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e enfrento a la tarea de ofrecer una visién panordmica sobre

crénicas y cronistas que se hallan en conexién con el mundo

indigena americano durante la época colonial espafiola. Para

hacerlo, comienzo por destacar el cardcter general de estas
producciones culturales y las caracteristicas y perspectivas de individuos
que se convirtieron de informantes en autores. Brevemente tomo en
cuenta algunos principios pertinentes a estas cronicas de autorfa indigena
y mestiza: la cuestién de la oralidad y la oralidad en relacién con la
escritura, los conceptos autéctonos de tiempo y el rol de las reflexiones
sobre el pasado en el presente. Considero después la produccidn escrita
indigena de la época colonial espafiola, que corresponde a cuatro grandes
dreas geogréfico-culturales: la de los nahuas en el valle central de México,
la de los mayas de las tierras altas de Guatemala, la de los mayas de las
tierras bajas de Yucatdn y la de los quechuahablantes de los Andes de
Sudamérica.

Paso después a la crénica de un autor andino: la Nueva cordnica y
buen gobierno (1615) de Felipe Guaman Poma de Ayala. Tomo en cuenta
la investigacién y los contenidos de su obra y nuevas posibilidades y
herramientas (ediciones digitales y en facsimil) para su estudio. Gracias
aello ha sido posible adelantar el estudio de la relacién entre la obra de
Guaman Poma y la del fraile mercedario Martin de Murda, misionero
en el Perd y autor de dos obras sobre la historia de los Incas (1590,
1613). Termino con una nota sobre lo que he podido averiguar en
torno a este caso, que ilumina el asunto principal de este campo de
estudio: la colaboracién entre el clero misionero y el indio ladino ha
sido fuente y rafz de la produccién historiogréfica y literaria indigena y
mestiza de la época colonial. Resulta imposible comprender las
tradiciones nativas en los tiempos coloniales sin tener en cuenta la
interaccién entre las elites indigenas americanas y la iglesia misionera
espafiola.

I. MESOAMERICA Y LOS ANDES: TRADICIONES
ANTIGUAS, ESCRITOS NUEVOS.

El repertorio de obras y tradiciones que se han de considerar aqui
corresponde, en ultimo término, a las interpretaciones hechas por
miembros de las culturas americanas nativas durante la época colonial
espafiola. Sin el colonialismo europeo no habria existido ese abanico
de producciones culturales, «transcritas» segin el alfabeto de varias
lenguas. Y es que si no se contemplan las voces nativas americanas y a
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los que se encuentran en posiciones cercanas a ellas (como las que
ocupaban los autores mestizos), no puede haber una historia completa
de la cultura colonial hispanoamericana, ni en el mundo de la palabra
hablada ni en el de la escrita. Por ello, las «culturas en contacto» son el
punto de partida desde el cual comenzamos este ensayo sobre las
expresiones culturales de la América indigena a partir de 1492.

En la década de 1880 a 1890, Daniel G. Brinton fue uno de los
pioneros en considerar como literatura la expresién cultural indigena
americana. Bajo el titulo The Library of Aboriginal American Literatures
(Biblioteca de literaturas aborigenes de América), publicé una serie de
textos y estudios amerindios, que se suma a su monogrdfico titulado
Aboriginal American Authors and their Productions... a chapter in the
history of literature (Autores y producciones aborigenes americanos... un
capitulo en la historia de la literatura). Un siglo después atin nos
preocupan los mismos problemas que a Brinton. Para Mesoamérica, el
interés actual por estudiar las producciones culturales de la América
nativa ha surgido de la obra monumental de Angel Garibay, Historia
de la literatura ndhuatl y de la de Miguel Ledn-Portilla, Literaturas
precolombinas de México; literatura del México antiguo. En Pert
(abarcando la extensién geogrdfica y jurisdiccional que tenfa en la época
colonial, es decir, casi toda la Sudamérica hispdnica), han sido claves
las obras publicadas por José Maria Arguedas, Dioses y hombres de
Huarochirt; José Mario Benigno Farfdn, Poesia folklorica quechua'y El drama
quechua Apu Ollantay; y Jests Lara, La tragedia del fin de Arawallpa 'y La

literatura de los quechuas.

Todas las obras autdctonas rescatadas por estos y otros investigadores
son de contenidos aristocrdticos y muchas veces sagrados, y los
individuos que las produjeron son también una elite en potencia y/o
en formacién. En el dltimo caso, con el término e/ite, mds que un estatus
social dentro de la jerarquia nativa tradicional, nos referimos al acceso
de ese individuo a las instituciones de la sociedad colonial (por ejemplo,
las de la cultura escrita). Por lo tanto, desde el punto de vista de su
recepcién, estos textos pertenecen mds a una historia intelectual y
cultural que a una historia social.

Como ya se ha mencionado, es imposible comprender las tradiciones
nativas en los tiempos coloniales sin tener en cuenta la interaccién
entre las elites indigenas americanas y la iglesia europea. La escritura
alfabética y la tradicién nativa se unieron porque la escritura era un
instrumento del colonialismo empleado tanto para dar cuenta de las
précticas espirituales tradicionales de las sociedades nativas como para
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ordenar erradicarlas y evangelizar a sus gentes. Paradéjicamente, el uso
de la cultura escrita para borrar la herencia nativa también sirvié para
preservar sus mds nobles frutos. En México, los esfuerzos incansables
de fray Bernardino de Sahagtn produjeron uno de los estudios mds
destacados de su época sobre una sociedad del siglo XVI. En el Perd, la
compilacién de tradiciones nativas del cura criollo Francisco de Avila,
escrita con el propésito de erradicarlas, tuvo como resultado la magnifica
obra, Runa yndio iiiscap machoncuna, conocida como el manuscrito de
Huarochiri. El clero europeo hizo posible desde el principio la
conservacién (y también la destruccidn) de las expresiones culturales
amerindias. Cualquier tipo de aproximacién global al tema requiere
un andlisis de los escritos misioneros (tarea que serd para otra ocasion).

La colaboracién de informantes nativos fue esencial para las
investigaciones que los misioneros hicieron sobre las tradiciones nativas.
Muy a menudo, fueron los sefiores indigenas y sus herederos los que se
convirtieron en informantes bilingiies. En México, muchos fueron
formados por frailes en instituciones como el Colegio de la Santa Cruz
de Santiago Tlaltelolco, fundado por los franciscanos; en el Perd, fueron
los jesuitas los que organizaron colegios para los hijos de los sefiores
nativos. Habfa muchas maneras de que los nativos adquirieran el
conocimiento de la lengua de los conquistadores, y por ello se les llamé
indios ladinos. En 1611, Sebastidn de Covarrubias, en su Zesoro de la
lengua castellana o espasiola, definié como ladino «al morisco y al
estrangero» que se desenvolvia con tal soltura en castellano que nadie
lo tomarfa por un extranjero, y que era muy prudente y agudo en todo
lo que hacia. Indio ladino se convirtié en el término con el que se
designaba a todo nativo que aprendia la lengua colonial (fuese sefior o
vagabundo); los tipos sociales y los individuos conodicos como indios
ladinos eran muchos y variados y sélo ahora se comienza a estudiarlos
sistemdticamente.

Cuando aprendieron a leer y a escribir, los nativos se convirtieron
en amanuenses y en intérpretes orales. En tales circunstancias, comenzé la
préctica independiente de la escritura por parte de los nativos y se bifurcé
en dos tipos de expresidn escrita, a veces mutuamente excluyentes y, a
veces, superpuestos. Por un lado, se hicieron esfuerzos para comunicar
los intereses de la sociedad nativa a sus sefiores extranjeros en relaciones
y crénicas escritas en espafiol y, por otro, se tomaron iniciativas para
preservar la herencia cultural nativa, ocultarla y protegerla de los
europeos; en este grupo se encuentran el Popol Vuh y los Libros de Chilam
Balam, de los mayas quichés y yucatecos respectivamente. Una de las
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4reas de investigacién que responde a los tipos de interaccién cultural
mds importantes y que aqui nos interesan es el estudio de cédmo las
tradiciones orales y los jeroglificos (pictogramas e ideogramas) se
transformaron cuando fueron traducidos al alfabeto romano.

Con excepcién de aquellos textos que no tienen por objeto las
experiencias y culturas nativas americanas, los textos que han sobrevivido
al encuentro Espafia/América incluyen estas caracteristicas: 1: la
necesidad imperativa de preservar el conocimiento de la cultura nativa,
marginada, denigrada y forzada a una existencia clandestina; 2: la
expresién de la amargura por la destruccién de monumentos culturales
nativos; 3: la elaboracién de profecias, tanto para explicar las
circunstancias histéricas del momento, como para anticipar un futuro
incierto; 4: la aparicién de movimientos mesidnicos, preservados como
profecias que prometian la caida de la dominacién extranjera y la
restauracién del orden tradicional; 5: la reformulacién de la historia
étnica en un intento por recobrarla; y 6: el esfuerzo para dar sentido a
las creencias e ideologias en conflicto, que por lo general no alcanzaban
a resolver las contradicciones.

1.1. Oralidad y escritura

Una de las observaciones fundamentales en el estudio de estas
tradiciones culturales hispanoamericanas es la coexistencia de lo oral y
lo escrito. Los debates actuales sobre la naturaleza y el desarrollo del
empleo del lenguaje escrito alfabético recalcan la dificultad de conocer
y explicar el cardcter de la cultura oral, asf como la de evaluar los residuos
orales en los documentos escritos. Desde nuestra perspectiva como
miembros de culturas escritas, es fdcil subestimar el poder del discurso
oral humano en sus usos rituales y formales. Los testimonios de la era
precolombina que se conservan en los escritos de los primeros tiempos
coloniales nos permiten reorientar nuestro conocimiento.

Por ejemplo, el Cddice Matritense mexicano describe al narrador
nahua o tlaquetzqui ideal como el que «dice cosas con el espiritu, los
labios y la boca de un artista (...) El buen narrador... tiene flores en los
labios. Sus palabras desbordan consejos, las flores salen de su boca». El
mal narrador, sin embargo, «dice palabras inttiles, no tiene dignidad».
Los discursos de los huehuehtlahtolli («discursos de los ancianos»)
mexicanos que se conservan dan fe del papel que tenfa el discurso oral
y formal como fuente de conocimiento y formacién para la vida en la
sociedad nahua. Las transcripciones de las profecias katun de los mayas
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yucatecas revelan que los discursos irresponsables y a la deriva se
consideraban como una de las pruebas mds importantes de que la
sociedad se encontraba en proceso de degeneracién y desintegracion.
El Popol Vuuh nos cuenta que, entre los mayas quiché, la antigua palabra
(el discurso sagrado) era el potencial y fuente de todo lo que se hacifa en
su tierra. En los Andes, los cronistas nativos decfan que los primeros
habitantes guardaban obediencia al primer Inca debido a las asombrosas
dotes oratorias de Manco Capac y Mama Ocllo.

Uno de los problemas en torno a la relacién de lo oral con la tradicién
escritay lo oral como punto mediador entre las tradiciones de escritura
alfabética y jeroglifica, es el supuesto paso de la tradicién oral a la escrita.
Aunque muchas veces se asume que la tradicién escrita sustituy6 a la
oral y a la escritura jeroglifica, hay pruebas de que bien entrado el siglo
XVII y, en algunos casos, hasta el XIX, los modos tradicionales de
creacién y conservacion del saber persistieron.

La conservacion escrita de lecturas de textos jeroglificos o discursos
orales es uno de los logros fundamentales de los misioneros espafioles,
los nativos americanos y los escritores mestizos. La forma de traducir y
transcribir estos textos era muy variada. Entre los mayas yucatecas de
las tierras bajas, por ejemplo, eran comunes las transcripciones literales
de los contenidos de jeroglificos; en libros existentes como el Chilam
Balam, hay secciones de prosa que son transcripciones literales de
jeroglificos. Entre los mayas de las tierras altas, sin embargo, las glosas
de narraciones orales eran mds frecuentes. En la narracién de cémo los
representantes de los tres linajes nobles de Q umaraqaj (Utatldn) crearon
un texto escrito del Popol Viuh, una traduccidn, jeroglifico por jeroglifico,
habria tenido como resultado «un texto que no habrfa tenido sentido
mds que para un buen actor y adivino». En vez de eso, los escritores
apuntaron lo que un lector del antiguo texto habria dicho si hubiera
tenido que hacer una «larga representacién» contando la historia
contenida en aquellos simbolos.

La conservacién de estas representaciones (performances), congeladas
en el tiempo y escritas, con frecuencia esconden mds que revelan las
caracteristicas fundamentales de las tradiciones orales. Al respecto,
Dennis Tedlock, en The Spoken Word and the Work of Interpretation (La
palabra hablada y la tarea de la interpretacidn) arroja nuevas luces al
decir que las tradiciones orales no se pueden describir a través de la
aparente cualidad del mondlogo de una sola representacidn, sino
teniendo en cuenta cdmo se ha expresado y englobado dicha
representacién en el contexto de un didlogo mucho mayor.
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Otro problema a la hora de describir por escrito las representaciones
orales tiene que ver con la métrica. Las indagaciones mds recientes
insisten en que la forma m4s fidedigna de reproducir composiciones de
culturas no europeas se consigna intentando reproducir las unidades
de la composicién original en vez de imponer el criterio de versificacién
propio de la tradicién europea. Esta toma de posicidn reconoce las
limitaciones de los paradigmas literarios europeos para analizar las
producciones verbales de los nativos americanos. El valor relativo que
se puede asignar a las fuentes escritas y a las que son transcripciones de
discursos orales es un asunto clave en las obras que consideramos aqui.
Ha sido un lugar comtin considerar lo no escrito como mitico cuando
lo mitico quiere decir ficticio y falso («no una verdad literal»). Por
ejemplo, las crénicas nativas han sido juzgadas como fantasiosas porque
contradecfan o no estaban corroboradas por las fuentes europeas.
Actualmente comprendemos que tales narraciones tratan de historias
que pasaban desapercibidas para los europeos o que éstos no compartian.
Este es sélo un ejemplo en el que los presupuestos sobre el estatus de lo
oral con respecto a lo escrito empiezan a ser reconsiderados seriamente.

1.2. El presente en el pasado

El estudio del tiempo, el pasado en el presente, conlleva una doble
problemdtica: una tiene que ver con el hecho de que los primeros escritos
de la etapa colonial sobre las costumbres nativas estaban intimamente
ligados a los intereses del presente. La otra es la forma de tratar el
tiempo en estos escritos, que ofrece varios problemas: la relacién de lo
temporal con lo intemporal, la contraposicién de conceptos diferentes
de tiempo (el lineal enfrentado al ciclico) y, finalmente, la relacién del
concepto de tiempo con el de espacio. A pesar de que el contenido de
muchas de estas producciones culturales es retrospectivo, la
preocupacién sobre el presente -la de explicar el presente a través de
una visién del pasado- estd muy marcada en todas ellas. Muchas veces
se han descrito estas obras como recuerdos nostélgicos de un pasado
irrecuperable. Y a pesar de que tales observaciones pueden tener una
parte de verdad, tienden a distorsionar mds que a elucidar la evidencia.
La etnografia y la investigacién historiogrdfica, al igual que los estudios
literarios, nos han revelado que los escritos nativos, tales como historias
y genealogias dindsticas, tienen objetivos précticos inmediatos. En
general, las crénicas y relaciones de Mesoamérica y los Andes se pueden
entender dentro del contexto del sistema juridico espafiol y de las
«probanzas de méritos y servicios» que eran objeto de atencién de todos
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los aspirantes a conseguir propiedades y privilegios.

Como las coordenadas mds esenciales de la experiencia humana,
los conceptos de tiempo y de espacio varfan de cultura en cultura y
presentan grandes dificultades de comprensién. En los textos coloniales
de herencia prehispdnica, el problema no es sélo aislar o identificar los
conceptos autdctonos sino también determinar el nivel de adaptacién
de éstos a la cronologfa europea. La raiz del conflicto en las crénicas de
autorfa indigena es la diferencia entre los modos autéctono americano
y europeo de concebir la relacién entre lo histérico y lo intemporal.

El estudio de estas obras requiere que dejemos de separar lo histérico
de lo mitico en dos discretas categorfas y que comencemos a concebir
la posibilidad de su convergencia. El Popol Vuh y los relatos del
manuscrito de Huarochiri, nos ensefian, por ejemplo, que las formas
en que los mayas y los andinos concibieron lo mitico y lo histdrico eran
mds complementarias que opuestas, mds mutuamente porosas que
excluyentes. Sobre la comun dicotomia de tiempo ciclico versus tiempo
lineal, no podemos asumir que el concepto de tiempo ciclico dominaba
por completo sobre el lineal; lo demuestran los estudios de las tradiciones
maya y quechua.

Para entender las nociones amerindias del tiempo, la mejor figura
geométrica no es el circulo ni la linea recta sino la hélice: una linea
curva, en espiral, que nunca pasa dos veces por el mismo sitio pero que
repite su movimiento bdsico. Esto significa que no se esperaba que ni el
tiempo ni las vivencias se repitiesen exactamente, sino que los hechos
en el tiempo se iban acumulando y los pasados no se olvidaban. «No se
puede borrar el tiempo», ha dicho un sabio quiché al describir cémo
las sucesivas creaciones y destrucciones cataclismicas del mundo a las
que se refiere el Popol Vuh no se aislaban totalmente unas de las otras,
sino que cada época contenfa herencias de todas las épocas anteriores.
De esta forma, la investigacién de los hechos de otro tiempo demanda
el reconocimiento de una dialéctica entre lo dnico o lineal y lo ciclico o
repetido.

Lo que se puede deducir de este ejemplo es que la bisqueda de un
patrén y un significado no contradijo sino que, de hecho, hizo posible
que los mayas aceptaran informaciéon de mds all4 de los confines de su
mundo autdctono y su experiencia histdrica y cultural. Un ejemplo
son las profecias sobre la llegada de personas de lugares lejanos que se
encuentran en los relatos de los indigenas y de los misioneros. Estos
testimonios, que se han tomado como prueba de la rigidez de la tradicién
cultural autéctona americana, se pueden interpretar como un indicio
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de la capacidad de los autores e informantes autéctonos de incluir e
integrar lo nuevo y lo extrafio. Los primeros escritos coloniales -desde
los cédices mayas hasta las crénicas peruanas- dan muestra de esta
capacidad de recopilar, improvisar y adaptar.

Otra consideracion es la relacién entre los conceptos de tiempo y
espacio, tanto en las tradiciones mesoamericanas como en las andinas.
En el pensamiento tradicional de la antigua Mesoamérica, el tiempo
no se podfa separar del espacio; la distancia espacial era correlativa a la
distancia temporal. Una vez mds, encontramos importantes diferencias
entre las aproximaciones amerindias y las europeas. Estas diferencias
nos conducen muchas veces a hacer mds simples y rigidos de lo que son
los aspectos extraordinariamente complejos de la relacién espacio-
tiempo que existia en las tradiciones amerindias. La relacién homdloga
de tiempo y espacio no sélo se da en cuestiones aisladas sino también
en los principios generales de organizacidn. Las relaciones entre tiempo
y espacio e historia y mito que establecian los amerindios tanto de la
época precolombina como después de la conquista espafiola tendieron
mds hacia la integracién que hacia la segregacién, mds hacia la
acumulacién que hacia la sustitucién y mds hacia la colaboracién que
hacia la exclusividad.

II. LAS CUATRO AREAS GEOGRAFICO-CULTURALES

Destacamos los escritos historiogrdficos y literarios que consideramos
seglin cuatro dreas geogréfico-culturales: la nahua de México central,
la maya de las regiones bajas del 4rea maya de Yucatdn, la quiché de las
tierras altas mayas y la de los quechuahablantes de los Andes. Las
diferencias entre las tradiciones coloniales de los nahuas, los mayas de
las tierras altas y bajas y los andinos de lengua quechua son notables.
En los dos grandes centros virreinales de México y Pert, sedes de las
culturas imperiales de los aztecas y los incas, que florecieron durante la
época de la invasidn espafiola, encontramos un niimero abundante de
textos nativos y textos inspirados en lo nativo disefiados precisamente
para comunicarse con la sociedad dominante. En contraste, tanto los
quichés de las tierras altas, como los yucatecas de las bajas, desarrollaron
varias tradiciones escritas ajenas y desafiantes respecto a la cultura
extranjera que representaban los colonizadores espafioles.

Atn hay otro contraste importante entre las culturas nahuas y las
andinas. En el valle central de México, los nahuas produjeron, gracias
al impetu de las ensefianzas franciscanas, un impresionante niimero de
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obras encaminadas a la conservacién de la historia y la cultura
precolombinas. En el Perd, por otro lado, encontramos un ndmero
pequefio de obras, aunque entre ellas hay textos de complejidad y riqueza
extraordinarias.

Dar cuenta de todas las diferencias mencionadas hasta ahora es una
tarea que sobrepasa los objetivos de este ensayo. El tomar nota de estas
diferencias nos recuerda, sin embargo, la diversidad de las culturas
coloniales que fueron fruto de la interaccién a lo largo del tiempo de
una sola cultura hegemdnica europea con las zonas culturales de
Mesoamérica y los Andes. Estas manifiestan una extraordinaria variedad
entre si y, a su vez, comprendfan grandes diferenciaciones internas.

A pesar de que la produccién cultural de la primera etapa colonial,
entre 1525y 1650, mds o menos, fue bastante conocida, algunas de las
tradiciones que consideraremos sélo se dieron a conocer entre los
europeos en los siglos siguientes. Un buen ejemplo es el descubrimiento
y la transcripcion en el siglo XVIII del Popol Vuh por parte del cura
espafiol Francisco Ximénez; otro es la prictica de algunas tradiciones,
como los dramas bailados de Guatemala, que contintan hasta el dfa de

hoy.

I1.1. Los escritos en nahudtl

Tras la derrota de la Confederacién Azteca (la Triple Alianza) a
manos de las fuerzas espafiolas y nativas aliadas al mando de Herndn
Cortés -en una guerra de dos anos de duracién-, la soberania espafiola
se impuso en el valle central de México en 1521. Poco tiempo despudés,
las érdenes mendicantes, es decir, los franciscanos (1523-1524), los
dominicos (1526) y los agustinos (1533), fueron llegando para
evangelizar a los nativos. Se fundaron escuelas religiosas muy pronto,
comenzando por la del padre flamenco Pedro de Gante, en 1523. La
fundacién del Colegio de la Santa Cruz de Santiago Tlaltelolco, el seis
de enero de 15306, fue de especial importancia.

La tradicidn escrita mds rica y variada de las consideradas aqui es la
de los nahuas del valle central de México. La introduccién de la escritura
alfabética fomentd la conservacién de la cultura ndhuatl y el desarrollo
de una extraordinaria tradicién escrita en nahudtl que florecié durante
todo el periodo colonial. En el siglo XVI, la actividad de los frailes
ayudd a producir una clase de nahuas ilustrados, bi o trilingiies, cuyas
empresas historiogréficas en espafol, ndhuatl y a veces en latin, han
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llegado a constituir una tradicién escrita de gran importancia. Fundado
por los franciscanos para los hijos de las elites nahuas, el objetivo principal
del Colegio de Santa Cruz de Tlaltelolco fue el de educar a las clases nobles
a la manera europea. Sin acceso al sacerdocio de la Iglesia Catélica
Romana, estos nobles bien educados tenfan pocas salidas para sus
conocimientos. Con sus profesores europeos y sus alumnos mexicanos,
que pronto se convertirfan en profesores, el Colegio era el centro de la
vida intelectual misionera, que se centraba en el estudio y la
interpretacién de la cultura nahua en relacién con la cristiana. Atn no
se ha escrito la historia completa de los trabajos, de los profesores,
alumnos, ni del auge y declive, a mediados del siglo XVI, del Colegio.

De las producciones culturales en ndhuatl y espafol, la porcién
mejor documentada y estudiada hasta ahora es la referente a la tradicién
histérica. En México hubo varios escritores de historia de la tradicién
nativa. Los mds notables fueron Hernando Alvarado Tezozomoc (activo
desde 1598 hasta comienzos del siglo XVII), Fernando de Alva
Ixdilxdchitl (c.1578-c.1648), Domingo Francisco de San Antén Mufién
Chimalpain Quauhtlehuanitzin (nacido en 1579), Diego Mufioz
Camargo (¢.1529-¢.1599) y Juan Bautista de Pomar (activo en 1582).
Cada uno de ellos daba cuenta de la historia nativa desde la perspectiva
de su herencia dindstica y en su conjunto representaban muchas de las
etnias que habitaban en el valle central de México.

De ascendencia mexica, o azteca, Alvarado Tezozomoc era hijo de
uno de los tatoani o sefiores de Tenochtitldn bajo el dominio espafiol y
de Francisca de Moctezuma, y por tanto nieto de Moctezuma II.
Tezozomoc dejé un gran relato, Crénica mexicana (1598), que se
desarrollaba desde la llegada de los mexica al poder a finales del siglo
XIV hasta la conquista espafola; escribié en ndhuatl la Crénica
Mexicayorl en 1609. Juan Bautista de Pomar era un mestizo descendiente
de los sefiores acolhua de Texcoco de la época precolombina. Su Relacidn
de Texcoco, que fue mds tarde conocida y citada por Alva Ixtlilxdchitl,
se escribid en respuesta al cuestionario de la relacién geogrdfica de 1577,
solicitada por la corona espafola; la obra de Pomar se considera una de
las mayores fuentes de informacién sobre deidades nativas y otros
aspectos de la cultura precolombina y colonial.

Alva Ixtlilxéchitl era descendiente de los Acolhuaque, sefiores de
Texcoco, y escribid sobre la historia acolhua en su Historia chichimeca,
as{ como muchas relaciones en castellano. Chimalpdin descendia de los
Chalcas, de quienes narrd la historia en relaciones escritas en nahudtl.
La obra de Diego Mufioz Camargo representa la visidn de los tlascaltecas
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que poblaban el 4rea al noreste del valle de México y que eran enemigos
irreconciliables de los mexica. Mufioz Camargo era hijo del conquistador
Diego Muifioz y de una mujer nativa; contrajo matrimonio con una
mujer noble de Tlaxcala y escribié la Historia de Tlaxcala a finales del
siglo XVI. Su historia narra las migraciones, la historia dindstica y la
conquista espafiola de México; ésta fue realizada con la ayuda de los
aliados tlascaltecas, cuyos intereses defiende Mufioz Camargo en su
obra. Cada uno de estos autores, al igual que sus contempordneos en el
Perd después del gobierno del virrey Francisco de Toledo (1569-1681),
narrd la historia de sus pueblos desde los origenes de las dinastfas hasta
la dominacién espafola. En todos los casos se recuperaba el pasado
para influir en el presente.

Ademds de los textos de autorfa nativa, encontramos referencias
indirectas a actitudes y patrones de significacién nativos en los escritos
de los misioneros espafioles. El mds importante por su magnitud y por
su conservacién de las tradiciones culturales nahuas es la obra del
franciscano Bernardino de Sahagtin y de sus colaboradores e informantes
nahuas. También son significativas las obras de fray Andrés de Olmos,
fray Toribio de Benavente Motolinia, fray Francisco de las Navas, fray
Diego Durdn, fray Jerénimo de Mendieta y fray Juan de Torquemada.

Miguel Leén-Portilla identifica los tipos de obras que conservan en
forma escrita las tradiciones orales de herencia prehispdnica
mesoamericana e insiste en no identificarlos como variantes de
estructuras literarias europeas: el #ahrolli («palabra, discurso, narrativa»)
y el cuicatl («canciones, himnos, palabras»). Dentro del tipo #ahrolli,
que incluirfa lo que nosotros llamamos «mitos, leyendas, anales, crénicas,
historias y cuentos», estd el huehuehtlahrolli, que consistia en didlogos
diddcticos entre padre e hijo, marido y mujer, patrén y huésped.
Disefiados para ensefiar los valores nahuas y las normas de buena
conducta, los huchuehtlahtolli se adaptaron a las ensefianzas del
cristianismo y continuaron siendo una tradicién nativa de importancia
durante los tiempos coloniales. El otro arte verbal de origen
precolombino fue el cuicatl, «canciones, himnos, poemas», muchos de
los cuales eran de tradicién sagrada, elaborados por los cuicapicqui o
«hacedores de canciones».

Existen también otros tipos de obras, caracterizadas por Garibay
como los mds originales de la tradicién colonial nahua, que son los
didlogos interculturales y las narraciones histéricas que contienen una
defensa o apologia velada. El Libro de los cologuios, el Libro XII del
Cédice Florentino, y la Relacidn de las apariciones guadalupanas son los
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mds destacados representantes de este grupo. Revelan, al mds alto nivel
de complejidad cultural, el significado del encuentro espafiol/americano
desde el punto de vista nativo. Los Cologuios constituyen uno de los
pocos grandes momentos de didlogo entre las tradiciones nativas
americanas y las europeas.

11.2. Los mayas de las tierras altas: las tradiciones quiché y cakchiquel

La ocupacidn espafiola del reino quiché, en las tierras altas de lo
que hoy es Guatemala, comenzé en diciembre de 1523 bajo el liderazgo
de Pedro de Alvarado. Siete meses después, en julio de 1524, la capital
quiché, Q'umaraqaj (Utatldn) se rindié y Alvarado fundé la ciudad
espafiola de Guatemala. Otra de las principales naciones de las tierras
altas, la de los cakchiquel, que habia ofrecido amistad a Cortés en 1520,
proporciond muchos de los guerreros que ayudaron a los espafioles a
vencer a la comunidad quiché, superiora a ellos en ndmero. La resistencia
quiché a la invasién durd, sin embargo, muchos afios mds. Aunque no
tan voluminosa como la tradicidén escrita en ndhuatl, la de los mayas
quichés se puede documentar de manera més continua. El legado quiché
mds extraordinario es el Popol Vuh. Entre 1554 y 1558, en la ciudad al
noreste de la actual ciudad de Guatemala, los escritores de la versién
alfabética narraron lo que recordaban o habian visto de la versién
jeroglifica de un texto conocido como el «libro del consejo», o «un
lugar desde el que observar ‘la luz que provenia del otro lado del mar’,
el relato de ‘nuestro lugar en la oscuridad’, un lugar para ver ‘el alba de
la vida’». Al ver el texto sagrado o una versién de éste en la ciudad
colindante de Chichicastenango entre 1701 y 1703, el fraile dominico
Francisco Ximénez realizé lo que hoy conocemos como la dnica copia
que ha llegado hasta nuestros dfas del texto quiché del Popol Vuh,

afiadiendo a éste una traduccién al espafiol.

Comenzando con la creacién del hombre y extendiéndose hasta
después de la conquista espafiola, el Popol Viuh constituye una declaracién
de la supremacia de tres ramas de los sefiores quichés, e incluye relatos
de la conquista y derechos tributarios del estado quiché. Como un
almacén de todas las tradiciones anteriores, el cardcter colonial del Popol
Vuh del siglo XVI es evidente en lo que se refiere al enfrentamiento
entre las ensefanzas antiguas y las cristianas y el intento de preservar
las tradiciones sagradas de los mayas en la clandestinidad.

Otra tradicién histdrica muy significativa de los quichés coloniales
se encuentra en los #/tulos de tradicién oral que fueron transcritos al
alfabeto latino y a la lengua maya por los indigenas. A menudo
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redactados para apoyar demandas de territorios, oficios y titulos
apelando a la antigiiedad de la nobleza de los autores, y sélo a veces
independientes de cualquier reclamacidn territorial, los #/tulos solfan
comenzar con relatos sobre la Cuarta Creacién y documentaban la
descendencia de sus redactores de los Primeros Cuatro Padres de la
tradicién maya. Hay una pequefia pero importante coleccién de tales
titulos e historias que complementan los de las dos tradiciones existentes
mds importantes de las zonas altas.

El drama bailado es otra de las grandes categorias de produccién
cultural entre los quichés coloniales. Las danzas rituales y los dramas
bailados que los espafioles llamaban bailes, se encontraban entre la
formas mds importantes de veneracién religiosa practicadas por los
indios de Mesoamérica. El ejemplo mds conocido es el Rabinal Achi o
Danza de la Trompeta que celebraba el valor militar y conmemoraba el
sacrificio de un sefior quiché. El Rabinal Achi, que se recogié en Rabinal
en 1850 y se escribid en quiché sin ninguna palabra en espafiol, refleja
una larga resistencia a la presencia e influencia europeas.

Otro grupo maya importante de las tierras altas eran los
cakchiqueles. Estos formaron anteriormente una sola nacién junto a
los quichés y luego se convirtieron en una nacién bien organizada y
agresiva, proclive a la expansién militar y econémica. Junto al Popol
Vuh de los quichés, los Anales de los cakchiqueles constituyen los relatos
mds importantes de las tradiciones nativas de los mayas de las tierras
altas. Los Anales ofrecen la exposicién mds completa que tenemos de la
sociedad y la cultura cakchiquel. Comienza por la creacién de la
humanidad y contintia con la migracién de los antepasados desde Tuldn
hasta las regiones del lago Atitldn y la fundacién de Iximche, su capital;
incluye muchos otros relatos de historia militar, extendiéndose hasta
sus relaciones con los espafioles desde su primer encuentro con ellos en

1524 hasta el afo 1601.

11.3. Las tradiciones de los mayas de las tierras bajas de Yucatdn

La primera noticia que tuvieron los espafioles de la existencia de
Yucatdn se produjo en 1517 durante el viaje de exploracién de Francisco
Herndndez de Cérdoba, que partié de Cuba. Tras las campafias en las
tierras altas de América Central y Honduras, en 1527 los espafioles, a
las érdenes de uno de los lugartenientes de Cortés, Francisco de Montejo,
se esfuerzan por rendir Yucatdn. La presencia espafiola en la peninsula
quedé asegurada tras la represion de la Gran Rebelién de 1547, que es
el nombre por el cual se conoce el levantamiento de los mayas de las
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regiones central y oriental veinte afios después de la llegada de los
espafioles. Aun asi, y como el territorio de Yucatdn estaba dividido en
unos dieciséis principados auténomos, se tuvo que tratar con cada uno
de ellos por separado. La fuerte resistencia de los mayas de Yucatdn fue
un problema duradero.

La tradicién mds notable que ha sobrevivido de la cultura maya de
la zona baja es la de los Libros del Chilam Balam, y es una prueba de la
resistencia de esta cultura. Llamado asf en honor a Balam, el sacerdote
maya del siglo XV que anuncid proféticamente la llegada de una nueva
religion, los diferentes libros del Chilam Balam se identifican también
por el nombre del pueblo en el que cada uno de ellos fue hallado. Se
han encontrado unos catorce ¢jemplares, la mayor parte de los cuales
data de los siglos XVIII y XIX pero cuyos contenidos son mucho mds
antiguos. Una vez transcritos del lenguaje jeroglifico al castellano, estos
documentos coloniales se ocultaron a la vista de los colonizadores.

Cuando en 1613 el misionero Pedro Sdnchez de Aguilar escribié
sobre la supervivencia de las prdcticas religiosas y rituales mayas en su
Informe contra idolorum cultores del obispado de Yucatdn, describié cémo
los mayas yucatecos lefan sus libros en las asambleas y recitaban relatos
histéricos; mientras unos tocaban los tambores, otros cantaban y otros
escenificaban los contenidos dramdticos que se relataban. A pesar de
que la iglesia colonial condenaba los libros del Chilam Balam, no los
consideraron pruebas de prima facie del crimen de idolatria, como sf
hicieron con los textos escritos en jeroglificos. La certeza de que cada
comunidad conservaba, usaba y revisaba su propio ejemplar prueba la
importancia de las tradiciones del Chilam Balam. Acumulativos en
cronologfa y enciclopédicos en alcance, los textos del Chilam Balam
que han llegado hasta nuestros dfas conservan tradiciones ancestrales
asi como relatos histdricos de los tiempos coloniales, a la vez que
representan aspectos relacionados con la religién, la historia, la
cronologfa, la medicina y las profecias de su cultura.

Las profecfas mayas estaban relacionadas con los dias, los afios (run),
los ciclos de veinte afios (katun) o con profetas reconocidos (el retorno
de Kukulcan-Quetzalcoatl). Las profecias referentes a los katun que
contenfan referencias histdricas eran particularmente importantes; se
esperaba que un suceso que ocurrfa en un katun ocurriese en otro,
pasados varios katuns. La historia y las profecfas estaban, por lo tanto,
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muy unidas y los libros de profecias eran considerados también
histéricos. Llama sobremanera la atencidn el cardcter sintético de los
Libros del Chilam Balam y su uso exclusivo por los mayas.

Al incorporar a las creencias mayas tradicionales las influencias
cristianas europeas en lo referente a la religion, los textos religiosos de
los mayas inclufan conceptos cristianos y en ellos se introdujeron
traducciones mayas de textos religiosos espafoles, asi como expresiones
en latin. En lo referente a la cronologia, se copiaron y tradujeron
almanaques europeos que contenfan predicciones astrolégicas que se
mezclaron con otros elementos del calendario nativo. En los textos de
medicina se fundieron los remedios europeos y los mayas. A pesar de
que se considera que el libro del Chilam Balam mds conocido, el de
Chumayel, tiene pocas influencias europeas, es uno de los pocos en los
que se subraya que la profecia de la nueva religién que hace el profeta
Balam se refiere a la llegada de los europeos y a la conquista espafiola.
(esto se puede atribuir a la influencia que los frailes misioneros habfan
tenido a la hora de redactarse, ya en la época colonial, los relatos de las
profecias antiguas). El Chumayel también describe la supervivencia de
las tradiciones mayas a través de sucesivas invasiones de extranjeros. En
total, los libros del Chilam Balam representan una de las tradiciones
mds importantes de continuidad y cambio dentro de la historia de la
produccién cultural colonial.

Ademds de las tradiciones del Chilam Balam, los mayas yucatecos
produjeron crénicas de la historia maya, obras de cardcter dramdtico y
lirico, textos médicos y almanaques predictivos. Un tipo de composicién
lirica estd representado por las quince canciones de los Canzares de
Dzitbalché, el tnico ejemplo conocido de este género. Las crénicas y
los «titulos», que eran reclamaciones dindsticas y juridicas sobre tierras
o fronteras, fueron creados en el siglo XVI con grandes contenidos
histdricos. Se puede mencionar la Crdnica de Calkini (1577-1813), la
Crénica de Yaxkukul (1511-1553) de Macan Pech y la Crdnica de Chac
Xulub Chen (1511-1562) de Nakuk Pech, asi como numerosas
colecciones de documentos sobre tierras. Las obras dramdticas
conmemorativas e histéricas de valor ritual y profético son habituales
durante los siglos XVIy XVII. Se pueden citar las Ceremonias del Katun,
el May y el Baktun como obras rituales que se representaban para
inaugurar los ciclos temporales. Los mayas de la zona baja mantenian
su ritual calendario tradicional, que llegé a sobrevivir al imperio espafiol.
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11.4. Los andinos de habla quechua

La conquista espafiola del Perti empezé con el tercer viaje de Pizarro,
quien desembarcd en Panamd. El 16 de noviembre de 1532 capturd al
principe inca Atahualpa, inmerso en una guerra de sucesion dindstica
contra su hermanastro Hudscar. La conquista emprendida por los
espafioles, sin embargo, no fue ficil porque los herederos de los Incas
reinantes organizaron desde Vilcabamba una resistencia que duré
cuarenta afios. Esta resistencia terminé con la declaracién de guerra a
Vilcabamba por Toledo y la captura y ¢jecucién de Tupac Amaru en

1572.

Titu Cusi Yupanqui, que goberné el estado disidente de Vilcabamba
desde 1557 a 1570, y que era tutor de su hermano Tupac Amaru, dicté
una relacién de las quejas del Inca Manco sobre el proceder de los
espafioles de Cuzco. Su testimonio fue transcrito del quechua por el
fraile agustino Marcos de Garcfa en 1570. La traduccién al espafiol es
la dnica versién que se conserva; no existe la original en quechua. Otros
relatos testimoniales incas sobre la conquista espafiola se pueden
encontrar en Edmundo Guillén Guillén (Versién inca de la conquista).

En lo que se refiere a la existencia de textos escritos producidos por
quechuas monolingiies, encontramos un aparente contraste entre la
tradicién quechua en los Andes y las nahuas y mayas de Mesoamérica.
Adtin estd por determinar el alcance de los registros escritos en quechua
durante la época colonial. En todo caso, hasta el dia de hoy se conocen
pocos textos, en espafiol o en quechua, que fueran escritos por nativos
quechuas bilingiies. En este contexto, los escritos de los misioneros
han sido importantes en la medida en que han permitido acceder
indirectamente a la visién andina del mundo precolombino.

Los escritos al estilo de las crénicas europeas que conocemos son
tres: la Relacidn de antigiiedades deste reyno del Piri (1613?) de Juan de
Santacruz Pachacuti Yamqui; el Primer nueva cordnica y buen gobierno
(1615), de Felipe Guaman Poma de Ayala; y la Primera y segunda partes
de los Comentarios reales de los Incas (1609, 1617) del Inca Garcilaso de
la Vega. De los tres cronistas que escribieron la historia de los Incas
sélo el Inca Garcilaso, hijo del capitdn espafiol Sebastidn Garcilaso de
la Vega y de la inca palla (noble) Isabel Chimpu Ocllo, reconstruyé la
historia dindstica de los Incas desde su perspectiva dindstica. En cambio,
aunque decfa ser de ascendencia de los Incas por parte de su madre,
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Guaman Poma se identificaba a s{ mismo, por el lado de su padre, con
la dinastia anterior a los Incas, la de la regién de Yarovilca Hudnuco, en
Chinchaysuyo. La obra de Santacruz Pachacuti Yanqui, que tampoco
pertenecia a la realeza de Cuzco, representa otra tradicidn, la de los
Collahuas, ya que era un kuraka, o sefior, de aquel grupo étnico situado
entre Cuzco y el lago Titicaca, en Collasuyo.

El Inca Garcilaso explicé conceptos de la lengua quechua para
facilitar la comprension de la historia y la cultura de los Incas; Guaman
Poma y Pachacuti Yamqui intercalaban a menudo textos en quechua
dentro de sus obras en espafiol. Al igual que los de los escritos de
tradicién histérica de Mesoamérica, los autores de estos textos se
explicaban a grandes rasgos, elaborando grandes disefios cosmoldgicos
inspirados por el fuerte deseo de recuperar, con la historia del pasado,
sus prerrogativas sociales. S6lo uno de ellos, Felipe Guaman Poma,
describid la sociedad colonial en profundidad; en este aspecto, su Nueva
cordnica y buen gobierno destaca entre las crénicas del virreinato de
Nueva Espafa y del Pert, a la vez que hace explicita la necesidad del
historiador nativo de vincular las prerrogativas tradicionales ¢ histdricas
con las exigencias coloniales del momento.

Texto escrito exclusivamente en quechua del primer periodo colonial
es el manuscrito de Huarochiri, Runa yndio siiscap machoncuna. Las
tradiciones orales que se pasaron al alfabeto escrito a principios del
siglo XVII en el pueblo colonial de San Damidn de Checa, en la
provincia de Huarochiri, fueron reunidas bajo la direccién del pdrroco
local Francisco de Avila en 1608. Estas historias le sirvieron, sin duda,
para localizar e identificar los lugares donde se celebraban ritos andinos
tradicionales para luego proceder a su erradicacién. La primera
traduccién al espafiol de este documento quechua, de José Marfa
Arguedas, se llamé Dioses y hombres de Huarochiri'y lo describfa como
«la visién total que la humanidad antigua tenfa de sus origenes, del
mundo, de las relaciones del hombre con el universo y de las relaciones
de los seres humanos entre si» asi como de las perturbaciones causadas
por la dominacién espafiola.

Utilizando testimonios de quienes no fueron observadores pasivos
sino participantes activos en las tradiciones que describfan, los narradores
hablan de la genealogfa de los dioses y de los conflictos entre ellos y
contra los cristianos espafioles que les destruirfan. Desde la perspectiva
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nativa colonial, la batalla épica era la de los viejos dioses contra los
nuevos; el manuscrito de Huarochirf contiene relatos que revelan la
angustia espiritual de los cristianos neéfitos perseguidos por las antiguas
divinidades. Las tradiciones que se recogen en Huarochir{ no representan
una tradicién local ni parroquial. Debido al obligado reasentamiento
en la zona de gentes de diversas dreas y etnias, las divinidades, las
personas y los rituales que se describfan en San Damidn habian sido
traidos de otras regiones. Al igual que los grandes monumentos de las
tierras altas y bajas de los mayas, los relatos incluyen ceremonias rituales y
canciones sagradas transcritas y transformadas a partir de la tradicién oral.

Aparte de las investigaciones dirigidas por Francisco de Avila, habria
que hacer referencia a otros varios autores eclesidsticos espafioles y
criollos que escribieron sobre la cultura colonial nativa. Entre ellos estdn:
Cristébal de Albornoz, el inspector eclesidstico que persiguié el
movimiento revitalista de 7aki Unguy en la provincia surandina de
Lucanas en la década de 1560; el cura mestizo del Cuzco, Cristébal de
Molina; el cura Miguel Cabello Balboa, el cura jesuita José de Acosta,
el fraile mercedario Martin de Murta y el cura jesuita Bernabé de Cobo.
Con excepcidn de la relacidn entre el mercedario Martin de Murda y
Guaman Poma, la colaboracién entre los misioneros y los nativos en
los Andes no ha sido documentada tan sistemdticamente como la de
los franciscanos y los nahuas en el México colonial. Gracias a la
publicacién reciente de una edicién facsimilar de una de las crénicas
de Murda, comenzamos a conocer la relacién historiogréfica y literaria
entre el fraile doctrinante y el indio ladino.

Las obras dramdticas coloniales, como el Apu Ollantay y la Tragedia
del fin de Atabhualpa, que son los ejemplos mds conocidos, revelan otra
constelacién dentro del universo simbélico andino. Estas composiciones
dramdticas en verso tuvieron su origen probablemente en el siglo XVIII.
El origen, la autorfa y la base cultural del Apu Ollantay, por ejemplo,
han sido objeto de muchos debates; la obra existe en, al menos, nueve
versiones manuscritas. Esta obra y la Tragedia del fin de Atahualpa se
han identificado como escritos que siguen la tradicion de la wanka,
que eran composiciones dramdticas que se centran en los hechos
histéricos y en las que la solemnidad y la pena se atendan con el humor.
Con este panorama como telén de fondo, pasamos al estudio de los
cronistas indigenas, y luego a la obra de Felipe Guaman Poma, como
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representantes de la tradicidn historiografica indigena que estuvo en

vigor desde mediados del siglo XVI hasta mediados del siglo XVII.

I1I. LOS CRONISTAS INDIGENAS Y MESTIZOS

Todos los escritores de crénicas autéctonas mencionados, desde Alva
Ixtlilxochitl y Tezozomoc en México hasta Guaman Poma y Santacruz
Pachacuti Yanqui en Perd, tuvieron que ser etnégrafos, y serlo dos veces:
no sélo al delinear e interpretar sus propios sistemas de pricticas y
creencias sino también, e implicitamente, al interpretar y responder a
aquellos sistemas culturalmente europeos de sus lectores. Los tépicos
mids sensibles que trataron fueron aquellos relativos a la religién nativa
y a la evangelizacion cristiana. Existen muchos elementos comunes en
sus relatos sobre estos temas y los propdsitos por los cuales escribieron
sus historias y etnograffas. Los roles de mediacién cultural que
inevitablemente desempefiaron, tanto los autores como sus obras,
revelan el empleo de estrategias sumamente ricas y ambiguas. Asi, no
se pueden definir sus obras como caracterizaciones dicotdmicas que
enfrentan su pertenencia a una sociedad y cultura indigena a la sociedad
y cultura europeas: siempre profesaron ser cristianos fieles y ortodoxos
y siempre protestaron su fidelidad como vasallos a la corona espafola.

A pesar de las grandes diferencias debidas a sus distintas herencias
culturales, como sujetos de escritura estos autores peruanos y mexicanos
asumieron posiciones de autoridad similares. En primer lugar, cada
uno se presenté como sefior o lider de su grupo respectivo, reclamando,
por ende, el derecho a hablar por todos los miembros de su grupo.
Segundo, cada uno intervino activamente en sendos litigios por la
restitucién de derechos, privilegios y propiedades. Tercero, sus obras
buscaban elevar el prestigio de las tradiciones dindsticas de las que eran
destacados representantes. Como resultado, al articular sus puntos de
vista sobre la historia nativa, enfatizaron inevitablemente ciertos
componentes de sus tradiciones culturales y suprimieron o ignoraron
otros. Cuarto, ocasionalmente integraron en sus tradiciones étnicas otras
que no eran parte de las suyas. En su prdctica historiogréfica, estos
autores universalizaron lo local y lo particular de los grupos y tradiciones
a los que pertenecfan. A la vez, intentaron persuadir a sus lectores
europeos, cuyo conocimiento de las tradiciones nativas no estaba
garantizado, del prestigio y antigiiedad de aquellas dinastfas.
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Ldmina 1: Portada de la Nueva cordnica y buen gobierno

Los resultados de estos procesos pueden observarse en la forma con
la que estos autores abordaron numerosos temas que comparten en sus
obras: 1: respecto a la época precolombina, nuestros escritores
reconocieron la antigua existencia de la idolatria, evitando asociarla
con sus respectivos linajes; 2: consideraron las tradiciones nativas como
importantes fuentes histdricas pero, al mismo tiempo, mostraron gran
deferencia a las historias europeas; 3: atribuyeron a la labor de sus
respectivas etnias los mds altos logros de la América precolombina; 4:
reconocieron la antigua préctica de sacrificios humanos pero la
distanciaron de su propia tradicién indigena; 5: finalmente, identificaron
su lengua materna como la mds prestigiosa entre los grupos lingiifsticos
amerindios. Respecto a la época posterior a la conquista, sostuvieron
que sus antepasados sirvieron como aliados de la corona en los puestos
mids altos de las campafas militares y que estos mismos ancestros se
convirtieron rdpidamente al cristianismo desempefiando luego un papel
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central en la evangelizacién de la comunidad autéctona que sefioreaban.

En tanto que la obra de Guaman Poma apoya sus pretensiones en
torno al derecho andino sobre la soberanfa, tanto la antigua como la
futura, en el Perd, su testimonio es particularmente util para elucidar
las circunstancias en las que estas etnografias histdricas se escribieron y
las metas que pretendfan alcanzar.

IV. LA NUEVA CORONICA Y BUEN GOBIERNO DE FELIPE
GUAMAN POMA DE AYALA

El 14 de febrero de 1615, desde Santiago de Chipao, en la provincia
de Lucanas, en el sur de los Andes peruanos, Felipe Guaman Poma de
Ayala informé al rey Felipe III de Espafia que acababa de terminar de
escribir una «crénica o historia generaly (ldmina I). Contenfa, dijo,
todo lo que le habia sido posible aprender en sus ochenta afios acerca
de la historia andina y el gobierno espafiol en los Andes. Agregd que
estarfa feliz de enviar su obra al rey, si él lo pidiera. La crénica de Guaman
Poma, de mds de mil pdginas, tenfa dos propdsitos principales: dar al
rey una relacion de la sociedad andina antigua desde el comienzo de los
tiempos hasta el reinado de los Incas e informar al monarca acerca de la
profunda crisis en la que la sociedad andina se encontraba como
resultado de la colonizacién espafiola. Guaman Poma titulé su obra
«El primer nueva cordnica y buen gobierno», es decir, una «nueva
crénica» de la historia andina y un tratado sobre el «buen gobierno» o
reforma gubernamental del Perd virreinal.

El autor andino llamé a su crénica «nueva» porque presentaba una
versién de la historia precolombina y de la conquista no conocida por
los lectores de las historias impresas sobre el Pert, escritas por espafioles.
La llamé «crénica o historia general» porque la postulaba como una
historia comprensiva que tenfa como tema «el reino de las Indias del
Pert» desde la perspectiva andina, en contraste con el género de la
«historia general de las Indias» escrito desde el punto de vista espafiol.

Guaman Poma presentaba una elaborada y compleja cosmologia
que entrelazaba las dinastias del pasado andino al modelo de la historia
universal cristiana, e hizo de los Incas, no la primera y tinica gran dinastfa
andina, sino simplemente la mds reciente, sucediendo a la de los
Yarovilcas de Allauca Hudnuco de la cual alegaba ser descendien-te.
Con respecto al tema del «buen gobierno», Guaman Poma buscaba
convencer al rey para que interviniera y detuviese la destruccién de la
sociedad andina, que describia en estos términos: las tradicionales
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Nueva cordnica y buen gobierno Guaman Poma
presenta su crénica al rey

jerarquias sociales estaban siendo desmanteladas, el mundo estaba «al
revés». Los andinos nativos estaban siendo explotados en los campos y
llevados a la muerte en las minas. Para escapar de un destino fatal,
estaban huyendo a las ciudades, donde adquirfan el disipado estilo de
vida de bribones y prostitutas.

Desde la perspectiva andina de Guaman Poma, una de las grandes
amenazas era el rdpido crecimiento de la poblacién mestiza. A diferencia
de los andinos nativos, los mestizos estaban exentos de pagar tributos a
la administracién colonial y, debido al mestizaje y al casamiento
interracial, estaban aumentando en ndmero alarmante. Mientras tanto,
la poblacién étnica andina estaba declinando estrepitosamente. El
mestizaje a gran escala, la violencia armada, la explotacién de la mano
de obra indigena y la propagacion de enfermedades epidémicas llevarfan
a su fin, a los ojos de Guaman Poma, al pueblo andino y su cultura.
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Guaman Poma, entonces, se presentaba en su obra como un
consejero fidedigno del rey (/dmina 2). Reclamaba el derecho de dirigirse
al rey por sus servicios a la administracién colonial y, mds importante
aun, por sus credenciales aristocrdticas como heredero de la dinastia
Yarovilca, que habia precedido a los Incas, y como hijo y nieto de
hombres que habfan servido en importantes cargos a los sefiores Incas
del Tawantinsuyu.

El medio que utiliz6 Guaman Poma para presentar su punto de
vista fue un largo texto en prosa, escrito mayormente en espafiol pero,
como ya mencionamos, con un ndmero significativo de secciones en
quechua, que era su lengua nativa. Complementd su texto escrito con
398 dibujos intercalados a lo largo de la obra. Guaman Poma explicé
la creacién de sus textos grificos, comentando que tenia entendido que
el rey era aficionado a las artes visuales. Sin embargo, la fuerte
dependencia de Guaman Poma de la forma pictérica para declarar sus
posiciones y argumentar sus puntos, particularmente acerca del abuso
colonial de la poblacién nativa, sugiere, en cambio, que consideraba
sus dibujos como el modo mds eficaz de comunicar sus ideas al rey y
persuadirlo para que interviniese mediante acciones reparadoras.
Guaman Poma expresé su esperanza en que el rey hiciera publicar su
obra. Asi, su consejo podria ser seguido por toda la jerarquia de oficiales
civiles y eclesidsticos del rey para detener los abusos coloniales, proteger
al pueblo andino y asegurar su bienestar.

Una oracién dramdticamente truncada anuncia, en la pendltima
pdgina del manuscrito, su presentacion anticipada a un destinatario
que no se nombra: «De la ciudad de los Reys de Lima, corte rreal y
caueza del Pird, se present$ antel ...» Queda en blanco tanto la
designacién del receptor como la fecha de la presentacién (Guaman
Poma, 1.188). Una evidencia circunstancial sugiere que el manuscrito
se introdujo la corte virreinal en Lima. Un religioso franciscano, fray
Buenaventura de Salinas y Cérdoba, quien sirvié como paje en la corte
del virrey don Juan de Mendoza y Luna entre 1607 y 1615 (ldmina 3),
repite la versién poco comtuin de la historia andina preincaica de Guaman
Poma. Salinas y Cérdoba hubo de haber estado en la corte cuando el
manuscrito de Guaman Poma llegé, y puede haberse aprovechado de
sus contenidos en su propio Memorial de las historias del Nuevo Mundo,
Pird de 1630.
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Nueva cordnica y buen gobierno Don Juan de
Mendoza y Luna, virrey del Perii

Nunca sabremos si el Rey Felipe III recibié personalmente el libro
de Guaman Poma, si bien parece casi seguro que el manuscrito llegé a
la corte espafiola tras pasar por las manos de varios aristcratas hasta
ubicarse finalmente en la Biblioteca Real de Dinamarca. Lo mds
probable es que existiese una adquisicién diplomdtica. Tal vez, un
embajador y coleccionista de libros danés encontrase el manuscrito de
Guaman Poma en la corte de Madrid. En 1802, segtin August Hennings,
D. G. Moldenhawer se preguntd si el ingreso del manuscrito se debia a
la gestién de un embajador danés en Espafia o de un diplomdtico espafol
en Dinamarca. M4s recientemente, se especulé que el manuscrito habia
sido llevado a Dinamarca en 1662 por el diplomdtico danés Cornelius
Pedersen Lerche, quien lo habrfa comprado como ejemplar de la
biblioteca del Conde Duque de Olivares. Por nuestra parte, hemos
podido confirmar que el manuscrito ha estado en la Antigua Coleccién
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Real de la biblioteca desde mediados del siglo XVII, es decir, menos de

sesenta afios después de ser terminado y enviado por su autor a Espafia.

Parece innegable que los dibujos de Guaman Poma, por su interés
intrinseco, aseguraron la supervivencia de la obra. En todo esto entra
en juego una motivacion particular del coleccionista. El publico erudito
de la Europa del norte estaba ya familiarizado con las relaciones
ilustradas de las conquistas espafolas en el Nuevo Mundo de Johann
Theodor de Bry. Por ejemplo, su traduccién al latin de la Brevisima
relacion de la destruccién de las Indias (Frankfurt, 1598) de Bartolomé
de las Casas inclufa grabados en cobre que ilustraban vividamente los
horrores de la conquista (estos grabados reproducian, a su vez, las
acuarelas incluidas en, al menos, una de las copias manuscritas, fechada
en 1588, de la primera traduccidén del trabajo de Las Casas. Esta fue la
version en francés de 1579 del flamenco Jacques de Miggrode, publicada
en Amberes como advertencia a los ciudadanos de los Paises Bajos sobre
las «tiranifas y crueldades» del gobierno espafiol).

La abundancia y variedad de materiales espafioles en la Biblioteca
Real atestigua el gran interés escandinavo por la cultura hispdnica. Los
responsables daneses de la Nueva cordnica muy probablemente
estuvieron interesados en el testimonio pictogrdfico que la obra ofrecia
y en su potencial contribucién a la «leyenda negra» espafiola (ldmina
4). En este sentido, merece indicarse que la Biblioteca Real danesa
alberga una de las mds importantes colecciones europeas de materiales
sobre la Inquisicién espafiola, que junto con las conquistas del Nuevo
Mundo y la dominacién espafiola de los Paises Bajos, eran temas de
politica internacional candentes en su época. Los intereses politicos de
la Europa protestante fueron entonces factores que determinaron con
toda probabilidad el destino final de la Nueva cordnica. En tal contexto,
su destino bien podrfa haber sido cualquier pais protestante del norte
de Europa.

IV.1. La vida de Guaman Poma

Segin sus propias declaraciones, Guaman Poma nacié después del
tiempo de los Inkas, y, como ya hemos visto, declaré tener ochenta
afios de edad en el momento en que termina su obra. A pesar de que es
poco probable que sus cdlculos sean precisos, podemos encuadrar la
fecha de su nacimiento entre mediados de 1530 y mediados de 1550, y
su muerte después del afio 1615. Guaman Poma era descendiente de
mitmaqkuna, o miembros de una comunidad étnica enviados con
privilegios especiales por el Inca para colonizar nuevas 4reas
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Nueva cordnica y buen gobierno Comienzo
caligrafiado del capitulo sobre la conquista

conquistadas. Sus antepasados eran originarios de Hudnuco y
eventualmente se instalaron en Huamanga; esta migracién habrd
ocurrido en el siglo XV. Después de la llegada de los europeos al Pertt
en 1532, el prestigio y el estatus de los mitmagkuna decliné, ya que el
concepto adquirié nuevos significados. Por indicarlo sucintamente: los
embajadores-colonos precolombinos que representaban el poder y el
prestigio del Inca y cumplian con su misién imperial, se convirtieron
mds tarde en los migrantes y «forasteros» del virreinato.

La herencia mitmagq de Guaman Poma explica por qué él
postulaba como su hogar ancestral Hudnuco, en la cordillera de lo que
hoy es el centro del Pert, y sin embargo ubicaba su legado familiar y la
historia de su vida en las 4reas de Huamanga y Lucanas, en lo que hoy
es el Departamento de Ayacucho, en el sur de los Andes peruanos
(ldminas 5 y 6). Documentos de finales del siglo XVI apoyan sus
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aseveraciones de haber vivido en las zonas de Huamanga y Lucanas, y
varios investigadores han manejado documentacién topogrifica,
institucional y etnoldgica para confirmarlo. El escenario de los recuerdos
juveniles de Guaman Poma y de sus litigios en defensa de ciertas

propiedades heredadas
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Fue la nueva ciudad colonial de Huamanga (hoy Ayacucho).
Huamanga fue su hogar familiar, probablemente el lugar donde nacid.
Aproximadamente cien millas (a vuelo de cuervo) hacia el sur, atin
dentro de la jurisdiccién colonial de Huamanga, se encuentra la
provincia de Lucanas. Guaman Poma trabajé como asistente del
inspector eclesidstico en el 4rea de Lucanas, Cristébal de Albornoz,
hacia el final de la década de los 1560 (lémina 7). Guaman Poma retorné
allf como funcionario nativo de la administracién colonial al final de la
década de los 1590, y ahi se instalé después de 1600. Su vida itinerante
ejemplifica la de miles de personas andinas de su generacion.

La etapa de la vida de Guaman Poma que es mds conocida a través
de fuentes externas a su obra es el periodo de seis afios que va desde
1594 a 1600. Durante esa tiempo estuvo sirviendo como intérprete y
testigo en procesos celebrados en Huamanga que confirmaban titulos
de tierras e implementaban los reglamentos resultantes de las
redistribuciones forzadas de la poblacién andina dictaminadas por el
virrey Toledo. Al mismo tiempo, Guaman Poma estaba ocupado en
procesos legales, defendiendo en las cortes sus propios intereses y los
de su familia sobre tierras en el valle de Chupas, a sélo unas pocas
leguas de la ciudad de Huamanga. Habiendo perdido esas batallas legales
y reconociéndolas luego, aunque sélo alusivamente, en la Nueva corénica
y buen gobierno, Guaman Poma deja escapar, sin embargo, la observacién
de que adquirié por primera vez conciencia de la desintegracién social
-de que la sociedad andina estaba siendo volteada ‘al revés’- cuando
comenzé sus viajes, esto es, «en el afio que andamos, de 160[0] y
adelante», como dice elipticamente en su crénica, refiriéndose a su
destierro de Huamanga.

Guaman Poma era indio, no mestizo. Se presentaba como un
cristiano devoto, y su obsesiva insistencia en este punto nos permite
sopesar las sospechas tantas veces manifestadas sobre la conversién a la
cristiandad de los andinos. Hubo de ser conocido como un «indio
ladino», esto es, en la nomenclatura colonial, como alguien, como ya
aclaramos, presuntamente hdbil en el manejo del castellano, cristiano
en sus creencias e hispanizado en sus costumbres. Aparte de significar
una ostensible asimilacién a la lengua espafiola y a la religién cristiana,
el término «ladino» connota valores negativos de mafia, ardid y ser
indigno de confianza. Era un término aplicado por los europeos y
criollos, o individuos nacidos en América de padres o ascendencia
europea, a los indios y negros africanos que se habfan asimilado de
alguna manera a los modos europeos. Nunca fue usado como término
de autoidentificacién. Guaman Poma explicita las connotaciones
negativas del término y el inevitable estereotipo que generaba cuando
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Nueva corénica y buen gobierno Cristébal de
Albornoz, visitador.

menciona que él y otros compaifieros suyos eran burlados como
«ladinejos» o «santicos ladinejos», esto es, como grandes e impertinentes
habladores o conversos hipercelosos, en resumen, como indios
odiosamente entrometidos en los asuntos coloniales espafioles.

En general, encontramos que las afirmaciones de Guaman Poma
reflejan las actitudes y acciones de la elite provincial andina desde
mediados del siglo XVI en adelante. En su totalidad, estos individuos
respondfan ansiosamente a la oportunidad de conseguir empleos y
privilegios en el sistema colonial. Desde la década de 1550, los sefiores
nativos habfan servido como subordinados a la administracién colonial
espafiola, de lo cual la experiencia documentada de Guaman Poma es
un ejemplo, y continuaban compitiendo por posiciones en la burocracia
colonial después de la reorganizacién de la sociedad nativa bajo la
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administracién del virrey Francisco de Toledo. En la década de 1570,
Toledo desarticuld la estructura étnica tradicional de poder,
institucionalizando el control estatal sobre la sucesién de kurakakuna,
o sefiores étnicos andinos, y convirtiéndolos en agentes del estado para
el control de la comunidad local. Toledo condend el gobierno de los
Inca por ilegitimo y despético y fusiond la direccién local hereditaria
con las funciones gubernamentales coloniales. Esto significaba que la
situacién dptima para un nativo peruano al servicio del estado colonial
era poder identificarse con un linaje noble, pero no de los Incas.

El legado toledista es crucial para interpretar las pretensiones de
Guaman Poma. Como muchos otros, participé de modo oficial en los
asuntos civiles de la sociedad colonial. Sin embargo, sus filiaciones
coloniales no se extendfan a sus relaciones con los Chachapoyas, contra
los que competia por disputas de tierras en la zona de Huamanga. El
caso de Guaman Poma ilumina la situacién de los andinos designados
como forasteros bajo el sistema colonial espafiol. Su historia ilustra,
ademds, el principio de que las disputas sobre tenencia de propiedades
se hallaban entre los mds casos mds problemdticos del sistema judicial
colonial y que, con el aumento del valor de la tierra, paralelo a la
reduccién de los bienes de las comunidades indigenas, las disputas se
incrementaron.

IV.2. La presencia de Guaman Poma en la documentacion colonial

Documentos externos que verifican la existencia y servicios de
Guaman Poma comenzaron a encontrarse hacia finales de la década de
1930, tras la edicién facsimilar en Paris, en 1936, del manuscrito
autdgrafo de su obra. El primero fue un documento publicado por
Rodolfo Salazar en 1938, en el cual Guaman Poma servia como
intérprete y testigo en una transaccién en la que titulos de propiedad
de los herederos del kuraka, o sefior étnico, de Lurinsaya, Don Pedro
Suyro, eran confirmados en la jurisdiccién de Huamanga en noviembre
de 1595. Trabajando como asistente o secretario del protector de
naturales Amador de Valdepefia, Guaman Poma rubricé un documento,
fechado el 20 de noviembre de 1595, como «Don Phelipe Guaman
Poma», indicando el estatus social por el cual era reconocido y
atestiguando la calidad de cacique o principal que el propio Guaman
Poma se asigna en su crénica. El siguiente evento significativo fue la
publicacién por Guillermo Lohmann Villena en 1945 de la mencionada
carta de Guaman Poma, fechada el 14 de febrero de 1615 y firmada en
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Santiago de Chipao, en Lucanas, al rey Felipe III de Espafia. Lohmann
Villena ubicé la carta en el Archivo General de Indias de Sevilla, Espaa.

En 1952 y 1954 se publicaron, respectivamente, una peticién de
Guaman Poma y tres dibujos, obviamente copias de originales de
Guaman Poma, contenidos en el expediente por la disputa de las tierras
de Chiara, en el 4rea de Chupas. En 1955 se publicé la sentencia
criminal pronunciada contra Guaman Poma en el afio 1600. La
documentacién contintia acumuldndose durante los afios de la década
de 1970: la participacién de Guaman Poma en las transacciones de
confirmacién de titulos de tierras revelé que servia como testigo e
intérprete y que, por el uso del titulo de don, era reconocido como
cacique o indio principal. Uno de los documentos estd fechado el 16 de
septiembre de 1594, y otro en septiembre de 1594. Una contribucién
de gran alcance fue la transcripcién y publicacién en 1970 de la
Compulsa Ayacucho, la cual reveld en sus treinta y dos folios la historia
de las conflictivas disputas entre el grupo étnico de los Chachapoyas,
por un lado, y Guaman Poma y su parentela, por otro, por las tierras de
Chiara en la década de 1590. En 1991 se publicé en su totalidad el
expediente de estos conflictos. Todo, aparentemente, llegé a su final
cuando en 1600 se pronuncié sentencia contra Guaman Poma,
desterrdndolo de Huamanga; se habia publicado ya en 1955, pero sin
conocer su contexto y los antecedentes.

La aportacién mds reciente ha sido el descubrimiento, por Juan M.
Ossio, del perdido manuscrito de la historia de los Incas de Fray Martin
de Murta de 1590. Desde su publicacién, como veremos abajo, hemos
podido apreciar en ella la incontrovertible evidencia de la relacién
artistica entre Guaman Poma y el fraile mercedario. Mds que ningin
otro descubrimiento documental, los manuscritos Prado Tello y Loyola
nos permiten ubicar los logros literarios y artisticos de Guaman Poma
en el contexto de su activismo como litigante alfabetizado y de sus
esfuerzos creativos adicionales.

IV.3. El arte visual y verbal de Guaman Poma

La Nueva cordnica y buen gobierno es un texto concebido
artisticamente; su estilo, conocedor de los modos literarios europeos, la
tradicién iconogrifica occidental cristiana y las formas andinas de
significacién hacen inadecuada cualquier clasificacién genérica que
pueda ser propuesta para describirlo. Como objeto, el manuscrito
autdgrafo es un trabajo de considerable belleza y delicadeza. En cuanto
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a su composicién artistica y caracteristicas estéticas, algunos han
considerado la caligrafia de Guaman Poma como el rasgo unificador
del manuscrito. Al destacar la maestria de Guaman Poma en el manejo
de las técnicas de dibujo y caligrafia, y su familiaridad con una amplia
gama de tipos compositivos e iconogréficos, nos hallamos ante las marcas
distintivas de la extraordinaria agudeza visual del autor andino.

El lenguaje de la Nueva corénica y buen gobierno ha sido estudiado
detenidamente en los dltimos afios, y los lingiiistas concuerdan en que
la escritura de Guaman Poma revela que hablaba mds de un dialecto,
tal vez al menos tres variedades de quechua y dos o tres de aru, éste
tltimo perteneciente a la familia del aymara. Se ha identificado el uso
por Guaman Poma de tres dialectos del quechua: uno que el propio
Guaman Poma identificaba como el del Inca, otro que concebia como
el modo en que los espafioles hablaban quechua, y un tercer denguaje
intermedio» con sintaxis quechua y morfemas espafioles. Su
conocimiento del aymara se identifica con el de la provincia de
Aymaraes, ubicada en lo que hoy en dfa es el Departamento de
Apurimac, Pert, y no el correspondiente a la principal drea aymara
hablante de Qullasuyu, acerca de la cual Guaman Poma sélo repite
ciertos clichés que revelan un conocimiento indirecto.

Guaman Poma transcribe, en quechua, tradiciones liricas que son
identificadas con el Cuzco prehispdnico y, en aymara, tradiciones que
provienen de Aymaraes. Hay estudios sobre las tradiciones orales y el
arte lirico quechua en la Nueva cordnica y buen gobierno, y se
complementan con estudios sobre los estilos de habla en quechua
presentes en la obra de Guaman Poma. De la misma manera, el espafiol
del autor presenta un cuadro complicado. Si los comentaristas de las
décadas de 1940 y 1950 enfatizaron sus errores de gramdtica, los
investigadores de hoy se concentran en su control lingiifstico. La
influencia del quechua en la fonologfa, la gramdtica y la sintaxis del
espafiol escrito de Guaman Poma ha sido analizada detenidamente. El
lenguaje de su prosa es descrito como cercano a los pardmetros orales
comunes del castellano en el tardio siglo XV1 'y los comienzos del XVII.
A pesar de sus problemas formales, la prosa en espafiol de Guaman
Poma es altamente expresiva y efectiva retdricamente. Se ha caracterizado
lalengua de Guaman Poma como notable en su maestria y manipulacién
de los recursos del lenguaje escrito, revelando en consecuencia una
conciencia lingiifstica altamente desarrollada y una sutil capacidad para
representar distintos registros y tipos de hablantes.

Las relaciones que se han establecido entre la obra de Guaman Poma
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y varias tradiciones intelectuales y artisticas andinas y europeas son
multiples. La cuestién de la cosmologfa y su concepto del tiempo se ha
sometido a una reevaluacién frecuente. La renovacién de esta discusién
subraya la complejidad de los temas en cuestién y reafirma la
importancia de considerar las conceptualizaciones de Guaman Poma
dentro del marco de interacciones culturales mds amplias y/o tradiciones
alternativas. El empleo de Guaman Poma de la Chronografia o Repertorio
de los tiempos (Sevilla, 1548) de Jerénimo de Chaves para organizar su
paradigma de la historia humana en cinco o seis edades sugiere tanto
su eleccién de un modelo europeo que hacia eco de sus propias ideas
andinas como su manipulacién creativa de fuentes tradicionales tanto
orales como escritas. La identificacién de esta fuente especifica de
Guaman Poma, realizada independientemente por varios investigadores,
sefiala el persistente interés por sus ideas sobre el tiempo y el cambio
histdrico. La compleja perspectiva histérica y cosmolégica de Guaman
Poma nos lleva a pensar en los actuales esfuerzos etnohistéricos para
trascender las dicotomias habituales como ‘mito’ e ‘historia’, e imaginar
cémo las continuidades humanas se concebfan cuando los recuerdos
eran agrupados bajo premisas no conocidas por nosotros.

De las relaciones establecidas entre la Nueva cordnica y buen gobierno
y las tradiciones andinas y europeas, ninguna es mds directa ni persuasiva
que la evidencia visual que sostiene la relacién artistica de Guaman
Poma con fray Martin de Murta. Incluso la misma conceptualizacidon
narrativa de la historia de los Incas que hace Guaman Poma sigue el
plan expuesto en la Historia del Peri de Murda de 1590. Otra prueba
de esta relacidn es la reciente revelacién por Juan Ossio acerca de las
representaciones visuales de Guaman Poma y las descripciones verbales
de los colores de los vestidos de Incas y quyas, o reinas, que dibuja en su
historia de los Incas. Este nuevo hallazgo refuerza una vez mds los lazos
artisticos entre el autor andino y el fraile mercedario. En otras lineas, se
ha mostrado que el uso que Guaman Poma hace de ciertos tipos
iconogrificos deriva de composiciones mds antiguas, propias del norte
de Europa, diseminadas por Espafa y por Hispanoamérica a través de
generaciones mediante la reproduccién en grabados en madera. Se han
hecho asf importantes contribuciones a nuestra comprensién del uso
de las fuentes visuales europeas por Guaman Poma.

En su conjunto, las excelentes investigaciones realizadas en los
tltimos afios por distinguidos investigadores sirven como testimonio
del poder conceptual y la complejidad de la Nueva cordnica y buen
gobierno y la busqueda adn en curso de sus desconocidas riquezas.
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V. LA PALABRA DIGITALIZADA (www.kb.dk/elib/mss/poma)

La digitalizacién de E/ primer nueva cordnica y buen gobierno, y la
inauguracion de la web el 15 de mayo de 2001 pretendid servir a dos
propdsitos fundamentales. El primero fue presentar una nueva
reproduccién facsimilar del manuscrito utilizando la tecnologfa mds
avanzada del momento. Recordemos que su unica versién facsimilar
era la impresa en 1936, realizada bajo la direccién del Dr. Paul Rivet,

El informe de don Juan de Mendoza y Luna, virrey del Peri.

del Instituto de Etnologia de la Universidad de Paris, en cooperacién
con la Biblioteca Real. El segundo propésito fue presentar la versién
facsimilar acompanada de un aparato critico que hiciera mds accesible
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al lector los contenidos de las mil doscientas pdginas de la obra. Por
ello, hemos preparado una lista de los 398 dibujos, en espafiol y en
inglés, para que tanto los cibernautas como los investigadores puedan
tener acceso directo a los textos pictogrdficos de la obra. Fue
indispensable también preparar una tabla de contenidos, igualmente
bilingiie, para completar y sustituir la tabla parcial creada por Guaman
Poma, permitiendo asi al lector el acceso directo al cédice tanto por el
orden como por el contenido de sus capitulos.

Para cumplir con las necesidades de la investigacidn, se necesitan
no sélo unas herramientas originales y un aparato critico que informen
y puedan ser sensibles a las busquedas de palabras y conceptos, sino
también transcripciones paleogrdficas. Por eso, revisamos la
transcripcion que hice en 1977 para la edicién impresa de la crénica
publicada por Siglo XXI de 1980; la incluimos en el sitio en su versién
revisada en agosto de 2004. De esta manera, el texto manuscrito y el
trascrito podrdn leerse en yuxtaposicién para que el lector pueda
comprobar la correspondencia entre los dos o hacer otra lectura o
interpretacién propia.

En un sentido mds amplio, el proyecto de digitalizacién de la Nueva
cordnica y buen gobierno ha tenido como objetivo la creacién de un
modesto centro de investigacién electrénica, agrupando en torno a la
crénica de Guaman Poma una constelacién de materiales afines y
estudios pertinentes. Este proyecto tiene hasta el momento dos
vertientes: por un lado, documentos y textos de la misma época de
Guaman Poma, relacionados con su temdtica; y por otro, investigaciones
modernas al respecto.

Correspondiendo a la primera vertiente, dedicada a la publicacién
electrénica de documentos de la época, el primer documento de las
colecciones de la Biblioteca Real digitalizado ha sido el informe escrito
por el virrey don Juan de Mendoza y Luna, quien goberné el Pert
desde 1607 hasta 1615 (lamina 8; ver también ldmina 3). Titulado
«Luz de materias de Indias» (GkS 589, 2°), este informe comprensivo
presenta, desde la perspectiva de Montesclaros, todos los temas de
importancia para la gobernacién del virreinato peruano. Como descubrf
al revisar este tratado en la Biblioteca Real hace 25 afios, las opiniones
del virrey encuentran su «eco» en las de Guaman Poma. Por esta razén,
la yuxtaposicién de «Luz de materias de Indias» con la crénica de
Guaman Poma ofrece al lector un importante contexto para las
aseveraciones y observaciones de nuestro cronista y, a la vez, abre la
posibilidad de evaluar la manera en que «la cuestién india», tal como
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Montesclaros la interpreta, representa o no el punto de vista de la elite
andina.

Mapa de Huamanga, dibujado por Guaman Poma

Otros documentos se han agregado también. Uno de ellos es una
composicién de tierras en la zona de Huamanga, para la cual Guaman
Poma sirvié de intérprete en los trdmites de la confirmacién de titulos
aen 1594 (ldmina 9). Otro es la serie de litigios en la cual el mismo
Guaman Poma estaba involucrado y que se llevaron a cabo en la década
de 1590. Como ya mencionamos, perdié sus derechos en 1600 al ser
acusado y sentenciado como impostor y fue desterrado de la ciudad de
Huamanga por dos afios. Fue entonces cuando comenzé la redaccién
(por lo menos la versién final) de su Nueva cordnica y tratado sobre el
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buen gobierno para el remedio de los indios. Finalmente, tenemos la carta
que Guaman Poma redactd el 14 de febrero de 1615 y que el afiorado
Guillermo Lohmann Villena encontré en el Archivo General de Indias
(ver ldmina 2). En ésta, Guaman Poma anuncia al rey la creacién de su
obra y su esperanza de envidrsela si obtiene su autorizacién.

Respecto a la otra dimensién del sitio como centro de investigacién
electrénica, es decir, en relacién con los estudios dedicados a la Nueva
cordnica y buen gobiernoy otros temas pertinentes, nos dedicamos a dos
actividades. Por un lado, estamos seleccionado y publicando en el mismo
sitio estudios cldsicos o novedosos en los campos de investigacién
relevantes y, por otro, estamos creando enlaces a fondos documentales
de otras instituciones. Este apartado del sitio se dedica en su mayorfa,
pero no exclusivamente, a estudios ya publicados en versiones impresas
y de dificil acceso. Al mismo tiempo, se incluyen obras inéditas, en
particular estudios técnicos cuya relacién con el documento es tal que
resulta mds apropiado publicarlos junto al él en vez de hacerlo en revistas
especializadas. Asi, por ejemplo, hemos publicado en el sitio el estudio
codicolégico de GkS 2232, 40 que hice con Ivdn Boserup, guardidn de
Manuscritos y Libros Raros de la Biblioteca Real de Copenhague, asi
como nuestros surveys de la paginacién del manuscrito y el de sus
filigranas en relacién con las de los dos manuscritos coetdneos de fray
Martin de Murta.

En suma, el proyecto de crear un centro de investigacién electrénica
en torno a la crénica de Guaman Poma tiene como meta el desarrollo
orgdnico de sus recursos. Es nuestro desco respetar la légica interna
creada por la misma obra y por la constelacién de consideraciones que
allf se suscitan. Gracias a la capacidad del espacio cibernauta para una
constante renovacion, este proyecto puede seguir creciendo y modificarse
segun los criterios elaborados y por elaborar y las oportunidades que se
ofrezcan.

Para finalizar esta indagacién, consideramos el asunto que
mencionamos al principio, es decir, la relacién del clero misionero y el
informante y escritor indigena, y comentar lo que se ha podido lograr,
gracias a las nuevas herramientas a la investigacién como las que
acabamos de exponer.

VI. EL MISIONERO MERCEDARIO Y EL AUTOR ANDINO

Uno de los mejores ejemplos de las novedades actuales en el estudio
de las crénicas establece la relacién entre fray Martin de Murda y Felipe
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Guaman Poma de Ayala y la creacién de sus crénicas ilustradas.
Contamos con dos nuevas fuentes: el ya mencionado sitio de Guaman
Poma en la Biblioteca Real de Copenhague, con su facsimile digitalizado,
y la también mencionada presentacién publica, por primera vez, de la
primera versién de la historia del Pert antiguo de fray Martin de Murda,
publicada también en facsimil, pero sobre papel. No es un facsimile
tipico, es decir, fotogréfico, sino un clon que reproduce muchos de los
aspectos mds significativos de la materialidad del manuscrito, los cuales
permiten hacer un andlisis muy significativo de sus caracteristicas fisicas.
Nos proporciona, por tanto, la oportunidad de examinarlo en relacién
con el manuscrito de Guaman Poma y reevaluar los lugares comunes
con los que los dos manuscritos han sido asociados por mucho tiempo.

La relacién intelectual, artistica y personal entre los dos ha sido
tema de estudio desde hace muchas décadas. Fue don Marcos Jiménez
de la Espada quien descubrid en 1879 el primer manuscrito de Murta,
que lleva fecha de 1590, en la casa de los jesuitas espafioles exiliados en
Poyanne, en el sur de Francia. El manuscrito Poyanne es hoy propiedad
del sr. Sean Galvin, de Condado de Meath, en Irlanda. En 1946 el
padre jesuita Constantino Bayle publicé la edicién mds completa de
esta obra, pero la prepard, no sobre la base del original, que por entonces
se hallaba perdido, sino a partir de una copia del mismo elaborada en
la casa principal de los jesuitas en Loyola, Guiptzcoa, en 1890. La
edicién de Bayle reprodujo cinco de los dibujos basados en las acuarelas
del manuscrito original, cuya semejanza con las ilustraciones de la Nueva
Cordnica era evidente. Desde aquel momento y a partir del notorio
parecido, se ha tomado en cuenta la relacién entre las obras de los dos
cronistas. Después de que el historiador espafiol Manuel Ballesteros
Gaibrois descubriera en 1951 el segundo manuscrito de Murda, en
cuya portada consta el afio de 1613, surgieron tres dibujos adicionales
salidos de la mano de Guaman Poma. El propietario actual de este
manuscrito, que fue descubierto en 1782 por don Juan Bautista Mufioz
en el Colegio Mayor de Cuenca en Salamanca, es el Museo G. Paul
Getty de Los Angeles, California. A pesar de la nueva evidencia
presentada en el manuscrito Salamanca, las pruebas de la relacién entre
ambos cronistas segufan siendo escasas. Por eso, el descubrimiento
realizado por Juan Ossio del original del manuscrito Poyanne fue un
acontecimiento de gran importancia.

Por vez primera, se anticipaba la confrontacién de las dos versiones
de la historia antigua del Pert del fraile mercedario. Localizado en la
coleccién del sr. Galvin en Irlanda, el manuscrito contenfa mds de cien
dibujos pintados con acuarela. No obstante, s6lo en diciembre de 2004
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Nueva cordnica y buen gobierno El padre
«cristianisimo» celebra misa

se pudo conocer el contenido del manuscrito Poyanne cuando
Testimonio Compafifa Editorial sacé en Madrid una edicién en facsimile

de la obra.

La utilidad principal ha sido descubrir el proceso de composicién
del manuscrito de Poyanne y evaluar su relacidn con el de Salamanca y
con la crénica de Guaman Poma. Recientemente se ha lanzado una
teorfa sobre los multiples borradores que habria producido Murtia
previamente al manuscrito Poyanne, y que fragmentos de estos
borradores desconocidos (no verificados) constituyen el manuscrito en
cuestién. El examen del manuscrito Poyanne desde las perspectivas
estructural e histérica, muestra que lo que a primera vista parece ser un
cbdice hibrido de extrema complejidad, resulta ser el producto de los
procesos a los que se sometié un dnico manuscrito que ha mantenido
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(reciclado) intacto el noventa por ciento de su contenido. Hemos podido
confirmar que el manuscrito Poyanne es, en realidad, una copia
expandida, comenzada en 1596 o poco después, de una versién mds
breve, carente de ilustraciones, que habrifa sido terminada y fechada en

1590.

Por tltimo, al evaluar la relacién entre las obras de Murtia y Guaman
Poma sobre la base de este nuevo examen del manuscrito Poyanne, ha
sido posible cuestionar la idea segtin la cual la obra de Guaman Poma
en su estado mds temprano habria servido de modelo para ambas
versiones de la crénica de Murta en una evolucién mono-dimensional.
Esta evolucién procederfa de lo indigena, representado por el manuscrito
de Guaman Poma, a lo europeo, encarnado en el manuscrito Poyanne
seguido por el manuscrito Salamanca. Al contrario, de la evidencia
acumulada se desprende, en primer lugar, que las versiones de la obra
de Murta de 1590 y 1596, representadas por el manuscrito Poyanne,
constituyen los mds tempranos y, por ende, los primeros manuscritos
que se escribieron; en segundo lugar, que Guaman Poma ilustré entonces
la versién de la crénica de Murda de 1596; por dltimo, que
posteriormente Murtia emprendid la creacién del manuscrito Salamanca
sin la colaboracién de Guaman Poma, aprovechando sin embargo cuatro
de las acuarelas provenientes del manuscrito Salmanaca. Tres de éstos
son de la mano de Guaman Poma.

Por su parte, Guaman Poma trabajé independientemente, y sélo a
partir de 1600, en la creacién de su crénica. La novedad de su Nueva
cordnica consiste en su yuxtaposicién y oposicién a aquella que habia
ilustrado para Murta. Para la intervencién de Guaman Poma en el
manuscrito Poyanne se pueden precisar como limites temporales mds
tempranos y tardfos, respectivamente, los afios de 1596 y 1600.

Respecto a la complejisima relacién entre los frailes misioneros y
sus ayudantes e informantes nativos, el caso de Murda y Guaman Poma
nos ofrece principios paradigmdticos de su interaccién. Por un lado, y
en términos de historia literaria, Guaman Poma le debe mucho a Murta;
pero en términos de logros literarios y artisticos su obra presenta una
alternativa vigorosamente original frente al modelo propuesto por
Murda. Solo por mencionar el caso de las ilustraciones, el artista
Guaman Poma se muestra en 1596 menos experimentado en el manejo
de valores expresivos y dindmicos visuales que el Guaman Poma que
afios mds tarde emprenderd el proyecto grifico de su propia Nueva
Crénica. Es cierto que el manuscrito Poyanne de Murta le sirvid a
Guaman Poma de punto de partida para negar que Murtia hubiese
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Nueva cordnica y buen gobierno Autorretrato
idealizado de Guaman Poma

hecho una relacién completa de la historia de la civilizacién andina y,
sobre la base de esa falta, proponer su Nueva Cordnica como alternativa
a la tradicién cronistica espafola indiana. Sin embargo, el valor de su
intercambio con Murda es lo que le permitié a cada uno de ellos hacer
mds de lo que habrian podido hacer sin ese contacto. Contamos no
sélo con el estimulo recibido por Guaman Poma de Murda, sino con
aquél recibido por Murtia proveniente de Guaman Poma. El fruto de
ese encuentro y de ese aprendizaje mutuo ha legado a la posteridad tres
monumentos nicos en la historia cultural de Espafia en América.

En suma, la obra cronistica indigena y mestiza revela una dimensién
de la relacién colonizador/colonizado que hoy en dia se destaca con
demasiada poca frecuencia. Los textos y tradiciones que hemos
examinado son una parte importante de la larga historia de las
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colonizaciones espafolas de las Américas. Revelan los esfuerzos de
misioneros espafioles e indios letrados de conocerse entre sf, y conocerse
asi mismos, en el periodo critico, mediados del siglo XVI hasta mediados
del XVII, de la convergencia de tradiciones culturales y sus adaptaciones
mutuas. Se nos invita a preguntarnos una vez mds acerca de las
aparentemente restringidas fronteras de las culturas en contacto durante
la época colonial espafiola; estas obras narran de infinidad de maneras
el drama de los intercambios culturales y los riesgos y retos que se
encuentran en el camino de asegurar la supervivencia cultural. El dibujo
que crea Guaman Poma del sacerdote «cristianisimo» y su propio
autorretrato (dminas 10 y 11), idealizan esa convergencia cultural.
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