiraki, Uta-
nakax jiwakiw ufsti, Jayat uftatax
ina jan..... q'ukiw ufisti. Uka jang'u-
kik ukaxa utanakawa. PAPA JUAN
PABLO In. purinifiapatakiw uk"am
janq'ur pinttayasipxi.

Zona la portadaxa altupatal man-
tanifankiw. Uka zonankirinakax mé
kuna lurafatakisa taginiw aywti,
uk"amat surna kallinak uft'apxi. Uka
t"ak“jam wufsti ukaxa, riklaw (linea
ferrea) Uka riklax, Jjich®ax liju
jaytjataw; lag'amp mawjitanakax
chagayat kunaw. Walispaw suma
askicht'ayafa. '

Jach'a markanakan kuns lurapxa-
sapénxa. Turistanak uksar aksar
tarampiyat apnagapxasapanxa. Ja-
riw nk"amak ofiankasandnt L liwa-
san janipi kK°iti yagiris utjit,

POEMA
PURINASAWA
Por: Juan de Dios Yapita/87
Ma t"ak"iw utji
Ukaxa, tupu, satawa
Sapa mayrisa ukaruwa
arkasipktanxa.

Kunas wakisi
Aywt'apinasa
Kunas wakisi
Chuymijt'asifiasa

Anunisipktanwa
Aruskipt'asifnani
Mé ch'amaki sartafiani
Mé tamaki sarantafiani

Purindn tupu tukuyaru
k"avata untaninani
Wali jays julatatanxi
Sasina

Tagitugita sarl"apifani
Tagqitugita aywt"apifiani
Tagitugita arumtt'asinani
Tagituqita jayst'asinani

Jariyt'asinani, purinasawa
Ch'amacht’asinani
Chuymancht'asifiani
Ch'amampi sartasinani.

Emiliana Hilaya Mendoza,
jupax jan timpuniw Aymar
periodic YATINASAWA satikis
uk unxait'aski. Jupax aymarat
liyt'asifi yatxiwa. Jich"ax ay-
mar arul liyt'aski.

Uk"am aymar parlt'asirina-
kax taginis aymaratkam liy-
t'asxapxsna, walipunispawa.

Maynix German Quispe Q.
satawa. Jupax jach'a yatigan
utan, Carrera de Linghistica e
Idiomas siskixa, ukan urutjam
urutjam Lingfistica satikis uk
yatintaski, Jupax periodie
YATINASAWA uk unxatt'aska-
raki.

COLEGIO NACIONAL MIXTO HUATAJATA

Jupanakax, imillwawats yu-
gallwawats jich"a maraw -Es-
tudios Secundarios- satdkls
ulx tukt'ayxapxani. Jupanakax
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-2 de Agosto ukirux amitt'a-
sipxénw yapuchirin urupa.
Imillwawanakax jang'u isinka
makinw jach'a markanakanja-
ma,




